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كيفية السعي إلى الحق (1)

الممارسة الأولى للسعي إلى الحقّ: التخلي

لقد عقدنا شركة لفترة طويلة للغاية عن هذا الموضوع وهو كيفية السعي إلى الحق، وكل ما عقدنا شركة عنه تضمن جانبًا من جوانب الممارسة المتعلقة بكيفية السعي إلى الحق، ألا وهو: التخلي. أي أن محتوى شركتنا تمحور بالكامل حول الأشياء التي ينبغي للناس التخلي عنها في عملية الإيمان بالله والسعي إلى الحق، وهي أيضًا أشياء ينبغي للناس التخلي عنها في حياتهم وفي طريق الحياة الذي يسلكونه. هذه بالضبط بعض الأشياء التي تؤثر في سعي الناس إلى الحق. إذًا، ماذا كان أول بند في محتوانا عن التخلي؟ (التخلي عن مختلف المشاعر السلبية لدى الناس). وماذا كان البند الثاني؟ (تخلي الناس عن مساعيهم وتطلعاتهم ورغباتهم). كان البند الأول من محتوانا عن التخلي هو التخلي عن مختلف المشاعر السلبية، والثاني كان تخلي الناس عن تطلعاتهم وطموحاتهم ورغباتهم. كل بند شمل عددًا لا بأس به من الموضوعات الفرعية والتفاصيل، أليس كذلك؟ (بلى). بغض النظر عما كنا نعقد شركة عنه، أو ما الفئات والبنود التي كانت موجودة ضمن هذا المحتوى، وبغض النظر عن عدد الأمثلة التي قُدمت، أو عدد الحالات وعدد جواهر المشكلات التي كُشفت، باختصار، كل المحتوى الذي عقدنا شركة عنه يتعلق بالمشكلات المختلفة التي يواجهها الناس في عملية الإيمان بالله والسعي إلى الحق أو في حيواتهم الحقيقية، بالإضافة إلى طرق الممارسة التي ينبغي للناس اختيارها ومبادئ الحق التي ينبغي لهم الالتزام بها كلما واجهوا هذه المشكلات. الجوانب المختلفة التي تنطوي عليها هذه المشكلات ليست جوفاء ولا يقتصر وجودها على أفكار الناس أو عوالمهم الروحية فقط. بل هي موجودة في حيوات الناس الحقيقية. لذا، إذا كنت على استعداد للسعي إلى الحق، فأيًا كان نوع المشكلات التي تواجهها، آمل أن تتمكن من طلب الحق وإيجاد مبادئ الحق المتوافقة لتتخذها أساسًا لك، وتكتشف طريق الممارسة، وبالتالي يكون لديك طريق تتبعه كلما واجهت هذه المشكلات. هذا هدف أساسيٌّ من عقد الشركة عن كل هذا المحتوى. على الرغم من أننا انتهينا من عقد شركة عن كل هذه الحقائق، فإن دخول الناس في وقائع الحق هذه سيستغرق بعض الوقت. ينبغي أن يبدأ الناس بعقد شركة عن هذه الحقائق، وينبغي أن يتخذوا مبادئ الحق المختلفة أساسًا لهم، ويغيّروا وجهات نظرهم عن جميع أنواع الأشياء، وكذلك مواقفهم في الحياة وسبل وجودهم. بهذه الطريقة، في عملية الإيمان بالله أو في عملية العيش والوجود، من خلال التوصل إلى قبول مبادئ الحق هذه، سيتمكن الناس، دون أن يشعروا، من تغيير أفكارهم ووجهات نظرهم أو مواقفهم وسبل وجودهم المغلوطة المختلفة التي كانت موجودة مسبقًا، وقديمة، ومنبثقة من الشيطان، وسيتمكنون من التخلص من شخصياتهم الفاسدة. لذلك، فإن هذه الكلمات التي عقدنا عنها شركة من قبل والكلمات التي سنعقد عنها شركة في المستقبل ليست نوعًا من المعرفة أو نوعًا من الدراسة الأكاديمية، وهي بالتأكيد ليست نظرية. بل إنها تُستخدَم لإرشاد الناس، وتوجيههم، ومساعدتهم على حل مختلف المشكلات والصعوبات التي يواجهونها في حياتهم اليومية. كلما واجهت مشكلة، أو كلما واجهت ظرفًا، أو شخصًا، أو حدثًا، أو شيئًا، يمكنك أن تبحث في محتوى شركتنا عن معايير الحق التي ينبغي أن تلتزم بها وتطبقها، حتى تتمكن من التصرف بحيث يكون الحق هو أساسك ومعيارك، بدلًا من الممارسة وفقًا لشخصياتك الفاسدة ووجهات نظرك القديمة الخطأ. الغرض من إيمان الناس بالله هو السعي إلى الحق، ولكن الغرض من السعي إلى الحق ليس ملء حياة الناس الفارغة، أو تغيير حياتهم الفارغة، أو إثراء عوالمهم الروحية. ما الغرض من السعي إلى الحق؟ بالنسبة إلى الناس، الغرض هو التخلص من شخصياتهم الفاسدة من أجل أن يُخلّصوا؛ وبالطبع، فإن التخلص من شخصيات المرء الفاسدة هو أيضًا من أجل الخضوع لله، واتقاء الله، والحيد عن الشر. لكن بالنسبة إلى الله، فإن الغرض والمغزى من سعي الناس إلى الحق ليسا عاديين؛ فالأمر لا يتعلق فقط بخلاص شخص ما. بل يتعلق بربح الله لشخص لم يَعد ينخدع بشخصيات الشيطان الفاسدة، وبالطبع، يتعلق الأمر أيضًا بربح نوع من الأشخاص الذين يمكن أن يكونوا متوافقين مع الله؛ والأكثر أهميّة من ذلك، يتعلق بكون الله قادرًا على ربح نوع من الأشخاص الذي يريده من بين البشر المخلوقين، نوع يمكنه إدارة كل الأشياء والوجود إلى الأبد مع كل الأشياء. هذا المغزى ليس بسيطًا مثل مجرّد خلاص المرء، كما الحال بالنسبة إلى الناس. لذلك، سواء كان ذلك بالنسبة إلى الناس أو بالنسبة إلى الله، فإن السعي إلى الحق أمر مهم للغاية. ونظرًا لأهميته الكبيرة، فإن محتوى أحد جوانب الممارسة المتعلقة بالسعي إلى الحق – ألا وهو "التخلي" – يُعد أمرًا جوهريًا لكل من يريد السعي إلى نيل الخلاص. وبما أن ممارسة "التخلي" مهمة جدًا، فإن مبادئ الحق المختلفة المتعلقة بـ "التخلي"، وكذلك الحالات المختلفة، واستعلانات الشخصيات الفاسدة، والأفكار ووجهات النظر الفاسدة المتعلقة بممارسة "التخلي" التي تم الكشف عنها، هي أشياء يجب على الناس فهمها على نحوٍ تامٍ. فقط عندما يفحص الناس الأفكار ووجهات النظر المغلوطة التي غالبًا ما تنكشف في الحياة اليومية، وكذلك شخصياتهم الفاسدة واستعلاناتهم عن الفساد ويفهمونها، وبالتالي يتوصلون إلى معرفة أنفسهم، ويفهمون جانبًا من الحق ويقبلونه، ثم يمارسون وفقًا لمبادئ الحق المتوافقة، عندئذٍ سيحققون الغرض من السعي إلى الحق. لقد وصلنا بشكل أساسي إلى نهاية شركتنا في هذه الفترة الزمنية عن البندين الرئيسيين المتعلقين بـ "التخلي" ضمن كيفية السعي إلى الحق. ماذا كان البند الأول؟ التخلي عن مختلف المشاعر السلبية لدى الناس. وما كان البند الثاني؟ تخلي الناس عن مساعيهم وتطلعاتهم ورغباتهم. على الرغم من أننا تناولنا الكثير من المحتوى في شركتنا عن هذين البندين، فإن الأمر الأكثر أهمية هو أنك بحاجة إلى فهم كل مبدأ من مبادئ الحق المُحددة التي تنطوي عليها هذه الموضوعات. فقط عندما يفهم الناس مبادئ الحق يمكنهم أن يسلكوا ويتصرفوا وفقًا لمبادئ الحق هذه في حياتهم اليومية وفي طريق حياتهم، وأن يدخلوا تدريجيًا إلى واقع الحق، وفي عملية السعي إلى الحق، وأن يحققوا تدريجيًا نتائج فهم الحق وربحه.

التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله

إن بندي ممارسة "التخلي" ضمن كيفية السعي إلى الحق اللذين عقدنا شركة عنهما من قبل يتعلقان بشخصيات الناس الفاسدة، ومختلف أفكارهم ووجهات نظرهم، والمشكلات المختلفة التي يواجهونها في حياتهم اليومية. ولكن ثمة بند آخر أكثر أهمية، أو يمكن القول إن ثمة بندًا أعظم ضمن "التخلي" يجب أن نعقد شركة عنه حقًا. ما هذا البند؟ إنه ينطوي على مواقف الناس تجاه الله، وأفكارهم ووجهات نظرهم بشأن الله، ومبادئ الممارسة التي يعاملون بها الله في حياتهم اليومية. يمكن القول إن هذا البند أكثر أهمية قليلًا من البندين الأولين. ولأن هذا البند يتعلق مباشرة بمواقف الناس تجاه الله، وأفكارهم ووجهات نظرهم بشأن الله، والعلاقة بين الناس والله، فهو آخر بند سنتحدث عنه في إطار بند "التخلي"، وبالطبع هو أيضًا البند الأكثر أهمية. تتعلق بعض الموضوعات ضمن البندين اللذين ناقشناهما سابقًا بمواقف ووجهات نظر معينة يضمرها الناس تجاه الله، أو بالعلاقة بين الناس والله، ولكن من حيث المنظور الذي اعتمدناه في شركتنا، شرَّحنا بشكل أساسي المشكلات المختلفة لدى الناس من منظور بشري؛ شرَّحنا مختلف الشخصيات الفاسدة أو الأفكار ووجهات النظر المغلوطة لدى الناس في سياق مختلف أنواع مشكلاتهم. ما سنعقد شركة عنه اليوم يتعلق بمواقف الناس تجاه الله وأفكارهم ووجهات نظرهم بشأن الله. هذه هي الأشياء الأكثر أهمية التي يجب على الناس التخلي عنها في عملية السعي إلى الحق. هذا البند ليس بهذه البساطة أيضًا، لأنه بغض النظر عن هويتهم، أو أي نوع من الأشخاص هم، فلا أحد لديه نوع واحد فقط من المواقف تجاه الله أو نوع واحد من الأفكار ووجهات النظر بشأن الله، وبالطبع، العلاقة بين الناس والله ليست نوعًا واحدًا من العلاقات فحسب، كما أنها لا تنطوي على نوع واحد فقط من الحالات البشرية. بسبب مواقف الناس المختلفة تجاه الله، وبسبب مختلف الأفكار ووجهات النظر التي يضمرها الناس تجاه هوية الله ومكانته وصورته، بالإضافة إلى أسباب أخرى، تنشأ أنواع مختلفة من العلاقات بين الناس والله. لذا، سنعقد اليوم شركة عن هذا البند ونرى ما المشكلات الخطيرة أو الصراعات التي لا يمكن تسويتها والتي لا تزال موجودة بين الناس والله، وما الذي يحتاج الناس إلى التخلي عنه أيضًا بالضبط. بعد فهم هذا، إذا كنت شخصًا يسعى إلى الحق، فستتحسن علاقتك بالله، وستقترب وجهة نظرك بشأن الله تدريجيًا من أن تكون صحيحة وإيجابية أو متسقة مع الحق. البند الثالث من محتوى التخلي ينبغي أن يكون التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعدائه تجاه الله؛ هذا هو البند الثالث من الأشياء التي ينبغي للناس التخلي عنها. قبل أن نعقد شركة بشكل رسمي عن هذا الموضوع، دعونا أولًا نناقش بإيجاز أي المشكلات في الحياة اليومية تنطوي على حواجز بين الناس والله، وعداء الناس تجاه الله. إلى جانب بعض القضايا الذاتية التي تتعلق بالناس أنفسهم، ألا توجد كل أنواع المشكلات في كيفية تعامل الناس مع الله في عملية إيمانهم بالله وسعيهم إلى الحق؟ لدى الناس كل أنواع الأفكار ووجهات النظر المغلوطة ومبادئ الممارسة غير الصحيحة في كيفية تعاملهم مع مختلف الأحداث والأشياء، وبالطريقة نفسها، لديهم كل أنواع الأفكار ووجهات النظر المغلوطة ومبادئ الممارسة غير الصحيحة في كيفية تعاملهم مع الله. إذا كنت قادرًا على التعامل مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، والممارسة على أساس مبادئ الحق – أي إذا توصلت إلى معرفة الأفكار ووجهات النظر المغلوطة التي تضمرها تجاه جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، وفي الوقت نفسه تُصحِّح هذه الأفكار ووجهات النظر المغلوطة وتتخلى عنها، ثم تواجه مختلف المشكلات وتعالجها وفقًا للأفكار ووجهات النظر الصحيحة التي يخبر الله بها الناس – عندئذٍ ستكون مبادئك للممارسة في كيفية تعاملك مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء تتماشى نسبيًا مع مبادئ الحق. هل يمكن اعتبار هذا علامة على أن الشخص قد خُلّص؟ بالنظر إلى الأمر الآن، كلا، لا يمكن اعتباره كذلك. لو لم أذكر محتوى شركة اليوم، لربما فكَّر الناس: "عندما يتعلق الأمر بجميع أنواع الأشياء، فأنا قادر على رؤيتها والممارسة بما يتوافق مع مبادئ الحق في كلام الله، لذلك أعتقد أنني شخص يسعى إلى الحق، وشخص حقق نتائج في السعي إلى الحق، وشخص مُخلَّص". بناءً على الموضوع الذي طرحته اليوم – مختلف المواقف التي يضمرها الناس تجاه الله – هل تتوافق فكرتهم هذه مع الحقائق؟ (كلا، لا تتوافق). من الواضح جدًا أنها لا تتوافق مع الحقائق. قد يكون لديك أساس معين وموقف إيجابي معين في طريقة تعاملك مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، ولكن لا يزال يوجد كل أنواع الحواجز بينك وبين الله، ولا يزال موقفك تجاه الله معاديًا عندما يتعلق الأمر بمختلف القضايا. هذه المشكلة خطيرة، وهي أكبر المشكلات على الإطلاق. في فترة اتباعك لله وقيامك بواجبك، يبدو أداؤك في جميع الجوانب لائقًا تمامًا للآخرين، ويبدو ظاهريًا متوافقًا مع الحق والمبادئ. ومع ذلك، ثمة العديد من المفاهيم عن الله والحواجز بينك وبين الله في قلبك، بل إنك لا تزال تُضْمِرُ موقفًا مُعاديًا تجاه الله عندما تواجه العديد من المشكلات. هذه القضايا خطيرة للغاية. إذا كانت هذه القضايا موجودة في قلبك، فهذا لا يثبت أنك شخص مُخلَّص. لأنه لا يزال توجد حواجز كثيرة بينك وبين الله، ولا تزال تضمر موقفًا معاديًا تجاه الله عندما يتعلق الأمر بقضايا أساسية وذات مغزى، لم تكن أنت الشخص الذي خلِّص، وعلاوةً على ذلك، فأنت أيضًا في خطر. حتى إذا كنت تعتقد أنك قادر على التصرف وفقًا لمبادئ الحق عندما تواجه الكثير من القضايا في الحياة، وأن أفعالك تتوافق نسبيًا مع الحق، فيمكن القول إن هذا مجرد مظهر خارجي ولا يمكن أن يثبت أنك قد خُلِّصت. هذا لأنك لم تحقق التوافق في علاقتك مع الله، ولم تخضع لله أو تتقِه بعد. لذلك، كلما حدثت لك أشياء مختلفة، فإن سلوكك الظاهري أو أفكارك ووجهات نظرك تُظهر فقط أنك التزمت بالتعاليم والشعارات واللوائح التي تعتقد أنها صحيحة في هذه الأمور، بدلًا من الالتزام بمبادئ الحق. قد يكون هذا نوعًا من علاقة الاستدلال هنا، وقد يبدو معقدًا، ولكن بعد عقدنا شركة عن المحتوى المحدد المتمثل في التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعدائه تجاه الله، وبعد أن ينخرط الناس في فحص دقيق، سيفهمون معنى كلماتي.

قبل أن نعقد شركة بشكل رسمي عن موضوع التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعدائه تجاه الله، دعونا أولًا نناقش ماذا تكون الحواجز الموجودة بين الناس والله. ما الحواجز بين الناس والله، وما العداء تجاه الله اللذان يمكنك أن تشعر بهما وتدركهما في حياتك اليومية، أو يحدثان في حياة الآخرين؟ هذه المظاهر موجودة بالتأكيد. إنها تحدث حول الناس كل يوم، وتحدث لك كل يوم، لذا ليس عليك أن تبذل الكثير من الجهد في التفكير – عندما تفتح فمك، ستخرج قائمة بهذه المشكلات على الفور. أليس هذا هو الحال؟ (بلى). ما الحواجز بين الناس والله بالضبط؟ لنتحدث أولًا عمّا يشمله مصطلح "الحواجز". إنه يشمل الصراع، والتحدي، والمفاهيم، والفهم الخطأ، وما شابه ذلك، أليس كذلك؟ أخبروني بالمزيد. (عندما يُكشف شخص ما أو يُهذّب في أثناء قيامه بواجبه، قد يكون لديه بعض الفهم الخطأ عن الله ويصبح متحفظًا تجاهه، معتقدًا أنه كلما كان الواجب الذي يقوم به أكثر أهمية، فسرعان ما سيُكشف. لذلك، ستوجد في قلبه بعض الحواجز بينه وبين الله، ولن يكون قادرًا على قبول بعض الواجبات والإرساليات بقلب نقي ومنفتح). ما الحواجز هنا؟ (التحفظ والفهم الخطأ). التحفظ والفهم الخطأ. هذا نوع من الحواجز. مَن يمكنه أن يضيف إلى ذلك؟ ألا توجد حواجز بين بقيتكم وبين الله؟ هل قلوبكم نقية ومقدسة؟ ألم يسبق أن راودتكم أفكار سلبية عن الله؟ (يا الله، أستطيع أن أضيف شيئًا. عندما تسير الأمور بسلاسة في الظروف التي يرتبها الله لي، تبدو العلاقة بيني وبين الله طبيعية نسبيًا. لكن إذا واجهتني محنة أو شيء لا يتوافق مع مفاهيمي، أبدأ في التكهن بما سيفعله الله، وما سيحدث لي بعد ذلك، وما ستكون النتيجة. أفكر كثيرًا، بل وأتذمر، وأحكم على الله وأسيء فهمه في ذهني، وحينها ينغلق قلبي. أريد أيضًا أن أتحدث عن شيء رأيته. عندما يواجه بعض الناس ظروفًا غير مرغوب فيها، يشعرون بمقاومة في قلوبهم ويقولون: "لماذا يجعلني الله أواجه هذه الظروف؟ لماذا لم تحل على الآخرين؟" لا يستطيعون الخضوع للظروف التي يُعِدّها الله لهم، فينشأ صراع بينهم وبين الله). القضية الأولى التي ذكرتها هي أن ثمة حواجز بين الناس والله، وأن الناس، كرد فعل مشروط لظروف معينة، ينشئون حواجز بينهم وبين الله، وتحفظًا تجاه الله، وفهمًا خطأ عن الله. القضية الثانية التي ذكرتها هي أن الناس يصبحون معادين تجاه الله لأنهم متَحدُّون في داخلهم. من يستطيع أن يضيف أي شيء آخر؟ (كلما هُذِّبت من قِبل الأعلى وكُشف عن مستوى قدراتي الضعيف، أصدر أحكامًا على نفسي وأعتقد أنه لا يمكن أن أُخلَّص، ولا أجد دافعًا للسعي إلى الحق على الرغم من أنني أريد ذلك. هذا نوع من سوء الفهم عن الله. بالإضافة إلى ذلك، عندما يمرض بعض الإخوة والأخوات ويواجهون الموت، يفكرون: "ألا يتذكر الله كل ما بذلته من جهد وعناء من أجله؟" هم، في قلوبهم، يتجادلون مع الله، ويحتجون عليه، ويحاربونه. هذا النوع من الحالات شائع جدًا). فيما يتعلق بالحواجز بين المرء والله وعدائه تجاه الله، فإن المشكلات التي يظهرها معظم الناس هي إلى حد ما التحفظ والفهم الخطأ، وكذلك التحدي وعدم الرضا اللذان يظهرهما الناس عندما يواجهون أشياء معينة، وهما، بعبارة أخرى، العداء تجاه الله. هذا هو كل ما يتعلق بالأمر في الأساس. إن المشكلات المختلفة المتعلقة بمواقف الناس الداخلية تجاه الله تتجاوز بكثير في الواقع نطاق القضايا التي عقدتم شركة عنها. توجد بعض المشكلات التي لا تدركونها. فمن ناحية، هذا لأن الناس لا يفحصون المشكلات الموجودة في أنفسهم كلما اختبروا ظروفًا مختلفة. ومن ناحية أخرى، لم يفكر الناس أبدًا بعناية في ماهية علاقتهم بالله، أو ما المواقف ووجهات النظر الصحيحة التي ينبغي أن يتخذها الناس تجاه الله. لذا، استنادًا إلى مختلف مظاهر الناس وهذه الحالات التي توجد بالفعل في الناس حاليًا، سنعقد اليوم شركة بشكل خاص عن مختلف مظاهر الحواجز بين الناس والله وعداء الناس تجاه الله. الهدف من عقد الشركة عن هذه المظاهر المختلفة هو تمكين الناس من التخلي بشكل استباقي عن الحواجز بينهم وبين الله، وعن العداء الذي يضمرونه تجاه الله كلما نشأت هذه الأشياء في حياتهم اليومية، وتحقيق علاقة منسجمة مع الله، والوصول في النهاية إلى التوافق التام معه. وبهذه الطريقة، سيكونون قد أزالوا تمامًا الحواجز بينهم وبين الله، ومعاداتهم تجاه الله، وأصبحوا يتقون الله ويخضعون له حقًا. هذه فقط هي العلاقة الطبيعية بين الناس والله، والأشخاص مثل هؤلاء فقط هم الكائنات المخلوقة الحقيقية.

أولًا: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن الله: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن عمل الله

أ‌. تصورات الناس أن عمل الله خارق للطبيعة وخيالي بشكل استثنائي

عندما يتعلق الأمر بالتخلي عن الحواجز بينهم وبين الله وعن عدائهم تجاه الله، فإن أول شيء ينبغي للناس التخلي عنه هو مفاهيمهم وتصوراتهم. هذا جزء مهم جدًا من المحتوى، أليس كذلك؟ (بلى، إنه كذلك). ألا توجد مفاهيم وتصورات عن الله في كل شخص؟ (بلى، توجد). لا يعيش أي شخص في فراغ، ولا يوجد إنسان روبوت. كل شخص لديه إرادة حرة، ويضمر أفكارًا ووجهات نظر مختلفة تحصَّل عليها من العالم الخارجي؛ وبالطبع، فإن كل شخص لديه أيضًا مفاهيم وتصورات مختلفة عن الله، وقد نشأت هذه داخل إرادته الذاتية بناءً على احتياجاته وتفضيلاته ورغباته الخاصة. حقيقة أنها تُسمى "مفاهيم" و"تصورات" تعني أنها بالتأكيد غير متوافقة مع الحق أو الحقائق؛ وعلى أقل تقدير، فهي غير متوافقة مع مقاصد الله وهويته وجوهره. لذلك، فإن هذه المفاهيم والتصورات هي أول شيء رئيسي ينبغي للناس التخلي عنه. إذًا، ماذا يتضمن المحتوى الذي يتعلق بالمفاهيم والتصورات عن الله بشكل أساسي؟ من ناحية، فإنه يشمل المفاهيم الموجودة مسبقًا التي لدى الناس عن الله قبل أن يؤمنوا به. ومن ناحية أخرى، يشمل المفاهيم الجديدة التي يشكلها الناس عن الله بعد أن يبدؤوا في الإيمان به، وهذه المفاهيم الجديدة هي مفاهيم وتصورات أكثر تحديدًا وواقعية. قبل أن يؤمن الناس بالله، تكون قلوبهم مليئة بالتصورات عن الله، وهذه التصورات يمكن القول إنها مفاهيم شائعة بين البشر جميعًا. الأمر أشبه بتسمية الصينيين الله بـ "الرجل العجوز في السماء"، على الرغم من عدم إيمانهم به، وكيف أن الغربيين – الذين يؤمن معظمهم بالله – يسمُّونه "الرب". على الرغم من أن الكثير من الناس لا يؤمنون بالله، فإن معظمهم يؤمنون بوجوده وهم مليئون بتصورات عنه، معتقدين أن الله موجود في كل شيء ويعلو فوق كل شيء، وأنه كلي الوجود، وكلي القدرة، ويمتلك قوى عظيمة ومذهلة. فمن هو الله هذا بالضبط؟ لا أحد يعرف، ولكنهم على أي حال يعرفون أن الله هو الأعظم وأنه يحكم كل شيء. ما الصورة المحدَّدة لله إذًا؟ كل شخص يحمل في ذهنه فكرة عن مظهر الله وصورته اللذان تصورهما وحددهما. لقد ناقشنا هذه المفاهيم والتصورات البشرية الشائعة من قبل، وهي ليست المحتوى الرئيسي لشركة اليوم. ما سنعقد شركة عنه اليوم هو مختلف أنواع المفاهيم والتصورات التي تتعارض مع الله وتتناقض مع جوهره، والتي يجب على الناس التخلي عنها، ضمن جميع أنواع المفاهيم والتصورات المختلفة التي تتعلق بالحواجز بين الناس والله وعدائهم تجاه الله. لن نتحدث عن تلك المفاهيم والتصورات الجوفاء وغير الواقعية والغامضة. يمكن القول إنه بالنظر إلى قامتكم الحالية، فإن تلك الأشياء ليست مشكلة في الأساس ولن تؤثر في سعيكم إلى الحق، فضلًا عن اتباعكم لله، وحتى إذا كان بعض الأفراد لا يزال لديهم بعض التصورات الخيالية في أذهانهم، فإن هذه التصورات لن تؤثر في اتباعهم لله، وبالتالي فهي ليست مشكلة كبيرة. إن المفاهيم والتصورات البشرية التي سنعقد شركة عنها تتعلق بمواقف الناس تجاه الله في حياتهم اليومية، وكذلك بأداء الناس لواجباتهم، وبالطرق التي يسلكونها، وبالطبع تتعلق أكثر بمساعي الناس. من بين المفاهيم والتصورات المختلفة التي لدى الناس عن الله، فبادئ ذي بدء، لدى الناس الكثير من المفاهيم والتصورات عن عمله، وهي أكثر واقعية بكثير من التصورات المختلفة التي لدى غير المؤمنين عن الله، وهي ليست جوفاء ولا غامضة. إنها أشياء موجودة في عقل كل شخص أثناء اتباعه لله. أي أن الناس مليئون بالعديد من المفاهيم والتصورات الخيالية وغير الواقعية عن عمل الله. على سبيل المثال، يتصور الناس أن عمله مليء بالمعجزات، ومليء بالعجائب التي لا يستطيع البشر التنبؤ بها أو تحقيقها. وبالطبع، فإن أكبر المفاهيم والتصورات لدى الناس في هذا الصدد هي أن عمل الله قد يكون قادرًا على جعل الإنسان تامًا على الفور، أو أنه بمجرد قول بضع كلمات أو صنع معجزة أو إحدى العجائب، يمكن لله أن يحوّل الإنسان في لحظة ويجعله شخصًا تحرر من حياة الجسد ومختلف الصعوبات العملية للجسد. يتصورون أن هذا الشخص لا يأكل ولا يشرب، ومثل الإنسان الآلي ليست لديه احتياجات جسدية؛ علاوة على ذلك، يعتقدون أن هذا الشخص يفكر بطريقة نقية، دون أي اعتبارات أنانية، وأنه مُقَدَّس للغاية في الداخل. يتصورون أنه لتحقيق ذلك، ليس من الضروري السعي إلى الحق، أو عقد شركة عن الحق أو قبول التهذيب لسنوات طويلة؛ بدلًا من ذلك، يمكن لله تحقيق كل هذا ببضع كلمات فقط، لأن كل ما يقوله الله سيتحقق ولا راد لأمره. خاصة في البداية، عندما كان الناس قد قبلوا للتو المرحلة الثالثة من عمل الله، كانوا أكثر امتلاءً بكل أنواع المفاهيم والتصورات عن عمله. عندما سمع بعض الناس أن "عمل الله سينتهي قريبًا"، لم يعرفوا في أي سنة أو شهر أو يوم سينتهي، ومع ذلك شعروا بالقلق وحتى تركوا وظائفهم وعائلاتهم. توقف بعض المزارعين عن زراعة المحاصيل، وتوقف آخرون عن تربية الماشية والأغنام. حتى إن بعض الناس باعوا ممتلكاتهم وسياراتهم، وسحبوا كل أموالهم من البنوك، وجمعوا ثرواتهم، وبدأوا في حمل ذهبهم وفضتهم ومقتنياتهم الثمينة معهم، مستعدين لاتباع الله. كان ذلك لأن الناس اعتقدوا أن عمل الله على وشك الانتهاء، وأنهم لم يعودوا بحاجة إلى عيش حياتهم، واعتقدوا أن الله قد حل الروابط الأسرية وفرَّق الأزواج، وأنه ينبغي لهم التخلي عن زيجاتهم ووظائفهم ومستقبلهم، والتخلي عن جميع ملذات الدنيا لاتباع الله. إذا سأل أحدهم: "إلى أين أنت ذاهب بهذه الحقيبة ومعك عائلتك بأكملها؟" لقال: "أنا ذاهب إلى ملكوت السماوات". وإذا سأله أحدهم بعد ذلك: "أين ملكوت السماوات؟" لقال: "لا أعرف بعد، سأذهب إلى حيث يأخذني الله". بغض النظر عما إذا كانوا يتصرفون باندفاع أو بعد تفكير عميق، فإن هذه المظاهر تكشف في كل الأحوال حقيقة واحدة، وهي أن الناس لديهم الكثير من التصورات عن عمل الله. هم لا يعرفون كيف سيعمل الله ليخلّصهم، أو بمَ سيشعرون، أو في أي حالة وبيئة سيعيشون بعد أن يخلّصهم. أما عن ماهية مقاصد الله بالضبط، أو النتيجة التي يريد الله تحقيقها من خلال عمله على الناس، فهم لا يعرفون أي شيء عن ذلك أيضًا. ماذا يعرفون إذًا؟ هم يتذكرون جملة واحدة فقط: يوم الله قريب، والكوارث قد حلّت، وعمل الله سينتهي قريبًا، وعلينا أن نتخلى عن كل شيء ونتبع الله. هذا هو المصدر والأساس لتشكيل كل مفاهيمهم وتصوراتهم، ومن خلال هذه المفاهيم والتصورات اتخذوا كل أنواع الخيارات والقرارات. ما الخيارات والقرارات التي اتخذوها؟ لقد اختاروا التخلي عن العالم، والتخلي عن دراستهم، والتخلي عن وظائفهم، والتخلي عن زيجاتهم، والتخلي عن عائلاتهم، وحتى التخلي عن الحب الجسدي والعائلي، وما إلى ذلك، وبعد أن تخلوا عن كل هذه الأشياء، فإنهم ينتظرون انتهاء عمل الله. ما هدفهم من انتظار انتهاء عمل الله؟ إنه أن يتم اختطافهم واتباع الله. الاختطاف إلى أين بالضبط؟ هم يعتقدون أنه بغض النظر عن المكان الذي سوف يُختطفون إليه، أو في أي يوم بالتحديد سوف يُختطفون، فإنهم لن يذهبوا إلى الجحيم على أي حال. هم يعتقدون أنه حتى إذا لم يذهبوا إلى السماء، فإنهم ذاهبون إلى مكان أسمى، وأنه حتى إذا لم يذهبوا إلى السماء، أو إلى ملكوت مادي، فإنهم لن يخطئوا باتباعهم لله، وأنهم على الأرجح سوف يُختطفون إلى حيثما يكون الله. على الرغم من أن هذه المفاهيم والتصورات التي لدى الناس مكتملة الأركان، فهل يمكن أن تتحقق؟ هل اللحظة التي كانوا ينتظرونها – أي نهاية عمل الله – قد حانت بعد؟ (كلا). وبما أن عمل الله لم ينتهِ بعد، فهل يشعر الناس بخيبة الأمل أو القلق؟ هل يشعرون بالندم؟ بعض الناس يشعرون بخيبة الأمل، أليس كذلك؟ يصبح بعض الناس سلبيين عندما يواجهون صعوبات أثناء قيامهم بواجبهم، أو يشعرون بالندم عندما يختبرون محنة في حياتهم المنزلية أو عندما يعانون من الاضطهاد ولا يجدون مخرجًا. بالطبع، لم يكن من السهل على بعض الناس أن يتحملوا حتى اللحظة الراهنة، لكنهم في قلوبهم قلقون جدًا بالفعل. ما الذي يقلقهم؟ هم يفكرون: "لماذا لم ينتهِ عمل الله بعد؟ كم من الوقت سيستغرق عمل الله؟ هل ينبغي أن أعود إلى المنزل وأواصل حياتي؟ أينبغي أن أعود إلى العمل وأبحث عن مستقبل لي في العالم؟ أينبغي أن أعيد شراء منزلي؟ الله لا يستجيب لنا أو يعطينا إجابة واضحة حول هذا الأمر! ألا ينبغي إخبارنا متى سينتهي عمل الله، وما العمل الآخر الذي سيقوم به، حتى نكون مستعدين؟ لا يخبرنا الله بهذه الأشياء، بل يستمر في التعبير عن الحقائق فحسب، وعقد شركة عن الحقائق، والحديث عن الخلاص. هو لا يتحدث أبدًا عما سيحدث لاحقًا، أو عن المستقبل، أو متى ستدخل البشرية إلى غاية جميلة، أو متى ستنتهي حياة الجسد؛ إنه يجعلنا ننتظر إلى ما لا نهاية فحسب". ليس لدى الناس معرفة بعمل الله. وبشكل أكثر تحديدًا، فهم لا يعرفون بوضوح كيف يخلِّص الله الناس، وما الطرق التي يستخدمها لخلاص الناس، وما العمل المحدد الذي ينفّذه الله ضمن كل عمله ليمكّن الناس من أن يُخلَّصوا، وما إلى ذلك. وبدلًا من ذلك، يعيشون دائمًا في إطار مفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة، ويعتبرون عمل الله أمرًا شكليًا أو نوعًا خياليًا من السحر. يبدو الأمر كما لو كان عمله مجرد كلام بلاغي وليس له أي مضمون محدد – ما على الله إلا أن يقول بضع كلمات وكل ما يقوله سيتحقق، ولا راد لما يأمر به، وبعد ذلك سيتغير الناس، ويصبحون كما جاء في نبوءات سفر الرؤيا، ويتحولون إلى أشخاص قُدوسين ويصبحون مُقدَّسين. بغض النظر عن الأفكار الخيالية والجوفاء التي لدى الناس عن عمل الله، سواء كانت محددة أو غير محددة، فإن الناس في المجمل مليئون بالمفاهيم والتصورات عن عمله، وهم يعيشون دائمًا في إطار مفاهيم وتصورات جوفاء بشأن كيفية تعاملهم مع عمل الله، وفي كيفية تعاملهم مع كل جزء محدد من العمل الذي يقوم به الله وكل شيء محدد يقوله لخلاص البشرية. بالطبع، لدى غالبية الناس مفهوم وتصور واحد فقط عن عمل الله، وهو أنه بمجرد أن ينتهي عمل الله، سيكون الناس قد نجوا أخيرًا، وما داموا يستطيعون الانتظار حتى ينتهي عمله ويكونون على قيد الحياة في ذلك الوقت، فسيكونون قد انتصروا، وسيكون كل ما تركوه وقدموه، وما عانوه من مشاق، وما دفعوه من أثمان مستحقًا. وبناءً على هذا، فمن ناحية، الناس مليئون بكل أنواع التصورات عن عمل الله. ومن ناحية أخرى، الناس لا يسعون إلى الحق في إيمانهم بالله، بل توجد صفة المقامرة في إيمانهم؛ فهم يراهنون بحياتهم، وكل ممتلكاتهم، ومستقبلهم، وزواجهم، وكل ما لديهم، ويعتقدون أنهم يحتاجون فقط إلى التحمل حتى ينتهي عمل الله، وأنهم ما داموا على قيد الحياة عندما يعلن الله أن عمله قد انتهى، فسيكونون قد ربحوا، واستعادوا كل ما دفعوه. أليست هذه هي الطريقة التي يفكر بها الناس؟ (بلى). الآن وقد تحدثنا كثيرًا عن هذا، ما مفاهيم الناس وتصوراتهم الرئيسية عن عمل الله؟ (يعتقد الناس أن عمل الله مليء بالمعجزات، وأن الله يمكنه تطهير الناس ببضع كلمات فقط، ويمكنهم دخول ملكوت السماوات دون الحاجة إلى دفع أي ثمن أو السعي إلى الحق). هذه هي المفاهيم والتصورات التي لدى الناس عن عمل الله. ما المفاهيم والتصورات الأخرى الموجودة؟ (لا يعرف الناس بالضبط ما النتيجة التي يريد الله أن يحققها من خلال عمله على الناس، ويظنون أنه ما داموا يستطيعون التحمل حتى ينتهي عمل الله، فسيكون لديهم أمل في دخول ملكوت السماوات). هذا أيضًا مفهوم وتصور – يظن الناس أن عمل الله هو مجرد أمر شكلي وإجراء روتيني. ماذا يوجد غير ذلك؟ (لا يسعى الناس في إيمانهم بالله إلى الحق، بل توجد صفة المقامرة في إيمانهم). هل هذا مفهوم وتصور؟ هذا هو جوهر إيمان الناس بالله وجوهر سعيهم. ما المفاهيم والتصورات المتضمنة في هذا؟ أليس الناس يظنون أنهم ما داموا يتخلون عن كل شيء ويقومون بواجبٍ ما أثناء اتباعهم لله، فإنهم سيتغيرون كما لو أنّ ذلك سوف يتحقق بالسحر؟ (بلى). إن أفكار الناس جوفاء للغاية ومهتمة بالأشياء الخارقة للطبيعة والخيالية. يظن الناس أنهم لا يحتاجون إلى قبول التوبيخ، أو الدينونة، أو التهذيب، أو التزود بكلام الله، وأنهم لا يحتاجون سوى أن يتبعوا الله بهذه الطريقة، ويقوموا بأي واجبات تُطلب منهم، وأنهم ما داموا يتبعون إلى النهاية، فسوف يتغيرون، ويدخلون ملكوت السماوات في النهاية بمجرد انتهاء عمل الله. أليست هذه مفاهيم الناس وتصوراتهم؟ (بلى).

الناس مليئون بكل أنواع المفاهيم والتصورات عن عمل الله. ما عقدنا شركة عنه للتو يتعلق بمفاهيم الناس عن أيام عمل الله. بالإضافة إلى هذه المفاهيم، ثمة نوع آخر من المفاهيم والتصورات. وهو أنه كلما واجه الناس بعض الصعوبات الحقيقية، فإنهم غالبًا ما يأملون في إرادتهم الذاتية أنهم سيحصلون على بصيص من الإلهام من الله ثم تأتيهم فكرة لامعة، دون أن يحتاجوا إلى أن يأكلوا كلام الله ويشربوه، أو يُسلِّحوا أنفسهم بالحق، أو يستوعبوا مبادئ الحق في الأوقات العادية، وأن الله يمكن أن يساعدهم على علاج أي مشكلات تواجههم في حياتهم اليومية، مهما كانت كبيرة أو صغيرة. إن استيعاب الناس لعمل الله وفهمهم له خيالي للغاية وأجوف، وهم أيضًا مليئون بالمفاهيم والتصورات حول طرق الله في تخليص الإنسان. لا يريد الناس طلب الحقائق المختلفة في عمل الله والتعامل مع كل أمر بطريقة عملية وفقًا لمبادئ الحق. وبدلًا من ذلك، يأملون أنه كلما واجهوا مشكلة من أي نوع، سيعطيهم الله نورًا واستعلانات، تمامًا كما أعطى للأنبياء استعلانات، حتى يكون لديهم حكمة وقدرة وطرق للتعامل مع كل أنواع المشكلات، بغض النظر عمّا يحدث لهم في حياتهم الحقيقية، دون أن يحتاجوا إلى الصلاة إلى الله وطلب الحق، أو أن يأكلوا كلام الله ويشربوه، كما لو كانوا يعيشون في عالم سحري. وفقًا لتصورات الناس، هم يظنون أنهم بمجرد أن يبدؤوا الإيمان بالله سيصبحون أذكياء وفطنين. حتى إن البعض يظن أنه بمجرد أن يبدؤوا في الإيمان بالله سيصبحون جميلين، ولن يعود لديهم أي صعوبات ومشكلات جسدية، أو العائق المتمثل في الشخصيات الفاسدة، أو أي صعوبات حقيقية في حياتهم اليومية. فهم يعتقدون أنه ما دامت لديهم الإرادة لإرضاء الله، فإنه سيمنحهم القوة ويخلق لهم ظروفًا جيدة ومتميزة، ويجعل كل ذلك واقعًا، ويحقق لهم كل تطلعاتهم وأمنياتهم، خاصة عندما يواجهون أمورًا تفوق ما يمكن أن يحققه مستوى قدراتهم وغرائزهم، فإن الله سوف يمد لهم يد العون حتى يتمكنوا من القيام بالأمور التي يريدون القيام بها بذكاء أو بسهولة. يوجد أيضًا بعض الناس الذين لديهم مستوى قدرات ضعيف وافتقار للمهارات في كل نوع من أنواع المهن، ويعتقدون أن الله ما عليه إلا أن يصنع معجزة أو أعجوبة وسوف يصبح مستوى قدراتهم جيدًا فجأة، وسوف يصبحون أذكياء فجأة. ويعتقدون أيضًا أنه لا يوجد شيء يصعب على الله تحقيقه، وأن الله يستطيع أن يساعدهم على إنجاز الأشياء التي لا يستطيعون إنجازها بأنفسهم، ويساعدهم على علاج المشكلات الصعبة التي لا يستطيعون التغلب عليها بأنفسهم والتي تفوق قدراتهم. باختصار، لدى الناس العديد من المفاهيم والتصورات فيما يتعلق بعمل الله. فمن ناحية، هم مليئون بتصورات مختلفة عن مدة عمل الله، كما قاموا بمختلف الإجراءات ودفعوا أثمانًا مختلفة في هذا الصدد. وفي الوقت نفسه، فإن الناس مليئون أيضًا بجميع أنواع المفاهيم والتصورات حول مختلف الصعوبات والمشكلات التي يواجهونها، وحتى حول شخصياتهم الفاسدة. معظم هذه المفاهيم والتصورات جوفاء، وخيالية، وغير واقعية، بل وأكثر من ذلك، فهي تتجاوز مستوى قدرات الناس وعقولهم، وتتجاوز نطاق غرائزهم. غالبًا ما يأمل الناس ألا يتصرف الله بناءً على صعوباتهم الفعلية، أو بناءً على مستوى قدراتهم، وعقولهم، وغرائزهم، وأن يمكِّنهم بدلًا من ذلك من تجاوز كل هذا، وتجاوز إنسانيتهم الطبيعية ومستوى قدراتهم وغرائزهم للقيام بأشياء معينة. الناس مليئون بمفاهيم وتصورات عن عمل الله، ومحتوى تصوراتهم خارق للطبيعة بشدة. هذه المفاهيم والتصورات تتعارض تمامًا مع الحقائق التي عبر عنها الله ومعادية لها. لا يفكر الناس في داخلهم: إذا كان الله يفعل هذه الأشياء الخارقة للطبيعة، فلماذا لا يزال يتكلم بكلمات كثيرة ويقدم حقائق كثيرة للناس؟ لن يكون بحاجة إلى القيام بذلك. السبب في أن عمل الله عملي للغاية هو أن الله يأمل في تقديم كل كلماته وحقائقه للناس وإعمالها فيهم، حتى يتمكنوا من العيش بهذه الكلمات وهذه الحقائق. ليس مقصده تمكين الناس من تجاوز إنسانيتهم الطبيعية أو غرائزهم، بل تمكينهم، على أساس إنسانيتهم الطبيعية، من التمسك بمبادئ الحق، والتمسك بالواجبات والإرساليات التي كلفهم الله بها. ومع ذلك، فإن مفاهيم الناس وتصوراتهم على النقيض تمامًا من عمل الله، ولا تتماشى مع طريقة عمل الله على الإطلاق. يريد الله أن يعمل بطريقة عملية، في حين أن تصورات الناس عن عمل الله تتعلق بأمور خارقة للطبيعة، وجوفاء، وغير واقعية. يأمل بعض الناس بالطبع أن يستخدم الله طرقًا أكثر تميزًا ليمنحهم استعلانات، ويعيلهم، ويدعمهم، ويساعدهم، بل ويغيرهم ويمكّنهم من الخلاص. على سبيل المثال، عندما يواجه بعض الناس مشكلة ما، فإنهم غالبًا لا يبحثون في كلمات الله عن إجابات أو طرق للممارسة، بل يركعون بدلًا من ذلك، ويغلقون أعينهم، ويصلّون. لا يطلبون الحق بشأن المشكلة عندما يصلّون، ثم يجدون كلمات الله الملائمة لعلاجها. بدلًا من ذلك، يأملون أن يستطيع الله إخبارهم في قلوبهم بما عليهم فعله، أو أن ينيرهم بجملةٍ، أو فكرةٍ، أو صورةٍ، أو أن يمكّنهم من الحصول على بعض النور ويعطيهم بعض الدافع؛ هم يريدون فهم الحق بهذه الطريقة. بالطبع، يوجد بعض الأشخاص الذين يتبعون نهجًا أكثر تطرفًا، وهو أنهم كلما واجهوا مشكلة، يأملون أن يوحي الله لهم بمقطع من كلماته في حلم، ويخبرهم بما إذا كان ينبغي لهم فعل شيء ما وكيفية فعله، أو بما إذا كان ينبغي لهم الذهاب إلى مكان ما، أو بما إذا كان ينبغي لهم التبشير بالإنجيل إلى فلان. عندما يواجه بعض الناس صعوبات كبيرة، يأملون في أن يروا حلمًا أو أن يحصلوا على إجابة في الحلم، بل ويأملون في تحليل حلمهم وتفسيره مع إخوتهم وأخواتهم أو قادة الكنيسة، ويفكرون: "ما معنى هذا الحلم الذي أراني الله إياه؟ ماذا يريد مني أن أفعل؟ هل يأمرني بالذهاب أم لا؟" هم يعتقدون أن عمل الله هو أن يمنح الناس استعلانات، ويقودهم، ويعيلهم باستخدام هذه الوسائل الخاصة، وبالتالي تمكينهم من الخلاص. أليس هذا مجرد مفهوم وتصور؟ (بلى، هو كذلك). ثمة أشخاص آخرون، عندما تواجههم مشكلة، ولا يعرفون ماذا يفعلون ولا يحصلون على إجابات من الله عندما يصلّون، يلجؤون إلى اتخاذ القرارات عن طريق رمي عملة معدنية. على سبيل المثال، عندما يتعلق الأمر بالذهاب إلى مكان ما للتبشير بالإنجيل، يصلّون إلى الله لمعرفة ما إذا كان ينبغي لهم الذهاب أم لا، ولا يحصلون على إجابة، فماذا يفعلون بعد ذلك؟ يرمون عملة معدنية فحسب ليقرروا ما إذا كانوا سيذهبون أم لا. يظنون أنه إذا استقرت العملة ووجهها لأعلى، فهذا يثبت أن الله يريدهم أن يذهبوا، أما إذا استقرت وظهرها لأعلى، فهذا يثبت أن الله لا يريدهم أن يذهبوا. يرمون العملة ثلاث مرات وتستقر بوجهها لأعلى مرة واحدة وبظهرها لأعلى مرتين، فيستنتجون: "النتيجة اثنان مقابل واحد، وهذا يعني أن الله لا يريدني أن أذهب"، فلا يذهبون. بل إنهم حتى يشعرون براحة تامة لعدم الذهاب، ظانين أن تلك هي مشيئة الله، ويقولون لأنفسهم: "يجب أن أتبع إرشاد الله. هذا قرار الله، وليس قراري. ينبغي أن أخضع لإرشاد الله وألا أذهب". فهل ينبغي لهم الذهاب فعلًا أم لا؟ هل يمكن الحصول على إجابة دقيقة من خلال البحث عن مقاصد الله بهذه الطريقة؟ الإجابة بالتأكيد لن تكون دقيقة. عندما تواجه مثل هذا الوضع، ينبغي لك اتخاذ قرار بناءً على المبادئ وما إذا كانت الظروف تسمح بذلك – هذه فقط هي الطريقة الصحيحة. إن التبشير بالإنجيل هو واجبك، ومهمتك، والعمل الذي ينبغي أن تقوم به اليوم، لذا ينبغي أن تذهب – فمن الصواب فحسب أن تذهب. وعلى الرغم من ذلك، فإن الناس غالبًا لا يستوعبون مثل هذه الأمور أو يتعاملون معها بناءً على هذه الوقائع، وبدلًا من ذلك، يتعاملون معها غالبًا بناءً على بعض المفاهيم والتصورات، ويحكمون عليها باستخدام بعض الوسائل والأساليب غير المعتادة، وفي النهاية يتخذون بعض القرارات السخيفة والمحرَّفة. أليس هذا بسبب مفاهيمهم وتصوراتهم؟ (بلى). في عمل الله، عندما لا يقدم الله كلمات واضحة تخبر الناس كيف ينبغي القيام بكل شيء أو ما المبادئ التي يجب الالتزام بها في التعامل مع كل نوع من المشكلات، يحتاج الناس إلى اتباع توجيهات الروح القدس واتباع الإرشاد الذي يقدمه الله لهم في الظروف الحقيقية. بالطبع، هم بحاجة أيضًا إلى التشاور أو الصلاة والطلب مع إخوتهم وأخواتهم، وفي النهاية اتخاذ قرار بشأن كيفية التعامل مع المشكلة القائمة بناءً على الوضع الفعلي. ومع ذلك، في عمل الله، عندما يكون لدى الله كلمات واضحة وتعليمات واضحة تخبر الناس بمبادئ الممارسة لمختلف الأمور، يمكن التخلي عن هذه الشكليات التي كانت متبعة سابقًا، ولا يعود الناس بحاجة إلى الالتزام بها. إذا استمروا في الالتزام بها، فسوف يؤدي ذلك إلى تأخير الأمور فحسب. على سبيل المثال، لنفترض أنه كلما طرأ أمر ما وكان من الضروري الذهاب والتصرف، فإن الناس لا يزالون يركعون على ركبهم ويصلون، قائلين: "يا الله، هل ينبغي أن أذهب أم لا؟ إذا كنت لا تريدني أن أذهب، فاخلق بعض الظروف لتعيقني فحسب، أما إذا كنت تريدني أن أذهب، فاجعل كل شيء يسير بسلاسة بالنسبة إليَّ". هذا هو الالتزام الصارم بالشكليات، وهو ليس ما يطلبه الله من الناس. عندما يكون لله كلمات واضحة بشأن متطلباته ومعاييره، لا يحتاج الناس بعد ذلك إلى المرور بأي شكليات من الطلب، والصلاة، والاستقصاء، وما إلى ذلك. بدلًا من ذلك، ينبغي لهم من ناحية أن يتصرفوا وفقًا للوضع الفعلي والظروف الحقيقية، ومن ناحية أخرى، ينبغي لهم قبل كل شيء أن يتصرفوا وفقًا لمبادئ الحق، وهذا هو الصواب. تعامل كل يوم مع الأشياء بالنظام الصحيح، وافعل كل ما ينبغي لك فعله، ولا تفعل ما لا ينبغي لك فعله؛ تعامل مع ما هو عاجل ويحتاج إلى التعامل معه، واترك ما يمكن تركه جانبًا في الوقت الحالي، واهتم أولًا بالأمور العاجلة. أليست هذه مبادئ؟ (بلى، إنها كذلك). إنها مبادئ بالفعل. يجب أن تتذكر هذا: عندما تصلي إلى الله وتطلب فهم مقاصده، يجب أن تفعل ذلك بناءً على كلماته؛ في أوضاع خاصة، أي عندما لا توجد كلمات واضحة من الله تقدم تعليمات، ينبغي أن تعلم مع ذلك أن لديه كلمات واضحة ومبادئ للممارسة بشأن جميع أنواع الأمور، وفي مثل هذه الحالات، ينبغي أن تتصرف بما يتوافق مع مختلف مبادئ الحق التي أوصى الله بها الناس في الماضي. ومع ذلك، فقد كوَّن الناس في أذهانهم العديد من المفاهيم والتصورات حول عمل الله، وهي مفاهيم وتصورات سخيفة، وغريبة، وترتبط بأمور خارقة للطبيعة، ما يحوّل كلمات الله ومختلف مبادئ الحق إلى زخارف وتعاليم جوفاء، ويجعلها غير صالحة لتكون معايير للناس في التعامل مع الأمور أو طرقًا للممارسة عندما يواجهون المشكلات. هذا أمر مؤسف، وهو ناتج بالكامل عن تكوين الناس للعديد من المفاهيم والتصورات حول عمل الله.

لدى الناس بعض المفاهيم والتصورات الأخرى السخيفة والغريبة والعجيبة عن عمل الله وتتخلل حياتهم اليومية. لنفترض، على سبيل المثال، أنه عندما يكون شخص ما على وشك القيام بالمهمة التي يجب أن يقوم بها أكثر من غيرها، يحدث شيء ما يعتقد أنه لم يكن من المفترض أن يحدث، مثل أن يُسرق هاتفه المحمول وهو في طريقه للقيام بالمهمة، أو تتعطل سيارته أو يسقط وهو في الطريق إلى هناك، أو يسير شيء آخر بشكل خطأ. ماذا يعني هذا؟ هل يعني أن الله يعيقه عن القيام بهذه المهمة؟ هل يعني أن القيام بهذه المهمة لا يتماشى مع مقاصد الله؟ هل يعني أنه لا ينبغي القيام بهذه المهمة؟ هل ينبغي فهم الأمر واستيعابه بهذه الطريقة؟ (كلا، لا ينبغي ذلك). إذا كان هذا هو الشيء الأكثر أهمية الذي ينبغي لك القيام به الآن في أداء واجبك، وذهبت وقمت به، فحتى لو واجهت بعض العقبات والصعوبات في الطريق، أو حتى الأشياء التي يعتقد الناس أنها لا يُفترض أن تحدث، فلا يمكن القول إن هذا الواجب الذي تؤديه وهذه المهمة التي تقوم بها لا يرضيان الله، أو إن الله يُعطِّلك عن القيام بهذه الأشياء – فهذا مفهوم بشري وتصور. إذا أراد الله أن يُعطِّلك، فلن يستخدم هذه الأساليب. بدلًا من ذلك، سوف يُعد ظرفًا ما بشكل مباشر حتى لا تضطر، على نحوٍ طبيعي، إلى الذهاب والقيام بهذه المهمة. أي أن الله سيجعل الأمر واضحًا جدًا في ذهنك أن ثمة أمرًا أكثر أهمية يجب أن تقوم به اليوم، وبالتالي ستضطر إلى إزاحة تلك المهمة إلى المرتبة الثانية أو الثالثة في قائمتك، وتركها لتقوم بها لاحقًا. وبغض النظر عن كيفية إجرائك لحساباتك، ستجد أنه لن يكون من الممكن إنجاز تلك المهمة اليوم بناءً على الوضع الفعلي. هذا هو تعطيل الله لك. ولكن، بغض النظر عما تفكر فيه، ومهما كانت العقبات والصعوبات التي تطرأ في عملية تنفيذ تلك المهمة، على أي حال، إذا كان يجب القيام بتلك المهمة اليوم، فينبغي لك الذهاب والقيام بها. إذا عطَّلك الله، فسوف يستخدم أنسب الوسائل وأكثرها ملاءمة ليجعلك تتخلى عن تلك المهمة بشكل طبيعي، هذه هي الطريقة التي يعمل بها الله. إن الطريقة التي يعمل بها الله هي أن يترك الناس يفعلون ما يجب عليهم فعله في نطاق الغرائز البشرية. من ناحية، هذا هو الموقف الذي ينبغي أن يكون لدى الناس. ومن ناحية أخرى، يوجد أيضًا عامل الظروف الموضوعية – إذا كانت الظروف تسمح بالقيام بالمهمة، فيجب القيام بها؛ وإذا كانت الظروف لا تسمح بذلك، فينبغي للناس الانتظار بعض الوقت للقيام بها. ما الغرض من الانتظار؟ إنه انتظار الوقت المناسب والظروف التي يرتبها الله. إذا كانت الظروف غير مناسبة باستمرار، وإذا كانت الأمور تستمر في السير على نحو خطأ في أثناء محاولتك لأداء هذه المهمة، فلا ينبغي لك القيام بها. هل فهمت؟ (نعم). إن الناس في حياتهم اليومية لا يحتاجون إلى محاولة فهم ما يشعرون به في أرواحهم عندما يؤدون المهام، بغض النظر عن نوع هذه المهام، سواء كانت أمورًا كبيرة أو صغيرة، أو سواء كانت شؤونًا شخصية أو شؤون الكنيسة. إذا كنت تشعر بانخفاض الروح المعنوية اليوم، ولا تريد في قلبك القيام بمهمة ما، فاسأل الآخرين الذين سيؤدونها معك إن كانوا يشعرون بانخفاض حالتهم الروحية. إذا كان الآخرون لا يشعرون بانخفاض الروح، وكانوا راغبين في قلوبهم في القيام بالمهمة، ولكنك تستنتج أنه لا ينبغي القيام بها بناءً على مشاعرك الخاصة، ألست تتصرف بشكل شخصي بعض الشيء حيال ذلك؟ (بلى). لذلك، عندما يؤدي الناس مهمة ما، يجب أن يفهموا على الأقل أنه لا ينبغي أن يحاولوا فهم مشاعرهم أو التصرف بناءً على مشاعرهم. لنفترض، على سبيل المثال، أن عليك أداء مهمة ما، وتشعر بقليل من التوتر، وتظل عينك ترتعش، وأذناك تطنان، وتقول: "جفني الأيمن يرتعش، هل هذا نذير شؤم؟ هل من المفترض أن أؤدي هذه المهمة؟" ثم يقول أحدهم: "ارتعاش العين اليسرى ينبئ بثروة، ولكن ارتعاش العين اليمنى ينبئ بكارثة"، وبعد سماعك لهذا الكلام، لا تجرؤ على الذهاب والقيام بالمهمة. بغض النظر عن أي عين من عينيك ترتعش، إذا كانت هذه مهمة تم الاتفاق عليها مسبقًا، وكانت جميع العوامل اللازمة للقيام بهذه المهمة متوفرة، والزمان والمكان مناسبان، فيجب عليك الذهاب والقيام بها. إذا قررت عدم الذهاب لمجرد أن شخصًا واحدًا يقول إن ارتعاش عينك اليمنى ينبئ بكارثة، فهل هذا تصرف مناسب؟ (كلا، ليس مناسبًا). لماذا ليس مناسبًا؟ إذا كانت هذه مسؤوليتك وواجبك، وكانت الظروف الموضوعية اليوم وكل الأحوال تسمح بذلك، وعلاوة على ذلك، فإن المهمة يلزم القيام بها على وجه السرعة، فينبغي لك الذهاب والقيام بها. فما الضير إن ارتعش جفنك الأيمن؟ قد تطرأ بعض المشكلات البسيطة ولا تسير الأمور بسلاسة شديدة، ولكن المهمة تُنجز بالرغم من ذلك. فقط إذا عطَّل الله ذلك ولم تسمح الظروف بالتنفيذ، فيجوز لك حينئذٍ ألا تذهب وتقوم بالمهمة. يقول أحدهم: "لا بد أن ثمة خطبًا ما حتى ترتعش عينك اليمنى"، ولكن يقول آخر: "هذه مهمة تم الاتفاق عليها مسبقًا، لذا ينبغي أن نذهب ونقوم بها". في النهاية، تنطلقون جميعًا للقيام بها على أي حال، لكن السيارة تتعطل بشكل غير متوقع في منتصف الطريق. أخبروني، إذا ارتعشت العين اليمنى لشخص ما عند انطلاق المجموعة، فهل ينبغي أن يذهبوا في هذه الحالة؟ أريد أن أرى ما إذا كنتم تفهمون الحق فعلًا أم لا. ما رأيكم، هل يصح الذهاب والقيام بهذه المهمة؟ (نعم، سيكون ذلك صحيحًا). هذا أمر مؤكد. لا يمكنكم الحكم على ما إذا كان ينبغي لكم الذهاب أم لا بناءً على ما إذا كان جفنكم الأيمن أو الأيسر يرتعش. بادئ ذي بدء، الذهاب للقيام بهذه المهمة هو أمر صحيح. فلماذا تعطلت السيارة في الطريق إلى هناك؟ هل أذنَ الله بذلك؟ من الصعب تفسير ذلك، أليس كذلك؟ (قد يكون سبب تعطل السيارة في الطريق إلى هناك هو الإهمال البشري، كأن تكون السيارة لم يتم فحصها مسبقًا لمعرفة إن كانت بها أي أعطال). هذا أحد الأسباب المحتملة. إذا استبعدنا هذا السبب، فهل من الطبيعي أن تتعطل السيارة في منتصف الرحلة؟ (نعم). إذا اشتريت سيارة صينية مستعملة لم تكن ذات جودة عالية في البداية، ولم تقم بصيانتها أو إصلاحها بشكل صحيح وواصلت قيادتها فقط، فسوف تتعطل السيارة في منتصف الرحلة. إذا تعطلت السيارة في منتصف الرحلة، فهل هذا يعني أن المهمة لا يمكن إنجازها بالتأكيد؟ (ليس بالضرورة). تتعطل السيارة ويستغرق إصلاحها ساعة أو ساعتين. عندما تصل إلى الوجهة، يقول الإخوة والأخوات هناك: "من حسن الحظ أنكم أتيتم في هذا الوقت. لقد غادر عناصر المراقبة للتو. لو كنتم قد جئتم قبل ساعتين من ذلك، لكان التنين العظيم الأحمر قد أمسك بكم بالتأكيد. كان ذلك وشيكًا!" كما ترى، تحول الأمر السيئ إلى أمر جيد. هل كان من الصواب الذهاب والقيام بالمهمة؟ (نعم). هل كان وراء تعطل السيارة مقصدٌ صالح من الله؟ (نعم). إذًا، هل كان ارتعاش جفنك الأيمن علامة على سوء الحظ أم حسن الحظ؟ (لا هذا ولا ذاك). لم يحدث شيء يمكن اعتباره نتيجة لذلك. إذا توقفنا بالقصة عند اللحظة التي تعطّلت فيها السيارة، فإن الادعاء بأن "ارتعاش العين اليمنى ينبئ بكارثة" سيبدو دقيقًا جدًا. تعطّل السيارة كان حادثًا مؤسفًا، أليس كذلك؟ ولكن بالنظر إلى العاقبة النهائية، اتضح أن تعطّل السيارة كان أمرًا جيدًا. فلو لم تتعطل السيارة، لكنتم جميعًا قد وقعتم في ورطة بمجرد وصولكم إلى وجهتكم – لن تكونوا قد فشلتم في إنجاز المهمة فحسب، بل كنتم ستُعتقلون أيضًا. ولكن، كما اتضح فيما بعد، تعطلت السيارة في الطريق واستغرق إصلاحها ساعتين، لذا عندما وصلتم إلى هناك، كان الخطر قد زال للتو وكنتم في أمان. كان ذلك حماية الله لكم! فكّروا في الأمر، إذا نظرنا إلى الأمر من منظور تعطّل السيارة، يبدو الأمر كما لو أن الله كان يعيقكم عن الذهاب، لكنكم في الواقع لم تكتشفوا ما حدث إلا بعد إصلاح السيارة ووصولكم دون وقوع أي حوادث أخرى. كيف تنظرون إلى مبادئ تصرفات الله وأساليبها خلال هذه العملية برمتها؟ ما نوع الفهم الذي ينبغي أن يكون لدى الناس عن عمل الله؟ راجعوا هذه الأشياء؛ ثمة حقائق يمكن طلبها هنا، وسأرى ما إذا كنتم قادرين على طلبها أم لا. (يا الله، ما أفهمه هو أنه بغض النظر عما يحدث للناس من خير أو شر، فإن مقصد الله في ذلك صالح). هذا أحد الجوانب. (وثمة جانب آخر، وهو أن عمل الله ليس خارقًا للطبيعة أو خياليًا، بل هو عملي جدًا). نعم، هذا فهم جيد. إن عمل الله عملي، وهو ليس خياليًا أو خارقًا للطبيعة؛ يمكن لأي شخص ذي إنسانية طبيعية أن يشعر به ويعرفه من خلال الاختبار، وهو أيضًا شيء يستطيع الناس استيعابه. أليس هذا هو الفهم الذي ينبغي أن يكون لدى الناس فيما يتعلَّق بعمل الله؟ (بلى). بالإضافة إلى هذا الفهم، ما الذي ينبغي أن يفهمه الناس أيضًا؟ ينبغي أن يفهموا أن الله له السيادة على كل شيء. كل شيء محدد يقوم به الله في عمله يُمكِّن الناس من رؤية أن تصرفاته عملية للغاية. في البداية، عندما كانت مجموعتكم تستعد للانطلاق، ناقش بعضكم مسألة الذهاب أو عدم الذهاب. لم يعطِّلك الله؛ لم يجعلك تشعر بالغثيان أو تصاب بالتقيؤ أو الإسهال. لم يعطِّلك ولم يحثك على الذهاب كذلك. أليس هذا عمليًا جدًا؟ وسمح للمجموعة بمناقشة الأمر معًا. قال بعض الناس إن جفنهم الأيمن كان يرتعش، بينما قال آخرون إنهم شعروا بعدم الارتياح في داخلهم، لكن بغض النظر عما إذا كنت تعتمد على مشاعرك ومزاجك، أو على تصوراتك المتعلقة بالأمور الخارقة للطبيعة، ففي النهاية ينبغي لك الذهاب إلى حيث كان من المفترض أن تذهب، ولم يعطِّل الله ذهابك بأي شكل من الأشكال. أليس من العملي جدًا أن يعمل الله بهذه الطريقة؟ (بلى). إن تصرفات الله ليست جوفاء على الإطلاق؛ فكل أنواع المظاهر البشرية مسموح بها، والتي تشمل حتى ارتعاش جفون بعض الناس. أخبرني، هل يستطيع الله أن يوقف ارتعاش جفون الناس أو يتحكم فيه؟ ألم يكن من السهل على الله أن يتحكم في ذلك؟ لكن هل فعل ذلك؟ (كلا). لم يفعل الله ذلك. لم يتدخل، لقد منحك الحرية. ارتعش جفنك بشكل طبيعي، لكن في النهاية، انطلقت المجموعة رغم ذلك – كان كل هذا عمليًا جدًا. لكن كانت توجد مشكلة عند الوجهة المقصودة، ولم يتخلص الله من هذا الخطر لمجرد أنكم كنتم متجهين إلى هناك. لم يفعل الله ذلك، وظلت المتاعب تحدث كما كان من المفترض أن تحدث. لكن الله فعل شيئًا ذكيًا: لقد جعل سيارتكم تتعطل في منتصف الطريق إلى هناك، حتى إذا ما تم إصلاح السيارة ووصلتم جميعًا إلى الوجهة، كان الخطر قد زال. هكذا حماكم الله. كما ترى، بسبب هذا التأخير الزمني، مكّنك الله بذكاء من تجنب الخطر. كل ما يفعله الله عملي للغاية، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا، هذا يوضح لك بطريقة عملية للغاية أن ما يفعله الله ليس أجوفَ أو خارقًا للطبيعة على الإطلاق، وأن حدوث كل شيء طبيعي وحتمي، ولكن فيه تكمن قدرة الله. طوال الحدث بأكمله، ومهما كانت تصورات الناس، ومهما كانت صعوباتهم، ونقاط ضعفهم، ومشكلاتهم، ومهما كانت وجهات نظرهم التي ناقشوها معًا صحيحة أو خطأ، لم يؤثر أي من هذا في ما حدث في نهاية المطاف، ولم يؤثر في العاقبة الحتمية للحدث. كل شيء كان من المفترض أن يحدث قد حدث بالفعل، والمشكلة التي كان من المفترض أن تحدث قد حدثت بالفعل، والسيارة التي كان من المفترض أن تتعطل قد تعطلت بالفعل، كما أن وجهات نظر الناس قد انكشفت أيضًا، لكن العاقبة النهائية للحدث جرت مع ذلك وفقًا للطريقة التي حددها الله، ووفقًا لما عينه الله مسبقًا وكيف مارس الله السيادة على الحدث. هذه هي قدرة الله، أليس كذلك؟ (بلى). لقد حدث كل هذا بشكل عملي وطبيعي للغاية، تمامًا مثل كل ما يحدث للناس كل يوم في حياتهم اليومية؛ لقد حدث بشكل طبيعي ولم يكن خارقًا للطبيعة، أو خياليًا، أو أجوفًا. لذا، ينبغي للناس في هذا الأمر أن يفهموا أن عمل الله عملي وأن له السيادة على كل شيء. كيف ينبغي للناس أن يمارسوا؟ أولًا وقبل كل شيء، يجب أن يفهموا ما المبادئ التي ينبغي أن يلتزموا بها بغض النظر عما يحدث لهم. إذا اتبعوا المشاعر البشرية فقط، فهذا أمر لا يمكن الاعتماد عليه. لا ينبغي لهم الاعتماد على مشاعر خارقة للطبيعة، أو إطلاق تخمينات جامحة مبنية على تصورات جوفاء. بدلًا من ذلك، ينبغي لهم أن يذهبوا ويفعلوا ما يجب عليهم فعله بناءً على الظروف الفعلية والواجبات التي يجب عليهم القيام بها. بالإضافة إلى ذلك، فإن الشيء المهم هو أن يذهبوا ويفعلوا ما يجب عليهم فعله بناءً على مبادئ الحق. أليس هذا إذًا أسهل بكثير؟ (بلى). لذا، بغض النظر عن المشكلات التي تواجهك، وبغض النظر عن المرحلة التي وصل إليها عمل الله، لست بحاجة إلى الاعتماد على مشاعرك، ولست بحاجة إلى التحقق مما إذا كان التاريخ مبشرًا أم لا، وبالطبع لست بحاجة على وجه الخصوص إلى النظر إلى أي ظواهر فلكية أو الاستماع إلى أي نبوءات – فقط افعل ما يجب عليك فعله. يروق لبعض الناس أن ينظروا إلى الظواهر الفلكية أو يتحققوا مما إذا كانت التواريخ مبشرة بالخير أم لا، فيقولون: "غدًا ليس يومًا جيدًا، هل ستسوء الأمور إذا خرجت؟ هل سينفّذ التنين العظيم الأحمر اعتقالات؟ لماذا كان يوجد غراب ينعق عند الباب عندما استيقظت مبكرًا وخرجت هذا الصباح؟ سمعت أن بعض الناس رأوا قطة سوداء عندما خرجوا الليلة الماضية. هذه كلها علامات تنذر بالشؤم! ماذا ينبغي أن أفعل؟ هل يوشك أن يحدث خطر ما؟" إذا كانت لديك إنسانية طبيعية وتفكير بشري طبيعي، فينبغي أن تكون قادرًا على الحكم أي نوع من الظروف خطرة وأي نوع من الظروف آمنة نسبيًا، وتعرف كيف تتعاطى معها وتتعامل معها وفقًا للوضع الفعلي – لست بحاجة إلى النظر إلى تلك الأشياء الأخرى. أما بالنسبة إلى ما يجب أن تفعله وما لا يجب أن تفعله كل يوم، فمن ناحية، توجد كلمات الله الواضحة التي هي بمثابة مبادئ الحق، ومن ناحية أخرى، لديك الإنسانية الطبيعية، والضمير، والعقل، وما دمت تفعل ما يجب أن تفعله كل يوم بناءً على ترتيب الظروف الفعلية والتوجيه الذي توفره، ووفقًا للاحتياجات الفعلية للإنسانية الطبيعية ومسؤولياتك والتزاماتك الخاصة، فلا بأس إذًا. إذا تعامل الناس مع حياتهم اليومية بهذه الطريقة، ألن تكون الأمور أبسط بكثير؟ (بلى).

ب. مفاهيم الناس وتصوراتهم عن النتائج التي يقصد الله تحقيقها في عمله

على الرغم من أن عمل الله كلي القدرة ومعجز، وعلى الرغم من أن كلام الله هو الحق والحياة، فإنه من غير الممكن أن يجعل الناس كاملين أو يغيّرهم بين عشية وضحاها. غالبًا ما يقول بعض الناس، بناءً على مفاهيمهم وتصوراتهم: "لقد آمنت بالله لسنوات عديدة، فلماذا لم أتغير بعد؟ لماذا لم أبلغ منزلة التقديس بعد؟ لماذا ما زلت أحب العالم في قلبي؟ لماذا ما زلت مغرورًا؟ لماذا لا تزال لدي شهوة خبيثة؟ اعتدت أن أحب مشاهدة بعض مقاطع الفيديو أو البرامج الترفيهية للعالم غير المؤمن. لماذا ما زلت أرغب في مشاهدتها من حين لآخر، على الرغم من حقيقة أنني آمنت بالله حتى الآن، وأكلت كلام الله وشربته لسنوات عديدة، وقمت بواجبي، وتخليت عن أشياء، وبذلت نفسي لسنوات عديدة، وأشعر بأنني تخليت بالفعل عن تلك الأشياء في قلبي؟" هذه بعض المفاهيم التي لدى الناس، أليس كذلك؟ بعض الناس، في إيمانهم بالله بشكل خاص، يسعون دائمًا إلى أمور مثل كبح جماح أجسادهم، وعدم اشتهاء ملذات الجسد، وتحمل المزيد من المعاناة والمشقة، والقدرة على التغلب على العديد من الصعوبات الجسدية. لكن على الرغم من حقيقة أنهم يستمرون في السعي بهذه الطريقة، فإنهم ما زالوا يشعرون بأنهم غالبًا ما تتحكم فيهم رغبات الجسد المفرطة، واشتهاؤهم الراحة، والكسل، ولذلك غالبًا ما يكونون سلبيين ويفقدون إيمانهم بالله، ويفكرون: "لقد وصل عمل الله إلى هذه المرحلة، فلماذا أشعر بأنني مُخيِّب للأمل بدرجة كبيرة وما زلت سلبيًا في كثير من الأحيان؟" أحيانًا، عندما يحققون بعض النتائج في مهمة ما ويحظون باستحسان الجميع، يشعرون بالاطمئنان، ويفكرون: "لا يزال لديَّ أمل في الخلاص. إن عمل الله وكلامه رائعان جدًا. إن عمله يمكنه حقًا تغيير الناس". ولكن بعد فترة، يشعرون بأنهم ما زالوا يفتقدون أحباءهم. على وجه الخصوص، يتذكرون أحيانًا الأشخاص الذين كانوا يعشقونهم في الماضي، ويسترجعون بحنين الحياة الدنيوية التي عاشوها، ويشتاقون حقًا إلى أيام مجدهم عندما كانوا في العالم الدنيوي، لذلك يتساءلون: "كيف يُعقَل أنني ما زلت أشتاق إلى تلك الأشياء؟ لماذا لم أتخلَّ عن ملذات الجسد وأُكرِّس نفسي للقداسة منفصلًا عن العالم؟ لماذا لم أتغير بعد؟" ويشعرون بالضيق مرة أخرى. غالبًا ما يظلون عالقين في خضم هذه الأفكار ووجهات النظر. أحيانًا تكون حالتهم جيدة وأحيانًا سيئة، يكونون ضعفاء لفترة ثم أقوياء لفترة، يكونون سلبيين لبعض الوقت ثم إيجابيين لبعض الوقت. غالبًا ما يصدرون أحكامًا على أنفسهم بناءً على مظاهرهم في الحياة اليومية. إذا كانوا في حالة جيدة، يعتقدون أنهم مستهدفون بالخلاص؛ وإذا كانوا في حالة سيئة، يشعرون بأنه لا أمل في خلاصهم ولا يمكن فداؤهم. إنهم على أحد طرفي النقيض. عندما يكونون في حالة جيدة، يشعرون بأنهم مثل شخصٍ مُقَدَّس وقريبون جدًا من الله، وأنه لا توجد أي حواجز بينهم وبين الله، ويشعرون بأن الله بجانبهم مباشرة. عندما يكونون في حالة سيئة، يشعرون وكأنهم سقطوا إلى المستوى الثامن عشر من الجحيم ولا يستطيعون رؤية الله أو لمسه، ويشعرون بأن الله بعيد جدًا عنهم. لماذا هذا؟ لماذا يمرون بهذه الحالات؟ هل هذه الحالات طبيعية أم غير طبيعية؟ (غير طبيعية). عندما يكونون في حالة جيدة، يفعلون كل ما ترتبه لهم الكنيسة، ويمكنهم التغلب على أي صعوبات، وتحمُّل أي مشقة، ودفع أي ثمن. يشعرون بأنهم الأكثر قدرة على الخضوع لله، وبأنهم أشخاص يسعون إلى الحق في بيت الله، وأنه لا توجد صعوبة يمكن أن تعيقهم. هم يعملون بجد للقيام بواجبهم، ومستعدون لبذل الجهد. لا يشعرون بالتعب، مهما طال حديثهم عندما يعقدون شركة مع الآخرين، ولا يمانعون في تفويت وجبة طعام أو ضياع ساعتين أو ثلاث ساعات من النوم. هم راغبون في بذل أنفسهم من أجل الله وتكريس حياتهم كلها لله. ونتيجة لذلك، يشعرون بأنهم قد تغيروا. لم يعودوا يفكرون في عائلاتهم، ولم يعودوا يشتاقون إلى الأشخاص الذين أحبوهم في الماضي، ولم يعودوا يسترجعون بحنين المجد والشرف الذي كان لهم في العالم. هم يلقون بكل ذلك في مهب الريح ويبذلون أنفسهم من أجل الله بكل إخلاص، ملتزمين بالمبادئ، ومهذبين أي شخص يسبب اضطرابات أو عراقيل، وداعمين للإنصاف لبيت الله، ومتمسكين بجانب العدالة، ومدافعين عن مصالح بيت الله، ومؤسسين صورتهم الخاصة بوصفهم "قضاة" صارمين ونزيهين. هم يؤدون أداءً جيدًا لفترة من الوقت. ولكن قد يأتي وقت يكشفون فيه عن شخصياتهم الفاسدة أو يفعلون شيئًا خطأً، وحينئذٍ يصبحون سلبيين وضعفاء، ويفكرون: "لقد كشفني الله، ولم يعد يحبني". ومن ذلك الحين فصاعدًا، لن يكونوا قادرين على النهوض من جديد. سيشعرون بأنهم لا شيء وأنهم غير قادرين على القيام بأي شيء، وأنهم لا يزالون لديهم أفكار أنانية وشهوة خبيثة، وأنهم غالبًا ما يفتقدون الأشخاص الذين أحبوهم وأُعجبوا بهم سابقًا، وأنهم غالبًا ما يكونون سلبيين وضعفاء، وأنهم لا يزالون يقاومون الله، وأنهم غير قادرين على ممارسة الحق، وأنهم لم يتغيروا على الرغم من إيمانهم بالله لسنوات عديدة، وسيفكرون: "ألا يعني هذا أنه قد انتهى أمري؟" سيعتقدون أنه ليس لديهم أي فرصة للخلاص، وأنه لا يوجد أي أمل لهم على الإطلاق. عندما يكونون سعداء، فإنهم يغمرهم الفرح، وعندما يتألمون، فإنهم يشعرون ببؤس شديد. هم دائمًا ما يتأرجحون بين هذين الطرفين المتناقضين. لماذا يحدث هذا؟ بغض النظر عما إذا كانت هذه الحالات والمظاهر إيجابية أم يائسة، باختصار، كل هذا هو النوع نفسه من المشكلات، أي أن يكون المرء مليئًا بمفاهيم وتصورات عن عمل الله، ودائمًا ما يصدر أحكامًا على نفسه ويوصِّف نفسه بناءً على مزاجه، وبناءً على الكشوفات التي تُكشف عنه ومظاهره خلال فترة معينة، بينما في الوقت نفسه، يصدر أحكامًا على عمل الله، وعلى النتائج التي حققها عمله على الناس، وعلى الغرض والهدف اللذين يحققهما عمله على الناس. هل هذا أصل المشكلة؟ (نعم). عندما يكون الناس إيجابيين، يصلُّون أمام الله، معبرين عن عزمهم وهم يبكون بشدة، مستعدين لتكريس حياتهم كلها لله دون أن يطلبوا شيئًا، مستعدين لاتباع الله وبذل أنفسهم من أجله. عندما يصلُّون ويتخذون قرارات كهذه، يشعرون بأن جميع الصعوبات لم تعد صعوبات. يتأثرون حتى البكاء، حتى أنهم يعتقدون أن الروح القدس هو الذي أثر فيهم. يفكرون: "الروح القدس أثر فيّ. لا بد أن الله يحبني كثيرًا! الله لم يتخلَّ عني!" يصلّون باكين ويقولون إن الروح القدس قد أثر فيهم – أليس هذا وهمًا؟ (بلى). في الواقع، أنت تأثرتَ بمدى شعورك بالرضا عن نفسك؛ تأثرتَ بعزمك الخاص، وتطلعاتك، ورغباتك، وأفعالك، وليس بالروح القدس. لماذا أقول إنك تأثرتَ بنفسك؟ لديك الكثير من المفاهيم والتصورات عن عمل الله، وهي مُحرّفة للغاية – هل تعتقد أن الله سيؤثر فيك؟ وأنت في هذه الحالة المتطرفة، هل سيؤثر الله فيك بحيث تصبح أكثر تطرفًا؟ إذا أثر الله فيك، فسيجعلك ذلك أكثر تطرفًا، ويجعلك تعجب بنفسك وتتأثر بنفسك أكثر، ويجعلك ترغب أكثر في اتخاذ هذا القرار: "سأقلّل من نومي وأتحمل المزيد من المشقة، وسأتناول الطعام سواء كان طيبًا أم سيئًا، وسأقبل بأي طعام، ولن أهتم بما إذا كان مفيدًا لجسدي أم لا. يجب أن أتغلب على تفضيلات جسدي القديم، يجب أن أعالج على وجه التحديد عيوب جسدي القديم، ويجب أن أجعل جسدي يعاني أكثر وألا أدعه يشعر بالراحة. إذا شعر بالراحة، فلن أحب الله؛ إذا شعر بالراحة، فسأنغمس في ملذات الجسد ولن أعمل بجد للقيام بواجبي". إذا كان هذا من تأثير الروح القدس فيك، لكنتَ ستحافظ على استدامة هذا التطرف، وستعتقد خطأً أنك قد تغلبت على الجسد وهزمت الشيطان، وأنك قد خُلّصت بالفعل. لهذا أقول إنك لم تتأثر بالروح القدس، بل بنفسك. هل غالبًا ما تتأثرون بأنفسكم؟ (نعم). أنت تتأثر بعزمك على بذل نفسك وتحمُّل المشقة من أجل الله، وأنت مستعد تمامًا في قلبك لتحمُّل المشقة من أجل الله، ولتحمُّل أي قدر من المشقة، أو حتى الموت، ثم تنهمر الدموع على وجهك. في الواقع، الله لا يتأثر بتأثرك، ولا يتأثر بعزمك. انفعالك هذا ما هو إلا اندفاع لحظي، موجة لحظية من العاطفة الجامحة. في هذا الوضع، قد تظل تصلي إليه وتقول: "يا الله، أنا مستعد للموت من أجلك! يا الله، كنت مشغولًا جدًا بالقيام بواجبي اليوم لدرجة أنني فوّتُ وجبة طعام. حتى لو اضطررت إلى تفويت 10 وجبات، سأكون مستعدًا للقيام بذلك! لا يحيا الناس بالخبز وحده، بل يحيون بالكلمات التي تخرج من فم الله. يا الله، أنا مستعد أن أحبك طوال حياتي، إلى الأبد، وحبي لك لن يتغير أبدًا!" هذه الكلمات الرنانة التي تقولها تدفعك إلى البكاء بشدة، لكن موقف الله تجاهك لا يتغير. لماذا؟ لأنك متأثر باندفاع لحظي، ودموعك ليست دموع ندم، ولا دموع امتنان، ولا دموع نتيجة توصلك إلى معرفة نفسك حقًا، فضلًا عن أنها ليست دموع حزن على عدم قدرتك على ممارسة الحق والتمسك بمبادئ الحق. لذلك، فعاطفتك هذه لا يمكنها إلا أن تؤثر في نفسك، وربما تؤثر أيضًا في الآخرين أو مَن حولك، لكن الله لا يتأثر بها. لذا، فإنه ليس الروح القدس الذي يؤثر فيك، بل أنت الذي تؤثر في نفسك. دموعك تنهمر لأنك أثرت في نفسك. دموعك، وكلماتك العاطفية، وشغفك المتّقد ما هي إلا ظاهرة سطحية، ومجرد نوع من السلوك. إنها ليست تغييرًا في جوهرك وحياتك، ولا كشفًا عن كون الحق هو حياتك. عندما يكون لديك الشغف والاندفاع لبذل نفسك والمعاناة من أجل الله وتكون سبَّاقًا للغاية، تشعر بأن الروح القدس هو الذي يؤثر فيك، وأنك قد تغيرت، وأنك مستهدف بالخلاص – وهذا نوع من المفاهيم والتصورات التي لديك عن عمل الله. عندما تصبح سلبيًا بسبب فشل مؤقت وسقوط، أو لأن فسادك ونقائصك قد انكشفت، أو لأنك قد هُذِّبتَ وكُشِفتَ، تشعر بالحزن والألم، وتعتقد أنك لم تتغير وأنه لا أمل لك في الخلاص – فهذا نوع آخر من المفاهيم والتصورات التي لديك عن عمل الله. في الواقع، بغض النظر عما يراه الله – سواء كنت في حالة سلبية أو إيجابية، أو إلى أي مدى تدهورت حالتك وسقطت – كيف ينظر الله إليك طوال الوقت؟ قامتك كما هي. سيحدد الله مدى تغيرك وعدد وقائع الحق التي دخلت فيها بناءً على وضعك الفعلي، ومظاهرك الفعلية، وقامتك الفعلية. إن عدم قدرتك الحالية على النهوض من جديد، وانغماسك الحالي في اليأس التام، ليسا المعيار الذي ينظر الله من خلاله إليك أو يحدد من خلاله قامتك الفعلية. لذا، بغض النظر إن كنت في حالة إيجابية أو سلبية، أو إن كنت مليئًا بالشغف المتقد أو تشعر باليأس، فإن ذلك لن يؤثر في تقييم الله لك وتوصيفه لك. أنت الوحيد الذي توصِّف نفسك بشكل خطأ بناءً على كشوفاتك المؤقتة ومظاهرك – إما كشخص يشبه بطرس بالفعل، أو كشخص لا يمكن فداؤه – لأن لديك عددًا كبيرًا من المفاهيم والتصورات عن عمل الله. ولكن مهما كانت الأحكام التي تصدرها، ومهما كانت المشاعر التي تختبرها جيدة أو سيئة، فإن كل ذلك ناتج عن المفاهيم والتصورات التي كونتها عن عمل الله، وهذه المفاهيم والتصورات لا تتوافق مع تعريف الله الدقيق والعملي للإنسان والحكم الدقيق والعملي الذي يصدره عليه، أليس هذا هو الحال؟ (بلى). لذا، سواء كان الأمر يتعلق بمظاهرهم، أو بجوهرهم، أو بتوصيفهم النهائي لأنفسهم، لا يمكن للناس أن يصدروا أحكامًا على هذه الأشياء بناءً على مفاهيمهم وتصوراتهم. بل ينبغي لهم أن يقيِّموا هذه الأشياء بناءً على القوانين الطبيعية لعمل الله والنتائج الفعلية التي يريد الله تحقيقها في عمله، أو بناءً على طرق عمل الله وتعريفاته الدقيقة للناس. ما مفاهيم الناس وتصوراتهم الرئيسية عن عمل الله هنا؟ يعتقد الناس أن قامتهم الفعلية تتحدد بناءً على مظاهرهم المؤقتة، أو مظاهرهم خلال فترة معينة: إذا كانوا في حالة جيدة خلال هذه الفترة، فإن الروح القدس سيعمل عليهم، وسيكونون قد تغيروا، وامتلكوا الحياة، ونمت قامتهم، وأصبحوا قادرين على نيل الخلاص؛ وإذا كانوا في حالة سيئة ولم يكن لديهم أي إيمان حقيقي بالله خلال هذه الفترة، فهذا يعني أنه ليس لديهم أي قامة. أليست هذه مفاهيم الناس وتصوراتهم؟ (بلى). من المفاهيم والتصورات التي لدى الناس عن عمل الله أنه لا يُؤدى على الناس بطريقة طويلة الأمد ومستمرة، بل إنه يمنحهم القليل من الاستنارة بشكل عابر، ما يجعلهم يظهرون دفقة من الطاقة واندفاعًا لحظيًا. ثمة نوع آخر وهو أن الناس يعتقدون أن عمل الله خارق للطبيعة، وأنه يؤثر في الناس ليكون لديهم موقف إيجابي، وليكون لديهم العزم لتحمل المشقة وبذل أنفسهم من أجله، وأنهم بعد ذلك يكتسبون قامة ويصبحون أناسًا يتخذون حق الله حياة لهم. هم يعتقدون أنهم إذا أصبحوا ضعفاء بسبب مسألة واحدة، فإن الله سيحدد أنهم قد فشلوا وكُشفوا، ومن ثم سيدينهم الله، ويستبعدهم، ويتخلى عنهم. أليست هذه مفاهيم الناس وتصوراتهم؟ (بلى).

ما مفاهيم الناس وتصوراتهم التي عقدنا شركة عنها للتو؟ (لدى الناس عدة أنواع من المفاهيم والتصورات عن عمل الله. هم يعتقدون أن القامة الفعلية للشخص تتحدد من خلال مظاهره خلال فترة معينة أو من خلال مظاهره المؤقتة، ويعتقدون أن عمل الله على الناس يحدث في لحظة، بدلًا من أن يكون طويل الأمد ومستمرًا. يعتقد الناس أيضًا أن عمل الله خارق للطبيعة للغاية وأن الله غالبًا ما يؤثر في الناس. عندما يؤثر الروح القدس لحظيًا في الناس، يشعرون بأنهم على وشك أن يُكمَّلوا أو بأنهم باتوا أكثر قربًا من الوصول إلى معيار بطرس، وعندما يفشل الناس ويصبحون ضعفاء، يحددون أنهم قد تم استبعادهم). ما مفاهيم الناس وتصوراتهم عن عمل الله في هذا الصدد؟ يعتقد الناس أن مظاهرهم المؤقتة تمثل قامتهم الفعلية، وأن الله يصدر أحكامه على الناس بناءً على مظاهرهم المؤقتة. يظن الناس أن الله يحب أن يرى الناس يتحملون المشقة ويدفعون ثمنًا، وأنه يحب أن يرى الناس كثيرًا ما يصلُّون ويتخذون قرارات ويُتأثرون لدرجة البكاء الشديد، وأنه يحب أن يكون الناس قادرين على التخلي عن أشياء وبذل أنفسهم والعمل بجد، وأن يكونوا قادرين على التغلب على الصعوبات المختلفة للجسد. يظنون أنه بغض النظر عما إذا كانوا يتصرفون وفقًا للمبادئ أو بما يتماشى مع الحق أم لا، ما داموا قادرين على دفع الثمن مرارًا وتكرارًا، وغالبًا ما يفوّتون وجبات الطعام وساعات النوم أثناء أداء واجبهم، ويستيقظون مبكرًا وينامون متأخرًا، ويعملون ليلًا ونهارًا، فإن الله سيحب ذلك. وهذا يعني أنه بغض النظر عن العمل الذي يقوم به الله أو عدد الكلمات التي يقولها، فإنه يأمل فقط أن يكون جميع الناس قادرين على تحمل المشقة ودفع الثمن من أجله، وألا يأكلوا طعامًا طيبًا أو يرتدوا ملابس جميلة، وألا يكون لديهم أي وقت فراغ، وأنهم يجب أن يقضوا كل يوم إما في القيام بواجباتهم أو في الصلاة، وأن يتخذوا قرارات في كثير من الأحيان، ويعبّروا عن عزمهم، ويحزموا أمرهم، ويقسموا الأيمان. يظن بعض الناس أن الله يحب أن يقيد قلوب الناس وأطرافهم، وأنه لا يمنحهم الحرية والتحرر، وبدلًا من ذلك يجعلهم يشعرون بالقمع بحيث لا يمكن أن يتحرروا، ويحرمهم من حرية عيش حياة الإنسانية الطبيعية. يظن الناس هذا، أليس كذلك؟ (بلى). ماذا يظن الناس أيضًا؟ أن الله لا يسمح للناس بالفشل، أو بالكشف عن ضعف أو فساد، أو بإظهار نقائصهم. يعتقد الناس أيضًا أنه إذا أرادوا نيل الخلاص وأن يُكمَّلوا، فإنهم لا يمكنهم أن يكونوا ضعفاء على الإطلاق خلال عملية القيام بواجبهم، أو أن يكون لديهم أي من احتياجات الإنسانية الطبيعية أو نقائصها أو عيوبها، ويجب ألا يكشفوا عن أي شخصيات فاسدة. أليست هذه مفاهيم الناس وتصوراتهم؟ (بلى). يظن الناس في مفاهيمهم وتصوراتهم أنه في ظل عمل الله وإرشاده، يجب أن يظلوا شبابًا في قلوبهم، وأن يظلوا متحمسين، ومليئين بالشغف لعملهم، ولديهم موقف جاد تجاهه، بالإضافة إلى كونهم مشدودي الأعصاب دائمًا ولا يسترخون أبدًا. أليس هذا ما يظنه الناس؟ هل هذا مفهوم وتصور لدى الناس أم أنه مطلب الله الحقيقي من الناس؟ (إنه مفهوم وتصور لدى الناس). يظن الناس أنهم إذا كانوا سلبيين وضعفاء قليلًا، أو لديهم صعوبة جسدية طفيفة، أو لديهم بعض الخلل أو العيوب في إنسانيتهم، أو يكشفون عن شخصيات فاسدة، ويشتهون أحيانًا الراحة الجسدية، فإن الله لن يريدهم، ولن يتكلم معهم أو يعمل عليهم، وسوف يُستبعدون ولن يكون لديهم أمل في الخلاص. هل هذا هو الحال فعلًا؟ (كلا). أليست هذه مفاهيم وتصورات لدى الناس؟ (بلى). يعتقد الناس في مفاهيمهم وتصوراتهم، من ناحية، أن الله يحب الناس الذين يتحلون دائمًا بالحماس والشغف المتقد تجاه عملهم، ومن ناحية أخرى، أن الله لا يحب سلبية الناس ولا يسمح لهم بإظهار نقاط ضعفهم. بمعنى آخر، يظن الناس أن الله يحب الزاهدين، ألا يظنون ذلك؟ يظنون أنه من الضروري أن يعيشوا حياتهم كلها في فقر، وألا يهتموا أبدًا بالأمور الخارجية، وأن يقرؤوا كلمات الله يومًا بعد يوم تحت الضوء الخافت لمصباح زيت شبه منطفئ، ويعتقدون أن صلاة الصباح والمساء واجبة، وأنه يجب عليهم أن يشكروا الله قبل كل وجبة، وأنهم لا يمكن أن يكون لديهم أي من مختلف احتياجات الإنسانية الطبيعية. هم يعتقدون أنه حينئذٍ فقط يمكن اعتبارهم مخلصين تمامًا لله وأمناء تمامًا لعملهم، وأنه فقط من خلال المواظبة على هذا النوع من الحماسة يمكنهم أن يكونوا محبوبين من الله وأن يكونوا أشخاصًا يريد الله أن يخلِّصهم ويجعلهم كاملين. ولأن الناس لديهم هذه المفاهيم والتصورات، يشعر البعض منهم باللوم الشديد في داخلهم عندما يشتاقون إلى عائلاتهم من حين لآخر، ويشعرون أيضًا بعدم الارتياح كلما تبادلوا أطراف الحديث قليلًا من حين لآخر، ظانين أن الله سيلومهم. عندما تتأنق بعض الشابات ويرتدين ملابس زاهية وعصرية إلى حد ما من وقت لآخر، يشعرن بعدم الارتياح، ويفكرن: "أليس من غير اللائق أن أرتدي مثل هذه الملابس؟ أليس هذا خليعًا بعض الشيء؟" في الواقع، هن لا يرتدين ملابس غريبة أو أزياء كاشفة، لكنهن يشعرن بالخلاعة فحسب ويفكرن: "الله يلومني في الداخل. هو لا يحب أن أفعل هذا". إذا كنتِ تعتقدين أن الله لا يحب ذلك، فلماذا لا ترتدين رداء راهب بوذي أو رداء طاوي؟ كم سيكون ذلك "أنيقًا" و"محتشمًا"! لن يكون ذلك خليعًا، أليس كذلك؟ بعض الناس ينغمسون أحيانًا في القليل من الغرور أو التباهي، ثم يشعرون باللوم وعدم الارتياح في داخلهم ويفكرون: "الله لم يعد يحبني. هو لم يعد يريدني". بعض الناس حتى يضعون قواعد لا تسمح لهم بتمشيط شعرهم أو وضع المكياج أو النظر في المرآة، وأنهم لا يمكنهم الاستحمام إلا مرة واحدة في الشهر أو كل ستة أشهر، ويظنون أنهم إذا ما استحموا أكثر من مرة في الشهر أو كل ستة أشهر، فهذا أمر يبغضه الله ولن يُخلَّصوا حتمًا. يضعون قاعدة أنه يجب عليهم الاستيقاظ قبل الخامسة صباحًا، ويظنون أنهم إذا استيقظوا بعد ذلك بنصف ساعة فهم منغمسون في الراحة، وليسوا من الأشخاص الذين يحبون الله، يضعون قاعدة أنه يجب عليهم الذهاب إلى الفراش بعد منتصف الليل، ويظنون أنهم إذا ذهبوا إلى الفراش قبل منتصف الليل، فهم ليسوا ممن يقومون بواجبهم بإخلاص. يضع هؤلاء الناس العديد من القواعد الثابتة لسلوكهم الخاص، وحياتهم اليومية، واحتياجاتهم الحياتية. هم لا يطلبون معرفة متطلبات الله، ولا يحاولون فهم ماهية آراء الله ومواقفه تجاه هذه الأمور. وبدلًا من ذلك، يعتقدون بطريقة ذاتية تمامًا أن الله في عمله لا يسمح للناس بأن تكون لديهم هذه المظاهر، وأنهم إذا امتلكوا هذه المظاهر، فإنهم يكونون متمردين تمامًا، ويبغضهم الله، وبالتالي لا يمكن أن يُخلَّصوا. في كثير من الأحيان، بسبب بعض الأمور التافهة التي لا تستحق الذكر، مثل قول الشيء الخطأ، أو استخدام الكلمة الخطأ، أو تناول بعض الوجبات الخفيفة الزائدة، أو مشاهدة بعض مقاطع الفيديو الترفيهية من حين لآخر، يظن الناس: "لقد انتهى أمري، هذا تمرد تام مني! لم أكن أعرف أنه يمكن أن يكون لديَّ مثل هذه السلوكيات ومثل هذه الميول – لم أكن أعرف أنه لا يزال لديَّ هذه المشكلات. هذا فظيع. يجب أن أتأمل في نفسي بعمق، وأشرِّح نفسي في أعماق روحي، وأخضع لثورة. لا يمكنني أن أتغاضى عن هذا!" يولي الناس أهمية كبيرة لهذه الأمور التي لا علاقة لها بمبادئ الحق. هذه كلها مفاهيم الناس وتصوراتهم والله يبغضها. لا يريد الله أن يرى الناس يكشفون عن هذه المظاهر. إذًا، ما الحقائق التي ينبغي للناس فهمها في هذا الصدد؟ ما المبادئ التي ينبغي الالتزام بها؟ بما أن هذه الأشياء هي مفاهيم الناس وتصوراتهم، فهي بالتأكيد ليست المبادئ التي يطلبها الله من الناس، وهي بالتأكيد لا علاقة لها بمتطلبات الله من الناس. وبما أنها مفاهيم وتصورات، فهذا يعني أنها مُبتدعة ومُجمّعة في العقل البشري – باختصار، هي نابعة من عقول الناس ولا علاقة لها على الإطلاق بوقائع الحق التي يطلب الله من الناس امتلاكها. مهما التزم الناس بهذه المفاهيم والتصورات، ما دامت لا علاقة لها بالحق، فإن التزام الناس بها لا طائل منه. حتى لو التزمت بها، فأنت لا تلتزم بمبادئ الحق، ولن يتذكر الله ذلك. يشعر بعض الناس على وجه الخصوص باضطراب عميق وتأنيب شديد في داخلهم عندما يكشفون أحيانًا عن تفضيلاتهم الخاصة أو عاداتهم الجسدية. كيف ينشأ هذا الاضطراب والتأنيب الذاتي؟ هل هذا نتيجة تأثرهم بالروح القدس؟ (كلا، لدى الناس مفاهيم وتصورات عن الله، ولهذا يشعرون بالاضطراب). أساس هذه المشاعر هو مفاهيم الناس وتصوراتهم، وليس الحق. يشعر بعض الناس بالتأنيب والاضطراب في داخلهم لأتفه الأسباب، فيسرعون إلى الصلاة والاعتراف بخطاياهم، ويسارعون إلى التوبة. ما الذي تتوب عنه؟ هذه الأشياء التي قمت بها هي سلوكيات شائعة في الحياة اليومية. إنها ليست خطايا، وهي بالتأكيد ليست ذنوبًا جسيمة. لا تثر ضجة على مثل هذه الأشياء التافهة! إذا كنت تعتقد أن هذه الأشياء خطأ، يمكنك اختيار عدم القيام بها. لكن عدم القيام بها لا يعني أنك تلتزم بمبادئ الحق، وشعورك بالاضطراب لا يعني أنك انتهكت مبادئ الحق. لماذا تتوب؟ لماذا تعود إلى المسار الصحيح؟ هل لأن مفاهيمك وتصوراتك تجعلك تعتقد خطأً أن هذه سلوكيات لا يفترض بك أن تنخرط فيها، أم لأنك تعتقد أن سلوكياتك تتعارض مع كلام الله ومبادئ الحق؟ إذا كانت هذه السلوكيات تتعارض مع مبادئ الحق، وكنت تشعر حقًا بالاضطراب، فينبغي لك أن تسارع إلى عكس مسارك وتتوب إلى الله. هذا الاضطراب على أقل تقدير هو تأنيب ضمير الإنسانية. إذا كنت تشعر بالاضطراب لمجرد أنك خالفت مفاهيمك وتصوراتك، أفلا تكون منغمسًا في مشاعر لا داعي لها؟ (بلى). هذا محض انغماس في مشاعر لا داعي لها وهو أمر زائد عن الحاجة. لماذا لا تشعر بالاضطراب عندما تتبع أضداد المسيح؟ لماذا لا تشعر بالتأنيب على ذلك؟ عندما ترى أناسًا أشرارًا يعرقلون عمل الكنيسة ويزعجونه ويضرون بمصالح بيت الله، ولا تقف لردعهم، هل تشعر بالاضطراب؟ عندما تتكلم وتتصرّف بما ينتهك مبادئ الحق وبناءً على إرادتك الخاصة، هل تشعر بالاضطراب؟ إذا انتهكت مبادئ الحق في هذه الأمور ومع ذلك لا تشعر أبدًا بالاضطراب حيال ذلك، فأنت لا تملك حتى الإنسانية، ولا تملك ضميرًا. وإن لم يكن لديك ضمير، فما الأشياء التي ستجعلك تشعر بالاضطراب؟ إن اضطرابك هو محض انغماس منك في مشاعر لا داعي لها. إنها مفاهيمك وتصوراتك الخاصة التي تعذبك وتجعلك تشعر بالاضطراب – لا فائدة من ذلك. ماذا ستكون النتيجة النهائية لإيمانك بالله في إطار مفاهيمك وتصوراتك الخاصة؟ ستصبح أكثر نفاقًا شيئًا فشيئًا وستصبح فقط أكثر شبهًا بالفريسيين شيئًا فشيئًا. سوف تبتعد فقط أكثر فأكثر عن كلام الله ومبادئ الحق، وسيكون من المستحيل عليك أن تدخل إلى واقع الحق. أنت تشعر دائمًا بالرضا عن نفسك، لكن ما الجيد جدًا فيك بالضبط؟ أنت مليء بالمفاهيم والتصورات، وكل ما تشعر به لا علاقة له بالحق. إن شعورك بالتأثر والتأنيب، وما تشعر به من امتنان وندم، والتوبة التي تظن أنه ينبغي لك أن تتحلى بها، والأيمان التي تقسمها والقرارات التي تتخذها، كلها مرتبطة بمفاهيمك وتصوراتك. هذه الأشياء مبنية فقط على مفاهيمك وتصوراتك ولا علاقة لها بالحق. لذا، فإن أي شيء تفعله – سواء كان ذلك تحملًا لمشقةٍ ودفعًا لثمنٍ أو تقديم تضحيات وبذل نفسك، وبغض النظر عما تبذله – يذهب سدى إذا لم يكن له علاقة بالحق. هل فهمت؟ (نعم).

الآن بعد أن عقدنا شركة عن هذه المفاهيم والتصورات التي لدى الناس عن عمل الله وشرّحناها، هل أصبح لديكم فهم أوضح قليلًا عن كيفية النظر إلى سلوكيات مثل ما إذا كان الناس يعانون مشقة، ويدفعون ثمنًا، ويكبحون جماح أنفسهم أثناء القيام بواجباتهم أم لا، وما إذا كان لديهم ولع بتناول الطعام الطيب وارتداء الملابس الأنيقة، وما إلى ذلك أم لا، وكذلك ما المبادئ التي يطلبها الله من الناس، وما هي بالضبط النتيجة التي يريد الله تحقيقها في الناس من خلال عمله؟ النتيجة التي يريد الله تحقيقها في الناس ليست أن يرى شغفكم بعملكم طوال الوقت. أي أن ما يريد الله رؤيته ليس حماسكم أو عزمكم على تحمل المشقة ودفع الثمن. في عيني الله، إذا كنت لا تفهم الحق، فإن هذه المظاهر ليست سوى اندفاع لحظي. بعبارة أخرى، إنها مجرد حماسك. ما الحماس في الأساس؟ إنه تهوّرك، أو بشكل أكثر تحديدًا، إنه نهج عاطفي تجاه الأشياء. ما يريده الله ليس حماس الناس، أو نهجهم العاطفي تجاه الأشياء، أو اندفاعاتهم المؤقتة، أو هذا النوع من الحالة العاطفية. ماذا يريد الله؟ (يريد أن يكون الناس قادرين على فهم الحق). على الأقل، يريدك أن تكون قادرًا على حب الحق وفهمه، وألّا تتمسك بلوائح، أو شكليات، أو سلوكيات عند مواجهة أمور مختلفة، بل أن تلتزم بمبادئ الحق؛ كما يريدك، في واجبك الذي تقوم به وفي كل شيء، أن تكون قادرًا على طلب مبادئ الحق، والممارسة وفقًا لمبادئ الحق، وجعل كلام الله والحق واقعك – وهذه هي النتيجة التي يهدف عمل الله إلى تحقيقها. أما في حياتك الشخصية، فسواء كنت تريد النوم مبكرًا والاستيقاظ مبكرًا، أو النوم متأخرًا والاستيقاظ متأخرًا، أو ما نوع المواهب التي لديك أو مدى فصاحة لسانك، فكل هذا لا يهم الله. بغض النظر عما إذا كان لديك العزم على تحمل المشقة أو لا، أو مقدار الثمن الذي تدفعه، فإن الله لا يقدّر هذه الأشياء. يقول بعض الناس: "من أجل إيماني بالله، لم أشترِ ملابس جميلة منذ عدة سنوات، ولم أذهب إلى مصفف الشعر منذ أكثر من عشر سنوات". حتى لو لم تأكل جيدًا، ولم ترتدِ ملابس جميلة، وتحملت الكثير من المشاق طوال حياتك، فما أهمية ذلك؟ هل هذا ما يريده الله؟ هل الغرض النهائي من تبشير الله ومن عقده للشركات هو تزويد الناس بعدد كبير من الحقائق لمجرد تحويلك إلى زاهد؟ هل هو لمجرد تحويلك إلى بائس مثير للشفقة، أو متسول، أو شاب غاضب؟ كلا. ما يريده الله هو أن يعمل كلماته ومبادئ الحق في الناس. لذلك، عندما يعتقد الكثيرون أن الله يحب أن يرى الناس يتحملون المزيد من المشاق ويدفعون المزيد من الثمن، وأنه يحب أن يراهم يعيشون حياة متقشفة للغاية، صعبة وبسيطة، وأن يكونوا مفعمين بشدة بالعزيمة والتطلعات، وشغوفين للغاية، أو أن يكونوا شديدي ضبط النفس، ويلتزموا حقًا بمكانتهم ويتصرفوا بشكل لائق، فهذه مجرد مفاهيمهم وتصوراتهم عن عمل الله. افترض أنك، لسنوات عديدة من حياتك، لا تأكل سوى وجبة واحدة في اليوم وتنام ثلاث ساعات في الليلة، ولست قادرًا على تناول طعام طيب أو ارتداء ملابس جميلة، وأنك تفعل ما تعتقد أنه يجب عليك فعله لسنوات عديدة، وقد تحملت مشاق لا حصر لها واتخذت قرارات روحية راسخة لا حصر لها. وبحسب تعبيركم، أنت "تظل وفيًا لتطلعك الأصلي"، وتتحمل المشاق وتبذل من أجل الله وتكرس حياتك كلها لله. لكن، على الرغم من كل هذا، إذا لم تبذل جهدًا في كلمات الله أو الحق مطلقًا، ولم تطلب مبادئ الحق في كل ما تفعله، فسوف يتم التخلي عنك حتمًا. تريد أن تنال الخلاص من خلال تحمل المشقة ودفع الثمن، ومن خلال عدم تغيير تطلعك الأصلي مطلقًا، وبذل نفسك من أجل الله طوال حياتك، وتقديم كل ما لديك له. هذا مجرد حلم – إنه مجرد تمني. حتى لو أكلت دقيق الذرة وخبز الذرة المطهو على البخار طوال حياتك ولم تأكل طعامًا طيبًا أو تستمتع بأشياء فخمة على الإطلاق، فلن يجدي ذلك نفعًا. الله لا ينظر أبدًا إلى سلوك الإنسان، ولا ينظر إلى القواعد التي يتبعها الإنسان ظاهريًا، أو ما إذا كان يعيش حياة بسيطة ومتواضعة ظاهريًا. ما يريد الله أن يراه هو الطريق الذي تسلكه، والمبادئ التي تلتزم بها في كل أمر تواجهه، وما إذا كنت تلتزم بمبادئ الحق في التعامل مع المشكلات. إذا لم تلتزم بمبادئ الحق، فبغض النظر عن مدى التزامك بتلك الشروط والقواعد الثابتة، فلن يجدي ذلك نفعًا. بل سيشير ذلك فقط إلى أنك شخص يعيش في إطار المفاهيم والتصورات، شخص يعيش في إطار رغبات جميلة وذاتية تمامًا، لا علاقة له على الإطلاق بعمل الله، ولا علاقة له بأي من الطرق التي يؤدي بها الله عمله لخلاص الناس – شخص بعيد كل البعد عن عمل الله. لذا، إذا أردت أن تربح شيئًا من عمل الله، يجب أن تعمل بجد على الحق أولًا، ويجب ألا تعمل مطلقًا على مفاهيمك وتصوراتك أو تبذل أي جهد فيها – فهذا لا فائدة منه. يسألني بعض الناس: "هل تعتقد أنني أبدو أكثر لياقة واحتشامًا بشعر طويل أم بشعر قصير؟" أرد عليهم بسؤال، "هل تحبين أن يكون شعركِ طويلًا أم قصيرًا؟" فتقول: "أحب أن يكون شعري طويلًا. لكنني أعتقد أن الشعر الطويل ليس لائقا ومحتشمًا، وأن الله لا يحبه". فأرد: "متى قال الله ذلك؟ هل لهذا علاقة بالحق؟" وهناك آخرون يسألونني: "هل يمكنني تناول الوجبات الخفيفة؟" وأجيبهم: "هل تناول الوجبات الخفيفة حاجة إنسانية طبيعية؟ هل يشترط الله على الناس ألا يتناولوها؟ هل يدين الله ذلك؟" فيقولون: "أعتقد أن الله يدين ذلك، لأن تناول الوجبات الخفيفة فسق". ما معنى "فسق"؟ إذا كنت تعتقد أن تناول الوجبات الخفيفة فسق، ألا يعني عدم تناولها أنك لست فاسقًا؟ ألا يعني عدم تناول الوجبات الخفيفة أنك تفهم الحق وتمارسه؟ يمكنك أن تفهم الأمر عندما أطرحه بهذه الطريقة، أليس كذلك؟ (بلى). المفاهيم والتصورات ليست هي الحق ولا علاقة لها بالحق. إذا كنت ذكيًا، فينبغي أن تسرع لفحص المفاهيم والتصورات التي لا تزال لديك، وأي من ممارسات الفريسيين وأفكارهم ووجهات نظرهم لا تزال لديك، وتخلَّ عنها على الفور. الغرض من التخلي عن هذه الأشياء ليس أن تصبح فاسقًا ومنغمسًا في ملذاتك، بل أن تأتي أمام الله لطلب مبادئ الحق، وتصل إلى اكتساب الحق باعتباره حياتك. لا يريد الله أن يراك متسولًا وتعيش حياة الزاهدين. يقول بعض الناس: "لا يحب الله أن يكون الناس متسولين، فهل هذا يعني أنه يُحب أن يكونوا أثرياء؟" لا يحب الله أن يكون الناس أثرياء أيضًا. يقول بعض الناس: "أن يحب الله أن يتحمل الناس مشاق جسدية لهو مفهوم بشري وتصور. إذًا، إذا كان الله لا يحب أن يتحمل الناس مشاق، فهل هذا يعني أنه يحب أن يعيشوا في راحة؟" خطأ، هذا أيضًا مفهومك وتصورك. إذًا، ما الطريقة الصحيحة للتصرف؟ (يحب الله أن يكون الناس قادرين على المثول أمامه وطلب مبادئ الحق، بغض النظر عما يحدث لهم). لا يمكن نسيان مبادئ الحق في أي وقت. يقول بعض الناس: "يحب الله أن يتخذ الناس قرارات روحية راسخة أمامه وأن يمتلكوا العزم على تحمل المشقة". ويقول آخرون: "لا يحب الله الناس الذين لا يرغبون في تحمل المشقة". هل من الصواب أم الخطأ قول هذه الأشياء؟ أي من هاتين العبارتين صائبة وأيهما خطأ؟ (كلتاهما خطأ). بعض الناس يتحملون دائمًا المشقة من أجل مكانتهم الخاصة وشهرتهم ومكاسبهم – لديهم عزم قوي على تحمُّل المشقة. هل ترضي هذه المظاهر الله؟ (كلا). بعض الناس لا يرغبون في تحمل المشقة عندما يتعلق الأمر بالأمور الشخصية، لكنهم على استعداد لتحمل المشقة من أجل القيام بواجبهم ومن أجل الحق، وعلى استعداد لتحمل القليل من المشقة من أجل التصرف وفقًا لمبادئ الحق. أي من هذه المظاهر أفضل؟ (تحمل المشقة من أجل مبادئ الحق). ما الذي يمكن استنتاجه من هذه الأشياء؟ أنه من الصواب التصرف وفقًا لمبادئ الحق وممارسة الحق. سواء كان ذلك فيما يتعلق بأمور القيام بواجب المرء، أو بأمور في حياة المرء الشخصية الخاصة، فإن تحمل المرء للمشقة أو عدم تحمله لها ليس معيارًا أو مبدأً. ماذا تكون المبادئ؟ المبادئ هي متطلبات الله، وكلمات الله، والحق. إذا مارست وفقًا لمبادئ الحق، فحتى إذا لم تتحمل مشقة في القيام بذلك، فإن ما تفعله صائب، والله يستحسنه؛ وإذا لم تتصرف وفقًا لمبادئ الحق، فحتى إذا تحملت مشقة كبيرة أو اختبرت إذلالًا كبيرًا أثناء العملية، فإن ذلك يكون بلا جدوى، والله لا يستحسن تصرفاتك. يبدو الأمر تمامًا مثلما يسمع بعض الناس أمرًا من أحد أضداد المسيح ثم ينفذون ما يُطلب منهم، وينفّذون العمل وفقًا لتفضيلات ضد المسيح، ويكثرون من التحدث والمعاناة، ويبقون أنفسهم مشغولين للغاية، لدرجة أن أجسادهم تصبح منحنية ومتهالكة من الإرهاق البدني. هل يستحسن الله هذا؟ هل سيتذكره الله؟ (الله لا يستحسنه، ولن يتذكره). إذًا، ماذا يكون موقف الله؟ (يزدري الله مثل هؤلاء الناس). ماذا قال الله؟ "ٱذْهَبُوا عَنِّي يا فَاعِلِي ٱلْإِثْمِ!" هذا هو موقف الله، أليس كذلك؟ (بلى). مهما كانت المشاق التي تحملتها أو الثمن الذي دفعته، على الرغم من أنك قد تستخدم هذه الأشياء للتفاخر بمساهماتك، إلا أن الله لا ينظر إلى هذه الأشياء. لا ينظر الله إلا إلى ما إذا كنت قد قمت بهذه الأشياء وفقًا لمبادئ الحق وما إذا كنت تتبع كلام الله – إنه يستخدم هذا المبدأ ليقيسك. إذا لم تتبع كلام الله، بل تصرفت بدلًا من ذلك وفقًا لأفكارك الخاصة، فمهما كانت المشقة التي تحملتها أو الثمن الذي دفعته، فسيكون كل ذلك بلا جدوى. لا يقتصر الأمر على أن الله لن يتذكر ذلك، بل إنه سيدينه أيضًا. هذا من شأنه أن يجلب عليك هلاكك، أليس كذلك؟ (بلى). سيتم استبعاد مثل هؤلاء الأشخاص في النهاية – هم يستحقون ذلك، أليس كذلك؟ (بلى). لقد تكلم الله بآلاف وآلاف الكلمات وأخبرك بمبادئ الحق، لكنك لا تصغي فحسب. لديك دائمًا أفكارك الخاصة، وتمني نفسك أن تحل مفاهيمك وتصوراتك محل الحق، وبذلك تنال استحسان الله، وتدخل الملكوت، وتكون مباركًا ومُكافأً. أليس هذا ابتغاء للموت؟ أليس هؤلاء الناس من نفس نوع بولس؟ (بلى). لذلك، إذا أراد الناس التخلي عن الحواجز بينهم وبين الله وعن عداوتهم تجاه الله، فينبغي أن يكون لديهم فهم دقيق لعمل الله. لا ينبغي لهم التكهن بشأن الله، أو تقييم عمله، أو تقييم سلوكهم الخاص وممارساتهم بناءً على مفاهيمهم وتصوراتهم، ثم التعامل مع كل شيء بناءً على هذه المفاهيم والتصورات. ستكون النتيجة النهائية لهذا النهج هي أن يذهب كل شيء سدى، وفي الحالات الخطيرة، سيعرقلون عمل الكنيسة ويزعجونه، ويسيئون إلى شخصية الله، ويُعاقبون. لذلك، عند التعامل مع عمل الله، ينبغي للناس التخلي عن مختلف مفاهيمهم وتصوراتهم عن الله. أي ينبغي لهم فحص مفاهيمهم وتصوراتهم وتشريحها ثم التخلي عنها، والسعي إلى طلب مقاصد الله والحق، واستخدام مبادئ الحق لتحل محل مفاهيمهم وتصوراتهم ومبادئهم وممارساتهم الخطأ. بهذه الطريقة فقط يمكنك أن تنطلق على طريق الخلاص. وإلا، فمن المستحيل أن تُخلّص، هذا محال! هذا نوع من المفاهيم والتصورات التي لدى الناس عن عمل الله. لننهي شركتنا هنا.

ج. مفاهيم الناس وتصوراتهم عن كيفية تطهير الله للإنسان وتخليصه له

لدى الناس نوع آخر من المفاهيم والتصورات عن عمل الله، وهو أنه في حياتهم اليومية، عندما يكونون ضعفاء، أو عندما تنشأ فيهم أنواع مختلفة من التمرد على الله، أو عندما يفعلون أشياء متمردة على الله ومعارضة له، فإنهم يعتقدون في مفاهيمهم وتصوراتهم أنهم ينبغي أن يُؤدّبوا، أو يُؤنَّبوا، أو حتى يعاقبوا أو يلعنوا وما إلى ذلك. على سبيل المثال، يقول الناس أحيانًا الشيء الخطأ أو يكشفون عن بعض المفاهيم، أو يضمرون آراء معينة وبعض التحدي تجاه شيء ما، وبعد فترة، يفكرون، "لقد كشفت عن هذا التمرد والخيانة، فلماذا لم أتعرض للتأديب على ذلك؟ لا توجد بثور على لساني، ولا أرى كوابيس في الليل، ولا أشعر باضطراب في قلبي. لماذا هذا؟ لماذا لا أشعر بعمل الروح القدس؟" هم يعتقدون في مفاهيمهم وتصوراتهم أنه بما أن الله قد جاء ليخلّصهم، وبما أن عمل الله يجب ألا يقتصر على إخضاعهم فحسب، بل يجب أن يحوّلهم ويطهّرهم، ويغيّر كل أنواع الأفكار ووجهات النظر التي يضمرونها والتي لا تتوافق مع الحق، ثم إذا كانت توجد في أفكارهم بعض الأشياء التي لا تتوافق مع الحق، أو أشياء دنيئة، أو قذرة، أو خبيثة، فينبغي أن يُؤدّبوا أو يُلاموا أو حتى يُعاقبوا عليها، ويفكرون: "كيف يمكن للناس أن يتغيروا وكيف يمكن أن يُقدَّسوا إذا لم يُؤدَّبوا بشكل متكرر؟" ما هي مفاهيم الناس وتصوراتهم هنا؟ أي أنه ينبغي أن يتم تأديبهم باستمرار، ولومهم، وتأنيبهم، ومعاقبتهم، وحتى توبيخهم وإدانتهم، وأنه حينئذ فقط يمكنهم تحقيق تغيير في الشخصية. لكن في الحياة اليومية، عندما يكشف الناس عن قذارتهم، وخبثهم، وفسادهم، فإنهم يفعلون ذلك بشكل طبيعي جدًا، ويمكنهم الشعور بذلك، بل إنهم يشعرون بالطمأنينة للعيش بهذه الطريقة ولا يشعرون بأنهم يتعرضون للتأديب أو العقاب، ويجدون أن هذا أمر غير طبيعي. يعتقد الناس أنه إذا كشفوا عن فساد، ينبغي أن يشعروا على الأقل باللوم، أو يمرضوا، أو يصابوا ببثور في أفواههم، أو يختنقوا أو يعضوا ألسنتهم عند الأكل، وأنه ينبغي أن تحمّر عيونهم وتنتفخ إذا شاهدوا شيئًا لا ينبغي أن يشاهدوه. أخبروني، هل يفعل الله هذه الأشياء؟ (كلا). ألا يفعلها على الإطلاق؟ (عندما لا يفهم الناس الحق، قد يؤدبهم الله ويلومهم قليلًا وفقًا لقامتهم، حتى يتأملوا في أنفسهم ويدخلوا إلى الحق. ومع ذلك، عندما يفهم الناس الحق ويعرفون بوضوح في قلوبهم أن ما فعلوه خطأ، فإن الله لن يؤدبهم بالتأكيد في هذه الحالة، لأنه يأمل أن يتمكنوا من طلب الحق، واستخدام كلماته والحق لتقييم تصرفاتهم وسلوكهم). لقد عُقدت شركة جيدة حقًا حول هذا الأمر. يعتقد الناس في مفاهيمهم وتصوراتهم أنه كلما كشفوا عن فسادٍ وتمردٍ، ينبغي أن يؤدّبهم الله، وعلى وجه الخصوص، عندما يرتكب الأشرار الشر، ينبغي أن ينزل بهم عقاب الله على الفور، حتى يُعاقب الأشرار بالتأكيد. لكن في الحياة الواقعية، نادرًا ما يرون هذه العقوبات تحدث. من ناحية، عندما يكشف الناس عن أنواع مختلفة من الفساد والتمرد، لا يتم تأديبهم أو تأنيبهم، ومن ناحية أخرى، عندما يرتكب الأشرار الشر، لا يتم معاقبتهم. وهذا ينشئ مفاهيم معينة عن عمل الله في أعماق قلوب الناس، بل إن بعض الناس يفقدون إيمانهم، ويقيّمون عمل الله بناءً على هذه الأمور الظاهرية، ويصدرون أحكامًا على عمله. هذه هي مفاهيم الناس وتصوراتهم، أليس كذلك؟ عندما يكشف الناس عن فساد وتمرد، هل يجب على الله أن يؤدّبهم أو يوبّخهم ويدينهم؟ (كلا). يقول بعض الناس: "عندما يخلّص الله الناس، يجب أن يخلّصهم تمامًا. ما الغرض من عمل الله؟ أليس لتطهير الناس؟ لذا، عندما يكشف الناس عن فساد وتمرد، ينبغي أن يؤدّبهم الله ويلومهم – فهذا هو التحلي بالمسؤولية تجاههم. وبغير ذلك، فإنه لا يهتم بالناس ولا يحبهم حقًا ولا يرحمهم". ألا يفكر الناس بهذه الطريقة؟ (بلى). ما الحقائق التي ينبغي فهمها هنا؟ هل التأديب، والتأنيب، والعقاب عمليات أساسية لكي يفهم الناس الحق ويدخلوا إلى واقع الحق؟ هل هي وسائل وطرق ضرورية لكي يخلّص الله الناس ويحوّلهم؟ بعض الناس لا يستطيعون فهم ذلك ويفكرون: "إذا كان الله موجودًا حقًا ويقوم بعمله لكي يخلّص الناس، فلماذا لا يؤدّب الناس عندما يكشفون عن فساد أو يتمردون عليه؟ لماذا لا يعاقب الله الأشرار على فعلهم الشر؟" عندما لا يؤدّب الله الناس، أو عندما لا يُعاقب الأشرار على فعلهم الشر، ألا يتسبب ذلك في تشكيك بعض الناس في وجود الله ونتائج عمله؟ إذا كان يمكن للتأديب والعقاب المتكرريْن أن يحلا محل طلب الناس للحق أو يمكّناهم من الدخول إلى واقع الحق، فإن التأديب والعقاب سيكونان الطريقة الرئيسية التي يعمل بها الله لتخليص الناس، والوسيلة الضرورية للقيام بذلك. ولكن بالنظر إلى مستوى فساد الناس الحالي، هل يمكن أن تتحول طبيعتهم الشيطانية على الفور من خلال تأديب الله وعقابه؟ هل يمكن أن يتوب الناس على الفور توبة حقيقية؟ هل يمكنهم الدخول على الفور إلى واقع الحق؟ (كلا، لا يمكنهم ذلك). سيكون ذلك فوق مستوى قدراتهم. لذا، في هذه المرحلة من عمل الله، في الوقت نفسه الذي يعبّر فيه الله عن الحقائق ليمنح الناس الحياة، فإنه – باستثناء عمل الروح القدس في إنارة الناس وإرشادهم – لا يفعل أي شيء خارق للطبيعة، ونادرًا ما يفعل أشياء مثل تأنيب الناس، أو تأديبهم، أو معاقبتهم. إن تأنيب الناس، وتأديبهم، ومعاقبتهم ليس جزءًا سائدًا في عمل الله، لكنه لا يزال يفعل هذه الأشياء. أي أنه في حالة أشخاص خاصين معينين أو أمور خاصة، أو في بيئات خاصة معينة، فإن الله سوف يقوم بعمل تأديب الناس، أو تأنيبهم، أو معاقبتهم من أجل تحقيق نتائج خاصة معينة أو لأسباب خاصة معينة. لكن بشكل عام، في هذه المرحلة من عمله، الطريقة السائدة التي يعمل بها هي التحدث والتعبير عن الحق لتوفير ما يحتاجه الناس في طريقهم للسعي إلى الحق، والغرض من ذلك هو تمكينهم من فهم مبادئ الحق والدخول إلى واقع الحق. الآن بعد أن عبر الله عن عدد كبير من الحقائق، نادرًا ما يقوم بعمل التأديب، والتأنيب، وحتى العقاب الذي كان يقوم به في الماضي. لذا، ما يجب على الناس التركيز عليه أكثر هو مبادئ الحق المختلفة التي ينبغي لهم تطبيقها عند مواجهة أمور في الحياة اليومية بدلًا من التركيز على ما إذا كان الله يؤدبهم، أو يعرقلهم، أو يجعل الأمور تسير بسلاسة بالنسبة لهم في أمر معين، وما إلى ذلك من طرق وممارسات. بما أن الله نادرًا ما يستخدم أساليب مثل التأديب، والتأنيب، والمعاقبة، فهذا لا يعني أنه لا يستخدمها أبدًا، بل إنه نادرًا ما يستخدمها. ماذا أعني بـ "نادرًا ما يستخدمها"؟ أحيانًا في بعض الظروف الخاصة، يستخدم أساليب التأديب، أو التأنيب، أو المعاقبة - بطريقة خفيفة أو تمثيلية ورمزية – للقيام ببعض العمل الذي يساعد الناس على فهم الحق والممارسة وفقًا لمبادئ الحق. أي أنه يستخدم هذه الطرق لمساعدة الناس على الدخول في واقع الحق، ولكن هذا كل شيء. فلماذا إذن لا يستخدم الله هذه الأساليب كثيرًا في عمله؟ لماذا لا يعمل بهذه الطرق في الغالب؟ من ناحية، ذلك لأن الله في هذه المرحلة من عمله قد أخبر الناس بالفعل بالحقائق المختلفة التي ينبغي أن يفهموها، وزوَّدهم بها، وقد سمعوا هذه الحقائق بالفعل، وأدركوها وعرفوها في نطاق استيعابهم. هذا أحد الأسباب. والسبب الآخر يتعلق بالعوامل الذاتية للناس. لدى الناس ضمير الإنسانية الطبيعية، وتحت تأثير هذا الضمير، سوف يقيمون ما إذا كانت الشخصيات الفاسدة التي يكشفون عنها، أو أفعالهم الخاصة، وأفكارهم، ووجهات نظرهم، إيجابية أم سلبية. يوجد داخل الناس، على الأقل، معيار الضمير الذي يقيمون به كل هذا. إذا استخدمت ضميرك لتقييم شيء معين وقررت أنه إيجابي، فينبغي لك المضي قدمًا والقيام به، ولا داعي لأن تلوم نفسك إذا كنت بطيئًا قليلًا أو متأخرًا في القيام به. إذا استخدمت ضميرك لتقييم هذا الشيء وقررت أنه سلبي ولا ينبغي القيام به، فينبغي عليك كبح جماح نفسك وعدم قوله أو فعله. ومع ذلك، إذا لم تكن لديك مشاعر يحرّكها ضميرك وعقلك، فأنت لست إنسانًا. إذا لم يكن لديك حتى ضمير وعقل، فلن تتمكن بأي حالٍ من الأحوال من تقييم ما إذا كان شيء ما صحيحًا أم خاطئًا، إيجابيًا أم سلبيًا، وبالتالي لن يكون من المجدي أن يؤدّبك الله ويعاقبك. بعبارة أخرى، الله لا يعمل على أولئك الذين لا يخضعون لتأثيرات الضمير، ولا يخلّص مثل هؤلاء الناس. ما مضمون "عدم تخليصهم"؟ هو لا يريد حتى تأديبهم؛ هو لا يؤدّبهم ولا يؤنّبهم. ثمة من يسألون: "إذا ارتكب شخص ما شرًا، فهل سيعاقبه الله؟" لن يُعاقبه الله مباشرة، لأن لدى الكنيسة مراسيم إدارية. إذا كان شخصًا شريرًا يسبب اضطرابًا أو عرقلة، فإن إخراجه أو طرده سيكون نهاية الأمر. حتى إذا لم يلب شروط الإخراج أو الطرد، فسوف يُرسل إلى المجموعة ب. إذا بدّد شخص ما تقدمات الله، فهذا أمر أكثر خطورة، ويجب عليه أن يرد ما يجب عليه رده، وبعد ذلك يجب التعامل معه بشكل مناسب. هذا هو مبدأ عمل الله والمبدأ الذي يعامل به الناس. الأمر بسيط، أليس كذلك؟ (بلى، إنه كذلك). هل تعتقد أن اختيار الله لك يعني أنه يجب أن يجعلك تامًا، ولن يتوقف حتى يفعل ذلك؟ هذا هو الحال فقط بالنسبة إلى أولئك الذين لديهم ضمير وعقل، والذين يسعون إلى الحق – هذا هو الحال فقط بالنسبة إلى أولئك الذين يمكن أن يُخلَّصوا. أما أولئك الذين ليس لديهم حتى وعي الضمير، فلا يحتاجون سوى إلى معاملتهم وفقًا للمراسيم الإدارية للكنيسة والتعامل معهم وفقًا لها – فالله لن يؤدّبهم. ما الفائدة من تأديبهم؟ إن تأديب الأشخاص الذين يفتقرون إلى الإنسانية الطبيعية والضمير يعادل محاولة إجبار سمكة على العيش على اليابسة، أو إجبار خنزير على الطيران، وهو مثل إلقاء اللؤلؤ أمام الخنازير وإلقاء الأشياء المقدسة على النجس لأكلها – والله بالتأكيد لا يفعل ذلك. لذلك، في هذه المسألة، ينبغي للناس ألّا يفكروا: "لقد اختارني الله، أنا أحد خراف الله، وحتى إذا ارتكبت أخطاء وفعلت الشر، فإن الله لن يتخلى عني". هذه العبارة لا أساس لها من الصحة – من الصعب القول ما إذا كنت خروفًا أم ذئبًا. كيف تقيّم ما إذا كنت أحد خراف الله؟ يعتمد ذلك على ما إذا كان لديك الوعي بشأن ذلك وما إذا كان ضميرك يشعر باللوم والتأنيب عندما تفعل شيئًا يتعارض مع الإنسانية والضمير. إذا شعرت بالتأنيب في ضميرك، فسوف تغير نفسك، وحتى إذا لم تفهم الحق، فستكون قادرًا على التصرف وفقًا لمعيار الضمير. ستكون على الأقل قادرًا على التصرف وفقًا للإنسانية الطبيعية. إذا كانت لديك هذه المظاهر، فأنت إذًا أحد خراف الله. إذا واجهت شيئًا يتعارض مع ضمير الإنسانية الطبيعية وينتهك العدالة الأخلاقية، ولم تشعر بأدنى حس بالعدالة، ولم تشعر بالاشمئزاز أو الكراهية تجاه الشر الذي ارتكبته، أو تجاه الاضطراب الذي تسبب فيه الأشرار، ولم تشعر بتأنيب ضميرك على الإطلاق، فأنت لست أحد خراف الله، بل أنت ذئب، أنت وحش، أنت إبليس. هذا هو المعيار الذي يتم من خلاله تقييم ما إذا كنت أحد خراف الله أم ذئبًا. إذا لم تكن أحد خراف الله، ومع ذلك لا تزال تقيّم عمل الله باستمرار باستخدام أفكار، ومفاهيم، وتصورات مثل: "لقد كشفت عن فساد وتمرد، لكن الله لم يؤدبني؛ ينبغي على الله أن يؤدبني"، فأنت غبي. أنت لست أحد خراف الله على الإطلاق، والله ليس لديه أي نية لتخليصك، فهل أنت مؤهل لتقييم عمل الله والحكم عليه؟ إذا لم يكن هذا غباءً، فماذا يكون؟ يمكنك تقييم هذا الأمر، أليس كذلك؟ (أستطيع ذلك الآن).

ما معيار امتلاك ضمير؟ كيف ينبغي أن تقيس ما إذا كان شخص ما لديه ضمير أم لا؟ (يعتمد ذلك على ما إذا كان لديه حس بالعدالة في قلبه عندما يرى أشخاصًا أشرارًا يفعلون الشر أو يرى أشياءً تضر بمصالح بيت الله، وما إذا كان قادرًا على كره هذه الأشياء. إذا لم يكن لديه وعي في قلبه على الإطلاق، فليس لديه ضمير. كذلك، إذا كان شخص ما ليس لديه وعي في قلبه بالشر الذي ارتكبه، أو بالأشياء التي فعلها والتي تنتهك المبادئ بوضوح، فإن مثل هؤلاء الأشخاص أيضًا ليس لديهم ضمير). إذا لم يكن لديك ضمير، فأنت لست إنسانًا. في هذه الحالة، هل سيخلّصك الله رغم ذلك؟ إذا كان الله لن يخلّصك، فهل سيؤدّبك رغم ذلك؟ التأديب والتأنيب هما جزء ضئيل من عمل الله. عندما أقول "ضئيل"، أعني أن الله لا يستخدم هذين الأسلوبين إلا بشكل محدود، لكنهما لا يزالان جزءًا من عمل الله. إذا لم يكن لديك حتى ضمير أو عقل، فهل ثمة فائدة من تأديب الله لك؟ إذا لم يكن لديك حس بالعدالة، ولا تشعر بأي شيء تجاه كل ما هو خبيث، وكل ما يتعارض مع الحق، وكل ما يتعارض مع العدالة الأخلاقية، وحتى ما يتعارض مع ضميرك، ولا تكره مثل هذه الأشياء، وإذا كنت لا تستطيع الوقوف في صف الله للدفاع عن مصالح بيت الله، ولا تستطيع الوقوف وقول شيء واحد دفاعًا عن عمل الكنيسة – ولا حتى عبارة واحدة منصفة – فأنت لست إنسانًا. أنت لست إنسانًا، ومع ذلك تبالغ في الأمل بأن يؤدّبك الله. أنت حقًا ترفع من شأن نفسك ولا تعتبر نفسك غريبًا! يقول البعض: "إذا كان شخص ما ليس من خراف الله بل ذئبًا، فلن يؤدّبه الله. فإذا كان من خراف الله، فهل سيؤدّبه الله؟" في ظروف خاصة، سيؤدّبك الله أحيانًا ويتحمل مسؤوليتك. حتى إذا كنت متبلدًا وغير واعٍ، فسيحثّك الله، ويؤدّبك، ويوبّخك. يتم عمل الله بالقدر المناسب ويتوقف عند ذلك الحد. لماذا يعمل الله بهذه الطريقة؟ لأنه إذا كان لديك ضمير، فعندما يوبخك الله بهذه الطريقة، سرعان ما سيكون لضميرك وعي، وستلوم نفسك وتشعر بأنك مَدين لله؛ ستشعر بأنك نادم، وحزين، وتتألم بشدة، وستكون قادرًا على تغيير نفسك، وفي النهاية تطلب مبادئ الحق وتمارس وفقًا للحق؛ هذه هي النتيجة التي يريدها الله. إذا كان لديك ضمير حساس وتفهم العديد من الحقائق، وحتى إذا لم يؤدّبك الله، أو يؤنّبك، أو يحثّك، فأنت لا تزال قادرًا على إدراك المشكلة، ولا يزال لدى ضميرك وعي، ويشعر بالتوبيخ والتأنيب، فهذا أفضل حتى، ولا حاجة إلى تأديب الله. فحتى لو لم يؤدبك الله، فإن ضميرك حساس للغاية ويشعر بالتأنيب، وأنت تشعر بالندم، والحزن، وبأنك مَدين لله، وبأنك أخطأت في حقه، وخذلته، وجعلته غير راضٍ، وأنت تقدر على طلب مبادئ الحق بشكل استباقي والتصرف وفقًا لمتطلبات الله. هذا هو التأثير الذي يحدثه ضمير الإنسانية الطبيعية في الناس، وهو أيضًا التأثير الذي ينبغي أن يحدثه في الناس. لذا فإن كون الشخص من خراف الله أم لا، وكونه يمكن أن يُخلّص أم لا، يعتمد على ما إذا كان لديه إنسانية طبيعية وضمير. هذا أمر حاسم ومهم. إذا قلت إنك تفهم الكثير من الحقائق، فعندما تكون أنت نفسك متمردًا، أو تصادف أشخاصًا أشرارًا يفعلون الشر، فهل يكون للحقائق التي تفهمها تأثير؟ هل تحقق تأثير الإشراف عليك، وتنويرك، وجعل ضميرك يشعر بالتوبيخ ويبدأ في العمل؟ إذا لم يكن لديك وعي بالضمير، فأنت تفتقر إلى الضمير والإنسانية الطبيعية، وما تفهمه هو تعاليم وليس الحق. إذا كنت لا تفهم سوى التعاليم، فلن تتمكن من تطبيق الحق، ولن تكون من أولئك الذين سيُخلّصون. أنت تفهم هذا، أليس كذلك؟ (بلى). لذا، في عمل الله، عندما يتعلق الأمر ببعض الطرق الأساسية التي يعمل بها الله، لا ينبغي للناس أن يعينوا لها حدودًا بناءً على مفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة. بغض النظر عما إذا كنت قد تعرضت للتأديب، والتأنيب، والعقوبة من الله، أو لم تتعرض أبدًا للتأديب، والتأنيب، والعقوبة، فهذا ليس مؤشرًا على عدد مبادئ الحق التي فهمتها، ولا يشير إلى أنك شخص اختاره الله. قد تكون آمنت بالله لسنوات عديدة وتعرضت للتأديب والتأنيب مرات لا حصر لها، لكنك لم تتصرف أبدًا وفقًا لمبادئ الحق؛ في هذه الحالة، عندما لا تُخلَّص في النهاية، سيكون ذلك خطأك أنت وحدك وستكون قد نلت ما تستحقه تمامًا. قد يكون الأمر أيضًا أنك نادرًا ما تعرضت للتأديب والعقوبة في إيمانك بالله، ولكن بسبب ضميرك، فإنك غالبًا ما تشعر بالتأنيب والتوبيخ، وعندما ترتكب ذنوبًا تشعر بالندم وتغيّر مسارك، وتكون قادرًا على طلب مبادئ الحق، وممارسة الحق، والتصرف وفقًا لمبادئ الحق؛ وفي هذه الحالة، أنت أحد أولئك الذين سيُخلَّصون. هل فهمت؟ (نعم). لقد ذكرت حالتين. ما هما بالتحديد؟ (إحدى الحالتين هي عندما يكون الناس قد تعرضوا للكثير من التأديب والعقوبات، ولكنهم في النهاية لا يزالون غير قادرين على التصرف وفقًا لمبادئ الحق ولم يربحوا الحق، وبالتالي فهم ليسوا مُخلَّصين، وهذا كله من صنع أيديهم. وثمة حالة أخرى وهي عندما يكون بعض الناس قادرين على استخدام ضميرهم لكبح جماح أنفسهم دون الحاجة إلى أن يؤدّبهم الله أو يؤنّبهم كثيرًا، وكلما انتهكوا المبادئ أو أظهروا تمردًا، يشعرون بتأنيب ضميرهم، ويستطيعون طلب الحق بشكل استباقي والتصرف وفقًا لمبادئ الحق، وعلى الأقل، يمكنهم القيام ببعض الأمور الإيجابية، ولذا فهم من بين الذين سيُخلَّصون. تحدث الله للتو عن هاتين الحالتين). إن معيار تقييم هذين النوعين من الناس هو ما إذا كانوا قادرين على التصرف وفقًا لمبادئ الحق أم لا. بعض الناس غير قادرين على التصرف وفقًا لمبادئ الحق، وبغض النظر عن مقدار التعاليم التي يفهمونها أو مقدار تأديبهم ومعاقبتهم، فهم ليسوا مستهدفين بالخلاص. وفي حين أن بعض الأشخاص الآخرين نادرًا ما يؤدّبهم الله، أو يعاقبهم، أو يؤنّبهم، أو يوبّخهم، فإنهم غالبًا ما يكونون قادرين على التأمل في أنفسهم، وكلما تصرّفوا بشكل ينتهك المبادئ أو كشفوا عن تمردهم، يمكنهم أن يشعروا بتأنيب ضميرهم وتوبيخه، وبعد ذلك يشعرون بالندم ويمكنهم الممارسة بشكل استباقي وفقًا لمبادئ الحق. على الرغم من أن الله نادرًا ما يؤدّبهم أو يؤنّبهم، فإن الناس من هذا النوع مستهدفون بالخلاص رغم ذلك. التأديب والعقاب اللذان أشير إليهما هنا لا علاقة لهما بدينونة كلمات الله وتوبيخ كلماته، إنهما ببساطة ما يظن الناس أنه تأديب وعقاب في مفاهيمهم وتصوراتهم. ففي مفاهيم الناس وتصوراتهم، يعتقدون أنه إذا تعرضوا للتأديب والعقاب بشكل متكرر، فهذا يعني أن لديهم شهادة اختبارية، وأنهم أشخاص روحيون. كثيرًا ما يربط الناس أيضًا التأديب والعقاب بعمل الروح القدس، ويعتقدون أنهما مرتبطان بتيار الروح القدس. بعض الناس كثيرًا ما يقولون: "لم أقم بواجبي بشكل جيد، وقد هُذِّبت مرة أخرى. الآن لدي بثور في فمي وأصبت بالمرض؛ هذا تأديب من الله لي". وغالبًا ما يعقد الكثير من الناس شركات حول هذه الاختبارات، لكن ينبغي أن تنظر إلى مظاهرهم عندما يواجهون المشكلات؛ انظر ما إذا كانوا يشعرون بتأنيب ضميرهم عندما يفعلون شيئًا خاطئًا، وإن كانوا قادرين على أن يقفوا ويتمسكوا بمبادئ الحق ويدافعوا عن مصالح بيت الله عندما يواجهون أناسًا أشرارًا يفعلون الشر أو عندما يواجهون أشياء خبيثة. إذا لم يكن الأمر كذلك، فإن هؤلاء الناس ليس لديهم ضمير وهم ليسوا بشرًا! إنهم يقولون كلمات معسولة، ويتحدثون ببراعة عن العديد من الشهادات الاختبارية التي يمتلكونها؛ وكأن الله قد أظهر لهم الكثير من النعمة، وقام بالكثير من العمل عليهم، وتكلم معهم بكلمات كثيرة، وهذا يوحي بأنهم قد نالوا الخلاص بالفعل. لكن كلما واجهوا مشكلات تتعلق بالمبادئ في حياتهم اليومية، لا يتمسكون أبدًا بمبادئ الحق، ودائمًا ما يتراجعون منكمشين على أنفسهم مثل سلحفاة تختبئ داخل صدفتها وتتجنب المشكلة. وفي كل مرة يُطلب منهم التحدث والتعبير عن آرائهم ووجهات نظرهم، يمتنعون عن ذلك، ويتظاهرون بالغباء، ويبقون صامتين. إنهم لا يتمسكون بمبادئ الحق على الإطلاق، ولا يمارسون الحق. ما نوع هؤلاء الأشخاص؟ إنهم منافقون. عندما يسقون الآخرين ويساعدونهم، يتحدثون عن النظريات الروحية بطريقة منهجية ومنطقية للغاية، ويستمرون لساعات في كل مرة، ما يؤثر في بعض الناس إلى حد البكاء، ومع ذلك فهم لا يمارسون الحق في تصرفاتهم أبدًا؛ هؤلاء فريسيون. بغض النظر عن عدد الاختبارات الروحية الزائفة والتعاليم الروحية الزائفة التي يتحدثون عنها، أو مهما كان عدد الكلمات الجوفاء والمبالغ فيها التي يقولونها، فإن ضميرهم لا يوبخهم؛ وعندما يتعلق الأمر بأي قضايا جوهرية تتعلق بالصواب والخطأ أو مسائل تتعلق بالمبادئ، فإنهم لا يقفون في صف الحق ولا يتمسكون بمبادئ الحق، ولا يوبخهم ضميرهم على الإطلاق، ولكن بعد ذلك يظل بإمكانهم التباهي بلا خجل بكيفية دفاعهم عن مصالح بيت الله، ويظل بإمكانهم التفوه بالعديد من التعاليم المعسولة؛ هذا هو النفاق والافتقار إلى الوعي بالضمير. إنهم يخفقون في ممارسة الحق مرات عديدة، وينتهكون الحق مرات عديدة، ويخدعون الناس ويضللونهم مرات عديدة، ومع ذلك، لا يوبخهم ضميرهم على الإطلاق، ويظلون قادرين على التباهي بأنفسهم بوقاحة؛ هذا هو انعدام الإنسانية! إنهم يتبخترون ويُخادعون بهذه الطريقة في كل مكان، ولا يشعرون حتى بالحرج؛ إنهم لا يمارسون الحق، ومع ذلك يظلون يتفاخرون بأنهم أشخاص روحيون، وأنهم أشخاص خلّصهم الله وكَمَّلهم، ويحبون الله أكثر من أي شخص آخر؛ هذا هو الافتقار إلى الوعي بالضمير، وهؤلاء ليسوا أشخاصًا خلّصهم الله. هل يمكن أن يفتقر أولئك الذين خلّصهم الله إلى الإنسانية الطبيعية والوعي بالضمير؟ يشعر بعض الناس بأنهم لا يحبون الحق كثيرًا، وكلما واجهوا مشكلات تتعلق بمبادئ الحق، أو قضايا جوهرية تتعلق بالصواب والخطأ، يصبحون ساعين لرضا الناس، ويحاولون تمييع الأمور، ولا يكونون قادرين أبدًا على التمسك بمبادئ الحق، ولذلك يشعرون بالتأنيب في قلوبهم، وكثيرًا ما يصلّون أمام الله ويشعرون بأنهم مدينون له. وعلى الرغم من أنهم غالبًا ما يكونون ضعفاء وغير قادرين على اختراق هذا الحاجز، فإنهم يعلمون في قلوبهم أنهم لم يتمسكوا بالحق أو بالعدالة، وأنهم لم يتمسكوا بشهادتهم لله، وأنهم مجرد ساعين لرضا الناس، لذا يشعرون بالحرج الشديد من قول أن لديهم أي شهادة. هذا لأنهم لم يتمسكوا بمبادئ الحق وليس لديهم شهادة اختبارية حقيقية، وهم فقراء وعميان ولم يلبوا متطلبات الله؛ إنهم يعرفون ذلك في قلوبهم، وغالبًا ما تشعر ضمائرهم بالتأنيب بسبب ذلك، ويشعرون بأنهم مدينون لله ويشعرون بالحزن. لا يزال ثمة أمل ومجال لهؤلاء الناس لنيل الخلاص. وعلى النقيض من ذلك، ثمة من يبدو ظاهريًا أنهم يفهمون الحق بشكل جيد جدًا، وقادرون على سقاية الناس، وإعالتهم، ومساعدتهم، ولكن عندما يواجهون مشكلات تتعلق بمبادئ الحق، أو قضايا جوهرية تتعلق بالصواب والخطأ، فإنهم لا يقفون أبدًا في صف الله ولا يتمسكون أبدًا بمبادئ الحق، ومع ذلك يتفاخرون بأنهم أشخاص روحيون، أشخاص يحبون الله، وأشخاص مخلِصون لله. مثل هؤلاء الناس في ورطة كبيرة. إنهم لا يجرؤون على مواجهة الواقع، ولا يجرؤون على حل المشكلات الحقيقية، ولا يجرؤون على إعلان موقفهم من القضايا الكبرى، ولا يجرؤون على التمسك بمبادئ الحق بطريقة علنية ومباشرة، ولكن بعد وقوع الحدث، يظلون يتباهون بلا خجل بأنهم أشخاص روحيون، ويقولون إنهم أكثر مَن يحبون الله، وأكثر من يستوعبون مقاصد الله. هذا النوع من الناس ليس لديه أي وعي بالضمير على الإطلاق. هل يمكن لشخص يفتقر إلى وعي الضمير أن يتمسك بمبادئ الحق؟ هل يجرؤ على إعلان موقِفه بصراحة والوقوف في صف الله للتعامل مع الأشرار؟ لا سبيل لذلك؛ من الصعب جدًا على مثل هؤلاء الناس ممارسة الحق.

إذا كان لدى الشخص ضمير الإنسانية الطبيعية، فسوف يضبط أفكاره، وأقواله، وأفعاله. ماذا تعني كلمة "ضبط"؟ تعني أنه عندما تنحرف أفكارك وسلوكياتك عن معيار الإنسانية الطبيعية، فإن ضميرك سيحكم بأن التفكير بهذه الطريقة خطأ وأن فعل ذلك الشيء غير جيد، ومن ثمَّ ستشعر بالخجل والاضطراب واللوم. بعد أن تشعر بهذه المشاعر، ستكون أفكارك وسلوكياتك مقيدة إلى حد ما، وهذه الدرجة من التقييد ستضبط سلوكك وتمكّنك من تجنب فعل الأشياء التي تنتهك بوضوح مبادئ الحق، والأشياء التي تتعارض مع ضميرك والعدالة الأخلاقية. أما إذا لم يكن لديك معيار الضمير، فعندما تفعل أشياء، لن يكون لديك أي معيار لضبط أفكارك وسلوكياتك وتقييدها، ومن ثمَّ ستصبح جامحًا، وستفعل كل ما يخطر ببالك، وكل ما تريده، وكل ما يعود عليك بالنفع والمصلحة. في ظل هذه الظروف التي لا توجد فيها أي قيود عليك على الإطلاق، ستتضخم أفكارك وسلوكياتك بشكل كبير. ماذا يعني "تتضخم بشكل كبير"؟ لن يوجد أي ضبط لها على الإطلاق. سيكون الأمر تمامًا كما هو الحال عندما يخدع غير المؤمنين الناس؛ فهم يفتقرون إلى الوعي بالضمير، وإذا خدعوك وسلبوا منك ألف دولار، فلن يشعروا بالسوء. وإذا نصبوا عليك إلى درجة أن أسرتك دُمرت، فلن يشعروا بالسوء أيضًا، وحتى لو ركعت على ركبتيك وتوسلت إليهم، فلن يلقوا لك بالًا؛ هم حقًا أناس أشرار للغاية. لماذا يكون باستطاعتهم أن يرتكبوا مثل هذا الشر؟ لأنه ليس لديهم وعي بالضمير، أو التقييد الذي يوفره الضمير، ولذلك يمكنهم أن يكونوا أشرارًا للغاية وأن يصبحوا خطاة شنيعين. لذلك، من المهم أن يكون لديك ضمير الإنسانية الطبيعية. إن الناس قادرون على التمسك بمبادئ الحق بشرط أن يكون لديهم وعي بالضمير أولًا. إن امتلاك وعي بالضمير وحس الخجل هو ما يمكّنك من ضبط سلوكك ويمنحك الفرصة للانطلاق في طريق طلب الحق وممارسته. إذا لم يكن لديك وعي بالضمير لضبط نفسك، فلن تتاح لك الفرصة للانطلاق في طريق السعي إلى الحق. لذلك، فقط على أساس امتلاك وعي بالضمير يمكن للناس أن تتاح لهم الفرصة للانقياد إلى طريق ممارسة الحق والتمسك بمبادئ الحق؛ ولكن حتى في هذه الحالة، فإن ما لديهم هو مجرد هذه الفرصة. أقول إن ما لديهم هو مجرد هذه الفرصة، لأنه حتى إذا كانت أفكار الشخص وسلوكياته تخضع للضبط بواسطة الوعي بالضمير، فإنه قد يظل ينتهك مبادئ الحق أو لا يتصرف وفقًا لها، متخذًا طريقًا وسطًا، ولا يتمسك بمبادئ الحق ولكنه أيضًا لا يتحالف مع الأشرار. أي أن الأشخاص الطيبين نسبيًا، تحت تأثير الضمير، يمكنهم ممارسة الحق والتمسك بمبادئ الحق، في حين أن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الأسوأ قليلًا يمكنهم على الأقل تجنب أن يتحكم بهم الأشرار أو يجبروهم، وتجنب اتباعهم في فعل الشر — هذا مجرد الوصول إلى الحد الأدنى الذي ينبع من معيار الضمير. حتى إذا لم تكن قد مارست الحق، فإنك لم ترتكب الشر. مثل هذا الشخص يمكن على الأقل أن يُسمى شخصًا ذا ضمير، وعلى الرغم من أنه لم يمارس الحق، فإنه بالتأكيد لن يفعل الشر. هذا هو تأثير الضمير في الناس. بالنسبة إلى أولئك الذين يحبون الحق، فإن أحد أكثر الآثار المفيدة للضمير هو أنه يوفر فرصة لضبط أقوالهم وأفعالهم، ويمكن أن يقودهم إلى طريق ممارسة الحق والتمسك بمبادئ الحق. لذلك، بالنسبة إلى الناس، الضمير هو جزء مهم جدًا من إنسانيتهم، وهو شيء لا يمكنهم الاستغناء عنه. إذًا، ماذا يعني "الضمير"؟ سنتحدث عن ذلك بالتفصيل لاحقًا عندما تتاح لنا الفرصة، ولكن دعونا نقول شيئًا موجزًا عنه اليوم. يشير الضمير إلى طيبة قلب الشخص وحسه بالعدالة، وهما أكثر صفتين أساسيتين. إذا كنت تمتلك هاتين الصفتين، فأنت شخص لديه ضمير؛ وإذا لم تكن تمتلك أيًا من هاتين الصفتين، فأنت تفتقر إلى الضمير. الأشخاص الذين يفتقرون إلى الضمير ليس لديهم إنسانية طبيعية، وافتقارهم إلى الإنسانية الطبيعية يعني أنه ليس لديهم حس العدالة وأنهم ليسوا طيبي القلب. ماذا يعني "عدم وجود حس العدالة"؟ يعني أن يكونوا ملتويين وخبثاء. ماذا يعني "ليسوا طيبي القلب"؟ يعني أن يكونوا حقودين، وشرسين، وخبثاء. الأشخاص الذين يمتلكون هذه الشخصيات هم أشخاص ليس لديهم إنسانية، ومن ثمَّ فهم قادرون على فعل أي نوع من الشر، لأنهم ليس لديهم ضمير الإنسانية الطبيعية، ولا حس العدالة وطيبة القلب وهما الجوهران اللذان يحتوي عليهما ضمير الإنسانية الطبيعية. هم عديمو الخجل، وملتوون للغاية، وشرسون وحقودون بشدة، لذا فهم قادرون على فعل أي نوع من الشر. أي أنه مهما كانت أفعالهم خبيثة وحاقدة، فإنهم لا يشعرون بأي شيء – لا يشعرون بالسوء، ولا يشعرون باللوم. لماذا هم قادرون على ارتكاب أي نوع من الشر؟ ذلك لأنهم ليسوا طيبي القلب ويفتقرون إلى جوهر الإنسانية؛ مهما كان الشر الذي يرتكبونه، فإنهم يعتقدون أنه مبرَّر ولا يشعرون بأنه شر. على سبيل المثال، إذا كنت شخصًا لديه وعي الضمير، فعندما تقول شيئًا تسب فيه شخصًا آخر أو تهاجمه، لن تستطيع تحمل ذلك. ستفكر: "لقد قلت بعض الأشياء لأسبّه، وهذا يكفي. سب الناس يجعلهم يشعرون بالضيق الشديد! أنا أيضًا سأغضب إذا سبّني أحدهم بهذه الطريقة، لذا بعد أن قلت بعض الأشياء لأسبّهم وأفرّغ كراهيتي وأنفّس عن غضبي، سأتوقف عند هذا الحد". وهكذا ستتوقف. لكن الأشرار لا يفكرون بهذه الطريقة. هم يفكرون: "سبّك سيكون تساهلًا معك. سأضربك أيضًا، وأدمر عائلتك، وأجعل ذريتك تعاني! أيًا كانت الأشياء الشريرة أو السيئة التي أفعلها بك فهي مبرَّرة. ما دمت تحصل على جزائك وأنا أفرّغ كراهيتي، فأنا على استعداد لفعل أي شيء!" قد لا يسبونك حتى، بل يشرعون مباشرة في فعل أشياء شريرة بك والانتقام منك؛ هذا هو معنى أن تكون شريرًا. هذا هو حال الأشخاص الذين ليس لديهم وعي بالضمير؛ إنهم قادرون على ارتكاب كل أنواع الشر.

من بين المفاهيم والتصورات المختلفة التي لدى الناس عن عمل الله، فإن ما يدركه الناس منها هو في الأساس المفاهيم التي يتحدثون عنها كثيرًا والتي تتعلق بالتأديب، والتأنيب، والعقاب. من ناحية، فقد عقدنا شركة عن المفاهيم والتصورات التي تنشأ في الناس في إطار عمل الله؛ ومن ناحية أخرى، ينبغي أن يعرف الناس أيضًا أن الله يعمل على الناس بطرق عديدة ومتنوعة. فبحسب العصور المختلفة التي يعمل فيها، وبحسب المعايير المختلفة التي يطلبها من الناس، وبالطبع بحسب النتائج المختلفة التي يريد الله تحقيقها في الناس من خلال عمله، وأيضًا بحسب الأهداف المختلفة لعمله والجواهر المختلفة لطبيعة الناس، يعتمد الله أساليب مختلفة ويعمل على الناس بطرق عديدة ومتنوعة. التأديب، والتأنيب، والعقاب ليست سوى جزء صغير من عمله، وهي ليست الأساليب الرئيسية التي يستخدمها الله في عمله. ولأنّ الله في المرحلة الثالثة من عمله قد عبّر عن عدد كبير من الحقائق لتزويد الناس بها وتحقيق النتيجة المتمثلة في خلاصهم، فإنّ مقدار التأديب، والتأنيب، وحتى العقاب الذي يمارسه الله على الناس هو قليل جدًا. علاوة على ذلك، فحسب الأهداف المختلفة لعمله، يقوم الله أيضًا بهذه الأمور وفقًا للمبادئ الملائمة، وتختلف أفعاله حسب الأهداف والظروف المختلفة المتنوعة. من ثمَّ، وبشكل نسبي، نادرًا ما يؤدب الله الناس، أو يؤنبهم، أو يعاقبهم. لذا، ينبغي للناس التوقف عن التمسك بمفاهيمهم وتصوراتهم السابقة عن عمل الله، وبحكم أن الله قد عبّر عن عدد كبير من الكلمات والحقائق، فينبغي لهم ألا يستمروا في الاعتماد على تأديب الله لهم، أو تأنيبهم، أو معاقبتهم، سامحين له بشكل سلبي أن يحثهم على ممارسة الحق والدخول في واقع الحق – فهذه فكرة ينبغي ألا تكون لدى الناس. الفكرة الصحيحة التي ينبغي أن تكون لدى الناس هي أنه يجب عليهم عدم الاعتماد بشكل سلبي على تأديب الله، أو تأنيبه، أو عقابه ليجعلهم يفهمون مقاصده أو يمثلون أمامه، بل يجب عليهم أن يكونوا أكثر إيجابية واستباقية في المثول أمام الله لطلب مقاصده ومبادئ الحق. في أي وقت كان، فإن كلمات الله ومبادئ الحق هي الاتجاه الذي يجب أن تمضي فيه قدمًا، وهي المبادئ والطرق التي ينبغي أن تتمسك بها وتمارسها أكثر من غيرها في حياتك اليومية أو في طريق وجودك، في حين أن تأديب الله، أو تأنيبه، أو عقابه هي مجرد طرق عمل يظهرها في أوضاع خاصة معينة وفي ظروف يراها ضرورية. بالنسبة إلى الناس، ينبغي ألا ينتظروا بشكل سلبي أو يطلبوا بشكل سلبي أن يحدث هذا، مفكرين: "فليؤدبني الله، ويؤنبني، ويعاقبني حتى أتمكن من أن أصل إلى حب الحق وممارسته". هذا النهج خاطئ؛ فالله يعمل وفقًا لمظاهر الناس الفعلية واحتياجات حياتهم. يسمع بعض الناس أن أولئك الذين يفتقرون إلى الضمير هم بهائم ولا يمكن خلاصهم، لذلك يصبحون قلقين ويفكرون: "إذا لم يكن بإمكاني أن أُخلّص فسيكون ذلك مشكلًا حقًا. وبما أنه ليس لديّ وعي بضمير الإنسانية الطبيعية، فإنني أفضل أن يؤدبني الله ويعاقبني كبديل لضمير الإنسانية الطبيعية". هل هذه فكرة جيدة؟ بوصفك كائنًا مخلوقًا، وعضوًا عاديًا من الجنس البشري الفاسد، إذا كنت تعتقد حقًا أنك مُجرَّد من الإنسانية الطبيعية وتفتقر إلى ضمير الإنسانية الطبيعية، فإنك تشعر بألم عميق حيال ذلك، وتأمل ألا يفارقك تأديب الله، وتأنيبه، وعقابه، وأنه سيمكّنك من التحول والنجاة في نهاية المطاف – إذا كان لديك حقًا هذا النوع من العزم، فقد يكون هذا أمرًا جيدًا، وهو بصيص أمل لأجل نجاتك. ولكن إذا لم يكن لديك هذا النوع من العزم، فأنا أقول لك: أنت في خطرٍ بالغ إذا لم يكن لديك وعي بضمير الإنسانية الطبيعية. حتى إذا كنت قد تلقيت من حين لآخر تأديب الله، وتأنيبه، وعقابه، فهذا شيء قد منحك إياه. يفعل الله هذه الأشياء ويستخدم هذه الأساليب لينبهك ويحذّرك، حتى تقلل من ارتكابك الشر وتنال عقابًا أقل. لقد حفظ الله كبرياءك بما فيه الكفاية؛ ينبغي لك أن تكون ممتنًا لله على قيامه باستثناء بإظهار هذه النعمة لك، بدلًا من أن تجهل ما هو خير لك. في الأوضاع العادية، لن يقوم الله بأي عمل أو يستخدم أي طرق للعمل على شخص يفتقر إلى ضمير الإنسانية وعقلها. إذا كنت قد تلقيت تأديبًا، أو تأنيبًا، أو عقابًا من الله، أيًا كان نوعه، سواء كان خفيفًا أو أشد قسوة إلى حد ما، فينبغي أن تكون ممتنًا لله على كل ذلك. بعبارة عامية، هذا يعني أن الله لديه بعض التقدير لك وهو يرفعك. لا ينظر الله إليك بعداء أو يدينك إطلاقًا، لذلك ينبغي لك أن تقبل ذلك من الله. إذا كان لديك حقًا فرصة لتلقي تأديب الله، أو تأنيبه، أو عقابه، علاوة على تزويدك بالحق، فهذا يثبت أن الله لا يزال يعاملك بوصفك كائنًا مخلوقًا وعضوًا في الجنس البشري الفاسد. ينبغي أن تشكر الله، وأن تفهم هذا بشكل صحيح، وأن تخضع لتأديب الله، أو تأنيبه، أو عقابه. ينبغي ألا تضمر موقفًا معاديًا تجاه الله بسبب ذلك، ولا أن تتمرد أكثر على الله بسبب ذلك. بغض النظر عن نوع التأديب الذي تلقيته، أو مدى شدة العقاب الذي تلقيته، ينبغي أن تخضع لله وتشكره على الفور، وتشكره على حثه لك وتحذيره لك، وعلى إعطائك هذه الفرصة، وعلى إتاحة الفرصة لك لتلقي كل هذا من الله. هذا يدل أيضًا على أنه لا تزال لديك علاقة مع الله وأن هذه الصلة لم تنقطع تمامًا. في عمل الله في تدبير البشرية، وفي عملية خلاصه للناس، لا يزال الله يحتفظ بك في قلبه؛ وعلى أقل تقدير، لا يزال الله يراك – عندما يرى تمردك وفسادك، فإنه لا يزال مستعدًا لتأديبك، وتأنيبك، وعقابك. هذا يدل على أنه لم يتخلَّ عنك تمامًا؛ وهذا من حسن حظك، وهو أيضًا خبر سار لك. لذلك، حتى إذا تعرضت لشيء من التأديب المؤلم أو التأنيب، فينبغي لك أن تمثل أمام الله على الفور. ليس الغرض من المثول أمام الله هو أن تسجد أمامه، ولا أن يجعلك تشعر بأن الله مخيف أو مرعب. بل يجب أن تفهم ما ينبغي لك فعله حتى ترضي الله، وما ينبغي لك فعله حتى لا يغضب الله عليك، وما ينبغي لك فعله حتى يزول غضبه. وعلى أقل تقدير، ينبغي لك أن تبذل قصارى جهدك، في نطاق ما يستطيع مستوى قدراتك أن يحققه، لممارسة مبادئ الحق التي أخبرك بها الله، وينبغي ألا تُغضب الله عليك مرة أخرى. إذا غضب الله عليك مرارًا وتكرارًا، واستمررت في كونك متبلدًا للغاية، وعنيدًا، وتنظر بتعنت إلى الله بعداوة وتحاربه حتى النهاية، فإن ما ستقابله في النهاية هو تخلي الله عنك حتمًا. حين لا يعود الله يؤدبك، أو يؤنبك، أو يعاقبك، فهذا هو الوقت الذي يتخلى فيه الله عنك. وحالما يتخلى الله عنك، سيتوقف عن تنبيهك، وسيعزلك عن ناظريه، وينقلك إلى مكان خارج الكنيسة، إلى مكان بعيد عن مركز عمله؛ وعلى أقل تقدير، سيُحدِث أمرًا حتى لا يتمكن من رؤيتك خلال فترة عمله – لن يرغب الله في رؤيتك بعد الآن. إذا ارتكبت الشر إلى هذا الحد ووصلت إلى هذه المرحلة، فلن يكون ثمة أمل في خلاصك. هل فهمت؟ (نعم).

تتعلق شركة اليوم بموضوع التخلي عن الحواجز بين الإنسان والله ومعاداته لله. سواء كان الأمر يتعلق بكشف مفاهيم الناس وتصوراتهم عن الله، أو كشف مواقفهم تجاه الله، أو عقد شركة حول كيفية وطرق أداء الله لعمله على الناس، على أي حال، فإن كل هذا في النهاية يخبر الناس: إن وجهة النظر الصحيحة التي يجب أن يحملوها تجاه عمل الله هي قبول دينونة الله وتوبيخه والخضوع لهما، وقبول كلام الله وكل مبادئ الحق التي يقدمها لهم، بدلًا من الابتعاد عن الله. ينبغي لهم عندما يفعلون أي شيء، أن يطلبوا مبادئ الحق ويمارسوا وفقًا لها، وأن يسعوا إلى الدخول في واقع الحق، بدلًا من بذل الجهد في سلوكهم الخارجي، أو في تحمل المشقة ظاهريًا ودفع الثمن، وبالتأكيد بدلًا من الانشغال بمفاهيمهم وتصوراتهم وإثارة ضجة كبيرة حولها. بعد كل ما قيل، وبغض النظر عن مفاهيمك وتصوراتك عن الله، فإن النتيجة التي يهدف عمل الله إلى تحقيقها هي أن يُعمِل كلامه والحق في الناس، وأن يمكّنهم من أن تكون لديهم مبادئ الحق ليلتزموا بها ويتمسكوا بمبادئ الحق هذه في كل ما يواجهونه خلال حياتهم اليومية وفي طريق وجودهم – هذه هي النتيجة المقصودة من عمل الله. إن النتيجة النهائية التي يحققها عمل الله هي أن يصبح الحق واقع الناس وحياتهم، بدلًا من أن يحقق الله كل هذا وفقًا لمفاهيمهم وتصوراتهم. أنت تفهم هذا، أليس كذلك؟ لقد عقدنا شركة بما فيه الكفاية عن هذه المواضيع نوعًا ما، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا، هنا تنتهي شركتنا لهذا اليوم. إلى اللقاء!
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كيفية السعي إلى الحق (2)

الممارسة الأولى للسعي إلى الحق: التخلي

التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله

أولًا: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن الله: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن عمل الله

كنا نناقش منذ فترة البند الرئيسي الأول في ممارسة كيفية السعي إلى الحق، وهو "التخلي". عقدنا في المرة الماضية شركة حول البند الثالث المتعلق بـ "التخلي" – التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله – والذي كان محتوى جديدًا تمامًا. لا يتضمن هذا المحتوى جانبًا واحدًا فحسب؛ وإنما يتضمن العديد من البنود والكثير من المحتوى. هذا المحتوى هو ما يختبره الناس في عملية عمل الله، وهو مرتبط مباشرة بحياة الناس ومساعيهم، لذا فإن الجانب الأول الذي يجب أن نعقد شركة عنه حقًا هو مفاهيم الناس وتصوراتهم عن الله. هذا موضوع لا يمكن للناس تجنبه في عملية السير في طريق الإيمان بالله. لقد عقدت شركة عن جزء من هذا المحتوى في المرة السابقة. فليخبرنا أحدكم ما الذي عقدت شركة عنه تحديدًا. (في المرة السابقة، عقد الله شركة عن التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله. كشف الله أولًا مفاهيمنا وتصوراتنا عن عمل الله. على سبيل المثال، لدينا مفاهيم وتصورات عن يوم الله، ونعتقد أيضًا أن عمل الله خارق للطبيعة للغاية، وأنه ما دام الروح القدس يعمل ويؤثر في الناس، فسيكون الناس قادرين على معالجة أي مشكلات وستتحول شخصياتهم الفاسدة. وفي أثناء الكشف عن هذه المفاهيم والتصورات، أخبرنا الله أن النتيجة التي يقصد تحقيقها في عمله هي أن يغرس كلامه فينا، حتى نكون قادرين على الممارسة وفقًا لكلام الله ومبادئ الحق عندما تحدث لنا أشياء في حياتنا اليومية؛ هذا هو مطلب الله من كل واحد منا). مَن يستطيع أن يضيف إلى ذلك؟ (في المرة السابقة، عقد الله شركة أيضًا عن حقيقة أن الناس يعتقدون أن الله يصدر حكمًا بشأنهم بناءً على مظاهرهم المؤقتة، ويظنون أيضًا أنهم، من خلال الالتزام باللوائح الظاهرية والسلوكيات الصالحة ظاهريًا، يرضون الله ويمكنهم أن ينالوا الخلاص؛ هذه كلها مفاهيم الناس وتصوراتهم. وأيضًا، عندما يكون الناس ضعفاء أو يكشفون عن تمرد وفساد، يعتقدون أن الله سيؤدبهم ويعاقبهم؛ هذا أيضًا مفهوم وتصور. لقد فهمنا من كشف الله لمفاهيم الناس وتصوراتهم هذه أن ما يريده الله ليس سلوكياتنا الصالحة ظاهريًا، ولا يريدنا أن نلتزم بممارسات ولوائح ظاهرية معينة، بل هو يأمل أن نكون قادرين على طلب مبادئ الحق والدخول في واقع الحق عندما تحدث لنا الأشياء). الجميع لديهم هذه المفاهيم والتصورات بدرجات متفاوتة، أليس كذلك؟ (بلى). قبل أن يبدأ الناس في السعي إلى الحق، أو عندما لا يفهمون الحقّ ولا يكونون قد اكتسبوا الحقّ بعد، يميلون إلى استخدام هذه المفاهيم والتصورات لوضع افتراضات حول كيفية عمل الله أو القفز إلى استنتاجات حول الكيفية التي سيعمل بها الله. وفي الوقت نفسه، يميلون أيضًا إلى استخدام هذه الافتراضات لإصدار حكم بشأن أنفسهم، وعلى عاقبتهم، وما إذا كانوا سينالون البركة أم سيعانون من الشقاء في المستقبل. لذا، في عملية سعي الناس إلى الحق، أصبحت هذه المفاهيم والتصورات إلى حد كبير عوائق أمام قبول الناس لعمل الله، وسعيهم إلى الحق، وربحهم للحق. أي أنه إذا لم يستطع الناس التخلي عن هذه المفاهيم والتصورات، واعتبروها دائمًا دافعهم والسبب الجذري لديهم للإيمان بالله واتباعه، فإن هذه المفاهيم والتصورات ستعيقهم إلى حد كبير عن السعي إلى الحق واكتسابه. وفي نهاية المطاف، لا يسعهم إلا استخدام مفاهيمهم وتصوراتهم لتحديد قيمتهم، وهويتهم، ومكانتهم أمام الله، ولتحديد نوع المعاملة التي سيكون بمقدورهم تلقيها في بيت الله، وماذا ستكون غايتهم وما البركات التي سيربحونها في المستقبل، وكم من السلطان سيكون لهم وكم من المدن سيحكمون، وما إذا كانوا سيكونون أعمدة أو ركائز في السماء، وما مقدار ما يمكنهم كسبه في هذه الحياة وما مقدار ما يمكنهم كسبه في العالم الآتي. ونظرًا لأن هذه المفاهيم والتصورات تمس حياة الناس ومساعيهم، فإنها تؤثر في الطرق التي يسلكها الناس، وبالطبع تؤثر أيضًا في العاقبة النهائية للناس وغايتهم. يعيش الناس ويسعون في خضم مفاهيمهم وتصوراتهم؛ ومن ثم، فإنهم ينظرون حتمًا إلى كل شيء، ويحكمون على كل شيء، ويحددون طبيعة قراراتهم بشأن كل شيء، بناءً على هذه المفاهيم والتصورات. لذا، بغض النظر عن كيفية تزويد الله للناس بالحق وإخبارهم بالآراء التي ينبغي أن يعتنقوها والطريق الذي ينبغي أن يسلكوه، فما دام الناس لا يتخلون عن مفاهيمهم وتصوراتهم، فسيستمرون في العيش وفقًا لها، وستصبح هذه المفاهيم والتصورات بطبيعة الحال هي حياة الناس والقوانين التي يعيشون بها، وستصبح حتمًا الطرق والأساليب التي يتعامل بها الناس مع جميع أنواع الأحداث والأشياء. وحالما تصبح مفاهيم الناس وتصوراتهم هي المبادئ والمعايير التي ينظرون من خلالها إلى الناس والأشياء ويسلُكون بها ويتصرفون وفقًا لها، فعندئذٍ، مهما كان مدى إيمانهم بالله، وكيفية سعيهم، ومهما كان قدر المشقة التي يتحملونها، أو الثمن الذي يدفعونه، فسيكون كل ذلك بلا جدوى. ما دام الشخص يعيش وفقًا لمفاهيمه وتصوراته، فإن هذا الشخص يقاوم الله ويعاديه؛ فهو ليس لديه خضوع حقيقي للبيئات التي هيأها الله أو لمتطلباته. لذا، في نهاية المطاف، ستكون عاقبته مأساوية للغاية. إذا كنت قد آمنت بالله لسنواتٍ عديدة، وبذلت نفسك من أجله، وبذلت جهدًا كبيرًا في التنقل هنا وهناك في سبيله ودفعت ثمنًا باهظًا، لكن نقطة البداية ومصدر كل ما تفعله هي مفاهيمك وتصوراتك الخاصة، فأنت لا تقبل الله ولا تخضع له حقًا. وبغض النظر عما إذا كانت هذه المفاهيم والتصورات تأتي من الكتب، أو من المجتمع، أو من رغباتك الشخصية واهتماماتك، فباختصار، ما دامت هذه مفاهيم وتصورات، فهي ليست الحق؛ وما دامت ليست الحق، فهي معادية للحق، وحجر عثرة أمام قبول الناس للحق، وعدوٌ لله والحق. لذلك، ما دمت تعيش وفقًا لمفاهيمك وتصوراتك، فسوف تقيس كل شيء وتنظر إلى كل شيء وفقًا لهذه المفاهيم والتصورات، وبسببها من المؤكد أنك ستتمرد في النهاية على البيئات التي يهيئها الله لك، وستتمرد على إرشاد الله لك أو سيادته عليك. باختصار، لا يوجد هنا قبول وخضوع حقيقيان. لماذا؟ لأنك مهما تحملت من مشاق كثيرة أو دفعت ثمنًا باهظًا، فما دمت تعيش وفقًا لمفاهيمك وتصوراتك، فإن المشاق التي تتحملها والثمن الذي تدفعه لا يتوافقان مع مبادئ الحق، ولا علاقة لهما بالحق؛ ويمكن القول إن المشاق التي تتحملها والثمن الذي تدفعه قائمان على مفاهيم وتصورات بشرية، وعلى تفضيلاتك، وهما لغرض إرضاء رغباتك الجسدية وتحقيق أهداف معينة خاصة بك. يشبه الأمر تمامًا ما أظهره بولس: لقد قام بالكثير من العمل والكثير من التجوال، مبشرًا بالإنجيل في معظم أنحاء أوروبا، لكن أيًا كان قدر المشقة التي تحملها وأيًا كان الثمن الذي دفعه، وأيًا كانت المسافات التي قطعها في تجواله، لم تكن أفكاره وآراؤه تتوافق مع الحق قط، ولم يقبل الحق قط، ولم يكن لديه قط موقف خضوع لله ولا اختبار حقيقي للخضوع لله؛ لقد عاش دائمًا في إطار مفاهيمه وتصوراته الخاصة. ماذا كان مفهومه وتصوره المحددان؟ لقد كانا أنه عندما ينهي مسيرته ويناضل النضال الصالح، فسيجد إكليل البِر في انتظاره؛ كان هذا هو مفهوم بولس وتصوره. ماذا كان الأساس النظري المحدد لمفهومه وتصوره؟ أن الله سيحدد عاقبة المرء بناءً على مقدار الجهد الذي بذله في السعي والترحال هنا وهناك، والثمن الذي دفعه، وقدر المشقة التي تحملها. وعلى مثل هذا الأساس النظري لمفهومه وتصوره فقط، انطلق بولس دون أن يدري في طريق أضداد المسيح. ونتيجة لذلك، عندما وصل إلى نهاية الطريق، لم يكن لديه أي فهم على الإطلاق لسلوكه ومظاهر مقاومته لله أو جوهر مقاومته لله، فضلًا عن أنه لم يكن لديه أي توبة. لقد ظل متمسكًا بمفهومه وتصوره الأصليين في أثناء إيمانه بالله، ولم يقتصر الأمر على أنه لم يكن لديه أقل قدر من الخضوع الحقيقي لله فحسب، بل على العكس من ذلك، لقد اعتقد أنه كان أحق بأن ينال عاقبة حسنة وغاية صالحة من الله في المقابل. إن عبارة "في المقابل" هي طريقة لطيفة ومتحضرة للتعبير عن الأمر، لكن في الواقع، لم يكن ذلك تبادلًا أو حتى معاملة تجارية؛ بل كان يطلب هذه الأشياء من الله مباشرة، ويطالب بها الله صراحةً. كيف طلبها من الله؟ تمامًا كما قال: "لقد أنهيتُ مسيرتي، وناضلت النضال الصالح؛ إكليل المجد لي الآن. هذا ما أستحقه وما ينبغي أن يعطيني الإله إياه عن استحقاق". كان الطريق الذي سلكه بولس هو طريق مقاومة الله، وهو ما قاده إلى الدمار، وكانت العاقبة النهائية التي حلت به هي عقابه. لم يكن هذا ينفصل عن مفهومه وتصوره عن الله. لقد تمسك دائمًا بإصرار بمفهومه الخاص وتصوره؛ لقد وضع جانبًا ما قاله الله والحقائق – طريق الحياة – التي قدمها الله للناس وتجاهلها، حتى أنه اتخذ موقف الازدراء والاحتقار، ولم يقر حتى بحقيقة أن يسوع المسيح كان تجسدًا لله أو يقبل تلك الحقيقة. وعندما وصل إلى نهاية الطريق، ظل متشبثًا بإصرار بمفهومه وتصوره كما كان من قبل، واستمر في مناهضة الله، متجهًا في النهاية نحو عاقبة الدمار الحتمية. لذا، في عملية الإيمان بالله، إذا كان الناس قادرين على التخلي عن جميع مشاعرهم السلبية المختلفة، وكانوا قادرين على التخلي عن بعض الأشياء في الحياة الواقعية التي تعيقهم عن السعي إلى الحق، لكنهم لا يستطيعون التخلي عن الحواجز بينهم وبين الله أو التخلي عن معاداتهم لله، فسيكون هذا أمرًا مؤسفًا ومأساويًا للغاية، وفي النهاية سيحصد الناس العاقبة نفسها من العقوبة التي حصدها بولس. هذا مؤكد بما لا يدع مجالًا للشك. لذلك، في ممارسة "التخلي"، فإن بند "التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله" هو البند الأكثر جوهرية وأهمية ولا يمكن إغفاله. هذا ما يجب عليك أن تفحصه كثيرًا: في علاقتك مع الله وفي عملية اختبار عمل الله، ما المفاهيم والتصورات التي تظل لديك والتي لا تتوافق مع الحق، أو رغبات الله، أو متطلباته وتقف بينك وبين الله؟ ينبغي أن تفحصها وتقارنها بكلام الله، ثم تتخلى عنها. ليس الغرض من التخلي هو خوض عملية، بل قبول الحق، وقبول مبادئ الحق التي قدّمها الله للناس في هذا الصدد، واستخدام مبادئ الحق هذه لتحل محل مفاهيمك وتصوراتك، وتغيير المنظور وراء سعيك واتجاه سعيك، حتى تكون متوافقًا مع الله في حياتك وفي عملية اتباع الله، بدلًا من أن تكون متوافقًا مع مفاهيمك وتصوراتك. إن عمل الله هو معالجة مفاهيم الناس وتصوراتهم، والله يزوّد الناس بالحق من أجل علاج مفاهيمهم وتصوراتهم أيضًا. يُمكِّن الله الناس، من خلال علاج مفاهيمهم وتصوراتهم، من امتلاك أفكار، وآراء، ومواقف، ومنظورات صحيحة للتعامل مع كل بيئة يهيئها الله، وللتعامل مع كل أمر يُواجهونه في الحياة. يقوم الله بعمله ويزوّد الناس بالحق من خلال كلامه، ليس من أجل تتميم مفاهيمهم وتصوراتهم، بل لمواجهة مفاهيمهم وتصوراتهم، ولتمكينهم في النهاية من التخلي عن مفاهيمهم وتصوراتهم واكتساب معرفة الله.

د. اعتقاد الناس أن عمل الله يمكن أن يغير مستوى قدراتهم، وغرائزهم، وطباعهم، وما إلى ذلك

عقدنا شركة سابقًا عن بعض مفاهيم الناس وتصوراتهم عن عمل الله. بالإضافة إلى هذه المفاهيم والتصورات، لدى الناس أيضًا بعض المفاهيم والتصورات الأخرى عن عمل الله ينبغي أن يتخلوا عنها في عملية السعي إلى الحق. على سبيل المثال، يعتقد الناس أنه بعد قبولهم عمل الله، إذا كانوا قادرين على السعي إلى الحق، فإنهم سيصبحون مُجدَّدين كليًا، وأنه ما إن يكون لديهم كلام الله باعتباره حياتهم، ستصبح لديهم حياة جديدة تمامًا، وسيُولَدون من جديد ليصبحوا أشخاصًا جددًا. إنهم يعتقدون أن مستوى قدراتهم سيتحسن وأن غرائزهم ستتغير أيضًا إلى حد ما، ومن ثم، غالبًا ستحدث لهم الأشياء التي ما كانوا ليتوقعوها أبدًا. أي أنهم لن يكونوا قادرين على القيام بأشياء تفوق مستوى قدراتهم وغرائزهم فحسب، بل سيكونون قادرين أيضًا على القيام بها بسهولة وسلاسة شديدتين. والأكثر من ذلك أنه في أثناء عملية الإيمان بالله، يشعر بعض الناس في كثير من الأحيان حتى أنهم منذ أن بدأوا في السعي إلى الحق، تحسن طبعهم ومزاجهم، وأصبحت عيونهم أكثر لمعانًا من ذي قبل، وسمعهم أفضل من ذي قبل. من وقتٍ لآخر، ينظرون في المرآة ويشعرون بأنهم أصبحوا يشبهون الملائكة أكثر فأكثر؛ يشعرون بأنهم يزدادون جمالًا أكثر فأكثر، وأنهم أكثر حيوية من أي وقت مضى. بل إن بعض الناس يشعرون أن بعض عاداتهم الحياتية قد تغيرت وأصبحت أنماط معيشتهم مختلفة؛ كانوا في الماضي إذا خلدوا إلى النوم في وقت متأخر جدًا يتثاءبون بلا انقطاع، لكن منذ أن بدأوا في السعي إلى الحق، اختفت هذه الاستجابات، وهم يجدون أن هذا الأمر عجيب للغاية. في مفاهيم الناس وتصوراتهم، يعتقدون أنهم ما إن يبدؤوا في السعي إلى الحق، سيقوم الله ببعض العمل عليهم، بحيث يمرُّون بتحولات غير متوقَعة. يشمل هذا تحسنًا في مستوى قدراتهم بين عشية وضحاها؛ سيتحولون من ذوي مستوى قدرات متوسط أو ضعيف جدًا إلى ذوي ذكاء حاد، وقدرة عالية، وخبرة كبيرة، وسيصبحون أشخاصًا ذوي مستوى قدرات وحكمة، وسيرتقي أيضًا مستوى تفكيرهم. عندما يبدأ الناس في الإيمان بالله للمرة الأولى ويقررون السعي إلى الحق، تكون لديهم تصورات مبالغ فيها وغير واقعية عن السعي إلى الحق، وباختصار، لا يتوافق أي منها مع الواقع. يعتقد الناس أنهم ما داموا يسعون إلى الحق، فإن العديد من الجوانب فيهم سترتقي وتقفز قفزات نوعية، وأنهم سيتفوقون في بعض المجالات على الناس العاديين. لذا، يطلق بعض الناس على أنفسهم اسم "ليو تشاو"، وآخرون اسم "ما تشاو"، والبعض الآخر اسم "نيو تشاو". تعني هذه الأسماء على التوالي التفوق على الحمير، والخيول، والثيران؛ أي، القدرة على الركض أسرع من الحصان وامتلاك قوة أكبر من الحمار أو الثور. عادةً ما تكون الحمير قوية جدًا في جر الأشياء، والخيول لديها قوائم قوية جدًا، والثيران لديها قدرة كبيرة على التحمل، لذا يطلق هؤلاء الناس على أنفسهم أسماء "ليو تشاو" و"ما تشاو" و"نيو تشاو". وكما ترى، هم يولون اهتمامًا خاصًا للأسماء التي يختارونها. ومن خلال الأسماء التي يختارها الناس لأنفسهم، يمكن ملاحظة أن الناس لديهم فهمهم الخاص لعمل الله؛ ومع الأسف، هذا الفهم لا يتماشى مع الحق وليس إيجابيًا؛ إنه مفهوم وتصور لدى الناس. وبغض النظر عما إذا كان هذا المفهوم والتصور مُحرفين أو متطرفين، فإنهما باختصار لا يتوافقان مع الحقائق ومع الحق؛ إنهما فارغان للغاية ويتعلقان بأشياء خارقة للطبيعة. المبدأ الذي يعمل به الله على الناس هو هذا: أيًا يكن نوع مستوى القدرات لدى الناس، أو نوع القدرة التي لديهم على العمل أو على التعامل مع الأشياء، وأيًا تكن غرائزهم الفطرية، وأيًا يكن طبعهم، وعاداتهم، وأنماط معيشتهم، واهتماماتهم وهواياتهم، أو حتى جنسهم، فإن عمل الله، باختصار، هو تحقيق النتيجة المتمثلة في تمكين الناس من فهم الحق، وقبول الحق، والخضوع للحق، ثم الدخول في واقع الحق، بناءً على مستوى قدراتهم الفطري، وغرائزهم، وطبعهم، وعاداتهم، وأنماط معيشتهم الصحيحة، وأيضًا اهتماماتهم وهواياتهم المشروعة، وما إلى ذلك. إذًا، على أي أساس تتحقق هذه النتيجة؟ إنها تتحقق على أساس امتلاك الناس للقدرة على فهم الحق واستيعابه، وعلى أساس امتلاكهم لإنسانية طبيعية. إنها لا تتحقق على أساس ما يسمى إنسانية متفوقة، ولا تتحقق على أساس إنسانية خارقة للطبيعة. لذا، أيًا تكن جوانب الحق التي نعقد شركة عنها، فكلها من أجل تمكينك من الدخول فيها على أساس أنك تمتلك إنسانية طبيعية والقدرة على استيعاب الحق. غير أن مفاهيم الناس وتصوراتهم هي عكس ذلك تمامًا. يعتقد الناس أن النتيجة التي تتحقق في الناس من خلال عمل الله وتعبيره عن الحق تتعارض مع مستوى قدراتهم الفطري وغرائزهم الفطرية وتتعارض أيضًا مع طبعهم، وعاداتهم، واهتماماتهم، وهواياتهم. كثيرًا ما يأمل الناس أن تحدث لهم معجزة ما، أو أن يحدث لهم شيء خارق للطبيعة أو شيء غير متوقع ويتجاوز مستوى قدراتهم وغرائزهم، بدلًا من بذل الجهد في طلب الحق بطريقة عملية. ما الذي تثبته هذه الحقيقة؟ ألا تُثبِت أن الناس ينظرون إلى السعي إلى الحق على أنه شيء خارق للطبيعة وفارغ للغاية؟ ألا ينظرون إلى الطرق التي يعمل بها الله على الناس على أنها خارقة للطبيعة وفارغة للغاية؟ (بلى). كثيرًا ما يأمل الناس أنه كلما زاد سعيهم للحق، ارتفع مستوى قدراتهم، أو أنه بعد الاستماع إلى الكثير من العظات وقبول الكثير من الحق وفهمه، سيكون مستوى قدراتهم أعلى من ذي قبل. هذا مفهوم وتصور، أليس كذلك؟ (بلى). لنأخذ تعلم مهنة ما، على سبيل المثال: عندما كُنتَ تدرس في المدرسة، إذا أردتَ أن تتقن مهنة ما، كان عليك أن تحفظ معارف هذه المهنة عن ظهر قلب، وتدرس من الفجر حتى الغسق، وتقضي وقت فراغك في بذل الجهد لتعلمها. ومنذ أن بدأت تؤمن بالله، صرت تظن أنه ما دام الروح القدس يعمل، فإن مستوى قدرات الناس سيتحسن، وسوف يتحولون، ويصبحون مختلفين عن ذي قبل. لذا فأنت تحدد أنه أيًا كانت الطريقة التي يعمل بها الله، فما على المرء إلا أن يتعاون، وأنه لا حاجة لبذل جهد في السعي إلى الحق وتعلم المعرفة المهنية؛ يكفي أن يقوم المرء بواجبه؛ سيظل يكون قد أحرز تقدمًا بإيمانه بالله بهذه الطريقة. أليست هذه هي الطريقة التي يتصورها الناس؟ (بلى). أخبرني، هل هذه هي الطريقة الصحيحة للسعي؟ هل يمكن أن يؤدي السعي بهذه الطريقة إلى تحول حقيقي؟ (كلا، لا يمكن). لا يمكن أن يحدث تحوُّل. على سبيل المثال، يظن بعض الناس أنه لكي يُجيدوا الغناء، فإن عليهم أن يتدربوا من الفجر حتى الغسق، ويسرقوا تقنيات الآخرين، ويستمعوا إلى جميع أنواع الأغاني ليتعلموا من ميزات الآخرين، وبهذه الطريقة فقط يمكنهم تحقيق إنجازات. وعلى النقيض من ذلك، يعتقد بعض الناس أن الغناء يعتمد على المَلَكة؛ إنهم يظنون أنه إذا كان لدى الشخص موهبة الغناء ويحب الغناء، فسيكون قادرًا على الغناء بشكل جيد، وأنه إذا لم يكن لدى الشخص موهبة الغناء أو ولع بالغناء، فسيتعين عليه الاعتماد على أن يؤثر فيه الروح القدس لكي يغني بشكل جيد، ولكي يغني بعاطفة بحيث يجلب سماع غنائه متعة للآخرين. وبالتالي، فإن معظم الناس دائمًا ما يضمرون هذا النوع من الوهم؛ إنهم يعتمدون على الروح القدس ليؤثر فيهم، وإلا فلن يفتحوا أفواههم للغناء. هذا مفهوم وتصور، أليس كذلك؟ يظن بعض الناس أنه لا داعي لبذل هذا القدر من الجهد في تعلم المعرفة المهنية، وأنه ما دام الناس يسعون إلى الحق، فإن الله سوف يعمل، وأنه لا فائدة ولا جدوى من أن يبذل الناس تلك التضحيات التي لا طائل من ورائها. إنهم يظنون أنه ما إن يعمل الله، فإن ذلك أكثر نفعًا من أي قدر من الجهد الذي يبذله الناس، لذا ما دام الناس يقومون بواجباتهم بإخلاص ومستعدين لتكريس قلوبهم لله، فإن الروح القدس سيعمل فيهم، وسيرتفع مستوى قدراتهم وإمكاناتهم على الفور، على نحو يتجاوز نطاق الإنسانية الطبيعية؛ سيكونون قادرين على فهم أشياء لم يكونوا يستوعبونها من قبل، وعلى الرغم من أنهم لم يستطيعوا في السابق قراءة ولو سطرين من النص مرة واحدة، فإنهم سيكونون قادرين على قراءة عشرة أسطر في المرة الواحدة وحفظها كلها في الذاكرة بعد أن يبدأوا في الإيمان بالله. لكن بغض النظر عن مدى تدريبهم، فإنهم يظلون غير قادرين على تحقيق ذلك، لذا فهم يفكرون: "أليس الله لا يمنحني نعمة؟ ألا أجتهد بما فيه الكفاية وأُخلص بما فيه الكفاية في القيام بواجبي؟" هل هذا هو الحال؟ (كلا). أنت تعتقد أنه كلما كنت قادرًا على تحقيق ما هو خارق للطبيعة، متجاوزًا نطاق مستوى قدراتك وإمكاناتك، دل ذلك أكثر على أن هذا هو عمل الله؛ أي أنه إذا كان إخلاصك ورغبتك في التعاون يزدادان أكثر فأكثر، فإذًا سيعمل الله فيك أكثر فأكثر، وسيزداد مستوى قدراتك وإمكاناتك باطراد. أليس هذا مفهومًا وتصورًا لدى الناس؟ (بلى). هل تميلون بشدة إلى التفكير بهذه الطريقة؟ (نعم). ما نتيجة التفكير بهذه الطريقة؟ أليست الفشل دائمًا وعدم التحقق؟ بل إن بعض الناس يصبحون سلبيين، ويقولون: "لقد أخلصت لله لأبعد حد؛ فلماذا لا يمنحني الله مستوى قدرات جيدًا؟ لماذا لا يمنحني الله قدرات خارقة للطبيعة؟ لماذا لا أزال ضعيفًا على الدوام؟ لم يتحسن مستوى قدراتي، ولا أستطيع أن أرى أي شيء بوضوح، وأُصبح مرتبكًا عندما أواجه أمورًا معقدة. كان الأمر هكذا من قبل، فلماذا لا يزال الأمر على حاله الآن؟ إضافة إلى ذلك، لماذا لا أستطيع أبدًا أن أتجاوز جسدي في أثناء أدائي لواجبي وتعاملي مع المشكلات؟ أنا أفهم بعض التعاليم، لكنني ما زلت لا أستطيع أن أرى الأمور بوضوح، وعندما يتعلق الأمر بالتعامل مع الأمور، أظل مترددًا، وأظل أقل من ذوي مستوى القدرات الجيد. إن قدرتي على العمل ضعيفة أيضًا، وأدائي للواجب غير كفؤ. لم يتحسن مستوى قدراتي على الإطلاق! ما الذي يحدث؟ هل يمكن أن يكون إخلاصي لله غير كافٍ؟ أم أن الله لا يحبني؟ ما الذي أفتقر إليه؟" بعض الناس يبحثون عن أسباب مختلفة وجربوا العديد من الأساليب لتغيير هذا الواقع، مثل الاستماع إلى المزيد من العظات، وحفظ المزيد من كلام الله، وكتابة المزيد من مذكرات العبادة الروحية، إلى جانب الاستماع أكثر إلى أُناس يعقدون شركة عن الحق، والطلب أكثر، لكن النتيجة النهائية لا تزال مخيبة للآمال. يظل مستوى قدراتهم وقدرتهم على العمل كما كانا من قبل، دون أي تحسن حتى بعد الإيمان بالله لمدة ثلاث إلى خمس سنوات. ثم يلقون نظرة على طابعهم ويجدون أنهم لا يزالون جبناء كما كانوا من قبل، أو لا يزالون بطيئين مثل بقرة عجوز، أو لا يزال لديهم طابع متسرع، ويتعاملون مع كل شيء بهياج شديد؛ لم يحدث أي تحول! ويلاحظ آخرون أن اهتماماتهم وهواياتهم لا تبدو أنها تغيرت مؤخرًا، وأن بعض عيوبهم، وعاداتهم، ونقائصهم لم تتغير أيضًا. وآخرون ممن يحبون النوم متأخرًا والاستيقاظ متأخرًا يلاحظون أن هذه العادات الحياتية لم تتغير أيضًا. لذلك يتساءل الجميع: "ما الذي يحدث؟ هل يمكن أن يكون الروح القدس لا يعمل عليَّ؟ هل نبذني الله؟ هل الله غير راضٍ عني؟ هل أسلك الطريق الخطأ؟ هل أسعى بالطريقة الخطأ؟ ألم أبذل كل ما في وسعي في القيام بواجبي؟ ألم أدفع ثمنًا كافيًا؟" إنهم يبحثون عن جميع أنواع الأسباب، ومع ذلك ينتهي بهم الأمر دون أي نتائج. ما سبب عدم تحقيق نتائج؟ (السبب هو أنهم لطالما عاشوا في إطار مفاهيمهم الخاصة وتصوراتهم. إنهم يظنون أنه بعد إيمانهم بالله، وما داموا مخلصين له، فما إن يعمل الله، سيتحسن مستوى قدراتهم وقدرتهم على العمل؛ مثل هذه الأفكار لديهم نابعة من مفاهيمهم وتصوراتهم). إن مفاهيم الناس وتصوراتهم هي التي تحدد أهدافهم وأساليب سعيهم، والطرق التي يسلكونها، وتقرر في النهاية مكاسبهم وعواقبهم. ما الذي سيربحه الناس إذا كانت لديهم مثل هذه المفاهيم والتصورات؟ هل سيربحون الحقّ؟ هل سيربحون الإيمان الحقيقي بالله والمحبة الحقيقية لله؟ هل سيربحون الخضوع الحقيقي لله؟ (كلا). لن يربحوا أيًا من هذه الأشياء.

في الإيمان بالله، ينبغي للمرء أن يفهم ما الذي يهدف عمل الله إلى تغييره في الناس بالضبط، وكيف يعالج الله مشكلة فساد الناس، وما الذي يقصد تحقيقه في الناس – هذه هي القضايا التي ينبغي عقد شركة عنها بوضوح، أليست كذلك؟ باختصار، ينبغي للمرء أن يفهم بالضبط ما الآثار التي يهدف الله إلى تحقيقها في الناس بعمله. أولًا، في هذه المرحلة من عمل الله، هو يعبِّر عن الحق ويمدّ بالحياة. إن عمل تزويد الناس بالحق هو عقد شركة بوضوح عن مبادئ الحق التي يجب أن يلتزم بها الناس عندما يواجهون جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء في الحياة الواقعية، حتى يتمكنوا بعد أن يفهموها من النظر إلى الناس والأشياء، ويَسْلُكوا ويتصرفوا بناءً على مبادئ الحق هذه، وعلى هذا الأساس تُعالَج شخصياتهم الفاسدة، ويُمكَّنون من التخلص من هذه الشخصيات الفاسدة والخضوع لله خضوعًا حقيقيًا ومطلقًا. بالطبع، هذه أيضًا علامة على الخلاص، ومظهر حقيقي للخلاص يمكن رؤيته في النهاية في الناس. في عملية تزويد الله للناس بالحق بكاملها، ما المشكلات الرئيسية التي تحتاج إلى علاج؟ ثمة نوعان رئيسيان من المشكلات التي يجب علاجها. النوع الأول من المشكلات التي يجب علاجها هو مفاهيم الناس. إن الأنواع المختلفة من أفكار الناس وآرائهم المغلوطة، والمحرَّفة، والراسخة التي تأتي من الشيطان يُشار إليها مجتمعةً باسم مفاهيم الناس. إن هذه الأفكار والآراء الخطأ تتحكم في أفكار الناس وسلوكياتهم، وقد أصبحت بالفعل نظرية فكرية أساسية ينظرون بها إلى الناس والأشياء، ويَسْلُكون ويتصرفون بها، ولذا يجب علاجها بشكل كامل. هذه مشكلة تتعلق بأفكار الناس التي يجب علاجها. أما النوع الآخر من المشكلات التي يجب علاجها فهو شخصيات الناس الفاسدة. الشخصيات الفاسدة هي موضوع غالبًا ما تُعقد شركة عنه ويُناقش ويُشرّح في حياة الكنيسة. بعض الشخصيات الفاسدة ناجمة عن أفكار الناس وآرائهم المغلوطة، في حين أن بعض الشخصيات الفاسدة الأخرى هي شخصيات شيطانية بحتة. الأمران اللذان يهدف الله إلى علاجهما في الناس من خلال عمله وكلامه هما مفاهيمهم وشخصياتهم الفاسدة. يرتبط الأمر الأول بالطريقة التي ينظر بها المرء إلى الناس والأشياء، بينما يرتبط الأمر الثاني بكيف يَسْلُك المرء ويتصرف. عندما يُعالج هذان الشيئان ويكون الناس قد ربحوا الحق وأصبحوا قادرين على الخضوع لله والتوافق معه، عندئذٍ سيكون عمل الله قد حقق أثره، ويكون عمل الله قد بلغ منتهاه. ومع ذلك، طوال عملية عمل الله بكاملها – سواء كان الأمر يتعلق بالطريقة التي يعمل بها الله، أو خطوات عمله المحددة، أو كل حق من الحقائق التي عبَّر عنها – لا يستهدف أي من هذا جوانب مثل طباع الناس، ومستوى قدراتهم، وإمكاناتهم، وغرائزهم، وعاداتهم الحياتية وأنماط معيشتهم، أو اهتماماتهم وهواياتهم. بعبارة أخرى، ليس الهدف من عمل الله، وغرضه، ومغزاه هو تغيير مستوى قدرات الناس الفطري، وإمكاناتهم، وغرائزهم، وطباعهم وما إلى ذلك. مهما كان ما تمتلكه من مستوى قدرات وقدرة على العمل، أو مهما كان طبعك الفطري، وعاداتك الحياتية، وغرائزك، ومختلف الجوانب الأخرى، فإن الله لا ينظر إلى أي من هذه الأشياء. إنه ينظر فقط إلى ما إذا كنت شخصًا ذا إنسانية طبيعية، ثم على هذا الأساس يزوّدك بالحق ويعمل فيك. مهما كانت جوانب الحق التي يزوّدك الله بها، أو نوع العمل الذي يقوم به عليك، فإن ذلك في النهاية ليس من أجل تغيير مستوى قدراتك الفطري وغرائزك، وليس من أجل رفع مستوى قدراتك أو غرائزك وجعلهما أفضل، أو جعلها خارقة جدًا للطبيعة، فلا يُمثل أي من هذه الجوانب الأهداف التي يريد الله تغييرها بعمله. لذلك، مهما كان عدد السنوات التي آمنت فيها بالله، أو مهما كان عدد العظات التي استمعت إليها، أو مهما كان مقدار الجهد الذي بذلته في كلام الله، فإن مستوى قدراتك الفطري سيظل كما هو ولن يتغير. لن يتغير لمجرد أنك آمنت بالله لسنوات عديدة، واستمعت إلى العظات لسنوات عديدة، وقطعت مسافات طويلة وبذلت نفسك لسنوات عديدة. وبالطبع، ينطبق الشيء نفسه على طبعك، وغرائزك، وعاداتك الحياتية، واهتماماتك، وهواياتك، وما إلى ذلك؛ لن تتغير لأنك آمنت بالله لسنوات عديدة وقمت بواجبك لسنوات عديدة. في مفاهيم الناس، لا يعني هذا التغيير بالتأكيد التدني، بل يعني بالأحرى الرفع – بجعل هذه الأشياء أعلى وأفضل من ذي قبل. أي أنه بغض النظر عن المرحلة التي وصل إليها عمل الله، أو أيًا كانت الطريقة التي يستخدمها للقيام به، فإن ما يغيره عمله ليس مستوى قدرات الناس الفطري، وقدراتهم على العمل، وغرائزهم، وطباعهم، وما إلى ذلك. لذا، إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا ولا تمتلك حاليًا مستوى القدرات اللازم لتكون قائدًا أو عاملًا، أو مشرفًا على بند عمل معين، فلن تمتلكه بعد 20 أو 30 عامًا من الآن أيضًا؛ وحتى لو خُلِّصت في النهاية بسبب سعيك إلى الحق، فلن تمتلكه أيضًا. لن يتغير مستوى قدراتك. هل ستتغير غرائزك إذًا؟ الجميع يختبرون مراحل الولادة، والشيخوخة، والمرض، والموت، وعندما يواجهون أحداثًا كبرى سيصبحون متوترين، وخائفين، ومرعوبين، وما إلى ذلك – هذه الغرائز لن تتغير أيضًا. على سبيل المثال، عندما يسمع الناس ضجيجًا عاليًا للغاية، سيغطون رؤوسهم جميعًا ويختبئون في مكان آمن – هذه هي الغريزة. عندما تلامس يدك لهبًا أو شيئًا آخر ساخنًا، ستسحبها غريزيًا، أو عندما تسمع بعض الأخبار المؤسفة، سترتجف غريزيًا في داخلك وتشعر بالرعب. عندما تواجه خطرًا، سيكون أول ما تفكر فيه غريزيًا هو: "هل أنا في أمان؟ هل هذا الخطر قادم في اتجاهي؟" هذه هي الغريزة. أيضًا، عندما يمد أحدهم يده ليضربك، ستتفادى الضربة غريزيًا لتحمي نفسك؛ وعندما يدخل الغبار أو الماء في عينيك، ستغلقهما غريزيًا؛ وعندما تشعر بألم في أسنانك، ستلمس أسنانك بيدك كثيرًا. سيكون لديك رد فعل فطري غريزي، أو سيكون لديك مظهر معين، أو تقوم بعمل غريزي. يولد الناس بردود الفعل الغريزية هذه. لا يمكن لأحد أن يسلبهم إياها، ولن يغيرها الله أيضًا. ردود الفعل الغريزية هذه هيأها الله للناس عندما خلقهم، وهي تهدف إلى حمايتهم. إنها شيء يجب أن يمتلكه الإنسان المخلوق. لن يسلب الله هذه الغرائز منك، كما أنك لن تفقدها بسبب سعيك إلى الحق. ماذا أعني بهذا؟ لا أعني أنك لن تخاف عندما تشتعل النار أو أنك لن تشعر بحروق يدك عندما تضعها في مقلاة بها زيت ساخن لأنك تسعى إلى الحق وفهمت العديد من الحقائق، ولديك خضوع حقيقي لله – هذا مستحيل. ماذا سيكون رأيك إذا قدّم شخص ما مثل هذه الشهادة؟ هل كنت ستحسده وتعجب به؟ ما نوع التقييم والتوصيف الذي ستقوم به حيال ذلك؟ هذه ظاهرة خارقة للطبيعة على أقل تقدير، ولن يقوم بها الله. أما بالنسبة إلى الغرائز التي خلقها الله للبشر، فلن يسلب الله غرائزك هذه لأنك تسعى إلى الحق، ولن يحوّل هذه الغرائز إلى قوى خارقة للطبيعة. على سبيل المثال، لنفترض أنك في مكان مظلم ولا يمكنك رؤية شيء؛ ستمد يديك غريزيًا لتتحسس ما حولك، وتنصت جيدًا بأذنيك لتمييز الأصوات من حولك، وتتحسس طريقك إلى الأمام بشكل غريزي. لن تتجاوز حدود الجسد لمجرد أنك تسعى إلى الحق – لن يكون الأمر أنه كلما ازدادت الظلمة تشعر بأن عينيك أكثر إشراقًا، وتصبح قادرًا على رؤية الأشياء بوضوح أكثر ويكون من الأسهل عليك أن تحدد اتجاهاتك – هذا أمر خارق للطبيعة، وهو أمر لا يفعله الله. حتى إذا كنت قد فهمت العديد من الحقائق، وكنت قادرًا على الخضوع للحق وتطبيق الحق، وإذا كانت غرائزك في هذا الصدد يمكن أن تبقى على حالها ولا تضعف، فهذا أمر عظيم بالفعل، ولكنك تريدها أن تصبح خارقة للطبيعة – هذا أمر مستحيل! بالإضافة إلى ذلك، فإن قدرة الشخص على رؤية الأشياء والتعامل مع الأشياء وقدرته على علاج المشكلات ليست هي ما يهدف الله إلى تغييره بعمله أيضًا. تعتمد قدرة الشخص على التعامل مع الأشياء من ناحية على مستوى قدراته، ومن ناحية أخرى على معدل ذكائه الفطري، ويشمل معدل ذكائه مواهبه. فبعض الناس يولدون متمتعين بقدرات ومواهب معينة للتعامل مع الأمور الخارجية، أي أنهم يجيدون التفكير والمخالطة الاجتماعية، فهم يولدون بقدرة اجتماعية خاصة، ويعرفون كيفية التفاعل مع الناس، والنظر إلى الأشياء، والتعامل مع أمور معينة. لديهم خيوط تفكير واضحة للغاية في أذهانهم عندما يتعلق الأمر بجميع أنواع الأشياء، وهي أيضًا منطقية جدًا. عندما ينظرون إلى شيء ما، يمكنهم إدراك لُب الأمر، دون أي انحراف أو عبثية، ويتعاملون مع المشكلات بطريقة دقيقة نسبيًا. يمتلك هذا النوع من الأشخاص القدرة على التعامل مع الأمور. بعض الناس لا يولدون بهذه القدرة ويحبون مجرد قراءة الكتب، والعناية بالزهور، وزراعة العشب، وتربية الطيور، وأشياء من هذا القبيل. ماذا يُطلق على هذا؟ يُطلق عليه التمتع بأسلوب حياة راقٍ ومرفه. هؤلاء أشخاص يسعون إلى التأنق والرقي. هم ليسوا جيدين في التواصل الاجتماعي أو التعامل مع الأمور الخارجية، ليس لديهم هذه القدرة. عندما يحتاجون إلى الخروج والتعامل مع الأمور، أو استشارة محامٍ أو التفاعل مع أحد الأشخاص، فإنهم يجبنون ويخافون ولا يجرؤون على النظر في عيني ذلك الشخص، وعندما تُطرح عليهم أسئلة فإنهم يتلجلجون ولا يعرفون بماذا يجيبون. هم عديمو الفائدة، أليسوا كذلك؟ عندما لا يواجه هذا النوع من الأشخاص مشكلة ما، فإنه يُجيد التباهي، قائلًا: "لقد فعلت كذا وكذا، وكان لي ماضٍ مجيد في كذا وكذا، وتفاعلت ذات مرة مع فلان وفلان، وعرفت فلانًا وفلانًا من المشاهير..." ومع ذلك، عندما يُرسل بالفعل لتولي أمر ما، فهو يختفي دون أن يترك أثرًا. ويتضح أن الشيء الوحيد الذي يقدر عليه هو التباهي، وليس لديه أي موهبة أو معرفة حقيقية، وليس لديه أي قدرة على التعامل مع الأمور. هل يمكن تغيير حقيقة افتقار شخص ما للقدرة على التعامل مع الأمور من خلال سعيه إلى الحق؟ للأسف لا، لا يمكن ذلك. انظر إلى أولئك الأفراد الذين لديهم شخصيات انطوائية ويخافون من مواجهة الآخرين منذ الطفولة. عندما يكونون في العشرينات أو الثلاثينات من العمر، فإنهم يظلون متوترين للغاية عند التحدث إلى الناس أو التعامل مع الأمور التي تنطوي على التفاعل مع الناس. وعندما يصبحون في منتصف العمر، يظلون يشعرون بالخجل والاستحياء عند التحدث أمام حشد من الناس. مثل هؤلاء الأشخاص لن يكونوا قادرين أبدًا على مواجهة العالم الأرحب ما داموا على قيد الحياة. أما الآخرون فهم مختلفون، من حيث أنهم يحبون الدردشة والتفاعل مع الناس منذ أن كانوا مراهقين. مهما كانت الشخصية التي يتفاعلون معها، فهم لا يشعرون بالخوف، ومهما كان ما يفعلونه، فهم لا يشعرون بالقلق أو الذعر. هم يتمتعون بالذكاء، ولذلك لا يعانون من رهاب اعتلاء المنصة. كلما زاد عدد الأشخاص، ازدادت سعادتهم ونشاطهم، وازدادت رغبتهم في الأداء. هل يمكن تغيير طبع الشخص وقدرته على التعامل مع الأمور من خلال اختباره لعمل الله؟ (كلا). لا يغير الله هذه الأشياء في الناس. يعرف بعض الناس أن ضعف قدرتهم على التعامل مع الأمور هو عيب في إنسانيتهم، لذلك يعملون جاهدين للتغلب عليه. قد يكون الأمر أنهم عندما يصلون إلى منتصف العمر أو الشيخوخة، وبعد أن يختبروا عقودًا من التمرس وجمع خبرات واسعة النطاق، بالكاد يتمكنون من التعامل مع بعض الأمور المباشرة؛ لكنهم مع ذلك لن يكون لديهم القدرة على التعامل مع الأمور الحرجة والمصيرية. ثمة بعض الأشخاص، على وجه الخصوص، الذين لا يستطيعون التعامل مع أي شيء بأنفسهم عندما يصلون إلى سن الشيخوخة؛ فأي شيء يحاولون التعامل معه يُحدثون فيه فوضى عارمة – هم ببساطة لا يستطيعون تحمُّله – ولا يستطيعون حتى تحمل عبء الاهتمام بشؤون أسرهم. وماذا يفعلون؟ في بعض الحالات، يكون لدى أبنائهم القدرة على التعامل مع الأمور، فيدع هؤلاء الأشخاص أبناءهم يساعدونهم، بينما يستمتعون هم بالأشياء التي أُنجزت لهم بالفعل. هم يفكرون: "لقد قدمت مساهمة، ولديّ القدرة على التعامل مع الشؤون"، لكنهم في الواقع ليس لديهم هذه القدرة. لقد كان أبناؤهم، الذين كبروا وأصبحوا قادرين على تولي المسؤولية، هم الذين تولوا هذه الشؤون. قد لا يكون هؤلاء الأشخاص متوترين وخائفين من معالجة الأمور الآن كما كانوا في صغرهم، ولكن هذا لا يعني أن قدرتهم على التعامل مع الأمور قد تغيرت أو تحسنت. ماذا يعني ذلك؟ هذا يعني أنهم أصبحوا أكبر سنًا، واكتسبوا خبرة، ولم يعودوا خائفين من الأشياء. إلى ماذا تشير عبارة "لم يعودوا خائفين من الأشياء؟" إنها تعني أنهم قادرون على النظر إلى الأمور بطريقة أكثر انفتاحًا لأنهم اختبروا الكثير من الأشياء واكتشفوا أنماط الأشياء، ولذلك إذا صادفهم قليل من الخطر بالفعل، فلن يخافوا، وسيفكرون: "حسنًا، ها أنا ذا. إذا كنتم تريدون المال، فلا أملك أي منه؛ وإذا كنتم تريدون أن تأخذوا حياتي، فها أنا ذا، افعلوا ما يحلو لكم!" هل أحرز مثل هؤلاء الأشخاص أي تقدم؟ لم يحرزوا أي تقدم على الإطلاق – فهم لا يزالون مستهترين ومشوشي الذهن إلى حدٍ ما عندما يتعلق الأمر بالتعامل مع الأمور. هم متهورون وغير صبورين تمامًا كما كانوا من قبل. لقد فشلوا في إتمام تنفيذ الأشياء من قبل، ولم يتغيروا ولو قليلًا الآن. هكذا هم فحسب. أخبروني، أليس هذا هو واقع الأمور؟ (بلى).

ثمة أشخاص من جميع الأعمار بينكم. هل اختبرتَ من قبل شيئًا مميزًا حتى الآن – في عملية السعي إلى الحق، هل تغيّر مستوى قدراتك تمامًا وأصبح أفضل بكثير من ذي قبل، أو هل تغيرت غرائزك؟ هل مررت بمثل هذا الاختبار من قبل؟ (كلا). حسنًا إذًا، هل قال أحدكم من قبل: "لقد كنت عديم الفائدة إلى حدٍ ما. لم أكن فصيحًا، ولم أكن أمتلك أي قدرات أو مهارات، ولم أكن أمتلك أي قدرات اجتماعية. والآن بعد أن قبلت عمل الله، أصبحت قادرًا على التحدث بفصاحة، ولديَّ قدرات اجتماعية، وعندما يتعلق الأمر بالتعامل مع الأمور، فأنا ذكي وأملك المهارة، وأعرف كيف أتعامل مع الأمور؟" هل مر أحدكم باختبارٍ من هذا النوع؟ (كلا). يقول البعض: "على الرغم من أن هذه الأشياء لم تحدث لي، فإنني في عملية اختبار عمل الله بعد أن آمنت بالله، أشعر بأن طبعي قد تغير. كنت أتحدث ببطء، وكان الجميع ينادونني "البليد". كان لدي أيضًا لقب آخر، وهو "البطيء". منذ أن بدأت الإيمان بالله، أصبحت ردود أفعالي أسرع من ذي قبل، وأتحدث وأتصرف بشكل أسرع، وأتعامل أيضًا مع الأشياء بسرعة وكفاءة أكبر". هل تحدث مثل هذه الأشياء؟ (كلا). ثمة حالة واحدة قد يكون فيها ذلك ممكنًا. على سبيل المثال، عندما يتعلم بعض الناس لغة أجنبية ويمارسون التحدث بها لأول مرة، فإنهم يتحدثون ببطء شديد، كلمة تلو أخرى. يظن الآخرون أن هؤلاء الأشخاص ربما يتحدثون ببطء شديد لأنهم ولدوا بطبع متأنٍّ. بعد ثلاث أو خمس سنوات، ولأن هؤلاء الأشخاص كانوا على تواصل متكرر مع متحدثي تلك اللغة الأجنبية، ينتهي بهم الأمر إلى التحدث بها بطلاقة شديدة، وبالسرعة نفسها التي يتحدثون لغتهم الأم بها، ويظن الآخرون الذين لا يعرفون الحقيقة: "لقد تغير طبع هذا الشخص. لقد اعتاد أن يتحدث ببطء وكان الناس يشعرون بنفاد الصبر في أثناء الاستماع إليه، ولكنه الآن يتحدث بطلاقة شديدة – لقد أصبح شخصًا نشيطًا. يمكنك أن تلاحظ من الطريقة المباشرة والواضحة التي يتحدث بها، أنه يتعامل مع الأمور بكفاءة ولديه طبع جيد". في هذه الحالة، هل حدث تغيير في طبعه؟ (كلا). في الواقع، هذا نمط طبيعي. إنها عملية التقدم الطبيعي في تعلم نوع من المهن – وليست عملية تغيير في الطبع. سواء كان الأمر يتعلق بمستوى القدرات، والقدرة، والغرائز، أو بالطبع، والعادات، والاهتمامات، والهوايات، لا يوجد بين هذه الجوانب أي شيء يريد الله تغييره من خلال عمله. إذا كنت تعتقد دائمًا أن الغرض من عمل الله وحديثه لتزويد الناس بالحق هو تغيير كل هذه الصفات الفطرية للإنسان، وتظن أنه حينئذٍ فقط يمكن اعتبار المرء مولودًا من جديد تمامًا، وشخصًا جديدًا حقًا على النحو الذي تحدث الله عنه، فأنت مخطئ بشكلٍ جسيم. هذا مفهوم وتصور بشري. بعد فهم هذا، يجب أن تتخلى عن مثل هذه المفاهيم، أو التصورات، أو التخمينات، أو المشاعر. وهذا يعني أنه في عملية السعي إلى الحق، لا يجب أن تعتمد دائمًا على المشاعر أو التخمينات في تلخيص هذه الأمور: "هل تحسَّن مستوى قدراتي؟ هل تغيرت غرائزي؟ هل لا يزال طبعي سيئًا كما كان من قبل؟ هل تغيرت أنماط معيشتي؟" لا تتفكروا في هذه الأمور؛ فمثل هذا التفكر عديم الجدوى، لأن هذه ليست الجوانب التي يقصد الله تغييرها، ولم يستهدف كلام الله وعمله هذه الأشياء قط. لم يهدف عمل الله قط إلى تغيير مستوى قدرات الناس، وغرائزهم، وطبعهم وما إلى ذلك، ولم يتكلم الله قَط بغرض تغيير هذه الجوانب في الناس. المعنى الضمني هو أن عمل الله يزوِّد الناس بالحق على أساس ظروفهم الفطرية، ويهدف إلى جعل الناس يفهمون الحق ثم يقبلون الحق ويخضعون له. وبعبارة أخرى، بغض النظر عن مستوى قدراتك، وبغض النظر عن طبعك وغرائزك، فإن ما يريد الله أن يفعله هو أن يُعمِل الحق فيك، ويُغير مفاهيمك القديمة وشخصياتك الفاسدة، بدلًا من تغيير مستوى قدراتك الفطري، وغرائزك، وطبعك. أنت تفهم الآن، أليس كذلك؟ ما الذي يهدف عمل الله إلى تغييره؟ (يهدف عمل الله إلى تغيير المفاهيم القديمة والشخصيات الفاسدة داخل الناس). الآن بعد أن فهمت هذا الحق، ينبغي لك أن تتخلى عن تلك التصورات والمفاهيم غير الواقعية والمرتبطة بأشياء خارقة للطبيعة، ويجب ألا تستخدم هذه المفاهيم والتصورات لتقيس نفسك أو لتُملي مطالب على نفسك. بدلًا من ذلك، ينبغي أن تطلب الحق وتقبله بناءً على الظروف الفطرية المختلفة التي منحك الله إياها. ما الهدف النهائي من ذلك؟ هو أن تفهم مبادئ الحق بناءً على ظروفك الفطرية، وأن تفهم كل مبدأ من مبادئ الحق ينبغي ممارسته في مواجهة الأوضاع المختلفة التي تواجهها، وأن تتمكن من النظر إلى الناس والأشياء، وأن تسلُك وتتصرف وفقًا لمبادئ الحق هذه. إن القيام بذلك يلبي متطلبات الله. وذلك لأن الغرض من كلام الله وعمله هو إعمال الحقائق في الناس حتى تصبح هي مبادئهم ومعاييرهم في الممارسة، وحتى تصبح هي الأسس التي ينظرون من خلالها إلى الناس والأشياء، ويسلكون ويتصرفون من خلالها، وحتى تصبح هي حياتهم، وليس لتحويل الناس إلى بشر خارقين أو أشخاص ذوي قوى خارقة. ماذا أعني بـ "بشر خارقين" و"أشخاص ذوي قوى خارقة"؟ أن يمتلك المرء القدرة على تجاوز غرائزه، وتجاوز نطاق قدراته، وتجاوز مستوى قدراته، وحتى تجاوز جنسه، وقدرة المرء على العيش خارج حدود جنسه – أليست هذه قوى خارقة؟ (بلى). على سبيل المثال، يستطيع بعض الناس التحدث بعدة لغات أو حتى أكثر من عشر لغات دون الانخراط في دراسات لغوية متخصصة. هل هذا خارق للطبيعة؟ (نعم). هذه القدرات الخارقة للطبيعة تتجاوز مستوى قدرات الإنسان، وقدرته، وغريزته، أليس كذلك؟ (بلى). علاوة على ذلك، عند تحدث الناس بلغات مختلفة، يمكنهم حتى تغيير أصواتهم بمرونة بأصوات ذكورية وأنثوية مختلفة. أليس هذا خارقًا للطبيعة بدرجة أكبر؟ (بلى). مهما كان عدد اللغات التي يتحدثونها، لا يخلطون بينها، ولا يشعرون بالتعب مهما طالت مدة حديثهم، وحتى إذا لم يشربوا الماء، لا يشعرون بالعطش. علاوة على ذلك، كلما تحدثوا أكثر، ازدادت عيونهم إشراقًا، وازدادت وجوههم توهجًا، وسطع ضوؤهم على نحو ملحوظ. أليس هذا خارقًا للطبيعة؟ (بلى). حتى لو أصيبوا بطلق ناري في أثناء التحدث، فإنهم لا يتأثرون ويستمرون في التحدث. هذا خارق للطبيعة بدرجة أكبر، أليس كذلك؟ (بلى). عندما يرون الرصاصة، لا يحاولون حتى تفاديها، بل يواجهونها مباشرة. تخترق الرصاصة صدورهم، لكنهم يقفون ثابتين ولا يتزعزعون. لا يتأثرون بأي شكل من الأشكال، ولا تصاب حتى شعرة واحدة في رؤوسهم بأذى. هذا يتجاوز الغريزة، أليس كذلك؟ (بلى). كل هذه الظواهر تتجاوز الغريزة البشرية. الأمر الأكثر خطورة على الإطلاق هو أنهم أصبحوا أشخاصًا غير عاديين، أي أشخاصًا مختلفين عن الناس العاديين، يتجاوزون مستوى قدرات الناس العاديين وقدراتهم، ويتجاوزون أيضًا غرائز الناس العاديين. إن مظاهرهم في جميع الجوانب تختلف عن مظاهر الناس العاديين، وهي خارقة للطبيعة للغاية. وهذا يعني مشكلة. هل لا يزالون أشخاصًا عاديين؟ (كلا). ماذا يكونون إذًا؟ (أرواح شريرة). هم أرواح شريرة. هل تريدون أن تسعوا إلى ذلك؟ (كلا). لا أحد منكم يريد ذلك، فهل تعتقد أن عمل الله سيغيّر الناس إلى هذا الحد؟ هل الغرض من عمل الله هو تحويل الأفراد إلى أشخاص غير عاديين؟ (كلا). غرضه هو أن تقبل الحق وتختبر البيئات التي هيأها لك في نطاق الإنسانية الطبيعية، حتى تتمكن من خلال ذلك من فهم المقاصد المضنية التي يقوم الله من خلالها بعمله، أو أوجه قصورك ونقائصك، أو شخصياتك الفاسدة، ثم على أساس هذا الفهم تطلب الحق وتطبقه، وتدخل تدريجيًا في الحق – هذه العملية بطيئة وليست خارقة للطبيعة على الإطلاق. عندما يكون بعض الناس سلبيين، يحبون أن يقولوا الآتي: "ما الذي كسبته من الإيمان بالله لسنوات عديدة؟" أنت تقول إنك لم تكسب شيئًا، لكن ينبغي لك أن تفكر جيدًا فيما يلي. بما أنك آمنت بالله لسنوات عديدة، هل لديك الآن رؤية واضحة لكثير من الأشياء؟ هل كلما طالت مدة إيمانك، شعرت بمزيد من السكينة والثبات، وشعرت أكثر بأن هذا هو الطريق الصحيح في الحياة؟ إذا كنت تشعر هكذا، فهذا يعني أنك قد كسبت شيئًا بالفعل. على الرغم من أنك لم تكسب أي أشياء مادية، وعلى الرغم من أنك لم تكسب مالًا، أو مكانة، أو شهرة، أو مكسبًا – أشياء يمكنك أن تمسكها بيدك أو تراها بعينيك – فإنك مع ذلك قد فهمت بعض الحقائق في قلبك. لقد كسبت بعض الفهم لوجود الله الفعلي وسيادته على كل شيء. بالإضافة إلى ذلك، فقد فهمت أيضًا مقاصد الله ومتطلباته من الناس، وتعرف ماهية الكائن المخلوق والواجب الذي ينبغي لك القيام به. وإذا لم يكن مسموحًا لك الآن بالقيام بواجب، فستشعر بالكرب وتشعر بأن حياتك فارغة. ألا يدل كل هذا على أنك قد حققت بالفعل مكاسب من الإيمان بالله؟ إن ما كسبته يساوي أكثر من أي شيء مادي. هذه هي الآثار التي يحققها عمل الله في الناس، فهو لا يهدف إلى تمكين الناس من اختبار بعض التغيرات الخارقة للطبيعة وغير الواقعية التي تتجاوز البشرية، أو الغرائز البشرية، أو الاحتياجات العادية والمظاهر الطبيعية للجسد، بدلًا من ذلك، فهو يهدف إلى تمكين الناس من اختبار جميع أنواع البيئات في نطاق الإنسانية الطبيعية، وفي أثناء هذه العملية يكتسبون تدريجيًا وببطء جميع أنواع الفهم والاختبارات. باختصار، خلال هذه العملية التدريجية والبطيئة، تتغير أفكار الناس ومفاهيمهم شيئًا فشيئًا، وتتغير وجهات نظرهم التي ينظرون من خلالها إلى الناس والأشياء، وتتغير وجهات نظرهم حول جميع أنواع الأشخاص، والأحداث، والأشياء، وطرق تعاملهم معها، ولا تعود بعض شخصياتهم الفاسدة واضحة كما كانت من قبل، ويستعيدون ضمائرهم وعقولهم إلى حد ما. هم يحصلون على هذه المكاسب الحقيقية، بدلًا من تلك الأشياء غير الواقعية، أو الوهمية، أو العقيمة، أو الجوفاء، أو حتى الخارقة للطبيعة.

يؤدي الله عمل خلاص البشرية بطريقة تدريجية، وبالطبع ثمة مبدأ أساسي آخر بدرجة أكبر، وهو أن الله في قيامه بعمله يترك الأمور تأخذ مجراها الخاص. قد يكون من الصعب على الناس إلى حد ما فهم مبدأ "ترك الأمور تأخذ مجراها الخاص". ماذا يعني ترك الأمور تأخذ مجراها الخاص؟ يعني أنه سواء كان الله يعمل على الناس أو يتحدث إليهم، فإنه لا يجبر أحدًا على فعل الأشياء. يهيئ الله البيئات لك، ويزوّدك بالحق تمامًا كما يفعل مع الآخرين. وفيما يخص الكيفية التي ينبغي أن تنظر بها إلى البيئات التي يهيئها الله وتفهمها، وبأي وجهة نظر وموقف ينبغي أن تتعامل معها، فإن الله لديه كلام صريح وقد أخبرك بمبادئ واضحة للحق. أما كيف تتعامل معها، فهذا هو اختيارك الحر. يمكنك أن تختار أن تقبل الحق وتعرف نفسك، أو يمكنك أن تختار أن ترفض الحق؛ يمكنك أن تختار أن تقبل الكشف عنك من خلال البيئات التي يرتبها الله، أو يمكنك أن تختار تجاهل عمل الله – لديك حرية الاختيار، أنت حر في الاختيار. على سبيل المثال، عندما يتعلق الأمر بالواجب الذي يجب عليك القيام به، يمكنك أن تختار القيام به بكل قلبك وبكل قوتك، أو يمكنك أن تختار القيام به بموقف لا مبالٍ. هذا يعتمد كليًا على اختيارك الشخصي، ويعتمد بالطبع أيضًا على مستوى قدراتك، وإمكاناتك، وغرائزك، وما إلى ذلك. لا يقوم الله بعمل إضافي – أي أنه في الظروف العادية، لا يقوم الله بأي عمل إضافي من الحث أو الإرغام. ماذا يعني هذا؟ إنه يعني أن الله يهيئ لك البيئات – تمامًا كما لو أنه قد هيأ لك مأدبة طعام، تتضمن أطباقًا ساخنة وباردة، وأرزًا وحساءً، وفواكه، ومشروبات، وما إلى ذلك، وعندما يتعلق الأمر بما تختاره، يمنحك الله الحرية – مهما كان اختيارك، فلديك الحرية للاختيار، والله لا يتدخل، إنه يركز على التعبير عن الحق لتزويد الناس فحسب. بعض الناس يلقون نظرة خاطفة على المأدبة، دون أن يتذوقوا بأنفسهم لذة أطباقها في الواقع. يعلّقون على المأدبة فقط، ويتحدثون ببعض التعاليم، ثم يغادرون. بينما يختار آخرون النظر إلى المأدبة فحسب، ويتجاهلون أطعمتها اللذيذة، ويغادرون دون أن يتخذوا أي موقف أو يكون لهم أي رأي. ثمة آخرون تذوقوا أطعمة المأدبة شخصيًا واختبروا أطباقها اللذيذة، وتعلموا أيضًا كيفية إعداد أحد الأطعمة اللذيذة. في البيئة التي هيأها الله، مهما كان موقفك – سواء كان الترحيب بها، أو رفضها وإنكارها، أو احتقارها ومعاداتها، وما إلى ذلك، فهذه كلها مواقف بالنسبة إلى الله. ما نهج الله وتعامله مع مواقف الناس المختلفة؟ بعد أن زوَّد الله الناس بعدد كبير من الحقائق، فإن موقف الله تجاههم هو مجرد المراقبة والتسجيل. أما بالنسبة إلى ما يختاره الناس أو ماذا يكون موقفهم، فإن الله لا يتدخل – هذا الأمر لا علاقة له بالله. إذًا، بماذا يتعلق هذا الأمر؟ إنه يتعلق بالطريق الذي تختاره، وما الذي ستكسبه في النهاية، وعاقبتك النهائية. لا يقوم الله في هذا الأمر بأي عمل تيسيري إضافي، بل يتمم فقط المسؤوليات والواجبات التي يجب أن يتممها. بعد أن يزودك بالحق ويخبرك بالمبادئ للتعامل مع جميع أنواع الناس والأحداث والأشياء، قد يهيئ لك بيئات أيضًا. ومع ذلك، لا يتدخل الله في الاختيارات النهائية التي تتخذها أو نوع الطريق الذي تسلكه – فهو يدعك تختار بنفسك. إذا انتُخبتَ لتكون قائدًا أو عاملًا، على سبيل المثال، يمكنك أن تختار أن تتصرف وفقًا لمبادئ الحق وترتيبات العمل في بيت الله، أو أن تتصرف بعشوائية وتهور وفقًا لتفضيلاتك الخاصة. إذا اخترت أن تتعامل مع كل شيء وفقًا لمبادئ الحق وتقوم بواجبك وفقًا لترتيبات العمل، فسوف يراقب الله ذلك ويسجله، وفي نهاية المطاف ستكون قد كسبتَ الحق وخضعت لله – هذه إحدى العواقب. إذا قمت بالأشياء وفقًا لإرادتك الخاصة، وتصرفت بعشوائية وتهور، منتهكًا ترتيبات العمل في بيت الله ومبادئ الحق، فهذا أيضًا اختيار ويمثل الطريق الذي تسلكه، وسوف يراقب الله ذلك أيضًا ويسجله، وبالطبع من البديهي معرفة ما ستكون عاقبتك. إذا كنت قد كسبت الحق والحياة، فإن هذا سيمكنك أيضًا من كسب استحسان الله ويضمن لك غاية حسنة.

هـ. مفاهيم الناس وتصوراتهم عن سيادة الله وترتيباته

يعتقد الناس أن عمل الله يشمل تنظيمات الله وترتيباته. فماذا تكون تنظيمات الله وترتيباته في مفاهيم الناس وتصوراتهم؟ إنها نوع من التلاعب، أي أن الله يغطي الناس بشبكة كبيرة في السر، ويتلاعب بكل سلوكياتهم وبالبيئات التي يعيشون فيها، ويراقب كل ما يفعلونه. هذه مفاهيم وتصورات لدى الناس، أليست كذلك؟ (بلى). وبالتالي، يبدأ الناس في التحفظ ضد الله والخوف منه في قلوبهم، وهذا ناتج عن مفاهيمهم وتصوراتهم حول تنظيمات الله وترتيباته. إن خوفهم وتحفظهم على هذا النحو ليس خضوعًا حقيقيًا لله واتقاءً له، بل هو شكل من أشكال التمرد والمقاومة. يظن الناس أن الله كلي القدرة وكلي الوجود، وأنه مهما فعلوا، فحقًا أنه "عندما يتصرف الإنسان، فإن السماء تراقبه". يظنون أن الله يراقبهم ويبقيهم تحت نظره باستمرار، بغرض تقييد قلوبهم، وأيديهم وأرجلهم، وعدم منحهم حرية الاختيار، وإجبارهم على ممارسة الحق، وإجبارهم على تغيير أفكارهم وآرائهم، وإجبارهم على القيام بالأشياء وفقًا لمشيئة الله. هذه كلها مفاهيم بشرية. هذا، على وجه الدقة، نوع من التجديف على الله. في الواقع، لم يهدف الله مطلقًا إلى إجبار الناس أو تقييدهم أو التلاعب بهم. الله لا يقيد الناس أو يُرغمهم أبدًا، فضلًا عن أنه لا يجبر الناس. ما يعطيه الله للناس هو حرية وافرة – هو يسمح للناس باختيار الطريق الذي ينبغي أن يسلكوه. حتى إذا كنت في بيت الله، وحتى إذا كنت مقدَّرًا مسبقًا من الله وكنت مختارًا من قِبله، فأنت مع ذلك حر. يمكنك أن تختار أن ترفض متطلبات الله المختلفة وترتيباته، أو يمكنك أن تختار قبولها؛ فالله يمنحك الفرصة للاختيار بحرية. لكن بغض النظر عمّا تختاره، أو كيف تتصرف، أو ما وجهة نظرك في التعامل مع أمر تواجهه، أو ما الوسائل والأساليب التي تستخدمها في النهاية لعلاج الأمر، يجب أن تتحمل مسؤولية أفعالك. لا تستند عاقبتك النهائية إلى أحكامك الشخصية وتعريفاتك، وبدلًا من ذلك فإن الله يحتفظ بسجل لك. بعد أن يكون الله قد عبَّر عن عدد كبير من الحقائق، وبعد أن يسمع الناس هذا العدد الكبير من الحقائق، بصرامة يقدر الله ما لدى كل شخص من صواب وخطأ، ويحدد العاقبة النهائية لكل شخص بناءً على ما قاله الله، وما يطلبه، والمبادئ التي وضعها للناس. وفي ذلك الصدد، فإن تمحيص الله وتنظيمات الله وترتيباته ليست تلاعبًا من الله بالناس أو تقييدًا منه للناس – أنت حر. لست بحاجة إلى أن تكون متحفظًا تجاه الله، ولست بحاجة إلى أن تشعر بالخوف أو الاضطراب. أنت شخص حر من البداية إلى النهاية. يمنحك الله بيئة حرة، وإرادة لاتخاذ خيارات حرة، ومساحة للاختيار بحرية، ما يسمح لك بالاختيار لنفسك، وأي عاقبة تنتهي إليها تتحدد تمامًا بالطريق الذي تسلكه. هذا منصف، أليس كذلك؟ (بلى). إذا خُلِّصتَ في نهاية المطاف، وكنت شخصًا خاضعًا لله ومتوافقًا مع الله، وكنت شخصًا مقبولًا من الله، فهذا ما تحصل عليه نتيجة اختياراتك الصحيحة؛ وإذا لم تُخلَّص في نهاية المطاف، ولم تكن قادرًا على التوافق مع الله، ولم يربحك الله، ولم تكن شخصًا مقبولًا من الله، فهذا أيضًا يرجع إلى اختياراتك الخاصة. لذلك، يعطي الله في عمله للناس مساحة كبيرة للاختيار، ويمنح الناس أيضًا الحرية المطلقة. هذا لأن الله يستخدم الحق لتقييم جميع الناس والأحداث والأشياء، بما في ذلك عواقب الناس وغاياتهم. وبالمثل تتحدد عواقب الناس وغاياتهم باستخدام الحق – هذا هو مبدأ عمل الله الذي لم ولن يتغير أبدًا. لن يقبلك الله، ولن يُظهر لك النعمة، ولن يسمح لك بأن تُخلَّص لأنك خائف ومتحفظ منه، وتسير بجبن وخنوع إلى نهاية الطريق؛ ولن يسمح لك الله بأن تُخلَّص في النهاية بسبب أي إسهامات قدمتها. بعبارة أخرى، لن تكون ثمة استثناءات حيث ينتهي أمر شخص ما إلى عاقبة أو غاية حسنة لا يستحقها – أيًا كانت العاقبة التي ينتهي إليها أمر كل شخص فهي محددة بالطريق الذي يسلكه. سأعطيك مثالًا. لنفترض أن الله يهيئ لك بيئة، وما يجب أن تفعله في هذه البيئة هو أن تتأمل في ذنوبك وتعرفها، وتتعرف على شخصياتك الفاسدة وأفكارك المغلوطة وآراءك وأوجه قصورك ونقائصك، أو بعض سوء الفهم لديك وشكاواك من الله. يجب عليك أيضًا أن تتوقف عن اختلاق الأعذار وتقديم الحجج الواهية للدفاع عن نفسك، وأن تكون بدلًا من ذلك قادرًا على الخضوع وطلب الحقائق الملائمة لتغيير وضعك الحالي، وقبول الحق في داخلك ثم تتصرف بما يتوافق مع مبادئ الحق. وبذلك ستحقق التأثير المطلوب. عندما تحدث لك أشياء مشابهة مرة أخرى، سوف تمارس بشكل طبيعي وفقًا لمبادئ الحق، ولن تكون ثمة حاجة إلى أن يهيئ الله بيئات خاصة لمساعدتك. هذا شيء يستطيع الناس تحقيقه، وإذا كانوا يستطيعون تحقيقه، فلن يقوم الله بأي عمل لا حاجة له. لكن عندما يتعلق الأمر بأولئك الذين لا يسعون إلى الحق، فإن موقف الله مختلف. بعض الناس لا يطلبون الحق ولا يتأملون في أنفسهم عندما تحدث لهم الأشياء، بل يستمرون في السلبية، والتذمر، والشكوى من الله ومن الآخرين. ولا يقتصر الأمر على تكوين مفاهيم عن الله فحسب، بل يصدرون أحكامًا عليه أيضًا. إذا قام شخص ما بتهذيبهم وفضحهم، فسيجدون أعذارًا لتبرير أنفسهم، وقد يصبحون أيضًا سلبيين ويتقاعسون في عملهم، أو حتى يخربون الأمور. مثل هؤلاء الناس لا يمكن فداؤهم، وهم أولئك الذين يزدريهم الله. إذا كان لديك بعض الاهتمام بالحق في أثناء إيمانك بالله، وكنت على استعداد لسماع العظات والاجتهاد في السعي نحو الحق، وكان لديك موقف إيجابي بعض الشيء، فإن الله سيُمحّص قلبك، ويُحرك قلبك قليلًا عندما تطلب الحق، ثم سيُمحّص الله ما إذا كنت قادرًا على ممارسة الحق أم لا. لكن إذا اخترت أن تكون سلبيًا ومتقاعسًا في عملك، وأن تختلق الأعذار وتبرر نفسك، وتثير الضجة في كل مكان، ولا تختار أن تعرف نفسك أو أن تتوب، فماذا سيفعل الله وكيف سيتعامل معك؟ سيكتفي الله بأن يراقب بهدوء التغييرات التي تحدث. لن يُحرك الله قلبك، ولن يحثك على قراءة كلامه وطلب الحق. لن ينخرط الله في الأمر أو يتدخل – سيجعلك تتصرف بحسب مكنون قلبك. عندما يستيقظ ضميرك وتفكر: "ما كان ينبغي أن أفعل هذا"، أو تسمع أحيانًا شهادة اختبارية تشبه موقفك الحالي وتعرف كيف تصرّف ذلك الشخص، ثم تشعر فجأة بأن ما فعلته كان غير مناسب، وغير عقلاني، وغير لائق، وتشعر بألم خفيف في قلبك، فمنذ تلك اللحظة فصاعدًا، لن تعود سلبيًا أو ضعيفًا، وستشعر بالحرج من أن تفتح فمك لتبرير نفسك، وشيئًا فشيئًا ستقل أفكارك أو أفعالك التي تسبب اضطرابًا وتخريبًا للأمور وتصبح أقل حدة. ومهما تطوّر هذا الأمر في نهاية المطاف، بأي حال من الأحوال، فإن هذا كله سلوكك الخاص. إن الله يراقبك في السر وبصمت فحسب، بهدف العثور على دليل يقيّمك بحسبه في النهاية. تمامًا مثلما حدث عندما كانت مدينة نينوى على وشك أن تُدمَّر، فكل ما فعله الله أنه أرسل يونان ليبلغ رسالة إلى أهل نينوى. لم يُحرك الله قلوبهم ليعترفوا بخطاياهم، أو يتوبوا، أو يفهموا مشكلاتهم الخاصة – لم يفعل الله هذه الأشياء. أرسل الله يونان ليبلغ الرسالة فحسب، وفي الوقت نفسه كان يراقب سرًا ليرى ما سلسلة الاستجابات والتصرفات التي قاموا بها عند سماع هذا الإخطار، وليرى ما خطط جميع الناس المختلفين من أعلاهم إلى أدناهم، وما مواقفهم تجاه هذا الإخطار من الله. كل ما فعله هو المراقبة في السر. ماذا تعني "المراقبة"؟ إنها تعني أن الله يشاهد، كالمتفرج، عملية تطور الأمور والاتجاه الذي تتغير فيه الأمور، ولا يتدخل بأي شكل من الأشكال. باستثناء إرسال يونان ليبلغ تلك الجمل القليلة، لم يقم الله بأي عمل إضافي، ولم يقم بأي عمل لوعظ الناس، بل والأكثر من ذلك، لم تكن ثمة كلمات إضافية ليتم إبلاغها، فقط تلك الجمل القليلة التي خرجت من فم يونان. بالطبع، لم تتغير مبادئ عمل الله على الناس في يومنا هذا – إذ لا يزال الله يعمل بهذه الطريقة، وهذا هو موقف الله تجاه البشر من البداية إلى النهاية. سواء أراد تغيير شخص ما أو إنجاز شيء ما في شخص ما، فإن موقف الله، ومبادئه، وأساليبه في عمله لا تتغير. لماذا؟ لأن ما خلقه الله هم بشر أحياء، كائنات بشرية مخلوقة ذات إرادة حرة، وليس آلات أو دمى. عندما يعبِّر الله عن الحق أو يريد إنجاز شيء ما، فإنه غالبًا ما يهيئ أولًا بيئة تمكنهم من طلب فهم مقاصده، وأحيانًا سيخبر الناس مباشرةً بمقاصده ومتطلباته؛ أما الباقي فيعتمد على اتخاذ الناس قراراتهم بناءً على إرادتهم الحرة والظروف المختلفة التي يمتلكونها. كان هذا موقف الله تجاه أهل نينوى، ولم يتغير موقفه تجاه الناس الذين يريد أن يُخلِّصهم الآن. لم تتغير مبادئ عمل الله؛ فالله يعمل دائمًا بهذه الطريقة، ومبادئ عمله على البشر الذين خلقهم هي دائمًا هكذا. بعد أن أعطى يونان إخطارًا لأهل نينوى، ذهب ليجد مكانًا ليهدأ فيه وراقب أهل المدينة كمتفرج ليرى نوع موجات الصدمة التي ستثار والحركة التي ستحدث بين أهل نينوى بمجرد أن وصلت رسالة الله إلى كافة أرجاء المدينة، وعلم الجميع خبر أن الله سيدمر نينوى – كل ما فعله هو المراقبة. بالطبع استغرقت هذه المراقبة وقتًا، وخلال هذه العملية كان الله يشاهد التغيرات في كل هذه الأمور. إذا تطورت الأمور في اتجاه جيد، فبالطبع كان الله سيفرح، أما إذا اتجهت الأمور في اتجاه سيئ، فقد يحزن، ولكن هذا يعتمد على الوضع. سيحزن الله لأنه هو مَن خلق البشر، والله يحزن عندما يواجه البشر الدمار، أو عندما توشك حياة الإنسان على الضياع. ومع ذلك، عندما يواجه الله أشخاصًا فاسدين متبلدي الحس وبليدي العقل إلى هذا الحد، ومتمردين إلى هذا الحد، فإن الله لا يحزن. سيفعل الله ما ينبغي أن يفعله وفقًا لخطته الأصلية، ووفقًا للطرق التي يعمل بها، ووفقًا للطرق والمبادئ التي يتعامل بها مع الكائنات المخلوقة. لا توجد هنا مشاعر أو عواطف بشرية، فقط مبادئ الخالق ومعاييره في فعل الأشياء. لذا، في هذا الصدد، ينبغي للناس أن يتخلوا عن مفاهيمهم الخاصة ويدركوا بدقة موقف الله وأساليبه في معاملة الناس، بدلًا من استخدام ضيق أفق الكائنات البشرية المخلوقة لوضع تكهنات وتخمينات حول خواطر الله وأفكاره. يعمل الله عليك، ويهيئ لك البيئات، ويرتب الناس والأحداث والأشياء لتدريبك وتمكينك من الممارسة، ويريد أن يُعمِل الحق فيك – علامَ يستند مقصد الله الأصلي في القيام بالأمور بهذه الطريقة؟ إنه يستند إلى مبدأ احترام الحياة والاعتزاز بها. هذا ليس شعورًا لدى الخالق تجاه الكائنات البشرية المخلوقة – فالله ليس لديه مشاعر. إن مبدأ هذا المقصد الأصلي يتجاوز مشاعر القرابة الجسدية البشرية، وبالطبع، إنه ليس نوعًا من المودة أيضًا – إنه ينشأ بسبب مبدأ الاعتزاز بالحياة واحترامها. يقول بعض الناس: "هل هذه هي سعة عقل الله؟ هل هذا هو مستوى ماهية الله الرفيع؟" هل تعتقدون أن هذا هو الحال؟ (كلا). يمكنك استخدام مصطلحي "مستوى الماهية" و"سعة العقل" لوصف الناس، ولكن لا تطبقهما على الله. هذا ليس سعة في العقل ولا مستوى ماهية. من ناحية، يمكن القول إن هذا جمال الخالق، ومن ناحية أخرى، يمكن القول أيضًا إن هذا هو استعلان عن هوية الله وجوهره. يعتز الله بحياة أي كائن مخلوق ويحترمها، ولكن على أساس هذا الاعتزاز والاحترام، لا يساوم الله على مبادئه، وهذه المبادئ لا تنبع من المشاعر أو من الجسد. ممَّ تنبع؟ إنها مبادئ الحق التي تخص الله وحده. فكّر في الأمر، إذا كان لدى الناس أطفال، فإنهم يُغرمون بهم بإفراط ويكنون لهم مشاعر عميقة جدًا. حتى إنهم يتمنون أن يحتضنوا أطفالهم بين أيديهم ويبقوا معهم طوال اليوم. ليس لدى الله مثل هذه المشاعر أو المودّة تجاه البشر. ويكوّن الناس هذا النوع من المشاعر تجاه أطفالهم بسبب روابط الدم التي تربطهم بهم، وهذا النوع من المشاعر يجعل الناس يفقدون عقلهم ومبادئهم. إنها ليست مظاهر طبيعية أو عادية للإنسانية الطبيعية، كما أنها ليست تجليًا للحب. إنها محض مشاعر وتهوّر – إنها مشاعر تنشأ من روابط الدم. المشاعر ليست حقائق، وليست ما ينبغي أن تمتلكه الإنسانية الطبيعية؛ إنها أشياء سلبية. الله لا يُغرم بالبشر أو يدللهم. ما موقف الله تجاه البشر؟ الله اختارك، وهو مسؤول عنك، ويعمل ويدفع ثمنًا من أجلك، ويتكلم كلامًا ليزودك بالحق والحياة، استنادًا إلى مبدأ الاعتزاز بحياة البشر المخلوقين واحترام الحياة. لكن الطريقة التي يعمل بها الله ليست كما يتصوّرها الناس، أي من خلال التشبث بك بشدة، أو باستخدام مصطلح أكثر عامية، من خلال ابتزازك. الأمر ليس كذلك. الله لا يبتز الناس؛ فهو لا يُرغِم الناس أبدًا على فعل أي شيء. يريد الناس دائمًا في إيمانهم بالله أن يبتزّوا الله من أجل نيل البركات، ويريدون دائمًا أن يجبروا الله على منحهم البركات، ويريدون أيضًا أن يتمسّكوا بالله ويبتزّوه حتى يسمح لهم بدخول ملكوت السماوات. أليس هذا هو الحال؟ (بلى). الله لا يبتزك. ليس من الجيد استخدام هذا المصطلح العامي "يبتزك"، لكنه واضح إلى حد ما ويسهل على الناس فهمه. الله لا يتشبث بك بشدة – فأنت حر. إذا كنت تعتز بكل هذا العمل الذي يقوم به الله عليك لأنه يحترم حياتك، ويعتز بها، ويقدّرها، فلا ينبغي لك أن تختار أن تكون متحفظًا ضده، أو أن تضمر سوء فهم بشأنه، أو أن تشعر بالمقاومة تجاهه، أو أن ترفض الله عندما ينظم لك أي بيئة ويرتبها. بدلًا من ذلك، ينبغي لك أن تفعل ما يجب أن يفعله الكائن المخلوق وأن تُظهِر الموقف الذي يجب أن يكون لدى الكائن المخلوق تجاه الخالق – الخضوع والقبول. أليس هذا صحيحًا؟ (بلى). لقد عُقدت شركة بوضوح الآن عن هذا الجانب.

الطريقة التي يتعامل بها الناس مع عمل الله قد كشفت بالفعل عن أحد مفاهيمهم وتصوراتهم. ما هذا المفهوم والتصور؟ يفسر الناس تنظيمات الله وترتيباته على أنه يتلاعب بهم ويتحكم فيهم. هل هكذا يعمل الله؟ (كلا). يشعر الناس في أعماق قلوبهم بخوف مبهم من الله. وبمجرد ذكر الله، يشعرون بأنه مخيف وليس جميلًا. يعتقدون أنه إذا لم تستمع إلى كلمات الله وتخضع لتنظيماته وترتيباته، فسوف يغضب منك حتى تستمع إلى كلماته وتخضع لتنظيماته وترتيباته، وأنه لن يستسلم حتى يُتَمِّمك. أليس هذا مفهومًا لدى الناس؟ كيف يتصور الناس الله؟ ألا يتصورونه دِكتاتورًا؟ يظنون أنه يجب عليك قبول حكم الله، وقبول سياساته، وأن تجلّه وتفعل كل ما يأمرك به، وأنه لا يمكنك التحدث عنه من وراء ظهره، وأن عليك أن تقبل البيئات التي يهيئها لك، وأنك إذا لم تقبل، فسوف تُعاقب وتلقى جزاءك. هل يفعل الله الأشياء بهذه الطريقة حقًا؟ (كلا). الله يحترمك ويتحمل مسؤوليتك. الله يعتز بحياة الكائنات البشرية المخلوقة. ينبغي للناس ألا يفشلوا في إدراك ما الخير لهم، وإلا فإنهم سيكونون جاحدين للطفه. إذا كنت تقدّر لطف الله، فينبغي لك أن تقبل البيئات التي يهيئها لك وأن تقبلها منه. حتى لو لم تقبل الحقائق الواردة فيها، ولم تفهم مبادئ الحق الواردة فيها، ولم تفهم ما ينبغي أن تمارسه أو تغيره، فعلى أقل تقدير ينبغي ألا تتحفظ تجاه الله أو تسيء فهمه – هذا ما ينبغي أن تحققه. حتى لو لم تكسب أي شيء من هذه البيئات، فلا تسئ تفسير مقاصد الله. الله لا يسعى إلى ربح أي شيء منك. أنت مجرد كائن مخلوق صغير، فما الذي يمكن أن يسعى الله إلى ربحه منك؟ حياتك وكل ما تتمتع به اليوم قد منحك إياه الله، وكذلك التعاليم القليلة التي تفهمها. إرادتك الحرة، ومستوى قدراتك، ومواهبك، وإمكاناتك ومهاراتك، كبيرها وصغيرها، كلها منحك إياها الله. ماذا لديك ليسعى الله إلى ربحه منك؟ إذا كان الله يربح المجد بعد أن يُعمِل الحق فيك، ويجعلك تخضع له وتتقيه، وتظن أن هذا هو ما يسعى الله إلى ربحه منك، ألستَ إذًا تحكم عليه بمعاييرك الدنيئة؟ هذا تجديف على الله، أليس كذلك؟ (بلى). ما المجد الذي يمكن أن يربحه الله من الناس؟ في نهاية المطاف، الناس أنفسهم هم الذين يكسبون منافع ملموسة. قبل أن يكتمل عمله، فإن الله قد ربح المجد بالفعل، لأن الله نفسه مجيد – فحقه وسلطانه دليلان على هزيمة الشيطان، وهما واقع كل الأمور الإيجابية. الله نفسه مجيد، فهل لا يزال بحاجة إلى أن يربح قليلًا من المجد من كائن مخلوق صغير مثلك؟ الله لا يسعى إلى أن يربح أي شيء من الناس. إذا كان الله يسعى إلى ربح أي شيء، فهو تمكين الناس من تلبية متطلباته في نهاية المطاف وفقًا لخطة تدبيره، وبمجرد أن ينال الناس الخلاص ويصبحوا قادرين على التوافق مع الله، سوف يستريح حينئذٍ – فبسبب خلاص الجنس البشري، سيتمكن الله من أن يستريح في المقابل – وهذا هو ما يسعى الله إلى ربحه. إذًا، أليس الناس هم من يكسبون منافع ملموسة في النهاية؟ سيكون الناس قد ربحوا الحق، ولن يشعروا بعد ذلك بالضياع في الحياة – سيكون لديهم اتجاه وطريق – وسيكونون متوافقين مع الله ولن يعودوا يتمردون عليه، ولن يعودوا أسرى لأي قوة شريرة، وسيكونون كائنات مخلوقة حقيقية، ولن يواجهوا الموت بعد ذلك – يا له من شرف عظيم! الذين ينالون أعظم المنافع الملموسة هم البشر، أولئك الذين يقبلون عمل الله وخلاصه. هل عُقدت شركة واضحة عن هذا الجانب؟ ما مفهوم الناس وتصورهم في هذا الشأن؟ (هم يفسرون تنظيمات الله وترتيباته على أنَّه يتلاعب بالناس ويتحكم فيهم). إذا لم نعقد شركة حول هذا الأمر، فسيظل لدى الناس دائمًا بعض الأفكار والآراء في أذهانهم التي لا يستطيعون التعبير عنها أو لم تتبلور إلى نظرية مُمنهجة. وعلى الرغم من أن هذه الأشياء لا تقيّدهم في القيام بواجباتهم، ولا تؤثر في حياتهم اليومية بشكل واضح، إلا أنها تؤثر بشدة في سعيهم إلى الحق، وفي موقفهم تجاه الله، وفي علاقتهم بالله. لذلك، هذه أشياء يجب على الناس التخلي عنها. بمجرد علاج هذه المشكلة، ستكون قد تخليت عن حاجز بينك وبين الله، وستكون قد أزلت نوعًا من العوائق في طريقك للسعي إلى الحق، ما يسهل عليك السعي إلى الحق. عندما تُعالَج الصعوبات الحقيقية، ستقل الحواجز والعوائق بينك وبين الله، وبذلك ستكون قادرًا على القيام بواجبك وممارسة الحق بسهولة أكبر بكثير. الأمر يشبه الذهاب إلى ساحة المعركة – هل تعتقدون أنه من الأفضل أن تحملوا حملًا خفيفًا أم أن تحملوا عبئًا ثقيلًا عندما تذهبون إلى المعركة؟ أيهما أكثر راحة؟ (الذهاب إلى المعركة بحمل خفيف). للذهاب إلى المعركة بحمل خفيف، يكفي أن تحمل سلاحًا على ظهرك – الأمر بسيط وسهل بهذه الطريقة. إذا حملت، بالإضافة إلى ذلك، أوانيَ وأمتعةً، أو مستحضرات تجميل ومعدات لياقة بدنية، فسيكون العبء ثقيلًا جدًا؛ وسيكون من المؤلم حمل الكثير من الأشياء إلى المعركة، وغير مريح للقتال. هذه المفاهيم والتصورات تشبه أنواعًا مختلفة من الأعباء التي يحملها الناس معهم، وتشكل لهم مشكلات وعوائق أينما ذهبوا. باختصار، من وقت لآخر ستؤثر هذه الأشياء فيك وتعيقك عن السعي إلى الحق وممارسته. وعندما لا توجد قضايا خطيرة، سيبدو أنه ليس لديك أي مشكلات كبيرة. ولكن بمجرد أن تنشأ مشكلات خطيرة تتعلق بالمبادئ، ستجد حاجزًا من هذه الأشياء يفصلك عن الله. عندما تظهر هذه الأشياء، ستشعر بأن ثمة مشكلة في علاقتك بالله، وأن ثمة صراعًا بينك وبين الله؛ ولن يكون قلبك المؤمن بالله نقيًا كما كان، وستواجه العديد من الصعوبات. ولكن عندما تتخلى عن هذه الأشياء، ستشعر بشعورٍ رائع، وسيكون قلبك مرتاحًا ومتحررًا، ولن يعود مُقيدًا أو مُكبلًا. على الرغم من أن هذه الأشياء ستومض من وقت لآخر في عقلك الباطن أو أفكارك، فإنك ستكون قد عالجتها بشكل أساسي، وعندما تقوم بالأمور مرة أخرى، ستشعر براحة أكبر في القيام بها وستقوم بها بشكل أبسط. على الرغم من أن هذه المفاهيم والتصورات قد لا يزال لها تأثير طفيف في أعماق عقلك، فإنك، على أقل تقدير، ستكون قد ميَّزت بوضوح في إرادتك الذاتية أنها ليست أمورًا إيجابية، لذا ستتخلى عنها ذاتيًا ولن تتأثر بها. بهذه الطريقة، ستكون قد تخليت بشكل أساسي عن هذا الحاجز بينك وبين الله وعالجته.

غالبًا ما نعقد الشركة بهذه الطريقة عن موضوع السعي إلى الحق. هل تشعرون بأهمية السعي إلى الحق؟ عندما رأيتم أشخاصًا من الذين تعرفونهم من حولكم يتم التعامل معهم من قِبل الكنيسة، حتى مع تعرُّض بعضهم للإخراج أو الطرد، هل راودتكم أي أفكار حول ذلك؟ هل استخلصتم أي خبرة أو عِبَر من ذلك؟ ما المشكلات الرئيسية التي لدى أولئك الذين نُقلوا إلى المجموعات "ب" وأولئك الذين أُخرجوا؟ (عندما رأيت بعض الأشخاص الذين أعرفهم من حولي يُنقلون إلى المجموعات "ب" أو يُخرَجون، استفزَّ ذلك قلبي وعقلي. على الرغم من أنهم آمنوا بالله لسنوات عديدة، فإنهم لا يسعون حقًا إلى الحق، وإذا لم أسعَ أنا أيضًا إلى الحق ولم أطلبه كلما حدثت لي الأشياء، فسأُستبعَد في النهاية مثلهم). هل تعرف ما مبادئ بيت الله في التعامل مع هؤلاء الأشخاص؟ هل أخرجهم بيت الله لمجرد أنهم ذوو إنسانية سيئة ولا يسعون إلى الحق، ولأنه يراهم مثيرين للاستياء؟ (كلا). إذًا، هل الحال أن جميع الذين لم يتم التعامل معهم لا توجد مشكلات في إنسانيتهم، وأنهم جميعًا يحبون الحقّ، ويسعون إليه، ويمكنهم الخضوع له، ويحبون الله ويتقونه؟ أهذا هو الحال؟ (كلا). هل أخرجَ بيت الله هؤلاء الناس أو نقلهم إلى المجموعات "ب" لمجرد أنهم لا يحبون الحق وينفرون منه؟ هل تم التعامل معهم لأنهم ذوو إنسانية سيئة ويرفضون تمامًا قبول الحق، أم بسبب مظهرهم السيء أو بعض التعديات المؤقتة؟ هل هذا هو المبدأ الذي يتعامل به بيت الله مع الناس؟ (كلا). هل يتعامل بيت الله مع شخص ما ويحرمه من القيام بواجبه ويُبعده لأنه لا يسعى إلى الحق؟ (كلا). إذًا، لماذا تعامل بيت الله مع هؤلاء الأشخاص وأبعدهم؟ (لأنهم لم يتصرفوا وفقًا لمبادئ الحق وعرقلوا عمل الكنيسة وأزعجوه، ما تسبب في خسائر جسيمة لعمل بيت الله). هل كان هذا هو السبب الرئيسي؟ (نعم). ماذا كانت الأسباب الأخرى؟ هل أُبعِدَ أحد من قبل بسبب كذبه المستمر؟ (كلا). هل أُبعِدَ أحد من قبل لأنه لا يحب الحق وينفر منه؟ هل أُبعِدَ أحد من قبل لأنه غير مخلص في القيام بواجبه؟ (كلا). هل تعتقد أنه من المؤسف أن هؤلاء الأشخاص أُبعدوا؟ هل تعرض أي منهم للظلم؟ (كلا). لم يتعرض أي منهم للظلم على الإطلاق. وفقًا للأعمال الشريرة التي ارتكبها هؤلاء الأشخاص، فإنهم يستحقون الموت ثماني عشرة مرة عندما يذهبون إلى العالم الروحي، ويجب أن يُعاقبوا جميعًا – يموتون ثم يعودون إلى الحياة، فيُعاقبون مجددًا، ويموتون مرة أخرى، ويعودون إلى الحياة مرة أخرى، ويُعاقبون مجددًا، ويموتون مرة أخرى – هم يستحقون الموت ثماني عشرة مرة إجمالًا. لقد ارتكبوا العديد من الأعمال الشريرة وخطاياهم شنيعة! إذًا، لماذا جرى التعامل مع هؤلاء الأشخاص وطردهم؟ ذلك لأن عدم التعامل معهم لم يكن خيارًا متاحًا – إذ إنهم لم يكونوا يقومون بواجباتهم، وكانوا يتسببون في عرقلة وإزعاج، وكانوا يخربون الأشياء! بل إن البعض يعتقد أن هؤلاء الأشخاص تم التعامل معهم لأنهم يحبون الكذب وذوو إنسانية سيئة، أو لأنهم يتنافسون على المكانة والسلطة وغير مخلصين في القيام بواجباتهم؛ ويقول أناس مشوشون آخرون إن السبب هو أنهم لا يحبون الحق ولا يسعون إليه. إذًا، هل تحبون الحق؟ هل كل مَن لم يُبعدوا يحبون الحق ويسعون إليه؟ (كلا). لا شيء من هذا يُعد من الحقائق. في الواقع، جرى التعامل مع هؤلاء الأشخاص وطردهم لأنهم في أثناء عملية قيامهم بواجباتهم كان دورهم هو إحداث عرقلة وإزعاج وتخريب الأشياء، وفعلوا أشياء يريد الشيطان والأبالسة والتنين العظيم الأحمر فعلها ولكنهم غير قادرين على ذلك، منتهكين بشكل خطير المراسيم الإدارية لبيت الله ومثيرين غضب الله بشدة. لقد أُبعدوا فقط لأن عدم إبعادهم لم يكن خيارًا إطلاقًا. ليس الأمر أن بيت الله غير محب للناس وقاسٍ عليهم، وليس أن الله لا يعطي الناس فرصًا، بل لأن هؤلاء الناس تمادوا في أفعالهم، وتسببوا في عرقلة وإزعاج، والخسائر التي تسببوا بها لعمل الكنيسة كانت فادحة. لم يكونوا يقومون بواجباتهم، ولم يكونوا حتى يعملون؛ بل كانوا يتسببون في عرقلة وإزعاج، وكانوا يفعلون الشر. لا أحد من شعب الله المختار يحب وجود مثل هؤلاء الأشخاص في الكنيسة. إذا قلت شيئًا ساخرًا أو كذبت في الكنيسة، فهذا مجرد سلوكك الشخصي، وهذا يعني ببساطة أنك لا تحب الحق ولا تسعى إليه، وما دام ذلك لا يسبب عرقلة أو اضطرابًا، فلن يتدخل أحد للتعامل معك؛ إذا كنت أحيانًا تقوم بواجبك ببعض اللامبالاة، ولكنك تكون فعالًا في أغلب الأوقات، فما دمت لا تسبب عرقلة أو اضطرابًا، فسيمنحك بيت الله الفرصة للبقاء والقيام بواجبك، ويعاملك وفقًا للمبادئ. ومع ذلك، تسبب هؤلاء الأشخاص في عرقلة وإزعاج. لقد ارتكبوا أفعالًا سيئة بتهور، وانتهكوا المبادئ في كل جانب، ما تسبب في فوضى عارمة؛ إذ تم تخريب جميع جوانب عمل الكنيسة، وضاعت تمامًا ثمار الواجبات التي قام بها العديد من الإخوة والأخوات. إن عواقب العرقلة والإزعاج التي تسببوا بها خطيرة للغاية، وسيستغرق الأمر من عدد لا يُحصى من الناس عددًا لا يحصى من الساعات لإصلاحها، لذلك كان لا بد من إبعاد هؤلاء الأشخاص! بهذه الطريقة فقط كان من الممكن حماية الإخوة والأخوات حتى يتمكنوا من القيام بواجباتهم بشكل طبيعي وتحقيق نتائج جيدة. فقط من خلال إخراج هؤلاء الأشخاص الأشرار وأضداد المسيح كان من الممكن خلق بيئة عمل وبيئة معيشية مناسبتين للإخوة والأخوات. إذا بقي هؤلاء الأشخاص الأشرار وأضداد المسيح في الكنيسة، فلن يكونوا سوى بلاء، وسيسود جو فاسد ومُعكّر وتعم الفوضى أينما ذهبوا. لم يلبِّ أي شيء فعلوه معايير العمل حتى. كل ما فعلوه هو الإزعاج، والتخريب، والهدم. كل شيء فعلوه كان بهدف عرقلة عمل الكنيسة وحياتها وإزعاجهما. أليسوا خدامًا للشيطان؟ هل يمكن لمثل هؤلاء الأشخاص البقاء في الكنيسة؟ هم ليسوا بشرًا فاسدين عاديين، بل خدام للشيطان! ماذا فعل هؤلاء الأشخاص؟ لقد بدَّدوا تقْدِمات الله وأعطوها لغير المؤمنين دون قيد أو شرط – كانوا كرماء للغاية في إعطاء المال لغير المؤمنين، وأجبروهم على قبوله حتى عندما لم يطلبوه. عندما طلبوا من غير المؤمنين القيام ببعض العمل وقال غير المؤمنين إن مائة دولار ستكون كافية، أصروا على دفع ثلاثمائة، وعندما طلب غير المؤمنين ثلاثمائة دولار، أصروا على دفع خمسمائة، بل وأعطوا غير المؤمنين مكافآت إضافية بعد أن انتهوا من دفع أجورهم. مهما كان حجم التقْدِمات التي ستُنفق، لم يسألوا الأعلى بشأنها، بل اتخذوا القرار بأنفسهم. بغض النظر عن العمل الذي قاموا به، لم يؤدوه وفقًا لترتيبات عمل بيت الله، أو وفقًا للمبادئ التي وضعها بيت الله، وبالطبع، لم يؤدوه وفقًا لمبادئ الحق بكل تأكيد. لقد اتبعوا رغباتهم الخاصة وفعلوا ما يحلو لهم فحسب، دون الدفاع عن مصالح بيت الله على الإطلاق. هم يفضلون الدفاع عن غير المؤمنين على الدفاع عن مصالح بيت الله، وقد بدَّدوا تقْدِمات الله في كل مكان. هل كان ذلك المال من كسب أيديهم؟ هم لم يبخلوا مطلقًا في منح مكافآت وهدايا لغير المؤمنين، ولم يُسمح لأحد أن يخالفهم الرأي، بل وبَّخوا كل من خالفهم الرأي. هل تعتقد أن أشخاصًا مثل هؤلاء هم مَن يؤمنون بالله ويتبعونه؟ إنهم حثالة، أليس كذلك؟ هل ينبغي إخراج مثل هؤلاء الأشخاص؟ (نعم). ما الشرور الأخرى التي ارتكبها هؤلاء الأشخاص؟ فيما يخص التبشير بالإنجيل، أبلغوا عن أرقام كاذبة لخداع بيت الله، وعذبوا بلا رحمة أي شخص لم يبلغ عن أرقام كاذبة وقمعوه. لقد أجبروا الآخرين على الإبلاغ عن أرقام كاذبة، ولم يتركوا لهم خيارًا سوى القيام بذلك. أي نوع من الناس هؤلاء؟ هل هم بشر حتى؟ إذا قلت إنهم مجرد أشخاص ذوي إنسانية سيئة، ولا يحبون الحق، ولا يسعون إلى الحق، فهل هذا القول منطقي؟ أليس هذا هراءً؟ (بلى). لا يقتصر الأمر على أنهم لا يحبون الحق ولا يسعون إليه، بل إنهم لا يمتلكون حتى إنسانية طبيعية، فضلًا عن حب الحق والسعي إليه – إنهم أبالسة! أنت ترى هذا بوضوح الآن، أليس كذلك؟ (بلى). ما طبيعة هؤلاء الناس؟ (طبيعة الأبالسة). لديهم طبيعة الأبالسة. كان هؤلاء الناس متحدِّين بعد إخراجهم، بل حتى شعروا بالظلم، قائلين: "أنا بريء، لم أفعل ذلك!" كانت الحقائق ماثلة أمام أعينهم، لكنهم رفضوا الاعتراف بها، حتى أنهم تشبثوا بأعذارهم بعناد وظلوا متحدِّين حتى النهاية؛ ألا يثبت هذا أن إخراجهم كان صائبًا؟ ماذا ستكون العواقب إذا لم يتم إخراج مثل هؤلاء الناس؟ هل سيتوبون؟ حتى لو أعطيتهم الفرصة لمواصلة القيام بواجب وقمت بتهذيبهم فقط، هل يستطيعون التوبة والتغيير للأفضل؟ (كلا، لا يستطيعون). من المستحيل أن يتوبوا. ما جوهر الطبيعة هذا؟ أي نوع من الناس لا يستطيع التوبة، ولا يتوب حتى عندما يواجَه بالحقائق؟ (الأبالسة). الأبالسة، والأشخاص الذين لديهم جوهر الشيطان، والأرواح الشريرة، والأرواح النجسة لن يتوبوا؛ مهما عقدت شركة عن الحق، لن يتوبوا. هم لا يقرّون حتى بحقائق أعمالهم الشريرة، فهل يمكنهم قبول الحق والتوصل لمعرفة أنفسهم؟ هم لن يفعلوا ذلك أبدًا! لو كان بإمكانهم الإقرار بحقائق أعمالهم الشريرة، لكان لديهم فرصة لقبول الحق، لكنهم لا يقرّون حتى بالحقائق، ولا يقرّون بطبيعة أعمالهم أو يقبلونها – مثل هؤلاء الناس لا يستطيعون التوبة بأي حال. إنهم مثل أهل سدوم – إذا قلت لأهل سدوم: "إذا لم تتوبوا، فسيدمر الله هذه المدينة"، فهل سيقبلون ذلك؟ ماذا سيكون موقفهم بعد سماع هذه الكلمات؟ سيتصرفون كما لو أنهم لم يسمعوها، وسيستمرون في القيام بالأشياء وفقًا لتفضيلاتهم الخاصة، ويفعلون ما يحلو لهم، دون أن يتوبوا على الإطلاق. لذلك، كانت عاقبتهم النهائية هي تعرضهم للدمار. أما هؤلاء الأشخاص الذين تسببوا في عرقلة وإزعاج في الكنيسة، فقد منحهم الله فرصًا، لكنهم لم يقدّروها أو يتوبوا، وأصروا على معارضة الله حتى النهاية. هؤلاء الناس ليس لديهم ضمير أو عقل – فهل يستحقون الشفقة؟ (كلا، لا يستحقون). هل دافع أي شخص عن هؤلاء الناس الذين لا يستحقون الشفقة؟ هل يُعجب بهم أحد، ويشعر بأنهم عانوا ودفعوا ثمنًا لسنوات عديدة، وأنهم عملوا بجد وبشكل دؤوب للغاية، وأن بعضهم لديه مستوى قدرات جيد جدًا، ويمتلك قدرة كبيرة على العمل ومهارات قيادية، وأنه من المؤسف إبعادهم؟ هل هذا أمر مؤسف؟ (كلا، ليس كذلك). إنه ليس أمرًا مؤسفًا، ما يعني أنه كان من الصواب إبعادهم. فقط راقبوا وانظروا إن كان هؤلاء الناس يمكنهم قبول الحق وما الطريق الذي يسلكونه. حتى إذا استمر الناس في التسبب في عرقلة وإزعاج في أثناء قيامهم بواجباتهم، فهم حثالة البشر! إنه لمن الصواب أن تقوم الكائنات المخلوقة بواجباتها، ومهما كان هذا الواجب، يجب أن يتموا مسؤوليتهم. حتى لو كان أداؤهم لواجبهم أقل من المعيار المطلوب، فعلى الأقل ينبغي ألا يتسببوا في عراقيل واضطرابات! التسبب في عراقيل واضطرابات هو شيء يفعله الشيطان؛ وينبغي ألا يكون شيئًا يفعله البشر الفاسدون. إن البشر الفاسدين أُفسَدوا من قِبل الشيطان، ولا يسعهم إلا أن يقاوموا الله؛ لكنّ الأشخاص ذوي الإنسانية الطبيعية، والضمير، والعقل، لن يتسببوا عمدًا في إحداث عراقيل واضطرابات في أثناء قيامهم بواجباتهم. ذلك لأن ضميرهم وعقلهم يكبحانهم، ولذلك لن يعرقلوا عمل بيت الله أو يزعجوه أو يخربوه في أثناء عملية قيامهم بواجبهم. حتى إذا كان المرء لا يستطيع القيام بواجبه بطريقة تفي بالمعيار المطلوب، فإن القيام به بمعيار متوسط أمر مقبول، وهذا على الأقل يلبي معيار الضمير والعقل. ومع ذلك، فإن هؤلاء الأشخاص لا يستطيعون حتى تلبية هذا المعيار، لذا فلا يسعهم إلا أن ينتهي بهم المطاف عند هذه المرحلة – أن يُخرجوا أو يُطردوا من بيت الله بسبب أعمالهم الشريرة العديدة. هؤلاء هم حثالة البشر!

بعد ذلك، لنتحدث عن مشكلات المفاهيم والتصوّرات في "التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله"، وهو البند الثالث في "التخلي" ضمن ممارسة كيفية السعي إلى الحق. لقد تحدثنا للتو عن بعض مفاهيم الناس وتصوراتهم عن عمل الله. بالنظر إلى ذلك الآن، ألا يوجد لدى الناس بعض المفاهيم والتصورات الأخرى عن عمل الله؟ هل ستؤثر هذه المفاهيم والتصورات في كيفية تعامل الناس مع عمل الله وكيفية اختبارهم لعمل الله، وكيفية فهمهم لعمل الله ومعرفته؟ من بين أنواع الناس المختلفة التي تظهر في الكنيسة، نوع واحد منهم هو الأشرار وأضداد المسيح. بغض النظر عن الشر الذي ارتكبوه وتسبب في أن يتم التعامل معهم، وبغض النظر عن الأمور التي دفعت الكنيسة إلى إخراجهم أو طردهم، يوجد دائمًا بعض الأشخاص الذين لديهم مفاهيم معينة بشأن تصفية بيت الله لعديمي الإيمان، والأشرار، وأضداد المسيح، وهذه المفاهيم والتصورات ترجع إلى حقيقة أنه ليس لديهم أي فهم على الإطلاق عن عمل الله أو سيادة الله. إن الكنيسة، في مفاهيم الناس وتصوراتهم، هي المكان حيث يعمل الله على الأرض، لذا فإن الكنيسة أفضل مكان يرى فيه الناس سيادة الله بشكل مباشر، ويمكن القول أيضًا إنها المكان الذي تظهر فيه سيادة الله بالشكل الأكثر مباشرةً ووضوحًا. ومع ذلك، فكثيرًا ما يرى الناس في هذا المكان بعض الناس والأحداث والأشياء التي لا تتوافق مع مفاهيمهم؛ إذ يظن الناس، في مفاهيمهم، أنه بما أن الكنيسة مكان مرتبط بعمل الله، فينبغي أن تكون مكانًا هادئًا وساكنًا مفعمًا بالود والسلام، وبالمحبة والتسامح، وبالفرح والراحة. ويعتقدون أن الأفراد من أمثال الأشرار وأضداد المسيح ينبغي ألا يظهروا في الكنيسة أبدًا، وأنه ينبغي ألا تقع حوادث يرتكب فيها الأشرار الشر. ويظنون أنه في ظل سيادة الله، ينبغي بالطبع ألا تحدث انتهاكات لمبادئ الحق في الكنيسة، فضلًا عن وجود أشخاص آثمين أو أشياء آثمة من أي نوع، أو أشياء لا تتوافق مع الإرادة البشرية، والمشاعر البشرية، والإنسانية. يعتقدون أن كل شيء في الكنيسة ينبغي أن يكون هادئًا، وساكنًا، ومبهجًا، وإيجابيًا، وباعثًا على التفاؤل، ورافعًا للمعنويات، وينبغي ألا يحدث أي شجار، أو أي شيء شائن أو قبيح لا يتوافق مع احتياجات الإنسانية. هذه كلها مفاهيم الناس. أما الحقائق فلا تتوافق مع مفاهيم الناس وتصوراتهم. بغض النظر عن الفترة أو مرحلة العمل، تقع دائمًا حوادث في الكنيسة يقوم فيها بعض الأشرار وأضداد المسيح بإزعاج عمل الكنيسة وعرقلته، ما يتسبب في تخريب جوانب معينة من عمل بيت الله، وإزعاج نظام عمل الكنيسة وإحداث اضطراب فيه، وأشياء أخرى من هذا القبيل. عندما تحدث هذه الأشياء، يشعر الناس بأنها أمر غير معقول، ويغمر العجز وعدم الفهم والارتباك قلوبهم، ويتساءلون: "هل الله موجود حقًا؟ كيف بالضبط يسود الله على البشرية ويحكم كنيسته، ويحكم بيته؟ هل يهتم الله حقًا بهذا الأمر أم لا؟ أين الله؟ لماذا، عندما تحدث هذه الأشياء الآثمة ويظهر الأشرار ويسببون اضطرابًا، لا يهبَ أحد لإيقافهم، ولا يتصدر الله أيضًا لإيقافهم؟ ما الذي يحدث هنا بالضبط؟ أليست الكنيسة بيت الله؟ أليس أولئك الذين يتبعون الله هم شعبه المختار؟ لماذا لا يحرس الله بيته أو يحميه؟ لماذا لا يحمي الله شعبه المختار حتى يعيشوا بسلام في بيئة حاضنة وملاذ آمن؟" إن هذه الشكوك وعدم الفهم الذي لدى الناس نتاج مفاهيمهم المختلفة، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا، عمَّا تدور هذه المفاهيم بشكل رئيسي؟ أليست تدور حول عمل الله وسيادته؟ لأن أمورًا مثل ارتكاب الأشرار للشر وتسببهم في عراقيل واضطرابات تحدث في الكنيسة، ولأن الناس لا يفهمون هذه الأمور، يصعب عليهم إدراك أصول هذه الأمور وما ستكون نتيجتها النهائية. ولأن الناس لا يستطيعون إدراك حقيقة هذه الأشياء، فإنهم يكوّنون جميع أنواع الأفكار والمفاهيم بشأن الله. يُفكر بعض الناس: "ينبغي أن يُظهر بيت الله المحبة للأشرار وأضداد المسيح. إذا لم يُظهر بيت الله المحبة لهم، ألن يكون بذلك مثل المجتمع؟ في المجتمع، توجد دائمًا مجموعة من الناس تعذب مجموعة أخرى، كل ذلك من أجل التنافس على السلطة والنفوذ. أليس بيت الله أيضًا يعذب الناس من خلال إخراج الأشرار وطردهم؟ إن البقاء في بيت الله ليس آمنًا تمامًا، فإذا واجهت أي أوضاع مضطربة، فقد تتعرض للظلم ويتم إخراجك، ولن يُبرئك أحد! أين الله بالضبط؟ لماذا لا يخرج الله ويقول شيئًا أو يفعل شيئًا؟ دعنا نرى وجودك، دعنا نرى قدرتك، دعنا نرى سيادتك بأعيننا، بهذه الطريقة سنشعر بالطمأنينة، أليس كذلك؟" كلما اختبر الناس في الكنيسة بعض الأحداث التي يجدونها غير مفهومة، تنشأ في بعضهم مشاعر مثل عدم الطمأنينة والشك، حتى أن بعضهم يرغب في تجنب هذه الأحداث، ويقع البعض الآخر في السلبية؛ وبعضهم على وجه الخصوص، بعد أن ضللهم أضداد المسيح وخدعوهم، ييأسون من أنفسهم، والبعض الآخر، بعد أن ضللهم أضداد المسيح واستغلوهم وأصبحوا شركاء لهم، يتم عزلهم ليتأملوا في أنفسهم أو يتم إخراجهم من الكنيسة. وفي الوقت نفسه الذي يجد فيه الناس كل هذه الأشياء غير مفهومة، يبدؤون أيضًا في الشك في وجود الله. وذلك لأن المصدر الرئيسي لإيمان الكثير من الناس بالله هو اعتقادهم أن الله له السيادة على جميع الأشياء، وعلى كل شيء. أي أن الكثير من الناس يؤمنون بأن الله يمكنه السيادة على كل شيء، وعلى جميع الأشياء، وعلى قَدَر البشرية، ولذلك يؤمنون بوجود الله، وبهوية الله وجوهره. ومع ذلك، فإن هذه الأمور التي تحدث من حولهم تجعلهم يشكّون في إيمانهم بسيادة الله ويتزعزع إيمانهم بها، ثم يبدؤون الشك في حقيقة أن الله له السيادة على كل شيء، ومن ثم يبدأ إيمانهم بالله في التزعزع أيضًا، وهكذا تنشأ هذه السلسلة الكاملة من المشكلات. لدى الناس كل أنواع المفاهيم والتصورات حول سيادة الله، وهذه المفاهيم والتصورات لا تتوافق بالتأكيد مع الحق أو مع الحقائق، بل هي تفسيرات الناس المغلوطة أو أفهامهم الخطأ. لذا، سنعقد شركة بعد ذلك حول كيف أن لله السيادة على جميع الناس والأحداث والأشياء من حولك التي يمكنك رؤيتها والشعور بها، وما مبادئ سيادة الله على كل هذا، وما الغرض الذي يهدف إلى تحقيقه.

مبادئ سيادة الله على جميع الأشياء والغرض منها

يشمل مصطلح "سيادة الله" نطاقًا واسعًا جدًا من المحتوى. وبغض النظر عن السياق الأوسع، عندما يتعلق الأمر بالكنيسة، فإن حقيقة أن لله السيادة على كل شيء هي حقيقة واقعة. سيادة الله ليست عبارة جوفاء، ولا هي مجرد ظاهرة، بل ثمة أمثلة واقعية عليها ونتائج فعلية. إذًا، ما مبادئ سيادة الله في الكنيسة؟ لنفكر أولًا في هذا: هل لله السيادة على من يُقبَل من الناس في الكنيسة ويرتب هذا؟ (نعم، له السيادة). هذا ليس كلامًا فارغًا. أيّ الناس يصل إليهم إنجيل الله وكلماته، وأيّ الناس قادرون على قبول عمل الله، وأيّ الناس يمكنهم دخول الكنيسة – كل هذا قضاه الله. لن نتحدث في الوقت الحالي عن إنسانية هؤلاء الناس، وعما إذا كانوا أشرارًا أم لا؛ فحقيقة أنهم قادرون على دخول الكنيسة تعني أن الله قد قضى بذلك. هل قضاء الله هو أحد جوانب سيادته؟ (نعم). بادئ ذي بدء، ثمة شيء واحد يمكننا أن نكون متأكدين منه، وهو أن دخول كل شخص إلى الكنيسة هو أمر قضاه الله. يبدو مصطلح "قضاء الله" مجردًا بعض الشيء، لذا دعونا نقول فقط: "الله له القول الفصل، الله يحرس الباب". الله هو بوابة الملكوت وأيضًا بوابة الكنيسة. الله يحرس الباب عندما يتعلق الأمر بنوع الأشخاص الذين يمكنهم أن يصبحوا أعضاءً رسميين في الكنيسة، وفي بيت الله. بغض النظر عما إذا كان من شقوا طريقهم إلى الكنيسة عديمي الإيمان أو أشرارًا، أو أشخاصًا صالحين مهتمين بالإيمان بالله أو قادرين على قبول الحق واتباع الله، فإنهم إذا انضموا إلى الكنيسة وأصبحوا أعضاءً فيها، فهذا ليس أمرًا يمكن أن يقرره أي شخص، بل هو عائد إلى سيادة الله، وترتيباته، وقضائه. بغض النظر عما إذا كانوا يضمرون دوافع أو أهدافًا خفية معينة للإيمان بالله، أو ماهية إنسانيتهم، أو مستوى تعليمهم وخلفيتهم الاجتماعية، فإن الله هو الذي يقرر أنه يمكنهم الانضمام إلى الكنيسة والمثول أمامه – الله هو الذي يحرس الباب. هل يمكن للناس أن يحرسوا الباب بشكل صحيح؟ (كلا، لا يمكنهم ذلك). لا يمكن للناس أن يقرروا هذا الأمر، فهو لا يعتمد على إرادة الناس. على سبيل المثال، عندما ترى أن شخصًا ما فَطِن وله مكانة في المجتمع، تفكر: "سيكون من الرائع أن يأتي هذا الشخص إلى بيت الله ليكون قائدًا في الكنيسة. كنيستنا تفتقر إلى مثل هؤلاء الأشخاص". لكن الله لا يريده؛ الله لا يؤثر فيه. عندما يبشّره الآخرون بالإنجيل ويعقدون معه شركة عن كلام الله، لا يفهم ما سمعه. عندما يستمع إلى أي شيء آخر، يكون قادرًا على استيعابه؛ وفقط عندما يسمع كلام الله لا يستطيع استيعابه، ويكون كالأحمق – فهل يظل من الممكن لمثل هؤلاء الناس أن يدخلوا الكنيسة؟ على الرغم من أنهم مهتمون بربح البركات، فإنهم غير قادرين على تهدئة قلوبهم ولا يستطيعون الجلوس ساكنين عند الاستماع إلى كلمات الله وعقد شركة عن الحق، وبعد الاستماع إلى عظتين أو ثلاث، يتوقفون عن الحضور. مثل هؤلاء الناس ليس لديهم إيمان حقيقي، فهل ستكون لمقاصدك الحسنة تجاههم أي تأثير؟ هل ستكون قادرًا على جلبهم إلى الكنيسة؟ كلا. الله له القول الفصل في ذلك. يقول الله إنه لا يريد مثل هؤلاء الأشخاص، وهو لا يريدهم سواء كان ذلك لتقديم الخدمة أو للقيام بدور ما. لذا، حتى لو اصطحبتهم عنوة معك بمقاصد حسنة، فلن يكون ذلك مجديًا، وفي النهاية لا يزال يتعين عليهم المغادرة. لا يمكنهم أن يصبحوا أعضاء في الكنيسة بأي حال من الأحوال؛ بغض النظر عمَّن يصطحبهم، فلن يكون ذلك مجديًا. هذه مسألة لا يمكن أن يقررها البشر؛ هذا أمر يقضيه الله، والله هو الذي يحرس الباب. بعض الناس ليس لديهم مكانة اجتماعية، وهم ليسوا شخصيات مهمة، وهم ذوو مستوى قدرات متوسط ولا يبدون مميزين، لكنهم بسطاء للغاية وصريحون، وهم مهتمون بأمور الإيمان بالله. وبغض النظر عن الصعوبات التي يواجهونها، فهم لا يستغنون عن الله، وحماسهم كبير للغاية – هذه الطاقة الحماسية هي شيء يَسعَد الإخوة والأخوات برؤيته، ويسرّ الله أيضًا برؤيته – وفي الواقع، هم متحمسون جدًا لأن روح الله تؤثر فيهم. بعد أن يدخلوا الكنيسة ويروا أن جميع الناس فيها طيبون، ويأكلون كلام الله ويشربونه ويعقدون شركة عن الحق كل يوم، يشجعهم هذا بشدة ويشعرون بأن هذا هو طريق الحياة الصحيح، لذلك يبدؤون في التبشير بالإنجيل والقيام بواجباتهم ويصبحون أتباعًا لله. مَن الذي يقرر أنه يمكنهم الإيمان بالله؟ (الله يقرر ذلك). الله هو الذي يقرر. لا يمكنهم الإيمان بالله إلا لأن الله يسمح لهم بدخول الكنيسة. إذا لم يعمل الله ويؤثر فيهم، فلن يكونوا قادرين على الإيمان بالله، وإذا تم اصطحابهم عنوةً إلى داخل الكنيسة، فسيضطرون إلى مغادرتها عاجلًا أم آجلًا. لا يملك الناس في صفاتهم الفطرية ملكة قبول الحق؛ وحقيقة أنهم يستطيعون أن يحبوا الحق ويقبلوه تثبت أن الله يعمل عليهم. إذا عمل الله عليهم، يمكنهم أن يصبحوا أعضاءً في الكنيسة – وهذا شرط مسبَق لجميع أنواع الناس الذين يدخلون إلى الكنيسة، يكون الشرط المسبَق هو أن يريدهم الله. بغض النظر عن الدور الذي يلعبونه في الكنيسة، على أي حال، فإن الله يحرس باب بيته. إذا لم يسمح لهم بالدخول، فإنهم يبقون خارج الباب؛ وإذا سمح لهم بالدخول، فإنهم يدخلون. لذلك، أن يصبح المرء عضوًا في الكنيسة ليس بالأمر البسيط. وعندما يتعلق الأمر على وجه التحديد بالمبادئ التي تشكل الأساس في قبول الله للناس، فإن الله، بالطبع، له مبادئه الخاصة. لن نعقد شركة عن نوع الأشخاص الذين يريدهم الله ونوع الأشخاص الذين لا يريدهم – فهذا أمر معقد للغاية. لماذا أقول إنه معقد؟ الله لديه خطة لمَن يدخل الكنيسة، وما الدور الذي يؤديه خلال أي فترة، وما الواجب الذي يقوم به أو ما العمل المهم الذي يضطلع به خلال أي فترة، وفي أي فترة يتوافق مع احتياجات عمل بيت الله واحتياجات خدامه. الله ينظم الأمور ويتحكم فيها على مستوى كلي وشامل، بدلًا من أن يتصرف في اللحظة الحاضرة فقط – وهذا أمر معقد جدًا، ولا يمكن شرحه بوضوح في بضع كلمات، لذا لن ندخل في التفاصيل. باختصار، لا يقرر أي شخص ما إذا كان بإمكان شخص ما دخول بوابة بيت الله أم لا؛ فالله له السيادة على هذا الأمر ويرتبه. بعد دخول بيت الله، يقوم جميع أنواع الأشخاص بجميع أنواع الواجبات، ويلعبون جميع أنواع الأدوار، ويسلكون جميع أنواع الطرق. وجميع هذه الأنواع المختلفة من الأشخاص لديهم جميع أنواع المظاهر المختلفة، سواء كانت جيدة أو سيئة، إيجابية أو سلبية، استباقية أو خاملة – كل هذا يخضع لسيادة الله وحكمه.

سيادة الله تعني أن كل شيء يقع ويحدث وفقًا لمساره الطبيعي تحت حكمه؛ فلا يقع أي حدث بالصدفة، والتطورات والتغييرات التي يمر بها أي حدث لا يبدؤها أو يحددها أي شخص؛ فالله له السيادة على كل هذا. وبالطبع، فإن النتيجة النهائية لأي حدث وتوصيفه يعتمدان أيضًا على جوهر هذا النوع من الأحداث وجوهر أنواع الأشخاص المشاركين فيه، وأساس توصيف الحدث قائم كليًا على كلام الله ومبادئه التي يطلبها من الناس. لا يحدث أي نوع من الأحداث بالصدفة، ولا يقرر الناس النتيجة النهائية لأي نوع من الأحداث. في الواقع، بداية أي نوع من الأحداث التي تحدث يرتبها الله وينشئها. عندما ينشئ الله نوعًا من الأحداث، يرتب لنوع من الأشخاص أن يفعله، وقد يلعب هذا النوع من الأشخاص دور مؤدّي الخدمة أو شخصية الضد، وقد يلعب دورًا سلبيًا، أو قد يلعب دورًا إيجابيًا. وبغض النظر عن الدور الذي يلعبه، فإن بداية كل هذه الأشياء يرتبها الله. ثمة تفسيران لقيام الله بالترتيبات في هذا الصدد. التفسير الأول هو أن الله بذاته يقوم ببعض الترتيبات الإيجابية ويوفر بعض التوجيه والإشراف الإيجابيين، ويجعل بعض الشخصيات الإيجابية تبدأ حدثًا ما؛ هذا أحد تفسيري "ترتيبات الله". التفسير الثاني هو أن الله يبعث نوعًا من الأرواح ويرسله للقيام بأمور معينة. هذه الأمور سلبية وخبيثة في نظر الناس، ولذا فإن هذه الأدوار السلبية والخبيثة هي بالتأكيد شخصيات سلبية، أي أنها أنواع من الناس الذين يقضي الله منذ البداية بدخولهم إلى بيته بوصفهم شخصيات الضد ونماذج تعليمية سلبية. يجعلهم الله يلعبون هذه الأدوار، لأن هذه هي الأدوار الوحيدة التي يمكنهم لعبها بسبب جوهر طبيعتهم، ويدعهم الله يؤدون كما يحلو لهم ويفعلون ما يُفترض بهم فعله بوصفهم شخصيات الضد كما يحلو لهم. وخلال العملية برمتها، سواء كانت هذه مظاهر لشخصيات إيجابية أو مظاهر لشخصيات سلبية، فإن مبدأ الله في تناول كل هذه الأمور والتعامل معها هو تركها تأخذ مجراها الطبيعي. إن الشخصيات الإيجابية، في نظرهم لهذه الأمور وتعاملهم معها، تكون لديهم بعض وجهات النظر الإيجابية، وبعض وجهات النظر التي تتوافق مع الإنسانية ومعيار الضمير. وعلى الرغم من أن بعضهم يكشف عن بعض الشخصيات الفاسدة – مثل امتلاك بعض مظاهر كون المرء ساعيًا لرضى الناس، أو الكشف عن بعض الشخصيات الفاسدة الأخرى – فإنهم على الأقل يتمسكون بضمير الإنسانية وعقلها، أي أنهم يتمسكون بالأساس الجوهري للسلوك. أما فيما يتعلق بالشخصيات السلبية، فإن الله لا يتدخل في أي شيء يفعلونه أو يوجهه، بل يتركهم يتبعون مسارهم الطبيعي؛ كما أنهم يؤدون كما يحلو لهم، ويكشفون عن شناعتهم ويقومون بأمور معينة كما يحلو لهم. هم يلعبون بنجاح أدوار الشخصيات السلبية التي يكشفها الله، أي الأشرار وأضداد المسيح، ما يمكّن الآخرين من أن يروا بشكل حي، في الحياة الواقعية، أي نوع من الناس هم أبالسة، وأي نوع من الناس هم أشرار، وأي نوع من الناس هم أضداد المسيح، وكيف تبدو بالضبط الملامح البشعة لوجوه أضداد المسيح، والأشرار، والشياطين، والأبالسة الذين يكشفهم الله. لو لم تُستخدم هذه الشخصيات السلبية بوصفهم نماذج تعليمية حية في الحياة الواقعية، لظلت الشياطين والأبالسة غير مُدركة بالحواس في ذهنك إلى الأبد، ولظلت مجرد تخمين أو صورة. أما الآن، فإن هذه الأمثلة الحية مطروحة أمام عينيك، وهؤلاء الأبالسة الذين يرتدون جلدًا بشريًا يعيشون بشكل حي أمام عينيك، وحديثهم وسلوكهم، وكل كلمة تصدر عنهم وكل فعل يقومون به، وتعبيرات وجوههم، وحتى نبرة صوتهم، كل ذلك يظهر بشكل حي في حياتك، أمامك مباشرة، ويُطبع في ذهنك. هذا ليس أمرًا سيئًا بالنسبة إليك. هذا النوع من الأمور يقع بشكل متكرر في الكنيسة. في المرة الأولى التي يحدث فيها ذلك، تشعر بعدم الارتياح وتعتقد أنك بحاجة إلى الصلاة إلى الله. في المرة الثانية التي يحدث فيها ذلك، تفكر: "يجب أن أتعلم كيف أستخدم الحق لأحمي نفسي، وفي المرة القادمة التي أواجه فيها هذا النوع من الأشخاص، يجب أن أتجنبه"، وتبدأ في التفكير في كيفية حماية نفسك والابتعاد عن الأشرار. في المرة الثالثة التي يظهر فيها هذا النوع من الأشخاص، تتأمل مفكرًا: "لماذا يتكلم هؤلاء الأشخاص تمامًا مثل التنين العظيم الأحمر، مثل الشيطان؟ أليست الأشياء التي يقولونها مضللة؟ أليسوا أناسًا أشرارًا؟ يبدو أن كلمات الله قد نصت على أن الأشخاص الذين يظهرون هذه المظاهر هم أضداد المسيح. يجب أن أميزهم وأفضحهم، ويجب ألّا أسمح لهم بأن يضللوني، ويجب أن أبتعد عنهم". من خلال اختبار هذا النوع من الأمور مرارًا وتكرارًا، تكتسب فهمًا أوضح وأشمل لتمييز أضداد المسيح، والأشرار، والشياطين، والأبالسة، وماهية العرقلة والإزعاج. لم يعد فهمك يقتصر على الكلمات والتعاليم، فضلًا عن الصور. بدلًا من ذلك، أصبحت قادرًا بشكل متزايد على تحديد هذه الأمور في الحياة الواقعية، وفي الوقت نفسه، أصبحت قادرًا على رؤية هؤلاء الأشخاص باستخدام الحق، وعلاج هذه الأمور التي حدثت باستخدام الحق. وبالطبع، عندما تحدث هذه الأمور، فإنك تصحح باستمرار آراءك ووجهات نظرك، مفكرًا بشأن ما بالضبط الموقف الذي ينبغي أن تتخذه تجاه هؤلاء الأشخاص، ومن أي منظور ينبغي أن تنظر إليهم، وما نوع العلاقة التي ينبغي أن تحافظ عليها معهم. عندما تواجه هذه الأمور، فإنك ستتأمل في هذه القضايا لا شعوريًا، وسوف تطلب الحق باستمرار لتجد الإجابات وتستخلص استنتاجات، وتكتسب شيئًا ما في النهاية. خلال هذه العملية، كل ما يفعله الله هو تزويد الناس بالحق وتمكينهم من فهمه، سواء كان ذلك من خلال عقد شركة عن الحق أو تمكين الناس من فهم الحق في الأمور التي تحدث لهم؛ باختصار، لا يقضي الله على هذا الوضع في مهده. إذا كان لا بد أن يحدث هذا الأمر، وكان مفيدًا لدخول شعب الله المختار في الحياة ولعمل الكنيسة، فإن الله سيسمح بأن يحدث للناس، ولن يمنعه، بل سيدعه يتطور وفقًا لمساره الطبيعي. إن غرض الله من العمل بهذه الطريقة هو، من ناحية، استبعاد الناس، ومن ناحية أخرى، جعلهم كاملين. وبالطبع، فهو في استبعاده للناس يستهدف بالتأكيد أولئك الذين يخدمون بوصفهم شخصيات الضد ولا يستحقون حتى أداء الخدمة، بينما في تكميل الناس، يستهدف مختاريه؛ أولئك الذين هم على استعداد للسعي إلى الحق. ثمة مغزى مزدوج لهذا. أحد المغزيين هو أنه من خلال الأداء الذي يقدمونه، يُكشف عن الأشرار، ويُستبعدون، ويُخرَجون من الكنيسة. والمغزى الآخر هو أنه في أثناء قيام هؤلاء الأشرار بتقديم أداء والخدمة بوصفهم شخصيات الضد بشكل تدريجي، يُمكّن شعب الله المختار من تعلم التمييز، وفهم الحق في كلام الله؛ فبهذه الطريقة يعمل الله الحق في الناس بطريقة عملية؛ أي أن الله يسمح لكافة المظاهر المختلفة للجوهر الخبيث لجميع أنواع الأشرار، وأضداد المسيح، والشياطين، والأبالسة الذين يكشفهم الله أن تظهر في حيوات الناس الحقيقية، وهذا يمكّن الناس من أن يكون لديهم فهم واضح ومعرفة بأنواع مختلفة من الشخصيات والأحداث والأشياء الخبيثة، والبشعة، والسلبية. لنفترض، على سبيل المثال، أن الله يقول لك: "لا يمكنك لمس الجمر المشتعل بيديك؛ فسوف تحترق أصابعك وتؤلمك". أنت لا تعرف شكل الجمر المشتعل، ولا تعرف ما شعور لمسه، وبعد أن يخبرك الله بذلك، ما تفهمه هو تعليم، ومن ثمَّ يتصور بعض الناس أن الجمر المشتعل هو كرة أو شريط طويل. وما لون الجمر المشتعل؟ وما شعور لمسه؟ وكيف سيكون الألم عند لمسه؟ أنت لا تعرف. انطباعك عن الجمر المشتعل هو مجرد صورة لما يقدر عقلك على تصوره، ولن يكون له أي علاقة أبدًا بالشيء الحقيقي. لذا، عندما يخرج الله ذات يوم صينية من الجمر المشتعل ويضعها أمامك، لا تتعرف عليها، وتشعر أنها تبدو ساخنة جدًا فحسب. تمد يدك بحذر نحوه لترى ما إذا كانت أصابعك ستشعر بسخونة أكبر عند لمسه. يقول الله: "يمكنك المحاولة، لكن لا تلمسه لفترة طويلة، وإلا ستحرق جلدك". بعض الناس حمقى – يمدون أصابعهم الخمسة ويمسكون بجمرة، فتحترق أيديهم بالكامل وتصاب بالبثور. والبعض الآخر أذكياء وحذرون؛ فيمدون إصبعًا واحدًا فقط ويلمسون الجمرة برفق ثم يتراجعون في أقل من ثانية، قائلين: "آه، إنها ساخنة جدًا! إنها حارقة حقًا!" سواء استخدمت خمسة أصابع أو إصبعًا واحدًا للمسه، ففي كل الأحوال، ما تلمسه هو الشيء الحقيقي وليس صورة أو كلمات، ولن تنسى أبدًا طوال حياتك الشعور والاختبار اللذين ينتجان عن لمس الجمر المشتعل، وما يعنيه الجمر المشتعل بالنسبة إليك. عندما ترى الجمر المشتعل مرة أخرى، ستقول للآخرين: "يمكنكم استخدامه للتدفئة، وتجفيف الملابس، وتحميص الخبز، ولكن يجب ألا تلمسوه بأيديكم أبدًا. ستصابون بحروق وتقرحات إذا لمستموه". قد يقول الناس: "ماذا سيحدث إذا أصبت بحروق وتقرحات؟" وستجيب: "على الأقل، لن تتمكنوا من حمل الأشياء بأيديكم، وسيكون من الصعب عليكم أيضًا تناول الطعام، وسيكون القيام بأعمال بدنية أكثر صعوبة". هذا كلام نابع من الخبرة، أليس كذلك؟ بعد تلك الخبرة العميقة، سيُحفر الإحساس بالحرقة الناتج عن الجمر الساخن في ذاكرتك، ولن تلمس الجمر المشتعل مجددًا أبدًا من دون تردد. الله له السيادة على كل الأمور ويرتب كل أنواع الأمور لتحدث للناس حتى يتعلموا الدروس ويستفيدوا منها، وحتى يمكن للحقائق والكلمات التي يزود الله بها الناس أن تعمل فيهم حقًا، ومن ثمَّ لا تعود كلمات الله والحقائق مجرد تعاليم، أو شعارات، أو لوائح في قلوب الناس، بل تصبح حياتهم والمبادئ والمعايير التي يعتمدون عليها للبقاء، وجزءًا من حياتهم؛ فبهذه الطريقة يكون عمل الله قد حقق تأثيره.

عندما يتعلق الأمر بسيادة الله، ما ينبغي أن يراه الناس هو أن الله يرتب بداية الحدث، ثم يوجّه مسار تطوره ويقوده؛ أما بالنسبة إلى نتيجة الحدث في النهاية، وما يكتسبه أولئك الذين يسعون إلى الحق منه ومقدار ما يكتسبونه، وأين ينتهي المطاف بهذا الحدث، والناس والأشياء المتضمنة فيه، وكيف يتم ترتيبهم في الختام، فهذه الأمور يحددها الله أيضًا بالطبع؛ هذا مبدأ من مبادئ سيادة الله على كل الأشياء. الله يحدد مسبقًا بداية كل حدث، ومساره، ونتيجته فحسب، ويسمح للحدث بأكمله أن يتطور بحرية في الاتجاه الذي حدده الله، والغرض من ذلك هو جعل كل شيء يتوافق مع الأنماط الطبيعية، أو السماح لكل شيء بأداء وظيفته دون التعرض لأي تحريف أو معالجة، وذلك لتحقيق التأثير الذي يقصد الله تحقيقه. أليس الأمر كذلك؟ (بلى). على سبيل المثال، عندما يرتب الله لبدء حدث ما ووقوعه، يبدأ بعد ذلك في مراقبة مواقف الأشخاص الذين يتفاعلون مع هذا الحدث، وما آراؤهم تجاهه – سواء كانوا ينظرون إليه باهتمام أم لا يعيرونه اهتمامًا، وسواء كانوا ينخرطون فيه بقلوبهم أم يرفضونه، ويقاومونه، ويتجنبونه – الله يراقب مظاهر مختلف أنواع الناس. إذًا، هل يتدخل الله في مظاهر مختلف أنواع الناس؟ الله لا يتدخل. الله يمنحك الحق في الاختيار بحرية. يمكنك أن تولي أهمية كبيرة لهذا الحدث وتتعامل معه بجدية شديدة، أو يمكنك أن تتخذ موقف التجاهل واللامبالاة تجاهه، وبالطبع يمكنك أيضًا أن تتخذ موقف الامتناع عنه، وتجنبه، وعدم المشاركة فيه؛ فالله يراقب بصمت فحسب. لكن ظهور الحدث برمته ووقوعه يبدؤه الله. هذه هي الخطوة الأولى من سيادة الله على الحدث. عندما يبدأ هذا الحدث في التطور، فيما يتعلق بالأشخاص الذين يشاركون فيه، والأشخاص الذين ينخرطون فيه، والاتجاه الذي يتطور فيه الحدث بمجرد انخراطهم فيه، فإن الله هو بالطبع الذي يوجّه هؤلاء الأشخاص جميعًا ويرتبهم، بحيث يتطور الحدث في الاتجاه الذي يريده الله وبالتأثير الذي يريده. وبالطريقة نفسها، عندما يخرج هذا الحدث إلى العلن ويتطور الأمر برمته إلى ذروته، يظل الله يراقب مواقف مختلف أنواع الناس، ومظاهرهم، وآراءهم، ووجهات نظرهم. هو يراقب ما إذا كنت تأخذ هذا الحدث على محمل الجد حقًا، وما إذا كنت جادًا، وصارمًا، وصادق العزم للغاية فيما يتعلق بهذا الحدث، أو ما إذا كنت غير مبالٍ تجاهه، وتتجاهله، وتكون خدرًا تمامًا تجاهه، أو تتخذ موقف التجنب والنفور تجاهه. هو يراقب ليرى ما إذا كنت شخصًا يحب الحق أم لا، وما إذا كنت شخصًا صادق العزم عندما يتعلق الأمر بكلمات الله، ومتطلبات الله، والحق أم لا. في سياق تطور الحدث بأكمله، يصبح موقفك أكثر وضوحًا باضطراد، وسيرى الله بوضوح مضطرد موقفك تجاه الحق، وموقفك تجاه البيئات التي يهيئها، وسيرى أيضًا بوضوح موقفك تجاه السعي إلى الحق. عندما يتطور الحدث بأكمله وصولًا إلى نهايته وتتحقق نتيجته الحتمية، يظل الله يراقب ما اكتسبته من الحدث بأكمله، وما يدور في ذهنك، وما الحسابات التي تحسبها. هو ينظر فيما إذا كنت تركز فقط على اكتساب الخبرة واستخلاص الدروس من هذا الحدث من أجل حماية نفسك – فتكون شخصًا ساعيًا لرضى الناس – أم أنك تفعل أشياء وفقًا لمبادئ الحق ولم تعد مشوشًا كما كنت من قبل. سوف ينظر الله أيضًا إلى موقفك تجاه هذا الحدث، ما إذا كنت تصمت ولا تعبر عن أي آراء، وتقف على الحياد تجاه أي شيء لا يؤثر فيك شخصيًا، أو ما إذا كنت عند مواجهة هذا الحدث تفتقر إلى الاستيعاب النقي فحسب، ولكن بدلًا من ذلك أصبحت أفهامك الخطأ وشكاواك عن الله أكثر حدة، بل وكوّنت المزيد من المفاهيم والتصورات عنه، إلى درجة أنك تريد تجنبه. لدى أنواع مختلفة من الناس أفكار وآراء مختلفة عندما تحدث كل أنواع الأحداث، والله يراقب كل ذلك ويسجله. في أي عام، وفي أي يوم، وفي أي ساعة، أو دقيقة، أو ثانية، وما تفكر فيه، وما تقوله، وما تحسبه، وما تخطط له، وأي جانب من الحقائق تفهمه، وما موقفك عندما يعقد أحدهم شركة حول جانب من جوانب الحق، وسواء كنت تقاومه وتنفر منه ولا تريد الاستماع إليه، أو تخطط للهرب؛ فالله يمحّص كل هذه الأمور. يوجد أيضًا بعض الأشخاص الذين لا يتخذون أي موقف أبدًا تجاه الناس، والأحداث، والأشياء التي تظهر في الكنيسة، أو في بيت الله، أو حولهم، وهم أشخاص متبلدون وبليدو الذهن مثل الدمى. هم فقط يتمسكون بشدة بآرائهم، ويفكرون: "ما دمت لا أرتكب الشر ولا أسبب عرقلة وإزعاج، أو أحكم على الآخرين، ولا أبدي أي تعليقات أو أتخذ أي موقف أو أكوّن آراء عندما أواجه أي أناس، أو أحداث، أو أشياء، وأتصرف فقط كالروبوت وأقوم بواجبي جيدًا وأعمل جيدًا بطريقة ملتزمة بالقواعد، فهذا كافٍ". هذا أيضًا نوع من الأفكار والآراء. وبالطبع، سوف يراقب الله هذا النوع من الأفكار والآراء ويسجلها. الغرض من وراء أن الله له السيادة على كل الأشياء والأحداث وعلى كل شيء محدد يحدث حول الناس هو تهيئة البيئات للناس وتزويدهم بنماذج تعليمية حية، بحيث يُظهِر مختلف أنواع الناس، في مواجهة كل أنواع الأمور، جانبهم الأكثر صدقًا، ويظهرون أفكارهم وآراءهم الأكثر صدقًا، وموقفهم الأكثر صدقًا تجاه الله والحق. هذه المواقف التي لدى الناس تظهر بشكل كامل في حالة من الحرية والتحرر. الله لا يعترض أو يتدخل أو يتلاعب أبدًا، بل يسمح فحسب لمختلف أنواع الناس بالتعبير عن أفكارهم، وآرائهم، ومواقفهم كما يحلو لهم ووفقًا لمسارهم الطبيعي، وفي النهاية يكشف عن مختلف أنواع الناس ويعاملهم وفقًا لمظاهرهم. مَن يشملهم مصطلح "مختلف أنواع الناس"؟ ما الترتيبات التي يضعها الله لمختلف أنواع الناس؟ يمكِّن الله أولئك الذين يحبون الحق من ربح الحق؛ ويمكّن أولئك الذين لا يهتمون بالحق، ولكنهم على استعداد للعمل، من الاستقرار للقيام بذلك؛ أما أولئك الذين يبغضون الحق وينفرون منه، فيكشف الله موقفهم المتمثل في النفور من الحق، ولكن إذا كان بإمكانهم الاستقرار لأداء خدمة أو كانوا مناسبين لأداء خدمة، فإن الله سيختار هؤلاء الأفضل من بينهم ويخوّلهم لأداء خدمة، أما إذا لم يكونوا مناسبين لأداء خدمة، أو كانوا ينفرون من الحق لدرجة أنهم قد يتسببون في عرقلة وإزعاج، فإن الله سيخرجهم عندما يكون الوقت والظرف مناسبين. كل هذا العمل الذي يقوم به الله لا يتوافق مع مفاهيم الناس، أليس كذلك؟ (بلى). هل يمكن للناس أن يروا تسامح الله وجماله في كل هذا؟ (من خلال هذه الأمور، يمكننا أن نرى أن الله يقود الناس إلى الاختبار من خلال هذا العمل العملي، وأن وراء كل هذا العمل تكمن محبة الله للإنسان). يكمن في هذا العمل مقاصد الله المضنية، وحكمة عمله، وموقفه المسؤول تجاه البشر الذين يهدف إلى خلاصهم. ثمة جانب آخر، وهو أن ليس لدى البشر ما لدى الله ومَن هو. الله شديد الصرامة والجدية في كل ما يفعله، ولا يتهاون أبدًا. وعلى وجه الخصوص، عندما يتعلق الأمر باكتساب الناس للحق، فإنه صارم للغاية وجاد؛ فلكي يتحمل مسؤولية حياة الناس وعاقبتهم، يجب على الله أن يتصرف على هذا النحو. وبالطبع، بالنسبة إلى الله، هذا هو بالضبط ماهية جوهره وما لديه ومَن هو. بغض النظر عن موقفك تجاه حياتك، وتجاه عاقبتك وغايتك، سواء كان موقفًا جادًا وصارمًا أو موقفًا لا مباليًا، على أي حال، بالنسبة إلى الله، بما أنه قد اختارك ويزودك بالحق ويريد أن يخلّصك، فإنه سوف يستوعب تمامًا كل كلماتك وأفعالك، ومواقفك في كل شيء، وسوف يحدد في النهاية عاقبتك بناءً على كل مواقفك. وبناءً على كل مواقفك، سينظر إلى ما إذا كنت في النهاية شخصًا يربح الحق، وشخصًا قادرًا على الخضوع لله والتوافق معه أم لا. ربما لم تكن جادًا من قبل في مسألة خلاص الله للناس، ولم تتأمل في الأمر بعناية، ولا تعرف كيف يخلّص الله الناس. ومع ذلك، بصفته الخالق الذي له السيادة على البشر المخلوقين، فهو ليس مشوشًا وحائرًا مثل البشر؛ فهو يقوم بعمل خلاص البشرية بجدية. لقد خلقك واختارك. وقد وعد الناس بأنه سيخلّصهم تمامًا، لذا سينجز هذا العمل وسيكون مسؤولًا حتى النهاية. لذلك، ثمة مظاهر حقيقية ومحتوى عمل فعلي في إنجاز الله لعمله واضطلاعه بالمسؤولية حتى النهاية. هكذا يعمل الله، وهذا هو موقفه الصادق والجاد. لن يكون الله لا مباليًا معك، ولن يخدعك ببعض الشعارات، وعمل الله على وجه الخصوص يعكس بشكل أفضل الثمن الحقيقي الذي يدفعه الله من أجل خلاص الناس، وموقفه المسؤول تجاههم.

كيفية ربح الحق في البيئات التي يهيئها الله

حالما يفهم الناس المبادئ والغرض من خلاص الله للناس وسيادة الله على كل شيء، ألن تُعالج مفاهيمهم وتصوراتهم حول الله إلى حد ما في هذا الصدد؟ (بلى). ما الذي ينبغي أن يفهمه الناس في هذا الصدد؟ أنه سواء كان الله له السيادة على جميع أنواع الأمور أو على أمر معين، فإن تعاون الناس يمثل 80 في المائة أو حتى 90 في المائة، وأن أفكارهم، وآراءهم، ومواقفهم تجاه الأمر المعني مهمة جدًا في نظر الله. لا تظنَّ أنك إذا لم تقل شيئًا ولم تكشف عن موقفك عندما تحدث لك الأشياء، فإن الله لن يعبأ بك وسيتجاهلك. إذا كنت تريد أن يتجاهلك الله، فالأفضل لك ألا تؤمن بالله. بما أنك في بيت الله وبما أن الله قد اختارك، فإن الله لن يتجاهلك بالتأكيد. إن الله يمحّص كل الأمور بعينيه، وبالأخص أنتَ أيها الإنسان الصغير. حتى لو كنتَ نملة، فإن الله إذا اختارك، سيظل يمحّصك باستمرار ويقودك. بما أن الله يمحّصك، فعليك أن تقبل الأمور التي تحدث لك. لا تتجنبها؛ التجنب ليس خيارًا حكيمًا. يجب أن تواجهها. فقط عندما تواجهها ويكون لديك موقف واضح، ستتاح لك الفرصة، في البيئات التي هيأها الله لك، لربح الحقائق التي يدعك الله تفهمها، بينما تجنبها لن يمكّنك من فهم الحقائق في أثناء صمتك. بصرف النظر عن الحقائق المتعلقة بالرؤى، فإن الحقائق الأخرى – أي جميع أنواع الحقائق المتعلقة بحياة الإنسان ووجوده – يُعبَّر عنها من خلال بيئة أو من خلال سياق سلوك يُبديه نوع من الأشخاص. لا يمكن للناس أن يستوعبوا حقًا وقائع هذه الحقائق إلا بعد أن يمتلكوا اختبارًا وفهمًا حقيقيين. لا يستطيع معظم الناس رؤية هذه النقطة بوضوح، وموقفهم تجاه مختلف أنواع الحقائق فاتر، كما أنهم يرغبون دائمًا في تجنب هذه البيئات، ولا يرغبون في طلب الحق فيما يتعلق بالمشكلات الحقيقية. هم لا يتعلمون كيفية تمييز أنواع مختلفة من الأشخاص والأحداث بناءً على الحق، ولا يتدربون على تطبيق الحق لعلاج مشكلات مختلفة. مهما يحدث لهم، ليس لديهم موقف أو آراء، ولا يشاركون في عقد الشركة والمناقشات. هم يكتفون بالصلاة إلى الله، وقراءة كلمات الله، وتعلم الترانيم، وإتمام واجباتهم كل يوم، وهذا كل شيء. سأخبرك بأمر واحد، وهو أن خصائص العامل هي أنه لا يرغب إلا في بذل الجهد، ولا يهتم بأي جانب من جوانب الحق ولا يرغب في أن يكون جادًا بشأن أي جانب من جوانب الحق، ويجد القيام بذلك مثيرًا للمتاعب؛ هذا هو العامل. إذا لم تكن خادمًا للشيطان، أو شخصًا شريرًا أو ضدًا للمسيح، فإن أفضل ما يمكن أن تكونه هو عامل. والأمر مختلف بالنسبة إلى شعب الله الذي يمكنه تحقيق الخلاص. هم لا يكتفون بمجرد العمل وبذل القليل من الجهد، بل يتعلمون حقائق مختلفة في جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء ويفهمونها، ثم ينظرون إلى مختلف أنواع الأشخاص والأحداث ويتعاملون معها بناءً على هذه الحقائق. وبهذه الطريقة، تعمل الحقائق المختلفة تدريجيًا فيهم، وتصبح تدريجيًا حياتهم ومبادئ أفعالهم وسلوكهم الذاتي. فقط عندما يصبح الحق حياتك، ستكون قادرًا على الخضوع لله واتقاء الله والحيد عن الشر؛ وإلا فلن يتحقق هذا التأثير. لا تخش اختبار الأمور، ولا تخش تمييز الناس. ليس من السيئ أن تقع كل أنواع الأحداث، والله له السيادة على ذلك. بما أن الله له السيادة ويقوم بالترتيبات، فما الذي تخشاه؟ مع سيادة الله وقيامه بالترتيبات، فإن وقوع حدث ما بالنسبة لك، على أقل تقدير، ليس أمرًا حقودًا أو إغواءً، بل هو لكي تتعلم الدروس، ولكي تُنمى روحيًا وتستفيد، ومن أجل تكميلك. إذا استطعت أن تخضع لتنظيمات الله وترتيباته، وأن تتعامل مع ما يحدث لك على أنه نماذج تعليمية إيجابية، وأن تطلب الحق وتتعلم الدروس التي يجب أن تتعلمها، فإن الحق سوف يعمل فيك بشكل طبيعي ودون أن تشعر، ويصبح حياتك. لذلك، من الخطأ أن يتخذ معظم الناس موقف عدم الاكتراث، والتجنب، وعدم المشاركة، وعدم الانخراط، وألا يعبِّروا عن آرائهم أو يعقدوا شركة عندما تواجههم أحداث مختلفة؛ فهذا أمر غير مستحسن. لماذا أقول إن هذا خطأ وغير مستحسن؟ هذا الموقف يظهر لله أنك غير مهتم بخلاصه أو مقاصده الصالحة، وأنك غير مهتم بأن يجعلك الله كاملًا، ولا تعبأ لذلك وترفضه. عندما يرى الله أن هذا هو موقفك، هل سيظل يريد خلاصك؟ وحتى إذا أراد الله أن يخلّصك، كيف يمكنه أن يخلصك إذا لم تتعاون معه؟ كما يقول المثل: "إنها حالة ميؤوس منها"، وهذا المثل يشير بالضبط إلى هذا النوع من الأشخاص.

في إطار خطة تدبير الله بكاملها، ولا سيما في هذه المرحلة الأخيرة من عمله، عبَّر الله عن عدد كبير من الحقائق، ولقد سمعتها كلها. بغض النظر عن كم اختبرت منها أو فهمت، فأنت على الأقل تعرفها، ولذلك لن يقوم الله بأي عمل إضافي للتدخل والتيسير. الله ينتظر موقفك فحسب، وكذلك تعاونك في كل ما يحدث لك؛ فهو يريد أن يرى موقفك، وآراءك، ومساعيك، والطريق الذي تسلكه. إذا كان الله يسجل في كل مرة تواجه فيها الناس أو الأحداث أو الأشياء، أنه ليس لديك موقف ولا آراء، وأنك دائمًا لا يوجد لديك ما تقوله، فأخبرني، ألست أبلهَ؟ مَن هم الأشخاص الذين ليس لديهم ما يقولونه دائمًا؟ أليسوا هم الصم، والبكم، والأغبياء، والحمقى؟ ما يسجله الله هو أنه ليس لديك موقف، لذا عندما يعطيك درجة تقييم في النهاية، فإن ما ستحصل عليه هو صفر من النقاط. عندما يحدث لك أمر ما، يسألك الله: "هل أنت مستعد لدفع الثمن؟" فتقول: "نعم، أنا مستعد!" فيسألك: "هل لديك العزم؟ هل أقسمت؟" وتجيب: "نعم!" إذا كان لديك هذا العزم فقط، ولكن عندما تُسأل عما اكتسبته من اختبار هذه البيئة، لا يوجد لديك ما تقوله، ولم تكتسب شيئًا من كل بيئة اختبرتها، ففي النهاية، عندما يعطيك الله درجة، ستكون نقطتين فقط. لماذا نقطتان؟ ستكتسب نقطتين بسبب ذلك القدر القليل من العزم الذي لديك. أخبرني، ألن يكون قد انتهى أمرك حينئذٍ؟ هل سيظل لديك أمل في الخلاص؟ إن الأمل في الخلاص يُكتسب من خلال اجتهادك نحوه بنفسك. إنه الثمرة التي تحصل عليها مقابل اختيارك أن تسلك طريق السعي إلى الحق. لذا، بغض النظر عما يحدث لك، لا تخف منه ولا تتجنبه، ولا تغطِّ رأسك بيديك وتتراجع إلى قوقعتك كالسلحفاة؛ وبدلًا من ذلك، واجهه بإيجابية واستباقية. إذا كنت جبانًا وتخاف من الأشياء، ولا تجرؤ على إعطاء تقييم لأي شيء – بغض النظر عمَّن يتعلق به ذلك الشيء – خوفًا من أن تُكشف وأن يرى الآخرون حقيقتك إذا قلت شيئًا خطأً، وكنت دائمًا خائفًا ولا تشارك أبدًا، فهذا يعني أنك تتخلى عن فرصتك! ربما تكون قد بذلت الكثير من الجهد في القيام بواجبك، ولكن الحقيقة هي أنك قد حددت عاقبتك بالفعل منذ زمن طويل. وفي النهاية، ستحصل على نقطتين فقط، ألست أحمق تافهًا إذًا؟ أليس الحصول على نقطتين يعادل كونك أحمق تافهًا؟ وبما أنك لن تحصل إلا على نقطتين، ألن يكون إيمانك بالله طوال هذه الحياة قد ضاع هباءً؟ هذه هي المرحلة الأخيرة من عمل الله، إذا كان إيمانك قد ضاع هباءً هذه المرة، فستُحدَّد عاقبتك إذًا. لن يقوم الله بعمل خلاص البشر مجددًا أبدًا. هذه هي الفرصة الأخيرة؛ إذا ما زلت لا تجتهد من أجلها وتركتها تفلت منك، ولم تتمكن من نيل الخلاص، فسيكون ذلك أمرًا مؤسفًا للغاية! بغض النظر عن عدد السنوات التي اختبرت فيها عمل الله، فعلى الأقل يجب أن تحصل على درجة النجاح، عندئذ سيظل ثمة أمل في نجاتك. إذا كان عملك لا يلبي المعايير، وتسببت أيضًا في الكثير من العرقلة والإزعاج، فلن تجني أي ثمار على الإطلاق، وسيصبح أملك في نيل الخلاص صفرًا. لا تكن متفرجًا في كل بيئة يهيئها الله، بل كن مشاركًا، وكن جزءًا منها. ولكن ثمة مبدأ واحد يجب أن تلتزم به على الأقل: لا تسبب اضطرابات. يمكنك المشاركة والتعبير عن آرائك وتقييماتك، وحتى إن كنت تتحدث كشخص عادي وتكتفي بقول الكلمات والتعاليم، فهذا ليس مهمًا. ومع ذلك، يجب أن تشارك في كل أمر بمبدأ ومقصد طلب الحق، وممارسة الحق، والخضوع للحق؛ فعندئذ فقط يكون ثمة أمل في خلاصك. على أي أساس ينشأ الأمل في الخلاص؟ إنه ينشأ على أساس قدرتك على الاجتهاد نحو الحق والتأمل في الحق وبذل الجهد في الحق عندما يحدث كل أمر. فقط على هذا الأساس يمكنك أن تفهم الحق، وتمارسه، وتنال الخلاص. ومع ذلك، إذا كنت دائمًا متفرجًا عندما تحدث الأمور – لا تعطي أي تقييمات أو توصيفات، ولا تعبر عن أي آراء شخصية – وليس لديك آراء عن أي شيء، أو حتى إذا كان لديك آراء، فإنك لا تعبّر عنها، ولا تعرف ما إذا كانت صحيحة أم خطأ، لكنك تبقيها حبيسة في ذهنك وتفكر فيها، عندئذ سينتهي بك الأمر إلى عدم ربح الحق. فكر في الأمر، هذا أشبه بالتضور جوعًا في أثناء الجلوس على وليمة عظيمة. ألستَ مثيرًا للشفقة؟ في عمل الله، إذا كنت قد آمنت لمدة عشر سنوات وكنت متفرجًا طوال تلك المدة، أو كنت قد آمنت لمدة 20 أو 30 سنة وكنت متفرجًا طوال تلك المدة، ففي نهاية المطاف، عندما يحين وقت تحديد عاقبتك، ستكون الدرجة التي يمنحها الله لسجلك هي نقطتين، وبذلك ستكون أحمق تافهًا، وستكون فرصتك في ربح الحق وأملك في الخلاص قد دمرتهما بنفسك تمامًا. وفي النهاية، ستوصف بأنك أحمق تافه، وسيكون هذا جزاء أفعالك، أليس كذلك؟ (بلى). ما السر في ألا تكون أحمق تافهًا؟ (السر هو ألا تكون متفرجًا). لا تكن متفرجًا. أنت تؤمن بالله، لذا يجب أن تختبر عمل الله من أجل اكتساب الحق. قد يسأل البعض: "هل تطلب مني المشاركة في كل شيء إذًا؟ لكن الناس يقولون: "لا تُعلِّق على ما لا يعنيك". إن طلب المشاركة يعني مطالبتك بطلب الحق وتعلم الدروس من الأمور التي تواجهها. على سبيل المثال، عندما تلتقي بنوع معين من الأشخاص، يجب أن تكتسب التمييز من خلال مظاهرهم والأشياء التي يقومون بها. إذا انتهكوا الحق، يجب أن تميز ما الذي فعلوه وينتهك الحق. إذا قال الآخرون إن هذا الشخص شرير، فيجب عليك أن تميز ما قاله وفعله وما مظاهر فعل الشر التي لديه حتى يوصِّفه الآخرون بأنّه شخص شرير. إذا قال الآخرون إن هذا الشخص لا يدافع عن مصالح بيت الله ويساعد الغرباء على حساب بيت الله، فينبغي أن تستفسر عما كان يفعله هذا الشخص. وبعد الاستفسار، لا يكفي أن تعرف هذه الأشياء فقط. يجب عليك أيضًا أن تتأمل: "هل يمكنني فعل مثل هذه الأشياء؟ إذا لم يكن قد ذكّرني أحد، فربما أفعل الأشياء نفسها أيضًا، ألن أحظى حينئذٍ بالعاقبة نفسها التي حظي بها ذلك الشخص؟ ألن يكون ذلك أمرًا خطيرًا؟ لحسن الحظ، هيّأ الله لي هذه البيئة لتنبيهي، وهي أعظم حماية لي!" بعد التأمل في الأمر، تدرك أمرًا واحدًا: لا يمكنك أن تتبع الطريق الذي يتبعه هذا النوع من الأشخاص، ولا يمكنك أن تكون من هذا النوع من الأشخاص، ويجب أن تنبه نفسك. مهما كانت الأمور التي تواجهها، يجب أن تتعلم منها دروسًا. إذا كانت ثمة أمور لا تفهمها كليًا وتشعر في قلبك بأنها غريبة، فينبغي أن تطرح أسئلة عنها وتتعرف عليها، وتتيقن من حقيقة الأمور من خلال طلب الحق. هذا ليس فضولًا؛ هذا ما يعنيه أن تكون جادًا. أن تكون جادًا لا يعني أن تتصرف بشكل سطحي أو تتبع القطيع؛ إنه موقف تحمل المسؤولية. من خلال اكتساب فهم واضح للمشكلات ثم طلب الحق لعلاجها، حينئذٍ فقط، عندما تواجه موقفًا من النوع نفسه في المستقبل، سيكون لديك طريق للممارسة، وستكون قادرًا على الممارسة بدقة، وسيكون لديك شعور بالطمأنينة والارتياح. أنت تتصرف بجدية بناءً على مبدأ محاولة فهم الحالة الحقيقية للوقائع واكتساب الحق منها وتعلّم كيفية النظر إلى الأشخاص والأمور منها، بدلًا من اتباع الآخرين والانسياق مع التيار في جميع الأمور. فقط من خلال الجدية في أفعالك يمكنك ممارسة الحق والتصرف بناءً على المبادئ. أولئك الذين ليسوا جادين هم عرضة لاتباع الآخرين والانسياق مع التيار، وبهذه الطريقة، من المرجح أن ينتهكوا مبادئ الحق. لنفترض، على سبيل المثال، أن شخصًا ما يقوم بواجبه باستمرار بطريقة لا مبالية، وبالتالي يكون غير مؤهل للقيام بواجبه. تقول: "كان يبدو جيدًا ظاهريًا. كيف لم ألاحظ أنه كان يتصرف بلا مبالاة؟ هل ضللني؟ بأي الطرق كان يتخبط في القيام بواجبه؟ ما الأمور التي كان يقوم بها بطريقة لا مبالية؟" عندما يخبرك شخص آخر ببعض الطرق التي كان يتصرف بها هذا الشخص بلا مبالاة، تقول: "هذا الشخص بارع حقًا في التظاهر! كان يبدو جيدًا ظاهريًا، وكان يقول أشياء لطيفة حقًا. لقد قال: "لقد منحنا الله الكثير من النعم؛ لا يمكننا أن نكون بلا ضمير، يجب أن نقوم بواجباتنا بشكل صحيح!" عندما سمعته يقول ذلك، ظننت أنه كان يقوم بواجبه بإخلاص؛ فلم أتخيل أبدًا أنه كان لامباليًا إلى هذا الحد! ألم أكن مُضللًا؟ لقد افتقرت إلى تمييز الناس، ولم أنظر إلى الناس والأمور بناءً على مبادئ الحق أو أُعامل الناس بناءً عليها. لقد اكتفيت بمدى لطف ذلك الشخص في الحديث فحسب، دون النظر إلى النتائج التي حققها في واجبه، أو سلوكه المحدد ومظاهره، أو جوهره؛ لقد أخطأت في هذا الأمر. اتضح أن الأشخاص الذين يبدون جيدين ظاهريًا قد لا يكونون جيدين حقًا، وعلى الرغم من أنهم يقولون أشياء معسولة، فإنهم قد لا يفعلون ما يقولونه حقًا، وقد لا يكونون بالضرورة أشخاصًا ذوي ضمير وإنسانية. من الآن فصاعدًا، يجب أن أنظر إلى الناس بناءً على كلمات الله، وأن أتعلم تمييز الناس. لا يمكن أن أُخدع مرة أخرى!" كما ترى، مهما يحدث، ما دمت جادًا إلى حد ما وتطلب الحق، ثم تستخلص النتائج، فسوف تكتسب شيئًا ما. إذا حصدت هذه المكاسب، أليس هذا أمرًا جيدًا؟ (بلى). ستكون قد تعلمت شيئًا ما وانتفعت إلى حد ما في مسألة تمييز الناس؛ فهذا ما تكتسبه من الجدية وبذل الجهد فيما يتعلق بالحق. لنفترض أنك لست جادًا بهذه الطريقة. عندما تسمع أن شخصًا ما قد أُبعِد لأنه كان دائمًا يقوم بواجبه بطريقة لا مبالية، أنت لا تسأل: "لماذا كان لا مباليًا؟ لماذا أُبعِد؟" بل تفكر في نفسك بدلًا من ذلك: "ما الضير في أن يكون المرءُ لا مباليًا؟ على أي حال، أنا لم أُبعَد، لذا كل شيء على ما يرام". في هذه الحالة، هل ستكون قد تلقيت تحذيرًا بسيطًا، أو تعلمت درسًا بسيطًا، أو كوّنت قدرًا بسيطًا من التمييز من هذا الأمر؟ كلا. لماذا لن تحصل على ذلك؟ لأنك لست مهتمًا أو جادًا بشأن مثل هذه الأمور، ولا تحمل أي عبء على الإطلاق بشأن دخولك الحياة أو سعيك إلى الحق، ولست مهتمًا بشركة الآخرين عن أمور السعي إلى الحق ودخول الحياة ولا تشارك فيها، وفي أحسن الأحوال، تكتفي بالتفوه ببعض كلمات الموافقة بلامبالاة، وهذا كل شيء. هل يوجد الكثيرون من هذا النوع؟ عندما تحدث لهم أمور، فإنهم يحبون جدًا أن يكونوا لا مبالين وأن يتصرفوا بشكل سطحي، ولا يحملون أي عبء على الإطلاق بشأن دخولهم الحياة أو سعيهم إلى الحق. إلى جانب حبهم للثرثرة قليلًا عند التفاعل مع الآخرين، فهم ليسوا مهتمين على الإطلاق بأشياء مثل تلك التي تتضمن دخول الحياة أو الدروس التي ينبغي أن يتعلمها الناس في البيئات التي يهيئها الله. بعد أن ينتهوا من العمل القليل الذي بين أيديهم، يجلسون في أماكنهم يحدقون في الفراغ، راغبين فقط في أن يغفوا أو يستريحوا لبعض الوقت، ولا يحملون أي عبء على الإطلاق بشأن دخولهم الحياة. وباستثناء القليل من العزم وبعض الأمنيات التي لديهم، فإن هؤلاء الناس لن يكتسبوا في نهاية المطاف أي حقائق، ولن يتجاوز مجموع نقاطهم في النهاية نقطتين، لن يكونوا قادرين على التخلص من حماقتهم التافهة، ومن ثمَّ، سينتهي أمرهم في هذه الحياة. إذا انتهى أمرك هذه المرة، فسيكون قد انتهى أمرك حقًا، ولن يكون ثمة أمل في خلاصك، لأن عاقبتك ستكون قد حُدّدت. الدرجة التي يحصل عليها الكائن المخلوق في النهاية ترتبط ارتباطًا مباشرًا بعاقبته. إذا حصلت على درجة النجاح، فستكون عاقبتك هي أنك ستُخلَّص. وإذا لم تحصل على درجة النجاح، فلن تكون عاقبتك حسنة. هذا هو الوقت الذي تُحدَّد فيه عواقب الناس نهائيًا، وحالما تُحدَّد العاقبة، فإنها تصبح نهائية ولن تتغير. لن تكون ثمة فرصة أخرى للاجتهاد من أجل الحصول على عاقبة حسنة، ولن تكون ثمة فرصة لتغييرها؛ فسيُحدَّد قدرك بشكل نهائي. هل فهمت؟ هل المقصد من هذا هو إخافتك؟ (كلا). فكر في الأمر؛ يقوم الله بعمل تدبير البشرية وخلاصها، ويزوّد الناس بالحقائق المختلفة التي ينبغي أن يمتلكوها؛ كم مرة يمكن لله أن يقوم بهذا العمل؟ (هذه المرة فحسب). لم يحدث هذا من قبل، ولن يحدث مرة أخرى. هذه هي المرة الوحيدة، وبمجرد اكتماله، سيكون عمل الله العظيم قد أُنجز بالكامل. ماذا يعني مصطلح "أُنجز بالكامل"؟ يعني أنه لن يفعل ذلك مرة أخرى، وليس لديه أي خطط للقيام بذلك. لذا، مهما كانت العواقب النهائية للناس هذه المرة، فستكون نهائية ولن تتغير. لن يمنح الله الناس الفرصة للأداء مرة أخرى أو ليعيشوا حياتهم مرة أخرى. الوقت الذي مضى لن يعود أبدًا، ولن تطرأ أي تغييرات. لذا، إذا لم تغتنم هذه الفرصة، فستفقد فرصة الخلاص. إذا تجاهلت مختلف البيئات ومختلف الناس والأحداث والأشياء التي هيأها الله، وكنت متبلدًا وبليد الذهن حيالها، وتعاملت معها بلا اكتراث، فأنت أحمق تافه. أنت حتى لا تأخذ عاقبتك وغايتك على محمل الجد، فمن سيأبه لأمرك؟ لقد قيل لك هذا مرات عديدة، لكنك لا تأخذ الأمر على محمل الجد، فماذا تكون أنت إن لم تكن أحمق تافهًا؟ لا شيء أكثر أهمية من مسألة الخلاص. أليس هذا هو الحال؟ (بلى). بالطبع، كما قلت للتو، تُحدَّد عاقبة الإنسان النهائية من خلال مظاهره العامة في البيئات المختلفة التي لله السيادة عليها، لذا ينبغي للناس أن ينتبهوا إلى مظاهرهم العامة في الحياة اليومية. المقصد هنا ليس مطالبتك بالثرثرة والانجرار إلى النزاعات، بل حثك، على أساس بيئتك الحالية وظروفك، وبأكبر قدر ممكن، على فهم الحق والدخول فيه، والانطلاق في طريق السعي إلى الحق، والاجتهاد في الدخول إلى حدٍ ما في البنود الثلاثة لـ "التخلي" التي عقدنا شركة عنها، قبل أن ينتهي عمل الله؛ فعندئذٍ ستكون قد نجحت بحصولك على درجة 60 نقطة أو أكثر، وستكون شخصًا نال الخلاص. ومع ذلك، إذا لم تقترب حتى من أي من هذه البنود الثلاثة، أو إذا لم تنجح في أي منها، وإذا لم تدخل فعليًا في أي منها، فلن تحصل على درجة النجاح، ولن تكون مُستهدفًا بالخلاص. هل فهمت؟ (نعم).

ما الذي ينبغي أن تركزوا جميعًا على تطبيقه الآن؟ طلب الحق وتعلم الدروس في البيئات التي يهيئها الله. إذا كنت تكتفي كل يوم بمجرد بذل الجهد وأداء العمل دون أن تسعى إلى الحق على الإطلاق، فأنت إذًا مجرد عامل. إذا بذلت الجهد، واختبرت مختلف البيئات التي هيأها الله، وفهمت بعض الحقائق؛ وبغض النظر عن عدد الحقائق التي اكتسبتها، فقد حققت في النهاية مكتسبات، سواء كانت كبيرة أو صغيرة، كثيرة أو قليلة؛ وحتى إذا استغرق الأمر وقتًا طويلًا جدًا لاكتساب هذه الأشياء وكان تقدمك بطيئًا، فأنت على الأقل في تيار عمل الله، وأنت شخص حقق مكتسبات؛ ستكون لديك إذًا فرصة للخلاص. ما أبسط شيء ينبغي أن تفعلوه الآن؟ ينبغي أن تبتعدوا عن كل أنواع الشؤون المعقدة وغير المجدية وتركّزوا قلوبكم على السعي إلى الحق؛ ينبغي أن تجتهد حتى تتمكن، في غضون فترة قصيرة من الزمن، من أن تتعرف على حالاتك المختلفة، وتعرف عقب (كعب) أخيل لديك، ونقاط ضعفك، ومشكلاتك، ثم تطلبوا الحق لعلاجها، بحيث يكون لديكم طريق تتبعوه وهدف تسعوا إليه، ومبادئ حق واضحة تلتزمون بها في واجبكم الذي تقومون به. ينبغي أن يكون لديك هدف واتجاه واضحان تسعى إليهما فيما يتعلق بنقائصك، وواجبك الخاص، وبيئتك الخاصة، بدلًا من الركض بلا هدف كدجاجة مقطوعة الرأس، لينتهي بك المطاف إلى حيثما تسوقك قدماك من دون وعي، وهو أمر خطير. يتعين عليك التخلص من حالة حياتك ووضعها الحالي حيث تبذل الجهد دون أن تكتسب الحق. لا تكن متفرجًا، ولا تنجر إلى كل أنواع النزاعات. إذا كنت لا تريد الانجرار إليها، فيجب أن تتعلم بذل الجهد في مبادئ الحق. إذا فهمت كل مبدأ من مبادئ الحق، فستكون قادرًا على التخلص من هذه الأنواع من النزاعات. لماذا أقول ذلك؟ فقط عندما تفهم مختلف الحقائق يمكنك الدخول فيها ويكون لديك أمل في الدخول إلى واقع الحق. حينئذٍ، عندما تشارك في أمور مختلفة، سيكون لديك مبادئ وستعرف كيف تواجه هذه الأمور. إذا اكتفيت بالتوقف عن كونك متفرجًا، ولكنك مشوش تمامًا بشأن كل حق من الحقائق، ولا تفهم أي حقائق، وكل ما تفهمه هو تعاليم وبعض الكلمات، ولا تعرف كيف تميّز أنواعًا مختلفةً من الناس، وعندما تواجه مشكلات، لا تتحدث إلا عن مسار الأحداث، وتصدر حكمًا بشأن مَن كان على حق ومَن كان على خطأ ولا شيء أكثر من ذلك، وفي النهاية لا تكتسب الحق، فإن مشاركتك في أي أمر تكون عديمة القيمة. ما الذي ينتهي إليه هذا النوع من المشاركة؟ إنه ينتهي إلى إثارة النزاعات. لذلك يجب أن تتعلم بذل الجهد في مبادئ الحق، وما إن يصبح لديك فهم واضح بشكل متزايد لتطبيقها – وتفعل ذلك بدقة متزايدة – سيكون لديك أمل في الدخول إلى الحق، ومن ثمَّ سيكون لديك أيضًا أمل في الخلاص.

فيما يتعلق بكيف يمكن للناس ربح الحق في البيئات التي هيأها الله لهم، كم عدد مبادئ الممارسة التي عقدنا عنها شركة للتوّ في المجمل؟ لا تكن متفرجًا، وماذا أيضًا؟ (لا تكتفِ ببذل الجهد). تخلّص من نوع الحالة التي تكتفي فيها ببذل الجهد دون أن تكون راغبًا في السعي إلى الحق. ماذا أيضًا؟ (لا تنجر إلى كل أنواع النزاعات). لا تنجر إلى كل أنواع النزاعات، لا تنشغل بكل أنواع الشؤون المعقدة؛ فلا تستبدل هذه الأشياء بالالتزام بمبادئ الحق. ينبغي أن تلتزموا بكل هذه المبادئ. إذا تمسكت بها، فلن تكون بعيدًا عن السعي إلى الحق وستتمكن قريبًا من الدخول إلى واقع السعي إلى الحق. هل هذا سهل التطبيق؟ لقد تفاعلت مع الناس في الكنيسة لسنوات عديدة، لكن قلة قليلة جدًا من الناس يسألونني أسئلة عن دخول الحياة أو أسئلة تتعلق بمبادئ الحق، وقلة قليلة جدًا من الناس يتحدثون عن حالاتهم الشخصية ثم يطلبون طرق الممارسة. بدلًا من ذلك، يسأل بعض الناس أسئلة لا علاقة لها بالحق، بل ويستخدمون حتى كلمات مثل "الطلب". عندما أسمع كلمة "الطلب"، أستمع باهتمام شديد وجدية، وأعطيهم كامل انتباهي، ولكن عندما يتبين أنهم يسألون عن أمر خارجي تافه، أشعر بالاشمئزاز. أقول: "الأمر الذي تسأل عنه لا علاقة له بعمل الكنيسة أو الدخول في الحياة. لا تستخدم كلمة "الطلب". أنت تسيء إلى كلمة "الطلب". هل يمكن استخدام كلمة "الطلب" بشكل غير لائق؟ (كلا، لا يمكن ذلك). حتى أن أحدهم سألني: "لدى طفلي شامة على ظهره. يقول البعض إن هذه الشامة تعني أنه مشؤوم، ويقول آخرون إن ثمة خطرًا محتملًا للإصابة بمرض في المنطقة التي تنمو فيها الشامة. على أي حال، لا يهمني ما إذا كان مشؤومًا أم لا، ولكن إذا كان ذلك ضارًا بصحة طفلي حقًا، فهل تعتقد أنه ينبغي إزالة هذه الشامة؟" إذا سُئلتم هذا السؤال، كيف ستجيبون؟ هل تعتقدون أن هذا يتعلق بالحق؟ هل يتعلق بعمل الكنيسة؟ (كلا، لا يتعلق بهما). إنه لا يتعلق بأي من هذين الأمرين، فهل أنا ملزم بأن أشغل نفسي بهذا الأمر؟ (كلا). أنا لست ملزمًا بمثل ذلك. لذلك قلت: "حقيقة أن ابنك لديه شامة على جسده لا علاقة لها بالحق. لا تسألني عن ذلك، اذهب واسأل الطبيب. أنا لست طبيب عائلتك". هل تعتقدون أنه ينبغي لي أن أشغل نفسي بهذا الأمر؟ (كلا، لا ينبغي لك ذلك). بغض النظر عمَّن تسأله، لن يكون أحد على استعداد لأن يشغل نفسه بهذا الأمر. ليس لأنهم يخشون تحمل المسؤولية، بل لأنهم ليسوا ملزمين بشغل أنفسهم بمثل هذه الأمور. هل إزالة شامة ابنك أو عدم إزالتها سيؤثر في عمل الكنيسة؟ هل سيؤثر في أدائك لواجبك؟ هذا الأمر لا علاقة له بي. لا تسألني عنه، فهذا أمر غير مجدٍ. لا علاقة له بالحق على الإطلاق، ومع ذلك ما زلت تستخدم كلمة "الطلب". أنت تدنس كلمة "الطلب"؛ هذا مثير للاشمئزاز! سأل أحدهم أيضًا: "دخلت سلحفاة إلى فناء منزلي، هل ينبغي أن أمسكها أم لا؟ أريد أن أطلب إجابة منك". لقد طرح هذا السؤال طلبًا لإجابة مني، هل تعتقد أنني ينبغي أن أجيبه؟ (كلا). قال: "ماذا إن كنت أخالف القانون بالإمساك بها؟ إن كنت أخالف القانون ولم تمنعني، فستكون مسؤولًا عن ذلك!" ماذا كنت لتقول؟ (لقد قررت الإمساك بها بمحض إرادتك؛ إن خالفت القانون، فهذا لا علاقة لي به). سواء خالفت القانون أم لا، فهذا شأنك، ولا علاقة لي به. يمكنك أن تطرح عليّ أسئلة حول أمور مثل مبادئ عمل الكنيسة ومبادئ الحق، ولكن عندما يتعلق الأمر بالأمور القانونية، فاذهب وابحث عن محامٍ؛ استشر محاميًا في البلد الذي تعيش فيه. أنا لست محاميًا، لذا لا تسألني عن مثل هذه الأمور. أنا هنا لأعبر عن الحق وأقوم بعمل خلاص البشرية. أنا أزوّد بالحق وأعقد شركة عن المبادئ فقط. أما بالنسبة إلى ما إذا كان يمكن خلاصك أم لا، فهذا لا علاقة لي به؛ هذا شأنك الخاص. فضلًا عن الأمور الخاصة في حياتك الخاصة، فمن باب أولى ألا تسألني عنها، وأنا لست ملزمًا بإجابتك. هكذا هو الأمر، أليس كذلك؟ (بلى).

يرتبط هذا الموضوع المتعلق بعمل الله ارتباطًا وثيقًا بعاقبة الناس النهائية، لذا لا يمكن للناس أن يحملوا معهم مفاهيم وتصورات عندما يقبلون عمل الله ويختبرونه؛ فينبغي لهم التخلي عن هذه المفاهيم والتصورات من جذورها وألا يسمحوا لها بالوجود بينهم وبين الله. فقط من خلال التعامل مع عمل الله بأفكار، وآراء، ومواقف صحيحة يمكن للناس أن يحظوا بفرصة فهم الحق وربحه؛ فقط من خلال التعامل مع عمل الله بمواقف صحيحة وأفكار وآراء صحيحة يمكن للناس أن يفهموا عمل الله حقًا ويختبروه، وفي النهاية، يربحوا الحقائق التي ينبغي أن يربحوها من داخل عمل الله. لذلك، بغض النظر عما تتخلى عنه، باختصار، فكل ذلك لتمكينك من السير على المسار الصحيح والانطلاق في طريق السعي إلى الحق، والنتيجة والغرض النهائيان ليسا سوى تمكينك من فهم مبادئ الحق وربح الحق. هذا هو الغرض النهائي من عقد شركتنا عن هذا المحتوى. مهما كان ما عقدنا شركة عنه، فإن الغرض النهائي هو تمكين الناس من الدخول إلى واقع الحق. إذا كنت تفهم الحق، ولديك مبادئ الحق كأساس لك في العديد من الأمور، ولم تعد بلا اتجاه، أو بلا هدف، أو تائهًا في القيام بالأمور، فهذا لا يعني أن مستوى قدراتك قد تحسن، بل أن لديك حق الله، وكلمات الله، كمعيار لأفعالك وسلوكك الذاتي. أي أنه بناءً على مستوى قدراتك المتأصل، وإمكاناتك، ومواهبك، فقد فهمت الحق ولديك معايير لسلوكك الذاتي، ومن ثمَّ فأنت كائن بشري مخلوق يستطيع العيش بشكل مستقل في هذا العالم ووسط كل الأشياء. مثل هذا الكائن البشري فقط هو الذي يلبي حقًا معيار الكائن البشري المخلوق؛ فهذا هو الكائن البشري المخلوق الذي يفي بالمعايير. هل فهمت؟ (نعم). إذًا، هنا تنتهي شركة اليوم. إلى اللقاء!
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كيفية السعي إلى الحق (3)

الممارسة الأولى للسعي إلى الحقّ: التخلي

التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله

أولًا: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن الله: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن عمل الله

الآن نكون قد قضينا فترة ونحن نعقد شركة عن موضوع السعي إلى الحق. المحتوى المُضمَّن في هذا الموضوع واسع النطاق جدًا، ولكن مهما كان المحتوى واسع النطاق، فإنه لا ينفصل عن بعض المشكلات التي يواجهها الناس في حياتهم اليومية وتتعلق بكيف ينظرون إلى الناس والأشياء، وكيف يسْلكون ويتصرفون، أليس كذلك؟ (بلى). هذه مشكلات حقيقية في حياة الناس، فهي ليست بمعزل عن حياة الناس اليومية، ولا هي بمعزل عن إنسانية الناس الطبيعية. تشمل هذه المشكلات مواقف الناس وآراءهم تجاه أشياء مختلفة، وكذلك كل أنواع الأمور الكبرى التي يواجهها الناس في وجودهم وفي رحلات حياتهم. كان محتوى شركتنا الأخيرة يتعلق بجانب واحد من جوانب الممارسة ضمن "التخلي" في "كيفية السعي إلى الحق" – التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله. ما الذي تتضمنه هذه الممارسة؟ إنها تتضمن العلاقة بين الناس والله، أليس كذلك؟ (بلى). كان محتوى الشركات القليلة الماضية يتعلق بكيف ينبغي للمرء النظر إلى جميع أنواع الناس وجميع أنواع الأشياء وفقًا للمبادئ والمقاييس التي يتطلبها الله، وكيفية التعامل مع جميع أنواع الناس وجميع أنواع الأشياء. تناوَل محتوى شركتنا الأخيرة العلاقة بين الناس والله، وقد علم الناس من خلاله كيف ينبغي لهم التخلي عن مختلف المفاهيم والتصورات التي لا تتوافق مع مقاصد الله، ولا تتوافق مع متطلبات الله، ولا تتوافق مع مبادئ الحق. هذه مشكلات حقيقية موجودة بين الناس والله في رحلة الإيمان بالله وفي عملية الوجود. لقد قسّمنا هذا الموضوع الكبير وهو "التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله" إلى أربعة جوانب: الأول هو المفاهيم والتصورات، والثاني هو المطالب غير المعقولة، والثالث هو التحفظ والشك، والرابع هو التمحيص والتطفل. بدأنا شركتنا بالمفاهيم والتصورات. تتعلق النقطة الأولى ضمن المفاهيم والتصورات بعمل الله، أي ما المفاهيم والتصورات التي لدى الناس عن عمل الله. عقدنا شركة لبعض الوقت عن هذا. كانت شركتنا حول هذه النقطة تتعلق بكيفية نظر الناس إلى عمل الله، وما الانحرافات، والمفاهيم، والتصورات التي لدى الناس في معرفتهم وأفكارهم حول عمل الله؛ فهذه المفاهيم والتصورات هي شيء ينبغي للناس التخلي عنه. إذا تخلّى الناس عن هذه المفاهيم والتصورات وطلبوا الحق، فسيكونون قادرين على معرفة عمل الله ويكون لديهم استيعاب نقي لكلمات الله. عندما لا يتوافق عمل الله مع مفاهيم الناس وتصوراتهم، ينبغي لهم أن يتأملوا في أنفسهم ويحاولوا معرفة أنفسهم، وينبغي لهم أيضًا التخلي عن مفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة، بدلًا من الاعتماد عليها لقياس كيف ينبغي أن يكون عمل الله، أو ما التأثير الذي يهدف الله إلى تحقيقه في الناس من خلال عمله. إن مفاهيم الناس وتصوراتهم حول عمل الله لها تأثير مباشر في دخول الناس الحياة وفي موقفهم تجاه الله. لذا، فإن هذه المفاهيم والتصورات هي أيضًا شيء يجب على الناس التخلي عنه. على سبيل المثال، عقدنا شركة مفادها بأن الله لا يغير مستوى قدرات الناس وطباعهم وغرائزهم المتأصلة، وما إلى ذلك، وأن السمات الفطرية التي يولد بها الناس وغرائز أجسادهم ليست أهدافًا لعمل الله، وأن عمله يستهدف شخصيات الناس الفاسدة، والأشياء داخل الناس التي تتمرد على الله ولا تتوافق مع الله. إذا تصوَّر الناس أن عمل الله يهدف إلى تغيير مستوى قدراتهم، وغرائزهم وحتى طبعهم، وعاداتهم، وأنماط معيشتهم وما إلى ذلك، فإن كل جانب من جوانب ممارستهم في الحياة اليومية سيتأثر بمفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة ويخضع لسيطرتها، وستوجد حتمًا العديد من الأجزاء المُحرَّفة أو الأشياء المتطرفة. هذه الأجزاء المُحرَّفة والأشياء المتطرفة لا تتماشى مع مبادئ الحق وستؤدي إلى انحراف الناس عن ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، وانفصالهم عن مسار الإنسانية الطبيعية. لنفترض، على سبيل المثال، أنك تعتقد في مفاهيمك وتصوراتك أن الله يريد تغيير مستوى قدرات الناس، وإمكاناتهم، وحتى غرائزهم؛ إذا كنت تظن أن هذه هي الأشياء التي يريد الله تغييرها، فما نوع المساعي التي ستكون لديك؟ ستكون لديك مساعٍ مُحرَّفة وراسخة – سترغب في السعي إلى مستوى قدرات أرقى، وستركز على تعلم أنواع مختلفة من المهارات وإتقان أنواع مختلفة من المعرفة حتى تصل إلى مستوى قدرات وطباع أرقى، وبصيرة أرقى وتنمية ذاتية، وحتى بعض القدرات التي تفوق تلك التي يتمتع بها الناس العاديون – وبهذه الطريقة، ستولي اهتمامًا للإمكانات والمواهب الظاهرية. فما إذًا عواقب مثل هذه المساعي على الناس؟ لن يقتصر الأمر على أنهم سيفشلون في الانطلاق على طريق السعي إلى الحق فحسب، بل سيسلكون بدلًا من ذلك طريق الفريسيين. سيتنافسون مع بعضهم البعض ليروا مَن لديه مستوى قدرات أرقى، ومَن لديه مواهب أفضل، ومَن لديه معرفة أسمى، ومَن لديه قدرات أكبر، ومَن لديه نقاط قوة أكثر، ومَن لديه منزلة أعلى بين الناس ويحظى باحترام وتقدير الآخرين. وبهذه الطريقة، لن يقتصر الأمر على أن يكونوا غير قادرين على ممارسة الحق والتصرف وفقًا لمبادئ الحق فحسب، بل سيسلكون بدلًا من ذلك طريقًا يقودهم بعيدًا عن الحق.

و. عمل الله لا يغيّر ظروف الناس الفطرية؛ إنما يهدف إلى تغيير شخصياتهم الفاسدة

1. عمل الله لا يغيّر ظروف الناس الفطرية

عمل الله هو تحويل شخصيات الناس الفاسدة، ومختلف أفكارهم وآرائهم المغلوطة التي تخالف الحق، في نطاق إنسانيتهم الطبيعية، بحيث يمكن استعادة ضميرهم وعقلهم والارتقاء بهما. بعبارة أخرى، كلما فهمت الحق أكثر، أصبح ضميرك وعقلك أكثر طبيعية، وسيستمران أيضًا في التحسن في اتجاه نافع؛ وهذا ليس خارقًا للطبيعة على الإطلاق. ماذا أعني بكلمة "طبيعي"؟ إذا كان لدى الناس وعي الضمير وحس العدالة، فسيصبحون لطفاء – وبكلمات البشر، سيكونون متفهمين، ومستقيمين، وعقلانيين، ولن يكونوا متعنتين وعرضة للتحريفات. هذا هو التأثير الذي يهدف الله إلى تحقيقه فيما يتعلق بإنسانية الناس. بينما يزداد فهم الناس للحق باضطراد، فإن أحد الآثار العرضية لذلك هو أن إنسانيتهم تصبح طبيعية أكثر فأكثر. ومع ذلك، إذا سعى الناس وفقًا لمفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة، فإن هذه المفاهيم والتصورات ستخلف قدرًا كبيرًا من التأثير والإرشاد السلبيين في مساعيهم، وستقودهم إلى كل أنواع الطُرق المُحرَّفة، والمتطرفة، والمغلوطة التي يتبعونها بعناد. على سبيل المثال، هم يعتقدون في مفاهيمهم وتصوراتهم أن عمل الله يهدف إلى الارتقاء بإنسانية الناس، وتمكينهم من السمو فوق الغرائز البشرية، ومستوى قدرات البشر، وحتى العمر والجنس البشريين. عندما يكون لدى الناس مفاهيم مثل هذه، فإنهم يسعون في هذا الاتجاه ويجتهدون فيه ويتلمسون طريقهم فيه. ما الأشياء التي سيركزون عليها إذًا؟ من ناحية، سيركزون على المعرفة، والإمكانات، والمهارات، والمواهب، والملَكات؛ ومن ناحية أخرى، سيركزون على الطبيعة الخارقة. هل تعرفون ما مظاهر الطبيعة الخارقة؟ (هل يعني ذلك أن الناس سيخضعون في بعض الأمور لتغييرات نوعية مباشرة دون دفع ثمن؟) يشبه ذلك عندما يكون ثمة شخص لا يقرأ كلمات الله عادةً، ولكن يحدث له أمر ما، فتظهر كلمات الله فجأة في ذهنه، أو عندما يكون ثمة شخص لم يكن قادرًا على الغناء أو الرقص من قبل، ولكن بعد أن يُلهَم، يصبح قادرًا على الغناء والرقص فجأة، بل والرقص جيدًا جدًا، أو عندما يكون ثمة شخص لم يتعلم لغة أجنبية من قبل، ولكن يصبح بإمكانه التحدث بلغة أجنبية فجأة. هل هذه الأشياء خارقة للطبيعة؟ (نعم). على سبيل المثال، افترض أن عليك الخروج لأمر عاجل، لكنك لا تعرف كيف تقود السيارة، وفي لحظة يأس تصلي، وعلى الفور تشعر بالحماس، وتعرف فجأة كيفية القيادة، بل وتقود بثبات كسائق متمرس. يسألك أحدهم: "كيف تقود السيارة بهذه البراعة؟" فتقول: "أنا أيضًا لا أعرف. كل هذا من فعل الله؛ لقد أثّر الروح القدس فيّ. انظر، هاتان اليدان لم تعودا يديّ؛ بل إن الروح القدس يمسك بهما!" في الواقع، لا يفعل الروح القدس هذا؛ بل إن روحًا من نوع آخر قد دخلت فيك وتتلاعب بك، بحيث أصبحت شخصًا مختلفًا ولا تستطيع السيطرة على نفسك. أليس هذا سموًا على قدرات المرء المتأصلة؟ هذا أمر خارق للطبيعة، أليس كذلك؟ (بلى). ماذا يعني خارق للطبيعة؟ هل هذه ظاهرة جيدة؟ (كلا، هذا يجعل الشخص غير طبيعي). إذا استطعت فجأة معرفة لغة ما، أو اكتساب مهارة ما، أو فهم معرفة ما دون الدراسة لفترة من الوقت أو الإرشاد من أي خبير، فهذا خارق للطبيعة. إذا تغيرت الشخصية الحياتية للشخص دون الحاجة إلى السعي إلى الحق، أو الطلب، أو الانتظار، أو اختبار الأشياء، أليس هذا أمرًا مخيفًا؟ (بلى). إذا كان لا يزال ثمة الكثير من الأشياء من المفاهيم والتصورات في ذهنك وفي عقلك الباطن، فينبغي أن تتخلى عنها ولا تسعى إليها، لأنها ليست معرفة حقيقية بعمل الله، ولا تتوافق مع أساليب عمل الله ومبادئ عمله. لن يعمل الله بطريقة تتجاوز حدود إنسانيتك الطبيعية أبدًا، والتأثير الذي يحققه عمل الله فيك ليس أبدًا تحويل إنسانيتك الطبيعية إلى إنسانية مُحسَّنة وخارقة للطبيعة. علاوة على ذلك، لن يحوّلك الله من شخص عادي إلى شخص غير عادي. لنفترض أن ضميرك يصبح أكثر حساسية باضطراد في أثناء عملية اختبار عمل الله، وأنك تكوِّن حسًا أكبر بالحياء. تصبح لطيفًا، وقادرًا على مراعاة مقاصد الله، وقادرًا على حماية عمل الكنيسة ومصالح بيت الله. وعلاوة على ذلك، لا يتعارض كلامك وأفعالك مع ضميرك وعقلك، وتصبح تدريجيًا قادرًا على التصرف بما يتوافق مع مبادئ الحق، ويمكنك تحديد جميع أنواع الأشخاص، والأحداث، والأشياء بناءً على كلمات الله. إن هذا يثبت أن الطريق الذي تسير فيه في إيمانك بالله صحيح. ولكن لنفترض أنك لا تزال تركز على انتظار الاستماع إلى صوت ما عندما تصلي، وتنتظر بعض الإلهام، أو ومضة من الضوء، أو وحيًا خارقًا للطبيعة عندما تطلب من الله وتتضرع إليه. علاوة على ذلك، لم تتم استعادة ضميرك وعقلك أو تصحيحهما بأي شكل من الأشكال، ولم تصل إلى امتلاك حس العدالة أو الخضوع لله. وهذا يثبت أن ثمة مشكلات في مسعاك وفي الطريق الذي تسلكه، ويمكن القول أيضًا إنك لم تنطلق في طريق السعي إلى الحق على الإطلاق. غالبًا ما تسعى أيضًا دون وعي إلى أن تصبح شخصًا خارقًا للطبيعة، وغالبًا ما تشعر بأنه ينبغي لك أن تسمو على الجسد – فلا تشعر بالجوع إذا لم تأكل، ولا تشعر بالتعب أو النعاس إذا لم تنم أو تسترح لعدة أيام – بل تسعى إلى أن تفهم فجأة أمورًا لا تفهمها أو لم تتعلمها في أثناء عملية قيامك بواجبك وأن تتقنها عندما تكون في حاجة ماسة إليها. كل هذه التصورات حول الأشياء الخارقة للطبيعة تأتي من مفاهيم البشر وتصوراتهم. ولأن الناس لم يختبروا عمل الله، فمن الطبيعي أن يكونوا مليئين بالتصورات حول عمله. في الواقع، عمل الله هو أكثر الأشياء حقيقية وعملية. لا يتصرف الله أبدًا وفقًا لمفاهيم الناس وتصوراتهم؛ فلا يؤدي هذا النوع من العمل على الناس أبدًا. إنه يقوم بالقليل من العمل الخارق للطبيعة فقط في ظروف خاصة جدًا وعلى قلة قليلة من الناس، ولكن هذا العمل هو مجرد عمل مؤقت وشيء ضروري في أوضاع خاصة – وهو ليس أسلوب عمل يظهر غالبًا في الناس ضمن خلاص الله. يهدف الله في عمل التدبير الخاص به إلى خلاص الناس، ولتمكينهم من التخلص من شخصياتهم الفاسدة ونيل الخلاص، والأسلوب الأساسي الذي يعمل به الله هو تزويد الناس بالحق حتى يتمكنوا من الممارسة وفقًا لمبادئ الحق بعد أن يفهموا الحق. لذلك، مهما كانت المفاهيم والتصورات التي لديك في ذهنك وفي عقلك الباطن، وبغض النظر عن مدى منطقية مفاهيمك وتصوراتك أو مدى تلبيتها لاحتياجاتك الروحية – مهما كانت الأسباب، فستظل هي دائمًا مفاهيم وتصورات، وينبغي أن تتخلى عنها ولا تتشبث بها. مهما بلغ مدى ما تم إنجازه من عمل الله، ومهما طال أمده، فسيظل الناس دائمًا بشرًا ولن يصبحوا ملائكة أبدًا. حتى لو أصبحت أبيض اللون من رأسك إلى أخمص قدميك، بشعر أبيض، ووجه مطلي باللون الأبيض، وقميص أبيض وسروال أبيض، ووضعت جناحين أيضًا، فلا يمكنك أن تصبح ملاكًا؛ سيظل الناس دائمًا بشرًا. علاوة على ذلك، يشير مصطلح "الناس" هنا إلى الأشخاص الذين لديهم ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، وليس الأشخاص الاستثنائيين، فضلًا عن الأشخاص غير العاديين. هؤلاء الأشخاص ليسوا خارقين للطبيعة على الإطلاق، لكنهم يختلفون بوضوح عن غير المؤمنين الذين لا يؤمنون بالله، من جهة أنهم لا يرتكبون الشر، ويمكنهم تطبيق الحق حالما يفهمونه، ويفهمون كيفية النظر إلى الناس والأشياء، ويفهمون كيف يسلكون ويتصرفون بناءً على كلمات الله ووفقًا لمتطلبات الله ومبادئ الحق، بدلًا من العيش وفقًا لشخصياتهم الفاسدة ومختلف الأفكار والآراء التي يغرسها الشيطان في الناس. مهما طال أمد سعي الناس وفقًا لمفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة في عملية الإيمان بالله، ومهما بلغ مقدار ما يشعرون بأنهم اكتسبوه، فإن ذلك لا يُحتسب في نظر الله، ولا يتذكر الله أيًا منه. ما الذي أشير إليه عندما أقول هذا؟ أعني أنه إذا كنت، بناءً على مفاهيمك وتصوراتك، تكبح جماح جميع احتياجات جسدك الطبيعية المختلفة، أو تحاول جاهدًا تغيير غرائزك، ومستوى قدراتك، وإمكاناتك، وطابعك، وأنماط معيشتك، وعاداتك الحياتية، فإنه مهما حاولت جاهدًا كبح جماح هذه الأشياء وتغييرها، وحتى إذا كنت قادرًا على تحقيق بعض النتائج، فإن هذا لا يعني أنك قد اكتسبت أي شيء في طريق ممارسة الحق، بل والأكثر من ذلك، هذا لا يعني أنك أصبحت بالفعل شخصًا يسعى إلى الحق – لا يتذكر الله هذه الأشياء. هل فهمت؟ (نعم).

على الرغم من أن مفاهيم الناس وتصوراتهم غير مرئية ولا تبدو ظاهريًا أنها تجبر الناس على قول أو فعل أي شيء، أو السير في أي نوع من الطرق، فإنها تتحكم بشدة في أفكار الناس وذواتهم الداخلية، في أعماق قلوبهم وفي عقلهم الباطن. لماذا هذا هو الحال؟ لأن الأشياء التي يحبها الناس ويسعون إليها تتناسب تمامًا مع مفاهيمهم وتصوراتهم، وهذه الأشياء أيضًا تلبي احتياجات الجسد البشري وترضي كل أنواع الرغبات البشرية والفضول. على سبيل المثال، يعتقد الناس في مفاهيمهم وتصوراتهم أن عمل الله يهدف إلى تحويلهم إلى كائنات استثنائية تختلف عن الناس العاديين، وأنهم عندما يتأثرون بالروح القدس، سيكونون قادرين على التحدث بعدة لغات. من الواضح أن هذا يسمو فوق قدرات الناس المتأصلة ونطاق الإنسانية الطبيعية، ولكنه يرضي إلى حد كبير غرورهم، وفضولهم، وتنافسيتهم. بعبارة أخرى، قبل أن يكتسب الناس الحق، فإنهم يحبون بعض الأشياء الخارقة للطبيعة، وهذه الأشياء تجعلهم يشعرون بأهميتهم وبأنهم أفضل من الناس العاديين ومختلفون عنهم؛ هذا بالضبط ما يحبه البشر الفاسدون ويتوقون إليه. الجميع يأملون أن يكونوا متميزين بين أفراد الجنس البشري، وأن يكونوا مختلفين عن الآخرين، وأن يكونوا فريدين ومتفردين، وأن يحظوا باحترام الآخرين وإعجابهم. على سبيل المثال، ثمة ظاهرة بين البشر الفاسدين وهي أنه إذا لم يُنتج سوى قطعة واحدة من شيء ما، فإن الأثرياء والمشاهير يتنافسون بضراوة على شرائها. إلى أي مدى سيتنافسون؟ إلى درجة أن هذا المنتج يُباع في النهاية بسعر أعلى بعدة أضعاف أو حتى أكثر من عشرة أضعاف سعره الأصلي. ويفكر الشخص الذي يتمكن من شرائه قائلًا: "انظروا، لقد اقتنصت هذا الشيء الذي لا مثيل له في العالم. أنا قوي حقًا، ألست كذلك؟ أنا أفضل من الآخرين، ألست كذلك؟ لا أحد آخر يضاهي إمكانياتي!" هو يشعر في ذهنه بالرضا عن نفسه، ويشعر بأنه مميز، واستثنائي، وذو قدرات عالية. ما نوع هذه الشخصية؟ (الغطرسة). هذا ناتج عن شخصية متغطرسة. يشعر بعض الناس بعدم الارتياح عندما يرتدون الملابس نفسها التي يرتديها شخص آخر. إذا ارتدوا قطعة ملابس لا يستطيع الآخرون شراءها ولم يروها من قبل، وكان كل مَن يراها يحسدهم، فكيف يشعرون؟ (يشعرون بالرضا عن أنفسهم). يشعرون بالرضا الشديد عن أنفسهم، ويعتقدون أنهم لا مثيل لهم وأنهم أفضل من البقية. ما نوع الشخصية التي تسبب هذا؟ (الغطرسة). هذا أيضًا ناتج عن شخصية متغطرسة. كما ترى، تقريبًا 100% من الناس لديهم هذه العقلية: إذا أتقنوا مهارة تقنية أو مهنية، فإنهم يظنون أنهم أفضل من الآخرين وأن لا أحد يضاهي براعتهم. وإذا أتقن شخص آخر المهارة التقنية أو المهنية نفسها، فسوف يشعرون بالغيرة منه ويتمنون بشدة ألا يضاهيهم أحد. لماذا لديهم مثل هذه العقلية؟ (لأنهم يريدون أن يكونوا لا مثيل لهم). إذا كانوا الوحيدين الذين يتقنون هذه المهارة المهنية، فهم يتفوقون على الشخص العادي في مجموعتهم. وبما أن لديهم معرفة بهذه المهارة التقنية أو المهنية، فإنهم يخشون أن يتعلمها الآخرون منهم. إذا طلب الآخرون المساعدة منهم، فهل سيعلمونهم؟ (كلا، لن يفعلوا ذلك). سيعلمونك بعض الأمور البسيطة فقط؛ أما الأمور الأكثر أهمية وجوهرية، فلن يعلموها لأحد، وسيتركونك لتكتشفها بنفسك. ما الذي يفكرون فيه في الواقع؟ "إذا علمتك إياها، فكيف سأتميز؟ إذا استطاع الجميع القيام بها، أفلن أصبح شخصًا عاديًا فحسب؟ إذا لم يعرف أحد منكم كيفية القيام بها، فأنا الشخص الأكثر تفوقًا هنا، وعليكم جميعًا أن تحابوني – بهذه الطريقة أتمكن من الشعور بأهميتي، أليس كذلك؟ ألست أنا الشخص الأعلى مكانة والأكثر قدرة بينكم؟ أنا صاحب الزعامة بينكم، ألست كذلك؟" إن امتلاكهم بعض المعرفة بمهارة مهنية أو تقنية يجعلهم يخشون بشدة أن يتعلمها الآخرون منهم، ولا يريدون أن يكون الآخرون مثلهم. سيشعرون بالضيق إذا كان لدى أي شخص المهارة المهنية أو التقنية نفسها أو التخصص نفسه مثلهم، لذلك فهم يفكرون دائمًا في طرق لتعلم شيء ما لكي يتفوقوا على الآخرين. هم يريدون أن يكونوا متفوقين على الآخرين ويريدون دائمًا التميز عن الآخرين ليشعروا بأهميتهم. هل هذا هو المسعى الصحيح؟ (كلا). ولأن البشر الفاسدين لديهم مثل هذه الرغبات والمساعي على وجه التحديد، فإنهم بطبيعة الحال يكوّنون كافة أنواع المفاهيم والتصورات حول عمل الله، ويسعون إلى أن يكونوا في مرتبة أعلى من الآخرين، وأن يتمتعوا بالمكانة والمنزلة، وأن يشعروا بأهميتهم، وأن يصبحوا مختلفين عن الآخرين، بل وأن يصبحوا أشخاصًا خارقين أو استثنائيين في نظر الآخرين. لذلك، ينبغي للناس التخلي عن هذه المفاهيم والتصورات حول عمل الله. كيف ينبغي ممارسة ذلك من حيث التفاصيل؟ لا تسعوا إلى امتلاك مواهب أو ملَكات فائقة، ولا تسعوا إلى تغيير مستوى قدراتكم أو غرائزكم، بل بدلًا من ذلك، في ظل ظروفكم المتأصلة – مثل مستوى قدراتكم، وإمكاناتكم، وغرائزكم – قوموا بواجبكم وفقًا لمتطلبات الله، وافعلوا كل شيء وفقًا لما يطلبه الله. لا يطالب الله بما يتجاوز إمكاناتك أو مستوى قدراتك – ينبغي ألا تصعب الأمور على نفسك أيضًا. لا بأس إذا بذلت قصارى جهدك فقط بناءً على ما تفهمه وما يمكنك تحقيقه، ومارست وفقًا لما تسمح به ظروفك الخاصة. على سبيل المثال، إذا كان مستوى قدراتك وملَكاتك يسمح لك فقط بأن تكون مناسبًا لدور قائد فريق، فقم إذًا بعمل جيد بصفتك قائدًا لفريق، وقم بترتيب جميع المهام والمهارات المهنية التي تدخل في نطاق هذا الدور، وتعامل معها واحدة تلو الأخرى، وقم بتنفيذها وفقًا للأساليب والمبادئ التي علمك الله إياها؛ بهذه الطريقة، سترضي الله. لنفترض أنك تتصرف وفقًا لمفاهيمك وتصوراتك، وتفكر: "بما أنني قادر على أن أكون قائد فريق، فإذا بذلت المزيد من الجهد لتحسين أدائي، وتحملت بعض المشقة ودفعت بعض الثمن، وقام الروح القدس بعمل عظيم عليّ، أفلن أكون قادرًا على أن أصبح قائد كنيسة أو قائدًا لمجموعة صنع القرارات؟ قد يظن الناس أنني لا أملك ما يلزم لذلك، لكنني سأتضرع إلى الله؛ لا شيء يصعب على الله تحقيقه! لا أريد أن أكون قائد فريق. سأصلي إلى الله، وأطلب منه أن يدعني أضطلع بعمل أكبر، وأن يدعني أصبح قائدًا أو عاملًا". هل نوع المسعى هذا صحيح؟ (كلا، إنه خطأ). لماذا تقول إنه خطأ؟ (مثل هؤلاء الناس يريدون دائمًا القيام بأشياء تفوق مستوى قدراتهم وإمكاناتهم، وهم غير قادرين على الالتزام بالقيام بعملهم بناءً على مستوى قدراتهم وملَكاتهم، والالتزام بمقامهم المناسب لهم). ليس من المناسب أن ترغب دائمًا في أن تكون خارقًا؛ هذا ليس ما ينبغي أن يسعى إليه الشخص الطبيعي.

كثيرًا ما يقول بعض الناس: "لا شيء عسير على الله"؛ هذه المقولة حقيقة، ويمكن للجميع فهم ذلك، ولكن بعض الناس لديهم استيعاب مُحرّف، فهم يعتقدون أن أي شيء يستحيل على البشر القيام به يمكن أن ينجزه الله لهم إذا صلّوا إليه فقط، وأنه بالاعتماد على الله بهذه الطريقة، يمكن للبشر أن يسموا على غرائزهم ويصبحوا خارقين. هل هذا هو الحال حقًا؟ (كلا). من الواضح أن مقولة "لا شيء عسير على الله" تشير إلى قوة الله، وجوهره، وقدرته، وكذلك إلى سيادة الله على كل الأشياء؛ فلا يوجد شيء لا يستطيع الله إنجازه. ومع ذلك، هذا لا يعني أن البشر يجب أن يسموا فوق الإنسانية الطبيعية ويصبحوا خارقين للطبيعة؛ فمهما كان الله قديرًا، فإن العمل الذي يقوم به على البشر يستند إلى إنسانيتهم الطبيعية ويتم في نطاق الإنسانية الطبيعية. الله ينظّم كل الأمور ويسيّرها، فهو يسيّر الناس والأحداث والأشياء، لكي يخدموا إنجازه لكل أنواع الأمور، مُنجزًا الحقائق التي هو على وشك إنجازها. خلال الفترة التي ينجز فيها الله كل أنواع الأمور، يظل الناس في إنسانيتهم الطبيعية؛ فلم يتغير فيهم شيء، وهم ما زالوا بشرًا. مهما كان الله قديرًا، وبغض النظر عن الأساليب التي يستخدمها الله ليمارس السيادة على شيء ما أو لإنجاز شيء ما، فإن البشر المخلوقين يظلون دائمًا بشرًا مخلوقين؛ فهم لا يزالون يعيشون في إنسانيتهم الطبيعية وليسوا خارقين للطبيعة بأي شكل من الأشكال. هل تقولون جميعًا إن هذه حقائق؟ (نعم). ماذا يعني مصطلح "ليسوا خارقين للطبيعة"؟ يعني أنه عندما ينظم الله الناس والأحداث والأشياء، لا يسع الناس إلا أن يعيشوا، ويبقوا على قيد الحياة، ويقوموا بكل شيء من الأشياء، ويعيشوا في اللحظة الحاضرة تحت تنظيم الله. ولكن عندما تعيش في اللحظة الحاضرة، هل يكون وعيك مشوشًا؟ (كلا). لا تزال صافي الذهن. إذًا، هل تحسَّن مستوى قدراتك أو تغيّر على الفور؟ (كلا). إنه يبقى كما كان في الأصل. هل تغيرت غرائزك على الفور إذًا؟ كلا، لم تتغير أيضًا. مهما كان عدد الأمور التي تختبرها تحت سيادة الله، وتنظيماته، وترتيباته، لا يحدث أي تغيير على الإطلاق في طابعك، وعاداتك، وأنماط معيشتك، ولا في مستوى قدراتك، وإمكاناتك، والوظائف المختلفة لإنسانيتك الطبيعية. كل ما في الأمر أن الناس عندما يختبرون عمل الله، فهم يختبرون كل أنواع الأشياء والأشخاص في بيئاتهم الخاصة بكل منهم، والنتيجة النهائية هي أنهم خلال عملية اختبار عمل الله، يكتسبون بصيرة ويتعلمون بعض الدروس. إذا كانوا أشخاصًا يسعون إلى الحق، فسيكونون قادرين على أن يجنوا ثمارًا فيما يتعلق بالحق ومعرفة الله. في عملية اختبار عمل الله، يكون تفكير الناس طبيعيًا، ووعيهم غير مشوش، ويبقى مستوى قدراتهم، وإمكاناتهم، وغرائزهم كما كانت في الأصل، دون أي تغيير. لذلك، فإن عبارة "لا شيء عسير على الله" تشير إلى قدرة الله وتنظيمه لكل الأشياء. هي لا تشير إلى جعل الناس خارقين للطبيعة أو تغيير جوهر البشر المخلوقين. الله لا يغير جوهر الناس؛ فالبشر لا يزالون بشرًا، وبغض النظر عن كونك ذكرًا أو أنثى، فلا يوجد أي تغيير في هذا الجانب. الله ينظم كل شيء، والله كليّ القدرة؛ هذا ما لدى الله ومن هو الله، وهذا ما يمتلكه الله. "لا شيء عسير على الله" لا يعني أن الناس أصبحوا خارقين للطبيعة، ولا يعني أن الناس ذوو قدرة كلية. حتى إن كان بعض الأفراد يستطيعون أحيانًا تحقيق أشياء معينة تتجاوز مستوى قدراتهم أو تتجاوز غرائزهم الجسدية، فإن ذلك من عمل الروح القدس. الله هو الذي أعطاهم هذه الموهبة؛ فهم لم يولدوا بهذه القدرة. هذا لأن البشر المخلوقين لا يملكون القدرة على تغيير كل ما قضاه الله. سأقدم مثالًا بسيطًا بشأن مسألة الغريزة البشرية. عندما يسمع الناس صوتًا مخيفًا، على سبيل المثال، يشعرون بالخوف وينكمشون غريزيًا من الخوف. مهما كان عمرك، فأنت هكذا منذ الطفولة، وستظل هكذا حتى تموت؛ فهذه هي الغريزة. ما معنى "الغريزة"؟ إنها وظيفة متأصلة في الجسد المادي ولن تتغير أبدًا. لا يمكن للشخص الطبيعي أن يحافظ على حياة الإنسانية الطبيعية وبقائها إلا بامتلاك غرائز متأصلة، لذا فإن الغرائز البشرية ليست شيئًا يهدف الله إلى تغييره. هل فهمت هذا؟ (نعم). إلامَ يشير مصطلح "الله كليّ القدرة"؟ (إنه يشير إلى سلطان الله وقدرته). هل للمصطلح أي علاقة بالناس؟ (ليس له أي علاقة بالناس، ولا يعني أن الناس يمكنهم القيام بأشياء خارقة للطبيعة). لا يعني ذلك أن الناس يكونون، تحت سيطرة الله، كليّي القدرة؛ فحتى عندما يكون الناس تحت سيطرة الله، فلا يمكنهم تحقيق القدرة الكلية. لماذا؟ (لأن الناس ليسوا الله؛ الناس مجرد كائنات مخلوقة، بينما الله فريد). هذا صحيح، هكذا هو الحال. سيظل الناس دائمًا بشرًا، لن يصبحوا نوعًا آخر من الكائنات. وبالطبع، هم بالأحرى لن يصبحوا الله؛ إذ لن تتغير سمات الناس. لن تتغير سمات الناس، فهل ستتغير غرائزهم؟ (كلا، لن تتغير). لن تتغير غرائز الناس، ولن تتغير عاداتهم الحياتية وأنماط معيشتهم، أو الطباع المتأصلة التي منحهم الله إياها. خذ أنماط المعيشة على سبيل المثال. البشر، مثل معظم المخلوقات، يعملون بعد شروق الشمس ويستريحون بعد غروبها. عندما يستيقظون في الصباح، وتكون أدمغتهم قد نالت قسطًا جيدًا من الراحة وأجسادهم تشعر بارتياح، يبدؤون العمل؛ وفي الليل، عندما تبدأ أجسادهم بالتعب، ويتثاءبون وتصبح أدمغتهم مرهقة، يبدؤون الدخول في حالة راحة؛ هذا نمط معيشة طبيعي جدًا. هذه سمة مشتركة بين البشر، وهي أيضًا غريزة بشرية، وبالطبع هو أيضًا نمط معيشة وضعه الله للبشرية. يتم تحديد هذا النمط وفقًا لدوران الشمس، والقمر، والنجوم، وشروق الشمس وغروبها. إذا خالفت هذا النمط المعيشي، فقد لا تواجه أي مشكلات كبيرة على المدى القصير – عندما تشعر بالتعب أحيانًا وترغب في النوم، يمكنك ممارسة كبح النفس وشرب بعض الشاي أو القهوة، وسوف يخف تعبك الجسدي إلى حد ما – ولكن على المدى الطويل، سوف يُصاب جسمك بمشكلات. لماذا سيصاب بمشكلات؟ لأنك انتهكت نمط المعيشة الذي وضعه الله للبشر. عندما يصاب جسمك بمشكلات وتذهب لاستشارة الطبيب، سيقول لك: "يجب أن تخلد إلى النوم مبكرًا في الليل، وتستريح بحلول الساعة 10، وتستيقظ في الساعة 4 أو 5 صباحًا، وستتعافى صحتك مرة أخرى في غضون بضعة أشهر". وبعد ثلاثة أشهر من اتباع نصيحة الطبيب، ستختفي في الأساس جميع أعراض عدم الراحة الجسدية لديك، لذا ستفكر في قرارة نفسك: "اتضح أن المشكلات التي كان يعاني منها جسدي لم تكن مرضًا خطيرًا، بل كانت ناتجة عن عدم اتباعي لهذا النمط الطبيعي في حياتي". أرأيت؟ ألا ترى أن أنماط معيشة الناس لا يمكن مخالفتها؟ (بلى). نمط معيشة البشر هذا هو نفسه نمط معيشة المخلوقات الأخرى؛ فجميعها تعمل بعد شروق الشمس وترتاح بعد غروبها. بالطبع، ثمة بعض المخلوقات، مثل البوم، التي ترتاح خلال النهار وتخرج وتنشط في الليل؛ فنمط معيشتها يختلف عن نمط معيشة البشر والمخلوقات الأخرى، ولكن إذا أردت مخالفة هذا النمط الذي تتبعه، فسيكون ذلك مستحيلًا. بالإضافة إلى ذلك، ثمة بعض الكائنات التي تدخل في سبات شتوي. هل يتبع البشر هذا النمط؟ (كلا). كلا، البشر ليسوا بحاجة إلى الدخول في السبات الشتوي. حياة البشر لها نمط؛ فهم يستريحون لمدة يوم أو يومين في الأسبوع، ويعملون بعد شروق الشمس ويستريحون بعد غروبها، ويحافظون باستمرار على هذا النمط الطبيعي من العمل والراحة، وبهذه الطريقة يمكن حماية حياتهم والحفاظ على بقائهم. للبشر أنماط معيشية خاصة بهم، وقد وضع الله هذه الأنماط المعيشية. فهي جميعها ذات مغزى وتهدف جميعها إلى الحفاظ على حياة البشرية الطبيعية وبقائها. لذلك، فبالتأكيد لن يكسر عمل الله أنماط الحياة البشرية وأنماط بقائها كما يتصور الناس، وينبغي لك أيضًا التخلي عن هذا المفهوم والتصور. لو أن البشر خالفوا عنوة هذه الأنماط التي وضعها الله لهم، أو لو أن البشر أرادوا باستمرار تغييرها بسبب خضوعهم لسيطرة بعض الأفكار عن الأشياء الخارقة للطبيعة، لكان ذلك غباءً. إذا كنت تعتقد أن تغييرها سيرتقي بحياتك ويحسّن إنسانيتك، فحاول تغييرها وانظر كم من الوقت ستتمكن من العيش، وانظر كيف ستتغير الأمور في الأيام التالية، وما إذا كانت إنسانيتك الطبيعية سترتقي أم لا، وما إذا كنت ستصبح إنسانًا خارقًا أو ملاكًا أم لا. إذا كنت تعتقد أن عمل الله ينبغي أن يتضمن عنصرًا خارقًا للطبيعة، وأنه ينبغي أن يغير أنماط معيشتك، وتريد أيضًا تغييرها عنوة لتجعل نفسك متساميًا، فيمكنك المحاولة. بعد عدة سنوات من المحاولة، قد تغيِّر أنماط حياتك وبقائك بالفعل. ثمة وضع واحد فقط يمكن أن يحدث فيه ذلك، وهو أن جسدك المادي لن يعود موجودًا، وحينئذٍ ستصبح خارقًا للطبيعة حقًّا وتتحول إلى سحابة من الدخان، وستتحول إلى "كائن سماوي" وتصبح خالدًا. إذا كنت تريد الاحتفاظ بجسدك المادي طبيعيًا وصحيًا، وأن تكون قادرًا على قبول عمل الله وكلماته وأنت في حالة طبيعية، فينبغي ألا تطلب أن تصبح ما يسمى بالإنسان الخارق أو أن تسعى إلى ما يسمى بالإنسانية السامية بناءً على مفاهيمك وتصوراتك الخاصة؛ بل ينبغي أن تعيش في إنسانية طبيعية، وتحافظ على نمط حياة إنسانيتك الطبيعية وبقائها، وتحافظ أيضًا على غرائز إنسانيتك الطبيعية. لا تطلب من الله مطالب غير معقولة؛ فهذه المطالب غير المعقولة تنبع جميعها من مفاهيمك وتصوّراتك. إن غرائزك وأنماط معيشتك وما إلى ذلك ليست ما يهدف الله إلى تغييره، ولا هي أشياء يهدف إلى تغييرها بعمله. إن الشخص المُخلَّص ليس شخصًا مليئًا بالمفاهيم والتصورات بالتأكيد، فضلًا عن أنه ليس خارقًا أو شخصًا غير عادي. بل هو شخص ذو إنسانية طبيعية، وضمير وعقل، شخص قادر على مراعاة كلمات الله، والنظر إلى الناس والأمور، والسلوك والتصرف وفقًا لمبادئ الحق؛ هو شخص قادر على الخضوع لله في كل الأمور، وليس خارقًا للطبيعة على الإطلاق، وإنسانيته طبيعية للغاية وعملية.

الناس الذين يعيشون في إنسانية طبيعية مقيدون أيضًا بالعديد من الغرائز والاحتياجات الجسدية. على سبيل المثال، قد يؤخر الناس أحيانًا القيام بواجباتهم لبضعة أيام لأنهم متعبون جدًا أو مرضى ويحتاجون إلى الراحة؛ وقد يشعرون أحيانًا بالخوف ويصبحون غير قادرين على الاستقرار للقيام بواجباتهم بسبب بيئة يسودها التوتر؛ أو قد يشعرون في كثير من الأحيان بحسّ من ثقل الدين والحزن في قلوبهم لأنهم لا يستطيعون أن يكونوا أكفاء في نوع معين من العمل أو الواجب بسبب محدودية مستوى قدراتهم وإمكاناتهم؛ هذه كلها مظاهر طبيعية تقع ضمن نطاق الإنسانية الطبيعية. في بعض الأحيان، قد يكون الناس مقيدين بمشاعر واحتياجات جسدية، وفي بعض الأحيان قد يخضعون لقيود الغرائز الجسدية، أو لقيود الوقت والطابع؛ وهذا أمر عادي وطبيعي. على سبيل المثال، بعض الأشخاص كانوا انطوائيين منذ الطفولة؛ فهم لا يحبون التحدث ويجدون صعوبة في التواصل مع الآخرين. حتى بعد أن أصبحوا بالغين في الثلاثينيات أو الأربعينيات من العمر، ما زالوا غير قادرين على التغلب على هذا الطابع: ما زالوا غير بارعين في الحديث ولا يحسنون استخدام الكلمات، وهم أيضًا غير جيدين في التواصل مع الآخرين. بعد أن أصبحوا قادة، فإن سمة طابعهم هذه تحد من عملهم وتعيقه إلى حد ما، وهذا غالبًا ما يسبب لهم الضيق والإحباط، ما يجعلهم يشعرون بأنهم مقيدون للغاية. الانطوائية وعدم حب الحديث مظهران من مظاهر الإنسانية الطبيعية. بما أنهما من مظاهر الإنسانية الطبيعية، فهل يُعتبران من التعديات بالنسبة إلى الله؟ كلا، هما ليسا من التعديات، والله سيتعامل معهما بشكل صحيح. بغض النظر عن مشكلاتك، أو نقائصك، أو عيوبك، فليس أي منها مشكلات في نظر الله. الله ينظر فقط إلى كيفية طلبك للحق، وممارستك للحق، وتصرفك وفقًا لمبادئ الحق، واتباعك لطريق الله في ظل الظروف المتأصلة للإنسانية الطبيعية؛ فهذه هي الأمور التي ينظر إليها الله. لذلك، في الأمور المتعلقة بمبادئ الحق، لا تدع الظروف الأساسية، مثل مستوى القدرات، والغرائز، والطابع، والعادات، وأنماط المعيشة للإنسانية الطبيعية تقيدك. وبالطبع، لا تبذل طاقتك وتخصص وقتك في محاولة التغلب على هذه الظروف الأساسية أيضًا، ولا تحاول تغييرها. على سبيل المثال، إذا كان طابعك انطوائيًا، ولا تحب التحدث، ولا تحسن استخدام الكلمات، ولا تجيد التواصل والتفاعل مع الناس، فليس في أي من هذه الأمور مشكلة. على الرغم من أن الأشخاص المنبسطين يحبون التحدث، فليس كل ما يقولونه مفيدًا أو يتوافق مع الحق، لذا فإن كونك انطوائيًا ليس مشكلة ولست بحاجة إلى محاولة تغيير ذلك. قد تقول: "لو كنت تابعًا عاديًا، لما كان طابعي الانطوائي مشكلة بالنسبة إليَّ؛ ولكنني الآن قائد، ألا يجب عليّ تغيير طابعي الانطوائي؟" إذا كنت تريد حقًا تغييره، فيمكنك محاولة تعلم كيفية التواصل مع الآخرين، أو وضع قاعدة لكمية الكلام الذي تقوله، وعدد الأمور التي تتولى أمرها، وعدد أنواع الأشخاص الذين تتعامل معهم في اليوم. إذا كنت تمتلك حقًا القدرة على تغيير طابعك المتأصل، فهذا بالطبع ليس بالضرورة أمرًا سيئًا فيما يتعلق بقيامك بعمل الكنيسة. ومع ذلك، إذا كنتَ قد وُلدتَ بطابع انطوائي ولا تُحسن استخدام الكلمات، ولا تجيد التواصل الاجتماعي، ولا تعرف كيف تتحدث مع الآخرين أو تتفاعل معهم، فلا أحد يستطيع تغيير ذلك. بعض الناس لديهم طابع انطوائي، ولا يرغبون في التفاعل أو التحدث مع الآخرين، علاوة على ذلك، ليس لديهم الكثير ليقولوه. يشعرون دائمًا بأنه من الصواب قول ما هو مفيد فقط، وأنه لا حاجة لقول أشياء غير ضرورية، لذلك لا يرغبون في التحدث كثيرًا. بالنسبة إلى بعض الناس، قد يكون السبب أنهم صغار جدًا في السن وليس لديهم خبرة حياتية وليس لديهم حصيلة لغوية؛ بالنسبة إلى آخرين، قد يكون السبب أنهم لم يعودوا صغارًا في السن ولديهم خبرة حياتية بالفعل، ولكنهم ما زال لديهم هذا الطابع الانطوائي. إذا حاولت تغيير طبع من هذا النوع واتبعت كل أنواع الأساليب لتغييره، فدعني أخبرك أنك لن تكون قادرًا على تغييره طوال حياتك، لأن الله لا يقوم بهذا النوع من العمل. بغض النظر عما إذا كان وجهك أو مظهرك يشبه والدك أو والدتك أو أي قريب آخر، فإن هذا المظهر لن يتغير، بل والأكثر من ذلك، فإن طابعك على وجه الخصوص لن يتغير. يقول بعض الناس: "من الصعب تغيير الطابع الانطوائي، فهل من السهل تغيير الطابع المنبسط إذًا؟" إن تغيير الطابع المنبسط هو بالقدر نفسه من الصعوبة. يحب المنبسطون التحدث ولديهم الكثير مما يريدون قوله؛ إذا طلبت منهم ألا يتحدثوا أو أن يقللوا من حديثهم، فلن يتمكنوا من السيطرة على أنفسهم، وإذا منعهم أحد من التحدث، فسيكون ذلك بمثابة تجريدهم من حياتهم. إذا طُلب من شخص انطوائي التواصل مع شخص منبسط، فهل سيؤثر كل منهما في الآخر؟ قد يؤثر كل منهما في الآخر إلى حد ما في البداية؛ حفظًا لماء الوجه، سيكون كلاهما متساهلًا ومتسامحًا تجاه الآخر، أو طويل البال ومتفهمًا تجاه الآخر. وبمرور الوقت، سيتعرفان على بعضهما ويكتسبان فكرة واضحة عن طابع كل منهما، ولن تكون ثمة حاجة للتصرف بطول بال وتفهم تجاه بعضهما البعض، لذلك سيعودان بسرعة إلى حالتهما الأصلية. إذا كنت في الأصل ذا طابع انطوائي، فأنت لا تزال انطوائيًا الآن؛ عندما تتحدث وتتحاور، لا تنطق سوى بضع كلمات أو جمل، ولا يكون لديك ما تقوله غير ذلك. إذا سألك أحدهم: "هل خرجت؟" فتجيب: "نعم". ثم إذا سألك: "متى عدت؟" فتجيب: "لتوّي". أنت لا تقول ما حدث، ولا تقول ما يريد ذلك الشخص سماعه. على النقيض من ذلك، فإن الأشخاص المنبسطين يلقون بالكلمات دون توقف، مثل البندقية الآلية، وحتى إذا قاطعتهم، فسوف يستمرون في الكلام بعد فترة قصيرة. هل من السهل أن يتغير طابع شخص ما؟ (كلا، ليس من السهل ذلك). إن هذا شيء يولد به كل إنسان مخلوق. ولا علاقة له بالشخصيات الفاسدة أو بجوهر إنسانية المرء؛ إنه ببساطة حالة من الوجود يمكن للناس رؤيتها من الخارج، وطريقة ينتهجها الشخص مع الناس والأحداث والأشياء. بعض الناس يجيدون التعبير عن أنفسهم، بينما البعض الآخر لا يجيد ذلك؛ بعضهم يحب وصف الأشياء، بينما البعض الآخر لا يحب ذلك؛ بعضهم يحب الاحتفاظ بأفكاره لنفسه، بينما البعض الآخر لا يحب الاحتفاظ بأفكاره في داخله، بل يريد التعبير عنها بصوت عالٍ حتى يسمعها الجميع، وعندئذ فقط يشعر بالسعادة. هذه هي الطرق المختلفة التي يتعامل بها الناس مع الحياة، ومع الناس والأحداث والأشياء؛ هذه هي طباع الناس. طابعك هو شيء ولدت به. إذا فشلت في تغييره حتى بعد العديد من المحاولات، فدعني أخبرك، يمكنك أن تأخذ قسطًا من الراحة الآن؛ لا داعي لإرهاق نفسك كثيرًا. لا يمكن تغييره، لذا لا تحاول تغييره. مهما كان طابعك الأصلي، فهو يظل طابعك. لا تحاول تغيير طابعك من أجل نيل الخلاص؛ فهذه فكرة مغلوطة؛ إذ مهما كان طابعك، فهو حقيقة موضوعية، ولا يمكنك تغييره. أما من حيث الأسباب الموضوعية لذلك، فإن النتيجة التي يريد الله تحقيقها في عمله لا علاقة لها بطابعك. ما إذا كنت تستطيع نيل الخلاص لا علاقة له بطابعك أيضًا. علاوة على ذلك، ما إذا كنت شخصًا يمارس الحق ولديه واقع الحق لا علاقة له بطابعك. لذلك، لا تحاول تغيير طابعك لأنك تقوم بواجبات معينة أو تخدم بصفتك مشرفًا على بند معين من العمل؛ فهذه فكرة خطأ. ماذا ينبغي أن تفعل إذًا؟ بغض النظر عن طابعك أو ظروفك الفطرية، ينبغي أن تلتزم بمبادئ الحق وتمارسها. وفي نهاية المطاف، لا يقيّم الله ما إذا كنت تتبع طريقه أو يمكنك نيل الخلاص أم لا بناءً على طابعك، أو على ما تمتلكه من مستوى قدرات أو مهارات أو كفاءات أو هبات أو مواهب متأصلة، وبالطبع لا ينظر إلى مدى كبحك لغرائزك واحتياجاتك الجسدية أيضًا. بدلًا من ذلك، ينظر الله إلى ما إذا كنت تمارس كلماته وتختبرها أم لا في أثناء اتباعك له وقيامك بواجباتك، وما إذا كانت لديك الرغبة والعزم للسعي إلى الحق أم لا، وفي نهاية المطاف، ما إذا كنت قد حققت ممارسة الحق واتباع طريق الله أم لا. هذا ما ينظر الله إليه. هل تفهمون هذا؟ (نعم، نحن نفهم).

عندما تعمل بعض النساء، فإنهن ينجزن الأمور بسرعة، وهن سريعات وقويات مثل البرق، ويتخذن قرارات سريعة وحاسمة؛ وطابعهن يشبه طابع الرجال. ما المصطلح الشائع المستخدم لوصفهن في الوقت الحاضر؟ النساء الذكوريات. لم تعد "النساء الذكوريات" هنّ الغبيات، والضخمات، والخرقاوات العملاقات اللواتي كان الناس يشيرون إليهن بهذا المصطلح. إنه ليس مصطلحًا مهينًا؛ بل هو مصطلح مدح. لكن كيف ينظر الله إلى مصطلح المدح هذا؟ أنتِ سريعة وقوية كالبرق، وجريئة وحاسمة بحزم في أفعالك، لكن ما مبادئ ممارستك وأساس أفعالك؟ هل هو الحق؟ هل هي كلمات الله؟ هذا هو بيت القصيد. إذا كان الرجل بطيئًا ومتأنيًا في أفعاله، فإنه، على حد تعبير غير المؤمنين، يشبه امرأة ذات قدمين مربوطتين – بل إن البعض يستخدم مصطلحًا مهينًا، قائلًا إنه "أنثوي قليلًا" – ولكن كيف ينظر الله إليه؟ بغض النظر عما إذا كان الشخص سريعًا وقويًا كالبرق وجريئًا وحاسمًا بحزم في القيام بالأشياء، أو يتصرف كامرأة ذات قدمين مربوطتين ويكون أنثويًا قليلًا في أفعاله، فهل أي من هذين الأمرين مشكلة؟ (كلا). هل كونك سريعًا وقويًا كالبرق وجريئًا وحاسمًا بحزم نقطة قوة؟ (كلا، ليس بالضرورة). إذًا، هل التصرف كامرأة ذات قدمين مربوطتين هو نقطة ضعف؟ (كلا أيضًا، ليس بالضرورة). على الرغم من أن المصطلحين "النساء الذكوريات" و"أنثوي قليلًا" أحدهما مدح والآخر ذمّ، فإنه لا ينبغي الحكم على جوهر هذين النوعين من السلوكيات أو طريقتي القيام بالأشياء بناءً على معناهما الحرفي. ما الذي ينبغي استخدامه للحكم على ذلك؟ (ما إذا كان ما يمارسه المرء هو كلام الله أم لا). ينبغي استخدام أساس أفعالهم، وكذلك الأثر الذي يهدفون إلى تحقيقه، للحكم على ذلك. إذا كان أساس أفعالهم هو كلام الله ومبادئ الحق، فإنه من المؤكد بشكل أساسي بنسبة 90 في المائة أنهم لا يرتكبون أي خطأ. إذا كانوا لا يكتفون بفعل الأشياء وفقًا لمبادئ الحق، بل أيضًا بكون الأثر الذي يهدفون إلى تحقيقه هو الدفاع عن شهادة الله ومصالح بيت الله، وبناء المزيد من الإخوة والأخوات، فإننا يمكن أن نكون متأكدين بنسبة 100 في المائة أنهم لا يرتكبون أي خطأ. لا تهتم بما إذا كانوا جريئين وحاسمين بحزم أم كانوا كامرأة ذات قدمين مربوطتين – لا تهتم بالطريقة التي يتصرفون بها ظاهريًا – فهذا ليس مهمًا. المهم هو ما إذا كانت مبادئ الحق هي أساس أفعالهم أم لا، وما إذا كان الهدف من أفعالهم والأثر الذي يهدفون إلى تحقيقه من خلال أفعالهم هو حماية مصالح بيت الله وعمل الكنيسة وبناء المزيد من الناس أم لا. إذًا، هل الشكل الذي تظهر به أفعالهم مهم؟ (كلا، ليس مهمًا). بغض النظر عما إذا كنتِ امرأة ذكورية أو مثل امرأة ذات قدمين مربوطتين، فهذا ليس ما ينظر الله إليه؛ هذا ليس المعيار الذي يستخدمه الله لتقييم الناس. لذا، إذا بدت امرأة مثل امرأة ذكورية، وكانت في أفعالها سريعة وقوية مثل البرق، وجريئة وحاسمة بحزم، فهل يستحق ذلك الثناء والتقدير؟ (كلا، لا يستحق). هل أن تكون سريعًا وقويًا كالبرق وجريئًا وحاسمًا بحزم هو مبدأ للقيام بالأشياء؟ (كلا). بغض النظر عما إذا كنت رجلًا أو امرأة، فكونك جريئًا وحاسمًا بحزم، وسريعًا وقويًا كالبرق ليس مبدأً للقيام بالأشياء. إذًا، ما مبدأ القيام بالأشياء؟ (يجب على المرء أن يقوم بالأشياء وفقًا لمبادئ الحق، ويجب أن يكون الأثر الذي يهدف إلى تحقيقه هو حماية مصالح بيت الله وبناء المزيد من الناس؛ فهذا مبدأ). هذا مبدأ محدد. إذا تصرفت وفقًا لهذا المبدأ، فأنت تمارس الحق؛ إذا لم تتصرف وفقًا لهذا المبدأ، ففي نظري، إن أفضل تعبير يصف جرأتك وحسمك الحازم، وسرعتك وقوتك اللتَين كالبرق، هو "الجموح في فعل الشرور". من الواضح أن الجموح في فعل الشرور ليس تصرفًا قائمًا على مبادئ الحق؛ على الرغم من أنك تبدو حازمًا ولا تتردد في أفعالك، ولديك مظهر قائد أو ملك، فإنك في الواقع تجمح بلا رادع في فعل الشرور. ما عواقب الجموح في فعل الشرور؟ إنه يتسبب في العرقلة والإزعاج ويخرب عمل الكنيسة. إذًا، هل سيتذكر الله ذلك؟ (كلا). لا يقتصر الأمر على أن الله لن يتذكر ذلك فحسب، بل سيدينه أيضًا. إذًا، تقولين إنكِ امرأة ذكورية، وإنكِ في أفعالكِ سريعة وقوية كالبرق، وجريئة وحاسمة بحزم، ولكن هل هذا مفيد؟ (كلا، ليس مفيدًا). فقط طلب الحق والتصرف وفقًا لمبادئ الحق يمكن أن يُسمَّيا قدرة حقيقية؛ وفقط هذا هو ممارسة الحق والسعي إليه، وفقط هذا هو ما ينبغي أن يفعله الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية. لنفترض أنكِ تقولين: "هذا طابعي فحسب ولا يمكن تغييره، فماذا علي أن أفعل؟" ثمة حل سهل. سواء كنتِ شخصًا مفعمًا بالنشاط أو ذات طابع بطيء، فهذا ليس مشكلة؛ لا تكوني مقيدة بهذا. كما أنه لا داعي لأن تحاولي جاهدة تغيير طريقتكِ في القيام بالأشياء لأنكِ تريدين التصرف وفقًا للمبادئ. بغض النظر عن طريقتكِ، إذا كان أساس أفعالكِ هو مبادئ الحق، وكان الأثر الذي تحققينه هو الدفاع عن شهادة الله، ومصالح الله، وعمل بيت الله، فإن هذه أعمال صالحة، وسيتذكرها الله. على النقيض من ذلك، بغض النظر عما إذا كنت خجولًا ظاهريًا ومترددًا مثل امرأة ذات قدمين مربوطتين، أو لديك سرعة وقوة البرق مثل قائد أو ملك – بغض النظر عن الشكل الظاهري لأفعالك – إذا لم تتصرف وفقًا لمبادئ الحق، فإنك تسبب العرقلة والإزعاج، وهذه أعمال شريرة، وسوف يدينها الله، ولن يتذكرها. هذا هو المبدأ الذي يُحكم به على ما إذا كان الشخص صالحًا أم شريرًا. هل تفهمون هذا؟ (نعم). إذًا، الآن بعد أن انتهينا من عقد شركة عن هذه الأمور، هل لديكم بعض الفهم عن المفاهيم والتصورات التي لدى الناس بشأن عمل الله؟ (نعم). الآن بعد أن فهمتموها، هل تعرفون بعض الانحرافات التي لدى الناس في عملية إيمانهم بالله وسعيهم إلى الحق؟ هل لديكم أيضًا فهم واضح عن الكيفية التي ينبغي أن تمارسوا بها؟ (نعم، لدينا).

إن الغرض من فهم مفاهيم الناس وتصوراتهم، من جانب، هو منعهم من العيش وفقًا لهذه المفاهيم والتصورات والسير في طريق الحياة الخطأ. ومن جانب آخر، هو تمكين الناس – بينما يتخلون عن هذه المفاهيم والتصورات – من العيش في إطار الإنسانية الطبيعية وإتمام مسؤولياتهم وواجباتهم بسهولة وسرور، وعدم إجبار أنفسهم على القيام بأشياء هم غير قادرين على القيام بها. إذا كان ثمة شيء يمكنك تحقيقه ويجب عليك القيام به، فابذل قصارى جهدك للقيام به؛ وإذا كان ثمة شيء يتجاوز مستوى قدراتك وإمكاناتك، فابحث عن شخص يتعاون معك فيه أو اطلب المساعدة من إخوتك وأخواتك الآخرين، وقم به بأفضل ما لديك من إمكانات؛ هذه هي المبادئ. باختصار، ما ينبغي أن يفهمه الناس بشأن هذا الأمر هو أنه، خلال الفترة التي يعمل فيها الله، تتطور إنسانية الجميع تدريجيًا في اتجاه جيد خلال عملية قبول كلام الله، وفي نطاق ظروف إنسانيتهم الأساسية المتأصلة، بدلًا من أن تصبح مُحرّفة، أو خارقة للطبيعة، أو غير طبيعية. لذا، إذا كان الواجب الذي تقوم به يتضمن مهارة فنية أو مهنية، فعليك أن تبذل جهدًا لتعلم تلك المهارة الفنية أو المهنية والتعمق فيها بمثابرة من أجل القيام بهذا الواجب جيدًا. ينبغي ألا تنتظر الله بشكل أعمى ليتصرف بناءً على أفكار وآراء مثل "الله كلّي القدرة، وكل ما يستحيل على الناس القيام به يمكن أن ينجزه الله إذا صلينا له فحسب"، وتصورات حول أمور خارقة للطبيعة، دون بذل الجهد لتعلم المهارة بنفسك. ينبغي أن تبذل كل ما في قلبك، وكامل قوتك، وكل عقلك للقيام بما يمكن لمستوى قدراتك أن يحققه، وعندما يتعلق الأمر بما يفوق مستوى قدراتك وإمكاناتك، فلا تصعّب الأمور على نفسك، ولا تثقل كاهلك، أو تحمل عبئًا، أو تضغط على نفسك بأي شكل من الأشكال، بل هوِّن على نفسك. لنأخذ تعلُّم مهارات الحاسب الآلي على سبيل المثال. لنفترض أنك تتقدم في السن، وبناءً على عمرك، ومستوى قدراتك، وظروفك الحالية، فإن مجرد تعلم الكتابة على الحاسب الآلي يُعد إنجازًا كبيرًا بالنسبة إليك. إذا تمكنت أيضًا من تعلم كيفية التواصل مع الإخوة والأخوات والقيام بالعمل عبر الإنترنت، فهذا تقدم جيد جدًا بالفعل. ومع ذلك، فأنت لا تشعر بالرضا أبدًا ولا تزال ترغب في المزيد؛ تريد أن تتعلم كيفية تصميم البرامج والحفاظ على الشبكة آمنة، والقيام ببعض العمل الذي لا يستطيع القيام به سوى مهندسي الشبكات والموظفين المتخصصين في التكنولوجيا المتقدمة. أليست هذه حماقة؟ (بلى). لا يمكنك استيعاب هذه الأمور، لذلك تصبح سلبيًا وتشتكي من الله: "يا الله، لماذا لا أستطيع استيعاب هذه الأمور؟ لماذا أعطيتني هذا النوع من مستوى القدرات؟ أنا طاعن في السن، لماذا لا تجعلني شابًا مرة أخرى؟ أليس الله كلي القدرة؟" من الخطأ أن تراودك مثل هذه الأفكار وتقدم مثل هذه المطالب. ما معنى "القيام بكل ما في وسع المرء، وعدم تجاوز مستوى قدراته، وإمكاناته، وغرائزه"؟ مهما كان ما يسمح لك مستوى قدراتك وإمكاناتك بتحقيقه، فهذا هو ما يطلبه الله منك. أما ما يفوق قدرتك، فلا يطلبه الله منك، ولا يتعين عليك أن تطالب نفسك به أيضًا. إذا كنت لا تستطيع القيام بشيء ما، فثمة آخرون يستطيعون القيام به؛ الله لا يطالبك بأن تكون أنت من يقوم به. أنت تقول: "أنا عجوز؛ لا أعرف كيف أرفع مقاطع الفيديو على الإنترنت، ولا أعرف كيف أحافظ على الشبكة آمنة أيضًا، فضلًا عن أن أعرف كيفية تصميم البرامج"، ومع ذلك تصر على تعلم هذه الأشياء؛ هل تساءلت عما إذا كان بيت الله يحتاج إلى قيامك بهذا العمل؟ هل قمت بالعمل المخصص لك على النحو الصحيح؟ هل قمت بالعمل الذي يسمح لك مستوى قدراتك بإنجازه بشكل صحيح؟ إذا لم تقم به بشكل صحيح، وما زلت تصر على محاولة القيام بأمور خارجة عن نطاق قدراتك وتفوق مستوى فهمك، وهي أمور لن تتمكن حتى من تعلمها طوال حياتك أبدًا، فهل تعتقد أنك في صراع مع نفسك أم مع الله؟ أليس هذا مثيرًا جدًا للمتاعب؟ (بلى). أنت تريد دائمًا أن تتفوق على نفسك وتصبح إنسانًا خارقًا، لكن الله لم يطلب منك القيام بذلك. لا يمكن أن يوجد سوى سبب واحد لرغبتك في أن تكون إنسانًا خارقًا، وهو أنك تريد التباهي ولن تقر بالهزيمة أو تستسلم للشيخوخة. ليس من أجل القيام بواجبك جيدًا تتحمل المشقة وتدفع الثمن؛ فأنت لا تقوم بواجبك وفقًا لمبدأ أن تسْلُك بأسلوب حسن وتتشبث بمكانك المناسب لك. تريد أن تثبت أنك لست عجوزًا من خلال تحدي مستوى قدراتك وإمكاناتك. وتعتقد "أنا ما زلت محتفظًا بقدراتي"، "أنا جيد مثل البقية، أستطيع أن أفعل أيًا مما يستطيع الآخرون فعله!" هل لهذا معنى؟ (كلا). ليس له معنى. كل هذا الجهد الذي تبذله غير مجدٍ ولا قيمة له. إذا بذلت كل ما في قلبك، وكل عقلك، وكامل قوتك في القيام بما تسمح لك ظروفك الخاصة بتحقيقه بشكل صحيح، فإن الله سيكون راضيًا. لا تتحدَّ نفسك، ولا تسعَ إلى تجاوز حدودك. الله يعلم ما مستوى قدراتك وإمكاناتك. لقد سبق أن قدّر الله منذ زمن طويل مستوى القدرات والإمكانات التي منحك إياها. إن الرغبة الدائمة في تجاوزهما هي غطرسة ومبالغة في تقدير الذات؛ إنها تجلب المتاعب وستؤدي حتمًا إلى الفشل. أليس مثل هؤلاء الناس يهملون مهامهم المناسبة لهم؟ (بلى). هم لا يسلكون بطريقة ملتزمة بالقواعد، ولا يتمسكون بمراكزهم المناسبة لهم لإتمام واجبات الكائن المخلوق؛ فهم لا يتبعون هذه المبادئ في تصرفاتهم، بل يحاولون دائمًا التباهي. ثمة مقولة من جزأين: "السيدة العجوز تضع أحمر الشفاه لتعطيك شيئًا تنظر إليه". لأي غرض تفعل "السيدة العجوز" هذا؟ (للتباهي بنفسها). تريد السيدة العجوز أن تظهر لك: "أنا، بصفتي سيدة عجوز، لست عادية؛ سأريك شيئًا مميزًا". هي لا تريد أن يُنظَر إليها نظرة دونية، بل تريد بدلًا من ذلك أن تحظى بالاحترام والتقديس الكبيرين؛ فهي تريد أن تتحدى حدودها وتتفوق على نفسها. أليس هذا امتلاك طبيعة متغطرسة؟ (بلى). إذا كانت لديك طبيعة متغطرسة، فإنك لا تبقى ضمن حدودك، ولا تريد أن تسْلُك بطريقة تلائم مقامك. أنت تريد دائمًا أن تتحدى نفسك. تريد أن تكون قادرًا على فعل كل ما يستطيع الآخرون فعله. عندما يقوم الآخرون بأمور تجعلهم يتميَّزون، أو يحققون نتائج، أو يقدمون مساهمات، ويحظون بإشادة الجميع، تشعر بعدم الارتياح، والغيرة، وعدم الرضا. حينئذٍ تريد التخلي عن مهامك الحالية للقيام بعمل يتيح لك التألق، راغبًا في أن تحظى بتقدير كبير أيضًا. لكنك لست قادرًا على القيام بعمل يتيح لك التميز، أليس هذا مضيعة للوقت إذًا؟ أليس هذا إهمالًا لمهامك المناسبة لك؟ (بلى). لا تهمل المهام المناسبة؛ فإن إهمالها لن يؤول إلى خير. إن هذا لا يؤخر الأمور ويضيع الوقت ويجعل الآخرين ينظرون إليك نظرة احتقار فحسب، بل يجعل الله يبغضك أيضًا، وفي النهاية تعذب نفسك لتصبح سلبيًا للغاية. بغض النظر عن عمر الشخص – سواء كان شابًا، أو في منتصف العمر، أو مسنًا – فإن له حدودًا من حيث مستوى قدراته وملكاته؛ فلا أحد كامل. دعك من أمر أن تكون شخصًا كاملًا، ودعك من أمر أن تعرف كيف تفعل كل شيء، وأن تكون قادرًا على فعل كل شيء، وأن تفهم كل شيء؛ فمن المثير للمتاعب أن يكون لديك هذا النوع من الشخصية.

عندما يتحدث الله، ضمن عمله، إلى جميع أنواع الناس عن أي موضوع أو أي نوع من القضايا، فلماذا يتحدث مرارًا وتكرارًا عن الأمر نفسه متناولًا حالات ومواقف مختلفة؟ يظن أولئك الذين ليس لديهم فهم روحي: "إن التحدث بهذه الطريقة مُفصَّل للغاية ومطنب؛ فنحن نفهم بالفعل". أنت قد تكون تفهم بالفعل، لكن الآخرين قد لا يكونون فاهمين؛ وحتى إذا كنت تفهم، فهل يمكنك علاج مشكلات الحالات المختلفة؟ إذا كنت لا تستطيع ذلك، فهذا يعني أنك ما زلت لا تفهم بشكل كامل، لذا لا تتظاهر بذلك. حالات الناس كلها مختلفة. فقط بعدما يتم التحدث عن جميع الحالات لكل نوع من الأشخاص، ويتم تناول جميع الحالات المختلفة – أي بعد أن تُناقش حالات جميع أنواع الأشخاص ضمن قضية رئيسية معينة، ويفهم الجميع هذا الجانب من الحق – حينئذ فقط تكون قد شُرحت هذه القضية بوضوح. ماذا أعني بذلك؟ أعني أن كل شخص تنشأ لديه مشكلات مختلفة في أثناء عيشه في ظروفه الخاصة؛ فمشكلات كل شخص مختلفة، وطباع كل شخص، ونقاط قوته، والأشياء التي يجيدها، مختلفة أيضًا. لذلك، لكل شخص ظروفه الشخصية الخاصة به، وصعوباته الخاصة به، وأفكاره وآرائه المختلفة الخاصة به. ومع ذلك، بغض النظر عن مدى اختلاف ظروف الناس، وبغض النظر عن مدى اختلاف إمكاناتهم ومستوى قدراتهم، وعمق رؤاهم، وطباعهم، وعاداتهم، فإن الشخصيات الفاسدة للبشر وجوهر طبيعتهم هما نفسهما. أي أنه مهما اختلفت الظروف المختلفة لإنسانية الناس، فإنهم يمتلكون السمات المشتركة نفسها. لماذا يمتلك البشر السمات المشتركة نفسها؟ لأن جوهر الشخصية الذي يعتمد عليه البشر للبقاء على قيد الحياة هو الجوهر ذاته. لذلك، بعد أن كُشفت حالات جميع أنواع البشر ومشكلاتهم، فإن ما يتعين على البشر فعله هو الممارسة وفقًا للحقائق والمبادئ التي يطلبها الله، وعندئذٍ ستُعالج المشكلات المشتركة للبشرية. بغض النظر عن طبعك أو مستوى قدراتك، وبغض النظر عن مدى كفاءتك، وبغض النظر عما إذا كنت ذكرًا أم أنثى، أو ما إذا كنت مولودًا في الغرب أو في الشرق، أو ما إذا كنت من الجنوب أو من الشمال، فما دامت شخصياتك الفاسدة قد عُولجت من خلال قبول الحق، وقبول دينونة كلام الله وتوبيخه، ومن خلال ممارسة الحق، فسوف تُعالج صعوباتك. هذا يعني أن جميع الحالات المختلفة التي تنشأ في الناس في سياق المشكلات المشتركة للبشر يمكن علاجها أيضًا. لماذا تنشأ حالات مختلفة في الناس؟ لأن ظروف الإنسانية المتأصلة التي يمتلكها كل شخص مختلفة. على سبيل المثال، إذا كنت تعيش في الجنوب، ولديك بعض من عادات معيشة أهل الجنوب وأنماطهم المعيشية، وتكوَّنت لديك أيضًا بعض سمات الطبع ونمط الحياة اللذين يختص بهما أهل الجنوب، فإنك بهذا النوع من الخلفيات سوف تتكون لديك بعض المفاهيم والتصورات المعينة، وأفكار وآراء معينة، وحالات معينة. إذا كنت مولودًا في الشمال، فسيكون لديك طبع أهل الشمال وعاداتهم المعيشية، أو بعض الحالات التي تنشأ عن العادات والتقاليد، والخلفية الثقافية، وأساليب التعليم، وغيرها من الأشياء المتأصلة في أهل الشمال. وبهذه الطريقة، فإن الحالات التي تنشأ لدى الناس الذين يعيشون في الجنوب والشمال تكون مختلفة. ومع ذلك، فإن السبب الجذري والجوهر للحالات التي تنشأ عن مشكلة واحدة هما نفسهما، لذا يمكن علاجها جميعًا بالحقائق ذاتها. وبناءً على ذلك، ليس مهمًا ما إذا كنت من الشمال أم الجنوب، أو من الشرق أم الغرب؛ ما دمت كائنًا بشريًا مخلوقًا، يمكن حل جميع مشكلاتك بالحقائق. هل فهمت؟ هل هذه القضية معقدة؟ (الآن بعد أن سمعت الشرح، أشعر بأنها لم تعد معقدة). لماذا تقول إن هذه القضية ليست معقدة؟ (على الرغم من أن ظروف الناس الخاصة، وخلفياتهم، وطباعهم مختلفة، وهذا ينشئ بطبيعة الحال حالات مختلفة، فإن السبب الجذري لهذه الحالات المختلفة هو نفسه، والجوهر الفاسد للناس هو نفسه. بغض النظر عن مدى فساد الشخصية التي يكشف عنها الناس، يمكن علاجها بالحقائق نفسها؛ لذلك، يمكن للحقائق أن تعالج مشكلات كل شخص). بغض النظر عما إذا كان الناس من الجنوب، أو الشمال، أو من الشرق، أو الغرب، وبغض النظر عما إذا كانوا ذكورًا أو إناثًا، صغارًا أو كبارًا، وبغض النظر عن ظروفهم الخاصة، فإن شخصياتهم الفاسدة هي نفسها، والحالات المختلفة، والأفكار والآراء، والمواقف تجاه الحق التي تُنشئها هذه الشخصيات الفاسدة لها سمة مشتركة. ما هذه السمة المشتركة؟ كل ما ينشأ عن هذه الشخصيات الفاسدة هو من الشيطان ولا يتوافق مع الحق؛ فبالطبع، لكي نكون أكثر تحديدًا، يمكن القول إنه يتعارض مع الحق. لذلك، بغض النظر عن الاختلافات بين أعراق البشرية الفاسدة، أو أديانها، أو ثقافاتها، وبغض النظر عما إذا كان الناس ذوي بشرة صفراء، أو بيضاء، أو بنية، أو سوداء، فهم جميعًا بشر فاسدون، والبشر جميعًا لديهم الجوهر نفسه المتمثل في مقاومة الله. هذا أمر مشترك بينهم. لذلك، بغض النظر عن البلد الذي ينتمي إليه الناس أو العرق الذي ينحدرون منه، يُشار إليهم مجتمعين على أنهم بشر فاسدون. أي بغض النظر عما إذا كانت هذه الأعراق سامية أم متواضعة، فقيرة أم غنية باعتبار لون بشرتهم، أو مظهرهم، أو عاداتهم الحياتية، أو ثقافتهم العرقية، وبغض النظر عن التعليم الذي تلقوه، فعلى أي حال، إن القواعد التي يعتمدون عليها للبقاء على قيد الحياة تأتي من الشيطان، وهي لا تتوافق مع الحق، وتقاوم الله. حتى إذا كان الناس ينتمون إلى عرق ثري ونبيل ذي خلفية دينية رفيعة، فإن جوهرهم لا يزال جوهر البشر الفاسدين، ولا يزالون من أمثال الشيطان الذين يقاومون الله، ولا يزالون بشرًا فاسدين، وجميعهم يقاومون الله، وجميعهم من الذين يُدانون ويُوبَّخون ضمن عمل الله، وأولئك الذين يمكنهم قبول الحق من بينهم هم مَن يهدف الله إلى أن يخلّصهم. ما المعنى المتضمن في ذلك؟ معناه أنه قبل أن تُخلَّص، فإن جوهرك يظل مقاومًا لله ومعاديًا له، بغض النظر عن مدى رقي خلفياتك الثقافية، والتعليمية، والدينية. ومن ثمَّ، فإن جوهر البشر لن يتغير بسبب لون بشرتهم، أو دينهم، أو بلد مولدهم، أو خلفياتهم التعليمية أو الثقافية. وبالمثل، بغض النظر عن العرق الذي ينحدر منه الشخص، فإنه لن يصبح نبيلًا أو وضيعًا في نظر الله بسبب ظروفه الخاصة. إذًا، في نظر الله، ما المعيار لتقييم ما إذا كان الناس نبلاء أم وضيعين؟ ثمة معيار واحد فقط، وهو ما إذا كنت تقبل الحق أم لا. إذا كنت تقبل الحق، فبغض النظر عن عرقك أو لون بشرتك، فأنت نبيل. وإذا لم تقبل الحق، فحتى إن قلت: "لدي بشرة بيضاء، وشعر أشقر، وعينان زرقاوان، وعائلتي من العائلات الملكية منذ أجيال"، فلا فائدة من ذلك! حتى إن كنت نبيلًا بين البشر، فإنك إذا لم تقبل الحق، فستظل في نظر الله إنسانًا فاسدًا، ستكون مثل أي إنسان فاسد آخر؛ لا فرق بينكما. بغض النظر عن عدد أفراد الجنس البشري الذين يكنون لك الاحترام والتقدير ويقدّمون لك العطايا، فإن ذلك لا فائدة منه ولن يغير مكانتك، وهويتك، وجوهرك في نظر الله. إن معيار الله لتقييم البشر – وهو بالطبع أيضًا المقياس والمعيار الثابتان والمرتفعان لدى الله لتقييم البشر – هو تقييمهم بواسطة الحق. إذا كنت تحب الحق وتمارسه، فأنت نبيل؛ وإذا كنت لا تمارس الحق، فإن جسدك القديم هذا هو إنسان فاسد؛ لا قيمة له، ولا تعادل قيمته حتى قيمة نملة على الأرض. إن النمل ضئيل الحجم نسبيًا بين جميع الكائنات الحية، باستثناء الكائنات الدقيقة التي لا يستطيع الإنسان رؤيتها. إن أنماط معيشة النمل، وقواعد بقائه، وغرائزه تتوافق تمامًا مع القوانين التي وضعها الله. يتغير جدول عمله وراحته وفقًا للمناخ وتقلبات درجات الحرارة في الفصول الأربعة، ولن يبادر أبدًا بتغيير هذه الأنماط والقواعد. لكن البشر مختلفون. فالبشر يريدون دائمًا تغيير الوضع الراهن والعالم، ولديهم دائمًا طموحات، وينخرطون باستمرار في الخيانة والتمرد. على الرغم من أن النمل لا يمتلك المَلَكة لقبول الحق، ولا القدرة على استيعابه، فإنه على الأقل لا يقاوم الله. البشر مختلفون؛ فهم يبادرون بمهاجمة الله ومقاومته. لذلك، في نظر الله، البشر الذين لم يكتسبوا الحق ولم يُخلَّصوا لا قيمة لهم. أليست هذه حقيقة؟ (بلى). إن تقييم الناس وتوصيفهم بناءً على هذه الحقيقة يتوافق تمامًا مع مبادئ الحق. من خلال عقد شركة عن هذه القضايا، ينبغي أن يكون لدى الناس رؤية وفهم صحيحان لجوهر البشرية والأثر الذي يهدف عمل الله إلى تحقيقه. بعد أن تفهموا هذا الجانب من الحق، ألن تكونوا أقل تقييدًا عندما تبشرون بالإنجيل للناس، أو عندما تتواصلون معهم وتعقدون شركة معهم، بغض النظر عن نوعهم، سواء كانت لديهم خلفية دينية أم لا، وسواء كانت لهم منزلة ومكانة في المجتمع أو كانت مكانتهم الاجتماعية منخفضة، وسواء كانوا من ذوي البشرة البيضاء أو الملونة؟ (بلى). إذا كنتم لا تفهمون هذه الحقائق، فستميلون دائمًا إلى النظر إلى الأشخاص من الأعراق الأخرى بتقدير كبير، أو تشعرون بأنكم لا تستطيعون سبر غورهم، ولا تعرفون كيف تعقدون شركة معهم أو تتفاعلون معهم. ألا يساعدكم فهم هذه الحقائق في التواصل مع هؤلاء الأشخاص؟ سيساعدكم ذلك على النظر إلى العرق البشري بأكمله من موقف ووجهة نظر صحيحين. هذه هي فائدة فهم الحق. عندما تفهم الحق، سيكون منظورك للأشياء صحيحًا وسيكون أيضًا متسع الأفق نسبيًا، ولن يكون ضيق الأفق. وبخلاف ذلك، ستفتقر دائمًا إلى الثقة بوصفك قائدًا أو عاملًا. أولًا، ستشعر بأنك تفتقر إلى الخبرة الحياتية. ثانيًا، ستشعر بأنك لم تمر باختبارات كافية. ثالثًا، ستشعر بأنك لست بارعًا في التحدث ولا تستطيع إدراك حقيقة حالات معظم الناس؛ وعندما ترى كبار السن، على وجه الخصوص، ستشعر بالخوف والتوتر، ولن تجرؤ على التحدث. يقول بعض الناس: "عندما أرى أن المؤمنين المتدينين منذ أمد طويل، على وجه الخصوص، لديهم بعض المعرفة بالكتاب المقدس، لا أعرف كيف أبشّرهم بالإنجيل، وأشعر بالخوف وأنني أقل منهم شأنًا". أنت تفهم الكثير من الحقائق، فما الذي تخاف منه؟ أليس هذا عدم القدرة على إدراك حقيقة الأمور؟ بمجرد أن يفهم الناس الحق، ينبغي أن يكونوا قادرين على علاج هذه الأمور والمشكلات، ولن يعودوا مقيدين بهذه الأشياء.

ما جوانب الحق التي فهمتموها من خلال الموضوعات التي عقدنا عنها شركة اليوم؟ هل لديكم فهم واضح لعمل الله، وكيف يخلِّص الله الناس، وأساليب الله في خلاص الناس، وجوانب الناس التي يغيرها الله؟ (نعم). الآن بعد أن أصبح لديكم فهم واضح لهذه الأشياء، ألا تشعرون أكثر بأهمية ممارسة الحق وتقييم كل شيء بالحق؟ (بلى). ألا تعتقدون على نحوٍ أكبر أن السعي إلى الحق وفهمه أمران بالغا الأهمية؟ إذا كان شخص ما لا يفهم الحق، فلن يستطيع أن يدرك حقيقة أي أمر، ولن يستطيع أن يدرك حقيقة جميع أنواع الناس، ولن يستطيع أن يدرك حقيقة الناس من جميع البلدان والعرقيات، وبالتالي فهو أحمق، وأبله. عندما يرى بعض الأفراد أشخاصًا يرتدون نظارات، يفترضون أنهم أساتذة جامعيون أو مثقفون، ولذلك يشعرون بالتقيد ولا يجرؤون على الكلام، وكلما رأوا أشخاصًا طوال القامة ووسيمين، يشعرون بالدونية أمامهم. بعد فهم الحق، هل لن يتأثر الناس بهذه الأمور بشكل أساسي؟ من جانب، لن يقيدوا أنفسهم؛ ومن جانب آخر، سيحسّنون إلى حد ما موقفهم ووجهة نظرهم فيما يتعلق بالتعامل مع الناس والأشياء، وسيكون لديهم أيضًا بعض البصيرة في ذلك. سيكون هذا مفيدًا لأداء واجبهم، خاصة عندما يتعلق الأمر بأداء العمل من قِبل القادة والعاملين على جميع المستويات.

2. كيفية التعامل الصحيح مع ظروف المرء الفطرية

بعد أن يكون الناس قد فهموا الأهداف الموجَّه إليها عمل الله ومغزاه الحقيقي، كيف ينبغي لهم أن يتصرفوا من أجل التعامل مع ظروفهم المتأصلة بشكل صحيح؟ كم عدد المبادئ الموجودة؟ (المبادئ التي يمكنني التفكير فيها هي أن الناس ينبغي أن ينظروا إلى طبعهم الخاص، ومستوى قدراتهم، وظروفهم الأخرى بشكل صحيح، وأن يتوقفوا عن السعي إلى الأمور الخارقة للطبيعة، وأن يتوقفوا عن طلب أن يكونوا بشرًا خارقين، وأن يفعلوا ما في وسعهم بأقصى ما لديهم من إمكانات، وألا يجبروا أنفسهم على تحقيق ما هو خارج نطاق قدراتهم. بهذه الطريقة، ستصبح حياتهم أكثر تحررًا، وستصبح إنسانيتهم أكثر طبيعية باضطراد). بادئ ذي بدء، إذا أردت تجنب القيام بأشياء حمقاء أو غبية، يجب أن تفهم أولًا ظروفك الخاصة: كيف هو مستوى قدراتك، وما نقاط قوتك، وما الذي تجيده، وما الذي لا تجيده، بالإضافة إلى الأشياء التي يمكنك القيام بها والتي لا يمكنك القيام بها بناءً على عمرك، وجنسك، والمعرفة التي تمتلكها، وبصائرك وخبرتك الحياتية. أي أنك ينبغي أن يكون لديك فهم واضح لنقاط قوتك ونقاط ضعفك في الواجب الذي تؤديه والعمل الذي تقوم به، وما هي نقائص طبعك الخاص ومزاياه. وحالما يكون لديك فهم واضح لظروفك الخاصة، ومزاياك، وأوجه قصورك، ينبغي أن تنظر بعد ذلك إلى أي مزايا ونقاط قوة ينبغي الحفاظ عليها، وأي أوجه قصور وعيوب يمكن التغلب عليها، وأيها لا يمكن التغلب عليها على الإطلاق؛ يجب أن يكون لديك فهم واضح لهذه الأشياء. لتحقيق هذا الوضوح، فمن ناحية، ينبغي أن تطلب الحق، وتتأمل في هذه الأشياء وتكتسب معرفة بها من خلال مقارنة كلمات الله بوضعك الفعلي، وفي الوقت نفسه، تصلي إلى الله أن يكشف هذه الأشياء. من ناحية أخرى، يمكنك أيضًا أن تسأل الإخوة والأخوات من حولك وتطلب منهم أن يعطوك تنبيهات وتلميحات. بهذه الطريقة، سيكون لديك فهم أعمق لنفسك، وسيكون لديك المزيد من الأفكار والمؤشرات عندما يتعلق الأمر بمعرفة نفسك. توجد بعض المشكلات التي لا يمكن للناس علاجها. على سبيل المثال، قد تكون عرضة لتصبح متوترًا عند التحدث مع الآخرين؛ عندما تواجه أوضاعًا معينة، قد تكون لديك أفكارك الخاصة ووجهات نظرك، ولكنك لا تستطيع التعبير عنها بوضوح. تشعر بالتوتر عندما يتواجد الكثير من الناس على وجه الخصوص؛ فتتحدث بعبارات غير مترابطة وترتعش شفتاك. بعض الناس يتلعثمون حتى؛ وبالنسبة إلى آخرين، إذا كان يوجد أفراد من الجنس الآخر، يكون كلامهم أقل وضوحًا، ولا يعرفون ببساطة ماذا يمكنهم قوله أو فعله. هل من السهل التغلب على هذا؟ (كلا). ليس من السهل عليك، على الأقل في المدى القصير، التغلب على هذا العيب لأنه جزء من ظروفك الفطرية. إذا كنت لا تزال تشعر بالتوتر بعد عدة أشهر من الممارسة، فإن التوتر سيتحول إلى ضغط، ما سيؤثر فيك سلبًا بجعلك تخاف من التحدث، أو مقابلة الناس، أو حضور الاجتماعات، أو إلقاء العظات، وستسحقك هذه المخاوف. ماذا ينبغي أن تفعل إذًا؟ يمكنك التأمل في هذه المسألة والتحدث عنها مع الآخرين؛ لترى ما هي عقلية الآخرين عندما يواجهون هذه المشكلة، وكيف يحلونها، ثم ينبغي أن تمارس هذه الطريقة بنفسك أيضًا. لنفترض أنك في حالة جيدة جدًا خلال اجتماع اليوم؛ فأنت في مزاج مرح، والأكثر من ذلك أنك متأثر بقراءة كلمات الله، وتشعر برغبة خاصة في التعبير عن نفسك. يصادف أن الاجتماع يضم مجموعة صغيرة تتكون من عدد قليل من الأشخاص، لذا تحاول تقديم شركة ببضع كلمات وينتابك شعور جيد حيال ذلك، ولا تشعر بالتوتر. في هذا الوضع، عندما لا تكون تحت أي ضغط ولم تستعد على الإطلاق، تعبِّر عن نفسك بحرية بشكل جيد جدًا، ويكون الجميع متأثرين حقًا وينالون بنيانًا من ذلك. أليس هذا تقدمًا؟ فقط ابدأ ممارسة التحدث وتقديم شركة في اجتماعات تضم مجموعة صغيرة، حيث يوجد عدد قليل من الأشخاص، وستتمكن تدريجيًا من التحدث بشكل طبيعي، وسيتلاشى توترك شيئًا فشيئًا. الممارسة بهذه الطريقة ستحقق أفضل النتائج. أولًا، اختر اجتماعًا يضم مجموعة صغيرة تتكون من عدد قليل من الأشخاص أو بيئة غير رسمية لممارسة ذلك، تحدث وقدِّم شركة بطريقة عفوية، كما لو كنت تدردش، من أجل التغلب على عيبك هذا. في بعض الأحيان، قد تشعر ببعض التوتر بعد التحدث لمدة دقيقة، وقد تشعر بثقة أقل كلما تحدثت أكثر، وقد يقل ما يمكنك أن تقوله كلما استمررت في التحدث؛ في مثل هذه الحالات، لا تواصل التحدث – اختتم حديثك بسرعة وتوقف. في بعض الأحيان، بعد أن تتحدث لفترة من الوقت، قد يكون لدى الجميع الرغبة في الاستماع ويشعرون بتحرر كبير؛ ففي مثل هذه الأجواء، سيتبدد توترك ويزول الضغط الذي تشعر به دون أن تدرك ذلك. فقط في مثل هذه الظروف يمكن أن يتحسن عيبك هذا تدريجيًا؛ لكن لن يتم التغلب عليه. إذا شعرت بعد شهر من التدريب بأن حالتك لم تتحسن كثيرًا، بل ينشأ نوع من الضغط في قلبك، ما يجعلك أكثر توترًا، ما يؤثر بدوره في عملك الطبيعي، وحياتك، وأداء واجباتك، فلا داعي إذًا أن تواصل التدريب. يكفي أن تقوم بواجبك بشكل طبيعي. ركز فقط على القيام بواجبك جيدًا؛ فهذا هو الصواب. احتفظ بهذا النقص، هذا العيب، في قلبك، وصَلِّ إلى الله بصمت، ثم ابحث عن المناسبات المناسبة للتدريب على التحدث والتواصل مع الناس، معبرًا عما تريد قوله بتوضيح كل كلمة، والتحدث بأسلوب منظم وواضح. وبهذه الطريقة، سينصلح هذا النقص أو هذا العيب تدريجيًا. من الممكن أن تصبح بعد عام أو عامين أكثر نضجًا مع تقدمك في العمر وأكثر ألفة مع الأشخاص من حولك، وقد لا تشكل نظراتهم، وآراؤهم، والأجواء التي تنشأ عندما يجتمع الجميع ضغطًا، أو تكبيلًا، أو قيدًا عليك – عندئذٍ قد يتم التغلب على عيبك وعلاجه بين هؤلاء الأشخاص. هذا هو النوع من الأشخاص الذين يعانون من أكثر أشكال هذا العيب حدة؛ ولا يمكنهم التغلب عليه إلا من خلال التمرين والتدريب على المدى الطويل في مثل هذه البيئات. وبالطبع، يوجد أيضًا أشخاص يعالجون تدريجيًا هذا العيب في فترة قصيرة تتراوح بين ثلاثة وخمسة أشهر. لا يشعرون بالتوتر عند التفاعل والتحدث مع الآخرين في الأوضاع العادية، باستثناء عند مواجهة مناسبات كبيرة. لذلك، إذا كان بإمكانك التغلب على هذا النقص، هذا العيب، في المدى القصير، فافعل ذلك. إذا كان من الصعب التغلب عليه، فلا تهتم به، ولا تكافحه، ولا تتحدَّ نفسك. بالطبع، إذا كنت لا تستطيع التغلب عليه، فينبغي ألا تشعر بالسلبية. حتى إذا كنت لا تستطيع التغلب عليه أبدًا في حياتك، فإن الله لن يدينك، لأن هذه ليست شخصيتك الفاسدة. رهبتك من المسرح، وتوترك وخوفك؛ هذه المظاهر لا تعكس شخصيتك الفاسدة؛ سواء كانت فطرية أو ناتجة عن البيئة في وقت لاحق من الحياة، فهي على الأكثر نقص، عيب في إنسانيتك. إذا لم تستطع تغييره على المدى الطويل، أو حتى في حياتك، فلا تشغل بالك به، ولا تدعه يقيدك، وينبغي أيضًا ألا تصبح سلبيًا بسببه، لأن هذه ليست شخصيتك الفاسدة؛ فلا فائدة من محاولة تغييره أو الصراع معه. إذا لم تستطع تغييره، فاقبله، ودعه يوجد، وتعامل معه بشكل صحيح، لأنك تستطيع التعايش مع هذا النقص، أو هذا العيب؛ فوجوده لديك لا يؤثر في اتباعك الله وقيامك بواجباتك. ما دمت تستطيع قبول الحق والقيام بواجباتك بأقصى ما لديك من إمكانات، فلا يزال بإمكانك الخلاص؛ هذا لا يؤثر في قبولك الحق ولا يؤثر في نيلك الخلاص. لذلك، ينبغي ألا يقيدك نقص أو عيب معين في إنسانيتك كثيرًا، وينبغي أيضًا ألا تصبح سلبيًا ومحبطًا كثيرًا، أو حتى تتخلى عن واجبك وتتخلى عن السعي إلى الحق، وتفقد فرصة الخلاص للسبب نفسه. هذا الأمر لا يستحق ذلك على الإطلاق؛ فهذا ما كان ليفعله شخص أحمق وجاهل.

بعض الناس عندما يغنون يستطيعون الوصول إلى النغمات الوسطى فقط ولا يستطيعون الوصول إلى النغمات العالية مهما تدربوا على ذلك. فما الذي يمكن فعله حيال ذلك؟ غنِّ بالنغمات في الطبقات الصوتية الوسطى والمنخفضة فقط؛ لا بأس أن تغني تلك النغمات جيدًا فحسب. إذا كنت تريد أن تتحدى نفسك باستمرار، قائلًا: "أنا أجيد الغناء بالنغمات الوسطى. أريد أن أتحدى نفسي للوصول إلى النغمات العالية"، فحتى إذا نجحت في هذا التحدي، فلن يكون له معنى، ولن يعني ذلك أنك قد ربحت الحق. في أحسن الأحوال، سيعني ذلك فقط أنك اكتسبت مهارة إضافية، ويمكنك القيام بواجب إضافي، ويمكنك غناء المزيد من الأغاني، ويمكنك أن تكون في دائرة الضوء أكثر قليلًا. ولكن ما أهمية ذلك؟ هل كونك في دائرة الضوء أكثر يعني أنك تمارس الحق أكثر؟ هل توجد علاقة بين هذين الأمرين؟ (كلا). إذا كنت تستطيع غناء النغمات الوسطى، فغنِّها جيدًا. إذا كنت لا تستطيع غناء النغمات العالية جيدًا، ولكنك تصر على إجهاد نفسك لغنائها، وينتهي بك الأمر إلى عدم قدرتك على غنائها بشكل صحيح، وأيضًا تصيب نفسك بالمرض من الإرهاق، فإن الله لن يتذكر هذا. ليس مهمًا ما إذا كنت تستطيع غناء النغمات العالية أو النغمات الوسطى، ما دمت تستطيع الغناء جيدًا، وتكون متفانيًا وتبذل قصارى جهدك في واجبك، دون أن تكون لامباليًا، أو مراوغًا ومتكاسلًا، أو ترتكب أعمالًا سيئة بتهور، أو تتفوه بأفكار رنانة، وتسعى جاهدًا – سواء من حيث التقنية، والعاطفة، وجودة النغمة، والنغمات الموسيقية – للغناء بطريقة معيارية وجميلة تلامس القلب، وللغناء بطريقة يمكن أن تؤثر في الناس، وتهدئ قلوبهم أمام الله، وتبنيهم عندما يستمعون إليك، فإن هذا هو القيام بواجبك بطريقة تفي بالمعايير. أما إذا كنت تريد دائمًا تحدي حدودك، وتريد دائمًا تحقيق إنجازات شخصية والتفوق على نفسك، فهذا يكشف شخصيتك الفاسدة الشيطانية، وهذا ليس قيامًا بواجبك. بعد أن تقوم بعملك بشكل صحيح، وتفعل ما أنت قادر على تحقيقه بشكل صحيح، فلا بأس أن تتعلم شيئًا مفيدًا لواجبك في وقت فراغك، ولكن هذا ليس ما يطلبه الله. لنفترض أنك تغني النغمات الوسطى جيدًا، وفي وقت فراغك تتدرب على غناء النغمات العالية. بعد فترة من الوقت، تحقق إنجازًا، وبعد عامين إلى ثلاثة أعوام من العمل الجاد تصبح قادرًا أيضًا على غناء النغمات العالية جيدًا. تكون قادرًا على غناء كلتا النغمتين الوسطى والعالية، وتتم هذين الواجبين؛ فتكون قادرًا على القيام بهذين الواجبين وفقًا لمبادئ الحق، والغناء من كل قلبك، دون أن تكون لامباليًا، أو مراوغًا، أو متكاسلًا، أو تتفوه بأفكار رنانة. هذا أفضل حقًا، إنه عمل صالح، وسيتذكره الله. ولكن لنفترض أنك لا تستطيع تحقيق ذلك، وما زلت تفكر دائمًا: "لدى الله توقعات عالية مني، ألا أكون مراوغًا ومتكاسلًا إذا غنيت النغمات الوسطى فقط؟ الله غير راضٍ!" هذا تصورك الخاص. أنت تتكهن بشأن الله، وتنخرط في ممارسة "تقييم النبيل بمعايير الرذيل". الله لم يفرض عليك مثل هذه المتطلبات. ما يطلبه الله منك هو أن تحسن القيام بما يجب عليك القيام به في نطاق مستوى قدراتك وإمكاناتك المتأصلة، وإذا قمت بذلك جيدًا وفقًا للمبادئ التي يطلبها الله، فإن الله سيكون قد أعطاك بالفعل العلامات الكاملة. أما إذا لم تحاول أن تُحسن القيام بما أنت قادر على تحقيقه، ولم تفعل ذلك وفقًا للمبادئ، وكنت دائمًا مراوغًا ومتكاسلًا وتريد دائمًا أن تتفوه بأفكار رنانة، ولم تمارس تقنيات الغناء المختلفة، ولكنك لا تزال تريد تحدي حدودك، فإن تصرفك هذا خالٍ من العقل، وهو مظهر من مظاهر الغطرسة والجهل، ولن يرضى الله. بالتأكيد لن يقول الله: "هذا الشخص يستطيع غناء النغمات الوسطى ويحاول غناء النغمات العالية أيضًا. وعلى الرغم من أنه لا يستطيع غناء النغمات العالية جيدًا، فإن هذا يدل على اجتهاده الشديد، وهذا كافٍ". لن ينظر الله إليك بهذه الطريقة، لذا لا تشعر بالرضا عن نفسك. الله يراقب فقط ما إذا كان سلوكك يليق بمقامك أم لا، وما إذا كنت شخصًا يقوم بواجبات الكائن المخلوق جيدًا أم لا. يراقب ما إذا كنت، في أداء واجبك، تبذل كل ما في قلبك وقوتك في ظل الظروف المتأصلة التي أعطاك إياها الله، وما إذا كنت تتصرف وفقًا للمبادئ وتحقق النتائج التي يرغب فيها الله. إذا كنت تستطيع إنجاز كل هذه الأمور، فإن الله يعطيك العلامات الكاملة. لنفترض أنك لا تقوم بالأمور وفقًا لمتطلبات الله، وحتى إذا حاولت جاهدًا وبذلت جهدًا، فإن كل ما تفعله هو مجرد التباهي والتفاخر بنفسك، ولا تتصرف وفقًا لمبادئ الحق ولا تبذل كل ما في قلبك وقوتك لإرضاء الله في أداء واجبك. في هذه الحالة، فإن مظاهرك وسلوكك مكروهان عند الله. لماذا يكرههما الله؟ يقول الله إنك لا تركز على المهام المناسبة، ولم تبذل كل ما في قلبك، وقوتك، وفكرك في أداء واجبك، ولا تسير على الطريق الصحيح. إن مستوى القدرات، والمواهب، والملَكات التي منحك إياها الله كافية بالفعل، وكل ما في الأمر أنك لست راضيًا، ولا تكرّس نفسك لواجبك، ولا تعرف مكانك أبدًا، وترغب دائمًا في التفوه بأفكار رنانة والتباهي، ما يؤدي في النهاية إلى إحداث فوضى في واجباتك. لم تستخدم مستوى القدرات، والمواهب، والملَكات التي منحك إياها الله، ولم تبذل جهدًا كاملًا، ولم تحقق أي نتائج. وعلى الرغم من أنك قد تكون مشغولًا جدًا، فإن الله يقول إنك مثل المهرج، ولست شخصًا يعرف مكانه ويركز على مهامه المناسبة له. الله لا يحب مثل هؤلاء الأشخاص. لذلك، بغض النظر عن خططك وأهدافك، إذا لم تقم في النهاية بواجبك وفقًا للمبادئ التي يطلبها الله بكل ما في قلبك، وفكرك، وقوتك، على أساس مستوى القدرات، والمواهب، والملَكات، والإمكانات، والظروف الأخرى المتأصلة التي منحك الله إياها، فإن الله لن يتذكر ما قمت به، ولن تكون بذلك تقوم بواجبك، بل ستكون بذلك تفعل الشر.

هل فهمت مبدأ الممارسة لكيفية التعامل بشكل صحيح مع ظروفك الفطرية؛ أي ظروفك الخاصة، ومزاياك، وأوجه قصورك؟ (نعم). ما الخطوة الأولى؟ أولًا، استفد إلى أقصى حد من المواهب، والإمكانات، ونقاط القوة المتأصلة والموجودة التي منحك الله إياها، بالإضافة إلى المهارات الفنية أو المهنية التي أنت قادر على اكتسابها وتحقيقها، وابذل أقصى ما في وسعك. إذا كنت قد نجحت في إرضاء الله فيما يتعلق بكل هذه الأشياء وتشعر بأنه لا يزال بإمكانك الوصول إلى آفاق أعلى، فألقِ نظرة على أي المهارات الفنية أو المهنية يمكنك تحسينها أو تحقيق إنجاز فيها، وذلك في نطاق ما يمكن لمستوى قدراتك أن يحققه. يمكنك الاستمرار في التعلم والتحسن بناءً على ما يمكنك اكتسابه بمستوى قدراتك. إذًا، كيف ينبغي للمرء أن يمارس التخلي عن مفاهيمه وتصوراته حول عمل الله؟ أولًا، ينبغي أن تفهم ما ظروفك الفطرية، وما الذي منحك الله إياه، وكيف ينبغي أن تستخدم هذه الأشياء، وكيف تطلق العنان لإمكاناتها الكاملة وتستفيد منها إلى أقصى حد، وتحوّلها إلى ظروف أساسية – بدلًا من عقبات – لكي تتمكن من القيام بواجبك بتفانٍ. افهم نقاط قوتك واستغلها. افهم عيوبك ونقائصك، وإذا كان بإمكانك تغييرها في غضون فترة زمنية قصيرة، فافعل ذلك؛ أما إذا لم يكن من السهل تغييرها، فلا تدعها تصبح أحجار عثرة أو عقبات في عملية قيامك بواجبك، ولا تكن مقيدًا أو متأثرًا بها، ولا تكن مكبلًا أو مقيدًا تمامًا بها. لنفترض، على سبيل المثال، أنك ولدت بصحة ضعيفة وبنية جسدية هزيلة، وتريد باستمرار التغلب على ذلك، وتريد أن تكون قادرًا على الأكل، والشرب، والسهر مثل أي شخص طبيعي، لكن الله لم يمنحك ذلك الرصيد من الصحة. إذًا، ينبغي أن تتعامل مع كل يوم بناءً على ظروفك الخاصة، وأن تقوم بالأمور وفقًا للمبادئ التي يطلبها الله. لا تتحدَّ نفسك، ولا تدع عيوبك ونقائصك تصبح أحجار عثرة وعقبات في طريقك لاتباع الله، والقيام بواجبك، والسعي إلى الحق؛ لا تدعها تصبح محفزًا لك لتكون سلبيًا، والأكثر من ذلك، لا تتخلَّ عن السعي إلى الحق أو القيام بواجبك، أو تشعر بالحسد والكراهية تجاه الآخرين لمجرد أن لديك نقائص، وعيوبًا، ونواقص معينة؛ فلا ينبغي أن يوجد أي من هذا. يجب أن تتعامل مع نقائصك وعيوبك بشكل صحيح؛ إذا لم تستطع تغييرها، فينبغي أن تسمح لها بالوجود، ومن ثمَّ تطلب الحق لفهم مقاصد الله، وتكون قادرًا على التعامل معها بشكل صحيح، وألا تكون مقيدًا بها. لماذا يتعين عليك فعل ذلك؟ هذا هو العقل الذي ينبغي أن يكون لدى الإنسانية الطبيعية. إذا كان عقل إنسانيتك طبيعيًا، فينبغي أن تواجه نقائصك وعيوبك بالطريقة الصحيحة؛ فينبغي أن تقر بها وتقبلها. هذا مفيد لك. قبولها لا يعني أن تكون مقيدًا بها، ولا يعني أن تكون سلبيًا في كثير من الأحيان بسببها، بل يعني ألا تكون مقيدًا بها، وأن تدرك أنك مجرد فرد عادي من البشر الفاسدين، ولديك عيوبك ونقائصك الخاصة بك، وليس لديك ما تفتخر به، وأن الله هو الذي يرفع من شأن الناس ليقوموا بواجبهم، وأن الله يهدف إلى أن يعمل كلمته وحياته فيهم، ما يجعلهم قادرين على تحقيق الخلاص والهروب من تأثير الشيطان؛ إن هذا كله هو رفع الله من شأن الناس. كل شخص لديه عيوب ونقائص. ينبغي أن تسمح لعيوبك ونقائصك بالتعايش معك؛ لا تتجنبها أو تخفيها، ولا تشعر في كثير من الأحيان بالكبت الداخلي أو حتى تشعر دائمًا بالدونية بسببها. أنت لست أدنى من غيرك؛ إذا كنت تستطيع القيام بواجبك بكل ما في قلبك، وقوتك، وفكرك، ووفقًا لأفضل ما لديك من إمكانات، ولديك قلب صادق، فأنت ثمين كالذهب أمام الله. إذا لم تكن تستطيع دفع ثمن، وتفتقر إلى الإخلاص في القيام بواجبك، فحتى إذا كانت ظروفك الفطرية أفضل من ظروف الشخص العادي، فأنت لست ثمينًا أمام الله، بل إنك لا تساوي حتى حبة رمل. هل فهمت؟ (نعم). سواء كان الأمر يتعلق بمظهرك الطبيعي، أو مستوى قدراتك وملكاتك الطبيعيين، أو عيوبك ونقائصك في بعض جوانب إنسانيتك، فلا تدع ذلك يقيدك ويؤثر في إخلاصك وخضوعك لله، ولا تدعه يؤثر في سعيك إلى الحق، وبالطبع، لا تدعه بالأحرى يؤثر في الأمر العظيم المتمثل في خلاصك. ينبغي أن تتعامل مع عيوبك ونقائصك بشكل صحيح وتسمح لها بالتعايش معك، بمعنى أنك ينبغي ألا تعود تحاول تغييرها، لأنها لن تؤثر بأي شكل من الأشكال في أدائك لواجبك بكل ما في قلبك، وفكرك، وقوتك، وبالطبع لن تؤثر أيضًا في أداء واجبك وفقًا للمبادئ، بل إن تأثيرها سيكون أقل في سعيك طوال حياتك إلى الحق في إيمانك بالله، أو في كيفية نظرتك إلى الناس أو الأشياء وكيفية سلوكك وتصرفك في عملية السعي إلى الحق. بالطبع، ينبغي ألا تفرض على نفسك مطالب دائمًا، وتفكر: "لا تظهر هذا العيب، لا تدع الآخرين يرون نقائصي، ولا تدع الآخرين ينظرون إليّ بازدراء!" إذا فعلت ذلك، فستعيش حياة مرهقة للغاية. إذا سمحت لنقائصك وعيوبك بالتعايش معك، فاسمح لها بالوجود، وحتى إذا رأى الآخرون نقائصك، فقد يكون ذلك مفيدًا لك، وحماية لك أيضًا، ما يمنعك من أن تصبح متغطرسًا ومغرورًا. بالطبع، بالنسبة إلى الكثير من الناس يتطلب الأمر شجاعة كبيرة لأن يكشفوا عن نقائصهم وعيوبهم. يقول البعض: "الجميع يكشفون عن نقاط قوتهم ومزاياهم. مَن ذا الذي يكشف عن نقاط ضعفه ونقائصه الخاصة عمدًا؟" الأمر لا يتعلق بأنك تكشف عنها عمدًا، بل بأنك تسمح لها بأن تُكشف. على سبيل المثال، إذا كنت خجولًا وتشعر بالتوتر غالبًا عند التحدث في ظل وجود الكثير من الناس حولك، يمكنك أن تأخذ زمام المبادرة وتقول للآخرين: "أشعر بالتوتر سريعًا عند التحدث؛ أرجو من الجميع أن يتفهموا ذلك ولا ينتقدوني". تأخذ زمام المبادرة في الكشف عن نقائصك وعيوبك للجميع، حتى يتفهموا ويتسامحوا معك، وحتى يتعرف عليك الجميع. كلما تعرف عليك الجميع أكثر، كان قلبك أكثر راحة، وكنت أقل تقيدًا بنقائصك وعيوبك. سيكون هذا في الواقع مفيدًا ومساعدًا لك. إن إخفاء نقائصك وعيوبك دائمًا يثبت أنك لا تريد التعايش معها. إذا سمحت لها بالتعايش معك، فعليك أن تكشف عنها؛ فلا تشعر بالخجل أو بالإحباط، ولا تشعر بالدونية تجاه الآخرين، أو تظن أنك عديم الفائدة ولا أمل في خلاصك. ما دمت تستطيع السعي إلى الحق، وتستطيع القيام بواجبك بكل ما في قلبك، وكامل قوتك، وكل تفكيرك وفقًا للمبادئ، وقلبك صادق، ولا تتعامل مع الله بلا مبالاة، فإن لديك أملًا في الخلاص. إذا قال شخص ما: "انظر كم أنت عديم الفائدة وخجول. تصبح متوترًا للغاية لمجرد نطق بضع كلمات، ويصبح وجهك أحمر بالكامل"، فينبغي أن تقول حينئذٍ: "أنا ذو مستوى قدرات ضعيف ولست بارعًا في التحدث. إذا شجعتموني، فسأتمتع بالشجاعة لممارسة التحدث". لا تعتقد أنك عديم الفائدة، أو أنك مصدر إحراج. بما أنك تعلم أن هذه نقائص إنسانيتك ومشكلاتها، فينبغي أن تواجهها وتقبلها. لا تدعها تؤثر فيك بأي شكل من الأشكال. أما بشأن متى ستتغير هذه النقائص والعيوب، فلا تشغل بالك بذلك. ركز فقط على العيش والقيام بواجبك بشكل طبيعي بهذه الطريقة. عليك فقط أن تتذكر: هذه النقائص والعيوب الإنسانية ليست أشياء سلبية أو شخصيات فاسدة، وما دامت ليست شخصيات فاسدة، فلن تؤثر في أداء واجبك أو سعيك إلى الحق، وتأثيرها سيكون حتى أقل في نيلك الخلاص؛ وبالطبع، الأكثر أهمية هو أنها لن تؤثر في نظرة الله إليك. ألا يُطمئِن ذلك بالك؟ (بلى). إذا كنت لا تزال تقلق من أن ينظر إليك الآخرون بازدراء، فهذه مشكلة في شخصيتك المتغطرسة، ويجب عليك أن تعالج هذه الشخصية المتغطرسة. هذا هو طريق الممارسة للتعامل مع نقائصك وعيوبك بشكل صحيح. أليست الممارسة بهذه الطريقة تسهِّل عليك التخلي عن هذه الأشياء وألا تعود مقيدًا بها؟ (بلى).

هل الأداء الطبيعي لواجب شخص ما ونقائص إنسانيته وعيوبها تؤثر في بعضها بعضًا؟ (من خلال شركة الله، أفهم الآن أن نقائص الإنسانية وعيوبها ليست شخصيات فاسدة، وأنها لن تؤثر في أداء الناس الطبيعي لواجباتهم. وما دام الناس يقومون بواجباتهم وفقًا لمبادئ الحق، فسوف يحصلون على نتائج جيدة. أما بالنسبة إلى عيوب الإنسانية ونقائصها، فإذا كانت لدينا القدرة للتغلب عليها، فيمكننا القيام بذلك. وإذا كنا لا نستطيع التغلب عليها في فترة زمنية قصيرة، فينبغي أن نسمح لها بالوجود، وأن نكون قادرين على التعامل معها بشكل صحيح). إذا كان مستوى تعليمك منخفضًا، ولكنك تحتاج إلى استخدام المعرفة الأكاديمية في واجبك، أليس هذا نوعًا من النقص؟ (بلى). إذًا، كيف يمكن علاج هذه الصعوبة؟ (يمكنني القيام بواجب يناسبني بناءً على مستوايَ التعليمي. أما إذا كان هذا الواجب يناسبني، ولكنه يتطلب قدرًا معينًا من المعرفة الأكاديمية، فيمكنني الاستعانة ببعض الإخوة والأخوات المتعلمين للتعاون معي؛ إذ يمكننا استخدام نقاط قوة بعضنا البعض لتعويض نقاط ضعفنا، وإتمام هذا الواجب معًا). هل يمكن للحق أن يعوّض تدني مستوى التعليم؟ (نعم، لأنه عندما يمتلك الشخص الحق، يمكنه أن يدرك حقيقة الأمور). إن التعليم يكون على مستوى المعرفة. مهما كنت واسع المعرفة، إذا كنت لا تفهم الحق، فعندما تتحدث أو تكتب مقالات، لن تتمكن إلا من استخدام قواعد نحوية صحيحة، ولن تكون قادرًا على شرح المشكلات المتعلقة بالحق بوضوح أو علاجها. لذا، التعليم ليس مهمًا؛ فالحق أكثر أهمية من التعليم. بالطبع، إذا لم يكن لديك أساس من التعليم، وإذا كان واجبك يتضمن معرفة أكاديمية، فلن تكون كفئًا له. ومع ذلك، إذا فهمت الحق، فيمكنك توجيه الآخرين؛ يمكنك إجراء تدقيق من حيث مبادئ الحق. إذا كان مستوى تعليمك منخفضًا وتفتقر إلى القدرة على التعبير عن نفسك، وتريد أن تبشّر بعظات أو تعقد شركة عن الحق، يمكنك الاستعانة بشخص متعلم لمساعدتك في ترتيب مسوداتك. عندئذ سيكون من السهل عليك تحقيق نتائج عندما تعقد شركة أو تبشّر. ومع ذلك، يجب أن تفهم الحق على الأقل. إذا كنت لا تفهم الحق، وكنت أيضًا غير متعلم، فلن تكون قادرًا على القيام بواجبات تتضمن معرفة أكاديمية، ولذا ينبغي أن تقوم بواجب يناسب مستواك التعليمي. ألا يعالج هذا المشكلة؟ (بلى). لذا، فإن السعي إلى الحق هو الشيء الأكثر أهمية، بغض النظر عن المنظور الذي تنظر إليه من خلاله. يمكنك تجنب عيوب الإنسانية ونقائصها، لكن لا يمكنك أبدًا التهرب من طريق السعي إلى الحق. بغض النظر عن مدى كمال إنسانيتك أو نبلها المحتمل، أو ما إذا كان لديك عدد أقل من العيوب والنقائص، وتمتلك نقاط قوة أكثر من الآخرين، فإن هذا لا يعني أنك تفهم الحق، ولا يمكن أن يحل محل سعيك إلى الحق. على العكس من ذلك، إذا سعيت إلى الحق، وفهمت الكثير منه، وكان لديك فهم عميق وعملي كافٍ له، فهذا سيعوض العديد من النقائص والمشكلات في إنسانيتك. على سبيل المثال، لنفترض أنك خجول وانطوائي، وتعاني من التلعثم، ولم تحظَ بتعليم جيد – أي لديك الكثير من العيوب والنقائص – ولكن لديك اختبار عملي، وعلى الرغم من أنك تتلعثم عند التحدث، فإنك تستطيع عقد شركة عن الحق بوضوح، وتقوم هذه الشركة ببناء الجميع عندما يسمعونها، وتعالج المشكلات، وتمكّن الناس من الخروج من السلبية، وتبدد شكاواهم وأفهامهم الخطأ حول الله. كما ترى، على الرغم من أنك تتعتع في كلامك، فإن كلماتك يمكن أن تعالج المشكلات؛ كم هي مهمة هذه الكلمات! عندما يسمعها الناس العاديون، يقولون إنك شخص غير متعلم، وإنك لا تتبع قواعد النحو عندما تتكلم، وأحيانًا الكلمات التي تستخدمها ليست مناسبة حقًا. قد تكون تستخدم اللغة المحلية أو اللغة الدارجة، وأن كلماتك تفتقر إلى رقي الأشخاص المتعلمين الذين يتحدثون ببلاغة شديدة وأسلوبهم. ومع ذلك، فإن شركتك تحتوي على واقع الحق، ويمكنها علاج صعوبات الناس، وبعد أن يسمعها الناس، تختفي كل الغيوم المظلمة من حولهم، وتُعالج جميع مشكلاتهم. كما ترى، أليس فهم الحق أمرًا مهمًا؟ (بلى، هو كذلك). لنفترض أنك لا تفهم الحق، وعلى الرغم من أنّ لديك بعض المعرفة الأكاديمية وتتحدث ببلاغة، عندما يسمعك الجميع تتحدث، يفكرون: "كلماتك مجرّد تعاليم، ولا يوجد فيها أدنى قدر من واقع الحق، ولا يمكنها علاج المشكلات الحقيقية على الإطلاق، أليست كلماتك هذه كلها جوفاء؟ أنت لا تفهم الحق. ألست ببساطة فريسيًا؟" على الرغم من أنك تحدّثت بالعديد من التعاليم، فإن المشكلات تظل دون علاج، وتفكر في قرارة نفسك: "لقد كنت أتحدث بصدق وجدية شديدين. لماذا لم تفهموا ما قلت؟" لقد تحدثت بقدر هائل من التعاليم، لكن أولئك الذين كانوا سلبيين ظلوا سلبيين، وأولئك الذين كان لديهم أفهام خطأ عن الله ما زال لديهم تلك الأفهام الخطأ، ولم يتم علاج أي من الصعوبات الموجودة في أدائهم لواجباتهم؛ وهذا يعني أن الكلمات التي تحدثت بها كانت مجرد هراء. بغض النظر عن عدد النقائص والعيوب الموجودة في إنسانيتك، إذا كانت الكلمات التي تتفوه بها تحتوي على واقع الحق، فإن شركتك يمكنها علاج المشكلات؛ أما إذا كانت الكلمات التي تتفوه بها هي تعاليم، وخالية من أدنى قدر من المعرفة العملية، فإنه مهما تحدثت، لن تكون قادرًا على علاج مشكلات الناس الحقيقية. بغض النظر عن كيفية نظر الناس إليك، ما دامت الأشياء التي تقولها لا تتوافق مع الحق، ولا يمكنها معالجة حالات الناس، أو علاج صعوباتهم، فلن يرغب الناس في الاستماع إليها. إذًا، أيهما أكثر أهمية: الحق أم ظروف الناس الخاصة؟ (الحق أكثر أهمية). إن السعي إلى الحق وفهمه هما الشيئان الأكثر أهمية. لذا، بغض النظر عن النقائص التي لديك فيما يتعلق بإنسانيتك أو ظروفك الفطرية، يجب ألا تقيّدك. بدلًا من ذلك، ينبغي أن تسعى إلى الحق، وتعوض نقائصك المختلفة بفهم الحق، وإذا اكتشفت بعض أوجه القصور في نفسك، فينبغي أن تسرع إلى تصحيحها. بعض الناس لا يركزون على السعي إلى الحق، بل يركزون دائمًا بدلًا من ذلك على علاج الصعوبات، والعيوب، والنقائص في إنسانيتهم، وإصلاح مشكلات إنسانيتهم، ويتبين أنهم بذلوا عدة سنوات من الجهد دون الحصول على نتائج واضحة، ومن ثمَّ يشعرون بخيبة أمل من أنفسهم، ويظنون أن إنسانيتهم ضعيفة للغاية وأنه لا أمل في فدائهم. أليس هذا غباءً شديدًا؟

3. لربح الحق والحياة يجب على المرء أن يسعى إلى الحق ويُعالج شخصياته الفاسدة

يبدو بعض الناس لطفاء، ومتسامحين، وحليمين؛ فيتحدثون بدماثة وينفذون العمل بسرعة وبقوة كالبرق وبحضور مهيب. تبدو إنسانيتهم كاملة تمامًا، ولديهم الهيئة النموذجية لشخصية قيادية. ومع ذلك، فهم لا يفهمون أي حقائق على الإطلاق، ويحاولون استخدام التعاليم لعلاج كل أنواع المشكلات، وهم عاجزون عن القيام بأي عمل جوهري أو تنفيذ ترتيبات العمل. أليسوا عديمي الفائدة؟ هؤلاء هم الفريسيون النموذجيون. ظاهريًا، يرتدي الفريسيون ملابس أنيقة، ويتسمون بالوقار والرزانة؛ فهم مثقفون، وضليعون في آداب السلوك، ومهذبون، ومحبون، ومتسامحون، وصبورون. سلوكهم لائق للغاية، ويتحدثون مع الآخرين بلطف بالغ، وحياء، وتواضع. لا يمكنك أن ترى أي نواقص، أو أوجه قصور، أو نقائص فيهم. وانطلاقًا من إنسانيتهم، يبدون جديرين بالثقة للغاية، وذوي بصيرة، وراقين، ومنعمين، تمامًا مثل السادة المثقفين والأنيقين الذين يتحدث عنهم الصينيون. تبدو إنسانيتهم كاملة، ولا يمكن العثور على أي خطأ فيهم ظاهريًا، لكن هل يفهمون مقاصد الله؟ هل يفهمون مبادئ القيام بكل أنواع الأمور؟ يمكن لهؤلاء الأشخاص التحدث لساعات في كل اجتماع، وأولئك الذين لا يفهمون الحق ينحنون في إعجاب، معتقدين أنهم يتحدثون بطريقة بليغة للغاية، ويعبِّرون عن أنفسهم بطريقة واضحة ومنطقية للغاية. أما أولئك الذين يفهمون الحق، فيعرفون بعد الاستماع إلى هؤلاء الأفراد أن ما يتحدثون عنه هو مجرد تعاليم، وأنه لا يعالج الصعوبات الفعلية للناس من خلال استهداف مشكلاتهم. هؤلاء الأفراد يتجاهلون الصعوبات الحقيقية التي يواجهها الناس، ولا يعرفون سوى كيفية التبشير بالتعاليم الفارغة والتحدث بلا نهاية عن النظريات السامية والجوفاء. وبعد أن يتكلموا، يشعرون حتى بالرضا التام عن أنفسهم، معتقدين أنهم يفهمون الحق ويمتلكون واقع الحق. في الواقع، ما يطلبونه هو مجرد تمويه المظهر الخارجي لإنسانيتهم لتبدو كاملة وأنيقة، ويجعلونها تبدو سامية وعظيمة. ومع ذلك، فإن جوهرهم وشخصياتهم الفاسدة التي تقاوم الله لم تتغير على الإطلاق. إن مفاهيمهم عن الله، وتمردهم عليه، وأفهامهم الخطأ عنه، وتحفظهم وشكوكهم تجاهه، وخاصة مطالبهم غير المعقولة ورغباتهم المفرطة تجاهه، تملأ عقولهم بالكامل. هم لا يسعون إلى الحق على الإطلاق، ولا يقبلونه على الإطلاق. لذا، فإن وصف إنسانيتهم بأنها "كاملة" هو استخدام لكلمة "كاملة" بمعنى ازدرائي، لأنه لا توجد إنسانية كاملة؛ فـ "كمالهم" هو محض واجهة وستار. لا توجد إنسانية بلا نقائص، إنها واجهة، لا تصدقهم. كلما بدا شخص ما أكثر كمالًا من الخارج، وجب عليك أن تحذر منه أكثر، وتراقبه، وتميّزه. كيف تميّزهم؟ تفاعل معهم أكثر، وتحدث معهم أكثر، وانظر ما إذا كانوا يفهمون أنفسهم أم لا. لنفترض أنّه قال: "أنا إبليس، أنا شيطان، أنا أقاوم الله، أنا فاسد! أنا خطَّاء، كبير الخطاة، الله لا يجدني مُرضيًا، الله يبغضني!" أو "أنا أعمى وأحمق، وفقير ومثير للشفقة! أنا قذر، أنا نجس!" هل توجد أي حقائق فعلية في هذه الكلمات؟ هل يوجد أي فهم جوهري؟ (كلا). ليس لديهم أي فهم على الإطلاق لشخصياتهم الفاسدة؛ فهم لا يقرّون حتى بحقيقة أن لديهم شخصيات فاسدة. هم فقط يتعلمون التحدث ببعض الكلمات الجوفاء وبعض النظريات. هذه الكلمات الجوفاء والنظريات ليست فهمًا نابعًا مما شعروا به أو اختبروه في أعماق قلوبهم؛ فإنها مجرد كلمات معسولة، كلها عبارة عن واجهة يعرضونها. إذا طلبت منهم بعد ذلك أن يتحدثوا عن اختباراتهم الخاصة، وكيف توصلوا إلى فهم شخصياتهم الفاسدة، وما التهذيب الذي خضعوا له، وأي من كلمات الله قرؤوا حينئذٍ لعلاج شخصياتهم الفاسدة، فإنهم يتصرفون كما لو أنهم لم يسمعوك، ويقولون مرة أخرى كومة من الكلمات عديمة الفائدة: "إن مستوى قدراتي ضعيف، ولدت خطَّاءً، أنا شخص وضيع في كومة قذارة، أنا غير مستحق لخلاص الله! لديّ شخصيات فاسدة، ولست قادرًا على تقديم شهادة لله أينما كنت؛ فأنا أحب فقط أن يكون لي مكانة". إذا سألتهم كيف حاولوا علاج هذا، فسيجيبونك بإجابة غير ذات صلة: "ينبغي ألّا يكون للناس مكانة؛ فمتى حصلوا على مكانة، انتهى أمرهم. إن السعي إلى المكانة هو رغبة مفرطة. حاول فقط أن تكون أقل الأشخاص شأنًا، وأينما ذهبت، فاجلس على أدنى مقعد، واجلس في المكان الأقل بروزًا. يجب أن يكون الناس متواضعين؛ وهذا ما يسمى التواضع". هل خضعوا لأي تغيير جوهري؟ هل مروا بأي اختبارات حقيقية؟ (كلا). لم يحدث أي من هذين الأمرين. هل لديهم أي فهم لشخصياتهم الفاسدة؟ (كلا). ليس لديهم أي فهم لها. إذًا، هل يقبلون الحق أو كلمات الله؟ (كلا). الأشخاص الذين لا يقرّون بأن لديهم شخصيات فاسدة لا يقبلون الحق أبدًا. لو قبلوا الحق، لقارنوا كل كلمة وفعل وكشوفاتهم عن فسادهم بكلمات الله. وعندما يكشفون عن فساد، سيتأملون في أنفسهم، ويسألون أنفسهم لماذا كشفوا عن فساد في سياق كذا وكذا، وما الذي كانوا يفكرون فيه في ذلك الوقت وما الذي كان يحكمهم آنذاك. من خلال كشف كلمات الله وإجراء المقارنات، كانوا سيكتشفون أن هذه شخصية فاسدة، وأنهم ليسوا مقدسين أو أنقياء كما تصوروا، ويتضح أنهم أيضًا يحملون خداعًا، ومقاصد أنانية، وطموحات، ورغبات، وأنهم ببساطة ليسوا أشخاصًا يمتلكون واقع الحق. هل مروا بمثل هذه الاختبارات؟ كلا. لقد قالوا الكثير من الكلمات، ولكن لا توجد حقيقة واحدة تثبت أنهم يقرّون بأنّ لديهم شخصيات فاسدة. لقد آمنوا بالله لسنوات عديدة، ومع ذلك ليس لديهم أي اختبار للحق على الإطلاق. هم يتكلمون بتعاليم فقط، ويتأملون فقط في كيفية التظاهر وتزيين أنفسهم لتغطية عيوب إنسانيتهم ونقائصها. هم يزينون أنفسهم بالسلوكيات، والأفعال، وتعبيرات الوجه، والمظهر، والسلوكيات المرتبطة بالروحانية الزائفة، بينما يحتفظون بشخصياتهم الفاسدة مُثبتة داخلهم بإحكام، وشدة، وأمان. ليس لديهم أدنى قبول لأيٍ من مختلف القضايا المتعلقة بشخصيات الإنسان الفاسدة التي يكشفها الله، أو الأقوال المختلفة التي يستخدمها الله لكشف هذه الشخصيات، ولا يأخذونها في الاعتبار أو على محمل الجد؛ فهم يكتفون ببذل الجهد في المظهر الخارجي لإنسانيتهم. ثم إذا طلبت منهم التحدث عن فهمهم لكلمات الله، وما إذا كان لديهم أي فهم أو تقدير حقيقي أم لا لكلماته عن التوبيخ والدينونة، وكلماته التي تكشف عن شخصيات البشر الفاسدة، أو كلماته عن شخصية الله، فإنهم يتجنبون هذه الموضوعات العملية ويطلقون مرة أخرى تيارًا من النظريات الروحية: "الله هو الخالق، والله له السيادة على كل شيء، وأعمال الله عجيبة! الله جدير بالتسبيح والتمجيد، الله فريد، سلطان الله وقوته مطلقان!" يقول الناس: "تحدث عن اختبارك الخاص إذًا. في أي أمر رأيت شخصية الله وقداسته؟" فيجيب: "الله عظيم جدًا، والإنسان تافه جدًا، الإنسان لا قيمة له! إن الإنسان في نظر الله أدنى منزلة حتى من النمل الذي على الأرض. الله يرفع من شأن الإنسان!" هل لديهم أي فهم من هذا النوع؟ (كلا). ليس لديهم أي فهم من هذا النوع على الإطلاق. أي نوع من الأشخاص هؤلاء؟ (فريسيون منافقون). هؤلاء فريسيون منافقون. هم لا يقبلون الحق على الإطلاق؛ فكلمات الله والحق مجرد شعارات وتعاليم في نظرهم. عادةً ما يقرؤون كلمات الله، ويكتبون ملاحظات العبادة الروحية، ويحضرون الاجتماعات، ويقرؤون كلمات الله مصلّين؛ هم يؤدون كل هذه الإجراءات دون أن يفوّتوا أيًا منها أو يغفلوا عن أي منها. إذًا، ما الذي استوعبوه من قراءة كلمات الله هذه؟ ما الذي اكتسبوه؟ هم لا يقرؤون كلمات الله لفهم الحق، فضلًا عن مطابقة كلماته مع شخصياتهم الفاسدة، ومفاهيمهم وتصوراتهم، أو أفكارهم وآرائهم المحرَّفة، حتى يتمكنوا من علاج مشكلاتهم، ويصبح لديهم طريق يتبعونه في ممارستهم. هم يقرؤون كلمات الله لتزويد أنفسهم بالتعاليم حتى يتمكنوا من إلقاء المحاضرات على الآخرين وتعليمهم دروسًا في الاجتماعات. يختلف ما يقولونه في كل مرة، ويمكنهم التحدث بلا انقطاع لفترة طويلة، واختيار كلمات مختلفة من كلام الله لعقد شركة حولها مع أشخاص مختلفين، بهدف جعل الآخرين يقدّرونهم ويبجلونهم. بعض الناس بارعون للغاية في إخفاء حقيقتهم؛ إلى أي حد يمكن أن تصل حقارتهم؟ عندما يستمعون إلى الكلمات التي قلتُها ويجدونها مفيدة، يحفظونها، ثم يبحثون عن فرص للتباهي بها خلال الاجتماعات. وعلى وجه الخصوص، عندما يكونون بين مجموعات من المؤمنين الجدد – أشخاص لم يسمعوا الكثير من العظات، ولا يستطيعون تذكر كلمات الله حتى إن كانوا قد قرؤوا بعضها – يستغلون هذه الفرصة ويبدؤون في التباهي والاستعراض بين هؤلاء المؤمنين الجدد. بعد الاستماع إليهم، يظن الجميع: "هذا الشخص قد استنار بالروح القدس، هو روحاني". استخدام مثل هذه الوسائل للتباهي بأنفسهم من أجل كسب تقدير الآخرين وتبجيلهم لهم؛ أليس هذا تصرفًا حقيرًا؟ أليس هذا تضليلًا للناس؟ (بلى). هذا تضليل للناس.

إذا كنت طوال حياتك تطلب مبادئ الحق وتطلب كلمات الله بوصفها أساسًا لعلاج شخصياتك الفاسدة والأشياء بداخلك التي لا تتوافق مع الحق، فإنك في نهاية المطاف ستكون بالتأكيد شخصًا ينال الخلاص. ولكن لنفترض أنك ركزت جهودك طوال حياتك على طرق لعلاج عيوب إنسانيتك ونقائصها وطلبت تلك الطرق، مبتكرًا كل أنواع الوسائل للتخلص من أي عيوب ونقائص، حتى تصبح شخصًا مختلفًا عن البقية، وكاملًا، وخاليًا من العيوب. حتى أن بعض الناس يقولون: "أريد أن أصبح شخصًا نقيًا، شخصًا ساميًا وعظيمًا، شخصًا يسمو على كل الإنسانية الطبيعية". دعني أخبرك: بفعل ذلك، تكون قد فشلت! بغض النظر عن العيب أو النقص في إنسانيتك الذي تحاول علاجه، فإنه لا علاقة له بخلاصك، لأنك لا تسعى إلى الحق لعلاج شخصياتك الفاسدة. إذا عالجت نقائص إنسانيتك وعيوبها فعلًا، فإن هذا يعني على الأكثر أنه لا يمكن رؤية أي عيوب إنسانية فيك من الظاهر فحسب، وأنك تبدو كاملًا ومهذبًا من الظاهر. دعك من حقيقة أن عيوب إنسانيتك ونقائصها مستحيلة التغيير من الأساس؛ فحتى لو تغيرت، فإن عيوبك ونقائصك الأكبر – أي شخصياتك الفاسدة – لا تزال مخبأة بداخلك! كلما تظاهرت وسعيت إلى إنسانية كاملة خالية من أي نقائص، ازدادت شخصياتك الفاسدة تشابكًا وتقييدًا لك بعمق وإحكام، ما يجعلك أكثر غطرسة، وخداعًا، وخبثًا، وعنادًا. وما عاقبة هذا؟ إنه يجعلك تنحرف أكثر عن الحق وعن طريق السعي إلى الحق. في نهاية المطاف، ستكون عاقبتك الاستبعاد، وسينتهي أمرك. لا توجد فرصة لأن يستثنيك الله ويخلّصك لمجرد أنك كامل ظاهريًا أو تبدو شخصًا نقيًا. بل على العكس، كلما سعيت إلى إنسانية كاملة خالية من أي نقائص، زاد بغض الله لك ولن يعمل فيك. ومع ذلك، غالبًا ما يشعر بعض الناس بالندم والحزن لأنهم يكشفون عن شخصيات فاسدة. وبينما يشعرون بالندم، فإنهم يعقدون العزم على السعي إلى الحق، ويصبحون قادرين على تحمل المشقة ودفع الثمن من أجل اكتساب الحق، ويثابرون على قراءة كلام الله يوميًا، ويصلون إلى الله ويطلبون الحق في كل الأمور. وبهذه الطريقة يزداد فهمهم للحق وضوحًا، ويحققون تدريجيًا بعض الدخول، والمكاسب، والعيش الفعلي بحسب جميع جوانب الحق. وفي نهاية المطاف، عندما يواجهون جميع أنواع الأشخاص، والأحداث، والأشياء، يكون لديهم مبادئ الحق الملائمة للممارسة والقيام بالتدقيق بها. بعد سنوات عديدة من الاختبار، ومن خلال توبيخ الله، ودينونته، وتهذيبه، وأيضًا من خلال الثمن الذي دفعوه سعيًا إلى الحق، يتوصلون تدريجيًا لأن يكون الحق هو حياتهم في داخلهم. يزداد أملهم في الخلاص أكثر فأكثر، وتصبح احتمالية تمردهم على الله وخيانتهم له أقل فأقل. على الرغم من أن نقائص إنسانيتهم وعيوبها وظروفهم المتأصلة تظل أساسًا دون تغيير، فإن شخصياتهم الفاسدة تتضاءل بوتيرة ثابتة، ويقاومون الله ويتمردون عليه بوتيرة أقل، وتزداد محبة الله لهم، ويزداد بناؤهم للآخرين روحيًا، ويصبحون صالحين للاستخدام بشكل متزايد. إذا استمر مثل هؤلاء الناس في هذا الطريق، فسيكونون هم بالتأكيد مَن ينالون الخلاص؛ فهؤلاء هم الذين يهدف عمل الله إلى خلاصهم. راقبوا الناس من حولكم. انظروا مَن يبذل دائمًا جهدًا دؤوبًا في المظاهر، وفي نقائص إنسانيته، وعيوبها، ونقاط ضعفها، ويبذل أقصى ما في وسعه للتستر والتمويه لكسب تقدير الآخرين، وإعجابهم، وتبجيلهم له، ولكي تكون له مكانة في قلوب الناس؛ فالناس من هذا النوع هم الفريسيون. الفريسيون ليس لهم سوى مصير واحد في النهاية: الهلاك مع الفأر. لذلك أقول إن الناس من هذا النوع قد انتهى أمرهم واستُبعدوا.

إن العمل الذي يقوم به الله – من البداية إلى النهاية – ليس لتغيير النقائص والعيوب في إنسانية الناس، بل هو فقط لاستعادة ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. ما يريد الله تغييره هو شخصيات الناس الفاسدة. وبالطبع، كثيرًا ما يتحدث الله عن التخلص من شخصيات الناس الفاسدة وبالتالي تمكينهم من نيل الخلاص. إذًا، على أي أساس تُبنى عملية استعادة الإنسانية الطبيعية؟ إنها تُبنى على أساس تخلص الناس من شخصياتهم الفاسدة. إن استعادة الناس للإنسانية الطبيعية تدريجيًا تعني أن ضميرهم يكتسب الإحساس، وعقلهم يصبح طبيعيًا بشكل متزايد، ويصبحون قادرين على فعل الأشياء الصحيحة وقول الكلمات الصحيحة من منظور الإنسانية الطبيعية؛ فلا يسببون عراقيل أو اضطرابات، كلامهم وأفعالهم ليست اندفاعية، ولا عمياء، ولا متهورة، بل تستند بالكامل إلى مبادئ كلمات الله، وعقلهم طبيعي للغاية، وإنسانيتهم مستقيمة ولطيفة للغاية. إذًا، على أي أساس يمكن تحقيق هذه الأمور والوصول إلى هذه الدرجة من الاستعادة؟ يتحقق ذلك على أساس تغيير شخصيات الناس الفاسدة، وتخلصهم من شخصياتهم الفاسدة من خلال ممارسة الحق وقبول دينونة الله وتوبيخه. ومع ذلك، إذا لم تتغير شخصياتك الفاسدة أو تتخلص منها، فحتى إذا كانت إنسانيتك صالحة نسبيًا وكنت تمتلك بعض الضمير والعقل، فمن دون أن يكون الحق حياتك، لن يستطيع ضميرك وعقلك تولي السيطرة عليك، وستظل في كثير من الأحيان تتأثر بشخصياتك الفاسدة التي تحرضك وتحثك على القيام بأمور تتعارض مع ضميرك وعقلك. لذلك، حتى إذا كنت تمتلك القليل من حس العدالة، فإنه مجرد نوع من الرغبة والعزم. أنت لا تمتلك سوى القليل من الإنسانية الطيبة، ولكن لأن شخصياتك الفاسدة هي حياتك وتتحكم بك من الداخل، فإن ما يمكنك تحقيقه هو عدم ارتكاب الشر وعدم المبادرة إلى غش الآخرين وإيذائهم فحسب، وهو ما يعد إنجازًا جيدًا بالفعل. بعبارة أخرى، لا يمكنك أن تضمن عدم ارتكابك للشر إلا عندما لا تتأثر مصالحك الشخصية، وحالما تتأثر مصالحك الشخصية، ستنبثق شخصياتك الفاسدة لتقمع ضميرك وعقلك، ما يجعلك تدافع عن مصالحك الخاصة وحقوقك، ومن ثمَّ سيكون من الصعب جدًا عليك أن تدع ضميرك وعقلك يتوليان السيطرة عليك. لماذا؟ لأن الحق ليس حياتك؛ بل شخصيات الشيطان الفاسدة هي حياتك. لذلك، لا يمكنك أن تكشف إلا عن القليل من ضمير إنسانيتك أو عقلها عندما لا تتضرر مصالحك. وحالما تتضرر مصالحك أو تتعرض للتهديد، فإن شخصياتك الفاسدة ستنبثق على الفور لتقمع ضميرك وعقلك، ما يجعلك تفعل أمورًا تتعارض مع الضمير والعقل – أي أشياء تتعارض مع الأخلاق والعدالة الأخلاقية – وقد تكون قادرًا على فعل أي شيء. بالطبع، يمكن القول إن كل هذه الأفعال تتعارض مع الحق؛ وهذا أمر لا مفر منه. لذلك، فإن ما يعيش الإنسان بحسبه لا يعتمد على ظروف إنسانيته، إنما على جوهر حياته الداخلية. إذا كان حقًا لديه الحق بوصفه حياةً له، فإن حياته تحتوي على الحق، وكلمات الله، وطريق اتقاء الله والحيد عن الشر. عندئذٍ سيبقى ضمير إنسانيته الطبيعية وعقلها في حالة مثالية وقادرين على العمل، ما يمكّنه من ممارسة الحق والتصرف وفقًا للمبادئ. أمّا إذا كان جوهر حياة الشخص هو شخصياته الفاسدة، فإن ضميره وعقله ينخفضان إلى أدنى مستوى، أي أنهما بالكاد لا ينحدران إلى ما دون الحد الأدنى من الإنسانية. ما هذا الحد الأدنى؟ "أسالم من يسالمني وأعادي من يعاديني"؛ "العين بالعين والسن بالسن"؛ "جعل الآخرين يتجرعون مرارة الكأس نفسه". ماذا أيضًا؟ "خير لك أن تكون حقيرًا حقيقيًا من نبيل زائف". هذا هو الحد الأدنى للسلوك الذاتي للعديد من غير المؤمنين. بالنسبة إلى غير المؤمن، فإن كونه قادرًا على الممارسة بهذه الطريقة لهو أمر جيد جدًا بالفعل. ماذا فهمتم من هذا؟ إذا لم تسعَ إلى الحق، فلن تتخلص من شخصياتك الفاسدة، ولن يتغير جوهر حياتك، وإذا لم يتغير جوهر حياتك، فلن يُستعاد ضمير إنسانيتك الطبيعية وعقلها من حيث الجوهر، بل سيقتصر الأمر على عدم انحدارهما من الناحية الشكلية إلى ما دون الحد الأدنى للإنسانية. ومع ذلك، إذا تخلصت من شخصياتك الفاسدة وتغير جوهر حياتك، فإن ضمير إنسانيتك الطبيعية وعقلها سيتم تحسينهما والارتقاء بهما إلى حدٍ معيّن. ما معنى "التحسن" و"الارتقاء" هنا؟ يعني أن ضميرك وعقلك سيصبحان يعملان بشكل طبيعي؛ فلن يقتصر الأمر على أنهما بالكاد لا ينحدران إلى ما دون الحد الأدنى، بل يصلان إلى معيار ممارسة الحق. مَن يُدعوْن بالأشخاص الصالحين بين غير المؤمنين يظهرون فقط بعض الضمير والعقل، ولا يرتكبون أفعالًا شريرة واضحة، ولا ينحدرون إلى ما دون الحد الأدنى للعدالة الأخلاقية. هذا بالفعل سلوك حسن؛ يمكن اعتبارهم أشخاصًا صالحين جدًا. وأما الأشخاص الذين يتخذون الحق حياة لهم، فإنهم يتجاوزون هذا؛ فهم لديهم القدرة على تمييز الصواب من الخطأ، ويمكنهم تحديد أنواع مختلفة من الصواب والخطأ، وتحديد أنواع مختلفة من الأشخاص. إذًا، ما الأساس لديهم؟ إنه مبادئ الحق. هم يمتلكون مبادئ الحق؛ أليس هذا أعلى بكثير من معيار الضمير والعقل؟ (بلى). لأنهم يفهمون الحق ويتّخذون الحق حياة لهم، والأساس الذي يستندون إليه في تحديد مختلف الأمور أعلى بكثير من معايير الناس الفاسدين العاديين، فإنهم سيصرّون على التصرف وفقًا لمبادئ الحق عند مواجهة أمور معقدة. بعد استيعاب مبادئ الحق، لن تكون عقولهم مشوشة وسيكون تفكيرهم واضحًا. ماذا يعني واضحًا؟ يعني عقلانيًا. مهما كانت الأمور التي يواجهونها معقدة، فإن مبادئ الحق للممارسة محفورة في قلوبهم؛ لقد استوعبوا الحق بدقة وعلى نحوٍ تام، وقد أصبح حياتهم بالفعل. لديهم معيار أساسي في مواجهة جميع أنواع الأشخاص، والأحداث والأشياء المعقدة، وهو الالتزام بمبادئ الحق. تُمكّنهم مبادئ الحق هذه من إدراك جوهر مختلف الأمور المعقدة وواقع المشكلة؛ فيستطيعون تحديد هذه الأمور. هذه هي عقلانيتهم. أليست هذه العقلانية أعلى من عقلانية الناس العاديين؟ (بلى). إذًا، بعد أن وصلوا إلى هذا المستوى، ألم ترتقِ عقلانيتهم وتتحسن؟ (بلى). هذا النوع من الإنسانية الطبيعية هو ما يريده الله؛ فإن الله لا يريد أشخاصًا مشوشين. يقول بعض الناس: "أنا طيب السريرة وجبان، وأتعرض دائمًا للتنمر"، بينما يقول آخرون: "إن مستوى قدراتي ضعيف حقًا، وليس لديّ أي إمكانات أو ملكات". يقول الله إن هذه الأشياء ليست مهمة، والمهم هو ما إذا كنت تفهم مبادئ الحق. إذا كنت تفهم مبادئ الحق، وتتكلم وتتصرف وفقًا لمعايير الشخص الصادق ومبادئه، فحتى إن سخر منك غير المؤمنين ونعتوك بالأحمق، فإن تلك ليست حماقة حقيقية. لماذا؟ لأنك حالما تفهم مبادئ الحق، يصبح عقلك سليمًا ومُحسّنًا، وأعلى من عقل الناس العاديين. عندما تواجه أي أمر، لا تكون مشوشًا؛ فأنت لديك المبادئ، والموقف، والأهداف الصحيحة بوصفها أساسًا للتعامل معه. ذهنك صافٍ وأفكارك واضحة. أنت تتصرف، وتجتهد لتلبية تلك المبادئ والمعايير، وبالتأكيد لا تخالف مقاصد الله؛ فتتصرف بالتأكيد بما يتماشى مع مقاصده. بعد أن تتعامل مع الأمر، بغض النظر عما إذا كان الناس قد أدركوا حقيقة الأمر في ذلك الوقت أم لا، فحالما يمر وقت كافٍ ويفهم الناس الأمر، سيقتنعون جميعًا تمامًا، ويعرفون أن طريقة تعاملك مع الأمر كانت مفيدة للغاية. إذًا، ما السبب الجذري لتحقيق مثل هذا الأثر؟ هو أنك تتخذ الحق حياة لك. عندئذ فقط يمكن لعقلانيتك أن تمكّنك من إصدار أحكام، وتوصيفات، واستنتاجات دقيقة عن أي شخص وأي شيء، بالإضافة إلى أن يكون لديك مبادئ ممارسة دقيقة، وبالطبع مبادئ دقيقة لمساعدة الناس وإرشادهم. إذًا، ألم ترتقِ عقلانيتك وتتحسّن؟ من أين تستمد الإنسانية الطبيعية مثل هذه العقلانية؟ (الحق). الأشخاص الذين يتخذون الحق حياة لهم هم البشر الذين يريدهم الله. ربما تكون أحمقَ، وطيب السريرة، وجبانًا، وغير كفء، وربما لا تحظى بشعبية وتتعرض للتنمر من قِبل الناس في العالم، لكن لا شيء من هذا مهم؛ فهذا ليس ما ينظر الله إليه. ربما تكون مقتدرًا جدًا في العالم، وبارعًا للغاية في فهم الناس، وتمييز الاتجاهات السائدة، وتكييف نفسك مع الظروف، لكن هذا أيضًا عديم الفائدة؛ فهو لا يعني أن عقلانيتك سليمة. فقط عندما تقبل الحق وتفهمه، وتستوعب جميع الحقائق، وتمارسها، وتكتسب اختبارات بشأنها، ويصبح الحق حياتك، يمكن أن يكون تحديدك للأمور، وحكمك، واتخاذك للقرارات بشأن مختلف الأمور دقيقًا.

فيما يتعلق بالضمير – ما الذي أشار إليه كما قلنا سابقًا؟ إنه حس العدالة واللطف في الإنسانية الطبيعية. يجب أن يكون الشخص مستقيمًا ولطيفًا حتى يُقال إنّ لديه ضميرًا. إذًا، كيف يمكن تحسين استقامة الإنسانية الطبيعية وعطفها والارتقاء بهما بعد أن يصير المرء مؤمنًا بالله؟ يجب أن يُبْنَى ذلك على أساس فهم الحق. أي أنه بعد أن يفهم الشخص الحق، فإن المعايير التي يسلك بها ويتصرف وفقًا لها ستكون هدفًا إيجابيًا، ما سيكون له أثر إيجابي، وقيمة، ومغزى له وللآخرين جميعًا. حالما يفهم الحق، سينظر إلى كل شيء ويتعامل معه بناءً على مبادئ الحق التي علَّمها الله. وفي نظر الآخرين، يكون مثل هذا الشخص مستقيمًا إلى حدٍ ما. ماذا تعني الاستقامة؟ الاستقامة تعني عدم الانحراف إلى اليسار أو اليمين، وعدم الانجراف نحو التهور، أو المشاعر، أو المصالح أو العلاقات الخاصة، أو المقاصد الشخصية، بل الممارسة نحو الهدف الأصح والأكثر صوابًا، الهدف الأكثر جدارة باحترام الناس، وإعجابهم، وتقديرهم – أو يمكن القول إنها الممارسة نحو هدف يراه الله صالحًا ويستحسنه. أليس هذا أرقى من "الاستقامة" في نظر البشر الفاسدين العاديين؟ (بلى). ماذا تعني هذه الاستقامة؟ إنها تتوافق تمامًا مع مبادئ الحق، وتستند كليًا إلى كلمات الله، وتقوم على أساس الضمير. عندما يفهم الشخص الحق، فإنه يمتلك الطرق والمبادئ لحل المشكلات والتعامل مع الأمور، أليس ضمير هذا الشخص كاملًا تمامًا إذًا؟ ألم يتم تحسينه؟ (بلى). إذًا، ألا ينبغي أن يمتلك الشخص الحقيقي، أي الكائن المخلوق الحقيقي، مثل هذا الضمير؟ ألا ينبغي أن يمتلك الاستقامة بهذا المعنى؟ (بلى). ينبغي أن يمتلك الشخص الحقيقي الاستقامة التي تتوافق مع الحق بهذا المعنى، بدلًا مما يتحدث عنه الناس – أن يكون مستقيمًا بحزم ونزيهًا، ومنفتحًا وصريحًا، أو "الرجل الحقيقي لا يخفي شيئًا ويتحمل دائمًا مسؤولية أفعاله". هذا هو التهور، وليس له محتوى فعلي، وهو أمر مفتعل تمامًا من قِبل الناس. الاستقامة أساسها الحق؛ فثمة ممارسات فعلية معيشة لها. هذا يعني أن الشخص ذا الإنسانية الطبيعية لديه الحق بوصفه مصدرًا ونقطة انطلاق له، وهو قادر على معالجة مختلف الأمور والتعامل معها وفقًا لكلمات الله؛ فهذا ما يسمى الاستقامة. أما اللطف فمن البديهي بكل تأكيد أنه يتجاوز على الأقل معيار الضمير والعقل. في اللطف، لا يوجد نفاق، فضلًا عن الشراسة. إنه التصرف بالكامل بناءً على طرق مفيدة وتعمل على بناء الناس روحيًا، وتتوافق في الوقت نفسه مع متطلبات الله؛ إنه التصرف تمامًا بناءً على الهدف والمعايير المتمثلة في اتقاء الله والحيد عن الشر، وإرضاء الله، واتباع طريق الله. هذا ألطف وأروع شيء تحت السماء، وفي الكون بأسره. الشخص الذي يتخذ كلمات الله أو الحق حياة له، هو بالتأكيد صاحب القلب الألطف، لأنه قادر على قبول الحق، وهذا يلبي تمامًا المقاييس التي يتطلبها الله. وبما أنه يمتلك هذا النوع من الإنسانية، فمن المناسب أن نقول إنه مستقيم، ومن المناسب أيضًا أن نقول إنه لطيف. هذا لأنه قادر على قبول الحق وممارسته، ولا ينساق وراء مشاعره، ولا تساوره طموحات أو رغبات في أثناء أداء واجبه، ولا يضمر في داخله سموم الثقافة التقليدية، ومعياره لتقييم الأخلاق والإنسانية ليس مشوبًا بأي من فلسفات الشيطان، أو أفكاره، أو آرائه؛ فإنه يتوافق تمامًا مع الحق. لذا أخبروني، أليست الإنسانية التي تحتوي على مثل هذا الضمير والعقل قد حُسّنت جدًا بالفعل؟ (بلى). لأن هذا النوع من الأشخاص يمتلك الحق، ولأن جوهر الحياة الذي يعيش بحسبه هو الحق، فإن إنسانيته التي تمتلك مثل جوهر الحياة هذا هي إنسانية كاملة. إذا كنتم لا تحبون سماع كلمة "كاملة"، فيمكنني أيضًا أن أسميها "مُحسّنة". على الأقل، هو في نظر الله مُحسَّن ومحبوب من الله. يستخدم الله القليل من وعي الضمير، والعقل، وحسّ الحياء الذي لدى الناس ليُعمل كلماته والحق فيهم. عندما يعمل فيك حق كلام الله، فلا يقتصر الأمر على أن ضميرك وعقلك لا يُضعفان أو يُخفيان، بل يصبحان أكثر طبيعيةً ومحسَّنين. هذه هي البشرية التي يريدها الله. دعونا لا نقول كاملة، بل محسَّنة. لماذا لا نقول كاملة؟ إذا قلت كاملة، فسيقول بعض الناس الذين ليس لديهم فهم روحي: "ألم تقل ألا نكون أناسًا كاملين؟" لذلك يجب أن أتجنب هذه الكلمة، خشية أن يسيء بعض الناس فهمها. في الواقع، إذا كان ثمة شيء مُحسَّن في نظر الله، فيمكن القول إنه كامل بين البشر المخلوقين. هذا الكمال ليس الكمال الذي يتصوره الناس، بل هو شيء جميل وجيد، إنه قوة العدالة، وهو أيضًا أمر إيجابي، يستحق ثناء الناس، وتوقهم، وتقديرهم، واحترامهم، واعتزازهم. لذلك، إذا كنت تريد ألّا يكون ضميرك غير عالق عند عدم الانحدار إلى ما دون الحد الأدنى للإنسانية في سلوكك فحسب، بل تريد أن تجعل ضميرك أكثر حساسية ووعيًا، وأن تجعل عقلك يلبي متطلبات الله، فليس أمامك سوى طريق واحد. هذا الطريق ليس التغلب على مختلف عيوب الإنسانية ونقائصها، بل السعي إلى الحق، وبذل الجهد في مختلف الحقائق التي يعلّمها الله للناس، وفهم المقاييس التي يتطلبها الله منك عندما يتعلق الأمر بمختلف الأشخاص، والأحداث، والأشياء، وكيف ينبغي أن تنظر إلى هؤلاء الأشخاص، والأحداث، والأشياء، وتعالجهم، وتتعامل معهم. لقد وضع الله مبادئ ومقاييس مطلوبة في جميع هذه الجوانب. ما مهمتك؟ مهمتك أن تمارس نحو هذا الاتجاه، وهذا الهدف، وفقًا لهذه المقاييس. أولًا، اطلب مقاييس ممارسة الحق وافهم ماهيتها. بعد ذلك، ضع مطالب لنفسك وفقًا للمقاييس التي يتطلبها الله، وفي الوقت نفسه تخلّ عن مختلف الأفكار، والآراء، والقواعد، واللوائح، وما إلى ذلك في مفاهيمك وتصوراتك التي لا تتوافق مع كلمات الله أو الحق. ثمّ، دع كلمات الله تصبح شيئًا فشيئًا مبادئ الممارسة الخاصة بك. وفي أثناء تعلمك التخلي، لا تنسَ: الغرض من التخلي ليس أن يجعلك شخصًا ذا قلب فارغ؛ فالله يريد أن يكون لحياتك مضمون. ما الذي يشير إليه هذا المضمون؟ إنه يشير إلى المبادئ التي يطلبها الله في مختلف الأمور. بالطبع، لا يريد الله أن يحوّل الناس مختلف مبادئ الممارسة إلى نظريات جوفاء، يتحدثون عنها فقط دون أن يطبقوها، بل يأمل بدلًا من ذلك أن يتمكن الناس من تحويل مبادئ الحق هذه بحزم إلى جزء من حياتهم، وأن يجلبوا كلمات الله إلى حياتهم الحقيقية. خذ القيام بالواجب على سبيل المثال؛ ما المقياس الذي يتطلبه الله من الناس في هذا الصدد؟ هو أن يسلكوا بطريقة عملية ووفقًا لمقامهم المناسب لهم. أي أنه عند القيام بواجبك، يجب أن تكون عمليًا، ويجب ألا تكون لا مباليًا أو سطحيًا، ويجب ألا تقوم بالواجب بشكل سطحي، أو تؤديه ليرى الآخرون ذلك، ويجب ألا تتباهى أيضًا؛ بالطبع، الأمر الأكثر أهمية هو أنك يجب أن تتصرف وفقًا لمبادئ الحق. ينبغي أن تتصرف بالطريقة التي يخبرك بها الله، وينبغي أن تمتنع عن فعل الأشياء التي يخبرك الله ألا تفعلها. إذا لم تستطع الامتناع تمامًا عن فعل تلك الأشياء، فابدأ بالإقلال من فعلها، وتمرد على رغباتك الخاصة وتفضيلاتك الخاصة، وامتنع تدريجيًا عن فعلها تمامًا؛ أليس هذا يسهل تحقيقه؟ (بلى). في عملية السعي إلى الخلاص، ينبغي أن تعالِج مختلف الشخصيات الفاسدة التي كشفتها كلمات الله وتتخلى عنها. بالطبع، التخلي عن هذه الشخصيات الفاسدة ليس الهدف النهائي. الهدف النهائي هو قبول كلمات الله ومتطلباته، بشرط التخلي عن هذه الشخصيات الفاسدة. إن قبولها ليس من أجل تغيير مزاجك، ولا من أجل تمكينك من العيش بكرامة؛ بل من أجل التخلص من شخصياتك الفاسدة. هذا هو الهدف النهائي، لأنه لا يمكنك نيل الخلاص إلا بعد التخلص من شخصياتك الفاسدة.

إن أكبر عائق يحول دون نيل الناس للخلاص هو شخصياتهم الفاسدة. أما تعليمك المتدني، أو كبر سنك، أو أسلوبك الأخرق في الكلام، أو عدم قدرتك على التعبير عن نفسك؛ فلا شيء من هذا يُعد من العوائق الكبرى أمام الخلاص. كما أن ضعف مهاراتك المهنية في القيام بواجبك، وعدم قدرتك على إتقانه ليسا أيضًا من العوائق الكبرى أمام خلاصك. فما العائق الأكبر أمام الخلاص إذًا؟ إنه شخصياتك الفاسدة. بالطبع، ليس من السهل على الناس علاج مختلف الشخصيات الفاسدة للإنسان التي تكشفها كلمات الله. هذا ليس لأن الناس غير راغبين في التخلي عن شخصياتهم الفاسدة، ولا لأن أفكارهم وآراءهم بالية، وبالطبع، ليس بسبب نقائص أو عيوب في إنسانيتهم أيضًا، ولا لأن الناس متبلدون، وبطيئون في الاستجابة، وما إلى ذلك؛ فلا شيء من هذا هو جذر المشكلة. فما سبب المشكلة إذًا؟ إنه ببساطة لأن شخصيات الناس الفاسدة قد ترسخت في قلوبهم، ولا يمكنهم التخلص منها لمجرد أنهم يرغبون في ذلك، ولذا فإن شخصياتهم الفاسدة غالبًا ما تظهر لتسبب الاضطرابات وتثير المتاعب في أثناء قيامهم بواجباتهم. على سبيل المثال، افترض أنك قائد كنيسة، وقمت بشيء خطأ وهُذّبت. في هذه الحالة، ينبغي أن تقبل ذلك، وتقر بأنك ارتكبت خطأً، وتكون على استعداد للتوبة، وتغيّر هذا النهج الخطأ وتتصرف وفقًا لمبادئ الحق. هذا أمر بسيط للغاية، لكنك لا تستطيع القيام به. تتأمل مفكرًا: "هل هُذبت هكذا لأنهم يجدونني غير مرضٍ ويريدون إعفائي؟" تنشأ الشكاوى والأفهام الخطأ في قلبك، وتحاول حتى أن تجادل الله: "بما أنك تجدني غير مرضٍ وتريد إعفائي واستبعادي، فحسنًا إذًا، دعنا نوضح الأمر. لقد بدأت الإيمان بالله في سن الثامنة عشرة، وكنت قائدًا طوال هذه السنوات، وتركت عائلتي ومسيرتي المهنية، وتنازلت عن الزواج والأسرة؛ كيف سيتم حساب ذلك؟" كلما زادت حساباتك، أصبحت أكثر انفعالًا. هل هذا مجرد عدم قدرة على التخلي؟ كلا. لماذا لا تستطيع التخلي عن هذه الأشياء؟ ثمة مشكلة جذرية هنا. عندما تُهذَّب، تشعر بالظلم، وتشتكي وتتمرد في قلبك، وتحاول أيضًا المجادلة وتبرير نفسك، بل وتطلب من الآخرين الدفاع عنك. لماذا تتصرف هكذا؟ (لأن لدينا شخصيات فاسدة). لا يوجد سوى سبب واحد، سبب جذري واحد: لديك شخصيات فاسدة لم تُعالج. سيقول البعض منكم: "هل هذا لأن مستوى قدراتي الفطري وإمكاناتي غير كافية ولا أستطيع القيام بالعمل؟" من الممكن أن يكون هذا أحد الأسباب لبعضكم؛ فبسبب ضعف مستوى قدراتكم، فأنتم غير أكفاء للعمل، ولا تفهمون الحق أيضًا، لذا تفعلون أشياء تسبب عرقلة وإزعاج. هل هذا حقًا بسبب ضعف مستوى قدراتك فقط؟ هذا جانب واحد فقط. المشكلة الجذرية هي أن ثمة مشكلة في ضميرك. هذه المشكلة في ضميرك مرتبطة مباشرة بشخصياتك الفاسدة. لقد قمت بأشياء تسببت في عرقلة وإزعاج وهُذّبت؛ كيف ينبغي أن تتعامل مع هذا الأمر؟ كيف تتعامل مع مسألة عدم كفاءتك في العمل؟ هذه ليست مشكلات ويمكنك التعامل معها بشكل صحيح إذا كنت تستطيع ممارسة الحق. ومع ذلك، كيف يتصرف معظم الناس عندما يواجهون هذه الأمور؟ يحاولون المجادلة، ويشتكون، ويصبحون سلبيين، بل ويتكلمون بتهور: "أليس ذلك لمجرد أنك تعتقد أن مستوى قدراتي ضعيف وأنني غير كفء؟ ألم يمنحني الله مستوى القدرات هذا؟ ومع ذلك تشتكي من أنني لا أستطيع القيام بالعمل! إذا كنت تجدني غير مرضٍ، كان يتعين عليك قول ذلك مسبقًا!" إذا استُخدمت كلمات أكثر قسوة نوعًا ما في أثناء تهذيبهم، فإنهم يفكرون: "هل تلاشى أملي في نيل البركات؟ مكانتي في هذه الحياة في خطر، وربما لا أمل لي في العالم الآتي أيضًا". هل لديهم أي نية لطلب الحق؟ هل يمكنهم الخضوع في قلوبهم؟ ليس من السهل عليهم الخضوع. كل هذه المظاهر، في التحليل النهائي، هي لأن الناس لديهم شخصيات فاسدة. إن مستوى قدراتك ضعيف وأنت غير كفء للقيام بالعمل – هذا مجرد أحد العيوب أو النقائص الطبيعية للإنسانية – وهذا ليس مشكلة. حتى إذا كانت عيوبك ونقائصك الطبيعية كبيرة وكنت غير كفء للقيام بالعمل، فإن الله لا يشعر بأي اشمئزاز أو بغض تجاهك على الإطلاق. ولكن، إلى جانب كونك غير كفء للقيام بالعمل، فإنك لا تدرك مشكلاتك الخاصة، كما أنك تشكو وتشعر بالمقاومة، وفي النهاية تصبح سلبيًا وتتخلى عن عملك؛ فما هذا؟ هذه هي الشخصيات الفاسدة. هذا ما تحتاج إلى علاجه. أليس كذلك؟ (بلى). بعد علاج شخصياتك الفاسدة، ستصبح أهلًا للاستخدام في العمل الذي يتناسب مع مستوى قدراتك وظروف إنسانيتك. أمّا إذا لم تعالج شخصياتك الفاسدة، ولم تستطع أن تمارس وفقًا للحق، ولم تستطع أن تخضع للتهذيب، أو أن تخضع لأن تُكشَف، فإنه مهما كان مستوى قدراتك جيدًا، ومهما كانت ظروف إنسانيتك متفوقة، فلن تكون أهلًا للاستخدام. هل فهمت؟ (فهمت). أخبرني، ما كان مغزى ما عقدنا عنه شركة للتو؟ (إن الأكثر أهمية في الإيمان بالله هو أن يعرف المرء شخصياته الفاسدة. ينبغي أن يكون التركيز على علاج شخصيّات المرء الفاسدة، وليس على عيوبه أو نقائص إنسانيته الظاهرة. عندما نواجه أوضاعًا، ننشغل دائمًا بالأمور الخارجية، ونكون غير قادرين في الأساس على علاج المشكلات الجوهرية، ونكون غير قادرين أيضًا على تحقيق الخضوع للتهذيب أو الخضوع للبيئات التي يهيئها الله). إذا عولجت شخصياتك الفاسدة، وتمكنت من استيعاب مبادئ الحق في الأمور التي تواجهها، وعرفت كيفية التعامل معها وفقًا لهذه المبادئ، فستكون أهلًا للاستخدام في القيام بواجبك. بغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك مرتفعًا أو منخفضًا، وبغض النظر عن مقدار ما لديك من مهارة، إذا لم تُعالج شخصياتك الفاسدة، فمهما كان المنصب الذي عُينت فيه، لن تكون أهلًا للاستخدام. وعلى العكس من ذلك، إذا كان مستوى قدراتك وإمكاناتك محدودين، ولكنك تفهم مختلف مبادئ الحق، بما فيها مبادئ الحق التي ينبغي أن تفهمها وتستوعبها في نطاق عملك، وعولجَت شخصياتك الفاسدة، فستكون شخصًا أهلًا للاستخدام. هل هذا مفهوم؟ قد تحتاجون إلى تأمل هذه الكلمات لفترة من الوقت لفهمها تمامًا.

في الوقت الحالي، لا يزال معظم الناس يعتمدون على المواهب ويلتزمون باللوائح في القيام بواجبهم. وما داموا لا يرتكبون خطايا أو يفعلون الشر، فإنهم يعتقدون أنهم قد أتموا واجبهم. هم لا يركزون على السعي إلى الحق والتأمل في أنفسهم لعلاج شخصياتهم الفاسدة. معظم الناس يعلقون في الأساليب والسلوكيات وينحدرون فيها، لكنهم لا يركزون على طلب الحق والتصرف وفقًا للمبادئ. هم يكتفون بفعل ما في وسعهم، محاولين عدم التسبب في عرقلة وإزعاج، أو تخريب الأشياء، وهذا كل شيء. معظم الناس لم يواجهوا بعد التهذيب أو الكشف، ولم يختبروا التوبيخ والدينونة، فضلًا عن مرحلة التجارب الشديدة، لذا فإن الشخصيات الفاسدة لمعظم الناس لم تبدأ في التغيير. هذه ليست أخبارًا سارة، لكنها حقيقة. سأضرب مثالًا، وستعرفون ما الذي يحدث. كما ترى، معظم الناس الذين يقومون بواجباتهم الآن هم أتباع عاديون؛ فهم ليس لديهم مكانة، ولم يصلوا إلى المرحلة التي يؤدون فيها بندًا من العمل مع امتلاكهم مكانة وسلطة. المبدأ الأساسي الذي يمارسه معظم الناس هو الطاعة والخضوع. هم يعتقدون أن القادة، على أي حال، يعقدون شركة وفقًا لترتيبات عمل الأعلى، لذا فهم يفعلون ما يطلبه القادة، بالطريقة التي يطلبونها منهم، ويعتقدون أنه لا داعي للتمييز بين الصواب والخطأ أو التحقق مما إذا كان ذلك يتوافق مع الحق، وأنهم ما داموا لا يرتكبون أخطاء، فلا بأس بذلك. أهكذا تكون مبادئ الحق هي حياة المرء؟ (كلا). إذًا، تحت أي ظروف يمكن التأكد من أن لديكَ الحق بوصفه حياتك؟ يكون ذلك عندما تُختار قائدًا للقيام بعمل الكنيسة؛ فهذا أكثر ما يكشف الناس. ما إذا كانت لديك مبادئ في التعامل مع الأمور أم لا، ومقدار ما تكشفه من شخصياتك الفاسدة يمكن أن يثبت ما إذا كان لديك واقع الحق، وما إذا كنت مناسبًا لأن تكون قائدًا أو عاملًا أم لا. إذا كشفت عن شخصيات فاسدة، فكيف ينبغي أن تتعامل مع ذلك؟ أينبغي عليك أن تصارح بما في نفسك وتعقد شركة عن الحق، أم تُخفي نفسك وتتنكر؟ هذا أيضًا أكثر وقت يُكشَف فيه الناس. معظم الناس في الكنيسة غير قادرين على النظر إلى الأمور وفقًا لمبادئ الحق؛ فبدلًا من ذلك ينظرون إلى الأمور ويعلّقون عليها وفقًا لمفاهيمهم وتصوراتهم الخاصة، وبناءً على تفضيلاتهم. يفكر معظم الناس: "ما دمت لا أرتكب أخطاء كبيرة في واجبي، وأُبقي على العمل مستمرًا على هذا النحو، فهذا يكفي. أما إذا ارتكبت خطأً كبيرًا وتم عزلي للتأمل الذاتي أو نُقلت إلى المجموعة "ب"، فهذا مجرد حظي السيئ". ماذا يوضح هذا الوضع؟ على الرغم من أنك قادر على أن تكون مطيعًا وخاضعًا في عملية القيام بواجبك، وتقوم بكل ما يُطلب منك، فإن هذا لا يعني أن الحق هو حياتك، ولا يعني أنك شخص يخضع لله. عندما تُختار قائدًا وتنال هذه المكانة، ستُكشَف. لماذا؟ حالما تكون لك مكانة، فستفعل ما يحلو لك، وستتولّى زمام الأمور كلها، وستفرض هيمنتك الكاملة، وستؤسس مملكة مستقلة؛ إذ ستتصرف بناءً على تهورك، وبناءً على شخصياتك الفاسدة، وبناءً على رغباتك وطموحاتك الخاصة. لذا، لا تزال غير مؤهل للاستخدام. يمكن القول إن تسعة وتسعين بالمائة من الناس حتى الآن في حالة وظرف من هذا النوع. على الرغم من أن معظم الناس قد قاموا بواجبهم لسنوات عديدة وأصبحوا ظاهريًا مطيعين نسبيًا وحسني السلوك، فهل هذا يعني أنه لم تعد لديهم شخصيات فاسدة؟ (كلا). لم يعد سلوكهم منحلًا، وهم ظاهريًا حسنو السلوك، ويبدو أن لديهم القليل من لياقة القديسين، لكن شخصياتهم الفاسدة لم تتغير على الإطلاق لأنهم لا يطلبون الحق بنشاط لعلاج شخصياتهم الفاسدة ذاتها. عندما تنشأ مشكلات في عملهم، سواء تم تهذيبهم من قِبل القادة أو الأعلى، فإنهم على الأكثر يفكرون: "حسنًا، إذا طلبوا مني تصحيحها، فسأصححها. سأتحمل قدرًا أكبر قليلًا من المشقة فحسب، وسأقضي المزيد من الوقت، وسأسرع وأعيد العمل". لديهم فقط هذا النوع من المواقف والعقلية. هذا لا يمثل الخضوع للحق، ولا يمثل الخضوع الحقيقي. من أين تأتي هذه العقلية؟ إنها تأتي من حقيقة أن الناس، في إيمانهم بالله، لديهم توق إيجابي، يتوقون إلى أن يكونوا أشخاصًا صالحين، ويتوقون إلى أن يكونوا كائنات مخلوقة تلبي المعايير. هذه الأمنية تجلب هذا النوع من العقلية في حياة الناس اليومية وفي أدائهم لواجبهم؛ فهي تعني بعبارات البشر: "لا تسببوا المتاعب، فلنحسن السلوك جميعًا". إلى ماذا يشير مصطلح "نحسن السلوك"؟ هل هذا مبدأ من مبادئ الحق؟ هذا فقط يجعلك مطيعًا، وملتزمًا بالقواعد، ولا تسبب متاعب. هذا هو المطلب الأدنى من الناس، وهو لا يرقى إلى أن يكون مبدأ من مبادئ الحق. إذًا ما مبدأ الحق؟ إنه أن تطلب مقاصد الله بنشاط. عندما تكشف عن شخصيات فاسدة، وعندما يكون لديك رغبات أنانية أو تكشف عن تهور، وعندما تتسبب الشخصيات الفاسدة في أن تنشأ حالة فيك، يجب أن تقارن بنشاط هذه المظاهر بكلام الله. باستنارة الله، وإرشاده، ومساعدته، ودعمه، وحتى بالدينونة الصارمة لكلام الله وتوبيخه، تُغيِّر موقفك تجاه كلام الله تدريجيًا، وترتفع درجة قبولك لكلام الله تدريجيًا، وتقرّ بكلام الله وتقول آمين بشكل متزايد. ثم تقبل كلام الله في نفسك، وتتخلى عن الأفكار والآراء المغلوطة، ولا تعود متمسكًا بموروثات الإنسان؛ فتصبح قادرًا على قبول الحق، وتصبح قادرًا على التعامل مع الناس والأحداث والأشياء من حولك، وتُغيِّر منظورك، وموقفك، ووجهة نظرك تجاه الناس، والأحداث، والأمور، وفقًا لكلام الله ومبادئ الحق. هذا هو الطريق لعلاج شخصياتك الفاسدة. إذًا، هل لديكم الآن هذا النوع من الممارسة الاستباقية؟ أعتقد أن تسعة وتسعين في المئة من الناس ليس لديهم ذلك. معظم مقالات الشهادات الاختبارية للناس تدور حول اختبار بيئة أجبرتهم على التصرف بطريقة معينة وتحقيق "الخضوع لله" في أفعالهم. هم يشعرون بالرضا الشديد عن أنفسهم، معتقدين أن لديهم واقع الحق. على الرغم من أنك كتبت مقال شهادة، فإنه في الواقع يتعلق بالتفاخر، والشهادة لنفسك، وإثبات ذاتك: "اسمعوا، لديّ شهادة. لم أخذل الله. لقد تمسكت بواجبي في هذه البيئة!" تدور مقالات الشهادة الاختبارية لبعض الأشخاص الآخرين، بعد تهذيبهم، حول كيفية تأملهم وتوصلهم إلى الإدراك، مدركين أنهم كانوا لا مبالين ولم يرضوا الله، وأنهم الآن على استعداد للتوبة. على الرغم من وجود فترة لإظهار التوبة، حيث يبدو أنهم لم يعودوا لا مبالين، فهل تغيرت شخصياتهم الفاسدة؟ كلا. خلف الكواليس، ما زالوا متعجرفين ومتغطرسين للغاية. إن المنطلق، والمنظور، ووجهات النظر التي ينظرون من خلالها إلى الناس والأمور ويتعاملون معهم من خلالها لا تستند إلى كلمات الله على الإطلاق. لذا، فإن شخصياتهم الفاسدة لم تبدأ في التغير على الإطلاق! ما التغير الذي تتحدث عنه إذًا؟ إنه مجرد تغير في السلوك، ونمط الحياة، وربما في نبرة الصوت، وطريقة التعبير، والأسلوب الذي تتفاعل به مع الآخرين وتتعامل من خلاله مع الأمور. لقد ازداد إيمانك قوةً أيضًا؛ فأنت قادر على طلب الحق بعد أن تعرضتَ لحالات عديدة من التهذيب في بيئات مختلفة، وأصبحت الآن تفهم العديد من الحقائق، وأصبح عزمك على اتباع الله أكثر ثباتًا من ذي قبل؛ كل هذه الجوانب قد تغيرت. هذه التغيرات تجعل الناس أكثر ثقة في نيل الخلاص، وأكثر استعدادًا للسعي إلى الحق، وأكثر أملًا وتفاؤلًا بشأن اتباع الله. مهما كانت التجارب أو المِحن التي يمرون بها، فلن يصبحوا سلبيين لدرجة أن ينبذوا إيمانهم. ومع ذلك، فهذه مجرد تغييرات فيما يُعاش بحسبه ظاهريًا في الإنسانية الطبيعية. هذه الأفكار والآراء الإيجابية نسبيًا والاستباقية تحتل قلوب الناس تدريجيًا. هذه التغييرات هي علامات على أن قلوبهم يتم إيقاظها وإحياؤها. أي أن الناس يصبحون أكثر استباقية وطموحًا، ويتوقون أكثر إلى الأمور الإيجابية، ويصبحون أكثر ثقة في السعي إلى كلمات الله، وعمله، ومتطلباته. وبطبيعة الحال، لديهم أيضًا فكر أكثر وضوحًا حول العمل الأكثر أهمية الذي يقوم به الله؛ وهو عمل خلاص الناس. بناءً على هذه الظروف، يقوم الكثير من الناس بواجباتهم بطريقة عملية أكثر، وبطريقة أكثر التزامًا بالقواعد، وبطاعة أكثر من ذي قبل. تتحسن كفاءة واجباتهم، لا سيما في الأعمال القائمة على مهارة، والتي تسير الآن بوتيرة أسرع. لم يعودوا بطيئين كما كانوا من قبل، عندما كانت المهام التي ينبغي أن تستغرق بضعة أيام تستمر لمدة أسبوع أو أكثر؛ فالآن تتحقق النتائج في غضون أيام قليلة. بالطبع، هذه أخبار جيدة. ولكن ما الأخبار السيئة؟ هي أن ما تكشفونه وتظهرونه هو مجرد تغيّرات في السلوك، والفكر، والعقلية، وبعض العلامات على إيقاظ عناصر إيجابية نسبيًا، واستباقية، ومتفائلة في عقلكم الباطن. ومع ذلك، فإن هذه العلامات لا تعني أن شخصياتكم الفاسدة قد بدأت تتغير. هذه الأخبار ليست جيدة جدًا، أليس كذلك؟ (كلا، ليست جيدة جدًا). على الرغم من أنها ليست جيدة جدًا، فإن هذه عملية لا مفر منها لكي يحقق البشر الفاسدون الخلاص. الناس بهذه الدرجة من البؤس والمسكنة، وبهذه الدرجة من عدم النضج، وسرعة دخولهم الحياة والتخلص من الشخصيات الفاسدة هي بهذه الدرجة من البطء. السبب الأساسي لهذه السرعة البطيئة هو أن مثل هؤلاء البشر يفتقرون إلى ملكة قبول الحق، وأنهم بهذه الدرجة من التبلد تجاه الحق، والأمور الإيجابية، وأي شيء يأتي من الله.

آمن بعض الناس بالله لأكثر من عشر سنوات أو عشرين أو ثلاثين سنة، لكنهم لم يدركوا إلا الآن أنه بعد كل هذه السنوات لم يتغيروا إلا قليلًا في سلوكهم الظاهري واختبروا صحوة طفيفة في قلوبهم، لكن لم يحدث تغيير جوهري في شخصياتهم الفاسدة. عندما يرى البعض تغيّرات سلوكية في أنفسهم، يعتقدون أن هذا تغيّر في الشخصية الحياتية، بل يتفاخرون أمام الآخرين: "انظروا، ألم تتغير شخصيتي الحياتية؟" في الواقع، أنت لم تتغير إلا في سلوكك؛ فليس لديك المظاهر الفعلية لتغيّر الشخصية ولم تعش بحسب الإنسانية الطبيعية. إذًا، كيف يمكن للمرء أن يعرف ما إذا كان ثمة تغيّر في شخصيتك أم لا؟ هذه ليست قراءة للوجوه؛ فلا يمكن للمرء أن يعرف ذلك من خلال النظر إلى مظهرك الخارجي، ولا من خلال الاستماع إلى ما تقوله، فضلًا عن سماعك تعبِّر عن قراراتك وأمنياتك؛ إذ إن القرارات والأمنيات هي أجوف الأشياء. كيف يمكن للمرء أن يعرف إذًا؟ يمكن للمرء أن يعرف ذلك من خلال النظر إلى ما إذا كان لديك – دون أن يحثك أحد، أو يشرف عليك، أو حتى يدعمك ويساعدك – الطريق والقدرة على النظر إلى كل أمر والتعامل معه وفقًا لكلمات الله، وما إذا كنت تتخذ كلمات الله حياة لك في قلبك لتكبح جماحك في كل ما تفعله. إذا لم تصل إلى هذا المستوى، فلنتحدث عن مستوى أدنى: ما إذا كان لديك الوعي لاستخدام كلمات الله بوصفها مبدأً لكل ما تفعله وتقوله أم لا. إذا كنت لا تستطيع تحقيق ذلك، فمع الأسف، ليس لديك الحق بوصفه حياتك. إن شخصياتك الفاسدة لا تزال هي حياتك؛ فلا تزال قادرة على التحكم فيك في أي وقت وفي أي مكان، وتسيطر على وعيك، وأفكارك، وآرائك. في أي وقت وفي أي مكان، سوف تعامل أي شخص، أو حدث، أو شيء بناءً على عواطفك، ومزاجك، ورغباتك، وحكمك، ومنظورك، وتفضيلاتك. أنت لا تزال في خطر جسيم؛ فلا تزال غير قادر على إتمام واجبك بشكل مستقل، ولست قادرًا على العيش بشكل مستقل؛ فتضطر دائمًا إلى الاعتماد على الآخرين، ومن دون دعم الآخرين، ستسقط. هذا يعني أن قامتك صغيرة جدًا، وهذا يثبت أنك لم تكتسب الحق بوصفه حياتك. فما معنى عدم اكتساب الحق بوصفه حياة؟ يعني أنك لا تملك سوى مبدأ أو مبدأين فقط يمنعانك من فعل الأشياء السيئة أو ارتكاب أخطاء كبيرة. أي عندما تكون عقلانيتك طبيعية، ولا أحد يحرضك أو يستفزك، فإنك بالتأكيد لن تتعمد التجديف على الله، أو سبه، أو عرقلة عمل الكنيسة وإزعاجه. ومع ذلك، فإن حقيقة أنك لن تفعل ذلك عن قصد لا تعني أنك غير قادر على فعل ذلك؛ فقد لا تفعل ذلك بشكل استباقي، ولكن لا يزال بإمكانك فعل ذلك بسلبية. ما المقصود بالسلبية هنا؟ تعني أن شخصياتك الفاسدة يمكن أن تظهر في أي وقت لتتحكم فيك وتجعلك تقول أي شيء وتفعل أي شيء، وتجعلك تنظر إلى شخص ما أو أمر ما بوجهات نظر مغلوطة في أي وقت، ثم تستخدم شخصياتك الفاسدة لمعالجة أمر ما أو التعامل مع نوع معين من الأشخاص. على سبيل المثال، لنفترض أنك ارتكبت خطأً ما وتعتقد أنه لا يمكنك أن تدع الأعلى، أو القادة، أو أي شخص آخر يعرف ذلك. بغض النظر عن السبب وراء ذلك، فعلى أي حال، لديك أفكارك الإبليسية الخاصة، لذا فإنك تخفي الأمر ولا تقول شيئًا. هل شخصياتك الفاسدة هي المسيطرة هنا أم الحق هو المسيطر؟ من الواضح أن شخصياتك الفاسدة هي المسيطرة. شخصياتك الفاسدة تهيمن عليك، ما يجعلك تخفي الأمر ولا تقول شيئًا، ولا تستطيع التحرر. ماذا يعني عدم القدرة على التحرر؟ يعني أنك على الرغم من رغبتك في ممارسة الحقائق التي تفهمها، فإنك تفتقر إلى القوة للقيام بذلك؛ فأنت ببساطة لا تستطيع التغلب على شخصياتك الفاسدة. هذا يعني أنك في مأزق؛ فلا يمكنك ممارسة الحق. إذا كنت تريد إخفاء أمور وخداع الآخرين، فأنت قادر تمامًا على ارتكاب أفعال الإخفاء والخداع، خاصة تجاه الأعلى؛ فتبلغ عن الأخبار الجيدة فقط دون السيئة، بل تخدع أولئك الذين في منصب أعلى منك وتخفي أمورًا عن أولئك الذين في منصب أدنى منك. أنت تقول: "أنا حقًا أحب الحق، وأنا شخص يمارس الحق. أنا أدوّن بعناية كل حَقٍ يقوله الله، وأتأمل فيه وألخصه، ثم أمارسه في الحياة الواقعية". أنت تفكر بهذه الطريقة، ولديك هذه الأمنية، لكن هذا لا يعني أنك مارست الحق. لماذا؟ لأن لديك العديد من الأفكار والآراء المغلوطة بداخلك والتي احتلت قلبك بالفعل. ونتيجة لذلك، أصبحت الشخصيات الفاسدة هي حياتك. إن شخصياتك الفاسدة هي المسيطرة، وهي تهيمن على أفكارك وأفعالك. حتى إن كنت تريد ممارسة الحق، فهذا لا فائدة منه؛ فلا يمكنك أن تجبر نفسك على فعل ذلك. لذا، إذا لم تُعالَج شخصياتك الفاسدة، فحتى إذا كنت تقوم بواجبك، فمن المستحيل أن تصل إلى درجة التصرف وفقًا للمبادئ – إنه لمن الجيد بالفعل أن تتمكن من الامتناع عن الحكم على الله، أو مقاومته، أو التجديف عليه بشكل استباقي وصريح. ومع ذلك، مع سيادة الشخصيات الفاسدة في قلبك، لا يسعك إلا أن تتمرد على الله وتقاومه. ربما تعتقد أنك تحاول فقط خداع الأعلى وإخفاء أمور عنه وخداع الله في المواقف التي تكون فيها سلبيًا أو في لحظات يأس، وأنك لا تقمع الناس أو تكشف عن تهور إلا في لحظات يأس. هل هذا حقًا بسبب لحظات يأس مؤقتة؟ كلا، بل هو نتيجة سيطرة شخصياتك الفاسدة المتأصلة بعمق داخلك. هذا أمر حتمي. لماذا هو أمر حتمي؟ لأن الحقائق التي تفهمها هي مجرد نوع من الرغبة، نوع من الإيمان بالنسبة إليك؛ فلم تصبح بعد حياتك. بغض النظر عما إذا كان لديك معرفة أم لا أو ما إذا كان مستوى قدراتك مرتفعًا أو منخفضًا، فعلى الأقل، لم يصبح الحق حياتك. أي أن الحق ليس مسيطرًا في داخلك؛ فما يسيطر في داخلك هو الشخصيات الشيطانية وفلسفات الشيطان. عندما تهيمن عليك الشخصيات الشيطانية، فإنك تعيش وفقًا للشخصيات الشيطانية، وما زلت تعيش تحت تأثير الشيطان. عندما لا تتضرر مصالحك وكبرياؤك، وعندما لا يتعلق الأمر بمكانتك، وشهرتك، ومكسبك، فإنك تكون على استعداد لممارسة القليل من الحق. وحالما يتعلق الأمر بشهرتك، أو مكسبك، أو مكانتك، أو غايتك، فإن شخصياتك الفاسدة تحكم قبضتها عليك وتتحكم فيك بقوة وبشدة. ما زال ليس لديك خضوع حقيقي لله؛ وما زلت ستخون الله والحق بنسبة مائة بالمائة. وانطلاقًا من هذه الظواهر، هل عولجت شخصياتك الفاسدة؟ هل تم التخلص منها؟ هل أصبح الحق حياتك؟ عندما يحدث أمر ما، إذا كانت الحقائق التي تفهمها لا تستطيع التغلب على شخصياتك الفاسدة، ولا تستطيع التغلب على اختياراتك ومتطلباتك الشخصية، ولا تستطيع التغلب على رغباتك، وطموحاتك، ومكانتك، وسمعتك، فإن الحقائق التي تفهمها ليست حياتك. عندما يصبح الحق حياتك، يمكنك التغلب على هذه الشخصيات الفاسدة بشكل طبيعي. إذا كنت لا تستطيع التغلب على شخصياتك الفاسدة، فهذا يظهر أن الحق لم يصبح بعد هو المسيطر في داخلك، وأنه لم يصبح حياتك بعد. أنت تقول إنك تحب الحق، لكن هذا مجرد توقك وأمنيتك؛ إنه لا يمثل حياتك. جميع الأشخاص ذوي الإنسانية الطبيعية لديهم أتواق إيجابية. هل التوق إلى أن تكون شخصًا صالحًا يعني أنك شخص صالح؟ (كلا). هل حب الحق، والإنصاف، والبر يعني أنك تمتلك الحق، والإنصاف، والبر؟ كلا؛ فأنت لا تمتلك هذه الأشياء، أنت فقط تتوق إليها. إلامَ يشير التوق؟ (إلى الأمنية الرائعة للشخص). صحيح، إنه مجرد أمنية. لا علاقة له بكيفية سلوكك الفعلي، أليس كذلك؟ (بلى).

هل لديكم الحق بوصفه حياتكم الآن؟ (كلا). كيف يمكن للمرء أن يعرف ما إذا كان لديك الحق بوصفه حياتك؟ يمكن للمرء أن يعرف ذلك من خلال النظر إلى ما إذا كانت الحقائق التي تفهمها يمكنها التغلب على شخصياتك الفاسدة عندما تتعارض مصالحك مع الحق، عندما تكون مصالحك على وشك أن تتكبد خسائر أو أن تُهدَّد. إذا كان بإمكانها ذلك، فأنت شخص لديك الحق بوصفه حياتك. إذا لم يكن بإمكانها ذلك، فهذا يثبت أن قامتك صغيرة جدًا. صغيرة إلى أي مدى؟ أنت لا تملك الحق بوصفه حياتك. هذا هو الواقع. يقول بعض الناس: "إذا لم يكن لدينا الحق بوصفه حياتنا، فلماذا لا نزال نستطيع أن نتخلى عن كل شيء للقيام بواجباتنا في بيت الله؟ لماذا لا نزال نعاني وندفع ثمنًا من أجل الله؟" حتى أن البعض يقول: "أنا أمتلك بالفعل بعضًا من التفاني؛ لقد جُعِلتُ بالفعل غالبًا". في الواقع، مثل هذه الأقوال مشوبة بمفاهيم الناس وتصوراتهم. ليس من الخطأ أن يكون لدى الناس قرارات وتطلعات. إن توق الناس إلى النور والعدالة، وكذلك توقهم إلى السعي إلى الحق، ونيل الخلاص، وما إلى ذلك – هذه الأمنيات الرائعة يمكن أن تغيِّر بعضًا من وعيهم، واتجاه الطريق الذي يسلكونه، وبالطبع بعضًا من سلوكياتهم، ومن الظاهر، بعض جوانب هيئتهم وطريقة عيشهم. إلامَ يشير التغيير هنا؟ على سبيل المثال، لنفترض أن لديك إيمانًا في الوقت الحالي، وحالتك جيدة جدًا، ولست سلبيًا، وواجبك يسير بشكل سلس للغاية. ومن ثمَّ تشعر بأنك مخلص للغاية، وأن لديك أملًا في تحقيق أمنيتك لنيل الخلاص، ولا تمانع في تحمل أي مشقة، لكن الأوقات السعيدة لا تدوم، ففي أثناء عملية القيام بواجبك، تواجه بعض الانتكاسات والإخفاقات، وتتعرض للتهذيب، وتسلك العديد من المنعطفات، بل ويضلك أضداد المسيح ويقمعونك؛ فتعاني العديد من المظالم. عندئذٍ تشعر بعدم الارتياح في قلبك. أنت لا تفهم الحق، ولا تعرف سبب حدوث هذه الأمور، ولا تحصل على أي إجابات من صلاتك إلى الله، لذلك تشعر بالضيق. إن حدوث هذه الأمور يوجِّه، إلى حد كبير، ضربة وتدميرًا معينين إلى عزمك على التوق إلى الحق والنور. بعد معاناتك من هذا الدمار، لا تعود ترغب في القيام بواجبك، وتشعر بأنه عديم الجدوى. ما الذي يحدث هنا؟ كيف تغيرت بهذه السرعة؟ لماذا أصبحت شخصًا مختلفًا تمامًا عما كنت عليه من قبل؟ لو كانت لديك قامة، وكان لديك الحق بوصفه حياتك، لما تغيَّر تفانيك. ولكن لأنك ليس لديك الحق بوصفه حياتك، فإن حالتك الداخلية، وعقليتك، ودافعك للإيمان بالله وبذل نفسك دائمًا غير مستقرة وتتقلب بين الفتور والحماس. خلال الفترات التي يسير فيها كل شيء بسلاسة وتكون فيها في مزاج جيد، يكون لديك دافع، ولديك الكثير لتقوله في أثناء الصلاة، وتكون راغبًا في قراءة كلمات الله، وتعمل بجهد كبير في واجبك، ولا تمانع في أن تكون مشغولًا أو متعبًا، وأن تتحمل أي مشقة. ولكن حالما تصبح الأمور غير مواتية قليلًا، تصبح سلبيًا وضعيفًا، وتفقد الدافع للقيام بواجبك. عندما تفوّت وجبة أو تنام وقتًا أقل قليلًا، تشعر بأن ذلك مشقة كبيرة، وتنشأ الشكاوى في قلبك: "لماذا ينبغي أن أعاني؟ أنا حتى لا أجني المال من القيام بواجبي، الأمر لا يستحق العناء!" كما ترى، عقليتك مختلفة تمامًا. لماذا حدث هذا التغيير الكبير؟ لأنه ليس لديك الحق بوصفه حياتك، ولا تزال شخصياتك الفاسدة موجودة بداخلك. عندما يكون الناس متحمسين، يشعرون بأنه ليس لديهم طموحات، أو رغبات، أو مطالب من الله. في الواقع، لا تزال شخصياتهم الفاسدة هي المسيطرة بداخلهم؛ فتظل هذه الأشياء دون تغيير. عندما يكون الناس إيجابيين، يكونون متحمسين جدًا ولديهم دافع قوي، ولا يستطيع أحد إيقافهم. عندما يكونون سلبيين، يكونون كمن سقطوا في بئر عميقة ولا يستطيع أحد انتشالهم. هم دائمًا ينزعون إلى التطرف، وهم غير مستقرين تمامًا. هذا يظهر أنهم يفتقرون إلى شيء ما في إنسانيتهم الطبيعية. ما الذي يفتقرون إليه؟ هم يفتقرون إلى أن يكون الحق هو حياتهم؛ هذا هو الأمر. تتقلب حالتك بين الفتور والحماس، فتكون سلبيًا في لحظة وإيجابيًا في اللحظة التالية. ما الذي يسبب ذلك؟ إنها شخصياتك الفاسدة التي تسبب المتاعب. تجعلك تفكر في شيء اليوم، وفي شيء آخر غدًا؛ وفي كل الأحوال، تتوافق هذه الأفكار دائمًا مع رغباتك، وتهورك، وحالتك الحالية، ومزاجك، وعواطفك. إن الأمر يختلف عندما يكون لدى الناس الحق في داخلهم. إذا أصبح الحق حياتك، فسيمكِّنك دائمًا من أن يكون لديك تعريف دقيق وصحيح لما تفعله، وهذا لن يتغير أبدًا. لن تتقلب بين الحماس والفتور، ولن تصبح سلبيًا وعالقًا في حالة ركود بسبب فشل واحد وسقوط واحد، أو بسبب قليل من التهذيب أو قدر من الانتكاس. لن تكون إيجابيًا لدرجة أن تتصرف كشاب متحمس، وتبقى مستيقظًا لمدة ثلاثة أيامٍ وليالٍ. بدلًا من ذلك، سيكون لديك عقلانية طبيعية. أليس كذلك؟ (بلى). بمجرد أن يفهم الناس الحق ويصبح الحق حياتهم، يصبح لديهم رؤى واضحة. يعرفون لماذا يحتاجون إلى اتباع الله، ولماذا يحتاجون إلى القيام بواجبهم، وما النتائج التي ينبغي أن يحققوها في أداء واجبهم، والغرض من تحمل هذه المشاق، ومغزاه، وقيمته. هم يفهمون كل مبادئ الحق هذه تمامًا في قلوبهم، دون ارتباك أو غموض. ولذلك، فإنهم يعانون عن طيب خاطر ودون شكوى، ولديهم قواعد ومبادئ في كل ما يفعلونه، ولا يفقدون إيمانهم بالله أبدًا؛ فعندما يشعرون بالسلبية، لا يشتكون من الله أو يتركونه، وعندما يشعرون بالإيجابية، لا يطالبون الله بمزيد من المطالب، وحالتهم طبيعية جدًا. هل أنتم هكذا الآن؟ (كلا). ماذا ينبغي فعله إذًا؟ (ينبغي أن نركز من الآن فصاعدًا على السعي إلى الحق لعلاج شخصياتنا الفاسدة؛ فلا يوجد طريق آخر). لا يوجد طريق آخر سوى السعي إلى الحق. دعني أخبرك: إذا كنت لا تسعى إلى الحق، وتظل الشخصيات الفاسدة دائمًا هي المسيطرة بوصفها حياتك، فلن يكون لك غاية حسنة؛ ففي أحسن الأحوال، سينتهي بك الأمر عاملًا. ولكن إذا كنت تسعى إلى الحق، فسيكون أملك في نيل الخلاص عظيمًا، وستكون البركات التي تنالها في النهاية عظيمة أيضًا. إذا كنت تسعى إلى الحق، فستتحرر من عبودية الشخصيات الفاسدة، ولن تعود الشخصيات الفاسدة هي حياتك، ومن ثمَّ سترى حقًا أملًا في نيل الخلاص. إذا كنت لا تسعى إلى الحق، وتظل شخصياتك الفاسدة دون علاج، وتريد الاعتماد فقط على ضبط النفس وقوة الإرادة لفعل الخير وعدم ارتكاب الشر، فمن الصعب القول ما إذا كان بإمكانك الوصول إلى نهاية الطريق أم لا. أفهمت؟ (فهمت). ما أكبر مشكلة يحتاج الناس إلى علاجها في إيمانهم بالله؟ (الشخصيات الفاسدة). إن علاج الشخصيات الفاسدة هو الأمر الأكثر أهمية. لا تفكروا: "أنا الآن أقوم بواجبي بدوام كامل في بيت الله، وأبذل نفسي بدوام كامل، لذا فأنا غالب!" يتحدث الله عن تكوين جماعة من الغالبين، ما المقصود بالغالبين؟ "هَؤُلَاءِ هُمُ ٱلَّذِينَ يَتْبَعُونَ ٱلْخَرُوفَ حَيْثُمَا ذَهَبَ" (رؤيا 14: 4). هؤلاء هم الغالبون بالمعنى البسيط للكلمة. لا يمكن للمرء أن يكتفي بكونه غالبًا فقط. كون المرء غالبًا بهذا المعنى البسيط لا يعني أن شخصيات المرء الفاسدة قد تم التخلص منها، ولا يعني أن المرء لديه الحق بوصفه حياته. أولئك الذين يُخلَّصون في النهاية ليسوا مجرد غالبين؛ فالأمر ليس بهذه البساطة. الغالبون هم فقط أولئك الذين يتغلبون على العالم الدنيوي، والشيطان، والاتجاهات الشريرة، والأنظمة الشريرة؛ فهذا هو معنى الغالبين. إذا كنت تفهم بعض مبادئ الحق فحسب، ويمكنك التغلب مؤقتًا على الجسد والمشاعر، أو لا تقيّدك الشائعات المختلفة التي لا أساس لها، أو لا يزعجك الأشرار أو عديمو الإيمان، فإن هذا لا يزال لا يلبي معيار الغالب كاملًا. إن امتلاك هذه الاختبارات القليلة الصغيرة ليس ذا قيمة كبيرة. ما الذي له قيمة؟ أن يكون لديك الحق بوصفه حياتك هو أقيم شيء. كيف يمكن للمرء أن يجعل الحق حياته؟ لا يوجد سوى طريق واحد: يجب أن تقرأ المزيد من كلمات الله، وأن تمارس كلمات الله وتختبرها أكثر. بهذه الطريقة فقط يمكنك أن تكتسب الحق من كلمات الله وتصل إلى درجة أن يكون الحق هو حياتك. إذا استخدمت الحق لإرشاد حياتك كلها، وحياتك اليومية، والمبادئ التي تتصرف وتسْلك بها – إذا مارست بهذه الطريقة – فسيكون لديك واقع الحق. عندما تمتلك واقع الحق، ستتم تنحية شخصياتك الشيطانية القديمة جانبًا. قبل أن تقرر كيف تتصرف، تأمل أولًا: "ما أعتقده لا يمثل مبادئ الحق. يجب أن أرى ما تقوله كلمات الله". إذا تأملت بهذه الطريقة في كل مرة، وإذا تحدثت ومارست وفقًا لكلمات الله في كل مرة، ألن يدخل الحق حياتك تدريجيًا؟ إن القطرات الصغيرة تصنع محيطًا. دع الحق يدخل قلبك تدريجيًا ليغيّر حياتك اليومية، وآراءك، ووجودك الحالي، وحالتك. بينما تتغير حالتك تدريجيًا وتتطور في اتجاه جيد، ستستمر احتمالية ارتكابك للشر وتسبُّبك في العرقلة والإزعاج في الانخفاض، وستستمر احتمالية تباهيك في الانخفاض، في حين ستستمر شهاداتك عن الممارسة وفقًا لمبادئ الحق في الزيادة. عندما تظهر أمور جوهرية تتعلق بالصواب والخطأ، تتغلب مبادئ الحق على شخصياتك الفاسدة الشيطانية، ورغباتك الشخصية، وتفضيلاتك، وخططك. عندئذ فقط ستكون غالبًا حقيقيًا، شخصًا لديه الحق بوصفه حياته، وشخصًا يمكنه نيل الخلاص. بخلاف ذلك، إذا كنت تتصرف فقط بناءً على تفضيلاتك، معتقدًا أن "التصرف بهذه الطريقة أمر جيد، أنا أفعل هذه الأشياء بسرور، وبإرادتي، وليس لديّ أي شكاوى"، فما الفائدة من ذلك؟ ليس لديك شكاوى، ولكن ما مبادئ ممارستك؟ إن ممارستك تنبع كليًا من تفضيلات شخصياتك الفاسدة، ومن الأفكار والآراء المغلوطة، ومن المقاصد الأنانية، ومن الطموحات والرغبات، ومن المشاعر، ومن التهور – إنها موجَّهة بالكامل من قِبل شخصياتك الفاسدة. هذه حياة تكشف عن شخصيات فاسدة، وليست حياة تكشف عن الحق. ليس الأمر أن الله لا يتذكرها فحسب، بل سيدينها أيضًا. يجب أن تحاول بذل كل ما في وسعك لكي تجعل ما تعيش بحسبه، والكلمات التي تتكلم بها، والأمور التي تقوم بها، والأفكار والآراء التي تكشف عنها كلها تتوافق مع الحق؛ ولكي تجعل تلك الأفكار والآراء المغلوطة الناتجة عن الشخصيات الفاسدة تقل تدريجيًا في قلبك؛ ولكي تجعل ما تفكر به في قلبك وآراءك في الأمور كلها مرتبطة بالحق، وكلها تتوافق مع الحق. يجب أن تسعى إلى هذا الجانب وتركز عليه، وعندئذٍ ستزداد التغييرات في داخلك تدريجيًا، وستتحسن حالتك تدريجيًا. في الوقت الحاضر، يستطيع الكثير من الناس التحدث بالكلمات والتعاليم، والتعبير عنها بوضوح ومنطق، ولكن عندما يتعلق الأمر بالحديث عن واقع الحق، فليس لديهم ما يقولونه ويصبحون غير قادرين على التعبير ولو عن القليل من الفهم العملي. ما الذي يحدث هنا؟ (ليس لدينا الحق). لا تزال حياتك هي حياة الشخصيات الفاسدة، حياة الشيطان، وليست حياة الحق.

هل فهمتم ما عقدنا عنه شركة للتو؟ إذا كنتم تدركون حقًا أن شخصياتكم الفاسدة لم يتم التخلص منها بعد وأنكم ما زلتم تعيشون بحسب شخصيات فاسدة، فهل ستصبحون سلبيين؟ (عندما سمعت للتو أن الله يقول إن شخصياتنا الفاسدة لم تتغير، شعرت بقدر كبير من خيبة الأمل في قلبي، وفكرت في أنني كنت آكل كلام الله وأشربه باستمرار طوال هذه السنوات، وركزت على ممارسة الحق في أوضاع معينة؛ فكيف لم تتغير شخصياتي الفاسدة بعد؟ شعرت ببعض الإحباط والسلبية. ومن خلال تقديم الله الإرشاد والشركة تدريجيًا، فهمت أنني لم أظهر سوى بعض السلوكيات الصالحة الخارجية، لكن شخصياتي الفاسدة لا تزال مسيطرة في داخلي؛ فبالفعل لم يحدث أي تغيير. قال الله إنه عند القيام بالأمور يجب على الناس أن يتأملوا أولًا، وإنه مهما كانت أفكارهم صالحة، فإنها لا تمثل مبادئ الحق، وإنه يجب عليهم أن يروا ما يقوله الحق في كلام الله، وأن يتدربوا على طلب الحق والممارسة وفقًا لكلام الله في كل مرة يقومون فيها بأمر ما، حينئذ ستتغير حالتهم رويدًا. وبعد أن سمعت شركة الله، بدا لي أنني رأيت أملًا مرة أخرى، وشعرت بأن ثمة طريقًا، ولم أعد سلبيةً). من الخطأ أن تكون سلبيًا؛ فينبغي ألا تكون سلبيًا تحت أي ظرف من الظروف. إن التخلص من الشخصيات الفاسدة هو الأمر العظيم المتمثل في نيل الخلاص. كلما كان أمر ما ينطوي على شخصية فاسدة، وجب عليك التركيز أكثر على علاجه. يجب أن تبذل كل ما في وسعك وتكرس كامل انتباهك له. لا يسعك أن تكون سلبيًا، ولا يسعك الاستسلام. وعلى الرغم من أنكم بدأتم الآن في التركيز على السعي إلى الحق، فإنكم أحيانًا ما زلتم لا تعرفون كيفية الممارسة. إن التحدث إليكم الآن عن طريق الممارسة هو أكثر فائدة لدخولكم في الحياة، وفي الوقت نفسه، يمكن أن يتسبب في إثارة شعور بالأزمة فيكم، ويمكِّنكم من التركيز على الحق، وفهم الحق والدخول إلى واقع الحق في أقرب وقت ممكن. لا تكونوا قانعين ولا تكونوا راضين عن وضعكم الحالي. لقد أصبحتم مجرد مطيعين وحسني السلوك، وأصبحتم أكثر عقلانيةً من ذي قبل قليلًا، لكنكم ما زلتم بعيدين عن التخلص من شخصياتكم الفاسدة! الحقائق واضحة للعيان، فما الفائدة في كونكم سلبيين؟ لا يمكن للسلبية أن تحل المشكلات الفعلية. ينبغي أن تجدوا مصدر المشكلة وتبدؤوا في محاولة علاجها حيثما كانت. لم يفت الأوان بعد للبدء الآن. متى سيكون الأوان قد فات؟ سيكون الأوان قد فات عندما ينتهي عمل الله. هل لديكم العزم على الدخول إلى واقع الحقّ والتوصل إلى اكتساب الحقّ بوصفه حياةً لكم؟ (لدينا الآن هذا العزم). في الواقع، الدخول إلى واقع الحق ليس صعبًا. فكِّروا في الأمر، لقد قيلت العديد من الكلمات في أثناء عقد شركة عن الحق، وهي مفصلة ومحددة للغاية. يبدو أن ثمة الكثير من المحتوى، لكن المبادئ لا تتغير، وطريق الممارسة لا يتغير. عندما تكشف عن شخصية فاسدة، اقتنص بوعي تلك الفكرة أو الخاطرة، وتأمل في قلبك: "هذه شخصية فاسدة، فكيف ينبغي أن أعالجها؟ لم أعالجها من قبل. لقد آمنت بالله لسنوات عديدة، لكنني ركزت فقط على الأفعال الخارجية وعلى التباهي، ولم أتأمل مطلقًا في حقيقة أنه لا تزال لديّ شخصيات فاسدة. اكتشفت اليوم فجأة أن لدي مثل هذه الخاطرة بداخلي. من أين أتت هذه الخاطرة؟ من شخصية فاسدة. إذًا كيف ينبغي علاج هذه الشخصية الفاسدة؟" صلِّ إلى الله واطلب الحق، واسأل أيضًا الناس من حولك الذين مروا باختبارات؛ فهم سيقودونك إلى طلب الحق وعلاج المشكلة. عندما يجتمع الجميع، يجب أن تدعموا بعضكم بعضًا وتساعدوا بعضكم بعضًا، وأن تكونوا متفاهمين تجاه بعضكم بعضًا. قامة الجميع متساوية، وينبغي ألا ينظر أحد إلى الآخر بإعجاب أو ازدراء. إذا كان الجميع يساعدون ويدعمون بعضهم بعضًا على هذا النحو، وتنمو قامة الجميع تدريجيًا، وفي نهاية المطاف، تنالون جميعًا الخلاص وتدخلون الملكوت معًا، ألن يكون هذا جيدًا؟ (بلى). حسنًا، دعونا ننهي شركتنا هنا اليوم. إلى اللقاء!
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كيفية السعي إلى الحق (4)

الممارسة الأولى للسعي إلى الحقّ: التخلي

التخلي عن الحواجز بين المرء والله وعن عداء المرء تجاه الله

أولًا: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن الله: التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن عمل الله

و. عمل الله لا يغيّر ظروف الناس الفطرية؛ إنما يهدف إلى تغيير شخصياتهم الفاسدة

في الاجتماع الأخير، واصلنا عقد شركة حول موضوع "كيفية السعي إلى الحق". ماذا كان المحتوى الرئيسي للشركة؟ عقدنا شركة عن الاختلافات بين الظروف الفطرية للناس وشخصياتهم الفاسدة، وعقدنا شركة تحديدًا عن هذين الجانبين أيضًا. من خلال الشركة، هل لديكم فهم معين بشأن العمل الذي يهدف الله إلى القيام به وبشأن أي الجوانب لدى الناس يريد الله تغييرها في تخليصه للناس؟ (نعم، فهمت من خلال آخر شركة عقدها الله أن ما يهدف الله إلى تغييره من خلال عمله هو شخصيات الناس الفاسدة). في تخليص الناس، يهدف الله إلى تخليصهم من شخصياتهم الفاسدة؛ إنه لا يهدف إلى تغيير ظروفهم الفطرية، أليس كذلك؟ (بلى). يعبّر الله عن الحق ويزود الناس بالحق، ويستخدم أساليب عمل مختلفة؛ كل هذا يستهدف شخصيات الناس الفاسدة. يمكّن الله الناس، من خلال عمله، من التخلص من الشخصيات التي يعتمدون عليها للبقاء، والتي أفسدها الشيطان. بهذه الطريقة، يُعمَل كلام الله والحق في الناس، ليصبحا حياتهم. هذه هي النتيجة النهائية التي يهدف عمل الله إلى تحقيقها. ماذا استوعبتم من الشركة عن هذا الجانب؟ ما المحتوى الذي ترك أعمق أثر فيكم؟ فكروا في الأمر للحظة. (ساعدتني آخر شركة لله على تصحيح رأي مغلوط كان لديَّ. كنت أعتقد في الماضي أن الله سيغير مستوى قدرات الناس وإمكاناتهم وطباعهم المتأصلة، ولكن من خلال شركة الله، فهمت أن الله لا يؤدي أعمالًا خارقة للطبيعة. عمل الله هو تغيير الشخصيات الفاسدة للناس وأفكارهم ووجهات نظرهم المغلوطة المختلفة، وهي أمور من الشيطان. من خلال ممارسة كلمات الله، تُستعاد الإنسانية الطبيعية للناس، ويصبح ضميرهم وعقلهم طبيعيين بشكل متزايد. وفي الوقت نفسه، فهمت أيضًا أهمية السعي إلى الحق. فقط من خلال السعي إلى الحق وممارسته يمكن أن تُعالج شخصياتنا الفاسدة؛ عندما تصبح كلمات الله حياتنا، نحقق الخلاص على يد الله. هذان الجانبان من شركة الله تركا أثرًا عميقًا نسبيًا فيّ). تضمَّن محتوى الشركة الأخيرة حقًا يتعلق بالرؤى؛ إذ تضمَّن بعض الجوانب المحددة من عمل الله، وأهداف عمل الله، والنتائج التي يهدف إلى تحقيقها. بناءً على محتوى الشركة التي عُقدت، أُثيرت بعض الأسئلة المحددة. تشمل هذه الأسئلة أي المظاهر في الحياة اليومية تعتبر من الظروف الفطرية للمرء، وأي المظاهر تعكس خُلُقه أو جوهر إنسانيته – أي ما نشير إليه عادةً على أنه بعض المظاهر التي تدل على ما إذا كانت إنسانية الشخص جيدة أم سيئة – وأي المظاهر هي كشوفات عن شخصيات فاسدة. هذه أسئلة محددة، أليس كذلك؟ على الرغم من أننا عقدنا شركة سابقًا عن هذا الموضوع وقدمنا بعض الأمثلة، فإنها لم تكن مُركزة أو محددة للغاية. سنعقد اليوم شركة تحديدًا عن هذه القضية للتمييز بين المظاهر التي يكشف عنها الناس والتي هي ظروف فطرية، وتلك التي تتعلق بخُلُقهم، وتلك التي تندرج في فئة الشخصيات الفاسدة، مع تمييز المظاهر المحددة لهذه الجوانب الثلاثة. وبهذه الطريقة، سيكون من الأوضح كيف ينبغي للناس الربط بين القضايا العديدة التي يواجهونها في حياتهم اليومية وهذه الجوانب الثلاثة بناءً على كلمات الله والحق. يشمل هذا أي كشوفات الناس هي جوانب فطرية للإنسانية الطبيعية ولا تحتاج إلى التعامل معها أو كبحها؛ وأي جوانب هي كشوفات عن مشكلات في إنسانية الناس، وكيف ينبغي لهم تغييرها وتصحيحها، أو علاجها من خلال طلب الحق؛ وأي مظاهر تندرج تحت فئة الشخصيات الفاسدة، وكيف ينبغي للناس أن يتوصلوا إلى فهم جوهر هذه الشخصيات، وعلاجها، والتخلص منها من خلال قبول الحق وممارسته. كل هذه لها مظاهر محددة، وبالطبع ثمة طرق محددة للممارسة متضمنة. وفقًا لمظاهر الناس المختلفة، سنعقد شركة عن المبادئ وطرق الممارسة حتى يتمكن الناس من فهم كيفية مواجهة هذه القضايا وعلاجها، وحتى يكون لدى الناس مواقف وطرق ممارسة ملموسة أكثر لمختلف المشكلات. هل عقد شركة بهذه الطريقة يبدو جيدًا؟ (نعم).

4. ماهية الظروف الفطرية

لقد عقدنا شركة مرتين من قبل عن القضايا الثلاث المتعلقة بالظروف الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. وعلى الرغم من أننا لم نوضح بشكل محدد إلى أي من هذه القضايا الثلاث تنتمي مظاهر الناس وكشوفاتهم بشكل مركز، فإننا قدمنا بعض الأمثلة عند عقد شركة عن كل قضية. عند التطرق إلى هذه القضايا الثلاث في الشركات السابقة، عقدنا أيضًا شركة عن جوهر هذه القضايا أو طرق الممارسة ومبادئها المتضمنة. والآن، فيما يتعلق بالقضايا الثلاث التي ذكرتها للتو، أريد من الجميع أن يناقشوا أولًا إلى ماذا تشير الظروف الفطرية. يمكنكم جميعًا عقد شركة بشكل عام عن هذا الموضوع للحصول على فكرة أساسية أولًا. (يا الله، هل تشير الظروف الفطرية إلى مستوى قدرات الشخص، وإمكاناته، وطبعه الفطري، وغرائزه؟) لقد عقدنا شركة عن هذا المحتوى من قبل، لذا ينبغي أن تكونوا جميعًا على دراية به. هل تشير إلى أشياء أخرى؟ هل تعتبر نقاط القوة والمظهر من الظروف الفطرية؟ (نعم). ماذا عن الخلفية العائلية للشخص؟ (نعم، وهذه أيضًا). وروتين الحياة اليومية والعادات، أليست كذلك؟ أي شيء آخر؟ (الاهتمامات والهوايات أيضًا). ثمة فرق بسيط بين الاهتمامات والهوايات ونقاط القوة. إن إضافة الاهتمامات والهوايات تضيف المزيد من التفاصيل. دعونا نسردها بالترتيب: أولًا الخلفية العائلية. ثانيًا المظهر. ثالثًا الطبع. رابعًا الغرائز. خامسًا مستوى القدرات. سادسًا نقاط القوة. سابعًا الاهتمامات والهوايات. ثامنًا الإمكانات. ثم عادات الحياة اليومية وروتين الحياة اليومية. هذان الأخيران متشابهان ولكن بينهما بعض الاختلافات المحددة. وبذلك يصبح المجموع عشرة. تفضلوا واقرؤوها بصوت عالٍ. (أولًا: الخلفية العائلية. ثانيًا: المظهر. ثالثًا: الطبع. رابعًا: الغرائز. خامسًا: مستوى القدرات. سادسًا: نقاط القوة. سابعًا: الاهتمامات والهوايات. ثامنًا: الإمكانات. تاسعًا: عادات الحياة اليومية. عاشرًا: روتين الحياة اليومية). هذه كلها ظروف فطرية للناس. ألا ينبغي علينا أيضًا أن نعقد شركة بشكل محدد حول الظروف الفطرية؟ هل يمكنكم التمييز بشكل صحيح من دون عقد شركة؟ (كلا). ما الأوضاع التي لا يمكنكم التمييز فيها؟ (أحيانًا عندما نرى مظاهر معينة في شخص ما، لا نستطيع أن نحدد ما إذا كانت تعكس طبع ذلك الشخص أم غرائزه، أم أنها كشوفات عن شخصيات فاسدة). (كذلك عادات الحياة اليومية وروتين الحياة اليومية؛ فلقد اعتدت أن أظن أنها تشكلت بناءً على ظروف المعيشة والخلفية المكتسبة؛ لم أدرك أنها يمكن أن تكون ظروفًا فطرية). كما ترى، عندما نحلِّل محتوى ما مفصلًا ومحددًا ضمن موضوع رئيسي، يبدو في الظاهر أنك تعرف هذه التفاصيل، لكن في الحياة الواقعية، تختلط عليك الأمور قليلًا؛ فلا يزال ليس لديك فهم واضح لكيفية التمييز بينها، أليس كذلك؟ (بلى). لا يزال يتعين علينا أن نعقد شركة محددة عن هذه القضية.

5. الفرق بين الظروف الفطرية والإنسانية والشخصيات الفاسدة والعلاقة بينها

فيما يتعلق بالجوانب الثلاثة التي ذكرناها للتو – الظروف الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة – لنسرد بعض العناصر المحددة للظروف الفطرية ونعقد شركة عنها بالتفصيل واحدًا تلو الآخر. أما بالنسبة إلى الإنسانية والشخصيات الفاسدة، فلن نسردها. في أثناء عقد الشركة عن العناصر والمظاهر المحددة للظروف الفطرية، سنتطرق أيضًا إلى بعض مظاهر الإنسانية وكشوفات الشخصيات الفاسدة. عندما نعقد شركة عن هذه الأمور، يمكنكم التمييز والتفريق بين ما إذا كانت تنتمي إلى الظروف الفطرية، التي لا تحتاج إلى تغييرها، أو ما إذا كانت تنتمي إلى مشكلات في خُلُق الناس أو شخصياتهم الفاسدة، التي تحتاج إلى أن تُعالج من خلال طلب الحق. من خلال الانخراط في شركة محددة باستخدام أمثلة وقضايا محددة، ستصبح الفوارق أكثر وضوحًا، أليس كذلك؟ (بلى).

مثال 1: النشأة في الفقر والنشأة في الغنى

بعض الناس ينحدرون من أسر فقيرة وهم محدودو الدخل. إنهم يعيشون ظروفًا متعسرة؛ فدائمًا ما يكونون في ضائقة مالية ويضطرون إلى حساب كل نفقة والتخطيط لها. نهجهم في إنفاق المال هو الاستفادة من كل قرش لأقصى حد ممكن. لقد ولدوا في مثل هذه الأسر وفي ظل مثل هذه الظروف. أي من الجوانب الثلاثة التي عقدنا شركة عنها يندرج هذا تحته؟ هل هو ظرف فطري، أم إنسانية، أم شخصية فاسدة؟ هذا جانب من جوانب خلفيتهم العائلية، وهو ظرف فطري، أليس كذلك؟ (بلى). هل هذه الخلفية العائلية حسنة أم سيئة؟ (من منظور إنساني، هي سيئة). هم يكافحون من أجل تدبير أمور معيشتهم، وعائلاتهم فقيرة، وظروفهم الاقتصادية ليست مترفة أو ميسورة؛ هذه قضايا تتعلق بخلفيتهم العائلية. وعلى الرغم من أن هذا النوع من الأشخاص ولدوا في عائلات فقيرة، ولم يتناولوا الكافيار قط، ولم يرتدوا ملابس من علامات تجارية مشهورة من قبل، ولم يختبروا مختلف وسائل الترف مطلقًا، ولم يروا أي منتج فاخر أو يخالطوا أي أفراد أثرياء أو مشاهير من قبل، فإنهم يمتلكون ضميرًا وعقلًا. عندما يتفاعلون مع الآخرين، لا يستغلونهم أبدًا. وعندما يرون شخصًا يستمتع بأشياء جيدة أو يرون شخصًا ثريًا، على الرغم من أنهم يشعرون بالغبطة، فإنهم لا يفكرون أبدًا في سرقة ممتلكات الآخرين أو الاستيلاء عليها. ما الجانب الذي يتعلق به ما كَشَف عنه هذا النوع من الأشخاص؟ (خُلُقهم، إنسانيتهم). إنه يتعلق بإنسانيتهم. هل مظهر إنسانيتهم في هذا الجانب جيد أم سيئ؟ (إنسانيتهم جيدة ونزيهة). لا يمكن اعتبار هذا نزاهة بعد؛ لأنه يعني فقط أنهم لا يستغلون المنافع الصغيرة ولا يتملقون الأغنياء. إنهم قادرون على التعامل مع مثل هذه الأمور بشكل صحيح. كيف هي إنسانية هذا النوع من الأشخاص؟ (إنسانيتهم جيدة نسبيًا). هذه عبارة موضوعية؛ فعبارة أن إنسانيتهم جيدة نسبيًا تعني أنهم يتمتعون نسبيًا بالاستقامة والكرامة من حيث خُلُقهم. وعلى الرغم من أن خلفيتهم العائلية فقيرة وليست نبيلة، فإنهم لا يحتقرون الفقراء ولا يحابون الأغنياء، ولا يستغلون الآخرين. ثمة نوع آخر من الأشخاص: هم الذين ولدوا في عائلة ثرية، أو كما يقول غير المؤمنين: "ولدوا وفي أفواههم ملعقة من ذهب". لم يضطروا أبدًا إلى القلق بشأن الطعام أو الملابس، وكل شيء متاح لهم بسهولة؛ أي طعام يرغبون في تناوله متوفر لهم. ظروف عائلاتهم جيدة للغاية، ووالداهم يعاملونهم معاملة طيبة جدًا. بأي جانب يتعلق هذا؟ (يتعلق هذا أيضًا بخلفيتهم العائلية). الخلفية العائلية للفرد هي ظرف فطري. وعلى الرغم من أن هذا النوع من الأشخاص يتمتع بخلفية عائلية جيدة للغاية، وظروف اقتصادية جيدة، ولا يقلق بشأن الطعام أو الملابس، وقد شهد أمورًا جيدة واختبر العديد من نعم الدنيا، فإنه، عند تفاعله مع الآخرين، إذا رأى شخصًا أفضل منه وأكثر كفاءة، أو شخصًا متميزًا بشكل ملحوظ في مجال ما، أو شخصًا يتمتع بهيبة بين الناس، فإنه يشعر بالغيرة ويرهق عقله في البحث عن طرق للتقليل من شأنه. ما الجانب الذي تتعلق به هذه المظاهر؟ (أعتقد أنها تتعلق بكل من الشخصيات الفاسدة والإنسانية). هذا صحيح. هذه المظاهر تتعلق بكل من إنسانيته وشخصياته الفاسدة. عندما يرى هذا النوع من الأشخاص شخصًا أفضل منه، يشعر بالغيرة، والكراهية، ويريد قمعه، وتعذيبه، واستبعاده؛ يريد التفوق عليه. إذا كان لديه هذه الأفكار فقط دون أن يتصرف بناءً عليها، فهو شخص ذو إنسانية سيئة؛ هل إنسانيته شريرة؟ (نعم). إذا كان، بناءً على هذه الإنسانية الشريرة، يشعر بالتحدي عندما يرى شخصًا أفضل منه، ويحكم عليه من وراء ظهره، بل ينخرط في مكايد ملتوية لقمعه، فهذه مظاهر محددة لشخصية فاسدة. ما جوهر هذه الشخصية الفاسدة؟ إنه الشراسة. هذه المظاهر تتعلق بكل من الإنسانية والشخصية الفاسدة. وعلى الرغم من أن الظروف العائلية لهذا النوع من الأشخاص جيدة، وأنه يأكل ويلبس بشكل جيد، وقد تتوقع منه أن يمتلك البصيرة والتسامح تجاه الآخرين، فإنه عندما يتفاعل مع الناس يريد دائمًا استغلالهم ويكون مفرطًا دائمًا في حساب المكسب والخسارة. عندما يخرج إلى مكان ما مع الآخرين، يدقق فيمَن أنفق المزيد من المال ومَن دفع نفقات السفر، غير راغب في إنفاق قرش زائد. وعند العمل مع الآخرين، يحسب دائمًا مَن عمل أكثر ومَن عمل أقل، ويفكر دائمًا في طرق للتكاسل. بأي جانب يتعلق هذا؟ (يتعلق بإنسانيته). أي جانب من جوانب الإنسانية؟ (الأنانية والدناءة). الأنانية والدناءة، وحب استغلال الآخرين، والافتقار إلى الاستقامة والكرامة؛ هذا يتعلق بخُلُقه. عند التفاعل مع الناس، يكثر من الحساب ويحب استغلال الآخرين، حتى إن كان المكسب لا يتعدى قرشًا واحدًا، ويبحث عن كل فرصة لتحقيق المكاسب. بغض النظر عما إذا كان المصدر عامًا أو خاصًا، أو ما إذا كان الشخص شابًا أو مسنًا، فإنه يستغل الجميع. بغض النظر عن هوية المرء فهو لا يتورع عن استغلال أي فرصة تسنح له. إنه شديد الدقة والحساب في تعاملاته مع الآخرين. على سبيل المثال، إذا طلبت منه معروفًا في مرة سابقة، فهو يشعر الآن بأنك مَدين له. وسوف يبذل جهدًا إضافيًا لجعلك ترد له المعروف، ويجب أن يكون المعروف أكبر من الذي قدمه لك؛ عندئذ فقط يشعر بأنّ التعامل كان منصفًا. أليس هذا إفراطًا في حساب المكسب والخسارة؟ (بلى). هذا إفراط في حساب المكسب والخسارة، وتدقيق شديد مع الآخرين، ومكر شديد. على الرغم من أنه لا يفتقر إلى شيء من حيث الطعام والملبس، ويتمتع بحياة أفضل من حيث جميع الجوانب مقارنة بالآخرين، فإنه كلما رأى شخصًا لديه شيء لم يره من قبل، يريد استخدامه قليلًا وتجربته. يشعر بالحاجة إلى امتلاك كل ما يمتلكه الآخرون. إذا لم يكن لديه ذلك الشيء، يشعر بعدم الارتياح والاضطراب في قلبه، لدرجة فقدان الشهية وعدم القدرة على النوم؛ لا يشعر بالرضا إلا عندما يمتلكه هو نفسه. ما نوع هذه المشكلة؟ (هذه لا تزال مشكلة تتعلق بالإنسانية). هذه المظاهر المحددة هي مشكلات تتعلق بإنسانيته، وليست بظروفه الفطرية. الظروف الفطرية تشير فقط إلى خلفيته العائلية والظروف العائلية التي يمكنه التمتع بها، في حين أن طُرق سلوكه الذاتي وتعامله مع الأمور تتعلق بإنسانيته. إن كشوفاته ومظاهره، مثل مواقفه، وأساليبه، ودوافعه لطريقة سلوكه الذاتي وتعامله مع الأمور، تتعلق بمشكلة خُلُقه؛ إنها لا ترقى بعد إلى مستوى الشخصيات الفاسدة. هو أناني، ومدقق، ومفرط في حساب المكسب والخسارة، وماكر، ويحب استغلال الآخرين؛ فهل هذه مظاهر إنسانية جيدة أم سيئة؟ (هذه مظاهر إنسانية سيئة). كل هذه مظاهر لخُلُق منحط وإنسانية سيئة. هل هذه المظاهر للإنسانية السيئة مرئية وملموسة من قِبل الآخرين؟ (نعم).

مثال 2: حُسن المظهر والمؤهلات الأكاديمية العالية

بعض الناس لديهم ملامح وجه حسنة المعالم، وولدوا بعيون كبيرة، ومشرقة، وذكية، وتبدو مفعمة بالحيوية ومعبرة. كانوا محبوبين منذ الطفولة. تحت أي جانب يندرج هذا؟ (هذا يتعلق بمظهرهم). المظهر ينتمي إلى الظروف الفطرية، أليس كذلك؟ (بلى). امتلاك عيون كبيرة وملامح وجه حسنة المعالم، وامتلاك ميزة المظهر الجميل فطريًا، هل هذا جانب من جوانب الشخصيات الفاسدة؟ (كلا). هل يتعلق هذا بقضايا الإنسانية؟ (كلا، لا يتعلق بها). لا يتعلق هذا بالإنسانية أو الشخصيات الفاسدة، لذا لا داعي لتغيير أي شيء. الظروف الفطرية يولد بها الإنسان؛ فقد ولدوا بهذا المظهر، ولم يخضعوا لأي تحسين أو تعديل اصطناعي. هذا هو شكلهم الطبيعي. على الرغم من أنهم يتمتعون بجمال طبيعي، فإنهم دائمًا ما يكونون مشوشين عند التعامل مع القضايا المعقدة في الحياة اليومية ولا يعرفون كيفية تناولها. كما أنهم يفتقرون إلى التمييز فيما يتعلق بالناس والأحداث والأشياء. ليس لديهم فكرة واضحة عمَّن يمكنهم الاختلاط به ومَن ينبغي لهم تجنبه. لا يعرفون مَن هو الشرير وما العلاقات التي قد تجلب لهم المتاعب. هم لا يعرفون هذه الأمور في سن العشرينيات، وحتى في سن الثلاثينيات أو الأربعينيات، يظلون لا يعرفونها على الرغم من امتلاكهم بعض الخبرة الحياتية. وعلى الرغم من أن لديهم عيونًا كبيرة ومعبرة، فإن عقولهم مشوشة للغاية. ما نوع هذه المشكلة؟ (هل هذه مشكلة في مستوى قدراتهم الفطري؟) إن مستوى قدراتهم الفطري ليس جيدًا للغاية. لا يمكنهم أبدًا الاهتداء إلى المبادئ عند التفاعل مع الآخرين والتعامل مع الأمور، ولا يمكنهم إدراك حقيقة أنواع مختلفة من الأشخاص. غالبًا ما يتعرضون للخداع، والاحتيال، والتلاعب من قِبل الآخرين. ما مستوى قدرات هذا النوع من الأشخاص؟ (مستوى قدراتهم ضعيف نسبيًا). مستوى قدراتهم ليس جيدًا. إن امتلاك عيون معبرة لا يعني بالضرورة امتلاك عقل حكيم. وعلى الرغم من أنهم، من حيث ظروفهم الفطرية، يتمتعون بمظهر حسن، فإن مستوى قدراتهم ليس عظيمًا. ومع ذلك، ثمة أمر واحد: خلال سنوات دراستهم، كانوا متفوقين في اكتساب المعرفة الكتابية؛ كانوا قادرين على حفظ النصوص الأدبية بسرعة، وعند تعلم الرياضيات، والفيزياء، والكيمياء، أو لغة جديدة، كانوا يستوعبون المادة بسرعة. التحقوا بالجامعة بسهولة، وتابعوا دراستهم وحصلوا على درجة الماجستير ثم الدكتوراه. ما الذي ينبغي أن يندرج هذا تحته؟ هل يمكن أن يندرج تحت مستوى قدراتهم الجيد؟ (كلا). إذًا، ما الذي يندرج هذا تحته؟ (يندرج تحت نقاط قوتهم، وهي ظروفهم الفطرية). هذا صحيح. هذا النوع من الأشخاص يتفوق في الدراسة، واكتساب المعرفة، والمواد الأكاديمية. هم يستوعبون بسرعة المعرفة الكتابية والأشياء النظرية والأشياء القائمة على القواعد، مثل الجوانب المتعلقة بالمهارات المهنية والتكنولوجيا أو المعادلات والقواعد الخاصة بالرياضيات، والفيزياء، والكيمياء، ويتذكرونها جيدًا. هذا النوع من الأشخاص يتفوق في تعلم هذه الأشياء ولديهم موهبة خاصة فيها. يمكنهم فهمها بنظرة واحدة، ويتفوقون بشكل ملحوظ في الامتحانات والإجابة عن الأسئلة؛ عندما يتعلق الأمر بالإجابة عن أسئلة، فإنهم يفعلون ذلك بسهولة؛ فهنا يمكنهم إظهار نقاط قوتهم على أفضل وجه. يمكن القول إن هذا النوع من الأشخاص يشعر بالراحة في بحر المعرفة. هل تمثل هذه المظاهر مستوى قدراتهم؟ (كلا). إنها تمثل فقط أن لديهم نقطة قوة معينة. يظهر هذا النوع من الأشخاص أداءً ممتازًا بشكل خاص في مجال المعرفة، ما يجعل الناس يرون أن قوتهم في هذا المجال متميزة. ولأنهم يتمتعون بنقطة القوة هذه، ولأنهم حققوا إنجازات معينة – حصلوا على درجة الماجستير والدكتوراه، ونالوا مستوى تعليميًا رفيعًا – فإنهم يرون أنفسهم، بين الآخرين، أفرادًا واسعي المعرفة، وعلماء، ومثقفين رفيعي المستوى. كلما قرؤوا كتبًا أكثر، زاد شعورهم بأنهم أفراد مشهورون، وأشخاص متفوقون، وأن الآخرين كلهم عاديون، يفتقرون إلى المعرفة، وغير قادرين على فهم عقولهم أو إدراك ما يدور فيها، ولا يرقون إلى مستواهم. ونتيجة لذلك، غالبًا ما يشعرون بالتفوق على الآخرين ويعتبرون أنفسهم استثنائيين وغير عاديين. ما هذا المظهر؟ (شخصية فاسدة). أي جانب من جوانب الشخصيات الفاسدة؟ (الغطرسة). إن شخصيتهم الفاسدة المتغطرسة تدفعهم إلى النظر بازدراء إلى عامة الناس ومختلف فئات المجتمع، بل ويزداد هذا الازدراء بعد حصولهم على مستوى تعليمي عالٍ. وبسبب شهاداتهم الرفيعة ودبلوماتهم، فإنهم بعد إيمانهم بالله، يريدون دائمًا أن يكون لهم القول الفصل في الكنيسة ويطمحون إلى أن يكونوا قادة. في كل مرة تُجرى فيها انتخابات، يأملون في أن يُنتخبوا، وإذا لم يُنتخبوا، يصبحون سلبيين ويستسلمون لليأس باعتبارهم فاقدين للأمل. بغض النظر عما يقوله القادة والعاملون، لا يريدون الاستماع إليه ويريدون مقاومته. وبغض النظر عن الواجب الذي يُسند إليهم، يشعرون بالنفور من هذه المهمة ويصدرون أحكامًا خلف الكواليس. يعتقدون في قلوبهم: "ليس لديك الكثير من المعرفة. كلماتك تفتقر إلى المنطق. أنا أحتقرك بوصفك قائد كنيسة في أعماق قلبي. أرفض الإذعان لك! لا تظن أنك أفضل مني. دعنا نقارن؛ فلنرَ مَن لديه قدرة حقيقية. لنرَ من يستطيع تلاوة عدد أكبر من كلمات الله ومَن يستطيع مشاركة فهم أعمق. إذا كانت شركتك ليست بمستوى جودة شركتي، فأنا أرفض الإذعان لك! حتى إن كنت قد انتُخبت قائدًا، فأنا لست بحاجة إلى الاستماع إلى كل ما تطلبه مني أو تنفيذه أو الامتثال له!" ما هذا المظهر؟ (شخصية فاسدة). هذا كشف محدَّد لشخصية فاسدة. هل هذا يتعلق بالإنسانية؟ لأن هذا النوع من الأشخاص يتمتع بنقطة قوة طبيعية، وبناءً على هذا الأساس، يدرس بشكل مكثف، ويكتسب الكثير من المعرفة، ويحصل على مكانة اجتماعية، فإنه يشعر بالتفوق على الآخرين، وبأنه فريد من نوعه، ويريد أن يتحدث من موقع أعلى من الجميع ويتصرف بتسلط؛ فيريد دائمًا أن يكون هو مَن يقود بين الناس، وأن يستمع إليه الآخرون – هل هذا النوع من الأشخاص يعاني من مشكلة في ضميره وعقله؟ (نعم، يعاني من مشكلة). ما نوع هذه المشكلة؟ إن نقطة قوتهم سهَّلت عليهم الحصول على مستوى تعليمي عالٍ من خلال الدراسة. فهل نقطة القوة هذه بحد ذاتها مشكلة؟ هل نقطة القوة بحد ذاتها جانب من جوانب الشخصيات الفاسدة؟ هل هي مظهر من مظاهر الإنسانية السيئة؟ (كلا). ومع ذلك، بسبب نقطة قوتهم هذه، اكتسبوا الكثير من المعرفة وحصلوا على مستوى تعليمي عالٍ، بما يتماشى مع تقييم المجتمع وتعريفه للمكانة. قادهم ذلك إلى الاعتقاد بأنهم ينبغي أن يكون لهم القول الفصل في الكنيسة، وأن يكونوا نخبة بين أي مجموعة من الناس، وأن يكونوا فوق الجميع. هل لدى مثل هذه الإنسانية أي عقل؟ هل مثل هذه الإنسانية جيدة؟ (إنسانيتهم ليست جيدة). في أي نواحٍ إنسانيتهم غير جيدة؟ (هم يفتقرون إلى العقل والضمير؛ فهم يريدون دائمًا أن يكونوا فوق الآخرين). إن رغبتهم الدائمة في أن يكونوا فوق الآخرين ترجع جزئيًا إلى شخصيتهم الفاسدة. من ناحية أخرى، ومن منظور الإنسانية، أليس هذا عدم حياء إلى حد ما؟ (بلى). بيت الله ليس المجتمع. هل يقارن بيت الله المؤهلات الأكاديمية عند انتخاب القادة؟ (كلا). ما الأساس الذي يستند إليه بيت الله في انتخاب القادة؟ إنه يستند إلى مبادئ الحق، أليس كذلك؟ (بلى). يستند انتخاب القادة في بيت الله إلى مبادئ الحق، وليس إلى من لديه مؤهلات أكاديمية أعلى. هل يعرفون مبادئ انتخاب القادة؟ نعم، لكنهم يعاملون هذه المبادئ على أنها مجرد بيانات بيروقراطية ونظريات، ولا يعرفون كيف يمارسونها أو يطبقونها في الحياة اليومية. هم ينشرون باستمرار فكرة أن فقط أولئك الذين يتمتعون بمؤهلات أكاديمية عالية هم مَن يتمتعون بمستوى قدرات جيد، ويمكنهم فهم الحق، وقيادة الآخرين. ولأنهم يتمتعون بمؤهلات أكاديمية عالية، وبعض المعرفة، والمكانة الاجتماعية، ويظنون أن بيت الله يعمل بالطريقة نفسها التي يعمل بها المجتمع، هم يستخدمون معرفتهم ومؤهلاتهم الأكاديمية العالية بوصفها رأس مال يمكِّنهم من محاولة أن يكون لهم القول الفصل في بيت الله. يريدون أن يحلوا طرقهم الخاصة في النظر إلى الناس والتعامل مع الأمور، ونهجهم الخاص، ومنظوراتهم، ووجهات نظرهم عن المنزلة الاجتماعية والمكانة، محل مبادئ انتخاب القادة في بيت الله. أليس هذا افتقارًا إلى العقل؟ (بلى). ما الطريقة الأخرى لوصف الافتقار إلى العقل؟ (أن يكون المرء عديم الحياء). بعبارة واضحة، إنه عدم الحياء؛ وطريقة أخرى لقول ذلك هي إن هذا النوع من الأشخاص لديه عقلانية متدنية جدًا. كما ترى، على الرغم من أنهم تلقوا ما يُزعَم أنه تعليم عالٍ وقرؤوا العديد من الكتب، فإن أيًا من تلك الكتب أو أي معلم أو مربٍ لم يعلمهم أبدًا كيف يتصرفون لكي يكون لديهم عقل. بعد تعلمهم الكثير من الأشياء من الكتب، يشعرون بدلًا من ذلك بأنهم اكتسبوا رأس مال وأنهم متفوقون على الناس العاديين. وعلى الرغم من أن نقطة قوتهم ليست أمرًا سلبيًا وهي ظرف فطري، فإن نقطة القوة هذه يمكن أن تؤدي بسهولة إلى عاقبة معينة؛ فهي تتسبب في أن يصبحوا متغطرسين ومغرورين، ويفقدوا عقولهم، ويصبحوا صفاقين مجترئين وعديمي حياء. وبالرغم من قراءتهم للعديد من الكتب واكتسابهم الكثير من المعرفة، فإنهم لا يفهمون معنى كلمة "الحياء". لذا، بعد حصولهم على بعض المؤهلات الأكاديمية، يستخدمونها بوصفها رأس مال للتباهي في كل مكان، ويريدون استخدامها لاكتساب مكانة في بيت الله وأن يكون لهم القول الفصل. هم يفكرون: "لديَّ مؤهلات أكاديمية عالية وأتعلم الأشياء بسرعة، ما يعني أنني ذو مستوى قدرات جيد. علاوة على ذلك، أنا واسع المعرفة جدًا، وقد رأيت الكثير في العالم، وأنا سريع البديهة، لذا فأنا مؤهل لقيادة الآخرين". المعنى الضمني هو أن معرفتهم ونقاط قوتهم هي الحق. كل هذه مظاهر لافتقار العقل. هل هذا النوع من الأشخاص، الذين يفتقرون إلى العقل، يتمتعون بالاستقامة؟ هل لديهم كرامة؟ (كلا). هل الافتقار إلى الاستقامة والكرامة مظهر من مظاهر الإنسانية الجيدة أم الإنسانية الخسيسة والدنيئة؟ (إنه مظهر من مظاهر الإنسانية الخسيسة). مثل هؤلاء الأشخاص ليس لديهم إنسانية جيدة. أكثر ما يعتزّون به هو مؤهلاتهم الأكاديمية، ومكانتهم الاجتماعية، وقيمتهم الشخصية، ومنزلتهم. باتخاذهم هذه الأشياء رأس مال لهم، يكونون متعجرفين ومتكبرين للغاية، ويريدون أن يكون لهم القول الفصل. هذا مظهر من مظاهر الإنسانية الحقيرة. تتضمن هذه القضية جانبين: أحدهما يتعلق بإنسانيتهم والآخر يتعلق بشخصيتهم الفاسدة. إن منظورهم للقضايا وموقفهم ووجهات نظرهم في التعامل مع القضايا ترتبط بإنسانيتهم. هذا النوع من الإنسانية يؤدي بهم إلى الإتيان بتصرفات، ومظاهر، وكشوفات محددة، وهي تعبيرات عن شخصية فاسدة.

مثال 3: قلة الكلام ظاهريًا

بعض الناس بطبيعتهم غير كثيري الكلام؛ فمنذ صغرهم، لا يحبون التحدث كثيرًا. وعند التفاعل مع الآخرين، يتحدثون بعبارات بسيطة ومقتضبة، وعندما تحدث لهم أشياء كثيرة، لا يكون لديهم الكثير من الأفكار، ولا يكون لديهم الكثير من الكلمات للتعبير عنها. حتى إذا عبروا عن أنفسهم، فإن تعبيرهم يكون بسيطًا للغاية. ما نوع هذه المشكلة؟ (هذه مشكلة تتعلق بطبعهم). هذه مشكلة في طبعهم، وهي جزء من ظروفهم الفطرية. إن طبعهم بطبيعته قليل الكلام. يستخدمون لغة بسيطة، وليس لديهم أفكار معقدة جدًا، ويحجمون عن الكلام عند التفاعل مع الآخرين. عندما تُقدَّم شركة عن الحق في الاجتماعات، فإنهم يستمعون فقط إلى الآخرين وهم يتحدثون، وإذا تمكنوا من تقديم رد بسيط بعد أن ينتهي الآخرون من الكلام، فيعد ذلك أمرًا جيدًا للغاية بالفعل. إذا سألت أحدهم: "ما فهمك لهذا؟" فسيقول: "فهمي مشابه لفهمك". إذا طلبت منه أن يكون أكثر تحديدًا، فسيقول: "رأيي مثل رأيك"، ثم لا يكون لديه ما يقوله بعد ذلك. هذا هو طبعه فحسب؛ فإذا طلبت منه أن يقول المزيد، فلن يكون لديه ما يقوله. هذا جزء من ظروفه الفطرية. ثمة نوع آخر من الأشخاص، على الرغم من أنه يبدو كأنه ليس لديه الكثير ليقوله وغالبًا ما يكون قليل الكلام في الظاهر، لكنه يحب الاستفسار عن القيل والقال في السر، قائلًا أشياء مثل: "من أي منطقة رعوية أتى الأخ فلان أو الأخت فلانة؟ سمعت أنه يؤمن بالله منذ ثماني سنوات، هل سبق له أن كان قائدًا؟ كم عمره؟ هل صحيح أنه مُطلَّق ولديه طفل؟" أي نوع من المظاهر هذا؟ هو لا يتحدث كثيرًا في الظاهر ولا يحب التحدث في الأماكن العامة. إن حصيلته اللغوية ليست ثرية، ويفتقر إلى الكلمات المناسبة للتواصل بشكل طبيعي مع الآخرين. ورغم ذلك، فهو في جوانب أخرى، لديه الكثير ليقوله ويحب دائمًا الاستفسار عن الآخرين، قائلًا أشياء مثل: "هل أجرت هذه الأخت جراحة الجفن المزدوج؟ إن بشرتها ناصعة جدًا؛ هل تذهب كثيرًا إلى صالونات التجميل؟" أو "أرى أن فلانًا يستخدم دائمًا أحدث أجهزة الحاسوب، وملابسه كلها من علامات تجارية مشهورة وباهظة الثمن. هل عائلته ثرية؟ ما نوع العمل الذي تزاوله عائلته؟ هل والده مسؤول حكومي؟" ما المشكلات التي تنطوي عليها هذه المظاهر؟ (تنطوي على مشكلات في إنسانيتهم). حب الاستطلاع عن القيل والقال، وجمع المعلومات عن الأمور الشخصية التافهة، والاستمتاع بالدردشة عن شؤون الآخرين؛ هذه مظاهر تتعلق بإنسانية المرء. هل هذه المظاهر حسنة؟ (كلا). من أي نواحٍ هي غير حسنة؟ ما مشكلات الإنسانية التي تنطوي عليها؟ هم لم يؤذوا أحدًا أو يعذبوه، ولم يضروا بمصالح الآخرين، فلماذا تُعتبر هذه المظاهر سيئة؟ (هم دائمًا يريدون معرفة شؤون الآخرين، ويتلصصون باستمرار على شؤون الآخرين من وراء ظهورهم. ثمة مشكلة في عقل إنسانيتهم). هذا يتعلق بعقل إنسانيتهم. على سبيل المثال، إذا سألوا بصراحة ومباشرةً: "أخي فلان، كم عمرك؟" فهل هذا مظهر طبيعي من مظاهر الإنسانية؟ (نعم). أليس السؤال بهذه الطريقة صريحًا وواضحًا؟ أليس لائقًا؟ (بلى). فلماذا لا يوجه بعض الناس أسئلتهم إلى المعنيين مباشرة أو يقولون لهم ما يريدون قوله بشكل مباشر؟ لماذا يلجؤون إلى ممارسات ملتوية خلف ظهور الآخرين؟ إذا كان من الممكن طرح موضوع ما أو مناقشته شخصيًا، فينبغي طرحه علنًا. لماذا يهمسون بالأسرار خلف ظهور الآخرين؟ ألا ينطوي ذلك على موقف معين وطريقة معينة في السلوك الذاتي وفي التعامل مع الأمور؟ هل هذا الموقف وهذه الطريقة جيدان؟ (كلا). لماذا لا يعتبر هذا الموقف وهذه الطريقة جيدين؟ هل هؤلاء الأشخاص الذين يحبون الاستفسار عن الأمور سرًا يستمتعون بالتنقيب في خصوصيات الآخرين وتمحيص الناس من وراء ظهورهم؟ (نعم). لماذا يحبون تمحيص الناس من وراء ظهورهم؟ إذا كان لديهم أسئلة، فلماذا لا يسألونها مباشرة؟ هل توجد صعوبة في طرح السؤال وجهًا لوجه؟ يشعرون بأنه ليس من السهل أو الممكن طرح الأسئلة مباشرة، لذلك يستفسرون من وراء ظهور الآخرين. أليس هذا هو سبب تصرفهم بهذه الطريقة؟ (بلى). في الواقع، يمكن طرح أسئلة عن بعض الأمور مباشرةً، كطرح أسئلة على شخص ما مثل: "منذ متى تؤمن بالله؟ هل التحقت بالجامعة؟ ما مستواك التعليمي؟ كم عمرك؟" يمكن طرح كل هذه الأسئلة وجهًا لوجه. إذا كان بعض الأشخاص غير راغبين في إخبارك، فلا تسأل، ولا تستفسر من وراء ظهورهم أيضًا. إذا كنت تعتقد أن الشخص على استعداد لمشاركة بعض الأمور معك، أو إذا كانت بينكما معرفة ويثق بك بما يكفي للتحدث، فيمكنك أن تسأله مباشرة. لماذا الإصرار على الالتفاف والاستفسار من وراء ظهره؟ هل هذا ضروري حقًا؟ ألا يبدو ذلك دنيئًا للغاية؟ هؤلاء الأشخاص لا يجرؤون على السؤال المباشر لأنهم يخشون ألَّا يخبرهم الشخص الآخر، لكنهم يريدون بشدة أن يعرفوا هذه الأمور ويكتشفوها، وإذا لم يكتشفوا ذلك، فسيشعرون بعدم الارتياح، ولكن بمجرد أن يحصلوا على المعلومات، سيشعرون بالراحة في داخلهم، كما لو أنهم حصلوا على كنز ثمين. أي نوع من الناس هم؟ الذين يستمتعون بالاستفسار عن الأمور الخاصة بالآخرين أو المعلومات الشخصية للآخرين والاطلاع عليها؛ مثل هؤلاء الناس يميلون إلى ممارسة القيل والقال والحكم على الآخرين، أليس كذلك؟ (بلى). إذا كنت تعتقد أن الشخص الآخر على استعداد للإجابة عن أسئلتك، يمكنك أن تسأله وتعرف هذه الأمور مباشرة. إذا شعر الشخص الآخر بأن بعض أسئلتك مبالغ فيها وتتجاوز حدود ما ينبغي أن تسأل عنه، ورفض أن يجيب عن أسئلتك، فلا بأس بذلك. إذا كان لا يريد الإجابة أو لا يريدك أن تعرف أمورًا معينة، فلا تستفسر من وراء ظهره أيضًا. إذا أصررت على معرفة معلومات عن شخص ما أو أموره الخاصة، فمن ناحية، سيبدأ في اعتبارك مريبًا: "لماذا تريد معرفة هذه الأمور؟ لماذا تحاول اكتشاف معلومات عني من وراء ظهري؟ هل تسعى إلى السيطرة عليّ، أو تعذيبي، أو بيعي؟" هذا جانب. ومن ناحية أخرى، ما الضرورة التي تستدعي أن تعرف معلومات عن الآخرين؟ أي حق تملكه لكي تعرف أشياء عنهم؟ هل تريد أن تجمع معلومات عن الجميع؟ أن يتعين عليك أن تعرف بشأن كل شيء؛ فهل أنت متخصص في جمع المعلومات؟ هل هذه وظيفتك؟ لم يكلف بيت الله أحدًا بمثل هذه الإرسالية. إذا كنت تحاول باستمرار أن تستفسر عن شؤون الآخرين الخاصة، وتستفسر عن أمور لا يريدونك أن تعرفها، فهذا يجعلهم يعتبرونك مزعجًا للغاية. كيف تكون إنسانية الشخص الذي يعتبره الآخرون مزعجًا؟ على أقل تقدير، هذا الشخص عديم الحياء. ماذا يطلق غير المؤمنين على مثل هذا الشخص؟ الوغد الوقح. إن إنسانيته دنيئة، ويفتقر إلى الكرامة، ويريد أن يستفسر عن كل شيء، ويسلك بشكل غير لائق. أليس هذا هو حاله؟ (بلى). هل إنسانية هذا النوع من الأشخاص جيدة أم سيئة؟ (إن إنسانيته سيئة). إن إنسانيته، على أقل تقدير، ليست جيدة. هذا أحد المظاهر التي تندرج ضمن فئة عدم امتلاك إنسانية جيدة – التصرف بشكل غير لائق والقيام دائمًا بممارسات ملتوية. هو يَبدو في الظاهر مهذبًا، ومحترمًا، ولطيفًا تجاهك، ويظهر أنه ذو أخلاق حميدة وسلوك لائق. أمّا خلف ظهرك، فيقوم بممارسات ملتوية، ويستفسر عن عمرك، وخلفيتك العائلية، وجوانب أخرى عنك، دون أن يناقش ذلك معك صراحةً أو يسألك عنه مباشرةً. عند التفاعل والتحدث مع الآخرين، لا يكون صريحًا أو واضحًا؛ فبدلًا من ذلك، يقوم دائمًا بممارسات ملتوية خلف ظهور الناس، ويفعل أشياء لا يمكن فعلها في وضح النهار. هو يتأمل باستمرار في الشؤون الخاصة للآخرين وما يفكرون فيه، وينشغل دائمًا بمثل هذه الأمور. إن إنسانية هذا النوع من الأشخاص ليست جيدة، وفي أي مجموعة، يكون مثل هؤلاء الأشخاص مكروهين من الجميع. ليس الأمر أن الناس لا يريدونك أن تعرف أمورًا شخصية أو أنهم يخفون عنك شيئًا؛ بل إن إنسانيتك وطريقتك في السلوك الذاتي وفي التعامل مع الأمور تجعل الآخرين يكرهونك. السبب في كره الناس لك هو أن طريقتك في السلوك الذاتي وفي التعامل مع الأمور غير أخلاقية إلى حد ما؛ فالأساليب التي تستخدمها دنيئة وخسيسة، وليست لائقة وواضحة. يبدو أن بعض الأشخاص لا يعانون من أي مشكلات عند التفاعل مع الآخرين وجهًا لوجه، ولكنهم دائمًا ما يتصرفون بطريقة المسارقة خلف ظهورهم، فعندما يبتعد الآخرون، يفتحون أجهزة الحاسوب الخاصة بهم بسرعة ليروا مع مَن كانوا يتحدثون، وعن ماذا تحدثوا، وماذا كتبوا في مذكراتهم، وما التأملات التي لديهم. وفي بعض الأحيان، عندما يكون لدى شخص ما كلمة مرور على جهاز الحاسوب الخاص به، يحاولون انتزاعها منه بالملاطفة بقولهم: "هل غيرت كلمة مرور جهاز الحاسوب الخاص بك؟ لقد غيرت للتو كلمة مرور جهازي إلى 1234567، ربما ينبغي لك تغيير كلمة مرور جهازك أيضًا". ما الغرض من قول هذا؟ "أنا أخبرك بكلمة مرور جهازي، لذا ينبغي أن تخبرني أنت أيضًا بكلمة مرور جهازك، حتى تتاح لي فرصة فحص ما على جهاز الحاسوب الخاص بك". بعض الناس يتجرؤون حتى على تفتيش حقائب الآخرين ومتعلقاتهم عند غيابهم. على سبيل المثال، إذا رأوا شخصًا يرتدي سماعة رأس جديدة وأرادوا معرفة جودة الصوت، فقد يتجرؤون على أخذ السماعة والسماع بها عندما لا يكون الشخص موجودًا. إذا طلبت صراحةً استعارة سماعة ذلك الشخص، ووافق، فيمكنك تجربتها بشكل مشروع. إذا لم يوافق، فينبغي ألا تجربها. أليست هذه الطريقة الصحيحة للتعامل مع الأمر؟ سواء وافق الآخرون أم لا، ينبغي أن تتعامل مع الأمور بصراحة أمامهم، وليس من وراء ظهورهم. هذا النوع من الأشخاص لا يستطيع فعل ذلك؛ فهو دائمًا ما يقوم بممارسات ملتوية. إلى أي مدى؟ بمجرد أن تبتعد، يفتش على الفور في أغراضك، ويتحقق مما كتبته في ملاحظات عباداتك الروحية وينسخه بسرعة، خشية أن يفوته أي شيء. يبدو في الظاهر أنه يتوق إلى الحق، لكن تصرفاته وراء الكواليس خسيسة. عندما يراك تشتري حاسوبًا جديدًا، يشعر بالغيرة. يقول في الظاهر إن الحاسوب الجديد رائع وسريع، لكنه يفكر في قرارة نفسه: "سريع؟ آمل أن يتعطل يومًا ما!" في أحد الأيام، أنت تذكر أن الحاسوب الجديد لا يعمل جيدًا وبطيء، فيشعر سرًا بالابتهاج: "هذا ما تستحقه لاستخدامك حاسوبًا جديدًا! لم أتمكن حتى من استخدام حاسوب، لذا فمن الأولى ألا تتمكن أنت أيضًا من ذلك!" عقله مليء بالأفكار الدنيئة الخسيسة التي لا يمكن البوح بها في العلن. يرى بعض الناس أن شخصًا ما يرتدي قطعة ملابس جميلة، فيرغبون في تجربتها أيضًا. لكن بدلًا من أن يطلبوا ذلك مباشرة، يتحينون الفرصة لارتدائها سرًا عندما لا يكون ذلك الشخص موجودًا. ينظرون إلى أنفسهم في المرآة، معتقدين أنهم يبدون رائعين، لكن بمجرد سماعهم خطوات ذلك الشخص عائدًا، يخلعونها بسرعة ويعيدونها إلى مكانها. على الرغم من أن الممارسات الملتوية لهذا النوع من الأشخاص وطرقهم في التعامل مع الأمور قد لا تنطوي على شخصية فاسدة أو تكون بخطورة الشخصية الفاسدة، فإن موقفهم تجاه سلوكهم الذاتي ومعالجتهم للأمور وطريقة تعاملهم مع الناس مثيرة للاشمئزاز وبغيضة، وهذا يؤثر في الحياة الطبيعية للآخرين بشكل ما. لذا، يمكن القول إن هذا النوع من الأشخاص يعاني من مشكلات خطيرة في إنسانيته. ما مدى خطورتها؟ إن سلوكه الذاتي غير لائق، ويقوم بالعديد من الممارسات الملتوية خلف الكواليس، وطريقته في معالجة المشكلات دنيئة وخسيسة. هو دائمًا ما يتصرف بسرية؛ فلا يقوم بأي شيء علنًا أبدًا، بل دائمًا ما يقوم بأشياء خلف ظهور الناس. عندما لا يكون الآخرون موجودين، أو غير منتبهين، أو عندما لا يستطيع أحد رؤية أو اكتشاف ما يقوم به، فإنه يقوم بالأشياء خلسة. إن إنسانية هذا النوع من الأشخاص ليست جيدة. هو يعيش دائمًا في الخفاء، محاطًا بجو من الظلام، غير قادر على مواجهة النور أو الآخرين. إن إنسانيته دنيئة وخسيسة. هل هذه المظاهر لإنسانيته الدنيئة غريزية؟ (كلا). هو يشعر بالحرج من القيام بأشياء أمام الآخرين؛ فهو يفضل القيام بها خلف ظهورهم، وعندما يتصرف خلف ظهور الآخرين، فإنه لا يظهر أي ضبط للنفس على الإطلاق. هل لهذا علاقة بطبعه؟ (كلا). إذا قلت إن هذه الممارسات الملتوية أو ما يكشف عنه ويعيش بحسبه في إنسانيته يتعلق بجانب معين من الشخصيات الفاسدة، فإن ذلك لن يكون دقيقًا. ومع ذلك، تستمر ممارساته الملتوية. ظاهريًا، يبدو أنه لم يرتكب أي أخطاء كبيرة، وعندما تكلّفه الكنيسة بواجب، فإنه في معظم الأحيان يبذل ما باستطاعته في القيام به ويكون مطيعًا؛ حتى أنه يبدو لائقًا إلى حد ما من الخارج. لكن خلف الكواليس، فإن الأمر مختلف تمامًا؛ فهو مثل الفأر، حالما لا يراقبه أحد، يبدأ في القيام بممارسات ملتوية ومشبوهة في الخفاء. أليس هؤلاء الأشخاص مثل الفئران؟ فكروا في الأمر – إذا كانت هذه هي إنسانيتهم والطريقة التي يتفاعلون بها مع الآخرين ويتعاملون بها مع الأمور، وإذا كان الخُلُق الأخلاقي لإنسانيتهم من هذا النوع ولديهم هذا النوع من جوهر الإنسانية، فكيف يعاملون الله والحق؟ هل يعاملون الله والحق بالطريقة نفسها التي يعاملون بها الناس؟ (نعم). هم أيضًا يقومون بممارسات ملتوية خلف الكواليس، أليس كذلك؟ يحاولون بكل طريقة ممكنة تجنب إشراف القادة والعاملين، ويتصرفون أمامهم بطريقة ما وخلف ظهورهم بطريقة أخرى. هم لا يقبلون تمحيص الله، ولا يقبلون الحق في أعماق قلوبهم. مهما يكن ما تقوله كلمات الله، فإنهم يتعاملون معها بطريقتهم الخاصة، ويمارسون بعض الممارسات الملتوية ويفعلون بعض الأشياء من أجل المظهر الخارجي، بحيث لا يرى أحد في الظاهر أي مشكلات أو أفعال خطأ. يبدون في الظاهر أنهم لا يفعلون شيئًا خطأً وكأنهم يمارسون الحق، لكنهم قاموا بالفعل بممارساتهم الملتوية وارتكبوا أفعالهم الخطأ سرًا وراء الكواليس، دون أن يعلم أحد. هم لا يؤمنون بتمحيص الله ولا يقبلونه، ولذلك لا يقبلون الحق. ما الذي ينطوي عليه هذا؟ ينطوي على شخصيات فاسدة. عندما يعاملون الله، والحق، وواجبهم بهذا النوع من الإنسانية وبهذه الطريقة في التفاعل مع الآخرين والتعامل مع الأمور، فإن المظاهر المحددة لإنسانيتهم التي يكشفون عنها تنطوي على شخصيات فاسدة. ما الذي تتضمنه هذه الشخصيات الفاسدة؟ على أقل تقدير، تتضمن الخداع. إذا كانت تصرفاتهم أكثر سرية وخداعًا، فما الذي ينطوي عليه ذلك؟ (يتفاقم الأمر إلى الخبث). إنه ينطوي على الخداع والخبث في شخصياتهم الفاسدة. بالإضافة إلى ذلك، يضمرون دائمًا في أعماق قلوبهم شكوكًا حول الحق وحول تمحيص الله. هذا متأصل بعمق فيهم. يفكرون: "لا أحد يعرف ما أفعله وراء الكواليس. لم أرَ الله في أي مكان، لذا فإن الله بالتأكيد لا يعرف أيضًا؛ فلا أحد يعرف سواي". ألا ينطوي هذا أيضًا على شخصية فاسدة؟ بأي جانب من جوانب الشخصيات الفاسدة يرتبط هذا؟ (هل هو العناد؟) لديهم بالفعل شخصية عنيدة في داخلهم. إذًا، هل جوهر هذه الأفكار هو النفور من الحق؟ (نعم). موقفهم تجاه الحق هو موقف مقاومة ومعارضة. إلى جانب كونهم عنيدين، فإنهم ينفرون للغاية من الحق، ما يجعل هذا الأمر قضية خطيرة. حالما ينطوي الأمر على شخصية فاسدة، فإنه يصبح أكثر خطورة من مجرد إنسانية ضعيفة. إنه ينطوي على تمرد ضد الله، ومعارضة لله، وجوهر مناهضة الحق. إنه ينطوي على موقف الشخص تجاه الله والحق. حالما ينطوي الأمر على شخصية فاسدة، فإنه ينطوي على مبادئ الحق والحاجة إلى علاج الشخصيات الفاسدة بالحق.

مثال 4: الاهتمام بالمظهر الخارجي

بعض الناس طوال القامة بطبيعتهم ولديهم قوام ممشوق، علاوة على ذلك، لديهم ملامح متناسقة، ونقية، وراقية، يستحسنها الآخرون. مهما كان ما يرتدونه، فإن الناس يعجبون بهم، قائلين: "هم حقًا مثل إعلان في مجلة يسير على الأرض؛ فهم وسيمون جدًا، وجميلون جدًا، ومذهلون جدًا!" هل هذا يندرج تحت ظروفهم الفطرية، أو إنسانيتهم، أو شخصياتهم الفاسدة؟ (هذا هو مظهرهم الطبيعي). لقد وُلدوا بمظهر حسن. ولأنهم جذابون بطبيعتهم ولديهم قوام جيد، فقد كان كبار السن يثنون عليهم منذ صغرهم، وكان زملاؤهم في الفصل يحسدونهم، وكان آباؤهم يحبونهم بشكل خاص. كان آباؤهم يلبسونهم ملابس أنيقة كل يوم، وقبل أن يبلغوا الثالثة أو الخامسة من العمر، كانوا يلبسون كالفتيات الصغيرات في يوم ما، وكالفتيان في اليوم التالي. باختصار، كانوا محبوبين كلعبة صغيرة عزيزة. وبينما يكبرون، يصبحون مولعين للغاية بأن يبدوا بمظهر حسن. ولأنهم نشؤوا في بيئة معيشية عصرية ومميزة، فقد تطورت لديهم عادة التأنق. خاصة بعد تمكنهم من الاطلاع على مختلف اتجاهات الموضة، بدؤوا يستمتعون بمطابقة الألوان، والمقاسات، والأنماط؛ فهم يرتدون ملابس أنيقة للغاية، ويتمتعون بهيئة راقية. حتى القميص البسيط والبنطال الجينز يبدوان مختلفين عليهم، وعندما يقترنان بحذاء بلون متجانس، يصبح نمط ملابسهم أكثر إثارة للإعجاب؛ فهم مذهلون للغاية ووسيمون بدرجة كبيرة. مجرد رؤيتهم متعة للعيون. كلما ظهروا في الأماكن العامة أو في الشوارع، فمن الأكيد أنهم سيجذبون الكثير من الأنظار. ولأنهم وُلدوا بمظهر جميل ولديهم هذا الظرف الفطري، ويعرفون كيف يتأنقون في ملبسهم، ويظهرون بهيئة راقية للغاية مهما كان ما يرتدونه، فإن الأفراد من كلا الجنسين يستمتعون كثيرًا بالتفاعل والتواصل معهم. الناس متشوقون للتحدث معهم عن قرب، والدردشة معهم، والتفاعل معهم عن قرب، حتى يستمتعوا بجمالهم. هل هذا ذنبهم؟ (كلا). بسبب ظرفهم الفطري المواتي، يتسامح الناس دائمًا مع أي مشكلات، أو نقائص، أو عيوب قد تكون لديهم. ومن ثمَّ، أينما ذهبوا، فإنهم يلقون ترحيبًا خاصًا ويحظون بشعبية كبيرة. حتى إذا قالوا شيئًا مزعجًا، فلا يزال الآخرون يستمتعون بسماعه. عندما يستشيطون غضبًا أو يتصرفون بموقف تعجرف، لا يمانع الناس أو يشعرون بالإهانة؛ بل يشعرون أن ذلك بمثابة مكافأة منهم. مع تراكم هذه الخبرات، يمنحهم ظرفهم الفطري شعورًا بالتفوق. يبدؤون في التفكير: "كوني حسن المظهر، وذا هيئة راقية، وأنيق الملبس، يسمح لي بأن أكون محبوبًا أينما ذهبت؛ هذا رائع! هذا المجتمع، وهذه البشرية، يقدّران هذا حقًا. يبدو أن هذا الظرف الفطري الذي منحني إياه والداي هو رأس مالي. يكون العثور على وظيفة أكثر سهولة، وفي أثناء الامتحانات، إذا أردت الغش من ورقة أحدهم، كل ما أحتاج لفعله هو أن أرمقه بنظرة، وسوف يعرض عليَّ أن أغش منه". يسعى الكثيرون من الجنس الآخر وراءهم، ومن بين أفراد الجنس نفسه، ثمة الكثيرون ممن يعاملونهم معاملة حسنة ويثنون باستمرار على جمالهم ومظهرهم الحسن. وبمرور الوقت، يجعلهم ذلك يستمتعون بهذه الميزة بشكل متزايد. تجلب لهم هذه الميزة الكثير من التسهيلات، والمنافع، والكثير من المعاملة التفضيلية، ما يتيح لهم الاستمتاع بالكثير من الأشياء. لذلك، في مثل هذه البيئة، يضعون متطلبات معينة لأنفسهم. لا يخرجون من المنزل دون وضع مساحيق التجميل، وإذا ظهرت لديهم بثرة واحدة، فإنهم لا يجرؤون على الظهور. يحرصون على نظامهم الغذائي، ويتجنبون الأطعمة الحارة وصلصة الصويا، ويكتمون قلقهم في أنفسهم: "متى ستزول هذه البثرة؟ لا أستطيع فقأها؛ أخشى أن تترك ندبة. ولكن إذا لم أفقأها، فهل سيرى ذلك أفراد الجنس الآخر الذين كانوا معجبين بي ويظنون أنني لم أعد جذابًا، ولم أعد الشخص الذي يحلمون به؟ هل سيبدؤون في عدم الاكتراث بي؟ ماذا ينبغي أن أفعل؟ أعتقد أنني سأضطر إلى الانتظار حتى تختفي البثرة قبل الخروج. لا يمكنني أبدًا أن أدع الناس يرونني هكذا؛ فهذا سيدمر الصورة المثالية التي لديهم عني في أذهانهم". بعض الناس يحرصون على أن تتطابق ألوان ملابسهم ومقاساتها وأنماطها تمامًا. قبل الخروج، يجب أن يتفقدوا أنفسهم في المرآة من كل زاوية، وبعضهم حتى يلتقطون صورًا لأنفسهم للتأكد من أنهم يبدون مثاليين في ضوء الشمس أو تحت الإضاءة الاصطناعية، والتأكد من أن جوانب مثل بشرتهم ومظهرها، وتسريحة شعرهم، وملابسهم، وهيئتهم تنال استحسان الآخرين وتثير إعجابهم، وعندئذ فقط يشعرون بأنهم مستعدون للخروج. وحتى بعد بدء القيام بواجب، يواصلون الحفاظ على نمط الحياة هذا. وإذا لم يستحموا في ذلك اليوم بسبب ظروف خاصة، واقترب منهم شخص من الجنس الآخر، فإنهم يسارعون إلى تجنبه. يشعرون أنهم إذا لم يستحموا، فإنهم غير لائقين لأن يراهم أحد. ولأنهم يضعون متطلبات كثيرة على مظهرهم وهيئتهم، فإن ذلك يؤثر في حياتهم اليومية. إذا ذهبوا إلى مكان لا يمكنهم الاستحمام فيه، فإنهم يشعرون بالضيق ويعانون إلى حد كبير، ولا يكونون قادرين على الأكل أو النوم جيدًا. يفكرون: "ماذا سأفعل إذا لم أستطع الاستحمام؟ لم يسبق لي أن قضيت أكثر من ثلاثة أيام دون الاستحمام. إذا بدأت رائحتي الكريهة تفوح، فهل سينظر إليّ الناس بازدراء؟ ألن تعود صورتي مثالية؟ ألن أكون بعد الآن الشخص الذي يحلم به الآخرون؟ ماذا ينبغي أن أفعل؟" إذا وجدوا أنفسهم في مكان بظروف معيشية متردية ووجبات غير مغذية أو غير متوازنة، يبدؤون في القلق: "هل سيؤثر هذا في بشرتي؟ هل ستصبح بشرتي خشنة أو ستشيخ؟ هل ستظهر التجاعيد؟ لا يمكنني البقاء في هذا المكان؛ يجب أن أخرج من هنا!" إن الشعور بالتفوق الذي يجلبه ظرفهم الفطري يجعل حياتهم معقدة للغاية، ما يجعلهم يعيشون بطريقة مرهقة ومقيدة للغاية. إنهم يقلقون للغاية بشأن آراء الآخرين عنهم، لا سيما بشأن تقييم الآخرين لملابسهم، وهيئتهم، ومظهرهم، ويهتمون كثيرًا بكيفية نظرة الآخرين إليهم، إلى أي مدى يصل هذا؟ إلى حد كبير لدرجة أن يؤثر في حياتهم الطبيعية، وعملهم، وأداء واجبهم. إن الشعور بالتفوق الذي ينتج عن مظهرهم جعلهم سطحيين للغاية، ومهتمين جدًا بمظهرهم، ومهتمين جدًا بكيفية نظرة الآخرين إليهم. ما نوع هذه المشكلة؟ هل كل هذه المظاهر هي موقف صحيح للتعامل مع القضايا في الحياة اليومية؟ (كلا). هل هذه آراء محرّفة كونوها خلال مسيرة حياتهم اليومية؟ (نعم). إذًا، ما الذي ترتبط به هذه المظاهر؟ (ترتبط بإنسانيتهم). أي جانب من جوانب إنسانيتهم تتعلق به؟ ما المشكلة في سلوكهم؟ هل هي السطحية؟ (نعم). السطحية هي إحدى المشكلات في إنسانيتهم. ماذا أيضًا؟ الخيلاء، والاهتمام بكيفية نظرة الآخرين إليهم، والرغبة في أن يكونوا الأشخاص الأكثر كمالًا في أعين الآخرين، ومعاناتهم من هشاشة معينة وعدم قدرتهم على تحمل المشقة. بالإضافة إلى ذلك، توجد أيضًا الأنانية. للحفاظ على صورتهم، يجعلون الجميع يخدمونهم ويلبون طلباتهم، بينما يرفضون تحمل أدنى مشقة. إن الشعور بالتفوق الذي يجلبه مظهرهم الطبيعي يجعلهم يرغبون في أن يكونوا محط اهتمام الجميع. إن محور حياتهم اليومية والهدف الذي يسعون إلى تحقيقه هو الحفاظ على مظهرهم الخارجي. على سبيل المثال، في إحدى المرات، وفي أثناء التقاط صورة، لاحظ أحدهم قطعة من الخس عالقة بين أسنانه عندما ابتسم. منذ تلك اللحظة، توقف عن تناول الخضراوات الورقية. حتى إذا كان ذلك هو الخيار الوحيد المتاح ولم يكن لديه خيار سوى تناوله، فإنه يمضمض فمه فورًا بعد الأكل ويشعر بأنه يجب عليه بالتأكيد التحقق في المرآة من عدم وجود أي شيء عالق في أسنانه قبل أن يجرؤ على الخروج ورؤية الآخرين. هل هذه مشكلة في إنسانيته؟ (نعم). هذه المشكلات الشائعة في الحياة اليومية تقع ضمن نطاق الإنسانية ولم تتفاقم إلى مستوى شخصية فاسدة. جميع المشكلات التي يتعاملون معها لا ترتبط إلا بجوانب الحياة البشرية؛ هم يحاولون الحفاظ على جمالهم ومستوى الاهتمام العالي من الآخرين من خلال التركيز على مظهرهم الجسدي ومتطلباتهم الداخلية. مهما كان ما يفعلونه – سواء كان ذلك الأكل، أو ارتداء الملابس، أو تحمل مشقة ودفع ثمن – فإن وجهات نظرهم وموقفهم في التعامل مع هذه القضايا موجهة كلها نحو الحفاظ على صورتهم الخارجية بحيث يظهرون دائمًا بمظهر يسر الأعين، ما يضمن أن يكون للآخرين انطباع جيد عنهم وأن يجذبوا مستوى عاليًا من الاهتمام. هل ينطوي هذا على إنسانيتهم؟ (نعم). كل هذه المظاهر تنطوي على إنسانيتهم؛ هي تظهر أن إنسانيتهم سطحية للغاية.

مثال 5: محاولة جذب الجنس الآخر عمدًا

ثمة نوع آخر من الأشخاص، وهو الذي يبذل قصارى جهده للتباهي كلما كان أفراد من الجنس الآخر حوله، فيحاول ارتداء ملابس أكثر تميزًا ووضع مساحيق التجميل ليبدو أكثر إغراءً. على سبيل المثال، يظل سلوكه ومظهره طبيعيين عندما يكون مع الإخوة أو الأخوات الذين يعرفهم جيدًا، ولكن حالما يظهر شخص من الجنس الآخر من فئته العمرية نفسها، يتحمس داخليًا ويشعر بإلزام داخلي باختيار زي ومظهر متميزين. تضع بعض النساء أحمر الشفاه على الفور لجعل شفاههن أكثر حيوية، ويرتّبن حاجبيهن، وإذا سمح الوقت، يضعن بعضًا من أحمر الخدود. عادةً ما يربطن شعرهن على شكل ذيل حصان، ولكن حالما يقابلن شخصًا من الجنس الآخر يعجبهن أو يجدنه جذابًا، يتجملن بإسدال شعرهن حتى يصل إلى كتفيهن. في حين يجعل بعض الرجال شعرهم أكثر لمعانًا، ويصففونه بتسريحة كورية، أو هونغ كونغية، أو غربية، ويهذبون شعر وجوههم، ويرتدون نظارات، ويغيرون ملابسهم إلى ملابس أفضل، وإذا سمحت الظروف، يضعون بعض العطر، كل ذلك لجذب الجنس الآخر. عند التحدث مع أفراد من الجنس الآخر، غالبًا ما يلقون ببعض الكلمات المنمقة للتباهي، بهدف إظهار رقيهم الثقافي، ولباقتهم، وخفة ظلهم، وروح الدعابة لديهم. إن مقصدهم من وراء كل هذه الأفعال متعمد للغاية؛ فهم يفعلون ذلك فقط لجذب الجنس الآخر. بعض الناس، عندما يكونون بالقرب من شخص يعجبهم من الجنس الآخر، أو شخص من الجنس الآخر في العمر نفسه، يصبحون أكثر حيوية، ويتحدثون أكثر، ويعبرون عن أنفسهم بشكل أفضل، وتصبح عيونهم أكثر توهجًا بدلًا من كونها باهتة وجامدة، وتصبح تعابير وجوههم أيضًا متنوعة للغاية. ما الذي يجري هنا؟ لماذا يبدو عليهم تكلف واصطناع شديدان عندما يرون الجنس الآخر؟ عندما يلتقي أفراد من الجنسين لأول مرة، عادة ما يكونون خجولين بعض الشيء، ولكن بعد عدة لقاءات، يصبحون أكثر ألفة، ويتصرفون بشكل أكثر طبيعية. ومع ذلك، يصبح بعض الناس مفعمين بالحيوية والنشاط للغاية كلما رأوا الجنس الآخر. ما نوع هذه المشكلة؟ (إنها تتعلق بالإغواء، الذي يرتقي إلى مستوى الشخصية الفاسدة). ما نوع هذه الشخصية الفاسدة؟ (الخبث). أليس لديهم مشكلة في إنسانيتهم؟ (بلى، لديهم). بشكل دقيق، هذه مشكلة في إنسانية مثل هؤلاء الأشخاص. ما الجانب من إنسانيتهم الذي يمثل إشكالية هنا؟ إنها مشكلة تتعلق بالتعاملات مع الجنس الآخر. كيف يصف غير المؤمنين هذا الأمر؟ هم يطلقون عليه مشكلة في السلوك العلائقي، أليس كذلك؟ (بلى). إذا كان الأمر ينطوي على شخصية فاسدة، فيمكن اختصاره إلى حد ما على أنه خبث؛ ولكن الأصح أن نقول إنه مشكلة تتعلق بالسلوك العلائقي بين الرجال والنساء، وهو ما يرتبط بإنسانيته. عندما يواجهون أشخاصًا من الجنس الآخر، يصبح بعض الناس مفعمين بالحيوية بشكل خاص، ومفعمين بالإيجابية والاستباقية بشكل خاص. ما يظهره هذا "الشكل الخاص" هو مشكلة في السلوك العلائقي فيما يتعلق بإنسانية المرء. هل هذا السلوك العلائقي طبيعي أم غير طبيعي؟ (غير طبيعي). إذًا، هل يمكن وصفه بالخبيث؟ هل يصح القول إنه خبيث؟ هل يصح القول إنه خسيس بعض الشيء؟ (نعم). مثل هؤلاء الأشخاص خسيسون بعض الشيء. فحيثما وُجد شخص من الجنس الآخر يعجبهم، ينجذبون إلى مجموعته، ويصرون على الجلوس بجانبه، وينخرطون في تواصل جسدي ويغازلونه بنظراتهم. وهذا يعكس مشكلة في خُلُقهم – فهم جامحون، وسيئو السلوك، وخسيسون. إذا كان الشخص سطحيًا، فينبغي أن تكون مظاهره هي نفسها سواء كان في حضرة أشخاص من الجنس نفسه أو من الجنس الآخر؛ فهو لا يريد إلا أن يبدو جيدًا، وأن يكون محبوبًا ومحل إعجاب وتقدير الآخرين. هذه مشكلة تتعلق بكونه سطحيًا في إنسانيته. أمّا إذا كان مقصده هو جذب الجنس الآخر ومضايقته، فإن الأمر يصبح مشكلة في سلوكه العلائقي مع الجنس الآخر. إذا كان الشخص سطحيًا بشكل مفرط لدرجة أن ذلك يؤثر في حياته الطبيعية، فهذا مجرد عيب أو مشكلة في جانب واحد من إنسانيته. أمّا إذا كان شخص ما يرتدي ملابس خصيصًا لجذب أفراد الجنس الآخر، بهدف الظهور بمظهر مثير جنسيًا، وجذاب، ولافت للنظر، فإن ذلك خبث، وخسّة، ودليل على سلوك علائقي سيئ. يصبح بعض الناس أكثر خسة كلما زاد عدد الحاضرين؛ فيسعون دائمًا إلى التواصل مع الجنس الآخر والتباهي أمامهم. ومهما كانت الموضة السائدة بين غير المؤمنين، فإنهم سوف يرتدون ملابس على هذا النحو، خاصة عند حضور الاجتماعات أو الظهور أمام الكاميرا، إذ كلما زاد عدد أفراد الجنس الآخر، زادت رغبتهم في التأنق. ترتدي بعض النساء قمصانًا بحمالات رفيعة، ويسدلن شعورهن، ويضعن أحمر شفاه زاهيًا، ويضفن أحمر الخدود. بعضهنّ حتى يبرزن جمال أنوفهنّ بمساحيق التجميل، ويضعن ظلال العيون، ويرتدين جميع أنواع المجوهرات. يرتدين أي شيء يجذب الجنس الآخر. هذا الأمر أكثر خطورة من كون المرء سطحيًا. إذا كانت السطحية نقيصةً أو عيبًا في جانب واحد من جوانب إنسانية المرء، وتُعد قضية ثانوية، فإن الجوانب الخبيثة والخسيسة في العلاقات بين الجنسين هي قضية رئيسية. قد لا ينخرط الشخص السطحي بالضرورة في ممارسات فاسقة، ولكن من بين أولئك الذين هم خبثاء وخسيسون، من المرجح أن ينغمس أكثر من تسعين في المائة منهم في ممارسات فاسقة. لماذا أقول ذلك؟ إذا كان الشخص يولي أهمية كبيرة لتعاملاته مع الجنس الآخر، ويستمتع للغاية بالتباهي وإظهار نفسه أمام أفراد الجنس الآخر، إذًا فإن مثل هذا الشخص من المرجح جدًا أن يجعل أفرادًا من الجنس الآخر يقعون في حبه. ما الغرض من جعل أفراد من الجنس الآخر يقعون في حبه؟ هو الانغماس في علاقات غير مشروعة. إذا كان بإمكانه إغواء شخص من الجنس الآخر باستهتار، ألا يشير ذلك إلى أنه يستهتر جدًا بالعلاقات مع الجنس الآخر؟ (بلى). مثل هؤلاء الأشخاص ليس لديهم كرامة؛ فهم يغازلون الآخرين باستهتار، بل ويبادرون إلى اتخاذ الخطوة الأولى. كلما زاد عدد الأشخاص الذين يغازلونهم، زادت سعادتهم، ولا يرفضون أي شخص ما داموا معجبين به. أي نوع من الأشخاص هؤلاء؟ بغض النظر الآن عن الشخصيات الفاسدة التي لديهم، هل هذا النوع من الإنسانية جيد؟ (كلا). بغض النظر عن الفضائل أو أوجه القصور التي قد تكون لديهم في جوانب أخرى من إنسانيتهم، إذا كانوا مستهترين للغاية، وعابثين، ومنفلتين فيما يتعلق بسلوكهم العلائقي مع الجنس الآخر، فإن هذا وحده كافٍ لإثبات أن إنسانيتهم ليست جيدة. إذا كان بإمكانهم أن يخطئوا أو يتجاوزوا الحدود في أي وقت أو أي مكان، أليست هذه مشكلة خطيرة؟ (بلى). هل يمكن الوثوق بمثل هؤلاء الأشخاص؟ (كلا). ما السبب في عدم موثوقيتهم؟ يكمن السبب في طبيعتهم الخبيثة. يمكن أن تراودهم أفكار شهوانية في أي وقت وأي مكان، ويمكنهم إغواء الجنس الآخر في أي وقت وأي مكان؛ فعقولهم مشغولة بهذه الأفكار وحدها. إذا لم تسمح البيئة أو الظروف بذلك، أو لم يكن لديهم الوقت الكافي للتأنق، فإنهم يجدون طريقة أخرى؛ فيستخدمون نظرات المغازلة ويستعرضون قوامهم أو تعابير وجوههم، ويوجهون نظرات الإغواء إلى الآخرين. مثل هؤلاء الناس لا قيمة لهم؛ فهم غير جديرين بالثقة! هم عابثون، ومنحلون، ومستهترون، ويمكنهم في أي وقت وأي مكان إغواء الآخرين لارتكاب الخطايا والتعديات؛ فمثل هؤلاء الناس ليس لديهم أي حس بالحياء في إنسانيتهم، ولا أمل في فدائهم. هل مثل هؤلاء الأشخاص مخيفون؟ (نعم). ولا يعتقدون أن هذه أشياء مخزية؛ فبغض النظر عن عدد الأشخاص الموجودين حولهم، يرتدون الملابس في العلن ويتباهون بهذه الطريقة، ويتصرفون بانفلات ويغرون الآخرين بهذه الطريقة. الآخرون لا يعرفون حتى ما الذي يجري؛ فبينما لا يزالون يركزون على عملهم الطبيعي، أو يتحادثون، أو يتجاذبون أطراف الحديث معًا، فإن هؤلاء الأفراد قد بدؤوا بالفعل في مغازلة شخص ما بإلقاء نظرات مغازلة عليه. انظروا كم هم مثيرون للاشمئزاز ومخيفون مثل هؤلاء الأشخاص! ليس لديهم أي حياء، أليس كذلك؟ الأشخاص الذين بلا حياء يرتكبون التعديات باستمرار، وما عاقبتهم النهائية؟ (سينتهي بهم المطاف إلى العقاب في الجحيم). ماذا تقول كلمات الله؟ "التعديات سوف تقود الإنسان إلى الجحيم". لذا، إذا كانت المشكلات في إنسانيتك خطيرة جدًا، فأنت في خطر بالغ. إذا كانت إنسانية الشخص السيئة نقيصة في بعض النواحي، فقد تُتاح فرص لإصلاحها. ومع ذلك، إذا كان جانب ما من إنسانيته ضعيفًا لأنه بطبيعته ليس لديه حسّ الحياء، وقادر على إغواء الآخرين في أي وقت وأي مكان، حتى إن لم يكشف عن شخصية فاسدة واضحة، فإنه ما زال بإمكانه ارتكاب تعديات خطيرة تؤدي إلى عواقب وخيمة، فإن مثل هؤلاء الناس ليس لديهم حدود في كيفية سلوكهم الذاتي، وخُلُقهم ضعيف للغاية، وإذا ارتكبوا بضعة تعديات، فقد تدمرهم. أما فيما يتعلق بقضايا الإنسانية، فقد سدوا طريقهم نحو التقدم. وذلك لأن إنسانيتهم ضعيفة للغاية وتعدياتهم كثيرة للغاية لدرجة أنها كافية لإرسالهم إلى الجحيم، وستنتهي الأمور بالنسبة إليهم قبل أن تتاح لهم أي فرصة للسير على طريق السعي إلى الحق ونيل الخلاص. إن الافتقار إلى حس الحياء هو مشكلة خطيرة للغاية تتعلق بإنسانية المرء. وبعبارة أدق، لا يرقى هذا الأمر إلى مستوى الشخصية الفاسدة؛ فإنه مجرد طريقة أو موقف يتخذه الشخص في سلوكه وتعامله مع أمور معينة. ويرتبط هذا الموقف بإنسانيته ويمكن أن يؤدي إلى تعديات، ما يجعل المشكلة خطيرة.

مثال 6: نظر المرء إلى نقاط قوته بوصفها رأس مال

بعض الناس يحبون الرقص ويتعلمون الرقصات بسرعة كبيرة. بعد أن يشرح المعلم الحركات ثلاث مرات، يكونون قد أتقنوا إيقاع الرقصة وحركاتها ويمكنهم أداؤها بدقة. هم يرقصون جيدًا أيضًا، وقد فازوا بجوائز، ويأملون في السعي إلى مهنة تتعلق بالرقص، ربما مدرسي رقص أو راقصين. بأي جانب يرتبط هذا؟ (يرتبط هذا باهتماماتهم وهواياتهم). هذه هي نقطة قوتهم؛ فهي اهتمام وهواية لديهم. يتعلمون الرقص بسرعة كبيرة، ما يدل على أنهم بارعون جدًا في الرقص؛ فهم يستوعبون بصورة طبيعية هذا النوع من الأشياء بدقة ويتعلمونها بسهولة. هذه نقطة قوة، أليست كذلك؟ (بلى). لديهم نقطة قوة في هذا الصدد. بعد تعلم الرقص، يستمتعون أيضًا بالرقص، ويتوقون إلى الرقص؛ والأكثر من ذلك، أنهم يخططون للسعي إلى مهنة ترتبط بالرقص في المستقبل، وينوون أن يدعوا الرقص يرافق حياتهم المستقبلية ورحلتهم المستقبلية – هذا يرتبط باهتماماتهم وهواياتهم. الرقص هو نقطة قوتهم واهتمامهم وهوايتهم – هذا ظرف فطري لديهم. بعض الناس لديهم هذا الظرف الفطري، وبعد أن يبدؤوا في الإيمان بالله، يستمتعون أيضًا بمشاهدة مقاطع الفيديو الخاصة بالرقص. لذا، يتولون واجب الرقص في بيت الله، على أمل أن ما تعلموه يمكن الاستفادة منه في القيام بواجبهم ويمكن أن يكون ذا نفع في بيت الله، وأن يتمكنوا من إعداد أعمالهم الصالحة ليتذكرها الله. لديهم أساس متين في الرقص، كما أنهم يتعلمون أنواعًا مختلفة من الرقص بسرعة. وفي أثناء إعداد برامج الرقص وفقًا لمتطلبات بيت الله، فإنهم يكونون على استعداد لتعليم الآخرين كل ما تعلموه دون أن يخفوا شيئًا. وعلى الرغم من أنهم تعلموا أنواعًا من الرقص أكثر من الآخرين وهم أكثر كفاءة في مهنتهم، فإنهم لا يتكبرون. هم يتعاملون بودية مع الآخرين ويقومون بتعليم الإخوة والأخوات ما تعلموه بصبر شديد. ما الذي يُعد هذا مظهرًا له؟ (إنه مظهر من مظاهر إنسانيتهم). هل إنسانيتهم جيدة أم لا؟ (إنسانيتهم جيدة). في أي نواحٍ تكون جيدة؟ (هم قادرون على تعليم الآخرين كل ما يعرفونه دون أن يخفوا شيئًا، ما يسمح للآخرين باكتساب ما لديهم أيضًا؛ فهذه إنسانية جيدة). هم قادرون على تعليم الآخرين كل ما تعلموه دون أن يخفوا شيئًا. ما نقاط القوة الأخرى لديهم؟ هم لا يتباهون حقًا. إن إنسانية هذا النوع من الأشخاص جيدة. نظرًا لأنَّ لديهم نقطة قوة في الرقص، فإنهم يتولون واجبًا متعلقًا بالرقص في بيت الله. وبعد مرور بعض الوقت، وبسبب احتياجات العمل، يرتب بيت الله لهم القيام بعمل آخر مناسب. فيفكرون في أنفسهم: "هل أهدرت العشرين سنة التي قضيتها في تعلم الرقص؟ الآن بعد أن طُلب مني القيام بعمل لا علاقة له بالرقص، أشعر بالاستياء! لماذا لا تدعوني أستخدم نقطة قوتي، ومجال تميُّزي، بدلًا من جعلي قائد فريق أو مشرفًا؟ هذه ليست نقطة قوتي، ولا أعرف كيف أقوم بذلك الأمر. هذا شيء لم أتوقعه أبدًا". وعلى الرغم من أنهم يقولون في الظاهر: "هذا كله جزء من ترتيبات الله، وأنا على استعداد للخضوع له"، فإنهم في الواقع، بغض النظر عما يقوله القادة، غير مستعدين لقبوله ولا يتقبلونه. هم يفكرون: "أنتم أيها الناس تفتقرون إلى المعرفة المهنية ومع ذلك تأتون لتقودونا. كل ما تفعلونه هو التحدث عن التعاليم. أنتم لستم أفضل مني!" ما الذي يُعد هذا مظهرًا له؟ (التحدي الداخلي). ما نوع هذه المشكلة؟ هل هذا كشف عن شخصية فاسدة؟ (نعم). على الرغم من أن إنسانيتهم مقبولة بشكل عام – هم مستعدون للتعاون مع الآخرين، وأن يكونوا لطفاء، وأن يكونوا أشخاصًا صالحين، ولا يتسببون في عرقلة وإزعاج أو أذى ومتاعب – ومن حيث رغبتهم الذاتية، فهم مستعدون للخضوع لترتيبات بيت الله والقيام بواجبهم جيدًا، ولكن عندما يتعلق الأمر بمكانتهم، أو بأمور لا تتماشى مع مفاهيمهم ورغباتهم، فهل لديهم خضوع؟ هل يظهرون أي مظاهر لطلب الحق؟ (كلا). ما الذي يظهرونه إذًا؟ (ما يظهرونه هو المقاومة، والتذمر، والافتقار إلى الخضوع لترتيبات بيت الله). هذا صحيح. إذًا، ما نوع المشكلة التي يمكن تلخيص هذه المظاهر فيها؟ (شخصية فاسدة). على الرغم من أن إنسانيتهم تبدو لطيفة في الظاهر ولا يعارضون علنًا، ولا يثيرون ضجة، ولا يصدرون أحكامًا على القادة، فإن موقفهم تجاه هذه الأمور هو كشف عن شخصيتهم الفاسدة. ما نوع الشخصية الفاسدة التي يكشفون عنها؟ (شخصية متغطرسة). هذا صحيح، الغطرسة. هم يعتقدون أنهم ماهرون في مجال معين وأن إنسانيتهم جيدة جدًا، لذا يستخدمون هذا باعتباره رأس مال لمقاومة الخضوع لترتيبات قادة الكنيسة. هم لا يطلبون الحق ويريدون القيام بأي واجب يفضلونه. حتى عندما تكلفهم الكنيسة بواجب مناسب، لا يمكنهم قبوله، وإذا كان ثمة شيء لا يتوافق مع مفاهيمهم وتصوراتهم، حتى إن كان ترتيبًا من بيت الله، فإنهم يرفضون الخضوع. هذه كشوفات عن التمرد والشخصية المتغطرسة. انظروا إلى سلسلة المظاهر التي يظهرونها: من نقاط القوة في ظروفهم الفطرية، إلى إنسانيتهم، وأخيرًا إلى شخصيتهم الفاسدة؛ فمظاهرهم تغطي هذه الجوانب الثلاثة المختلفة. نقاط القوة في ظروفهم الفطرية هي شيء وُلدوا به، ولا يوجد ما يُنتقَد في ذلك. مهما كان ما يبرعون فيه، فهذا لا يعني أنهم ليس لديهم شخصية فاسدة، ولا يمكن أن يُظهر ما إذا كان خُلُقهم حسنًا أم سيئًا. ومع ذلك، فإن شعور المرء بالتفوق الناجم عن ظروف فطرية معينة، أو المنزلة والتوصيف اللذين يفرضهما عليه الرأي العام الدنيوي، يمكن أن يشوه إنسانيته. ماذا يعني هذا التشويه؟ يعني أنه نظرًا لأن الشخص يمتلك بعض الظروف الفطرية التي ينظر إليها الآخرون باستحسان نسبيًا، ويحظى بالإعجاب والتقدير من بعض الناس في المجتمع، فإنه يكوّن توصيفًا خطأً لقيمته الخاصة ومكانه. يعتقد أنه بارع جدًا، وأنه متفوق على الآخرين، ويبدأ في النظر إلى الناس بازدراء، معتقدًا دائمًا أنه على حق وأن كل شيء يخصه جيد، ويريد أن يستمع إليه الآخرون ويتبعوه. في هذه الحالة، تكون آراؤه ووجهات نظره عن الأشياء خطأ تمامًا. بهذه الآراء ووجهات النظر الخطأ، يتبع المرء العالم والبشرية الشريرة. ما تداعيات اتباع البشرية الشريرة والعالم الشرير؟ التداعيات هي أنك ستعيش وفقًا للأفكار ووجهات النظر المغلوطة التي تأتي من هذا العالم الشرير والبشرية الشريرة، وأنك ستستخدم هذه الأفكار ووجهات النظر والأقوال المغلوطة لتمييز كل شيء وتوصيفه. على سبيل المثال، لنفترض أنك حسن المظهر إلى حد ما، ولديك ملامح واضحة وجسم جميل، وهذه ظروف فطرية منحها الله لك. لا حرج في ذلك؛ فهي حقيقة ببساطة. ومع ذلك، في ظل التصنيف الخطأ لهذا المجتمع وهذه البشرية الشريرة، يمكن أن تؤدي هذه الحقيقة إلى أن تصبح متكبرًا، ومنفلتًا، وسطحيًا، وفخورًا. بمعنى، بسبب امتلاكك ظروفًا فطرية متفوقة، إلى جانب التكييف، والإغواء، والصياغة الناجمة عن مختلف الأفكار ووجهات النظر المغلوطة من هذا المجتمع وهذه البشرية، تصبح إنسانيتك مشوهة. إلام تشير كلمة "مشوهة"؟ إن امتلاكك لهذه الظروف الفطرية هو أمر طبيعي تمامًا في حد ذاته؛ فكونك حسن المظهر ليس أمرًا استثنائيًا؛ ولا يعني أنك تفهم الحق، ولا يعني أنك نبيل. إنه يعني ببساطة أنك تبدو جميلًا، ومظهرك أنيق، وأن الناس قد يرغبون أكثر قليلًا في إلقاء نظرة عليك؛ فأنت لست مزعجًا أو غير محبوب من الآخرين، وهذا كل ما في الأمر. ومع ذلك، في بيئة اجتماعية تُمجَّد فيها مفاهيم الجمال، والجاذبية، والأناقة، والإطلالة الفاخرة، فإن هذا التوجه يدفعك إلى التطرف، ما يجعل إنسانيتك تصبح متكبرة، ومتساهلة، وسطحية. أن تكون وسيمًا هو ظرف فطري. لقد منحك الله هذا الظرف الفطري ليس ليجعلك متكبرًا، أو منفلتًا، أو سطحيًا، بل لأنه يريدك أن تنظر إليه بشكل طبيعي: "أشكر الله على منحي هذا الظرف الفطري، وهذا المظهر. إنها نعمة الله وعطاؤه، ينبغي أن أكون شاكرًا لله، وليس لديَّ ما أتفاخر به". مع مثل هذا الظرف الفطري، ما ينبغي للشخص أن يفعله هو أن ينظر إلى الناس والأمور وفقًا لتعاليم الله وأن يسلك ويتصرف وفقًا لهذه التعاليم. ومع ذلك، بعد قبول أفكار ووجهات نظر مختلفة من المجتمع والشيطان، أصبح ينظر إلى الجمال والجاذبية على أنهما شكل من أشكال رأس المال، ومن ثمَّ يستخدم رأس المال هذا لكسب ود كل شخص في كل جماعة، مستفيدًا من هذا الظرف الفطري الأساسي للحصول على ما يريد، بل إن البعض يستخدمون هذا الظرف الفطري لفعل أشياء تخالف القانون، أو تنتهك الحدود الأخلاقية، أو تتعارض مع الإنسانية. إن السبب في أن إنسانية الشخص تحتوي على بعض الأشياء المشوهة والمتطرفة هو التأثير المتفاقم لبعض البدع، والمغالطات، والآراء العامة الخطأ من المجتمع والبشرية الشريرة. ولأن الناس يفتقرون بالفطرة إلى الحق والقدرة على التمييز، فإنهم يقبلون بطبيعة الحال هذه الآراء العامة، والأقوال، والنظريات التي تأتي من المجتمع والبشرية الشريرة. هم يأخذون هذه الأشياء السلبية على أنها صحيحة، وتحت توجيه هذه الأفكار ووجهات النظر المغلوطة والشريرة، لا يُرتقى بضميرهم وعقلهم أو يُطَهَّران، بل يُشوهان ويتضرران. إذا لم يمدح هذا المجتمع الرجال الوسيمين والنساء الجميلات أو يثني عليهم، وإذا لم تكن توجد أفكار خارجية تغريك أو تشكّلك – إذا لم يثنِ عليك أحد أينما ذهبت لحسن مظهرك، ولم يعاملك معاملة خاصة، ولم يغرك أو يضغط عليك للقيام بأشياء مختلفة – فسترى أن امتلاك الجمال الطبيعي أمر طبيعي تمامًا ولا يستحق التفاخر به. هذا يعني أنك ستفعل الأشياء التي ينبغي لك فعلها بناءً على ظرفك الأساسي المتأصل، ولن تفعل أشياء لا ينبغي لك فعلها لمجرد أنك تتمتع بظرف فطري متفوق. ومع ذلك، بسبب إغراءات وفساد البيئة الخارجية، تصبح مقتنعًا بأن امتلاك جمال طبيعي هو شيء استثنائي ويجعلك أفضل من الجميع. وبسبب افتقارك إلى ضبط النفس، تستخدم مظهرك الجذاب لإغواء الآخرين، متجاوزًا قيود الضمير والعقل ومتخطيًا حدود السلوك الذاتي. يمكنك أن تكشف عن شخصيات فاسدة مختلفة في بيئات مختلفة، مستغلًا ظرفك الفطري المتفوق ومستخدمًا أساليب مختلفة للحصول على المنافع التي ترغب فيها. هذه هي العلاقة بين الظروف الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. في بعض الأحيان، توجد علاقة معينة بين هذه الجوانب الثلاثة، وبالطبع، في بعض الأحيان توجد علاقة ضرورية بين الجانبين الأولين أو الأخيرين. هل تفهمون؟ (نحن نفهم الآن أكثر قليلًا). ما الذي ينبغي أن تعرفوه كحد أدنى؟ أي ظرف فطري ليس خطأ في حد ذاته؛ فإنه ببساطة ظرف أساسي من ظروف إنسانية المرء. عندما يتعلق الأمر بالإنسانية لدى البشر، فثمة الحسنة والسيئة، والإيجابية والسلبية. إذًا، كيف تنشأ الشخصية الفاسدة؟ تنشأ عندما يتكيف الشخص، بناءً على ظروفه الفطرية المتأصلة، مع أفكار الشيطان المختلفة وفلسفاته، ويؤدي هذا التكيف إلى تكوين وجهات نظر خطأ مختلفة، التي تصبح بعد ذلك نوعًا من جوهر الحياة الذي يعتمد عليه الشخص للبقاء على قيد الحياة. هكذا هي الشخصية الفاسدة.

لقد عقدنا شركة للتو عن المظاهر المختلفة للظروف الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. وقد سردنا عشرة ظروف فطرية، كما عقدنا شركة عن المظاهر المختلفة المرتبطة بالإنسانية. والآن، دعونا نلخص: ما المظاهر المختلفة للإنسانية التي عقدنا شركة عنها؟ (فيما يتعلق بالإنسانية، ثمة مظاهر للإنسانية الجيدة ومظاهر للإنسانية السيئة. لقد أعطى الله بعض الأمثلة. بعض الأشخاص لديهم نقطة قوة طبيعية في مجال معين وهم ماهرون في مهنة فنية معينة، وهم قادرون على تعليم الآخرين دون أن يخفوا أي شيء. يوجد أيضًا بعض الأشخاص الذين لا يستغلون الآخرين. هذه مظاهر للإنسانية الجيدة نسبيًا. قدَّم الله أيضًا أمثلة على مظاهر الإنسانية السيئة. على سبيل المثال، امتلاك إنسانية دنيئة وخسيسة، والاستمتاع المستمر بالتلصص على الآخرين بحثًا عن القيل والقال من وراء ظهورهم؛ وفيما يتعلق بالسلوك العلائقي مع الجنس الآخر، أن يكون مستهترًا، ويفتقر إلى الكرامة والاستقامة؛ وأن يكون أنانيًا، ودنيئًا، ويحب استغلال الآخرين، فضلًا عن كونه مفرطًا في حساب تعاملاته مع الآخرين، دون أي ذرة من الضمير أو العقل؛ كل هذه مظاهر للإنسانية السيئة). من بين مظاهر الإنسانية السيئة، ما المظهر الأسوأ؟ أي نوع من الأشخاص هو الأكثر بغضًا في نظركم؟ (أولئك الذين ليس لديهم حس الحياء ويتصرفون باستهتار شديد في تعاملاتهم مع الجنس الآخر). هم مستهترون، ومنحلون، ويفتقرون إلى حس الحياء. بعبارة أكثر لباقة، هؤلاء الأشخاص "لا يعرفون الحياء". وببساطة، هم "عديمو الحياء"، أو بالأحرى "وقحون تمامًا". لا أحد يحب مثل هؤلاء الأشخاص.

مثال 7: حُب تناول الأطعمة الحارة

بعض الناس ولدوا في مكان حيث تناول الفلفل الحار أمر شائع؛ ربما بسبب المناخ، أو لأن عائلاتهم لديها عادة تناول الفلفل الحار وتحب ذلك، فهم يتناولونه كل يوم، وغالبًا ما تهيمن النكهات الحارة على نظامهم الغذائي اليومي. من الواضح أن هذا ظرف فطري. أي ظرف من الظروف الفطرية هذا؟ (عادة حياتية). عادتهم الحياتية هي أنهم لا يستطيعون الاستغناء عن النكهات الحارة في نظامهم الغذائي اليومي؛ فكل ما يأكلونه يجب أن يكون له طعم حار. إلى أي مدى تصل هذه التفضيلات؟ هم يضيفون التوابل الحارة حتى إلى الأطعمة الحلوة، ويأكلون شطائر اللحم والبيتزا بنكهات حارة، ويضعون حتى الفلفل الحار في الشاي والقهوة؛ فهذا هو مدى استهلاكهم للأطعمة الحارة. هذه عادة حياتية. هل يوجد صواب أو خطأ في هذا؟ (كلا). تفضيل الأطعمة الحارة ناتج عن بيئة المرء المعيشية وعاداته الحياتية؛ فلا يوجد صواب أو خطأ في هذا. بعض الناس يأكلون الطعام الحار بشكل مفرط؛ وإذا لم يوجد طعام حار، فإنهم لا يأكلون. بغض النظر عما إذا كنت تقبل ذلك أم لا، فإنهم يصرون على تناول الطعام الحار، ولا أحد يستطيع تغيير ذلك. باختصار، حب تناول الفلفل الحار هو عادة حياتية، ولا توجد أي مشكلة في ذلك، ولا يتعلق الأمر بالحق. يقول بعض الناس: "هذه العادة الحياتية متطرفة للغاية؛ فهل ينبغي اعتبارها أمرًا سلبيًا؟ هل ينبغي انتقادها أو تنظيمها؟ هل ينبغي لنا الترويج لبعض المعرفة الصحية، ونشر فكرة أن مبادئ الأكل والعادات الحياتية ينبغي أن تعطي الأولوية للصحة؟" هل يمكنك الجزم بأن تناول الفلفل الحار والأطعمة الحارة غير صحي؟ هم يتناولون هذه الأطعمة منذ سنوات عديدة، وعلى مدى عدة أجيال، وهم يتمتعون بصحة جيدة. على وجه الخصوص، يتناول سكان بعض المناطق الفلفل الحار بدرجة يصعب على الآخرين تحملها. عندما يرى الناس مقدار حرافة طعامهم، يشعرون بعدم الارتياح، لكن هؤلاء الأفراد يتمتعون بالقوة، والصحة، وبنية جسدية متينة نوعًا ما، ولديهم القدرة على التحمل والقدرة على القيام بالأعمال البدنية. وهذا يثبت أن تناول الفلفل الحار لا يضر بالصحة ولا يؤثر فيها؛ فيبدو أن نظامهم الغذائي الحار يتوافق أيضًا مع مبادئ الصحة. حب تناول الفلفل الحار هو عادة حياتية فطرية. بغض النظر عما إذا كان الآخرون يحبونه أو يقبلونه أم لا، فما دام الشخص يستمتع به ولا يؤثر في حياة الآخرين أو نظامهم الغذائي، فيمكنه الاستمرار في ذلك. لا يوجد صواب أو خطأ في هذا؛ فهي ليست قضية مهمة، ولا يصدر بيت الله أي أحكام بشأنها. يقول بعض الناس: "تناول الفلفل الحار ضار بالمعدة". إذا كنت قلقًا من أنه ضار بمعدتك، فيمكنك ببساطة اختيار عدم تناوله. إذا كان الآخرون يتناولون الطعام الحار منذ فترة طويلة وأصبحوا يشعرون بعدم الراحة في معدتهم، فسوف يشعرون بذلك بأنفسهم ويتخذون قرارهم الخاص. إذًا، لكل شخص ذوقه الخاص؛ فسواء كان يحب المذاق الحلو، أو الحامض، أو المر، أو الحار، فهذه مسألة شخصية. بغض النظر عن طريقة تناولك للطعام أو مدى قوة نكهته، فلا داعي للشعور بالذنب. ما دامت الظروف والبيئة تسمحان بذلك، يمكنك أن تضع كل مخاوفك جانبًا وتأكل دون قلق. بالنسبة إليَّ، لا توجد أي قواعد بشأن هذا الأمر. إذا كان لدى أي شخص ما يقوله عن هذا الأمر، يمكنك الرد عليه بقولك: "هذه حريتي، وهذا حقي، ولا داعي للتدخل. حتى لو تناولت وجبة تتكون فقط من الفلفل الحار، فهذا ليس من شأنك. سواء كان ذلك يضر بمعدتي أم لا، فهذا أمر أتحمل أنا مسؤوليته، وليس أنت". هل من المقبول التحدث بهذه الطريقة؟ (نعم). هذا شأنك الخاص؛ فهو لا يخص الآخرين، ولا يخصني أنا أيضًا. لماذا أقول هذا؟ لأن هذه المسألة لا تتعلق بالحق، ولا تتعلق بالشخصية الفاسدة، وليست من القضايا التي يهدف الله إلى علاجها في خلاص الناس. لذا، عندما يتعلق الأمر بقضايا العادات الحياتية، يمكننا تجاهلها. هذا ليس شيئًا إيجابيًا، ولكنه ليس شيئًا سلبيًا أيضًا؛ إنه ببساطة تفضيل لدى بعض الناس.

بعض الأشخاص الذين يستضيفون الآخرين يحبون تناول الفلفل الحار، ويرغبون في تناول الأطعمة الحارة في جميع وجباتهم الثلاث اليومية. لذا، عندما يطبخون، فإنهم يعدون أطباقًا حارة لكل وجبة. بعض الأشخاص الذين لم يتناولوا الفلفل الحار من قبل يجدون صعوبة في تحمله ويقترحون إعداد أطباق غير حارة بدلًا منها. ومع ذلك، فإن الشخص الذي يطبخ لا يرغب في قبول ذلك ويقول: "هذا لن يلائمني. أنا معتاد على تناول الطعام الحار؛ إذا لم أعده حارًا، فلن يكون طعمه جيدًا بالنسبة إليَّ. ينبغي أن تمارس تناول الطعام الحار؛ فبعد تناوله لبعض الوقت، ستعتاد عليه ولن تخاف من الطعم الحار". ما المشكلة هنا؟ (ثمة مشكلة في إنسانيتهم). ما نوع المشكلة في إنسانيتهم؟ (هم يفرضون أشياء على الآخرين). فرض الأشياء على الآخرين ليس جيدًا. أليس هذا إجبارًا للآخرين على فعل ما لا يريدون فعله؟ مثل هؤلاء الأشخاص يحاولون وضع أنفسهم في محور كل ما يفعلونه، معتقدين أن ما يحبونه هو الأفضل، وأن على الآخرين قبوله. إذا أحبوا شيئًا، فإنهم يحاولون جعل الآخرين يحبونه أيضًا؛ يجب على الجميع إرضاؤهم. أليست هذه أنانية ودناءة؟ ليس أنهم يفرضون أشياء على الآخرين فحسب، بل يوجد أيضًا بعض الحقد في ذلك. هل إنسانية هذا النوع من الأشخاص جيدة؟ (كلا). الأشخاص ذوو الإنسانية السيئة لا يمكنهم أن يجلبوا المنفعة للآخرين؛ فهم لا يسعهم سوى التسبب في الإيذاء، وفي الحالات الشديدة، يمكنهم حتى أن يجلبوا الضرر. مثل هؤلاء الأشخاص أنانيون ودنيئون للغاية، كما أنهم فظون بشكل مفرط. إذا كان الشخص لديه عقل، فقد يقول: "أحب أن آكل الأطعمة الحارة، لكن بعض الناس لا يحبونها. لذلك عندما أطبخ، لا يمكنني أن أفكر في نفسي فقط. يتعين عليّ أن أعد أطباقًا حارة وأخرى غير حارة، حتى أكون أنا والآخرون راضين. المبدأ الذي أتبعه عند القيام بواجبي هو إرضاء الجميع، والحرص على أن يأكل الجميع جيدًا، وألا أركز على نفسي فقط. يجب أن أقوم بواجبي هذا جيدًا وفقًا للمبادئ". ما رأيكم في شخص مثل هذا؟ (إن إنسانيته جيدة إلى حدٍ ما). من أي نواحٍ هي جيدة؟ (هو يعرف كيف يهتم بالآخرين ويعتني بهم. لا يقتصر الأمر على إرضاء نفسه فقط). هو طيب إلى حدٍ ما، أليس كذلك؟ الإنسانية الجيدة تشمل الطيبة: مراعاة الآخرين والاعتناء بهم. هل هذا يتعلق بإنسانية المرء؟ (نعم). بغض النظر عن عمر الشخص، أو جنسه، أو طبعه، إذا كان لديه إنسانية جيدة، فسيستفيد منه الأشخاص من حوله ومن يتفاعلون معه. وبشكل أكثر تحديدًا، سيتلقى بعض الأشخاص الدعم والمساعدة منه، بينما سيحظى آخرون برعايته في الحياة اليومية. هذا أحد مظاهر الإنسانية الجيدة.

يوجد أيضًا أشخاص يحبون الطعام الحار لدرجة أنهم حتى عندما يخرجون للقيام بواجبهم، يبحثون تحديدًا عن الأماكن التي تقدم أطباقًا حارة عندما يحين وقت تناول الطعام. إذا تناولوا وجبة من دون طعام حار، يشعرون بعدم الارتياح في داخلهم: "إن عدم قدرتي على تناول الطعام الحار هنا يجعل القيام بواجبي أمرًا غير جذاب حقًا. أريد العودة إلى منزلي، حيث يمكنني الاستمتاع بالطعام الحار في كل وجبة؛ سيكون هذا رائعًا! من دون الفلفل الحار، لا شيء له طعم؛ فحتى لحم الخنزير المطهو على نار هادئة يفقد نكهته. ماذا ينبغي أن أفعل؟" لذا، يواصلون البحث عن أماكن حيث يمكنهم تناول الفلفل الحار. يكتشفون لاحقًا مطعمًا متخصصًا في الأطعمة الحارة، لكنه يبعد مسافة أكثر من ساعة بالسيارة. يقولون: "مهما كان بعيدًا، فلا بد أن أذهب! إذا لم أتناول شيئًا حارًا اليوم، فلن أقوم بواجبي. إذا لم أحصل على طعامي الحار، فلن أشعر بالراحة، ولن أستطيع مواصلة يومي!" يقول لهم أحدهم: "البيئة الخارجية خطيرة الآن، وهذه المنطقة فوضوية جدًا! الأفضل ألّا نذهب إلى هناك لتناول الطعام". لكنهم لا يصغون، ويقولون: "ما الذي يدعو للخوف؟ الأكل هو المهم! ألا تخرج أنت عادةً أيضًا؟ لا تخف، لن يحدث شيء؛ فسيحمينا الله!" بعد الأكل، يشعرون بالسرور. طالما سنحت لهم فرصة تناول الفلفل الحار والطعام اللذيذ الذي يشتهونه، فكل شيء يبدو على ما يرام، ويشعرون بسعادة غامرة لدرجة أنهم لا يستطيعون التوقف عن الابتسام، حتى في أثناء نومهم. أي نوع من الإنسانية هذا؟ (إنسانية أنانية ودنيئة). بالإضافة إلى كونها أنانية ودنيئة، ثمة خاصية أخرى: إنهم لا يأخذون بعين الاعتبار البيئة أو الظروف الموضوعية عندما يريدون القيام بشيء ما. طالما يستطيعون إرضاء رغباتهم وتفضيلاتهم، فهذا هو كل ما يهتمون به. هم مستعدون لدفع أي ثمن مقابل قضمة واحدة من شيء يريدون أكله، حتى إذا كان ذلك يعني بذل جهد كبير، فسوف يفعلون كل ما يلزم لتحقيق هدفهم. هل هذا مجرد أنانية ودناءة؟ أليس هذا اتباعًا للهوى أيضًا؟ (بلى). هذا اتباع للهوى إلى أقصى درجة! يتعين على أي شخص معهم أن يدفع ثمن اتباعهم الهوى، ويتحمل المظالم بسبب ذلك. كل ما يقولونه يُنفّذ، وكل ما يريدون فعله يحدث. اليوم، هم في مزاج سيئ، لذا لا يريدون أن يأكلوا. عندما يُسألون عن سبب عدم تناولهم الطعام، يقولون: "أنا غاضب اليوم، أنا في مزاج سيئ، لذا لا أشعر برغبة في تناول الطعام". في وقت لاحق من المساء، عندما يحين وقت الراحة، لا يذهبون للنوم أيضًا، قائلين إنهم لا يستطيعون النوم ويريدون الغناء للتعبير عن مشاعرهم. يحاول أحدهم إقناعهم قائلًا: "ستؤثر في نوم الآخرين إذا غنيت". فيرد: "أنا في مزاج سيئ الآن. أريد أن أغني. لا يعنيني إن كنتم تستطيعون النوم أم لا. أنا في مزاج سيئ، ومع ذلك لا أحد يواسيني أو يهتم بي؛ أنتم جميعًا أنانيون للغاية!" أليس هذا اتباعًا للهوى؟ هم يتبعون الهوى إلى أبعد حد؛ فلا يتصرفون بشكل لائق، ويفعلون ما يحلو لهم. عندما يكونون سعداء، لا يزعجهم أيًا مما يقوله الآخرون، بل حتى يقولون: "أنا شخص متفتّح. لا أحب أن أثير ضجة حول الأمور". ولكن عندما لا يكونون سعداء، على الجميع أن يكونوا حذرين للغاية في كلامهم، حرصًا على عدم إزعاجهم، لأن ذلك قد يؤدي إلى مشكلات كبيرة. قد يثورون غضبًا، ويحطمون الأشياء، حتى أنهم قد يرفضون تناول الطعام. وفي الحالات الأكثر حدة، قد يرغبون في التخلي عن واجبهم، وإلقاء أدواتهم والعودة إلى منازلهم، كل ذلك بينما يقولون: "لا أحد منكم يحسن معاملتي؛ كلكم تتنمرون عليّ. لا يوجد أُناس طيبون في هذا العالم!" أليس هذا اتباعًا للهوى؟ (بلى). هل اتباع الهوى مشكلة في إنسانية المرء؟ (نعم). هم يتبعون الهوى إلى حدٍ بعيد؛ يجب على الجميع تلبية رغباتهم، وإذا لم تسر الأمور على النحو الذي يريدونه، فإنهم يتحولون على الفور إلى عدائيين، ويتأجج طبعهم المتفجر. لا أحد يستطيع أن يعارضهم، ويجب على الجميع ملاطفتهم. وعلى الرغم من أنهم لم يعودوا صغارًا، فإن إنسانيتهم لا تزال غير ناضجة، مثل إنسانية طفل. بغض النظر عن المكان الذي يقومون فيه بواجبهم، فإنهم لا يتبعون أبدًا القواعد العامة. عندما يكونون سعداء ويريدون التحدث، يجب على الجميع الاستماع إليهم، وإذا لم يستمع أحدهم، فإنهم يحملون ضغينة تجاهه. عندما تتحدث إليهم، يجب أن تبتسم؛ فإذا لم تظهر أي تعبيرات على وجهك ولم تبدُ راغبًا في الاستماع، فإنهم يغضبون ويفقدون أعصابهم. وفي الكنيسة، يفعلون ما يريدون، متى يريدون، دون مراعاة لتأثير ذلك في عادات الحياة الطبيعية للآخرين. ما داموا يشعرون بالراحة ويكونون في مزاج جيد، فهذا هو كل ما يهتمون به، ولا يُسمح للآخرين بإبداء أي اعتراض. إذا أبدى أي شخص اعتراضًا بإظهار اشمئزازه أو استيائه، فإن ذلك يثير غضبهم، ولن يدَعوا الأمر يمر بسلام. بعض الأشخاص من هذا النوع هم من الشباب، الذين لم تنضج إنسانيتهم، ولكن البعض الآخر في الأربعينيات أو الخمسينيات أو حتى السبعينيات أو الثمانينيات من العمر، وما زال لديهم هذا النوع من الإنسانية في الشيخوخة، إذ يتبعون الهوى إلى حدٍ بعيد. هم يفعلون ما يريدون، بغض النظر عما إذا كانت البيئة أو الظروف تسمح بذلك. على سبيل المثال، يصلون إلى مكان لا تسمح الظروف فيه بالاستحمام، لكنهم يصرون على الاستحمام، قائلين: "أستحم كل يوم في المنزل؛ فأنا لا أستطيع البقاء دون الاستحمام". ومع ذلك، فإن هذا المكان يفتقر إلى الظروف المناسبة؛ فحتى الاستحمام مرة واحدة في الأسبوع يُعد أمرًا صعبًا. ماذا كنت لتفعل إذًا؟ الشخص ذو الإنسانية الطبيعية يعرف كيف يتعامل مع هذا الوضع ويتدبره. إذا كان الطقس رطبًا وخانقًا، فإن الحصول على وعاء من الماء ومسح الجسم ببساطة في الليل حتى يتمكن من النوم يكفي؛ فهذه مشقة يمكن تحملها. ليس من المستحيل التغلب على هذا الأمر. ومع ذلك، فإن هذا النوع من الأشخاص لا يستطيع تحمل ذلك؛ إذا لم يستحموا، فلا يستطيعون النوم أو الأكل، بل يشعرون بأنهم لا يستطيعون البقاء على قيد الحياة، كما لو كانوا يقاسون إهانة كبيرة. ما مدى اتباعهم للهوى؟ هم يتبعون الهوى لدرجة أنهم لا يستطيعون القيام بواجبهم بشكل طبيعي، ولا يستطيعون التفاعل مع الآخرين أو التعايش معهم بشكل طبيعي، ولا يستطيعون حتى العيش كأشخاص طبيعيين. بالنسبة إلى الآخرين، يبدو أن هذا النوع من الأشخاص يعاني من اضطراب عقلي. إذا كانت لديه علاقة جيدة مع شخص ما، فإنه لا ينفصل عنه، كما لو كانا شخصًا واحدًا. أمّا إذا كانت علاقته سيئة مع شخص ما أو إذا أساء إليه أحدهم، فيمكنه أن يمضي حياته كلها دون التحدث إلى هذا الشخص. عندما يراه، ينظر إليه بازدراء، ويسود وجهه على الفور، كما لو كان يواجه عدوًا؛ وهو تصرف متطرف للغاية. هل إنسانية هذا النوع من الأشخاص طبيعية؟ (كلا). هذا النوع من الأشخاص يتبع الهوى إلى أقصى درجة، وإنسانيته ليست طبيعية. ما معنى "ليست طبيعية"؟ أنه يفتقر إلى الإنسانية الطبيعية. هل يمكن لمثل هؤلاء الأشخاص أن يتفاعلوا مع الآخرين ويتعاونوا معهم بشكل طبيعي؟ هل يمكنهم العيش بشكل طبيعي بين الناس؟ هل يمكنهم القيام بواجبهم على نحو جيد؟ (كلا). ما داموا يريدون تحقيق هدفهم – سواء كان تناول وجبة، أو التمتع بمعاملة جيدة، أو القيام بشيء يريدون القيام به – فيجب إتمامه. إذا لم يحدث ذلك، فسيكون الأمر بمثابة أن السماء تهوي، وكأن عالمهم يقترب من نهايته. يصبحون مضطربين ويبدؤون في التذمر، والشكوى من الآخرين، والشكوى من البيئة، وحتى الشكوى من الله، قائلين: "أي نوع من البيئة هيّأها الله لي، وجعلني أعاني كثيرًا؟ لماذا لم يواجه الآخرون مثل هذه البيئات ولم يعانوا هكذا؟ لماذا أنا من يعاني؟ الله متحيز!" كما ترى، لقد ظهرت طبيعتهم الشيطانية، أليس كذلك؟ هل هذا النوع من الإنسانية يلبِّي المعايير؟ (كلا). يجب التعامل مع مثل هؤلاء الأشخاص. كيف ينبغي التعامل مع هذا النوع من الأشخاص؟ (إرسالهم بعيدًا إلى كنيسة عادية). إذا وصلوا إلى درجة لم يعودوا قادرين فيها على القيام بواجبهم، ولا يتسببون إلا في العرقلة والإزعاج عند قيامهم بواجبهم، ما يجعل كل من يراهم يشعر بالاشمئزاز والانزعاج، ولا يستطيع الآخرون التعايش معهم، فينبغي حينئذٍ إبعادهم على الفور؛ فإن هذا النوع من الأشخاص مثل براز الكلاب النتن. اتباع الهوى يشمل أن يكون المرء أنانيًا، ودنيئًا، ووقحًا للغاية أيضًا. وأحيانًا يشمل أيضًا أن يكون المرء مفرطًا في الحساب، وقاسيًا، وحتى شرسًا وحقودًا. عندما يقوم هذا النوع من الأشخاص بواجبه لفترة من الوقت، يتضرر الجميع بشدة، ويخاف كل من يراهم. إذا حاولت تجنبهم وعدم استفزازهم، فسيظل لديهم ما يقولونه: "مِمّ تختبئ؟ من لص؟ كيف أسأت إليك حتى تتجنبني؟" ولكن إذا اقتربت منهم وحاولت أن تقول شيئًا، فلا يزالون لن يدخلوا في محادثة عادية معك. هم يفتقرون إلى الإنسانية الطبيعية، وأولئك الذين يتفاعلون معهم لا يعانون من الأذى اللفظي فحسب، بل أيضًا من أذى يمس استقامتهم، وأذى عاطفي، وحتى بعض الأذى الجسدي. مثل هؤلاء الناس بغيضون حقًا! هل من المناسب تصنيفهم على أنهم ذوو إنسانية سيئة؟ (بلى). هذا النوع من الأشخاص ذو إنسانية سيئة ويتبع هواه. لا يقتصر الأمر على أن مَن يتبع الهوى يعجز عن بناء الآخرين، بل يجعلهم يشعرون بالانزعاج والاشمئزاز أيضًا، وهو لا يستطيع التعايش مع أي شخص. أخبروني، هل يمكن لشخص يتبع الهوى أن يقبل الحق؟ (كلا). إذًا، ما نوع الشخصية التي لديهم في داخلهم؟ (العناد). عنادهم واضح، ولكن ثمة شيء آخر أيضًا، ما هو؟ (النفور من الحق). هذا صحيح. كونهم لديهم شخصيتان فاسدتان هما العناد والنفور من الحق، فهاتان خاصيتان من خصائص الأشخاص الذين يتبعون الهوى. هذا النوع من الأشخاص ليسوا متعنتين فحسب، بل هم أنانيون ووقحون بشكل غير عقلاني. وقاحتهم غير العقلانية تتضمن عنصر إزعاج الآخرين بشكل غير عقلاني وتعسفي. عندما تتفاعل معهم، لا يجدي التحدث بلطف؛ فهم يعتقدون أن لديك دوافع خفية. إذا تحدثت بصرامة، يعتقدون أنك تتنمر عليهم، ولكن بعد أن تسبب اتباعهم الهوى في إيذاء الآخرين، سيقولون: "لم أقصد إيذاءك. إذا شعرت بالأذى، فأنا أعتذر". على الرغم من أن هذه الكلمات تبدو لطيفة، فعندما لا يغفر لهم الشخص الذي تأذى بل وينتقدهم، يغضب مَن يتبع الهوى ويقول: "أنت لا تستطيع تخطي الأمر فحسب؛ ألستَ تستغل اعتذاري فحسب؟ هل تعتقد أنني يسهل استغلالي لأنني اعتذرت؟ والآن أنت تُشير إلى عيوبي! هل لديَّ عيوب؟ هل أنت مؤهّل للإشارة إليها؟" أليست هذه حالة من عدم قبول الحق؟ (بلى). ينطوي هذا على شخصياتهم الفاسدة. هذه السمات في إنسانيتهم تظهر ذاتها بطبيعة الحال في سمات معينة من الشخصيات الفاسدة؛ فهي مرتبطة ببعضها. تشمل خصائص الشخصيات الفاسدة في هذا النوع من الناس العناد، والنفور من الحق، وقليلًا من الشراسة. هذه الجوانب هي سمات شخصياتهم الفاسدة.

مثال 8: الغرائز البشرية

تتضمن الظروف الفطرية جانبًا آخر، وهو الغريزة البشرية. على سبيل المثال، بعد أن يؤمن بعض الناس بالله، يرون قمع حكومة الحزب الشيوعي الصيني المتوحش، واعتقالاتها، ومعاملتها القاسية لشعب الله المختار، فيصبحون خائفين، ومضطربين، وجبناء، ومرعوبين. وفي بعض الأحيان، تخور أرجلهم، ويشعرون برغبة مستمرة في الذهاب إلى الحمام. ما الذي يُعدّ هذا مظهرًا له؟ (الغريزة). هذه ردّة فعل غريزية. في إطار الإنسانية الطبيعية، عندما يتعلق الأمر بأحداث مرعبة معينة، أو أوضاع تتعلق بحياة الناس، أو أمور قد تعرضهم للخطر، سواء عند سماع المعلومات أو عند مواجهة الواقع، فسيكون لديهم بعض ردود الفعل الغريزية، ويشعرون بالجبن والخوف. وفي الوقت نفسه، ستُظهِر أجسادهم بشكل طبيعي بعض ردود الفعل الطبيعية، مثل الارتباك، وتشنجات العضلات، والصمم أو العمى المؤقت، وكذلك جفاف الفم، وضعف الساقين، والتعرق الغزير، وفقدان السيطرة على المثانة أو الأمعاء. هل من المحتمل حدوث ردود الفعل هذه؟ (نعم). إن ردود الفعل هذه، سواء أكانت محكومة بالجهاز العصبي أو ناتجة عن سبب آخر، هي في كل الأحوال ردود فعل في الجسد يُحدثها عامل خارجي، ويُشار إلى ردود الفعل هذه مجتمعةً بالغريزة. إن قدرة الجسد على التحمل لها حدودها؛ فحالما تتجاوز حدود شجاعة الشخص، سيُظهر الجسد بعض ردود الفعل الغريزية. قد يرى الآخرون ردود الفعل هذه على أنها نقاط ضعف، أو قد تبدو مضحكة، أو مثيرة للشفقة، أو تستحق التعاطف، ولكن هذه بلا شك مظاهر لغرائز الإنسان الفطرية. ثمة أيضًا أشخاص، عندما يواجهون الخطر، يمسكون رؤوسهم ويبكون، أو يذرفون الدموع، أو حتى يصرخون بصوت عالٍ، وقد ينزوي آخرون في زاوية مظلمة للاختباء – كل هذه الاستجابات هي ردود فعل غريزية. هذه الاستجابات الغريزية، سواء كانت البكاء، أو الضحك، أو الخوف المفرط الذي يدفعهم إلى القيام بأشياء مهينة – هل ثمة صواب أو خطأ في ذلك؟ (كلا). إذًا، بالنسبة إلى أولئك الذين يخافون عندما يسمعون عن اعتقال الحكومة للمؤمنين، هل يمكننا القول إن هؤلاء الأشخاص جبناء ويفتقرون إلى الإنسانية؟ (كلا). هل عبارة "الاعتقاد بالله ينبغي أن يكون مصحوبًا بالإيمان؛ فينبغي للمرء ألّا يخاف!" صحيحة؟ (كلا). "هذا ضعف، ومظهر من مظاهر الجبن وعدم الكفاءة. إنه يظهر افتقارًا للإيمان بالله، ويظهر أنهم لا يعرفون الاعتماد على الله. مثل هذا الشخص ليس غالبًا!" هل يمكننا أن نقول هذا؟ (كلا). لمَ لا؟ (إنه ببساطة رد فعل جسدي يحدث عندما يواجه المرء ظروفًا خارجية). هذا رد فعل جسدي طبيعي، وليس مظهرًا مدفوعًا بشخصية فاسدة. هذا يعني أنه عندما يكون لدى الناس هذه المظاهر والكشوفات في مثل هذه الظروف، فهذا ليس بسبب تأثير شخصية فاسدة، ولا لأنهم خاضعون لسيطرة فكرة أو وجهة نظر ما داخل إنسانيتهم. ردود الفعل هذه ليست مُعدة سلفًا؛ فليس الأمر أنك عندما تواجه مثل هذه الظروف، تراودك فجأة أفكار جامحة، ثم في أثناء تفكيرك فيها أكثر، تصاب بالذعر، أو يتشنج جسمك، أو حتى تفقد السيطرة على مثانتك أو أمعائك. هذا ليس السبب وراء ردود الفعل هذه، بل السبب هو أنه بعد سماعك عن هذه الأحداث أو هذه الأخبار، دون أي تفكير متعمد، ودون أي تصفية ذهنية أو معالجة عقلية، ينتج جسدك بشكل طبيعي بعض ردود الفعل الجسدية الغريزية. لذا، فإن هذا النوع من ردود الفعل الطبيعية ناتج عن الغرائز الفطرية للجسد. لا يحمل في طياته صوابًا أو خطأً، ولا تمييزًا بين القوة والضعف، وبالتأكيد لا يميز بين الإيجابي والسلبي. يقول بعض الناس: "بغض النظر عن كيفية تنفيذ الحكومة لعمليات الاعتقال، أنا لست خائفًا!" أرى أن هذا يجعلك أحمق. عندما يعذبك التنين العظيم الأحمر، سنرى ما إذا كنت خائفًا أم لا؛ ففي ذلك الوقت، سيكون من المستحيل ألا تصرخ باكيًا. ماذا سيكون رأيك عندما يصل الألم إلى ذروته؟ "أفضل الموت. إذا مت، فسأكون حرًا، ولن أشعر بالألم مرة أخرى". هذه كلها ردود فعل غريزية للجسد، ولا مشكلة في أي منها. قد يقول البعض: "أنا لست خائفًا؛ إذا ضربني أحدهم، فسأرد له الضربة، وإذا لم أستطع الفوز، فسأهرب فحسب". ولكن عندما تهرب ويصوب أحدهم مسدسًا نحوك، ستخور ساقاك، وسيصيب قلبك الذعر، ولن تصرخ قائلًا: "أنا لست خائفًا". عندما تكون حياتك على المحك، ستخاف أيضًا من الموت؛ فهذا هو رد فعلك الغريزي. نظرًا لأن هذه ردود فعل غريزية، أيًا كانت المظاهر التي تظهر على المرء أو مظاهر الضعف البشري التي لديه، فإنها لا تعتبر خطأً، ولا عدم حياء، ولا يدينها الله. ينبغي، بطبيعة الحال، ألا تحاول كبح ردود الفعل هذه، وينبغي ألا يسخر منها الناظرون أيضًا، لأن الجميع متشابهون؛ فالجميع من لحم ودم. ردود الفعل الغريزية للدم واللحم تكون هكذا؛ أنت هكذا، وهم هكذا، والجميع هكذا. يشبه الأمر عندما يواجه شخص ما ذئبًا؛ ما رد فعله الغريزي الأول؟ "الركض! الركض بأقصى سرعة ممكنة!" وفي أثناء الركض، ينظر ليرى ما إذا كان الذئب قد لحق به أم لا، ويقلق مفكرًا: "ماذا لو لحق بي؟ ماذا لو عضّ عنقي، هل سأموت؟ ليتني أحمل مسدسًا أو عصًا حديدية". هو لا يفكر إلا في هذه الأشياء في أثناء الركض. وبغض النظر عما تفكر فيه، فإن رد فعلك الغريزي الأول هو بالتأكيد الهروب بسرعة من مطاردته، والركض بأسرع ما يمكن وإلى أبعد ما يمكن، لتجنب أن يلحق بك ويأكلك. هذه كلها ردود فعل غريزية. ماذا يكون رد فعلك الغريزي؟ إنه يتعلق بإنقاذ نفسك، وحماية حياتك، وضمان عدم تعريض حياتك للخطر. بغض النظر عما إذا كانت ردود الفعل الغريزية هذه تبدو جبانة، أو لا تُطاق، أو مخزية بالنسبة إلى مَن يراقب، فهي في الواقع ليست مخزية، لأنها مظاهر طبيعية لأشخاص من لحم ودم؛ إنها كشوفات طبيعية. رد الفعل الغريزي هو ببساطة كشف طبيعي، ولا يوجد ما يدعو للشعور بالخزي منه. على سبيل المثال، ستضحك عندما تسمع نكتة. حتى إذا كان يوجد طعام أو ماء في فمك، ستضحك على الرغم من ذلك، لأن هذا رد فعل غريزي. رد الفعل الغريزي هو وظيفة فطرية ممنوحة من الله، وتحدث بشكل طبيعي وتظهر عندما تكون الظروف مناسبة. لذا، عندما يتعلق الأمر بردود الفعل الغريزية، فهي إظهار طبيعي. قد تكون إظهارًالضعف أو نقيصة في الإنسانية، أو قد تكون إظهارًا لمظهر طبيعي لجسدك. بغض النظر عن ذلك، نظرًا لأنها ردود فعل غريزية، فلا يوجد صواب أو خطأ. إذا شعرت بالخزي، فهذا يدل على أنك تفتقر إلى البصيرة وأن إنسانيتك سطحية للغاية؛ فأنت تريد أن تترك انطباعًا جيدًا لدى الآخرين. إذا حاولت كبح ردود أفعالك الغريزية، فهذا يثبت أنك أحمق وأن ثمة مشكلة في عقلك. في البيئات والأوضاع الخطرة الخاصة، حتى إذا كنت خائفًا لدرجة أنك بللت سروالك، فينبغي ألا تعتبر ذلك أمرًا مخزيًا. في الواقع، هذا مظهر من مظاهر الإنسانية الطبيعية. أي شخص سيُظهر هذه المظاهر في مثل هذه الظروف؛ حتى المشاهير أو العظماء ليسوا استثناءً. في الظروف القاسية، لا يوجد رجال خارقون؛ أنت مجرد شخص عادي، لا شيء استثنائي، ولا شيء لتتباهى به. حتى لو كنت خائفًا لدرجة أنك بللت سروالك، واكتشف الآخرون ذلك، فهذا ليس أمرًا مخزيًا، لأنه بهذه الطريقة لن ينظر الناس إليك بإعجاب أو يبجلوك، وعلى الأقل ستكون آمنًا. ينبغي أن يكون هذا واضحًا الآن، أليس كذلك؟ إن ردود الفعل البشرية الغريزية طبيعية وعادية جدًا. على سبيل المثال، عندما يكون شعرك متسخًا وتشعر بحكة في فروة رأسك، فإنك تحكها غريزيًا. وحتى إذا امتلأت أظافرك بالأوساخ بعد ذلك واعتقد الناس أنك غير مهذب أو تفتقر إلى اللياقة أو غير نظيف، ماذا يمكنك أن تفعل؟ عندما يكون شعرك متسخًا، فسيكون به أوساخ، لأنك من لحم ودم، ومخلوق من تراب، وينبغي أن تقر بهذه الحقيقة. هذا الوضع يخبرك ببساطة أن شعرك متسخ ويحتاج إلى الغسل. عندما تشعر بحكة في فروة رأسك، فإن الحك هو رد فعل غريزي. إن رد الفعل الغريزي هو استجابة طبيعية وعادية، ومظهر طبيعي في ظل الظروف الفطرية والجهاز العصبي الذي خلقه الله. وعلى الرغم من أن هذه المظاهر قد تجعلك تشعر أحيانًا بالحرج، أو الافتقار إلى اللياقة، أو إلى الكرامة، فينبغي ألا تحاول تغييرها أو كبحها. من ناحية، يساعدك ذلك على التعامل مع الغرائز البشرية بشكل صحيح؛ ومن ناحية أخرى، فهو أمر بَنَّاء ومفيد لسلوكك الذاتي. حالما تكتسب فهمًا ووعيًا معينين بهذا الجانب، إذا ظهرت جوانب معينة من الغرائز الجسدية البشرية بشكل طبيعي وكُشف عنها عند التفاعل والتعامل مع الآخرين، فلن تحتاج إلى إخفائها عمدًا. وإذا حدث أحيانًا وضع محرج بالفعل، فلن تكون ثمة حاجة إلى التفسير، أو إخفاء الأمر أو التظاهر، لأنه كشفٌ عن إنسانية طبيعية، وهو أيضًا رد فعل بشري غريزي؛ فكل هذا يقع ضمن حدود ما يمكن أن يقبله الشخص الطبيعي. على سبيل المثال، عندما يأكل الناس الفاصولياء، تخرج أجسامهم بعض الغازات بشكل طبيعي، ويقومون غريزيًا بالتجشؤ أو إخراج الغازات. هذا أمر طبيعي جدًا. غالبًا ما يشعر الشباب والشابات أن مثل هذه المظاهر مخجلة، ولكنها في الواقع ليس فيها ما يدعو للخجل. إنه مجرد رد فعل غريزي طبيعي للجسم، ولا علاقة له بمبادئ السلوك أو التصرف. وعلى الرغم من أن بعض الناس قد لا يفهمون ذلك أو قد يكونون غير راضين عنه، فإنّ الأمر لا يصل بالتأكيد إلى مستوى عدم وجود حدود لسلوك المرء، أو سوء التربية، أو الجموح، أو اتباع الهوى، أو الأنانية، أو امتلاك إنسانية فظيعة أو شريرة؛ لا داعي لتصعيد الأمر إلى هذا الحد. هذه القضية لا تتعلق بالسلوك الذاتي، وبالتأكيد لا علاقة لها بالشخصية الفاسدة. لا داعي للمبالغة في الأمر. ينبغي التعامل مع هذه الأمور بشكل صحيح.

مثال 9: عدم الاهتمام بالنظافة الشخصية

بعض الناس، لأنهم ولدوا في بلدان أو بيئات نامية، أو في أسر تعاني من ظروف سيئة، لا يهتمون كثيرًا ببعض الأمور في حياتهم. قد لا يكونون شديدي الاعتناء بنظافة الطعام، وقد يرتدون الملابس نفسها لفترة طويلة دون غسلها، وقد لا يلاحظون حتى رائحة العرق في ملابسهم. ما نوع هذا المظهر؟ (إنه مظهر من مظاهر عادات الحياة اليومية للمرء). هذه مسألة تتعلق بعادات الحياة اليومية؛ هذا عدم اكتراث بالنظافة. بعض الناس يستخدمون المنشفة نفسها لغسل وجوههم وأقدامهم، ثم يستخدمونها لمسح العرق عندما يخرجون للعمل خلال النهار. وأحيانًا، إذا رأوا شخصًا مصابًا، يستخدمون المنشفة نفسها لتغطية الجرح. لا يبدون أي اهتمام بالنظافة على الإطلاق. ما هذه المشكلة؟ هذا له علاقة معينة بظروف الأسرة التي ولدوا فيها. بعض الناس ينتمون إلى أسر ذات ظروف معيشية جيدة، حيث يمتلك كل فرد عدة مناشف للوجه ومناشف استحمام، مع تمييز واضح بين تلك المستخدمة للوجه وتلك المستخدمة للقدمين. يستحمون ويغسلون وجوههم كل يوم، كما تُغسل مناشف الوجه ومناشف الاستحمام يوميًا، لذا يبدو أنهم شديدو العناية بالنظافة. كيف تتشكل مثل هذه العادات؟ إنها نتيجة لوجود أساس اقتصادي معين وظروف مالية في الأسرة، ما يؤدي إلى عادات الحياة اليومية الراقية هذه. هذا يجعل الشخص يبدو شديد الاهتمام بالنظافة ومحترمًا. ظاهريًا، يبدو أنه شديد الدقة، ولكن في الواقع، وراء كل هذا توجد الظروف الفطرية التي أدت إلى ذلك. لماذا لا يهتم بعض الناس بهذه الأمور إذًا؟ بعض الناس بطبيعتهم لا يميلون إلى إيلاء اهتمام كبير لمثل هذه الأمور، وحتى لو كانت لديهم الوسائل، فإنهم لا يأخذون هذه الأمور على محمل الجد؛ فهذه ليست قضية مهمة. بالنسبة إلى الآخرين، يرجع ذلك إلى ظروفهم العائلية وبيئتهم. في عائلة مكونة من سبعة أو ثمانية أفراد، قد يستخدمون جميعًا المنشفة نفسها لغسل وجوههم وأقدامهم، حيث يستخدمها شخص تلو الآخر. حتى أن بعض الناس يذهبون إلى الفراش دون غسل أقدامهم ويظلون ينامون بعمق. هذا لا يؤثر في حياتهم اليومية أو سلوكهم الذاتي. قد يقول الأشخاص شديدو الدقة: "لكن ثمة جراثيم على أقدامكم؛ إنها قذرة جدًا!" وقد يرد آخرون على ذلك: "القدمان ليستا قذرتين، فهما مغطيتان طوال اليوم ولا تلامسان العالم الخارجي، لذا لا توجد أي جراثيم، فقط بعض من عرق القدمين. يعتقد الناس أن عرق القدمين قذر، لكنه في الواقع ليس كذلك. في بعض الأماكن، تُستخدم القدمان حتى في إنتاج الطعام. مَن يدري، ربما يكون الطعام الذي تشتريه من السوق أُعدّ عن طريق خلط العجين بأقدام الناس. لا يمكنك رؤية ذلك، وتأكله؛ ومع ذلك لا تزال تعتقد أنك شديد الدقة!" سواء كان الشخص شديد التدقيق أم لا، فليس هذا كله سوى عادات الحياة اليومية أو طرق العيش التي تشكلها الظروف الفطرية. هذا لا علاقة له بطريقة سلوكهم. إذًا، ما أنواع المظاهر التي تنطوي على سلوك الشخص؟ على سبيل المثال، عندما يواجه المرء وضعًا خطيرًا، عندما يطارده التنين العظيم الأحمر، يشعر بالتوتر والخوف، وستكون لديه بعض ردود الفعل الغريزية. ومع ذلك، قد يقول البعض: "بغض النظر عن مدى توترنا وخوفنا في الوقت الحالي، يجب أن نهدأ ونتعامل مع المشكلات التي يطرحها الوضع. ينبغي أولًا أن نوفر التغطية للقادة، والعاملين، والأخوة والأخوات القادمين من مناطق أخرى، حتى يتمكنوا من المغادرة بسرعة". وقد يفكر آخرون بشكل مختلف: "نوفر التغطية لهم؟ وماذا عني؟ ماذا لو لم أستطع الهروب في النهاية؟ أنا بحاجة إلى الهروب أولًا! مَن يهرب أولًا لن يُقبض عليه، ولن يُحكم عليه أو يُعذب". كما ترى، عند مواجهة الخطر، على الرغم من أن الجميع لديهم رد الفعل الغريزي نفسه وهو الخوف، فإن بعض الناس يعطون الأولوية لحماية الآخرين ويضعون سلامة حياتهم في المرتبة الثانية؛ مثل هؤلاء الناس يظهرون المحبة والطيبة. لكن آخرين يفكرون في أنفسهم أولًا، ويهربون دون مراعاة الآخرين؛ هذه أنانية. في الواقع، من حيث حس الضمير في إنسانيتهم، هل تعلم هذه المجموعة الأخيرة أنها ينبغي أن تحمي أولًا القادة، والعاملين، والأخوة والأخوات القادمين من مناطق أخرى؟ من حيث المنطق، هل يفهمون ذلك؟ (نعم). عندما يفهم الجميع هذا المنطق بالقدر نفسه، ويكون لديهم ردود فعل غريزية، يختلف الناس من حيث مظاهرهم. هذا يعكس الاختلافات في الإنسانية بين الأفراد. بعض الناس أنانيون ودنيئون، لا يفكرون إلا في أنفسهم ويتجاهلون الآخرين، بينما آخرون طيبو القلب، وقادرون على الإيثار ومراعاة الآخرين، ويضعون الأولوية لحمايتهم ولا يتصرفون بأنانية. هل يعكس هذا أنواعًا مختلفة من الإنسانية؟ (نعم). هذا يجعل التمييز واضحًا. إذًا، من بين هذين النوعين من الناس، بنوعي إنسانيتهما المختلفين، أي نوع من الأشخاص قادر على قبول الحق والتخلص من شخصيته الفاسدة؟ (النوع الذي يتمتع بإنسانية جيدة قادر على قبول الحق والتخلص بسهولة من شخصيته الفاسدة). ماذا عن الأنانيين؟ (ليس من السهل عليهم ممارسة الحق؛ فحتى إذا فهموه، فلا يمكنهم تطبيقه، لذلك يصعب عليهم التخلص من شخصيتهم الفاسدة). بالضبط. لذا، في حين أن الجميع قد يظهرون شخصية فاسدة، إذا كانت إنسانيتهم مختلفة، فإنهم سيختلفون أيضًا من حيث قدرتهم على التخلص من شخصيتهم الفاسدة. عندما يكون لدى الناس أنواع مختلفة من الإنسانية، فإنهم يستجيبون للوضع نفسه بمواقف وطرق مختلفة. وهذا يحدد إن كان الشخص يستطيع في النهاية قبول الحق والأمور الإيجابية، وإن كان يستطيع السير على طريق السعي إلى الحق، وإن كان يستطيع التخلص من شخصيته الفاسدة. إن إنسانية المرء أمر جوهري، أليس كذلك؟ عند مواجهة الخطر، سيكون لدى الجميع بعض ردود الفعل الغريزية – فجميعهم يشعرون بالخوف والذعر والرعب، ويشعرون بعدم اليقين، ويخافون الموت، ويريدون الهروب. في مثل هذا الوضع الحرج، فإن الشخص الذي يتمتع بإنسانية جيدة وطيبة سيفكر أولًا في حماية القادة، والعاملين، والأخوة والأخوات القادمين من مناطق أخرى؛ فإن ما يفكر فيه أولًا هو سلامة الآخرين. على الرغم من أن لديه أيضًا ردود فعل غريزية – الخوف، والذعر، والرعب – وبطبيعة الحال يمتلك أيضًا غريزة حماية الذات، فإن طريقته في التعامل مع الوضع ليست حماية نفسه أولًا، بل حماية الآخرين. هذه هي طريقة سلوك الشخص ذي الإنسانية الطيبة. وماذا عن طريقة سلوك الشخص الأناني؟ قد يفكر في الآخرين، لكنه لا يحميهم؛ فهو يحمي نفسه أولًا. لذا، فإن الأشخاص ذوي الإنسانية الطيبة، القادرين على التعاطف مع الآخرين وحمايتهم، ومن المرجح أن يقبلوا الحق. يتوافق ضمير وعقل إنسانيتهم مع الشروط اللازمة لقبول الحق والتخلص من شخصيتهم الفاسدة. أما بالنسبة إلى نوع الأشخاص الأنانيين، فحتى إذا فهموا الحق، فإنهم لا يقبلونه ولا يمارسونه. عندما يواجهون الخطر، تُظهر إنسانيتهم مظهري حماية الذات والأنانية. لذا، من الواضح بناءً على هذه الإنسانية التي يظهرونها، أنهم يفتقرون إلى الشروط الأساسية اللازمة لقبول الحق والتخلص من شخصيتهم الفاسدة. وهذا يعني أنه في الأوضاع التي تتطلب ممارسة الحق، يفقد ضميرهم وعقلهم قدرتهما على القيام بوظيفتهما، فهم يتصرفون ضد ضميرهم وعقلهم. إنهم لا يختارون طلب الحق والقيام بالأشياء العادلة التي ينبغي لهم القيام بها، بل يختارون بدلًا من ذلك أن يتصرفوا ضد ضميرهم وعقلهم، بل ضد العدالة الأخلاقية والحق، ويرضون تمامًا رغباتهم الأنانية واحتياجات مصالحهم لحماية أنفسهم والحفاظ على جميع مصالحهم. لذلك، لن يكون من السهل على هذا النوع من الأشخاص السير على طريق السعي إلى الحق أو طريق الخلاص. المعنى الضمني لهذا هو أن شخصيتهم الفاسدة يصعب التخلص منها. وبتعبيرٍ متحفظ إلى حدٍ ما، بدلًا من القول إنهم غير قادرين على التخلص من شخصيتهم الفاسدة، سنقول إن من الصعب جدًا عليهم القيام بذلك. لذا، بالنظر إلى هذه القضية الآن، هل قدرة الشخص على التخلص من شخصيته الفاسدة ونيل الخلاص تعتمد كليًا على ظروفه الفطرية؟ (كلا). علامَ تعتمد؟ (على إنسانيته). تعتمد على خُلُقه، وعلى ما إذا كان ضمير إنسانيته وعقلها يمكن أن يؤديا وظيفتهما عندما يواجه مختلف الأشخاص، والأحداث، والأشياء أم لا. بعبارة أخرى، تعتمد على ما إذا كان يتصرف وفقًا لضميره وعقله عندما تحدث الأشياء أم لا. إذا تصرف الشخص بتوجيه من ضميره وعقله، فسيختار الأمور الإيجابية ويختار الحق. ومع ذلك، إذا تصرف بما يخالف ضميره وعقله، فبغض النظر عن مدى فهمه للحق أو مدى ارتفاع أو انخفاض مستوى قدراته، فإنه سيخالف العدالة الأخلاقية، ويخالف مبادئ الحق، بل إنه سيفقد إنسانيته. ما الذي يوضحه لك هذا؟ هل الإنسانية أمر جوهري؟ (نعم). إذا تصرف شخص ما، بغض النظر عن الوضع، بما يخالف ضميره وعقله ويخالف العدالة الأخلاقية كلما كان ذلك مرتبطًا بمصالحه، فإنه سيفقد إنسانيته. سوف يفعل أي شيء لتأمين مصالحه وحمايتها. لذلك، عندما يواجه وضعًا ما، لن يختار التصرف وفقاً لضميره وعقله. بدلًا من ذلك، سوف يتصرف بما يخالفهما من أجل مصالحه الخاصة، مضحيًا باستقامته وكرامته لتحقيق أهدافه. بالنظر إلى الأمر من هذا المنظور، بغض النظر عن مدى حسن سلوك هذا النوع من الأشخاص عادةً، فإنه لا يسعى إلا إلى مصالحه الخاصة؛ ومن الصعب جدًا التخلص من شخصيته الفاسدة. هو لا يقبل الحق؛ فكلما كانت اللحظة أكثر حرجًا، واجه الواقع أكثر، واختار أن يخالف ضميره، وعقله، والحق بدرجة أكبر؛ وكلما كانت اللحظة أكثر حرجًا، كشف بدرجة أكبر عن شخصيته الفاسدة التي تنفر من الحق، وعن إنسانيته الأنانية الدنيئة. لذلك، من الصعب جدًا على هذا النوع من الأشخاص التخلص من شخصيته الفاسدة. هل أصبح من الواضح الآن أن إنسانية الشخص هي شرط أساسي للتخلص من الشخصية الفاسدة؟ إن نوع الإنسانية التي يتمتع بها الشخص هو الذي يحدد إن كان بإمكانه في النهاية التخلص من شخصيته الفاسدة، وإن كان بإمكانه في النهاية السير على طريق السعي إلى الحق، وإن كان بإمكانه في النهاية نيل الخلاص.

مثال 10: أن يكون المرء قليل الكلام بطبيعته

بعض الناس بطبيعتهم قليلو الكلام، ولديهم طبع لطيف ومتسامح. نادرًا ما يثيرون ضجة حول الأمور أو يتجادلون مع الآخرين، كما أنهم ليسوا صاخبين بشكل مفرط. كلامهم خالٍ من التصنع، وأصواتهم ناعمة. ظاهريًا، يبدون لطفاء للغاية، ويقومون بالأشياء بطريقة منهجية وغير متسرعة. يوجد حتى بعض الأشخاص الخجولين الذين لا يحبون التواصل الشفهي الكثير مع الآخرين، ولا يرغبون في التفاعل مع الناس بشكل مفرط. أينما ذهبوا، فلا يكون لهم أي حضور يذكر. ما نوع المشكلة التي ترتبط بهذه المظاهر؟ (هذه مشكلة تتعلق بطبعهم). هذه مشكلة تتعلق بطبعهم الفطري. هؤلاء الأشخاص لديهم هذا النوع من الطبع في الظاهر، وفي الباطن أفكارهم بسيطة جدًا أيضًا. هم لطفاء نسبيًا مع الآخرين، ويتفاعلون معهم بشكل عادل نسبيًا، ولا يستغلونهم، وعندما يتلقون معروفًا أو مساعدة من الآخرين، فإنهم يردون لهم الجميل، ويتذكرون طيبة الآخرين في قلوبهم. يبدو هؤلاء الأشخاص في ظاهرهم ذوي إنسانية جيدة: فهم غير مؤذين للبشر والحيوانات على حد سواء؛ فهم متسامحون، ومتعاطفون تجاه الآخرين، ولا يثيرون ضجة حول الأمور مع الآخرين؛ ولا يتورطون في النزاعات، ولا يتناقلون أقاويل عن الآخرين؛ ولا يحكمون على الناس من وراء ظهورهم، ولا يبادرون أبدًا بمهاجمة الآخرين أو إيذائهم؛ وعندما يواجه شخص ما صعوبة، فإنهم لا يرفضون أبدًا تقديم المساعدة ما دام بإمكانهم ذلك، ولا يطلبون أي شيء في المقابل. قد يقول معظم الناس إن هؤلاء الأفراد هينون للغاية. إذًا، هل يبدو هؤلاء الناس ظاهريًا أنهم يتمتعون بإنسانية جيدة؟ (نعم). ولكن في إحدى المرات، يسألهم بيت الله عن سير الأمور: "كيف حال عمل قادة كنيستكم؟ ما رأي الإخوة والأخوات فيهم؟ هل حقق عمل الإنجيل أي نتائج خلال هذه الفترة؟ هل قام أي شخص بعرقلة عمل الكنيسة أو إرباكه؟" يمعنون في التفكير في الأمر: "لماذا يسألني عن هذا؟ ما الذي يقصده؟ هل يلمح إلى أنني ينبغي أن أقول إن القادة لا يبلون بلاءً حسنًا؟ هل يسعى إلى إعفاء قادتنا؟ هو يحاول انتزاع الكلام مني والحصول على تأكيد مني. حسنًا، لن أقول أي شيء. إذا تم إعفاء القادة يومًا ما، واكتشفوا أنني أبلغت عن مشكلاتهم، أفلن يحملوا ضغينة ضدي؟" لذا يجيبون: "القادة يبلون بلاءً حسنًا مؤخرًا؛ فلم ألاحظ أي مشكلات". هذا كل ما يقولونه. وعندما يُسألون مرة أخرى: "ألم تلاحظ أي مشكلات حقًا؟" يجيبون: "ما رأيك أن تسأل الأخت فلانة لتخبرك؟ فهي تتفاعل مع القادة بشكل متكرر. هم يتواصلون معًا كثيرًا وهي تعرفهم جيدًا. أنا لا أعرفهم جيدًا". لكن في الواقع، يفكرون في قرارة أنفسهم: "حتى إذا كنت أعرف، لا يمكنني أن أقول أي شيء. إذا تحدثت وتم إعفاء القادة لاحقًا، أفلن يحملوا ضغينة ضدي؟ حتى إذا لم يتم إعفاؤهم من مناصبهم، إذا اكتشفوا أنني قلت شيئًا سيئًا عنهم، أفلن يصعّبوا الأمور عليّ؟ هل يمكن أن يعذبوني؟ هل سيُسحب مني واجبي؟ لا أستطيع أن أقول أي شيء!" أي نوع من المظاهر هذا؟ (إنه مظهر من مظاهر الخداع). وبأي نوع من المشكلات يرتبط هذا؟ شخصية فاسدة. يبدو هذا النوع من الأشخاص ظاهريًا أن لديه طبعًا حسنًا وإنسانية جيدة بطبيعته، ولكن متى تعلق الأمر بتقييم الآخرين أو الإبلاغ عن المشكلات، يدّعون أنهم لا يعرفون، قائلين إنهم مؤمنون منذ فترة قصيرة ولا يفهمون الحق، وإنهم أغبى من أن يدركوا حقيقة الأمور. بغض النظر عمّن يلاحظون مشكلاته، فإنهم لا يبلغون عنها أبدًا ولا يتكلمون عنها. عندما يصدر شخص ما حكمًا على القادة من وراء ظهورهم أو يقوم بواجبه بلا مبالاة، فإنهم يتظاهرون بعدم ملاحظة ذلك أو معرفته ولا يبلغون بأي شيء أبدًا. عندما يسأل القادة: "لقد قضيت الكثير من الوقت مع فلان؛ فكيف هو أداؤه لواجبه عادةً؟ أهو قادر على تحمل المشقة ودفع الثمن؟" يجيبون: "حسنًا، أرى أنه يستيقظ مبكرًا جدًا في الصباح وينام متأخرًا جدًا في الليل". في الواقع، لقد لاحظوا منذ فترة طويلة أن هذا الشخص غالبًا ما يشاهد مقاطع فيديو العالم غير المؤمن ولا يدفع ثمنًا في القيام بواجبه، لكنهم لا يقولون الحقيقة؛ فهم يحافظون دائمًا على انسجام سطحي مع الجميع. ظاهريًا، يبدو طبعهم الفطري سليمًا، كما تبدو إنسانيتهم جيدة أيضًا، ولكن ما الذي يخفيه مظهر الإنسانية الجيدة هذا؟ هم ساعون لرضى الناس؛ فهم ساعون لرضى الناس لا يسيئون إلى أحد، ولا يؤذون أحدًا أبدًا، ولا يستغلون الآخرين أبدًا، ولا يعادون أحدًا أبدًا. ما مبدأهم في سلوكهم؟ (ألا يسيئوا إلى أحد). هم لا يسيئون إلى أحد، ولا يؤذون أحدًا، ويسعون فقط إلى حماية أنفسهم. هل هذه مراوغة؟ (نعم). حتى عندما يعقد شخص ما شركة معهم بصدق، قائلًا: "لقد قضينا معظم الوقت معًا في القيام بواجباتنا. أرجو أن تشير إلى أي مشكلات تراها فيّ. أعدك أنني سأقبلها وأتغير. أرجوك أن تعقد شركة معي أيضًا حول مبادئ الممارسة في هذا الصدد" – حتى عندما يكون الشخص الآخر صادقًا للغاية، فإنهم يصرون على عدم قول الحقيقة. بدلًا من ذلك، يقولون بشكل غير صادق: "أنت أفضل مني بكثير. في الواقع، لا أحد منكم يدرك ذلك، لكنني ضعيف حقًا. أصبح سلبيًا، وأنا أيضًا متمرد". مهما كان الآخرون صادقين في طلبهم منهم، فإنهم يظلون لا يقولون أي شيء. هم يرفضون تمامًا الإساءة إلى أي شخص ولن يقولوا الحقيقة أبدًا. لن يقولوا الحقيقة لأي شخص، وسيبقون كل شيء مدفونًا في قلوبهم. يتضح من هذا أن الأمر ليس أنهم لا يملكون أفكارًا، لأنهم ليسوا آليين، ولا يعيشون في فقاعة. لديهم آراء حول مختلف الأشخاص والأمور، لكنهم لا يعبرون عنها أبدًا ولا يشاركونها أو يفضون بها إلى أي أحد. هم يكتمون كل شيء بداخلهم، جزء من ذلك يرجع إلى أنهم لا يريدون أن يدرك الآخرون حقيقتهم، وجزء آخر إلى أنهم لا يريدون أن يسيئوا إلى أحد. إذًا، ما مبدأهم في سلوكهم؟ ألا يوجد لديهم مبادئ؟ (كلا). ليس لديهم مبادئ. هم لا يطلبون الحق أبدًا ولا يتمسكون بالمبادئ. هم يركزون على الدفاع عن أنفسهم وحمايتها فقط. ما داموا لا يتأذون، فإنهم لا يهتمون بما يطلبه الله. ليس لديهم مبادئ أو حدود في سلوكهم، ولا يسيئون إلى أحد؛ فهم ببساطة ساعون لرضى الناس. لذا، يُنظر إليهم في عيون الآخرين على أنهم أشخاص صالحون لأن الذين يتفاعلون معهم غالبًا ما يتلقون مساعدتهم، وكلما طلب منهم الآخرون أي شيء، لا يرفضون أبدًا، ما يدفع الناس إلى الاعتقاد بأنهم أشخاص صالحون. ومع ذلك، إذا فحصت من كثب المبادئ التي يتبعونها في سلوكهم، ستجد أنه ليس لديهم مبادئ يتبعونها في سلوكهم. عندما يتعلق الأمر بمشكلات تتعلق بالشخصيات الفاسدة، هل سيطلبون الحق لعلاجها؟ هل سيمارسون وفقًا لمبادئ الحق؟ (كلا). الإجابة هي بالتأكيد لا. هؤلاء الأشخاص يتمسكون بفهمهم الذاتي الخاص بهم، معتقدين أن لديهم إنسانية جيدة وقلوبًا طيبة. يعتقدون أنهم لا يضمرون أبدًا مقاصد سيئة تجاه الآخرين، أو على الأقل، لن يبادروا بإيذاء الآخرين أو الإضرار بمصالحهم. متى يكون لدى الآخرين أي طلب أو حاجة، فإنهم يستجيبون دائمًا. فهم يعتقدون، حسب فهمهم، أن عدم الإساءة إلى أي شخص أو إيذائه يجعلهم أشخاصًا صالحين. ويعتقدون أنه بعدم معاداتهم لأي شخص فإنهم لن يضعوا أنفسهم في أي وضع خطير، ولن يعتبرهم أحد أعداء. وبهذه الطريقة، لن يتأذوا وسيبقون آمنين. ما هدف الأشخاص من هذا النوع في طريقة سلوكهم؟ هدفهم الوحيد هو حماية أنفسهم؛ فبالنسبة إليهم، يكفي أن يعيشوا في ما يعتقدون أنه الملاذ الأكثر راحة وأمانًا ومنطقة الراحة. ليس لديهم أي نية لتغيير المبادئ والحدود في طريقة سلوكهم، أو اتجاه سلوكهم، وبالتأكيد ليس لديهم أي نية للتخلص من شخصياتهم الفاسدة. هؤلاء الأشخاص ساعون لرضى الناس ومتجنبون للمتاعب. مهما عقد الآخرون شركة حول مبادئ الحق أو حول الحدود والمبادئ المتعلقة بطريقة السلوك، فإنهم لن يغيروا طريقة سلوكهم. إذًا، هل لدى هؤلاء الناس إنسانية جيدة؟ (كلا). هل يمكن لهؤلاء الناس قبول الحق أو التمسك بالمبادئ؟ (كلا). لماذا لا يمكنهم التمسك بمبادئ الحق؟ لأن معيارهم للسلوك في أذهانهم هو أن يكونوا ساعين لرضى الناس. عندما يتعلق الأمر بأي مسألة تتطلب إبداء رأي أو اتخاذ موقف، فإنهم يلتزمون الصمت، ويلتزمون بموقف غير مبالٍ، ويتخذون نهج عدم التدخل، ويبقون غير مهتمين وغير عابئين كما لو أن الأمر لا يخصهم. ونتيجة لذلك، ليس لديهم حدود واضحة في طريقة سلوكهم وتصرفهم؛ فهم أشخاص مراوغون. لا يهتمون بالأشخاص والأحداث من حولهم. ومهما كانت أهمية القضايا في أي بيئة أو مع أي شخص، فهم لا يبدون أدنى رغبة في الاهتمام بها، أو الاستفسار عنها، أو معرفة أخبار بشأنها. هم يعتقدون أنه ما دام الأمر لا يتعلق بهم، فلا داعي للانشغال به. ثمة قول مأثور عن هذا، ماذا يُقال؟ "لا تطلب الإنجاز، بل اجتهد لتجنب اللوم". هذا أيضًا مبدأ يعمل به الأشخاص الساعون لرضى الناس في سلوكهم. ما خصائص الشخصيات الفاسدة لمثل هؤلاء الأشخاص؟ الخداع، والخبث، والعناد، ورفض قبول الحق؛ فهم يمتلكون تقريبًا جميع خصائص الشخصيات الفاسدة. ظاهريًا، قد لا يفعلون الشر ونادرًا ما يرتكبون التعديات، ولكن إذا لاحظت المبادئ والطرق التي يسلكون بها، فإن السمة الأكثر بروزًا هي أنهم لا يتمسكون أبدًا بمبادئ الحق ولا توجد حدود لطريقة سلوكهم. حتى عندما يهينهم أحدهم أو يجرح كرامتهم، يمكنهم تحمل ذلك ويتجاهلون الأمر بابتسامة، دون أن يكشفوا عن أفكارهم الداخلية أو يظهروها. ظاهريًا، يبدون متسامحين للغاية، وذوي إنسانية طيبة، ولا يبدون أي نية للهجوم أو الانتقام. ومع ذلك، هذا لا يعني أنهم لا يفكرون في الأمر؛ فهم يتذكرون ما فعلته، وفي اللحظة المناسبة، سوف يتحرّكون للرد وحماية أنفسهم والدفاع عنها، ويشنون عليك هجومًا مضادًا معينًا قد لا تنتبه له أصلًا. هم لا يتمسكون بمبادئ الحق؛ فالمبادئ والحدود في طريقة سلوكهم تقتصر على الدفاع عن مصالحهم الخاصة، وسلامتهم، وسمعتهم. بالنسبة إلى مثل هؤلاء الأشخاص، من الصحيح وصفهم بأنهم خبثاء، وأنهم عنيدون، ومخادعون، ونافرون من الحق. قد يقول البعض: "هم لم يضروا بمصالح الآخرين ولم يفعلوا أي شيء شرير، فكيف يمكنك القول إنَّ لديهم هذه الشخصيات الفاسدة؟ إلى أي أساس تستند في قولك هذا؟" استنادًا إلى أفكارهم، ووجهات نظرهم، ومواقفهم فيما يتعلق بكيفية نظرتهم إلى الناس والأشياء وطريقة سلوكهم وتصرفاتهم. هل لاحظتم هذا؟ (نحن نرى ذلك الآن). لماذا لم تتمكنوا من رؤية ذلك من قبل؟ ما الذي أضلّك بشأنهم؟ (اعتقدنا أنهم كانوا هينين للغاية في كلامهم وأفعالهم، وفي طريقة تفاعلهم وتعاونهم مع الآخرين، وهم لم يؤذوا أحدًا، لذا افترضنا أن لديهم إنسانية جيدة. لقد أضلّنا مظهرهم الخارجي الزائف). إن امتلاك طبع لطيف ظاهريًا وعدم مهاجمة الناس وإيذاء الحيوانات أبدًا لا يعني أن الشخص لديه إنسانية جيدة. ما نوع مظاهر الإنسانية التي تمثل إنسانية جيدة حقًا؟ (أولًا، عدم إيذاء الآخرين أو استغلالهم. بالإضافة إلى ذلك، عندما يظهر الخطر، يكون أول ما يخطر على بال المرء هو حماية القادة والعاملين، وكذلك الإخوة والأخوات الذين يسعون إلى الحق، دون التفكير في سلامته الشخصية، والقدرة على وضع مصالح بيت الله أولًا في كل وضع. هذه كلها مظاهر للإنسانية الجيدة). أن يكون المرء طيب القلب، ومحبًا، وصبورًا، ومتسامحًا، ومحترِمًا للآخرين، ومستعدًا لمراعاة الآخرين، وألا يستغل الناس، وأن يكون مستقيمًا نسبيًا، ومتواضعًا أيضًا، ولا يسعى للفت الأنظار، وغير متعجرف: امتلاك هذه الصفات الإنسانية، إلى جانب القدرة على التمسك بمبادئ الحق وحماية مصالح بيت الله، هذه هي الإنسانية الجيدة. إذا كان شخص ما يمتلك ظاهريًا صفات إنسانية مثل التسامح، والصبر، والطيبة، وعدم استغلال الآخرين، والتعاطف تجاه الآخرين، والعناية بهم، ولكن عندما يتعلق الأمر بمصالح بيت الله، فإنه يُسلِّمها بسهولة، بل ويبيع هذه المصالح بنشاط، فهل لديه إنسانية جيدة؟ (كلا). هذا يعني أن إنسانيته ليست جيدة. كيف يتم قياس الإنسانية الجيدة؟ ما الحد الأدنى المطلوب؟ (على الأقل، أن يكون المرء قادرًا على حماية مصالح بيت الله). القدرة على حماية مصالح بيت الله؛ ومن ثمَّ، على هذا الأساس، القدرة على التعاون بانسجام مع الآخرين، وأن يكون المرء طيب القلب ومتسامحًا، وألا يستغل الآخرين، وأن يكون قادرًا على التحلي بالصبر وفهم نقاط ضعف الآخرين، وأن يتحلى بالتعاطف تجاه الآخرين، وأن يكون قادرًا على المحبة، وأن يكون قادرًا على مساعدة الآخرين ودعمهم، والعناية بالضعفاء، وما إلى ذلك؛ فهذه كلها خصائص الإنسانية الجيدة. على العكس من ذلك، فإن الأنانية، والدناءة، والجشع، وأن يكون المرء قاسيًا ومفرطًا في حساب مصالحه الشخصية مع الآخرين، ومحبًا للنميمة وقمع الناس، وأن يكون متعنتًا، ومتباهيًا، وسطحيًا للغاية، وخبيثًا، ومنحلًا، ووقحًا، ويفتقر إلى حس الحياء؛ ما نوع هذه المظاهر؟ (هذه مظاهر للإنسانية السيئة). هل يمكن لشخص لديه هذه المظاهر أن يحمي مصالح بيت الله؟ (كلا). امتلاك مظاهر الإنسانية الجيدة، إلى جانب القدرة على حماية مصالح بيت الله – هكذا هي الإنسانية الجيدة حقًا.

مثال 11: اللطف الظاهري مع تبديد التقْدِمات

بعض الناس يبدون طيبين جدًا في الظاهر؛ فهم قادرون على التحلي بالصبر والتسامح مع الآخرين، ويتمتعون بجميع خصائص الإنسانية الجيدة. أمّا عندما يتعلق الأمر بعمل الكنيسة، أو تقْدِمات الله، أو مصالح بيت الله، فإنهم قادرون على بيع كل هذا. هل تقولون إن هذا النوع من الأشخاص يتمتع بإنسانية جيدة؟ (كلا). على سبيل المثال، عند شراء أشياء للإخوة والأخوات، يختار بعض الناس أشياء ذات جودة عالية، ورخيصة الثمن، وعملية. ولكن عندما يتعلق الأمر بإنفاق التقْدِمات لشراء أشياء، فإنهم يفضلون السلع باهظة الثمن. حتى إذا كان مجرد جرار، فإنهم يريدون شراء واحد مزود بنظام ملاحة. وبغض النظر عما يشترونه، فإنهم دائمًا ما يختارون الأفضل، والأغلى، والمزود بخيارات تقنية متقدمة، ويرفضون التفكير في أي شيء أرخص. عادةً ما يبدو أنهم يتعايشون بشكل طبيعي مع الآخرين؛ فهم لا يستغلون الناس، وهم متسامحون جدًا، ويعاملون الآخرين بطريقة جيدة في جميع النواحي. ولكن عندما يتعلق الأمر بإنفاق التقْدِمات، يظهر جانبهم الشرس، ويظهر وجههم الشرير. هل يمكن اعتبارهم ذوي إنسانية جيدة؟ (كلا). هل إنسانيتهم الجيدة حقيقية فعلًا؟ إنها مجرد تظاهر وتصنُّع ظاهري، إنها كلها واجهة زائفة. عندما يتعلق الأمر حقًا بمصالح بيت الله، خاصةً عندما يتعلق الأمر بإنفاق التقْدِمات، يظهر جشعهم، ويُكشف عن وجههم الشرير، ومحياهم الإبليسي، وهيئتهم الشرسة. هل هذه إنسانية جيدة؟ (كلا). على سبيل المثال، يتقدم شخص ما بطلب للحصول على حقوق النشر لكتاب "الكلمة يظهر في الجسد"، ويقول: "إذا تقدمنا بالطلب باسم الكنيسة باعتبارها منظمة، فسوف نوفر الكثير من المال. وأما إذا تقدمنا بالطلب باسم المسيح المتجسد، فسوف يكلفنا ذلك أكثر بكثير. ينبغي أن نوفر المال في هذا الأمر؛ يجب عدم إنفاق التقْدِمات بغير احتراس!" هل هذا القول صحيح؟ هل لديهم مبادئ في التعامل مع مثل هذا الأمر المهم؟ مَن بالضبط الذي عبَّر بهذه الكلمات، الله أم الكنيسة؟ (لقد عبَّر بها الله). إذًا، إلى مَن ينبغي أن تعود حقوق النشر؟ هل من الأنسب أن تعود إلى الله أم إلى الكنيسة؟ (من الأنسب أن تعود إلى الله). هذه قضية جوهرية. ما عواقب التركيز على توفير المال في مثل هذا الأمر الحرج؟ ما المشكلات التي قد تنشأ؟ قد تكون العواقب لا يُمكن تصورها! إذا تجاهلت مصالح بيت الله ولم تفكر إلا في توفير المال، فأي نوع من الأشخاص يجعلك ذلك؟ هل لدى مثل هؤلاء الأشخاص ضمير أو إنسانية؟ (ليس لديهم إنسانية). مهما بدا هؤلاء الأشخاص طيبين ومتسامحين من الخارج، فهل لديهم حقًا إنسانية؟ (كلا). في الكنيسة، تُغطى جميع نفقات الطعام، والشراب، والاحتياجات اليومية بالكامل من تقْدِمات الله. هل سبق لي أن كنت شحيحًا معكم بشأن هذه النفقات؟ الشرط الوحيد هو أن تتجنبوا الإسراف، لكن هل سبق لي أن محّصت نفقاتكم العادية؟ (كلا). كنت مهتمًا بكم ولم أمحّص نفقاتكم أبدًا في جميع الجوانب، ومع ذلك، فإنكم تنقلبون عليَّ وتقترون عليَّ. أليس هذا افتقارًا للإنسانية؟ (بلى، إنه كذلك). مهما بدا الشخص الذي يفتقر إلى الإنسانية طيبًا أو متسامحًا تجاه الناس، فإن ذلك مجرد واجهة زائفة. وحقًا عندما تحين اللحظات التي يتعين فيها أن يلعب الضمير والعقل دورهما، يُكشف عن خلوه من أي إنسانية. هل هو من بشر حتى؟ (كلا). لا يمكن أن يُطلق عليه اسم بشر. عندما أقوم بالشراء، أتسوق أيضًا بعناية وبتدبير، مع الأخذ في الاعتبار متى تُباع المنتجات بأسعار مخفضة والطرق المناسبة لشرائها، وإذا كان شيء ما عمليًا ومناسبًا وسعره معقولًا، فإنني أشتريه. لكنني لا أشتري بطيش، ولا أنفق المال على مشتريات لا تستحق. ومع ذلك، ثمة بعض النفقات التي لا يمكن تجنبها ويجب إنفاقها، وفي تلك الحالات، أنفق وفقًا للمبادئ. أحاول أيضًا أن أكون مقتصدًا في طعامي، وملابسي، واحتياجاتي اليومية. لا يتعلق الأمر بشراء كل ما أريد؛ فيجب أن أفكر بعناية في مشترياتي. كما ترى، أرتدي ملابس بسيطة، ومناسبة، وأنيقة. إن إنفاقي يتبع مبادئ: أشتري الضروري والعملي، ولا أشتري ما هو غير ذلك. لا أُبدد المال ولا أُهدره؛ لا أُنفق المال الذي لا ينبغي إنفاقه؛ أقتصد حيث ينبغي، وأتجنب النفقات غير الضرورية؛ هذه هي المبادئ. ومع ذلك، عندما يرى بعض الأشخاص الذين يفتقرون إلى الإنسانية فرصة لإنفاق تقْدِمات الله، تتسع عيونهم طمعًا. ما دام الأمر يتعلق بالإنفاق على طعام الناس، أو ملابسهم، أو سكنهم، أو وسائل تنقلهم، فإنهم يسارعون إلى التصرف. خاصة عندما يتعلق الأمر بشراء الملابس للآخرين أو توزيع نفقات المعيشة، فإنهم يصبحون متحمسين للغاية وكرماء جدًا. يفكرون في قلوبهم: "حسنًا، هذا ليس مالي الذي يُنفق. إنه مال الله، وهذا يساعد على تحسين سمعتي، فلماذا لا أفعل ذلك؟" وهكذا فإنهم ينتهزون الفرصة للتبذير. هم يضمرون في قلوبهم مقاصد سيئة، ولا يريدون سوى الإضرار ببيت الله! أمّا لو كان المال مالهم، لكانوا حسبوا كل شيء، ورفضوا إنفاق قرش واحد أكثر من اللازم. بغض النظر عن مدى طيبتهم التي يظهرونها عادةً، فإن مثل هؤلاء الناس ليس لديهم إنسانية جيدة. في رأيي، فإن موقفهم تجاه تقْدِمات الله يعكس الكثير. حقيقة أنهم يستطيعون تبديد التقْدِمات وأنهم يفتقرون تمامًا إلى قلب يتقي الله تظهر، على أقل تقدير، أنهم ليسوا طيبين، بل هم دنيئون، ولديهم إنسانية سيئة. أليس هذا هو الحال؟ (بلى، هذا هو الحال).

ثمة العديد من المظاهر المرتبطة بالظروف الفطرية للمرء، وإنسانيته، وشخصياته الفاسدة. لقد استعرضنا اليوم جزءًا منها؛ فمن المحتمل أن تكون ثمة مظاهر أخرى يمكننا تناولها في شركاتنا المقبلة. لننهِ شركتنا هنا لهذا اليوم. إلى اللقاء!
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كيفية السعي إلى الحق (5)

هل سمع بعض الناس عددًا من الشائعات السلبية مؤخرًا؟ (نعم). ماذا كان رد فعلكم عندما سمعتم هذه الشائعات؟ هل خفتم؟ هل شعرتم بالفضول؟ هل تريدون معرفة ماهية هذه الشائعات؟ (لا نريد أن نعرف، لأننا نعرف بالفعل أن التنين العظيم الأحمر غالبًا ما يختلق شائعات من العدم. أيًا يكن ما يقوله، فهو كذب. لذا، نحن غير مهتمين بتفاصيل هذه الشائعات ولا نريد أن نحاول فهم الكلمات الشيطانية التي يقولها). يختلق التنين العظيم الأحمر كل أنواع الشائعات لتضليل الناس وإفسادهم، وبعد سماع الشائعات، يُضلل الكثير من الناس. يصبح بعضهم خائفين ولا يجرؤون على قبول الطريق الحق؛ ويصبح بعض الذين قبلوه متشككين ولا يعودون يريدون الإيمان بالله. قبل سماع شائعات التنين العظيم الأحمر، كان هؤلاء الناس يبدون مؤمنين بالله دون أي شكوك، وكانوا مستعدين لاتباع الله والقيام بواجبهم. ولكن بعد سماع الشائعات، يبدؤون على الفور في تكوين شكوك ولا يعودون يرغبون في اتباع الله والقيام بواجبهم. وعلى وجه الخصوص، فإن بعض الذين يعتقلهم التنين العظيم الأحمر، وتحت إكراه تعذيبه القاسي، يستسلمون وينكرون اسم الله، وبعض هؤلاء الناس يوقعون على "البيانات الثلاثة"، حتى أنهم يُجبَرون على الإساءة إلى الله لفظيًا. يوجد عدد غير قليل من هؤلاء الناس. لقد سمعتم جميعًا الكثير من الشائعات والدعاية السلبية، ورأيتم أيضًا أنه بعد أن يقبض التنين العظيم الأحمر على مؤمنين بالله، فإنه يغسل أدمغتهم؛ وبالفعل، فقد ضُلِّل عدد غير قليل الناس. علاوة على ذلك، فإنه يستخدم أيضًا أولئك الذين يخونون الله لأداء خدمة له؛ إذ يجعلهم يراقبون الكنيسة ويتتبعون المؤمنين بالله ويتعقّبونهم. فمن أجل استئصال المعتقد الديني والقضاء على كنيسة الله، يعتبر التنين العظيم الأحمر قمع شعب الله المختار واعتقاله عملًا وطنيًا مهمًا، ومهمة سياسية، ويقوم بتنفيذها بحزم وجهد كبيرين. يتسبب هذا في خوف العديد من المؤمنين بالله، لذا لا يجرؤون على الإيمان بالله ولا يجرؤون على القيام بواجبهم. ويُضلل الكثير من الناس، خصوصًا بعد سماع الشائعات التي اختلقها التنين العظيم الأحمر. أما بالنسبة إلى هذه الشائعات، فقد لخصها بيت الله منذ زمن طويل وميَّزها، لذا لا داعي لمناقشتها هنا. إذا واجهت بالفعل الاعتقال، واستخدم التنين العظيم الأحمر هذه الشائعات لمحاولة غسل دماغك، وأجبرك على اتخاذ موقف، وأجبرك على توقيع "البيانات الثلاثة"، فماذا ينبغي أن تفعل؟ أنتم تعلمون الآن أن الشائعات التي اختلقها التنين العظيم الأحمر كلها كاذبة، ومضللة، وخادعة. وعلى الرغم من أن موقفكم هو عدم الاستماع إليها، وعدم النظر إليها، وعدم تصديقها، فإذا وُضعت أمامك هذه الشائعات، ما تسبب في جعلك تسمعها، وتراها، بل وتعتقد أنها واقعية، فهل ستتأثر بها؟ بماذا ستفكر في قلبك؟ هل سترغب في معرفة الحق حول الوقائع؟ هل سترغب في التحقق منها؟ أما بالنسبة إلى التنين العظيم الأحمر الذي يختلق الشائعات لتضليل الناس وتخويفهم، أو يستخدم الشائعات والإلحاد لغسل أدمغة الناس والقيام بأعمال أيديولوجية، فهل نحتاج إلى عقد شركة عن الحق لتحصين الناس؟ هل هذا بند ضروري من بنود العمل؟ يقول البعض: "لقد ظل التنين العظيم الأحمر يختلق شائعات عنا طيلة سنوات عديدة، لا سيما الشائعات عن المسيح، وعن الرجل الذي يستخدمه الروح القدس، وعن الكنيسة وعمل الكنيسة. نحن لم نوضحها أبدًا، ولم نقدم أبدًا على توضيح موقفنا أو وجهة نظرنا، ولم ندافع أبدًا عن أنفسنا، فهل هذا مناسب؟" بعض الناس، منذ أن بدؤوا يؤمنون بالله وحتى الآن، لم يكونوا قادرين أبدًا على تمييز الشائعات المختلفة التي يطلقها التنين العظيم الأحمر والعالم الديني بوضوح. لطالما كان لديهم في قلوبهم علامة استفهام بشأن هذه الأشياء. علامة الاستفهام هذه لا تعني عدم إيمان كامل، ولا إيمان كامل؛ إنما تعني أنهم يتخذون موقفًا وسطًا في النظر إلى هذه الأمور؛ معتقدين أن هذه الأشياء قد تكون كلها شائعات اختلقها التنين العظيم الأحمر، أو قد تكون حقائق واقعية. هل تعكس عبارة "قد تكون" هذه منظور طلب الحق؟ (كلا). هذا منظور الاعتقاد أن الشائعات تتطلب التحقق والتأكيد، أو منظور الانتظار والمراقبة، في انتظار أن يفصح الأشخاص المطلعون عن بعض الظروف الحقيقية. أخبرني، ما العواقب التي تظن أنها ستنتج عن اتخاذ الناس لأي من هذين المنظورين؟ هل مثل هؤلاء الناس في خطر؟ أي من هذين المنظورين يمكن أن يمكّن الناس من الوقوف بثبات؟ (لا يمكن لأي من هذين المنظورين أن يمكّن الناس من الوقوف بثبات. إذا كان لدى شخص ما فكرة "قد تكون" هذه، فيدل هذا على أنه لا يزال غير متيقن من الطريق الحق ولا يزال لديه عناصر من الشك بداخله. في هذه الحالة، تصبح الشائعات إغراءً كبيرًا بالنسبة إليه. إذا لم يستطع الناس التيقن من الطريق الحق، ولم يستطيعوا الإيمان بالحق، ولم يستطيعوا إدراك جوهر التنين العظيم الأحمر، فإنهم في الواقع في خطر عظيم). هؤلاء الناس، حتى يومنا هذا، لا يزالون غير متيقنين من الطريق الحق. ما جوهرهم؟ (في جوهرهم، هم عديموا الإيمان). هم عديمو الإيمان. هل ثمة الكثير من الناس الذين يتبنون أيًا من هذين المنظورين؟ بالتأكيد، ثمة عدد كبير منهم. عندما يسمع هؤلاء الناس الشائعات، تراودهم الشكوك عن الله في قلوبهم ويريدون الوصول إلى حقيقة الشائعات، لمعرفة ما إذا كانت صحيحة أم خطأ. ولكن لأنهم لا يعرفون كيف يطلبون الحق لعلاج هذا الأمر، فإنهم في النهاية يتركونه ببساطة دون علاج. في الواقع، لا تزال هذه المشكلة موجودة في قلوبهم، ولا تُعالج. عندما تسمعون هذه الشائعات، هل تطلبون الحق؟ هل تطلبون الحق لتشريح الشائعات وتمييزها، أم أنكم تفحصون الشائعات واحدة تلو الأخرى لتمييز ما إذا كانت صحيحة أم غير صحيحة، وترون ما إذا كانت حقيقية بالفعل أم خطأ؟ بعد أن تسمعوا الشائعات، تظنون في قلوبكم فقط أنها غير صحيحة، وأن هذا مجرد اختلاق للشائعات وحملة تشويه من قِبل التنين العظيم الأحمر، لكنكم لا تدحضونها استنادًا إلى الحق والحقائق، وفي الواقع تظل لديكم بعض الشكوك في قلوبكم وببساطة تستخدمون هذه العبارات القائمة على التعاليم لعلاج شكوككم. هل يمكن للتفكير بهذه الطريقة أن يمكّنكم من الوقوف بثبات؟ هل هذا هو طلب الحق؟ هل يظهر هذا أنكم تفهمون الحق وربحتم الحق؟ هل عُولجَت المشكلة من جذورها؟ (كلا). إذًا، هل تريدون استخدام الحق لعلاج هذه المشكلة، حتى تتمكنوا من تمييز هذه الشائعات، ولكي لا تضلوا، ولا يكون في قلوبكم أي تساؤلات على الإطلاق، وتزيلوا تمامًا شكوككم، وظنونكم، وتحفظكم تجاهي؟ يفكر بعض الناس: "منذ أن بدأنا نؤمن بالله وحتى الآن، كنا نستمع إلى عظاتك ونقبل سقيك ورعايتك، وحققنا بعض المكاسب والتقدم. لكننا لم نعش معك فعليًا ولم نحظَ بتواصل حقيقي معك كشخص. لذا، نحن في ظلام دامس وغير مطلعين على أي نوع من الأشخاص أنت، وكيف هو طبعك وخُلُقك، وأي نوع من الحياة تعيشها". أي أنه عندما يتعلق الأمر بمختلف مظاهر الإنسانية واستعلاناتها في هذا الجسد، وكذلك حياتي، وموقفي، ومظاهري المحددة في التعامل مع الناس والأمور، فإن الناس دائمًا ما يضعون علامات استفهام على هذه الأشياء ويضمرون هواجس تجاهها. من ناحية، ينبع إضمار الناس لهذه الهواجس من عدم تيقّنهم هم أنفسهم بنسبة 100% من تجسد الله، ومن ناحية أخرى، ينبع من تأثرهم بشائعات العالم الديني أو التنين العظيم الأحمر؛ لأن فهمهم للحق سطحي للغاية. ومن ثم، لديكم الكثير من التكهنات عني. وبطبيعة الحال، محتوى هذه التكهنات ليس إيجابيًا أو سليمًا بالتأكيد؛ إنه يحتوي بالتأكيد على بعض العناصر المظلمة والسلبية. هل إضمار هذه التكهنات أمر جيد أم سيئ بالنسبة إليكم؟ هل هو عبء، أم قيد، أم دافع؟ ما رأيكم؟ (إذا كانت لدى الناس هذه التكهنات السلبية في قلوبهم، فهذا ليس أمرًا جيدًا، بل هو عبء. سيتسبب ذلك في أن يكون الناس متحفظين تجاه الله؛ ولن يفيدهم ذلك في إيمانهم بالله). ما تأثير هذه الأشياء السلبية فيكم؟ ما العواقب التي ستترتب عليها؟ في بيئات معينة، هل هذه الأشياء تشكل خطرًا عليك؟ (نعم). وبما أن هذه الأشياء تشكل عبئًا وليست أمرًا جيدًا بالنسبة إليك، فهل ينبغي لك استخدام الحق لعلاجها؟ أم ينبغي لك أن تضعها جانبًا، ولا تكترث بها، ولا تفكر فيها، وتنتظر حتى تظهر مشكلة ما لتعالجها؟ ما موقفكم؟ (عندما سمعت الشائعات، وضعتُها جانبًا ولم أكترث بها. ولكن الآن فقط، أدركتُ من خلال شركة الله أنه عندما تظهر هذه المشكلات، يجب علاجها باستخدام الحق. وبخلاف ذلك، لن يستطيع المرء أن يزيل هذا العبء عن قلبه، وفي مواقف معينة، قد يؤدي ذلك إلى عواقب وخيمة، لدرجة أن يكون المرء متشككًا في الله وينكره، وهو أمر بالغ الخطورة). على الرغم من أنك تقول بوضوح إن هذه مجرد شائعات، فإنك إذا لم تميز أبدًا هذه الشائعات أو تتخذ الموقف الصحيح تجاهها، وظللت تحمل هذه الأشياء السلبية في قلبك، فستكون مقيّدًا بها في كثير من الأحيان. ستكون هذه الشائعات بمثابة قنبلة موقوتة بالنسبة إليك، جاهزة للانفجار في أي لحظة وفي أي مكان. وستكون عواقب ذلك بلا شك لا يمكن تصورها، وستُنسف إلى أشلاء. أليس أولئك الذين يوقعون على "البيانات الثلاثة" هم الذين فجروا القنبلة ونسفوا أنفسهم إلى أشلاء؟ بعد توقيعهم على "البيانات الثلاثة"، لا يزال التنين العظيم الأحمر لا يتركهم وشأنهم. إنه يطالبهم بضرورة أن يقولوا شفهيًا بعض الأشياء التي بها إساءة لله، وعندئذ فقط يمكن اعتبار الأمر منتهيًا. وعلى الرغم من أنهم لا يرغبون في ذلك في قلوبهم، فإنهم يشعرون بأنه ليس لديهم خيار، ويرضخون للشيطان لتجنب السجن. وبعد الإساءة إلى الله شفهيًا، يشعرون بأن أملهم في تلقي البركات قد تلاشى، وأنهم قد انتهى أمرهم تمامًا. لم يعودوا بحاجة إلى التفكير فيما إذا كانت تلك الشائعات صحيحة أم كاذبة، واختفت تمامًا المخاوف، والهموم، والجبن، والرهبة التي حملوها لسنوات عديدة من الإيمان بالله. وفي الوقت نفسه، يتحطم أملهم في الخلاص أيضًا. أخبروني، حتى إذا كان الناس متشككين في تجسد الله أو في هذا المذهب، فهل ينبغي لهم الإساءة إلى الله؟ (كلا). عندما يأمرك التنين العظيم الأحمر بالإساءة إلى الله، لماذا تطيعه؟ مهما كانت هوية المرء، حتى إذا كان ينكر الطريق الحق، وينكر هذا المذهب، فينبغي له مع ذلك ألا يسيء إلى الله. ما نوع أولئك الأشخاص الذين يسيئون إلى الله؟ (الأشخاص الذين بإمكانهم الإساءة إلى الله هم أولئك الذين لديهم إنسانية شريرة وهم أيضًا أولئك الذين لديهم كراهية شديدة للحق ويخضعون لتأثير الشيطان). أخبروني، إذا كان الناس يؤمنون حقًا في قلوبهم بوجود الله، ويؤمنون بأن الله هو الخالق، وأن الله خلق البشرية، وأن الحياة الإنسانية منحة من الله، وأن الله له السيادة على كل شيء، فهل سيسيئون إلى الله؟ (كلا). ما كانوا ليفعلوا ذلك أبدًا. لن يسيئوا إلى الله مهما كانت الظروف. حتى إذا كانوا متشككين في اسم الله القدير أو في هذا المذهب الذي هو عمل الله القدير، فلن يسيئوا إلى الله أبدًا. لذا فإن نوع الأشخاص الذين يمكنهم الإساءة إلى الله لا ينكرون هذا المذهب وينكرون تجسد الله القدير فحسب، بل ينكرون أيضًا عمل الله والحق الذي عبر عنه الله. إذًا، إلى أي فئة ينتمي هذا النوع من الناس؟ (إنهم أبالسة؛ هم أناس ينكرون الله في قلوبهم). الناس من هذا النوع هم جزء من عصابة الشيطان وهم أبالسة؛ هم ليسوا من شعب الله المختار، وليسوا خراف الله؛ إنهم ليسوا بشرًا. بعض الناس، لأنهم لا يفهمون الحق وليس لديهم تمييز، يصبحون متشككين عندما يسمعون الشائعات بعد أن يقبض عليهم التنين العظيم الأحمر. إنهم يكوّنون شكوكًا بشأن الله المتجسد، وتحت التهديدات، والإغراءات، والإكراه بالتعذيب القاسي، ينكرون اسم الله، وينكرون هذا المذهب الذي هو عمل الروح القدس، وينكرون الكنيسة. وهذا بالفعل يُعادل خيانة الله. لكن بعض الناس يمكنهم حتى الإساءة إلى الله؛ وهذا افتقار تام للضمير والعقل، وهو أمر لا يغتفر، وهو ارتكاب لخطيئة لا تغتفر. عندما تسيء إلى الناس، أو تهاجمهم، أو تحكم عليهم، أو تشوه سمعتهم، فإن هذا يُعرّف من الناحية القانونية على أنه جريمة تشهير أو – في الحالات الأكثر حدة – اعتداء شخصي. إنه ليس أمرًا خطيرًا حقًا ولا يؤدي إلى الموت. لكن عندما يسيء أحدهم إلى الله، فإن طبيعة المشكلة تتغير. لم يعد الأمر مجرد إساءة إلى الله؛ بل هو تجديف على الله! ماذا يعني التجديف؟ إنه يعني مهاجمة الأمور الإيجابية، أو الحق، أو الله مباشرة، أو تشويه سمعتهم، أو الإساءة إليهم، أو الافتراء عليهم؛ كل هذه الأشياء تشكل تجديفًا. الله قدوس، الله سامٍ، الله له السيادة على البشرية جمعاء، الله هو الذي يمد البشرية بالحياة، والله هو مصدر الحياة البشرية. جوهر الله، وهويته، ومكانته كلها سامية. الله كامل، وصالح، وقدوس، وهو بلا عيب، ومنزّه عن اللوم. وتحديدًا لأن الله قدوس، وكامل، وسامٍ، ولأن الله هو المصدر الذي يزوّد البشرية بالحياة، فإن أي افتراء على الله، أو هجوم عليه، أو إساءة إليه من قِبل البشرية المخلوقة يشكل تجديفًا. ينبغي أن تكونوا قد فهمتم الآن ما "التجديف"، أليس كذلك؟ (أي هجوم على الله، أو إساءة إليه، أو افتراء عليه يشكل تجديفًا). إذا شُرحت كلمة "تجديف"، فهي تعني الافتراء على الأمور الإيجابية، أو الحكم عليها، أو إدانتها، وهي بشكل خاص الافتراء على الحق أو الله، أو الحكم عليهما، أو إدانتهما. هذا يسمى تجديفًا. لذلك، لا يمكن استخدام كلمة "تجديف" إلا لوصف افتراء البشر على الله، أو إساءتهم إليه، أو هجومهم عليه، أو حكمهم عليه؛ هذا المعنى ملائم نسبيًا. عندما يحكم الناس على الآخرين، أو يسيئون إليهم، أو يهاجمونهم، أو يدينونهم، إذا كان ذلك لا يتوافق مع الحقائق، فإنه لا يعدو أن يكون تشهيرًا. أما إذا كان يتوافق مع الحقائق، فإنه لا يشكل تشهيرًا. غير أن حكم الناس على الله وإدانته هو تحريف للحقائق وتحويل الحق إلى كذب؛ وهذا يشكل تجديفًا. ما طبيعة الناس الذين يتجرؤون على إدانة الله؟ هل لله خطيئة؟ (كلا). الله قدوس، الله بلا خطيئة، لذا فإن أي افتراء على الله، أو هجوم عليه، أو حكم عليه، أو إساءة إليه يُسمى تجديفًا. أولئك الذين يسيئون إلى الله يفكرون: "ما دمت أقول بضعة أشياء قليلة تسيء إلى الله، فيمكن أن يُطلق سراحي وأهرب من الخطر. في ظل هذه الظروف، لن يتذكر الإله هذا". من منظور بشري، هي كلمات إساءة قليلة فحسب، ولا تبدو مشكلة كبيرة. لكن كيف ينظر الله إلى هذا الأمر؟ إن كونك قادرًا على الإساءة إلى الله يُظهر أنك أنكرت الله في قلبك بالفعل. فقط لأنك تضمر كراهية في قلبك تجاه الله فبإمكانك أن تسيء إليه. سواء كنت تسيء إلى الله بمبادرة منك أو أجبرك الآخرون على ذلك، فهذا مظهر من مظاهر إنكار الله وكراهيته. لذا فإن هذا النوع من السلوك والتصرفات هو تجديف بكل معنى الكلمة.

بعض الناس لا يستطيعون أبدًا التخلي عن الشائعات المختلفة، ودائمًا ما يعتقدون أنها قد تكون صحيحة. إنهم دائمًا ما يريدون التحقق من صحة الشائعات التي ينشرها التنين العظيم الأحمر، أي الحزب الحاكم، والعالم الديني، وغير المؤمنين؛ لا سيما تلك الشائعات والتعليقات المنشورة على الإنترنت. لو لم يعلن الله موقفه أبدًا أو لم يقدم بيت الله أي توضيح، لصدقوا تمامًا أن هذه الشائعات صحيحة، ولأنكروا الله وخانوه؛ فما المشكلة هنا؟ على أي أساس بالضبط يؤمنون بالله؟ إذا كان إيمانهم قائمًا على صحة الشائعات، فهذا خطأ فادح. في الواقع، لقد شُرّحت بالفعل العديد من الشائعات ودُحضت بوضوح في العظات والشركات، وفي أفلام بيت الله؛ لا داع لأن أخوض في التفاصيل هنا. إذًا، ما أنواع الشائعات التي لا تزالون تريدون التحقق منها؟ دعونا نكشف هذا الموضوع على حقيقته اليوم. إذا كنتم تريدون التحقق من الشائعات، فسأخبركم بما أريد قوله عنها، حتى لا يستمر بعض الناس في التفكير: "هل تخفي عنا شيئًا لا تريدنا أن نعرفه؟ نشعر دائمًا أننا لا نستطيع فهمك بالكامل. على الرغم من أننا اتبعناك وسمعنا الكثير من الحقائق، لا نزال نشعر بعدم اليقين في قلوبنا بشأن صحة الشائعات أو خطأها، لذلك تراودنا دائمًا فكرة وخاطرة التحقق منها". إذا أردتم التحقق منها، فقولوا ذلك بجرأة. لنتحدث بصراحة عن هذا الأمر. سأخبركم بما أريد قوله عنها؛ لا يوجد ما أخفيه. هل يريد أحد أن يتحقق منها؟ (كلا). هل سبب عدم رغبتكم في التحقق منها قائم على أساس أنكم لا تصدقون شائعات التنين العظيم الأحمر، أم لأنكم تتبنون موقف: "لا أريد أن أزعج نفسي بهذا الأمر؛ سأدعه كما هو"؟ أم لأنكم تخشون أن تصابوا بخيبة الأمل بعد التحقق من الشائعات، ولن تكونوا قادرين على مواجهة النتيجة، ولا تعرفون ما إذا كنتم ستتمكنون من الوقوف بثبات، ولا تريدون مواجهة مثل هذه العواقب؟ بغض النظر عن محتوى هذه الشائعات، سواء كنتم تريدون التحقق منها أم لا، سواء كنتم تريدون سماع ما أريد قوله عن هذه الشائعات أو تعليقي عليها أم لا، وبغض النظر عن موقفكم، فليس لديَّ سوى موقف واحد: إذا فهمتم الحق، فستتمكنون بطبيعة الحال من تمييز هذه الشائعات؛ وإذا لم تفهموا الحق ولم تطلبوا الحق، فلن يكون لديَّ أي تعليق. هذا لأنني قلت الكثير من الكلمات التي تعبر عن الحق؛ لست بحاجة إلى شرح هذه الشائعات لكم؛ هذا ليس العمل الذي ينبغي أن أقوم به. هل لا يزال بإمكانكم عدم تمييز الشائعات حتى بعد الاستماع إلى الكثير من العظات؟ إذا لم يكن بإمكانكم ذلك، فهذا يعني أنكم لا تفهمون الحق. أيًا كان مقدار ما يقال لشخص لا يفهم الحق، فإنه لا فائدة من ذلك؛ إنه مثل التحدث إلى غير المؤمنين؛ أيًا كان مقدار ما تقوله، فإنهم لن يفهموا. لذا، ليس لديَّ أي تعليق عندما يتعلق الأمر بأي شائعات! لا أريد أن أشرح أي شيء، ولا أريد أن أقول أي شيء، ولا أريد أن أبرر أي شيء أو أدافع عن أي شيء. أيًا كان ما يقال في العالم الخارجي، ليس لديَّ أي تعليق! هل سمعتم هذا بوضوح؟ (نعم). "لا تعليق"؛ هذا نوع من المواقف. إضافة إلى ذلك، ما الذي أريد أن أقوله لكم بشأن هذا الأمر؟ إنه مهما كان الزمن، فإن هوية الله وجوهره لن يتغيرا، ومكانة الله لن تتغير، وشخصية الله لن تتغير، وسلطان الله وقوته لن يتغيرا، وحقيقة أن الله له السيادة على البشرية ويزوّدها بالحياة لن تتغير، وحقيقة تجسد الله لن تتغير، وحقيقة أن الله هو الحق، والطريق، والحياة لن تتغير أبدًا. هل هذه الكلمات كافية لمعالجة شكوككم؟ (نعم). هذا كل ما لديَّ لأقوله لكم بشأن هذا الأمر. إذا فهمتم، فاقبلوا ذلك. وإذا لم تفهموا، فخذوا وقتكم للتأمل في الأمر. إذا كانت لا تزال لديك شكوك في قلبك ولم تستطع هذه الكلمات معالجة شكوكك، فلا يوجد ما يمكنني فعله أكثر من ذلك. دع الأمور تأخذ مجراها الطبيعي فحسب. هذا كل ما يمكنني قوله وفعله من أجلك. هل هذا النهج مناسب؟ (نعم). هل يمكن أن يكون لهذه الكلمات تأثير معين على الناس؟ عندما تواجه أمورًا معقدة مختلفة، إذا ظهر تصدع في علاقتك بالله، أو إذا كوّنت شكوكًا خطيرة عن الله، ولم تستطع هذه الكلمات حل المشكلة التي تواجهها حاليًا، فأنت عديم الإيمان. ما تقبلونه ليس الحق بل أكاذيب الشيطان وأي كلمات شيطانية ينطق بها الشيطان. الأمر يشبه ما حدث مع آدم وحواء في البداية؛ إذ قال الله: "من جميع شجر الجنة تأكلان أكلًا. وأما شجرة معرفة الخير والشر فلا تأكلان منها، لأنكما يوم تأكلان منها موتًا تموتان". لقد حفظا كلمات الله في قلبيهما بعد سماعها. ولكن عندما قال الشيطان لهما: "قال الله لا تأكلا من شجرة معرفة الخير والشر، فهذا ليس صحيحًا بالضرورة. إذا أكلتما منها، فلن تموتا حتمًا"، أصبح آدم وحواء على الفور متشككين. لقد نبذا كلمات الله وآمنا بكلمات الحية. لقد شكا في أن ما قاله الله كان كذبة. بسبب ما قالته الحية، لم يعودا يؤمنان بالله أو يطيعانه، بل اتبعا أكاذيب الحية تمامًا. وكانت العاقبة النهائية لذلك واضحة. بينما آمنا بما قالته الحية لهما وقبلاه، كانا أيضًا ينكران ما قاله الله، معتقدين أن ما قاله الله كان كذبة. لم يعودا يؤمنان بأن كلمات الله صحيحة، ولم يعودا يؤمنان بهوية الله وجوهره. وبدلًا من ذلك، أصبحا متشككين في الله، مشككين في أن لديه دوافع خفية تجاههما وأنه يخدعهما بالأكاذيب. وعلى العكس من ذلك، آمنا بأن ما قالته الحية كان صحيحًا وأن الحية كانت تتحدث لمصلحتهما. وكانت العاقبة النهائية أن الحية أغوتهما وأفسدهما الشيطان. لقد ضلّا عن رعاية الله، وفقدا حمايته، وانطلقا في طريق بلا رجعة.

هل حُلت مشكلة الشائعات بالنسبة إليكم؟ إذا لم تُحل، فعالجوا الأمر بأنفسكم على مهل. أما عن كيفية التعامل مع الشائعات، فقد عقد شركة عن ذلك كثيرًا من قبل بالفعل. إذا كان لا يزال يوجد من لا يستطيعون إدراك حقيقة الشائعات المختلفة ولا يستطيعون تمييزها، فاعقدوا شركة عن ذلك وعالجوا الأمر بأنفسكم. على الرغم من أن هذا الأمر لا يُعد أمرًا مهمًا، ففي حياة الناس اليومية، غالبًا ما يسبب ازعاجًا في أذهانهم ويزعج حياتهم. على الرغم من أن بعض الشائعات لا تصل إلى حد إزهاق حياتك على الفور، إلا أنها نوع من المضايقة بالنسبة إليك، مثل ذبابة مزعجة لا تلدغ الناس ولكنها تثير اشمئزازهم؛ إنها تظهر من وقت لآخر لإزعاجك، خاصة عندما تكون ضعيفًا، أو عندما تواجه الفشل أو النكسات، أو تكون سلبيًا، فإن هذه الشائعات والكلمات الشيطانية ستظهر لتزعجك، وتعذبك في قلبك، وتعيقك، وتجعلك تغرق تدريجيًا. وبهذه الطريقة تحديدًا، تراجع بعض الناس وتوقفوا عن الإيمان. كما ترى، فإن الأشخاص الذين أُرسلوا إلى المجموعات "ب" أو إلى الكنائس العادية في خطر كبير؛ ولكن أليس الأشخاص الذين يقومون بالواجب بدوام كامل في خطر؟ بعضهم أيضًا في خطر كبير. أي مجموعة منهم؟ مجموعة الأشخاص الذين يفشلون باستمرار في فهم الحق. أيًا كان عدد كلمات الله التي سمعوها، فإنهم لا يفهمونها. إنهم دائمًا متشككون في قلوبهم: "لماذا لا أستطيع أن أتبين أي من كلمات الله هي الحق؟ الجميع يقولون إن الحق هو الطريق والحياة؛ فلماذا لا أشعر أنه الحياة؟ لقد سمعت أيضًا الكثير من كلمات الله، لكن الحياة بداخلي لم تتغير؛ ما زلت كما أنا، لم أتغير!" إنهم لا يفهمون أبدًا ما هو الحق، ولا يفهمون أبدًا عمل الله، ويظلون دائمًا بدون فهم واضح للرؤى. مثل هؤلاء الناس في خطر. هذا النوع من الناس، عندما يسمعون الشائعات، لا يطلبون الحق أبدًا لتمييزها؛ إنهم لا يعرفون سوى تجنب الشائعات ورفضها. إذا تمكنوا من تجنبها، فهم لحسن الحظ يتجنبون كارثة؛ وإذا لم يتمكنوا من تجنبها، فإن الشيطان يأسرهم. أخبروني، هل من قبيل الصدفة أن يأسر الشيطان مثل هؤلاء الناس؟ (كلا). أولئك الذين لا يفهمون الحق أبدًا، والذين لا يفهمون أبدًا ما هو الإيمان بالله؛ هل هؤلاء الناس هم خراف الله؟ هل يمكنهم فهم كلام الله؟ (لا يمكنهم ذلك). هؤلاء الناس لا يفهمون كلام الله أبدًا، ولا يطلبون الحق؛ إنهم دائمًا قلقون بشأن: "متى سيأتي يوم الله؟ متى سندخل ملكوت السماوات؟" وفيما يتعلق بالأشياء التي يجب على الناس فهمها في الإيمان بالله، فإنهم لم يفهموا أيًا منها. يا لهم من أشخاص مشوشين! أخبروني، عندما أتحدث إلى هذا النوع من الأشخاص المشوشين، ما الشعور الذي ينتاب قلبي؟ هل هو الفخر أم الحزن؟ أم هو شعور بالسخط؟ إن رؤية هؤلاء الأشخاص تثير سخطي. ما الذي يمكن أن يكتسبه هؤلاء الحمقى المشوشون من الإيمان بالله؟ بعد أن يعتقلهم التنين العظيم الأحمر ويغسل أدمغتهم، يُكشفون ويُستبعدون. هؤلاء الناس لا يفهمون الحق على الإطلاق، وبيت الله لا يريد مثل هؤلاء الناس. من خلال التنين الأحمر العظيم يُكشفون ويُستبعدون. أخبروني، هل هذا عدم محبة؟ (كلا). إذا لم يقبض التنين العظيم الأحمر على مثل هؤلاء الناس، ولم تضللهم هذه الشائعات، فهل كانوا سيظلون متمسكين بالكنيسة؟ ما الظروف التي يمكن أن تتسبب في تراجعهم؟ (إنها تحديدًا شائعات التنين العظيم الأحمر. بعد أن يسمعوا الشائعات ويصدقوها، يتراجعون). تحديدًا من خلال مخالب التنين العظيم الأحمر الشيطانية، وشخصية الضد هذه، يُلقى القبض عليهم وينتهي بهم الأمر إلى عدم الإيمان بعد ذلك. في الواقع، هؤلاء الناس لا يستطيعون فهم الحق، ولا يستطيعون القيام بأي واجب، ولا يستطيعون تقديم أي خدمة. إنهم مجرد أرقام بلا قيمة في بيت الله، يعيشون عالة على الآخرين وينتظرون الموت. كل واحد منهم في حالة يُرثى لها، ومع ذلك يدّعون أنهم أتباع الله، وأنهم شعب الله المختار؛ أليسوا مشينين؟ أولئك الذين يتبعون الله يجب أن يكونوا على الأقل بشرًا، وليسوا أمواتًا بلا روح، ولا وحوشًا. يجب أن يكونوا أشخاصًا قادرين على فهم كلام الله. فقط أولئك القادرون على فهم كلام الله وفهم الحق هم خراف الله. إن خراف الله وحدهم هم القادرون على القيام بواجبهم بإخلاص واتباع الله. أولئك الذين ليسوا خراف الله ليسوا أتباعًا مخلصين. إنهم يتسللون إلى الكنيسة لغرض واحد، وهو نيل البركات. الله ليس في قلوبهم. ومهما طالت سنوات إيمانهم، يستحيل أن يكون لديهم قلب يتقي الله. الأبالسة والشياطين، وأولئك الذين تتلبّسهم الأبالسة النجسة والأرواح الشريرة، يعرفون أيضًا أن هذا هو الطريق الحق، ويرغبون أيضًا في نيل البركات. لكن هل يريد الله مثل هؤلاء الناس؟ (إنه لا يريدهم). الأرواح الشريرة والأبالسة النجسة المختلفة تتلبس الحيوانات، وبعد أن تخضع لسنوات عديدة من التنمية وتصبح كائنات خارقة للطبيعة، فإنها تريد دائمًا أن تتحول إلى بشر. إنها لا ترغب في البقاء كأبالسة نجسة، أو أرواح شريرة، أو أرواح حيوانات مختلفة؛ هي تريد الارتقاء إلى مستوى أعلى؛ أن تصبح بشرًا. وبالمثل، فإن هؤلاء الحمقى المشوشين يريدون أيضًا رفع منزلتهم، ويريدون أن يكونوا شعب الله المختار. أخبروني، هل يريد الله مثل هؤلاء الناس؟ هو لا يريدهم. حتى إذا تسللوا إلى الكنيسة، لن يجدي ذلك نفعًا؛ يجب أن يُصفّوا مهما كان الثمن. وحالما يُصفّوا، سيكون بيت الله نقيًا، وستكون الكنيسة نقية. وأولئك المتبقون يجب أن يكونوا على الأقل أشخاصًا يقرّون بهوية الله وجوهره، ويقرّون بأن الله هو الحق، والطريق، والحياة، ويستطيعون أن يقدموا خدماتهم لله عن طيب خاطر. هل يستطيع هؤلاء الحمقى المشوشون تحقيق ذلك؟ هم بعيدون كل البعد عن تحقيق ذلك. إنهم جميعًا أشخاص أموات بلا روح، ومع ذلك يريدون دائمًا نيل البركات، ويريدون دائمًا دخول الملكوت، ويريدون دائمًا الصعود إلى السماء. طموحهم ورغبتهم ليست صغيرة، لكنهم لا ينظرون حتى إلى ماهيتهم؛ إنهم يبالغون في تقدير أنفسهم! من الصواب أن يُستبعد مثل هؤلاء الناس. هل تشعرون بأن هذا أمر مؤسف؟ (كلا). قال الله منذ البداية: "ما أريده هو التميز لدى الناس، وليس كثرة أعدادهم". هذه هي مقاييس الله المطلوبة لشعبه المختار، وكذلك هو مطلب ومبدأ فيما يتعلق بعدد الناس في الكنيسة. "ما أريده هو التميز لدى الناس"؛ هل تشير كلمة "التميز" هنا إلى الجنود الصالحين للملكوت أم إلى الغالبين؟ كلاهما غير دقيق. "التميز"، بتعبير أدق، يشير إلى أولئك الذين يمتلكون إنسانية طبيعية، أولئك الذين هم بشر حقيقيون. في بيت الله، إذا كنت تستطيع القيام بالواجبات التي يجب على الإنسان القيام بها، وإذا كان يمكن استخدامك كإنسان، وإذا كنت تستطيع تتميم مسؤوليات الإنسان، وواجباته، والتزاماته دون أن يجذبك الآخرون، أو يسحبونك، أو يدفعونك، وإذا لم تكن نفاية عديمة الفائدة، ولا عالة على الآخرين، ولا متسكعًا – أي يمكنك الاضطلاع بمسؤوليات الإنسان والتزاماته، والاضطلاع بمهمة الإنسان – فهذا وحده هو ما يعنيه أنك تفي بمعايير الإنسان! هل يمكن لأولئك المتسكعين الذين لا يهتمون بالمهام الصحيحة أن يضطلعوا بمهمة الإنسان؟ (كلا). بعض الناس غير راغبين في تحمل المسؤولية؛ والبعض الآخر لا يستطيعون تحملها؛ إنهم نفاية عديمة الفائدة. أولئك الذين لا يستطيعون تحمل مسؤوليات الإنسان لا يمكن أن يُطلق عليهم بشر. انظروا إلى أولئك الذين يعانون من إعاقة ذهنية، أو بلاهة، أو شلل دماغي، أو شلل جسدي؛ هل يمكن أن يُطلق عليهم كائنات بشرية قياسية؟ (كلا، لا يمكن ذلك). لِمَ لا؟ مثل هؤلاء الناس ليس لديهم القدرة على العيش، ولا القدرة على البقاء، ولا القدرة على رعاية أنفسهم. إنهم يعتمدون كليًا على الآخرين في المساعدة والرعاية، ويعيشون دون القدرة على إعالة أنفسهم، وغير قادرين على تحمل مسؤوليات الإنسان والتزاماته. أولئك الذين هم غير قادرين على الاضطلاع بواجبهم في بيت الله ليسوا بشرًا طبيعيين، والله لا يريدهم. سواء كنت قائدًا أو عاملًا، أو كنت تقوم بعمل محدد يتطلب مهارات مهنية، يجب أن تكون قادرًا على الاضطلاع بالعمل الذي أنت مسؤول عنه. فبخلاف قدرتك على إدارة حياتك الخاصة وتأمين بقائك، فإن وجودك لا يقتصر على التنفس، ولا على الأكل والشرب والمرح، بل على قدرتك على الاضطلاع بالمهمة التي كلفك الله بها. مثل هؤلاء الأشخاص فقط هم الذين يستحقون أن يُطلق عليهم كائنات مخلوقة ويستحقون أن يُطلق عليهم بشر. في بيت الله، أولئك الذين يريدون دائمًا العيش متطفلين على الآخرين ويحاولون دائمًا شق طريقهم بالتحايل، على أمل الوصول إلى النهاية باستخدام وسائل ملتوية ونيل البركات، لا يمكنهم الاضطلاع بأي عمل أو أي مسؤولية، فضلًا عن أي مهمة. يجب استبعاد مثل هؤلاء الأشخاص، وهذا ليس أمرًا مؤسفًا. ذلك لأن ما يُستبعد ليس بشرًا؛ إنهم غير مؤهلين لأن يُطلق عليهم بشر. يمكنك أن تدعوهم أشخاصًا عديمي الفائدة، أو متسكعين، أو عاطلين؛ على أي حال، هم لا يستحقون أن يُطلق عليهم بشر. عندما تكلفهم بعمل، لا يستطيعون إنجازه بمفردهم؛ عندما تكلفهم بمهمة، لا يستطيعون الاضطلاع بمسؤوليتهم أو الوفاء بالالتزام الذي ينبغي عليهم الوفاء به؛ مثل هؤلاء الأشخاص انتهى أمرهم. إنهم لا يستحقون العيش؛ إنهم يستحقون الموت. أن يبقيهم الله أحياء هي بالفعل نعمة منه، إنه فضل استثنائي.

فيما يتعلق بموضوع الشائعات، سنتوقف هنا. إذا كان لا يزال لديكم أي مشكلات، يمكنكم طرحها وعقد شركة عنها أو طلب الحق لحلها بأنفسكم. لن نتحدث عنها بعد الآن، اتفقنا؟ هل لدى أحدكم أي اعتراضات؟ (كلا). إذا كانت ثمة أي مشكلات لم أناقشها، فيمكنكم التفكير في طريقة لحلها بأنفسكم. لقد أتممت مسؤوليتي في هذا الشأن. لنفترض أن أحدهم قال: "لم نتلقَ بعد الإجابة التي نريدها؛ هل هذه الشائعات صحيحة أم خاطئة؟ من فضلك أعطنا إجابة واضحة". حتى لو أعطيتكم إجابة واضحة، ما المشكلة التي يمكن أن تحلها؟ لهذا أقول ينبغي أن تجدوا هذه الإجابة بأنفسكم. ليس لدي أي تعليق على هذا. كل هذا يتوقف على ما إذا كان لديكم تمييز. أولئك الذين نالوا الحق لن يضلوا أبدًا. في الواقع، كشفت هذه الشائعات عن كثير من الناس. أولئك الذين آمنوا بالله لسنوات ولكنهم لم ينالوا الحق قد كُشفوا جميعًا؛ هذه هي حكمة الله. هذا هو جوابي. هل تفهمون؟ (نعم). إذًا، ما الذي أريد أن أقوله لكم؟ كل ما أريد قوله موجود في مجلدات "الكلمة يظهر في الجسد" وفي جميع العظات. هذه الكلمات هي ما أريد أن أقوله لكم. أليست كافية؟ (إنها كافية). إذا كان بعض الناس لا يزالون يصرون، قائلين: "إذًا، فيما يتعلق بالشائعات، هل لديك أي إجابة؟"، أقول لا، ما زال ليس لدي أي تعليق. لقد قلت بالفعل الكثير مما أريد أن أقوله في جميع العظات. إذا كنتم مستعدين لطلب الحق، ويمكنكم قبول هذه الكلمات والالتزام بها، فستُحل مشكلاتكم. أما إذا لم تقبلوا هذه الكلمات، فإن مشكلاتكم ستظل مشكلات إلى الأبد. لقد أتممت مسؤوليتي، ولم يعد الأمر يخصني بعد الآن. هل سمعتم بوضوح؟ (نعم).

دعونا نواصل عقد الشركة عن موضوع "كيفية السعي إلى الحق". خلال هذه الفترة، ما زلنا نناقش المحتوى المتعلق بـ"التخلي" ضمن موضوع "كيفية السعي إلى الحق"، متحدثين عن الموضوع الرئيسي وهو "التخلي عن الحواجز بين المرء والله والتخلي عن معاداته لله". الجانب الأول من هذا الموضوع هو التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن الله. في هذا الجانب، ناقشنا مفاهيم الناس وتصوراتهم عن عمل الله، التي تنطوي على مسألة معقدة نسبيًا: الاختلافات بين الظروف الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. ثمة تفاصيل كثيرة في هذا الشأن. عندما يواجه الناس مشكلات في الحياة اليومية، فإنهم دائمًا ما يخلطون بين المفاهيم ولا يستطيعون التمييز بوضوح أي فئة بالضبط تندرج فيها مشكلة ما أو كيفية التفريق بين المفاهيم. على سبيل المثال، فيما يتعلق ببعض المظاهر، لا يستطيع الناس التمييز بين ما إذا كانت تتعلق بالإنسانية أم بالظروف الفطرية. وبالنسبة إلى بعض المظاهر الأخرى، لا يستطيع الناس تحديد ما إذا كانت مشكلات تتعلق بالشخصيات الفاسدة أم بالإنسانية. لا يستطيع الناس التمييز بين هذه الأمور. كثيرًا ما يعتبر الناس أن مشكلات وعيوبًا معينة في الظروف الفطرية هي شخصيات فاسدة، أو يعتبرون أن نقائص ومشكلات معينة في الإنسانية هي شخصيات فاسدة. في بعض الأحيان، حتى عندما يكون الأمر كشفًا عن شخصية فاسدة، فإنهم يعتبرونه بدلًا من ذلك كشفًا عن ظرف فطري لا يمكن أن يتغير. لذا، غالبًا ما يشعر الناس بالالتباس الشديد بشأن مشكلات الظروف الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة في أثناء رحلة الإيمان بالله، ولا يستطيعون التمييز بينها. في المرة السابقة، عقدنا شركة عن جزء من هذا الموضوع، وقدمنا بالطبع بعض الأمثلة، لكنني أشعر أنها لم تكن مُحددة بما يكفي. سنتناول اليوم المشكلات التي تندرج ضمن هذه الفئات الثلاث، وسنعقد شركة عنها بشكل أكثر تحديدًا. سأتحدث عن بعض المظاهر والأمثلة المحددة، ثم ستُميزون أي فئة تندرج تحتها: الظروف الفطرية، أم الإنسانية، أم الشخصيات الفاسدة. إذا لم تتمكنوا من تمييزها، فسنستكشفها معًا. ما رأيكم في ذلك؟ (هذا جيد). في المرة السابقة، عقدنا شركة أكثر قليلًا عن الظروف الفطرية، لذا فإن تمييزكم في هذا الصدد أصبح بالطبع أكثر وضوحًا إلى حد ما. غير أنه لا تزال ثمة بعض الأشياء تقع نسبيًا في منطقة رمادية أو تتشابه مع جوانب تقع ضمن نطاق الإنسانية، ولا يزال الناس لا يستطيعون التمييز بين ما إذا كان ينبغي تصنيفها ضمن الظروف الفطرية أم الإنسانية. سأقترح بعض المظاهر أو بعض السلوكيات والتصرفات، ثم ستقولون أي جانب ينبغي تصنيفها ضمنه. ما فائدة عقد الشركة بهذه الطريقة؟ ما إن تعرف ضمن أي جانب يندرج مظهر ما، ستعرف كيف تتعامل معه وكيف تعالجه.

لنبدأ بالمظهر الأول: كون المرء مجتهدًا في القيام بالأشياء، أي أنه دؤوب جدًا في العمل. إلى أي جانب ينتمي هذا؟ (هذا مظهر من مظاهر إنسانية المرء). إذًا، هل هذا ميزة أم نقيصة إنسانية؟ (ميزة إنسانية). كون المرء مجتهدًا ودؤوبًا في العمل هو ميزة إنسانية. حب المرء للنظافة، والترتيب، والحفاظ على النظافة الشخصية؛ أي نوع من المظاهر هذا؟ (ميزة إنسانية). (هذا المظهر عادة حياتية جيدة، ويندرج ضمن الظروف الفطرية للمرء). هل هو ظرف فطري؟ أليس هذا ميزة ونقطة قوة في إنسانية المرء؟ (بلى). قال أحدهم للتو إنه ظرف فطري؛ وهذا غير صحيح. يتضمن هذا إنسانية المرء، وكذلك عاداته الحياتية؛ وهو بالطبع ميزة ونقطة قوة إنسانية. المظهر التالي: بعض الناس كسالى؛ يحبون الراحة ويكرهون الكدح، ولا يحبون العمل. عندما لا يعملون، يشعرون براحة كبيرة، ولكن عندما يبدأون العمل، يسوء مزاجهم؛ يصبحون قلقين، ومنزعجين، وغاضبين. عندما يكون ثمة عمل للقيام به، يشعرون بفتور الهمة، والافتقار إلى الطاقة، ولا يرغبون في العمل. ولكن عندما يتعلق الأمر بتناول الطعام، والشرب، والمرح، فهم يتمتعون بطاقة لا حدود لها. الكسل؛ ما نوع هذه المشكلة؟ (إنسانية سيئة). على أقل تقدير، هذا نقيصة إنسانية، وعيب في الإنسانية ومشكلة كبيرة في الإنسانية. إنها لا ترقى بعد إلى مستوى الإنسانية السيئة. إذا كان مثل هؤلاء الأشخاص يحبون التسلط على الآخرين واستغلالهم، وجعل الآخرين يقومون بالعمل دون أن يقوموا بأي شيء بأنفسهم، فما نوع هذه المشكلة؟ (إنسانية سيئة). عندما يُطلب منهم القيام بعمل ما، يتذرعون بكل أنواع الأسباب والأعذار للتملص منه؛ إنهم ببساطة لا يريدون أن يعملوا. هم لا يصرحون بنواياهم علانية، بل يستخدمون أساليب وطرقًا مختلفة، أو أكاذيب وحيلًا، في محاولة لجعل الآخرين يقومون بالعمل بينما يتملصون هم منه للاستمتاع بوقت الفراغ. ما نوع هذه المشكلة؟ (شخصية فاسدة، شخصية خبيثة). هل هي مجرد شخصية فاسدة؟ الأشخاص الذين يحبون استغلال الآخرين والتسلط عليهم، لديهم – بادئ ذي بدء – إنسانية سيئة وخُلُق خسيس. ثانيًا، تكشف أساليبهم الماكرة في التسلط على الآخرين عن شخصيتهم المخادعة والخبيثة. إن مظاهر حبهم لاستغلال الآخرين والتسلط عليهم تظهر أن لديهم إنسانية سيئة وأن شخصيتهم الفاسدة شديدة؛ شخصية مخادعة وخبيثة. كما ترى، بعض المظاهر تعكس فقط إنسانية سيئة أو قصورًا معينًا في إنسانية المرء، ولا تبلغ مستوى الشخصية الفاسدة. غير أن بعض المظاهر، القائمة على أساس إنسانية خسيسة، تنطوي مباشرة على شخصيات فاسدة. لذا، لا توجد مظاهر بهذه البساطة. بعض المظاهر لا تنطوي على مشكلة واحدة فقط، بل اثنتين.

السطحية؛ تحت أي جانب تندرج؟ (هذه نقيصة إنسانية). صحيح، هذه نقيصة إنسانية. إذا كان الأمر لا يتعدى حب التزين، وأن يبدو المرء بمظهر جميل، وحب تلقي الإطراء على المظهر الحسن، والجمال، والوسامة، والشباب – أي الرغبة في أن يأخذ الآخرون انطباعًا جيدًا عن مظهر المرء أو يكون لديهم نظرة إيجابية تجاه مظهره – فإن هذا لا يتعدى كونه مشكلة في الإنسانية. أي نوع من مشكلات الإنسانية؟ من الواضح أنها ليست ميزة بل نقيصة. قد يقول بعض الناس: "الجميع يحب الجمال؛ كيف يمكن أن يكون هذا نقيصة؟" إذًا، لماذا أقول إن السطحية نقيصة إنسانية؟ بما أن السطحية نقيصة، فإن مظاهرها ليست مشروعة. السطحية لا تتعلق بأن يبدو المرء لائقًا، أو وقورًا، أو ورعًا، أو جادًا، أو يعطي انطباعًا للآخرين بالوقار والحشمة؛ فهي ليست في مستوى الاهتمام بالظهور بمظهر لائق، بل تتجاوز ذلك وتُعدّ مبالغة وتطرّفًا أكثر من الاهتمام المشروع بالمظهر اللائق. عندما يكون الناس سطحيين، فإنهم يولون اهتمامًا بالغًا لتزيين أنفسهم وإبراز جمالهم، وجعل الآخرين يركزون على صورتهم، إلى درجة أنهم يصبحون حتى عديمي الحياء إلى حد ما؛ بعبارة أخرى، هؤلاء الناس يتأثرون بالمظهر والمظهر يقيدهم في كثير من الأمور. هذه نقيصة في الإنسانية. على سبيل المثال، يشعر بعض الناس بالحرج من الخروج دون وضع مساحيق التجميل. يشعرون بالحرج من مقابلة الآخرين ما لم يضعوا بعض العطر على أنفسهم. إنهم مشغولون دائمًا بهذه الأمور، ويريدون دائمًا التزين بشكل مفرط لجعل الآخرين يقدرونهم ويحبونهم. هذه هي السطحية المفرطة؛ وفي هذه المرحلة، تصبح نقيصة. هذه النقيصة قد تجاوزت بالفعل نطاق الإنسانية الطبيعية ومعاييرها المطلوبة. السطحية المفرطة هي نقيصة إنسانية. بهذا نختتم مناقشتنا عن هذا المظهر.

المظهر التالي هو حب الاستئثار بالأضواء. ما نوع هذا المظهر؟ (إنه قصور في إنسانية المرء؛ إنه حب دفع الذات لتصدر المشهد، وحب التباهي بالذات). إذًا، هل يتضمن هذا شخصية فاسدة؟ (نعم، لأنه إذا كان المرء يحب الاستئثار بالأضواء، فإنه يريد التباهي بالذات، ويريد أن يبرز). حب الاستئثار بالأضواء والرغبة الدائمة في التباهي بالذات؛ ما نوع هذه المشكلة؟ هل هي لأنهم يتمتعون بالقدرة على القيادة، أم لأنهم يفهمون الحق ولديهم شعور بالعبء؟ إذا كان لديهم شعور بالعبء، ولديهم قدرات على القيام بالعمل، ويمكنهم الاضطلاع بأحد بنود العمل، فهذا ليس حبًا للاستئثار بالأضواء. إذًا، ما نوع المشكلة في حب الاستئثار بالأضواء؟ من جانب، هو نقيصة في إنسانية المرء. الأشخاص من هذا النوع يحبون الاستئثار بالأضواء. أينما ذهبوا، يحبون التباهي بأنفسهم، خوفًا من ألا يراهم الآخرون. كما يتحدثون بطريقة ملفتة للنظر، ومبالغ فيها، وصاخبة. كلما زاد عدد الحاضرين، زاد حرصهم على التحدث، ويريدون دائمًا أن يكون لهم حضور ملحوظ بين الحاضرين. حب الاستئثار بالأضواء لا يمكن اعتباره مظهرًا من مظاهر الإنسانية السيئة. إنه لا يتضمن خُلُق الشخص، بل هو مجرد نقيصة إنسانية، نوع من العيوب أو المشكلات. لماذا أقول إنه عيب إنساني أو مشكلة إنسانية؟ لأنه مظهر من مظاهر الافتقار إلى العقل. يسعى هؤلاء الأشخاص باستمرار إلى الاستئثار بالأضواء، لكن هل هم حقًا قادرون على الاضطلاع بالعمل؟ لماذا يريدون دائمًا الاستئثار بالأضواء؟ هل لأنهم مدفوعون بالطموح والرغبة؟ هل لأنهم يحبون المكانة، ويحبون أن يكونوا موضع تقدير، وجعل أنفسهم محط الانتباه؟ هل لأنهم يحبون أن يكونوا مرموقين بين الناس، وأن يكونوا متفوقين على الآخرين، ويحبون قيادة الآخرين؟ (نعم). أليست إنسانية هذا النوع من الأشخاص مكشوفة؟ أي نوع من الإنسانية هذه؟ إنها تفتقر إلى العقل. أليست هذه نقيصة إنسانية؟ (بلى). من ناحية، إنها نقيصة إنسانية. ومن ناحية أخرى، هذا النوع من الأشخاص لا يكتفون أحيانًا بدفع أنفسهم لتصدر المشهد أو التباهي بأنفسهم فحسب؛ بل لأنهم مدفوعون بالطموح والرغبة، وحب المكانة والسلطة، وأن يكون لهم القول الفصل، فهم يحبون الاستئثار بالأضواء. إذًا، ألا ينطوي هذا على شخصية فاسدة أيضًا؟ (بلى). ما نوع هذه الشخصية الفاسدة؟ (شخصية متغطرسة). هذه غطرسة. ما الذي يمنحهم الحق في الاستئثار بالأضواء؟ ما الذي يمنحهم الحق في أن يكون لهم القول الفصل وأن يقودوا الآخرين؟ يقول بعض الناس: "أنا أفهم الحق ولديَّ شعور بالعبء". حتى إذا كان لديك شعور بالعبء، فلا يزال من الضروري النظر فيما إذا كان بإمكانك القيام بعمل حقيقي أم لا. إن مجرد أنَّ لديك شعورًا بالعبء وتريد القيام بعمل حقيقي لا يعني أنك تستطيع القيام به بشكل جيد. لا توجد علاقة منطقية بين هذين الأمرين. إن رغبتك في القيام بالعمل وحبك لذلك لا يعنيان أنك تستطيع القيام به أو أنك مؤهل للعمل القيادي. أنت تحب الاستئثار بالأضواء، وتحب المكانة؛ فهل هذا يعني أن الجميع يجب أن ينتخبك؟ ما هي مبادئ انتخاب قادة الكنيسة؟ (يجب أن تستند إلى ما إذا كان الشخص لديه القدرة على العمل، وما إذا كان شخصًا يسعى إلى الحق، وما إذا كان شخصًا مستقيمًا). يجب أن تكون على الأقل شخصًا مستقيمًا. يجب أن يكون لديك فهم روحي، وأن تكون قادرًا على استيعاب الحق، وأن تكون لديك أيضًا القدرة على العمل. عندئذ فقط تستوفي شروط التنمية وتصبح مرشحًا للتنمية. يجب أن تستوفي جميع هذه الشروط. إذا لم تستوف أيًا من هذه الشروط، فهل سينتخبك الجميع لتكون قائدًا لمجرد أنك تحب الاستئثار بالأضواء؟ لن يحدث ذلك أبدًا. لذا، إذا كنت تحب دائمًا الاستئثار بالأضواء، وتحب دائمًا التباهي بنفسك، ألا تكون هذه غطرسة؟ (بلى). إنها غطرسة ومبالغة في تقدير المرء لذاته. الغطرسة، من منظور الإنسانية، هي افتقار إلى العقل. وإذا قسناها بمقياس الحق، فهي شخصية فاسدة، وهي شخصية شيطانية. إن مظهر حب الاستئثار بالأضواء هو نقيصة إنسانية وشخصية فاسدة معًا، وهو ما ينطوي أيضًا على مشكلتين. على الرغم من أن حب الاستئثار بالأضواء لا يصل إلى مستوى الإنسانية الضعيفة أو السيئة، إلا أنه مظهر محدد للافتقار إلى العقل، وهو أيضًا مظهر لشخصية متغطرسة. إذا كان الشخص يحب الاستئثار بالأضواء فحسب، ولا يقمع الناس أو يعذبهم، ولا يستخدم وسائل الأشرار لزرع الفتنة أو تكوين شِلل، فإن هذا مجرد نقيصة في إنسانيته. لكن إذا أظهر مظاهر الأشرار أو أضداد المسيح، وانخرط أيضًا في بعض أعمال الشر، فإن هذه النقيصة الإنسانية تتفاقم؛ فماذا تصبح؟ إنسانية ضعيفة، وفظيعة، وشريرة؛ هذه الجوانب تُستخدم لتوصيف مثل هذه الإنسانية. إضافة إلى ذلك، فإن مظاهر الشخصيات الفاسدة التي يكشف عنها مثل هؤلاء الأشخاص تشمل كلًا من الغطرسة والشراسة؛ وبالطبع، ثمة مظاهر أكثر تحديدًا أيضًا. لذا، ينبغي توصيف إنسانية مثل هؤلاء الأشخاص بناءً على الدرجة التي يكشفون بها عن هذه الشخصيات الفاسدة. إذا كانوا يحبون فقط الاستئثار بالأضواء، ولا يظهرون مظاهر الإنسانية الشريرة – دون قمع الناس أو تعذيبهم، ودون تكوين شِلل وإقامة مملكة مستقلة في السر، أو استخدام أساليب مخالفة للأعراف لتضليل الناس وجعلهم يطيعون – فإن حبهم للاستئثار بالأضواء هو مجرد نقيصة إنسانية. ولكن ما أن تُرتكب مثل هذه الأعمال الشريرة، فإنها لا تعود مجرد نقيصة إنسانية. فما نوع هذه المشكلة إذًا؟ (إنها إنسانية ضعيفة، وفظيعة، وشريرة). بالضبط. إنها لا تعود مجرد نقيصة إنسانية، بل إنسانية شريرة. حب الاستئثار بالأضواء هو مجرد نقيصة إنسانية. إذا كان لدى مثل هذا الشخص فهم روحي، ومستوى قدرات معين، وقدرة على العمل، فهل ستختارونه قائدًا؟ (نعم). لماذا ستختارونه؟ (لأنه ليس شخصًا شريرًا). حبه للاستئثار بالأضواء هو مجرد كشف عن شخصية فاسدة. لا يوجد عنصر للشر في حبه للاستئثار بالأضواء، وهو ليس شخصًا شريرًا. ما دام يستوفي شروط كونه قائدًا، فيمكن انتخابه وتنميته أكثر. على الرغم من أن حب الاستئثار بالأضواء هو مظهر من مظاهر ضعف العقل في الإنسانية، فنظرًا لكونه يستطيع القيام بالعمل، ولديه القدرة على العمل، ولديه فهم روحي، ولديه القدرة على استيعاب الحق، بالإضافة إلى أنه على استعداد للقيام ببعض العمل ولأن يكون مشرفًا، فيمكن انتخابه. لماذا يمكن انتخابه؟ لأن إنسانيته تلبي المعيار المطلوب، وكذلك مستوى قدراته. ما دام ليس شخصًا شريرًا أو ضدًا للمسيح، ولن يعذب الناس أو يقمعهم، ولن يحاول إقامة مملكة مستقلة، فيمكن انتخابه قائدًا. ولكن إذا كان حبه للاستئثار بالأضواء يحتوي على عناصر من الإنسانية الشريرة، فهل ينبغي انتخاب مثل هذا الشخص؟ (كلا). قبل أن يُنتخب حتى قائدًا، يبدأ بالفعل في استخدام وسائل ملتوية، وتكوين شِلل سرًا، والتلاعب بالأصوات. ومن أجل تحقيق أهدافه، يقوم بمناورات مشبوهة، بل إنه قادر حتى على اختلاق الشائعات والتحدث بسوء عن بعض الأشخاص الصالحين الذين يسعون بجدية نسبيًا إلى الحق، ويقومون بواجباتهم. إنه يفعل الكثير من الأشياء التي تتعارض مع الحق والأخلاق الإنسانية، ويرتكب بعض أعمال الشر. هل يمكنكم انتخاب مثل هذا الشخص قائدًا؟ (كلا). لِمَ لا؟ (لأن إنسانيته شريرة). على وجه التحديد، لأنّه شخص شرير؛ فهو لا يستوفي مبادئ بيت الله لاستخدام الناس. بيت الله لا يستخدم الأشرار. ما هي العواقب إذا وقع شعب الله المختار في أيدي الأشرار؟ من ناحية، سيُعذَّبون ويُقمعون. ومن ناحية أخرى، سينحل عقد الكنيسة وتتناثر حباته كالرمال ويغيب عنها النظام. في هذه الحالة، لن تكون تقوم بواجباتك بل تخدم الأشرار، وتخضع لسيطرتهم، وتتبعهم. وماذا ستكون عواقب ذلك؟ سيُبدد أملك في ربح الخلاص. هل تفهم الآن؟ (نعم). إذًا، إذا كان ثمة شخصان كلاهما يحب الاستئثار بالأضواء وكلاهما لديه شخصيات فاسدة متغطرسة، على أي أساس ستختار أحدهما ليكون قائدًا؟ (على أساس إنسانيتهما). هذا صحيح، على أساس إنسانيتهما. إن استعلانات مختلف الشخصيات الفاسدة، مثل الغطرسة، والخداع، والعناد، شائعة؛ الجميع متشابهون في هذا الصدد. إذًا، أين يكمن الفارق؟ في إنسانية الناس. في الظاهر، يكون بعض الناس أكثر جموحًا، في حين يكون البعض الآخر أكثر تحفظًا؛ يكون بعضهم مشوش الذهن ومتهورًا نسبيًا، في حين يكون البعض الآخر فطنًا ودقيقًا نسبيًا. بعضهم أكثر انفتاحًا ومرحًا، في حين أن البعض الآخر أكثر انطوائية. تختلف المظاهر الخارجية لطباع الناس، وبالتأكيد يختلف جوهر إنسانيتهم أيضًا. بعض الناس لديهم حدود يمليها الضمير والأخلاق، في حين أن البعض الآخر ليس لديهم ذلك. بعضهم حتى أشرار، وقساة، وشرسون؛ إنهم يقتلون دون أن يطرف لهم جفن، ويلتهمون الناس، والعظام وكل شيء. إنهم قادرون على فعل أي شيء. لذا فإن تعذيب الآخرين بالنسبة إلى الأشرار ليس شيئًا يذكر. إذا وقعتم في أيدي الأشرار، فستنتهي أيامكم السعيدة وستعيشون بعد ذلك في الظلام. إذا وقع شخص ما في أيدي الأشرار، فهذا مثل الوقوع في يدي التنين العظيم الأحمر. هل اختبرتم هذا؟ (نعم). أبرز مظاهر الأشرار وأكثرها وضوحًا من حيث إنسانيتهم هي الشر، والشراسة، والقسوة، وغياب الحدود الأخلاقية، وعدم وجود معايير للضمير. انطلاقًا من موقفهم تجاه الله وتجاه الحق، فهم ليس لديهم قلب يتقي الله على الإطلاق. إنهم وقحون ومتهورون، يجترئون على فعل أي شيء، دون حدود يمليها الضمير. فيما يتعلق بالحق، هم لا يقبلونه على الإطلاق. في الظاهر، يمكنهم بذل الجهد وتحمل المشقة في واجباتهم، ويمكنهم أيضًا إعطاء الصدقات. غير أنهم ليس لديهم أدنى خشية في طريقة معاملتهم لله وللحق. فمتى تعلق الأمر بتقديم شهادة لله، أو تقديم شهادة لله المتجسد، أو تقديم شهادة لهوية الله وجوهره، أو شهادة لأعمال الله، أو شهادة لكيفية دفع الله الثمن من أجل البشرية وكيف أن الله يبذل دماء قلبه ويقدّم حياته لخلاص البشرية، فإنهم لا يجدون ما يقولونه ولا يرغبون في الكلام. إنهم يزدرون الله في قلوبهم. لكن عندما يقدمون شهادة لأنفسهم، يكون لديهم الكثير ليقولوه ويتكلمون بلا توقف. حب الاستئثار بالأضواء هو مجرد نقيصة إنسانية. إذا لم يرتكب مثل هؤلاء الناس الشر، وكان لديهم حدود يمليها الضمير والأخلاق، فعندئذ، إذا كان يمكنهم فهم بعض الحقائق، ويمكنهم عمومًا أن يقيّموا الأمور وفقًا لحدود ضميرهم؛ فإن ضميرهم يؤدي وظيفته. على سبيل المثال، إذا أعجبهم شخص من الجنس الآخر وأرادوا التقرب منه، فإن وجود حدود للضمير في إنسانيتهم وحس الاستقامة والحياء لديهم سيدفعهم بشكل طبيعي إلى كبح أنفسهم. لكن الأشرار لا يهتمون بمثل هذه الأمور. إذا أعجبهم شخص ما، فإنهم سيتقربون منه بالقوة؛ وإذا لم يوافق الطرف الآخر، فإنهم سيبتكرون كل أنواع الطرق لتعذيبه، أو قهره، أو التسبب له في المتاعب. الأشخاص الذين لديهم حدود يمليها الضمير مقيدون بوازع من ضميرهم؛ ثمة تعديات معينة لن يرتكبوها، وخطوط معينة لن يتجاوزوها، لأن لديهم حسًا بالاستقامة والحياء. إذا فهموا الحق، وكان قبولهم له عميقًا وقويًا نسبيًا، فسيكون لديهم قلوب تتقي الله. ونظرًا لأنهم يخشون الله ويتقونه، فإنهم عمومًا لن يتجاوزوا خطوطًا معينة. لذا فإن وجود شخص لديه حدود يمليها الضمير كقائد هو أمر مفيد جدًا لكم. على أقل تقدير، لن يؤذيك، فضلًا عن أن يعيقك أو يلحق بك الضرر، ويمكنه أيضًا أن يقدم لكم بعض الإمداد والعون. أما الأشرار، فهم مختلفون. إنهم لا يكتفون باستخدام الكلمات لتضليلك، بل يستخدمون أيضًا أساليب مختلفة لتعذيبك، وقمعك، والدوس عليك. إذا لم تطعهم، أو لم تستمع إليهم، أو جادلتهم في شيء ما، فلن يكتفوا بمهاجمتك، ولكنهم أيضًا سيحكمون عليك ويحرجونك، بل وحتى يطلبون قهرك. بهذه الطريقة، ستقع تمامًا بين أيديهم. يكمن الاختلاف الأكبر بين البشر الفاسدين العاديين وبين الأشرار فيما إذا كانت إنسانيتهم صالحة أم شريرة، وفيما إذا كان ضميرهم يؤدي وظيفته. الأشرار ليس لديهم ضمير، لذلك ليس لديهم أيضًا أي حس بالاستقامة أو الحياء، وهم قادرون على ارتكاب أي نوع من الأعمال السيئة. أما البشر الفاسدون العاديون، ففي حين أن إنسانيتهم بها أيضًا نقائص وعيوب، فإن ضميرهم وعقلهم يكبحان جماحهم، لذا ثمة العديد من الخطوط التي لا يستطيعون تجاوزها. حتى إذا كانوا لا يؤمنون بالله، فإنهم لن يرتكبوا شرورًا واضحة معينة؛ إنهم غير قادرين على ارتكاب أفعال مثل الفسق الجنسي أو السرقة، على سبيل المثال. فكر في الأمر: قبل أن تؤمن بالله، عندما كنت في العالم الخارجي، هل كان بإمكانك ممارسة الفجور الجنسي إذا سمح لك أحد بذلك؟ ما المقصود بالفجور الجنسي؟ إنه يعني ممارسة الجنس مع شركاء متعددين، حتى مع عدة أشخاص من الجنس الآخر في آن واحد، دون الشعور بأي ذنب أو لوم داخلي. هل بمقدوركم فعل شيء كهذا؟ (كلا). انظروا إلى أولئك النساء الفاجرات، والعاهرات، والرجال الشهوانين؛ إنهم قادرون على فعل أشياء مثل هذه. ألستم مختلفين عن هؤلاء الأشخاص؟ (بلى). أين يكمن الاختلاف؟ يكمن فيما إذا كان لدى المرء ضمير وعقل إنسانيين. الضمير والعقل يمنحانك حسًا بالاستقامة والحياء، لذا لن تمارس الفجور وسيكون لديك معيار: "إن سلوك المرء بهذه الطريقة ليس صالحًا؛ لن أكون مثل هذا النوع من الأشخاص. سأرسم خطًا واضحًا بيني وبين هؤلاء الأشخاص. حتى إذا ضُربت حتى الموت، لن أمارس الفجور الجنسي". إذا وُضِعَ شخص ما قسرًا في مثل الموقف، قد يقول: "أفضل الموت على أن أصبح مثل هؤلاء الأشخاص!" يتحمل بعض الناس الإذلال والظلم، ويقبلون به على مضض، لكنهم يكونون غير راغبين في ذلك في قلوبهم، وسينتهزون أي فرصة للخروج من الموقف. لكن آخرين سيبحثون عن هذا النوع من المواقف بأنفسهم، حتى إذا حاول آخرون منعهم. إنهم يفعلون ذلك حتى إذا لم يجنوا أي مال من وراءه؛ فهم ببساطة يستمتعون بالانخراط في الإباحية الجنسية، ولا يكترثون أبدًا بما إذا كان ذلك مربحًا أم لا. أليس هذان النوعان من الأشخاص مختلفين؟ (بلى). هذا هو بالضبط الاختلاف بين إنسانية الأشخاص. الاختلاف في الإنسانية أمر بالغ الأهمية. إذا استطعتم أن تدركوا حقيقة الاختلافات في مظاهر الإنسانية بين أنواع مختلفة من الناس، فستكونون قادرين على تمييز الناس. لذا، لا يمكن تقييم الشخص بالاستناد كليًا إلى شخصيته الفاسدة، أو مظاهره، أو استعلاناته في فترة قصيرة أو في واقعة واحدة. بل يجب تقييم نوع الشخص الحقيقي بناءً على إنسانيته وجوهر طبيعته. بهذا نختتم مناقشتنا عن مظهر حب الاستئثار بالأضواء.

لننتقل إلى مظهر آخر. بعض الناس يقومون بالأشياء بشكل منهجي، وبمخطط ذهني، وبطريقة منظمة؛ يمكنهم تحديد ما يجب القيام به أولًا وما يجب القيام به لاحقًا من خلال التفكر والتدبر. إنهم يتبعون خطوات ولديهم خطط ولا يقومون بالأشياء بتهور. أيًا كان ما يفعلونه، فإنهم يتبعون خطوات، حتى في أبسط المهام، مثل غسل الملابس. إنهم يفصلون الملابس حسب اللون، ويغسلون الملابس الداكنة والفاتحة كل على حدة؛ ويعرفون كمية الماء والمنظفات التي يجب استخدامها بناءً على كمية الغسيل، متجنبين الإسراف؛ كل هذا مُخطط له، ويجري بطريقة منظمة، ودقيقة، واقتصادية للغاية. ما نوع هذا المظهر؟ (هذه ميزة ونقطة قوة إنسانية). إذًا، هل يمكن أن تدل هذه الميزة على أن هذا النوع من الأشخاص يتمتع بإنسانية جيدة؟ (كلا). هذه مجرد ميزة ونقطة قوة في إنسانيته. إنها لا ترقى إلى مستوى أن تنطوي على خُلُق المرء أو مبادئ سلوكه، ولا تنطوي على شخصية فاسدة. إنها مجرد عادة في نمط الحياة أو موقف تجاه الحياة. بعض الأشخاص يقومون بالأشياء وفقًا لمخطط ذهني، وخطة؛ يمكنهم فهم الأنماط، وعندما تُنجز المهمة، يجدها الآخرون مرضية. هؤلاء هم الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد. لكن بالنسبة لأولئك من ذوي مستوى القدرات الضعيف، فالأمر مختلف؛ إنهم يفعلون كل شيء بشكل غير منظم وفوضوي، دون مخطط ذهني أو تخطيط، بطريقة عشوائية تمامًا تنتهي بفوضى تامة. ما نوع هذه المشكلة؟ (نقيصة إنسانية). ما الذي تنطوي عليه هذه النقيصة الإنسانية؟ (مستوى قدرات ضعيف للغاية). مثل هؤلاء الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف للغاية يُطلق عليهم ببساطة اسم عديمي العقل. عندما أقول لبعض الأشخاص: "هل أنت غبي؟ كيف يمكن ألا تفهم شيئًا بسيطًا إلى هذا الحد؟"، يجيبني بقوله: "أنا عديم العقل". فما معنى أن يكون المرء "عديم العقل"؟ يعني أنّ مستوى قدراته معدوم أو ضعيف؛ هذه مشكلة تتعلق بمستوى القدرات. فما الذي تندرج تحته هذه المشكلة؟ أليست حالة فطرية؟ (بلى). إذا كان شخص ما عديم العقل بالفطرة، فهل توجد جدوى من تدريبه؟ مثل هؤلاء الناس يتعاملون مع كل شيء دون تخطيط أو مخطط ذهني. تستغرق مهمة بسيطة منهم يومًا كاملًا، ما يؤدي لتأخير الأمور المهمة. هذه هي حالة انعدام مستوى القدرات أو ضعف مستوى القدرات. غالبًا ما يصف غير المؤمنين الأشخاص ذوي الإنسانية السيئة بأنهم يفتقرون إلى مستوى القدرات. على سبيل المثال، عندما يرى شخص ما شخصًا آخر يرمي القمامة، أو يتصرف بطريقة غير صحية، أو يصيح بصوت مرتفع في الأماكن العامة، على نحو يزعج الآخرين الذين يدرسون أو يستريحون، فقد يقولون إن هذا الشخص ليس لديه مستوى قدرات. بالنسبة إليَّ، هذا عدم فهم للمعايير السلوكية وافتقار إلى الإنسانية؛ كيف يمكن أن يُسمى هذا عدم امتلاك مستوى قدرات؟ هل "انعدام مستوى القدرات" يشير إلى هذا؟ ما الذي يشير إليه مصطلح "مستوى القدرات"؟ إنه يشير إلى الكفاءة والفعالية في القيام بالأشياء؛ هذا ما يُسمى مستوى القدرات. إذًا، هل الأشخاص الذين يقومون بالأشياء دون مخطط ذهني هم أشخاص ذوو مستوى قدرات ضعيف؟ (نعم). هذا أيضًا نقيصة إنسانية. هل هذه النقيصة فطرية؟ هل من السهل تغييرها؟ هل يمكن تغيير ذلك من خلال التدريب؟ هل يمكن جعل الخنزير يتسلق شجرة؟ الخنزير غير مهيأ لذلك؛ ليس لديه مستوى القدرات اللازم. إن الافتقار إلى مخطط ذهني في القيام بالأشياء هو مشكلة تتعلق بمستوى القدرات.

القيام بالأشياء ببداية قوية ولكن بنهاية ضعيفة؛ ما نوع المشكلة التي يندرج تحتها هذا؟ (نقيصة في إنسانية المرء). هذا نقيصة في إنسانية المرء. بعض الناس، عند الشروع في مهمة ما، يخططون لها جيدًا، ويبادرون ببعض الإجراءات المهمة، ويجمعون مجموعة من الناس، ويعدون التقارير، ويوزعون المهام، بل ويطلقون تصريحات قوية تعبر عن عزمهم، ولكن مع تقدمهم في العمل، يتلاشى كل هذا، ولا يتابعون ما يجري، أو يشرفون عليه، أو يتفقدونه. إذا لم يكن ثمة من يفهم الحق ليقدم الإشراف والإرشاد، فقد تفشل المهمة تمامًا، أو حتى قد تنشأ عواقب غير مرغوب فيها، ما يجعل العمل في فوضى تامة. يوجد أيضًا أشخاص يمكنهم التحدث بالتعاليم بسلاسة ووضوح شديدين، ولكن عندما يتعلق الأمر بالقيام بالأشياء فعليًا، لا يكون لديهم فكرة عن كيفية المضي قدمًا ولا خطة محددة. عندما تظهر ظروف خاصة أو أوضاع غير متوقعة، لا يعرفون كيفية التعامل معها، ولا يعقدون شركة مع الآخرين، ولا يطلبون المشورة من رؤسائهم أو يستشيرونهم. وعندما يشرعون في القيام بشيء ما، يبدون واثقين ويبدأون بداية رائعة، كما لو أنهم على وشك إنجاز شيء مهم، ولكن مع المضي قدمًا، يفقدون الحماس ويهربون؛ وكأن الأرض قد ابتلعتهم. عندما يسأل أحدهم: "ما الذي تعمل عليه الآن؟ كيف تسير هذه المهمة"؟ يجيب: "لن تُنجز". ومع ذلك، فإنهم يفشلون في الإبلاغ في الوقت المناسب عن عدم قدرتهم على إنجاز الأمور، ما يؤخر الأمور لمدة شهرين أو ثلاثة أشهر دون تحقيق نتائج. أليس هذا مثيرًا للغيظ؟ (بلى). مثل هؤلاء الناس بغيضون حقًا! هذا النوع من الأشخاص لديه مشكلة أخرى بالإضافة إلى القيام بالأشياء ببداية قوية ولكن بنهاية ضعيفة: كل ما يقومون به يصبح أكثر فوضوية كلما استمروا في القيام به. في البداية، قد يكون لديهم مخطط ذهني، وبعض الأفكار، وقليل من التنظيم، إلا أن أفكارهم تصبح مشوشة مع استمرارهم في العمل. يغيب عن بالهم سبب بدءهم في المهمة أو النتائج التي يفترض بهم تحقيقها. وعندما ينصحهم أحدهم بطلب التوجيه، يقولون: "لا داعي لطلب أي شيء. دعنا نستمر في العمل بهذه الطريقة؛ على أي حال، لا أحد جالس دون عمل". كما ترى، هم ينطلقون للقيام بالأشياء بزخم كبير، مثل الرعد المدوي. ولكن مع تقدمهم، تتلاشى الأشياء إلى العدم. إنه مجرد رعد دون مطر؛ لا نتائج على الإطلاق. إذا لم تسأل عن المهمة، أو تتابعها، أو تتفقدها، فسوف يتركونها تفشل دون أن تنجز، دون حتى أن يقدموا تقريرًا. أين ذهبت العزيمة التي أبدوها في البداية؟ لقد نُسيت. وماذا عن الخطة الأولية التي وضعوها؟ اختفت بلا أثر. وماذا عن تلك الأفكار التي كانت لديهم في البداية؟ لقد اختفت؛ لقد نُسيت. هذا هو نوع المخلوقات الذين هم عليه! هذا النوع من الأشخاص، عندما ترى حماسه الأولي، يبدو كأنه شخص مُنجز حقيقي. ولكن في الواقع، هو عديم الفائدة تمامًا؛ إنه ببساطة ليس شخصًا يقوم بالأشياء بطريقة عملية؛ إنه شخص ضجر. إنه يرغب فقط في الاستئثار بالأضواء، لكنه لا يريد تحمل المشقة ويخشى تحمل المسؤولية. كل ما يقوم به يتركه غير مكتمل. أي نوع من الإنسانية لدى مثل هؤلاء الناس؟ (إنسانية ضعيفة). أخبروني، هل يستطيع هذا النوع من الأشخاص إنجاز أي شيء؟ (كلا، لا يستطيعون). إنهم دائمًا ما يبدأون بقوة لكنهم ينتهون بنهاية ضعيفة، في فوضى عارمة؛ هذا هو أسلوبهم. أيًا كان الواجب الذي يقومون به، فإنهم ينطلقون بحماس شديد، ويستمعون إلى الموسيقى ويدندنون معها. لكن بعد فترة، يفقدون الاهتمام ويتركون العمل فحسب وينسحبون. أي نوع من المخلوقات هؤلاء؟ أليس هؤلاء الناس بغيضين؟ (بلى). إنهم يُقدمون بتهور على القيام بمهام يعلمون أنهم قد لا يستطيعون إنجازها، ويحاولون إظهار كفاءتهم، ويتفاخرون، ويقدّمون ادعاءات كبيرة؛ ألا يعرفون قدراتهم الخاصة؟ إذا كانوا لا يستطيعون القيام بالمهمة أو تحقيق النتائج، فلماذا لا يقولون ذلك فحسب؟ لا ينبغي أن يؤخروا الأمور! بدلًا من ذلك، يلتزمون الصمت، ويعطلون عملك بينما يحاولون خداعك. أليس خُلُقهم وضيع؟ (بلى). خُلُقهم وضيع للغاية! هل يمكن أن يؤتمن مثل هؤلاء الناس على تولي الأمور؟ (كلا). هل يستحقون الثقة؟ (كلا). مثل هؤلاء الأشخاص غير جديرين بالثقة. إذا أعطوك كلمتهم، فهل تجرؤ على تصديقهم؟ (كلا). أي نوع من الناس هم؟ أليسوا محتالين؟ (بلى). على الرغم من أنهم لا يخدعونك من أجل مكاسب مالية أو لأغراض جنسية، فإن سلوكهم وطريقتهم في التعامل مع الأمور بغيضة ومقيتة للغاية. إذًا، ما السبب الجذري الذي يجعل هؤلاء الناس مقيتين للغاية؟ إنهم ذوو خُلُق وضيع، ويتجاوزون حدودهم في سلوكهم، ويحبون التبجح في الكلام، ويحبون إظهار ما يعتقدون أنهم يتمتعون به من كفاءة، ويحبون الاستئثار بالأضواء، ويحبون التباهي بأنفسهم. إنهم لا يلتزمون أبدًا بأي شيء يقومون به. وفي الوقت نفسه، يبالغون في تقدير أنفسهم، ويجهلون قامتهم الخاصة ونوع المهام التي يمكنهم توليها. ومع ذلك يظلون يحاولون إظهار كفاءتهم، ويقدمون بتهور على تولي أي نوع من الأعمال المهمة. وبعد تولي العمل، حتى عندما لا يحسنون القيام به ويؤخرون الأمور المهمة، يظلون غير مبالين؛ فما داموا يستأثرون بالأضواء، فلا بأس بذلك بالنسبة إليهم. أليسوا أناسًا دنيئين ووضيعين؟ (بلى). إذًا، أليس لهؤلاء الأشخاص إنسانية ضعيفة جدًا؟ (بلى). إذا صادفتم شخصًا كهذا، هل تجرؤون على أن تأتمنوه على أشياء كبيرة أو مهمة؟ (كلا). على سبيل المثال، إذا كان يتعين عليك الخروج للتبشير بالإنجيل وتحتاج إلى شخصٍ يعتني بطفلك الصغير، فأي نوع من الأشخاص ينبغي أن تبحث عنه للمساعدة؟ هل ستجرؤ على اختيار شخصٍ كهذا، ليس لديه حسّ بالمسؤولية، ولا يمكنه المثابرة في العمل، وغير جدير بالثقة؟ (كلا). لم لا؟ لأنّه قد يضيّع طفلك. وإذا سألته كيف ضاع طفلك، سيقول لك: "لا أعرف. لقد غفوتُ للحظة ثم اختفى الطفل. كيف يمكنك لومي على ذلك؟ الطفل لديه ساقان ويمكنه المشي بمفرده؛ لم يكن مربوطًا بي. لا يمكنك أن تلومني!" إنه حتى يتنصل من المسؤولية! أليس هذا نذلًا بلا خجل؟ (بلى). لا يمكن بأي حال من الأحوال أن يؤتمن مثل هؤلاء الناس على أمور تتعلق بالحياة والموت. في سلوكهم، هم ضجرون، ولا يتمتعون بالاستقامة أو الكرامة. عندما تنشأ المشكلات، لديهم الجرأة للجوء إلى الوقاحة وإنكار الأشياء. على الرغم من أن القيام بالأشياء ببداية قوية ولكن بنهاية ضعيفة هو مجرد نقيصة إنسانية، فإن هذه النقيصة بالذات هي مشكلة خطيرة للغاية؛ إنها مشكلة تتعلق بالاستقامة. يحب بعض الناس الاستئثار بالأضواء، ويتولون المهام بحماس، لكنهم لا يجرؤون على تحمل المسؤولية. وما إن يواجهوا صعوبات، يتنصلون على الفور من المسؤولية وينأون بأنفسهم عن الموقف. إنهم غير مسؤولين على الإطلاق. كما أنهم ضجرون للغاية ولا يستطيعون الالتزام بأي شيء يقومون به. عندما يسوء الأمر إلى هذا الحد، فإنه لا يعود مجرد نقيصة إنسانية؛ بل يتعلق بامتلاك المرء خلقًا وضيعًا بحق وإنسانية سيئة. لماذا أقول إن مثل هؤلاء الأشخاص لديهم إنسانية سيئة؟ لأنهم غير جديرين بالثقة؛ لن تجرؤ على أن تأتمنهم على أي شيء. أيًا كانت المهمة التي تأتمنهم عليها، فإنهم يوافقون عليها بسهولة، ولكن ما أن تدير ظهرك حتى يختفوا، ولا تعرف ما الذي يدبرونه. قد تمر حتى عدة أيام قبل أن تراهم مرة أخرى. إذا لم تسألهم عن كيفية سير المهمة، فلن يبلغوك، ويتصرفون كما لو أن شيئًا لم يحدث. أي نوع من المخلوقات هم؟ إنهم غير مسؤولين على الإطلاق! إنهم يفشلون حتى في الامتحان ولا يمكن ائتمانهم على أمور بسيطة مثل هذه. ماذا غير ذلك تعتقد أنه بإمكانهم إنجازه؟ (لا شيء على الإطلاق). إذا ائتمنتهم على رعاية طفل، فقد تنشأ مشكلات في أي لحظة. قد يسقط الطفل ويصاب، أو يأكل شيئًا لا ينبغي أن يأكله، أو عندما يخرج للعب، قد يضل طريقه أو يختطفه أشخاص سيئون؛ كل هذه عواقب محتملة. ذلك لأنهم غير مسؤولين وذوو خُلُق وضيع للغاية، ولا يراعون حدود الضمير في كل ما يفعلونه ويتصرفون فقط لإشباع رغباتهم الأنانية، متجاهلين كل شيء آخر. عندما تأتمنهم على مهمة ما، يشعرون بأن الرفض قد يريق ماء وجهك؛ فيوافقون، مراعاة لكبريائهم وإرضاءً لغرورهم، ولكن بعد ذلك، لا يتحملون أي مسؤولية على الإطلاق. إنهم يتبجحون في كلامهم في حين يفشلون في تنفيذ المهمة بشكل جيد. هذا هو معنى كونهم غير جديرين بالثقة. هل مثل هؤلاء الناس صالحون؟ (كلا). هل يمكن انتخاب أشخاص يقومون بالأشياء ببداية قوية ولكن بنهاية ضعيفة كقادة؟ (كلا). لم لا؟ (قد يضرون بعمل بيت الله). بالضبط. عندما يتحدثون ويقطعون الوعود، يبدو أنهم يمتلكون المقومات اللازمة، والناس على استعداد للثقة في أولئك الذين يقدمون وعودًا كبيرة. ولكن عندما يتعلق الأمر بالقيام بالأمور فعليًا، فإن تصرفاتهم تكون غير متوقعة. وحتى إذا أفسدوا الأمور، فلن يبلغوك بذلك؛ وإذا ظهرت أي مشكلات، فلن يقدموا لك تفسيرًا لما حدث. أنت تأمل بشدة أن يتولوا الأمور بشكل جيد، لكنهم في النهاية يفسدونها، بل ولا يبالون بذلك على الإطلاق، ولا يعتبرون ما ائتمنتهم عليه أمرًا مهمًا على الإطلاق. إنهم يميلون في تصرفاتهم إلى أن يكونوا ضجرين. بعضهم يقوم بالأشياء بناءً على مصالحه الخاصة، وهواياته، وفضوله فقط؛ وبعضهم يحب جذب الانتباه ولا يقوم بالأشياء إلا لجذب الانتباه ولفت الأنظار. مثل هؤلاء الأشخاص ضجرون وغير مسؤولين، وغير قادرين على القيام بالأشياء بطريقة عملية. هذا أمر مزعج للغاية. ولم نتطرق بعد إلى ما إذا كان لديهم فهم روحي، أو يمكنهم قبول الحق، أو أنهم خاضعون، أو أنهم أشخاص يسعون إلى الحق؛ لم نتطرق بعد إلى هذه الجوانب. من ناحية إنسانيتهم فقط، مثل هؤلاء الناس غير جديرين بالثقة. هل يمكن انتخاب مثل هؤلاء الناس كقادة؟ (كلا). الأشخاص الذين لا تلبي إنسانيتهم المعيار المطلوب لا يستحقون حتى أن يتم تنميتهم. لِم لا؟ لأن خُلُقهم وضيع للغاية؛ إنهم يفتقرون حتى إلى الحد الأدنى من الاستقامة والكرامة. لذا فإنهم غير مؤهلين ليكونوا قادة أو أن يتم تنميتهم ليكونوا قادة.

بعد ذلك، دعونا نناقش توخي الحذر في القيام بالأشياء. ما نوع هذا المظهر؟ (إنه ميزة إنسانية). توخي الحذر في القيام بالأشياء، وعدم التهور، والقدرة على التعامل بهدوء وطلب الحق عندما تطرأ الأمورٌ؛ هذه ميزة إنسانية. في هذا المجتمع الشرير، ووسط المجموعات المختلفة من الناس ذوي الخلفيات المعقدة، يتعين عليكم أن تتعاملوا بحذر مع ظهور مختلف الأشخاص، والأحداث، والأشياء. حتى عند قيامكم بواجبكم في بيت الله، توجد بعض الأوضاع المعقدة وسط الأمور العديدة التي تواجهونها، وينبغي عليكم التعامل معها بحذر. على سبيل المثال، عندما تواجه أشخاصًا أشرارًا يسببون الاضطرابات في أثناء قيامك بواجبك، ينبغي أن تتعلم التمييز أولًا، ثم تتعامل مع الوضع وفقًا لمبادئ الحق. هذا هو الموقف الذي ينبغي أن تتبناه تجاه واجبك. ما الذي يتضمنه توخي الحذر في القيام بالأشياء؟ إنه يتضمن عقل المرء. عندما تواجه أمورًا لا تستطيع إدراك حقيقتها، يتعين عليك توخي الحذر. حتى إذا كنت تفهم بعض الحقائق، فعندما لا تزال لا تستطيع إدراك الجوهر الكامن في أمور خاصة معينة وسببها الجذري، فهل يتعين عليك توخي الحذر؟ (نعم). مثل هذه الأوضاع تتطلب منك توخي الحذر بشكل أكبر. توخي الحذر لا يعني أن تكون متحفظًا أو أن تتقدم بخطوات صغيرة مترددة، ولا يعني ألا تجرؤ على التصرف أو أن تخشى تحمل المسؤولية؛ لا يشير توخي الحذر إلى هذه الأمور. الحذر المذكور هنا يشير إلى ميزة إنسانية. ما المظاهر المحددة للحذر؟ إنها أن تطلب مبادئ الحق أولًا، عند القيام بشيء ما، ثم تطلب الخطوات المحددة للممارسة، والطريق المحدد للممارسة، والنتائج المرجوة لتلك المهمة أو ذلك العمل. أي أن تتعامل مع الأمور المهمة ومع واجبك الخاص بقلب يقظ وحذر. بطبيعة الحال، يكون بعض الأشخاص حذرين للغاية عند التعامل مع مختلف المشكلات التي يواجهونها في حياتهم اليومية؛ إنهم ليسوا مستهترين، بل حذرين للغاية. هذا ليس شيئًا سيئًا؛ بل يمكن أيضًا أن يُسمى ميزة إنسانية، وليس قصورًا. يمكن القول إن الحذر ميزة إنسانية؛ فاتخاذ موقف حذر لا يمكن إلا أن يفيد الناس، ولن يقيدهم أو يكبلهم على الإطلاق بأي شكل من الأشكال. إذا كنت لا تجرؤ على التحدث عندما تطرأ الأمور، وإذا كنت لا تجرؤ على القيام بأي شيء أو التفاعل مع أي شخص – إذا كنت تخشى أن تسقط ورقة شجر فتصدم رأسك – فهذا هو الحذر المفرط. العيش في عالمك الصغير طوال الوقت، وقضاء أيامك بأسلوب حذر على نحو مُبالَغ فيه؛ فهل هذا هو الحذر؟ (كلا). إن الخوف من أن تتعرض للغش إذا خرجت للتسوق، أو الخوف من أن تخسر المال إذا فتحت متجرًا، أو الخوف من أن يصبح المنزل الذي تشتريه عقارًا سيئ السمعة، أو الخوف من أن يصاب الكمبيوتر الذي تشتريه بالفيروسات – أن تكون مقيدًا بالخوف المفرط لدرجة أنك لا تجرؤ على القيام بأي شيء وتجد صعوبة في اتخاذ خطوة واحدة – فهذه بالتأكيد ليست مظاهر من نوع الحذر الذي نتحدث عنه هنا. هذه المظاهر تشير إلى أن الشخص جاهل، وعديم الفائدة، وجبان، وغير ناضج، ويفتقر إلى القدرة على العيش بشكل مستقل. إنها مظاهر ضعف مستوى القدرات. وبمعنى آخر، عندما يواجه مثل هؤلاء الأفراد هذا المجتمع الشرير والمجموعات المعقدة من الناس، فإنهم لا يملكون أي إجراءات مضادة على الإطلاق. إنهم دائمًا ما يكونون قلقين وخائفين، ومرتعبين لدرجة أنهم يتراجعون ولا يجرؤون على المضي قدمًا. إما أنهم يخشون أن يتعرضوا للخداع أو الغش، أو يخشون أن يتعرضوا للأذى أو القتل. إنهم لا يجرؤون على التفاعل مع أي شخص أو التعامل مع أي أمور. عندما يذهبون إلى العمل، يخشون ألا يحصلوا على أجورهم. وبعض النساء لا يجرؤن حتى على العمل خوفًا من سوء المعاملة. بعض الناس لا يجرؤون حتى على مغادرة منازلهم خوفًا من أن يصادفوا أشخاصًا سيئين، ويخشون أنهم إذا اشتروا أشياءً فسوف تُسرق منهم. باختصار، هم يخافون من كل شيء. أليس هذا حذرًا مفرطًا؟ إنه حرص مفرط. أليسوا مجانين؟ بعض الناس لديهم هذا النوع من العقلية، يقلقون طوال الوقت بشأن هذا وذاك، والنتيجة أنهم لا يجرؤون على التعامل مع أي أمور أو الخروج لمقابلة الناس، ولا يسعهم سوى البقاء في المنزل. أي نوع من الأشخاص هم؟ (أشخاص مجانين). إنهم مجانين؛ إنهم غير طبيعيين، وليسوا بشرًا. إنهم يفتقرون إلى أي قدرة على تقدير الأمور، ولا يمتلكون أي مبادئ أو الحد الأدنى من المعايير في أي شيء يقومون به، هذا النوع من الأشخاص هو وحش متجسد، إنه لا يتمتع بإنسانية طبيعية، وحرصه المفرط ليس حذرًا. ما الذي يشير إليه الحذر؟ الحذر يعني القيام بالأشياء بطريقة مدروسة، ومنهجية، وتلتزم بالقواعد، وعلى أساس هذا المبدأ، التصرف بصرامة شديدة، وعندما تحدث أشياء، يكون المرء هادئًا وليس متسرعًا، أو متهورًا، أو مندفعًا، ويكون قادرًا على طلب مبادئ الحق والتماس الأساليب الحكيمة. هذا ما يسمى الحذر، وهذا الحذر وحده هو ميزة إنسانية.

ثمة الكثير من الأشخاص الذين يحبون المبالغة في الكلام والتفاخر. وهذا أيضًا اتجاه سائد في المجتمع الشرير. كثير من الناس يتكلمون بمبالغة، ويختلقون الأمور بلا مبالاة، ويتكلمون جزافًا. ما يقولونه لا يتوافق مع الحقائق على الإطلاق، ويتحدثون كثيرًا بالكلام الفارغ. إنهم لا يزالون يعتقدون أنهم أصحاب مقدرة، وليس لديهم أي حس بالاستقامة والخجل. هل مثل هؤلاء الناس جديرون بالثقة؟ (كلا). هل مثل هؤلاء الناس يتمتعون بالاستقامة والكرامة؟ (كلا). مثل هؤلاء الناس لا يتمتعون بالاستقامة والكرامة، ولا يستحقون الاحترام، وليسوا جديرين بالثقة. إذًا، هل يمكن أن يؤتمنوا على التعامل مع أمور مهمة؟ (كلا). إذًا، ما هي مشكلة حب التفاخر؟ (إنها نقيصة في إنسانية المرء). إنها نقيصة إنسانية، ولكن يجب عليك أيضًا النظر في إنسانية هذا الشخص؛ ما إذا كانت إنسانيته شريرة وما إذا كان بإمكانه قبول الأمور الإيجابية. إذا كان مجرد شخص حقير، وتأثر بحياته الأسرية أو بيئته الاجتماعية على مدى سنوات عديدة، واكتسب عادة سيئة تتمثل في حب التفاخر والمبالغة في الكلام، والتحدث بشكل غير مسؤول ودون مراعاة العواقب، فإن هذا مجرد نقيصة في إنسانيته. هو ليس سيئًا؛ هو فقط عند مستوى كون المرء حقيرًا للغاية. إذا كان مثل هذا الشخص، إلى جانب حبه للتفاخر، يتصرف أيضًا بطريقة متسلطة وشرسة في تفاعله مع الآخرين، وكان الغرض من المبالغة في كلامه وتفاخره هو قمع الآخرين وجعل الأشياء التي يتفاخر بها ويبالغ فيها تبدو أسمى، وأفضل، وأعلى من الأشياء التي قام بها الآخرون أو يمتلكونها، فلم يعد هذا إذًا مشكلة تتعلق بكونه حقيرًا. ما نوع هذه المشكلة؟ (إنها مشكلة الإنسانية الشريرة). هذه هي مشكلة الإنسانية الشريرة. إذًا، هل ينطوي الأمر هنا على شخصية فاسدة؟ (نعم). أي نوع من الشخصية الفاسدة؟ (شخصية شرسة). لديهم شخصية متغطرسة وشرسة. بعض الناس يحبون التفاخر لأنهم ببساطة حقراء للغاية. هذا ناتج عن عاداتهم المعيشية وبيئتهم المعيشية. هم ببساطة لا يفهمون معنى التحدث بصدق، والتحدث من القلب، ومناقشة مواقف حقيقية، أو التحدث عن الحياة والأمور الصحيحة. إنهم يفتقرون إلى هذا الوعي. مثل هذه التربية غائبة عن بيئاتهم الأسرية والمدرسية، وتغيب أكثر بعد دخولهم المجتمع. ونتيجة لذلك، فإن حقارتهم الفطرية تكون شديدة للغاية. إنهم وقحون ويفتقرون إلى السلوك اللائق، ويحبون المبالغة في الكلام والتفاخر للتباهي وجعل الآخرين يُعجبون بهم. في قلوبهم، ليس لديهم طموحات، أو رغبات، أو احتياجات أخرى. إذا كانوا لا يظهرون إلا هذه المظاهر، فهذا مجرد حقارة؛ هذا نقيصة في إنسانيتهم. ولكن إذا كان لتفاخرهم هدف، وعبر التفاخر يقدّمون أنفسهم على أنهم أصحاب مقدرة عالية وقدرات استثنائية، إلى جانب كونهم يتفوقون على الناس العاديين، ويتميزون عنهم، ويسمون عليهم، فإن هذه لم تعد مشكلة حقارة. إن حبهم للتفاخر يوجهه تفكير محدد، مدفوعًا بالتوق إلى المكانة، والطموح، والرغبة. إنهم يستخدمون التفاخر كوسيلة لقمع الآخرين وإثارة إعجابهم، وجعل الآخرين يشعرون بأنهم أدنى منهم وأقل شأنًا، وأن يوقروهم ويطيعوهم. هذا هو الشر في إنسانيتهم. إن حبهم للتفاخر يهدف إلى أن يكونوا لهم اليد العليا: "أيًا كان ما لديك، فهو لديَّ أيضًا. أيًا كان ما تستطيع فعله، فأنا أستطيع فعله أيضًا. أيًا كان ما تعرفه، فأنا أعرفه أيضًا. أيًا كان ما رأيته، فقد رأيته أنا أيضًا. أنا لست أدنى منك!" بل يصل الأمر إلى درجة أنه إذا أكلتَ طعامًا معينًا، سيدّعون أنهم أكلوه أيضًا، على الرغم من أنه من الواضح أنهم لم يأكلوه قط؛ وليس ذلك فحسب، بل سيقولون إنهم أكلوا منه أكثر، وإن الطعام الذي أكلوه كان أطيب من الطعام الذي أكلته أنت. سوف يتفاخرون حتى بأشياء لم تحدث قط. ما الغرض من تفاخرهم؟ إنه التفوق عليك، ومنافستك، وجعلك تشعر أنهم أفضل منك، وأنهم لا يقلون عنك في أي شيء. إنهم مدفوعون بالطموح والرغبة. إذًا، هل مظهر الإنسانية المدفوع بمثل هذا الطموح والرغبة هو مجرد حقارة، أم أنه إنسانية شريرة؟ (إنه إنسانية شريرة). هل ينطوي الأمر هنا على شخصية فاسدة؟ (نعم). أن تكون مدفوعًا بالطموح والرغبة؛ هذه شخصية فاسدة. أي نوع من الشخصيات الفاسدة؟ (الغطرسة والشراسة). بالضبط. هناك هذا النوعان من الشخصيات الفاسدة: الغطرسة والشراسة. إضافة إلى ذلك، يوجد أيضًا بعض الخبث. أي أن أيًا كان ما تقوله، فإنهم دائمًا ما يفكرون فيه بعمق في قلوبهم، ويحاولون دائمًا استخلاص شيء منه، ويتعاملون معه دائمًا بخواطر خبيثة وأفكار متطرفة. فعلى سبيل المثال، إذا قلت: "سيارة عائلتي طراز تويوتا؛ إنها سيارة يابانية"، فإنهم يقولون: "السيارات اليابانية ليست جيدة. السيارات الألمانية أفضل. السيارة الألمانية التي اعتدت أن أقودها لم تكن ذات أداء ممتاز فحسب، بل استمرت في السير لأكثر من عشر سنوات دون أن تتعطل؛ ذلك أفضل بكثير من سيارتك!" لا بد لهم أن يتفوقوا عليك. أنت تقول: "أنا لم أتخرج حتى من المدرسة الثانوية"، فيقولون: "أنا تخرجت من المدرسة الثانوية. أنت تغار مني، أليس كذلك؟" في الواقع، هم لم يتخرجوا حتى من المدرسة الإعدادية، لكنهم لا يزالون يريدون التفوق عليك. إنهم يستمتعون بشعور أن الآخرين يغارون منهم، ويقدرونهم، وينظرون إليهم بإعجاب. كما ترى، إن استجابتهم للمعلومات التي يتلقونها من أي شخص دائمًا ما تكون خبيثة ومتطرفة. إنهم يفتقرون إلى تفكير الإنسانية الطبيعية. قد يقول الشخص العادي عند سماع أن شخصًا آخر يمتلك شيئًا جيدًا: "من الرائع أنك تمتلك ذلك. هل يمكنك أن تخبرني بخصائصه المحددة ومزاياه؟ أود أن أعرف المزيد عنه". سيستجيب الشخص ذو الإنسانية الطبيعية بهذه الطريقة. لكن الأشخاص الذين يحبون التفاخر في كلامهم ليس لديهم إنسانية طبيعية. إنهم يفكرون: "لماذا تمتلك أنت ذلك الشيء وأنا لا؟ حتى إذا لم أكن أمتلكه، ما زلت بحاجة إلى القول إنني أمتلكه، والأكثر من ذلك أنني بحاجة إلى القول إن الذي لديَّ أفضل من الذي لديك"! وإذا طلبت منهم أن يخرجوا ما لديهم ويروك إياه، سيقولون: "لن أسمح لك برؤيته!"، في حين أنهم في الواقع لا يملكونه على الإطلاق. هل هذا تصرّف خبيث؟ (نعم). بعبارة أخرى، عندما يحدث لهم أي شيء، أو عندما يطلعون على أي معلومة أو يتلقونها، تكون استجابتهم دائمًا متطرفة، وغير متوافقة مع الإنسانية، وخبيثة، لذا يوجد أيضًا بعض الخبث في شخصيتهم. وبعبارة أخرى، عندما تتحدث معهم أو تعقد شركة معهم بشكل طبيعي، وتشعر أنك لم تقل أي شيء يمكن أن يثير رد فعل عقلي غير مبرر، فإن عقولهم تكون مليئة بالفعل بالعديد من الخواطر. إنهم يشعرون بالغيرة منك، ويتحدونك، ويكرهونك، بينما يرغبون أيضًا في قمعك. عقولهم مشغولة بهذه الأشياء. ألا تقول إن هذا خبث؟ (بلى). الخبثاء ليسوا أنقياء. معظم التعبيرات، والكلمات، والتصرفات التي يكشفون عنها لا تتوافق مع ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. من الممكن أن يكون في كلماتهم بعض العدوانية؛ وبخلاف احتوائها على العدوانية، قد تكون بعض كلماتهم غير صحيحة، وبعضها قد يكون تفاخرًا. هذا لأنهم يحملون خواطر خبيثة بداخلهم، وبدافع من هذه الخواطر الخبيثة، تكون الكلمات التي ينطقون بها كلها أكاذيب، وكلها مصدرها الشيطان والأبالسة. مثل هؤلاء الناس ليس لديهم إنسانية؛ إنهم ليسوا بشرًا. يمكن تقسيم الأشخاص الذين يحبون التفاخر والمبالغة في كلامهم إلى نوعين. وينبغي توصيفهم بناءً على جوهر إنسانيتهم. أي أنه يجب على المرء أن ينظر ما إذا كان حقيرًا وما إذا كانت إنسانيته شريرة ليحكم على المشكلة التي لديه. إذا كانت لديه إنسانية شريرة، وكان حقيرًا للغاية، وقادرًا على ارتكاب العديد من أعمال الشر، فإنه ليس شخصًا صالحًا وينبغي توصيفه بأنه شخص شرير. ولكن إذا كان ينخرط في بعض المبالغة بالكلام ويتسم ببعض الحقارة، ولكنه لا يستطيع أن يقدم على فعل أي شيء سيئ، ولا يزال لديه بعض الضمير والعقل، وبإمكانه أيضًا أن يفعل بعض الأشياء الصالحة، فإنه لا يزال من الممكن اعتباره شخصًا ذو إنسانية جيدة. هذه ليست مشكلة كبيرة، وإذا كان مستوى قدراته جيدًا، فقد يُنتخب ليكون مشرفًا أو قائدًا أو عاملًا. على الرغم من أن هذين النوعين من الناس يبالغان في الكلام ويحبان التفاخر، فإن الأمر يتعلق في النهاية بما إذا كانت إنسانيتهما جيدة أم شريرة. إذا كانوا مجرد حقراء، فهذا نقيصة في إنسانيتهم ولا ينطوي ذلك على شخصية فاسدة. لكن إذا كان تفاخرهم ينطوي على نية وطموح، فهذا إذًا يدل على إنسانية شريرة، وينطوي بالفعل على شخصية فاسدة. من حيث إنسانيتهم، فهي شريرة؛ والشخصيات الفاسدة التي ينطوي عليها هذا هي الغطرسة، أو الخبث، أو الشراسة. إنه ينطوي على خُلُق سيئ وشخصيات فاسدة، أليس كذلك؟ (بلى).

دعونا نناقش مظهرًا آخر: الإهمال. كون المرء مهملًا في كل ما يفعله؛ تحت أي جانب يندرج هذا؟ (نقيصة في إنسانية المرء). مثل هؤلاء الناس ينظرون إلى كل شيء بطريقة تقريبية وعامة، غير قادرين على استيعاب النقاط الأساسية. كل ما يفعلونه يكون غير مُتقن. لا يمكنهم القيام بأعمال دقيقة، مثل الأعمال النصية أو إدارة المستندات. كذلك لا يمكنهم أيضًا التعامل مع المهام التي تتطلب الدقة. عند صنع الملابس، أحيانًا يخيطون أرجل السراويل حيث ينبغي أن تكون الأكمام، وأحيانًا يجعلون الأكمام الطويلة قصيرة، أو يجعلون الخصر 26 بوصة بدلًا من 24 بوصة. يجعلون الملابس إما كبيرة جدًا أو صغيرة جدًا. أيًا كان ما يفعلونه، فإنهم دائمًا ما يكونون مهملين للغاية، ومتهورين للغاية، وخرقاء للغاية، لدرجة أنهم لا يستطيعون إنجاز أي شيء بشكل جيد. إلى أي مدى يمكن أن يكونوا مهملين؟ عندما يخرجون لإنجاز أمر ما، يمكنهم حتى نسيان الأشياء التي من المفترض أن يحضروها معهم. على سبيل المثال، عند مقابلة محامٍ بشأن دعوى قضائية، ينسون إحضار بطاقات هويتهم، وكذلك الأدلة التي طلبها المحامي. إنهم ينسون الكثير من الأشياء. وفي بعض الأحيان، لا يعرفون حتى أين وضعوا متعلقاتهم المهمة ولا يبذلون جهدًا لتذكر ذلك. ونتيجة لذلك، غالبًا ما يفقدون الأشياء وينسونها، وتكون الأشياء التي يقومون بها وحياتهم اليومية في فوضى تامة. مثل هؤلاء الأشخاص لا يتعاملون أبدًا بجدية مع عملهم أو مع واجبهم. كل ما يقومون به يكون دائمًا بطريقة خاطفة ومتسرعة؛ هم فقط يأخذون انطباعًا تقريبيًا عن الأمور التي يلاحظونها، ولا يفهمون الكلمات التي يسمعونها سوى فهمًا سطحيًا، ولا يستخدمون في كلامهم سوى مصطلحات عامة وتقريبية، ولا يحتفظون في ذاكرتهم سوى بصورة تقريبية للأشياء. ونتيجة لذلك، يكونون غير قادرين على التعامل مع الأعمال المهمة أو السرية؛ إنهم غير مناسبين لمثل هذه المهام. إذا كان إهمالهم يقتصر على حياتهم الشخصية أو نظافتهم الشخصية، دون أن يؤثر على الآخرين أو على أي أمور مهمة، فإنه مجرد نقيصة في إنسانيتهم؛ فأيًا كانت المشكلات التي تظهر، يمكنهم تحمل المسؤولية بأنفسهم وإنهاء الأمر. ولكن إذا كان الأمر يتعلق بالواجب، أو بعمل مهم، أو بقدر شخص ما وآفاقه، أو بقاء شخص ما أو رحيله، وما إلى ذلك، فإن مثل هؤلاء الأشخاص يكونون غير مناسبين للتعامل مع هذه الأمور لأنهم مهملون للغاية. فمن ناحية، هم غير دقيقين في هذه الأمور؛ إنهم يلقون نظرة تقريبية فحسب، ويتكاسلون عن استخدام عقولهم، أو التفكير مليًّا وبذل الجهد للتعامل معها. ومن ناحية أخرى، أسلوبهم ونهجهم في القيام بالأمور يكونان دائمًا بطريقة خاطفة ومتسرعة، وغالبًا ما يفقدون الأشياء وينسونها. إذا كان هذا يتعلق بحياتهم الشخصية فحسب، فهي ليست مشكلة كبيرة. ولكن إذا كان الأمر يتعلق بعمل مهم أو أمور سرية، فيمكنهم إفساد الأمور أو حتى التسبب في كارثة كبرى. على سبيل المثال، يحتاج شخص ما إلى الذهاب إلى باريس بشكل عاجل، ولكن بسبب إهمالهم، يشترون تذكرة طيران إلى روما بدلًا من ذلك. إنهم حتى يشعرون بالرضا التام، قائلين: "التذكرة التي اشتريتها اليوم كانت رخيصة جدًا"! فينظر الآخرون إلى التذكرة ويقولون: "بالطبع هي رخيصة؛ لقد كان من المفترض أن تذهب إلى باريس، فلماذا اشتريت تذكرة إلى روما؟" هذا إهمال شديد جدًا! مثل هؤلاء الأشخاص ينظرون إلى كل شيء بموقف متهاون ولا مبال. إنهم يلقون نظرة واحدة على الشيء ليحصلوا على فكرة عامة عنه، وهذا كل شيء. هذا هو بالضبط نوع الموقف غير المسؤول الذي يتبنونه. بالطبع، يتسم هذا الموقف أيضًا بعدم الرغبة في بذل الجهد في أي شيء وبالكسل؛ فهم كسالى جدًا لدرجة أنهم لا يفعلون أي شيء بإخلاص، ولا يستخدمون عقولهم، ولا يفكرون عند التعامل مع أي أمر. الأشخاص المهملون مثل هؤلاء غير مناسبين للأعمال المهمة، لا سيما المهام التي تتضمن التعامل مع النصوص، أو إدارة المستندات، أو العمل الذي ينطوي على مهارات مهنية سرية. ومن ثم، إذا أصبح مثل هؤلاء الأشخاص قادة، فهل سيكونون على مستوى المهمة؟ (كلا. إن عملهم لا يُنجز أبدًا بشكل صحيح؛ دائمًا ما يُنجز بشكل تقريبي وبصورة عامة، ويُترك دائمًا غير مكتمل. لا يمكنهم القيام بعمل حقيقي). يفتقر مثل هؤلاء الأشخاص إلى التدقيق في تفاصيل عملهم؛ فدائمًا ما يتصرفون بطريقة خاطفة ومتسرعة، ويتعاملون مع الأمور بطريقة سطحية وبلا مبالاة. كما أن كلماتهم دائمًا ما تكون غامضة، ويميلون إلى استخدام مصطلحات مثل "تقريبًا"، و"ربما"، و"على الأرجح" و"محتمل". مثل هؤلاء الناس لا يمكنهم إنجاز أي شيء. العديد من بنود العمل في بيت الله، مثل العمل الإداري، وأعمال شؤون الموظفين، والعمل المتعلق بالحياة الكنسية، وعمل الإنجيل، تتضمن تفاصيل محددة. وعندما يواجه مثل هؤلاء الأشخاص المهملين عملًا دقيقًا، يصابون بالصداع ويشعرون بالارتباك، ويشعرون أن الأمر خانق؛ إنهم غير راغبين في الانخراط في مثل هذا العمل الدقيق. لديهم هذا الموقف الكسول، لذلك عندما يتعلق الأمر بالقيام بالعمل، دائمًا ما يفكرون: "لا بأس بالقيام بالعمل بشكل تقريبي؛ فعلى أي حال، هذا قريب بما يكفي مما تنص عليه ترتيبات العمل". إنهم يتمسكون دائمًا بموقف "لا بأس بما يقرب من المطلوب"؛ فهل يمكن إنجاز العمل بشكل جيد بهذه الطريقة؟ (كلا). عندما يقيّمون الأشخاص، يفعلون ذلك بشكل تقريبي أيضًا؛ فهم يقيّمون القادة والعاملين بشكل تقريبي، ويقيّمون المشرفين على كل فريق بشكل تقريبي أيضًا. فعندما يسألهم شخص ما: "منذ متى يؤمن هذا المشرف بالله؟" يجيبون: "منذ أكثر من ثلاث سنوات فيما يبدو". لكن الشخص الذي آمن بالله لمدة ثلاث سنوات قد لا يكون قد أرسى أساسًا بعد؛ فهل يمكن لمثل هذا الشخص أن يكون مشرفًا موثوقًا؟ الأشخاص المهملون لا يمكنهم ببساطة أن يدركوا ذلك. ولهذا السبب فإن كلامهم دائمًا ما يكون مليئًا بمصطلحات مثل "تقريبًا" و"على الأرجح" و"ربما" و"من المحتمل" و"يبدو"؛ إنهم ببساطة لا يستخدمون أبدًا صياغة دقيقة. فعندما يسأل شخص ما: "هل سبق له أن خدم كقائد أثناء إيمانه بالله؟" يجيبون: "يبدو أنه لم يقم بذلك، لأنني لم أسمعه يذكر ذلك". كما ترى، هم لا يتعاملون مع أي شيء بدقة. وإذا ضغطت عليهم للحصول على بعض التفاصيل، فإنهم يعتمدون ببساطة على المشاعر والانطباعات. لن يقولوا: "سأذهب فورًا للاستفسار عن ذلك والتحقق منه". إنهم لا يتحرون الدقة في تعاملهم مع الأمر. وفي كل شيء، يعتبرون أن الأمر على ما يرام ما دام "صحيحًا تقريبًا" أو "يقترب من المطلوب". يقول البعض: "لماذا ينبغي على المرء أن يعيش بهذه الدرجة من التدقيق؟" ورغم أن هذا صحيح من ناحية ما – إذ يمكنك أن تكون متساهلًا بعض الشيء في الأمور المتعلقة بالحياة الجسدية – فعندما يتعلق الأمر بعمل الكنيسة، لا يمكنك أن تكون متساهلًا. التساهل في العمل يؤثر على نتائجه. ولا تُحقق النتائج الجيدة في أي بند من بنود العمل إلا من خلال التخطيط الدقيق، والترتيبات، والمتابعة، والإشراف، والحث. وإذا نُفّذت المهام بطريقة تقريبية وخاطفة، فلن يسفر أي عمل عن نتائج أبدًا. لذا فإن الإهمال نقيصة في إنسانية المرء، ومثل هؤلاء المهملين لا يصلحون للقيام بأعمال مهمة؛ وتحديدًا، لا يصلحون للقيام بعمل القادة والعاملين. مهما كان الأمر، فإن مثل هؤلاء الناس لا يسمعون سوى الخطوط العريضة ثم يفترضون أنهم فهموا الأمر. على سبيل المثال، في عمل إنشاء الكنائس، كيفية إنشاء كنيسة، وعدد الأشخاص المطلوبين لإنشاء كنيسة، وعدد الكنائس التي تشكل منطقة، وعدد المناطق التي تشكل إقليمًا؛ فإن ترتيبات عمل بيت الله لها قواعد محددة لكل هذه الأمور، مع قواعد محددة إضافية للظروف الخاصة أيضًا. غير أن الأشخاص المهملين لا يسعون إلى معرفة هذه القواعد ولا يحاولون تعلمها، ومع ذلك يزعمون أنهم يعرفون كيفية المضي قدمًا. عندما يُطلب منهم تقديم تفاصيل، يجيبون: "إنها مجرد عملية إنشاء كنائس. متى توفر عدد معين من الناس، تنشئ كنيسة". ولكن عندما يُسألون: "كيف ينبغي إنشاؤها على وجه التحديد؟" لا يعرفون ولا يستطيعون تقديم التفاصيل. إذا كانوا قادة جدد ولا يعرفون بعد كيفية إنشاء كنيسة، فهذا أمر مفهوم. المشكلة هي أنهم لا يعرفون، لكنهم أيضًا لا يدققون في الأمر، ولا يدرسونه، ولا يطلبون المشورة. هل يمكن لمثل هؤلاء الأشخاص القيام بعمل الكنيسة بشكل جيد؟ (كلا). بالنسبة لمثل هؤلاء الأشخاص، ليس لدينا سوى كلمتين: "اتركوا مناصبكم!" إنهم غير جديرين بالعمل القيادي. لا يوجد عمل أكثر تعقيدًا من العمل الذي يتعلق بالناس. إذا كنت تفتقر إلى القلب الحذر والمسؤول، وكنت تقوم بعملك بشكل تقريبي ولا تنجزه بدقة، فمهما كان مستوى قدراتك جيدًا، فلن تكون مؤهلًا لهذا الدور. أن تكون مهملًا للغاية، وأن تقوم بكل شيء بشكل تقريبي، وألا تركز إلا على الخطوط العريضة وعلى القيام بالإجراءات الروتينية، وألا تركز على التفاصيل، وألا تعرف كيف تتعامل مع الأمور بدقة؛ كل هذا يعني أنك لست جديرًا على الإطلاق لعمل القادة والعاملين. هل هذا مفهوم؟ (نعم).

الإهمال نقيصة للإنسانية. ومن ثم، هل الدقة والحرص في القيام بالأمور، والقدرة على استيعاب الجوهر والنقاط الأساسية، والقدرة على تحديد مكمن المشكلات وإدراك جوهرها مزايا للإنسانية؟ (نعم). إن موقف الأشخاص المدققين في القيام بالأمور هو موقف صحيح إلى حد ما؛ إنهم يتسمون بالحرص والجدية في القيام بالأمور، وهم قادرون على تهدئة أنفسهم وعدم التسرع؛ هذه ميزة للإنسانية. وعلى الرغم من أن الشخص الذي يمتلك هذه الميزة للإنسانية يمكنه تولي عمل بدوام كامل، فإنه إذا كان بطيئًا جدًا في القيام بالأشياء ولم تكن كفاءته في العمل عالية، فلن تكون النتائج جيدة جدًا. ما الذي ينطوي عليه هذا؟ إنه ينطوي على مستوى القدرات، وهي إحدى الحالات الفطرية. هل تعتقد أن أي شخص دقيق يمكنه بالضرورة القيام بعمل جيد؟ هذا الرأي غير صحيح. بعض الناس دقيقون أكثر مما ينبغي في القيام بالأشياء، حتى أنهم يصلون إلى حد العُصاب لدرجة ما. على سبيل المثال، عند غسل الخضروات، يغسلون الجانب الأمامي من الأوراق ثم الجانب الخلفي، ويزيلون كل ورقة صفراء، ويزيلون كل ثقب أحدثته حشرة، للتأكد من أن الخضروات مغسولة ونظيفة تمامًا. أن تكون دقيقًا جدًا في القيام بالأشياء هو ميزة للإنسانية، ولكن إذا كان المرء دقيقًا بشكل مفرط لدرجة عدم اتباع المبادئ، والقيام بأشياء تافهة للغاية، فإن ذلك يصبح غير ضروري وغير كفء. هذا يدل على ضعف مستوى القدرات، وعدم القدرة على إنجاز الأمور، وعدم القدرة على الاضطلاع بالعمل. بعض الأشخاص الذين يتسمون بالدقة في القيام بالأشياء يستوعبون المبادئ، ويستوعبون الجوهر والنقاط الأساسية، ويتصرفون بسرعة ورشاقة، مع سرعة في الحكم، وهم قادرون على حل المشكلات بسرعة؛ وهذا ما يعنيه أن لديهم مستوى قدرات جيد. إن التحلي بالدقة في القيام بالأمور لا يعادل الكفاءة في القيام بها، ولا يعادل تحقيق نتائج جيدة في القيام بالأمور. إنه يعني فقط القدرة على الحفاظ على التركيز بصبر، والهدوء، وعدم التسرع، وعدم التباهي، وعدم التهور. في أحسن الأحوال، هذه مجرد ميزة للإنسانية، ولا ترقى إلى أن تكون مستوى قدرات جيد. بعض الناس دقيقون جدًا في القيام بالأمور، ويبدون ذوي ضمير حي، لا يتسرعون ولا يرتبكون، ويكونون هادئين جدًا. غير أنهم غير أكفاء في التعامل مع الأمور، وغير قادرين على تحديد أولويات الأمور بناءً على أهميتها ومدى إلحاحها. إنهم يتمسكون ببعض المهام غير المهمة ويعملون عليها إلى ما لا نهاية، ما يجعل الآخرين يشعرون بالقلق والحنق، ويرغبون بشدة في ركلهم. إنهم يعملون ببطء شديد، دون أي كفاءة على الإطلاق؛ هم ببساطة عديمو الفائدة! الشخص الذي يتمتع بقدرة عادية على البقاء يعمل أسرع منهم بعشر مرات أو عشرين مرة. إنهم يقومون بالأشياء ببطء شديد، وأيًا كان مقدار ما يفعلونه، لا يمكنهم العثور على طريقة، ولا يمكنهم العثور على مبادئ، ولا يمتلكون المهارة، ويفتقرون إلى الكفاءة. المهمة التي ينبغي أن تستغرق ساعة واحدة قد تستغرق منهم يومًا كاملًا، والمهمة التي ينبغي أن تستغرق يومًا واحدًا قد تستغرق منهم خمسة أيام، والمهمة التي ينبغي أن تستغرق خمسة أيام قد تستغرق منهم عشرة أيام، ما يجعلك تشعر بالغضب والحنق عند مشاهدتهم. بعض النساء بطيئات في التعامل مع الأمور. مع علمهن التام بأنهن بحاجة إلى الخروج لإنجاز شيء ما بعد قليل، فإنهن يصررن على غسل شعرهن. وعند غسل شعرهن، لا يستطعن العثور على طريقة مناسبة. فبدلًا من غسل شعرهن دفعة واحدة، يقمن بغسله خصلةً خصلةً، وبعد نصف ساعة يكنّ لا زلن لم ينتهين. ألسن مجنونات؟ بسبب غسل شعرهن، ينتهي بهن الأمر إلى تأخير أمور اهمة. وكلما كانت الأمور أكثر إلحاحًا، قل شعورهن بالاستعجال، وركزن حتى على التعامل مع الأمور غير المهمة، ويؤخرن الأمور المهمة دون أن يشعرن بالقلق أو الانزعاج. وإذا استعجلتهن، فلديهن وابل من الأعذار: "كيف يمكنني أن أترك هذه الأمور المهمة دون إنجازها؟" عندما ترى مثل هؤلاء الأشخاص، ماذا تفكر في قرارة نفسك؟ سترغب بشدة في ركلهن. ألا يستحق هؤلاء الأشخاص أن يُركلوا؟ (بلى). بالنسبة لأشخاص مثل هؤلاء، حتى إذا كان ثمة عمل يجب إنجازه، فلا داعي لجعلهم يقومون به. إنهم يعملون ببطء شديد وهم غير بارعين! عندما ترون مثل هؤلاء الأشخاص، الذين يقومون بالأشياء بسرعة السلحفاة، هل تشعرون بالقلق؟ (نعم). إنهم يقولون: "أنا دقيق في عملي"! وأنا أقول: "ما فائدة دقتك؟ الآخرون ليسوا أقل دقة منك بكثير، لكنهم يقومون بعمل أكثر منك ويقومون به بشكل أفضل. هل يمكن لدقتك أن تحقق نتائج؟ هذا هو الأساس. إذا كنت دقيقًا في القيام بالأشياء وتحقق أيضًا الكفاءة ونتائج جيدة، فإن هذه الدقة لها قيمة. ولكن إذا كنت دقيقًا في القيام بالأشياء ولم تحقق في النهاية أي نتائج أو كفاءة، فهل هذا مفيد؟ إنه عديم الفائدة"! بعض الناس دقيقون للغاية في صنع الملابس، لكنهم لا يستطيعون أبدًا ضبط المقاسات. لا يستطيعون الحكم بدقة على ما إذا كانت الملابس ستناسب من صُممت له، ولا يستطيعون معرفة ما إذا كانت الأكمام طويلة جدًا أم قصيرة جدًا، أو ما إذا كانت الملابس ضيقة جدًا أم فضفاضة جدًا، ولا يعرفون العرض القياسي لإسورة الأكمام، ولا يعرفون ما إذا كان الياقة مناسبة. الملابس التي يصنعها هؤلاء الأشخاص لن تفي بالمعيار المطلوب بالتأكيد. إذا كان المرء دقيقًا ومتمسكًا بالمبادئ في آن واحد، فهذه حقًا ميزة إنسانية. ولكن إذا كان المرء دقيقًا فقط دون أن يكون لديه مبادئ، وغير قادر على استيعاب النقاط الأساسية، ودائمًا ما يثير ضجة بشأن أمور تافهة ويطيل التفكير فيها دون داعٍ، فهذا أمر مزعج. يعتبر معظم الناس كلمة "دقيق" مصطلحًا إيجابيًا بشكل عام، ولكن ليست كل حالات الدقة مزايا. هذا يعتمد على الموقف. بعض الناس دقيقون بشكل أعمى دون أي مبادئ. هذه ليست دقة بل كون المرء عُصابيًا وغير قادر على استيعاب النقاط الأساسية؛ وهو ما يشير إلى ضعف مستوى القدرات، وعدم القدرة على العثور على المهارة اللازمة للقيام بالأمور، وعدم القدرة على استيعاب المبادئ. لذا، في رأيي، على الرغم من أن الدقة كمظهر أو طريقة للقيام بالأشياء هي ميزة للإنسانية، فإنك تحتاج أيضًا إلى النظر إلى مستوى قدرات المرء. إذا لم يؤخذ مستوى القدرات في الاعتبار، فإن تبني موقف الدقة في القيام بالأمور هو أمر جيد برغم ذلك. إذا كان الشخص يتمتع بكل من مستوى القدرات والكفاءة في القيام بالأشياء، ويمكنه الالتزام بالمبادئ، وفوق ذلك كان دقيقًا، فإن هذه الدقة هي حقًا طبقة الزينة فوق الكعكة وميزة حقيقية للإنسانية.

لنتحدث عن مظهر آخر: حب التباهي. تحت أي نوع من المشكلات يندرج هذا؟ (الشخصيات الفاسدة). على سبيل المثال، بعض الناس يكتبون بسرعة كبيرة على لوحة المفاتيح. من أجل إعلام الآخرين بأنهم يتمتعون بنقطة القوة هذه، فإنهم يطرقون لوحة المفاتيح بصوت مرتفع للغاية عن قصد، وكأنهم يريدون أن يقولوا: "استمعوا إلى إيقاع كتابتي، وستعرفون مدى سرعتي في الكتابة!" وبعض الناس يكونون خريجي جامعات، لذا فهم معتادون على قول أشياء من قبيل: "عندما كنا في الجامعة"، و"أساتذة جامعتنا"، و"حرم جامعتنا"، وما إلى ذلك. ما نوع هذا المظهر؟ (التباهي). هذا ما يسمى بالتباهي. وبعض الناس يشترون سيارة جديدة ويخشون ألا يعرف الآخرون أنها من علامة تجارية مشهورة وحديثة. بعد أن يخرجوا من السيارة، لا يغادرون، بل تارةً ينظرون ليروا ما إذا كانت ثمة بصمات أصابع على النوافذ، وتارةً أخرى يتفقدون ما إذا كانت ثمة خدوش على طلاء السيارة. لماذا يظلون يتسكعون حول السيارة؟ فقط لكي يعرف الآخرون أن السيارة ملكهم. أي نوع من المظاهر هذا؟ (التباهي). وبعض الناس لديهم هواتف حديثة. ولكي يراها الآخرون، يظلون يتظاهرون بأنهم يجرون مكالمة حتى عندما تكون بطارية الهاتف قد نفدت. ماذا يُدعى هذا؟ (التباهي). لماذا يتباهون؟ أليس الغرور حاضرًا هنا؟ بعض الناس يرتدون معطفًا من فراء المنك، وحتى بعد دخولهم غرفة دافئة جدًا، لا يخلعونه. وعندما يسألهم أحدهم: "ألا تشعر بالحر؟" يجيبون: "كلا. أنا أرتدي معطفًا من فرو المنك؛ إنه دافئ جدًا!" إنهم يفترضون أن الآخرين لا يعرفون شيئًا عن الأمر! وعندما يخلعونه، يحرصون على إظهار العلامة التجارية، متباهين أمام الناس: "هذا المعطف ليس فقط من فراء المنك، بل هو أيضًا من العلامة التجارية كذا وكذا، وهي دار أزياء راقية. أنت حتى لا تعرفها!" إذا كان الآخرون لا يعرفونها، فما الذي تتباهى به؟ أليس هذا تباهيًا بلا فائدة؟ بل إن بعض الناس يتباهون أمامي قائلين: "أنت ترتدي سترة مبطنة بزغب البط؟ ينبغي أن ترتدي معطفًا من فراء المنك؛ إنه دافئ جدًا!" فأقول: "إنه دافئ، لكن ذلك المعطف ثقيل جدًا!" إنهم يرتدون معطفًا من فراء المنك ويتباهون حتى أمامي. أخبروني، أليس مثل هؤلاء الناس الذين يحبون التباهي سطحيين؟ من حيث إنسانيتهم، لديهم مشكلتان. الأولى هي أنهم سطحيون للغاية. عندما يتعلق الأمر بالممتلكات الخارجية والأشياء المادية مثل الطعام الذي يأكلونه، والملابس التي يرتدونها، والأغراض التي يستخدمونها، فإنهم يريدون التباهي بها جميعًا. إنهم لا يستطيعون كبح رغبتهم في التباهي ويريدون دائمًا عرض هذه الأشياء على الآخرين، ليُعلموا الآخرين أن الملابس التي يرتدونها والأشياء التي يستخدمونها كلها حديثة واستثنائية. وما المهم في أن يعرف الآخرون؟ حتى إذا رأى الآخرون ذلك ولم يُعجبوا بهم، فإنهم يظلون يتباهون به. أليس هذا تصرفًا سطحيًا؟ (بلى). إنهم سطحيون وصبيانيون؛ وهذه هي المشكلة الأخرى التي يعاني منها الأشخاص الذين يحبون التباهي. أخبروني، ما الذي يمكن أن يكسبوه من التباهي بهذه الطريقة؟ هل هو فقط لإبراز حضورهم؟ هل هذا ضروري؟ أليس هذا من قبيل المبالغة الزائدة؟ (بلى). في الثمانينيات والتسعينيات، إذا تآكل نعل الحذاء الجلدي لشخص ما بشكل غير متساوٍ، كان يثبت به رقاقة حديدية بمسامير، ما يجعله يصدر صوتًا عاليًا عند المشي. وكان بعض الناس يثبتون رقاقة حديدية بمسامير على أحذية جلدية جديدة قبل حتى ارتدائها، فقط ليُعلموا الآخرين أنهم اشتروا حذاءً جلديًا. كان هذا يمنحهم الثقة ويجعلهم يشعرون بالمتعة. كانوا يعتقدون أن: "جذب انتباه الآخرين أمر جيد. إنه يثبت أنني أتمتع بالجاذبية وأن وجودي له قيمة. لذا، لا بد أن أشارك الجميع مواضع تفوّقي، ونقاط قوتي، والأشياء الجيدة التي أمتلكها". هل هذه مشاركة حقًا؟ هذا ما يسمى التباهي. ألا يوجد الكثير من الناس في هذا العالم ممن يحبون التباهي؟ (بلى). جميع الناس يعتقدون أن هذا أمر طبيعي، أليس كذلك؟ لا أحد يزدري مثل هؤلاء الناس، ولا يرمقهم أحد بنظرة استغراب، لأن العالم مليء بمثل هؤلاء الأشخاص المهووسين بكل أنواع المتع المادية والمالية ومتع المكانة. لذا فإن هذا العالم يمجد هذه الأشياء. في بيت الله، مثل هؤلاء الناس يجعلون الآخرين يشعرون بالاشمئزاز والازدراء. لماذا؟ أولئك الذين يؤمنون بالله، منذ بدء إرسائهم للأساس وحتى فهمهم التدريجي للحق، وقيمة كونهم بشرًا ومعنى ذلك، يبدأ يقل اهتمامهم بالمتع المادية وبعض الأشياء السطحية في العالم. يتضاءل دافعهم الداخلي للسعي إلى الممتلكات الخارجية، وتتغير أهداف سعيهم واتجاهه، وتصبح احتياجات عالمهم الداخلي مختلفة. إنهم يكتسبون منظورًا مختلفًا للاحتياجات المادية، ويشعرون أن مثل هذه الأشياء كلها فارغة ولا يمكن أن ترضي احتياجات قلوبهم. لذلك، يقل ميلهم إلى التباهي والتفاخر بكل أنواع الأشياء. ما هي بعض الأشياء التي قد يتباهى بها المؤمنون بالله أو يتفاخرون بها على أقصى تقدير؟ قد يتفاخرون بأشياء مثل مهاراتهم أو نقاط قوتهم. على سبيل المثال، بعض الأشخاص الذين يحبون الغناء يريدون دائمًا أن يسمع الآخرون أصواتهم. يقولون: "اسمعوا جمال صوتي!" إنهم يخشون ألا يعرف الآخرون أنهم يجيدون الغناء، ويريدون باستمرار التباهي في هذا الصدد. باختصار، حب التباهي هو نقيصة إنسانية. إنه مظهر من مظاهر عدم النضج، والصبيانية، وضحالة الإنسانية. عندما يفهم الناس بعض الكلمات والتعاليم فحسب، ولا يكونون قد اكتسبوا الحق حقًا أو دخلوا في واقع الحق، من المرجح جدًا أن يظهروا عيب حب التباهي، وهذه نقيصة إنسانية ليس من السهل التغلب عليها. هذا لأن الأشياء التي يمكن للناس التباهي بها والتفاخر بها، قبل أن يكتسبوا الحق، تكون هي رأس مالهم وثقتهم بأنفسهم في عيش الحياة. أنت تثق في سلوكك الذاتي وحافزك في القيام بالأشياء لأنك تعتمد على أشياء مثل المظهر، أو الهيئة، أو نقاط القوة، أو مستوى التعليم، أو المؤهلات، أو المهارات المهنية للعيش. لذا فإن معظم الناس يظهرون عيب حب التباهي، بدرجات متفاوتة، وليس من السهل التغلب عليه، وليس من السهل التمرد عليه. عندما يفهم الناس الحق ويدخلون في واقع الحق، ويكون لديهم قامة معينة، ويقل اهتمامهم بالأمور غير المتعلقة بالحق، فإنهم يدركون أنه لا داعي للتباهي أو التفاخر، وأن هذه الأشياء لا تمثل امتلاك المرء للإنسانية، ولا أن الشخص لديه قامة؛ وبالطبع، وأكثر من ذلك، لا تمثل كون المرء قد خُلّص أو أنه قادر على الخضوع للحق ولله. لذا، بالنسبة إلى بعض الأشخاص الذين اعتادوا على حب التباهي، عندما يفهمون الحق ويدخلون في واقع الحق، تتلاشى هذه الرغبة تدريجيًا، ويتم التغلب على هذه النقيصة الإنسانية بلا وعي، وتختفي. خذ، على سبيل المثال، شخصًا يرتدي قميصًا باهظ الثمن قليلًا. عندما يتسخ قليلًا عن طريق الخطأ، يصبح قلقًا للغاية. يقول له شخص آخر: "لماذا تشعر بالقلق الشديد؟ ألن يكفي أن تغسله فحسب؟" فيرد قائلًا: "هل تعلم أن هذا القميص ثمنه 200 يوان؟" ويصر على ذكر السعر ليخبر الآخرين؛ وعندئذ فقط يشعر بالرضا. إذا كان هذا الشخص يفهم الحق، فيمكنه التعامل مع مثل هذه الأمور بشكل صحيح عندما يواجهها مرة أخرى. لن يذكر السعر، وعند هذه النقطة، سيُكبح غروره إلى حد ما. ألن يظهر هذا أن إنسانيته أصبحت أكثر نضجًا نسبيًا ولم تعد سطحية أو صبيانية؟ (بلى). بذلك سيتم التغلب على حبه للتباهي، هذا النقيصة في إنسانيته.

المظهر التالي هو ازدراء الفقراء ومحاباة الأغنياء. بعض الناس، عندما يرون شخصًا ثريًا، يبادرون على الفور إلى تملقه، قائلين أشياء من قبيل: "بشرتك رائعة. تبدو بمظهر حسن. أنت نبيل للغاية، حتى بصاقك قيمته تفوقنا نحن الفقراء!" عندما يتحدثون إلى الأغنياء وأصحاب المنزلة والمكانة، يكونون لطفاء للغاية. ولكن عندما يرون مزارعًا، فإنهم دائمًا ما يسخرون منه، وتقلل كلماتهم من شأنه بشكل مباشر أو غير مباشر. لديهم مواقف مختلفة تمامًا تجاه الفقراء والأغنياء. إنهم على استعداد لتلبية احتياجات الأغنياء، إلى حد أن يصبحوا عبيدًا لهم عن طيب خاطر. لكن مع الفقراء، الأمر مختلف؛ فعندما يواجه الفقراء صعوبات ويطلبون المساعدة، يتجاهلونهم. معاملتهم للأشخاص ذوي المنزلة المتدنية والمكانة الاجتماعية المنخفضة تختلف تمامًا عن معاملتهم لأولئك من أصحاب المكانة الاجتماعية العالية. هذا هو ازدراء الفقراء ومحاباة الأغنياء. ما نوع هذه المشكلة؟ (نقيصة إنسانية). هل هي نقيصة إنسانية؟ ما نوع هذه المشكلة في الإنسانية؟ (امتلاك خُلُق وضيع). إنها مشكلة تتعلق بالخُلُق في الإنسانية؛ امتلاك خُلُق وضيع. عندما يرون الأغنياء، يصبحون تابعين خاضعين، ويتصرفون بتذلل مفرط. وعندما يرون الفقراء، يريدون أن يتصرفوا كأنهم السادة. أي نوع من المخلوقات هم؟ إن معاملة الناس بهذه الطريقة تظهر أنهم ليس لديهم أي مبادئ! الفقراء ينقصهم القليل من المال وظروفهم المعيشية أسوأ قليلًا فحسب؛ فكيف أساءوا إليك؟ هل لدى الفقراء بالضرورة إنسانية سيئة؟ هل لدى الأغنياء بالضرورة إنسانية جيدة؟ هل الأشخاص الذين يزدرون الفقراء ويحابون الأغنياء يزنون الآخرين وينظرون إليهم بناءً على مبادئ الحق؟ من الواضح أن الإجابة هي لا. إنهم يعتقدون أن من لديه المال هو نبيل وعظيم، وأن الفقير وضيع ودنيء. هم يزنون الناس بمعيار المال. هل مثل هؤلاء الأشخاص صالحون؟ كيف هي إنسانيتهم؟ (إنسانيتهم سيئة). عندما يرون شخصًا غنيًا، يبتسمون ابتسامة متملقة؛ وعندما يرون شخصًا فقيرًا، يتجهمون على الفور؛ تتغير ملامح وجوههم بسرعة كبيرة! إنهم مستعدون حتى لحمل وعاء قضاء الحاجة لشخص غني، لكنهم غير مستعدين حتى لصب كوب من الماء لشخص فقير. أي نوع من المخلوقات هم؟ أليسوا ذوي خُلق وضيع؟ (بلى). هل من المناسب أن يكون مثل هؤلاء الأشخاص قادة؟ (كلا). لِمَ لا؟ بأي الطرق هم غير مناسبين لدور القادة؟ (ليس لديهم مبادئ في طريقة معاملتهم للناس، واختيارهم للناس واستخدامهم لهم لا يستند إلى مبادئ الحق بل إلى ما إذا كان الشخص يتمتع بمكانة اجتماعية ومال. إذا أصبحوا قادة، فسوف يرقّون أولئك الذين يتمتعون بالمكانة والمال. وإذا كان هؤلاء الأشخاص الذين يتم ترقيتهم أشرارًا، فإن الأشرار سيمسكون بزمام السلطة في الكنيسة، وسيكون ذلك كارثة). مثل هؤلاء الأشخاص غير مؤهلين ليكونوا قادة. من ناحية، هم ذوو خُلُق وضيع، وليس لديهم معيار للضمير فيما يفعلونه. ومن ناحية أخرى، إذا تم تعيينهم قادة، فسوف يحولون الكنيسة إلى ما يشبه المجتمع؛ الكنيسة التي يقودونها ستصبح جماعة اجتماعية. سوف يرقّون الأثرياء وأصحاب النفوذ، الذين يتمتعون بالمنزلة، والمكانة، والعلاقات، والذين يزدهرون في المجتمع، ويجعلون منهم قادة فرق ومشرفين، بينما يدوسون بأقدامهم أولئك المزارعين، والفقراء، وأولئك الذين لم يتلقوا تعليمًا جيدًا ولا يجيدون التحدث بكلمات لطيفة، ولكنهم يتمتعون بإنسانية جيدة، ولديهم مستوى قدرات، ويسعون إلى الحق، ولكنهم من ذوي المكانة الاجتماعية المتدنية. ألا يجعل هذا الكنيسة مثل المجتمع؟ ما الفارق الذي سيكون بينهما؟ في المجتمع، أليس الأثرياء وذوو المكانة هم من يمسكون بزمام السلطة؟ أليس أصحاب المنزلة، والعلاقات، والسلطة، والنفوذ هم من يستأثرون بالأضواء في جميع المستويات، والمجالات، والجماعات في المجتمع؟ لو أصبح بيت الله مثل المجتمع، فهل سيظل بيت الله؟ لن يعود بيت الله ولن يمكن تسميته كنيسة؛ بل سيصبح جماعة اجتماعية. هذه هي بالضبط عاقبة أن يصبح الأشخاص الذين يزدرون الفقراء ويحابون الأغنياء قادة. يصبح مثل هؤلاء الأشخاص خدامًا لأي شخص ذي مكانة. أخبروني، هل لدى الأشخاص الذين يتصرفون كخدام أي مبادئ؟ هل لديهم حدود في سلوكهم؟ (كلا). مثل هؤلاء الأشخاص ليس لديهم مبادئ أو حدود في سلوكهم. عندما يواجهون بيئة خطرة، يمكن أن يتحولوا إلى يهوذا. إذا سقطت بلادهم، فسيصبحون خونة. وإذا أصبحوا قادة في الحكومة، فسيصبحون خونة للوطن. هذا هو بالضبط نوع المخلوقات الذين هم عليه! لذا فإنهم غير مناسبين ليكونوا قادة. هذا لأنهم لن يقوموا بعمل حقيقي وسيؤذون الإخوة والأخوات، ويدوسون على كل الذين يسعون إلى الحق بصدق ولديهم إنسانية، بينما يرقّون أولئك الذين لديهم إنسانية شريرة، والذين يتمتعون بمكانة، والبارزين وذوي النفوذ في المجتمع؛ وهذا يتعارض بشكل مباشر مع مبادئ بيت الله في ترقية الناس. إذا حكم هؤلاء الناس وأمسكوا بزمام السلطة في بيت الله، فهل يمكن أن يسير عمل الكنيسة بسلاسة ودون عوائق؟ (كلا). سيُدمَّر عمل الكنيسة وشعب الله المختار على أيدي هؤلاء الأشخاص. سيتواطأ هؤلاء الأشخاص مع بعضهم البعض، ويستخدم بعضهم البعض، ويدعم بعضهم البعض. وسوف يُهمَّش الإخوة والأخوات الذين يسعون إلى الحق ويُقصَون؛ بل قد يتم تعيينهم جميعًا في المجموعات "ب" أو إخراجهم، ما يجعلهم بلا سبيل للنجاة. ألا يمكن أن يكون هذا هو الحال؟ (بلى). كيف تبدو العلاقات بين هؤلاء الأشخاص؟ عندما يجتمعون، يدعون بعضهم البعض بالأصدقاء، ويضعون أذرعهم حول بعضهم البعض، ويتفاخرون بتاريخهم المجيد في المجتمع، ويتحدثون عما يمكنهم فعله لبعضهم البعض، ثم يسألون عما يمكن للطرف الآخر أن يفعله لهم، ويستغلون بعضهم البعض. كيف يختلف هؤلاء الأشخاص عن الناس في المجتمع؟ عندما يكونون معًا، لا يأكلون كلمة الله ولا يشربونها، ولا يعقدون شركة عن الحق، ولا يعقدون شركة عن فهمهم الاختباري الشخصي، ولا يتحدثون عن معرفة أنفسهم، ولا يشرّحون شخصياتهم الفاسدة. وبدلًا من ذلك، يتحدثون فقط عن مدى سير الأمور معهم بنجاح في المجتمع، والأشياء التي فعلوها ووضعتهم في دائرة الضوء، وتاريخهم المجيد، والمسؤولين الذين تناولوا الطعام والشراب معهم، والمسؤولين الذين تملقوهم؛ كل ما يتحدثون عنه هو هذه الأشياء. هل هؤلاء الأشخاص مؤمنون بالله؟ إنهم يتنافسون مع بعضهم البعض على المكانة، والخلفية، والقدرات، والوسائل، بينما يتواطؤون مع بعضهم البعض ويستغلون بعضهم البعض؛ هكذا هي علاقاتهم. إذا كنت شخصًا عاديًا أو مزارعًا لا يستطيع أن يفعل شيئًا لهم، فإنهم يرونك عديم القيمة، شخصًا لا يستحق أن يلاحظوه على الإطلاق، ويتم تنحيتك جانبًا. ما الذي يتحدثون عنه عندما يكونون معًا؟ يناقشون أي علامة تجارية للملابس طرحت منتجًا جديدًا، وأي سيارة جديدة دُشِنَت، ومن اشترى ماسة تزن عدة قيراطات، ومن بيعت ممتلكاته في مزاد، ومن انخفضت أسهمه أو ارتفعت، ومن طُرحت شركته للاكتتاب العام، ومن تزلف إلى المسؤولين الحكوميين، ومن تواطأ مع أي عصابة، ومن قدّم كم من الهدايا وأنفق كم من المال لإنجاز شيء ما؛ كلها أمور من هذا القبيل. أخبروني، أليس هذا مثيرًا للاشمئزاز؟ إذا كانوا يتحدثون دائمًا عن هذه الأشياء في الكنيسة، ألن يحدث اضطراب في حياة الكنيسة وعملها ويتعرضان للدمار بسببهم؟ أخبروني، هل يمكن اختيار مثل هؤلاء الأشخاص قادة؟ (كلا). إنهم انتهازيون. ما إن تكتشفوا مثل هؤلاء الأشخاص في الكنيسة، ينبغي أن تكشفوهم وتصفّوهم؛ بيت الله لا يُبقي على مثل هؤلاء الأشخاص. الانتهازيون في بيت الله موجودون فقط لتدبر أمورهم والتحايل لنيل البركات. إنهم لا يقبلون الحق على الإطلاق ولا يقبلون أي أمور إيجابية. علاوة على ذلك، يقوم هؤلاء الأشخاص بواجبهم دون أي إخلاص؛ فهم لا يريدون بذل أي جهد على الإطلاق ويريدون فقط ربح المنافع. فإذا لم توجد منافع، فلن يقوموا بأي شيء. وفي حين يركز الإخوة والأخوات على القيام بواجباتهم والعمل بجد، فإنهم يهملون واجباتهم ويشغلون أنفسهم بأمور شخصية، بل وينغمسون في الأكل، والشرب، والمرح. وهم أيضًا غالبًا ما يتصفحون الإنترنت ويقضون الكثير من الوقت في البحث عن الأشياء التي يحبونها أو يرغبون فيها بشدة، مثل الموضة، والجمال، وتصفيف الشعر، والمنتجات الصحية الحديثة. أينما ذهبوا، يتبخترون ويخدعون الآخرين؛ يبحثون عن أشخاص من نفس نوعهم، وعندما يجدون من يشبههم، ينسجمون معه على الفور. لا يمكنهم الانسجام مع الإخوة والأخوات الحقيقيين، وهم غير ملائمين في الكنيسة وليسوا بشرًا. عندما ترون مثل هؤلاء الأشخاص، يجب أن تبتعدوا عنهم. علاوة على ذلك، إذا كان معظم الناس أو قادتكم ليس لديهم تمييز وما زالوا يعتبرونهم إخوة أو أخوات مؤمنين حقًا، فيجب عليكم أن تتقدموا لفضحهم وتصفيتهم. هل تفهمون الآن؟ لماذا يجب تصفية مثل هؤلاء الناس؟ (لأن مثل هؤلاء الناس يسببون اضطرابات في الكنيسة بسهولة، ويضفون جوًا سلبيًا، ويمكن أن يؤثروا في الآخرين في قيامهم بواجبهم وسعيهم إلى الحق). بالضبط، إنهم يعكرون جو الكنيسة. إنهم أنفسهم لا يسعون إلى الحق ويؤثرون أيضًا في الآخرين، ويعوقونهم. هم يطلبون أجرًا قدره عشرة دولارات مقابل عمل يستحق دولارًا واحدًا. إن استخدام مثل هؤلاء الأشخاص لا يعود بفائدة تُذكَر حتى مقارنة بتربية كلب. يمكن للكلب على الأقل أن يحرس المنزل ويكون مخلصًا لمالكه! إنه لا يقوم بحركات مشبوهة وراء الكواليس، ولا داعي للقلق من أن يسبب متاعب في المستقبل. ماذا ستكون العواقب إذا سمحت الكنيسة بوجود أشخاص يزدرون الفقراء ويحابون الأغنياء؟ هل يمكن أن يساعدوا شعب الله المختار؟ هل يمكن أن يكونوا مفيدين للآخرين؟ (كلا). ما إن يكشف الأخرون أمرهم ويدركوا حقيقتهم، فينبغي تصفيتهم. إذا سُمح لهم بالبقاء، فلن يفعلوا سوى إحداث العرقلة والإزعاج، وإثارة المتاعب، وجلب الكوارث على الكنيسة. إذا انتظرت حتى يتسببوا في كارثة كبرى، وقمت بتنظيف الفوضى بعد ذلك فحسب، فسيكون ذلك أمرًا شاقًا للغاية. نحن لا نريد المتاعب؛ نفضل أن نجنب أنفسنا القلق. ثمة الكثير من المهام والواجبات التي ينبغي على الناس القيام بها؛ فلا تجلبوا هذه المتاعب على أنفسكم.

ثمة نوع آخر من الأشخاص: أولئك الذين يحبون محاباة أصحاب السلطة. هل الأشخاص الذين يحبون محاباة أصحاب السلطة صالحون أم سيئون؟ (إنهم سيئون). فيمَ هم سيئون؟ هذا النوع من الناس متكبرون للغاية. عندما يرون شخصًا ذا مكانة، يبذلون قصارى جهدهم باستمرار لمحاباته؛ يبادرون بالتحدث معه والانفتاح معه، ويقدّمون له الطعام، ويغسلون ملابسه، ويعنون بنظافة المكان من حوله. لا يوجد شيء ليسوا على استعداد لفعله. إذا لم تكن تتمتع بمكانة، فإنهم يتظاهرون بعدم رؤيتك، وإذا بادرت بالتواصل معهم، فعندما يرونك، يتغير تعبير وجههم على الفور إلى تعبير حزين. هل هؤلاء الأشخاص صالحون؟ تحت أي جانب تندرج هذه المشكلة؟ (هذا النوع من الأشخاص ذوو خُلُق وضيع وإنسانية ضعيفة). إن إنسانيتهم سيئة وخُلُقهم وضيع. إلى أي مدى إنسانيتهم سيئة؟ (ليس لديهم استقامة أو كرامة). هل الأشخاص الذين بنشاط أصحاب السلطة يحابون أشخاص صالحون؟ (كلا). إذًا، أي نوع من الأشخاص هم؟ ما هو خُلُق الأشخاص الذين يحبون محاباة أصحاب السلطة؟ لديهم وجهان مختلفان عند التعامل مع الشخص نفسه. إنهم لا يخشون أن يدرك الآخرون حقيقتهم، ويدعون حتى هذين الجانبين من أنفسهم يظهران بحرية. هل لدى هؤلاء الأشخاص أي حسّ بالاستقامة أو الحياء؟ (كلا). هل يمكن تصنيف هؤلاء الأشخاص الذين ليس لديهم حسّ بالاستقامة أو الحياء على أنهم أشخاص أشرار؟ (نعم). لماذا يمكن تصنيفهم على أنهم أشخاص أشرار؟ لديهم وجهان مختلفان في طريقة تعاملهم مع الآخرين. دعونا نحلل السبب الجذري لهذين الوجهين المختلفين. هؤلاء الأشخاص يحبون المكانة بشدة، ويحبون الأشخاص الذين يتمتعون بالمنزلة والسلطة. عندما يرون أشخاصًا ذوي مكانة، تملأ وجوههم الابتسامات، ويظهرون طاعة تامة؛ يتزلفون إليهم ويحابونهم بلا أي ضمير، ويطرون عليهم دون حياء. وبغض النظر عما إذا كان هدفهم هو التودد إلى هؤلاء الأشخاص، أو إذا كان لديهم دافع خفي هو الرغبة في نيل التقدير والترقية، فإن موقفهم تجاه الآخرين يمثل إشكالية وينتهك مبادئ الحق. لماذا إذًا يتبنون هذا النوع من المواقف تجاه الأشخاص ذوي المكانة؟ (من أجل مصالحهم الخاصة). وهذا يثبت أنهم يحبون المكانة بشدة. هم أنفسهم يفتقرون إلى القدرة، أو لا يمتلكون المؤهلات، أو الشروط، أو الفرص لنيل المكانة. لكن من خلال محاباة ذوي المكانة والتقرب منهم، يتمكنون من إشباع رغبتهم في المكانة. لذلك يمكنهم محاباة الآخرين والإطراء عليهم بلا أي ضمير أو حياء. إن خُلُقهم وضيع للغاية. لا يهتمون بنوع الشخص ذي المكانة، ولا يميِّزون ما إذا كان هذا الشخص ذا إنسانية جيدة أم سيئة، أو ما إذا كان شريرًا. ما دام هذا الشخص ذو مكانة أو مال، فحتى إذا كان شريرًا، فسيظلون يحابونه. أليسوا عديمي المبادئ تمامًا؟ (بلى، هم كذلك). بالنسبة إليهم، كل ما يقوله الأشخاص ذوو المكانة صحيح وجيد، وكل طريقة يتحدثون بها مقبولة. ما دام الشخص يتمتع بمكانة، فإنهم يحسنون معاملته. إنهم يفتقرون تمامًا إلى المبادئ ويحسنون معاملة هذا الشخص بشكل مبالغ فيه. إنهم حقًا لا يمتلكون أي حس بالاستقامة أو الحياء. لا يهتمون بكيفية نظر الآخرين إليهم أو تقييمهم لهم. ليس مهمًا بالنسبة لهم ما يعتقده الآخرون عنهم. إنهم يفكرون في قرارة أنفسهم: "أنا فقط أحب الأشخاص ذوي المكانة. أريد فقط أن أكون لطيفًا معهم. ما العيب في أن يكون المرء ذو مكانة؟ أنتم يا من لا مكانة لكم لا تستحقون طيبتي"! الأشخاص من هذا النوع ليس لديهم مبادئ أو كرامة. إنهم لا يكترثون لكيفية نظر الآخرين إليهم، ولا لكيفية تقييم الله لهم. هؤلاء أشخاص ذوو خُلُق وضيع. وبتصرفهم بهذه الطريقة، لا يشعر ضميرهم بأي شيء، ولا يمتلك عقلهم أي معيار للحكم. ليس لديهم أي معايير دنيا، ويتّسم سلوكهم بضعف الشخصية. عندما يلتقون بشخص ذي مكانة، ينكمشون على الفور ويتذلّلون ويصبحون كالعبيد، متخذين هيئة التابعين الخاضعين. كل من لديه مكانة يصبح سيدهم. هل يتمتع هؤلاء الأشخاص بالاستقامة أو الكرامة؟ (كلا). إنهم قادرون حتى على الانخراط في أكثر أشكال الإطراء إثارة للاشمئزاز تجاه الأشخاص ذوي المكانة، ويجترئون على القيام بذلك أمام أي عدد من الناس. لا يكترثون بآراء الآخرين أو كيف ينظرون إليهم، ويهدفون فقط إلى إرضاء رغباتهم الخاصة. هكذا يتصرفون تجاه الأشخاص ذوي المكانة. ولكن ماذا يحدث عندما يفقد شخص ما مكانته؟ عندئذ يقلبون وجوههم. كيف يعاملون هذا الشخص حينئذٍ؟ (يبدأون على الفور في تجاهله). تسوّد وجوههم على الفور، ويصبح موقفهم مختلفًا تمامًا: "لقد فقدت مكانتك، وما زلت تريدني أن أعاملك بلطف؟ يمكنك أن تحلم"! إذا طلب منهم شخص فقد مكانته أن يصبوا له كوبًا من الماء، يتجاهلونه. وإذا طلب منهم أن يمدوا له يد العون، يتجاهلونه. وإذا أراد أن يتحدث معهم حديثًا صادقًا من القلب، يقولون: "هل أنت جدير بذلك؟ هل لديك المؤهلات للتحدث معي؟ من تظن نفسك؟" كم هي خبيثة شخصيتهم! هل عدم امتلاك مكانة جريمة؟ هل يتغير الشخص بمجرد عزله من منصبه الرسمي؟ ألا يظل هو الشخص نفسه؟ لماذا أصبح الآن غير جدير بالتحدث مع مثل هؤلاء الأشخاص؟ لماذا لا يستطيع هؤلاء الأشخاص مساعدته؟ حتى إذا كان ثمة حيوان في محنة ويحتاج إلى مساعدة بشرية، فلا يزال ينبغي على الناس – بدافع حس الضمير – أن يساعدوه، ويعتنوا به بلطف، ويهتموا به؛ فما بالك إذا كان إنسانًا؟ ومع ذلك، فهم يفتقرون حتى إلى هذا القدر الضئيل من الطيبة البشرية. وإضافة إلى هذه المظاهر، يتمادى بعض الناس أكثر من ذلك. يفكرون في قرارة أنفسهم: "كنت أحسن معاملتك من قبل لأنك كنت تتمتع بمكانة. والآن بعد أن فقدت مكانتك، ما زلت تتوقع مني أن أحترمك وأسمح لك بالحفاظ على ماء وجهك، وأتجنب وضعك في أوضاع محرجة أثناء الأحاديث، وأطيع أوامرك كما في السابق؟ مستحيل! ينبغي أن تكون ممتنًا لأنني لا أدوس عليك!" أي نوع من المخلوقات هم بالضبط؟ عندما يكون شخص ما في مأزق، لا يتجاهلونه فحسب، بل يدوسون عليه من وراء ظهره، ويبحثون عن فرص للتنمر عليه وقمعه. أي نوع من الأشخاص هم؟ (إنهم أشخاص أشرار). يظهر وجههم الحقيقي كأشخاص أشرار بهذه الطريقة، أليس كذلك؟ إنهم يتصرفون تجاه الأشخاص ذوي المكانة كأتباع خاضعين، ويتحرون السلوك اللائق بدقة، ويحيونهم بابتسامات. إنهم بارعون في مجاراة الآخرين بتملق. إذا قال أحد المسؤولين إن البطاطس يمكن زراعتها على القمر، فسوف يوافقونهم الرأي قائلين: "إن البطاطس المزروعة على القمر لذيذة حقًا!" ولكن عندما يفقد هذا المسؤول مكانته، يتغير موقفهم تمامًا. بغض النظر عما يقوله الآن هذا المسؤول السابق، حتى إذا كان صحيحًا، فلن يستمعوا إليه. حتى إذا كان هذا المسؤول السابق لديه فهم حقيقي، فإنهم يتجاهلونه ويرفضون قبول ما يقوله، ويجدونه مُنفرًا فحسب. في قلوبهم، يفكرون: "أنت لا تتمتع بأي مكانة، لذا فليس لما تقوله أي وزن. حتى إذا كان ما تقوله صحيحًا، فما الفائدة منه؟ حتى إذا كنت تمتلك واقع الحق، ما زلت لا أحبك. أنا أستمتع فقط بالدوس على الأشخاص الذين لا يمتلكون مكانة؛ إذا لم أدس عليهم، فهي فرصة ضائعة!" أي نوع من المخلوقات هم؟ إذا لم تكن ذو مكانة، فهم يجدونك مُنفرًا. مهما أحسنت معاملتهم، فهذا لا فائدة منه. ومهما حرصت على عدم إبداء مصلحتك على حساب الآخرين وعاملتهم وفقًا للمبادئ، فهذا لا يمكن أن يغير موقفهم تجاهك. هل لدى مثل هؤلاء الأشخاص إنسانية؟ (كلا). ما هو مظهر افتقارهم للإنسانية؟ أليس هو الشراسة؟ (بلى). إن شخصية الناس الذين يحبون محاباة أصحاب السلطة شديدة الشراسة، وأنا ببساطة أجد مثل هؤلاء الأشخاص مثيرين للاشمئزاز. في أعين مثل هؤلاء الأشخاص، عندما تكون ذا مكانة، فإن عيوبك ونقائصك يُنظر إليها على أنها مزايا ونقاط قوة. ولكن عندما لا تكون ذا مكانة، فإن نقاط قوتك ومزاياك يُنظر إليها على أنها عيوب ونقائص. لا شيء مما تقوله له أي وزن، ويجدون كل شيء فيك مُنفرًا. هم يريدون أن يتنمروا عليك دائمًا، وأن يدوسوا عليك، ويقمعوك. إن لديهم شخصية شرسة، أليس كذلك؟ (بلى). إنهم يتنمرون على من لا يملكون مكانة كما يحلو لهم. إنهم يشعرون أن عدم التنمر على الأشخاص الودعاء خطيئة. وحتى إذا لم تستفزهم، فسوف يبحثون عن أخطائك بنشاط، ويتنمرون عليك، ويدوسون عليك، وينظرون إليك بازدراء شديد. كأن عدم امتلاك مكانة هو خطيئة تجعلك غير جدير بالعيش أو التواجد في حضرتهم؛ كأنك جلبت المتاعب على نفسك وتستحق ما نزل بك من سوء إذا لم تكن لديك مكانة. أي نوع من المخلوقات هم؟ هل ينبغي السماح لمثل هؤلاء الناس بالبقاء في الكنيسة؟ (كلا). هل يمكن اختيار الأشخاص المولعين بشدة بمحاباة أصحاب السلطة ليكونوا قادة؟ (كلا). لِمَ لا؟ هذه هي الطريقة التي يتصرفون بها تجاه الأشخاص ذوي المكانة؛ فإذا اكتسبوا هم أنفسهم مكانة، ألن يصبحوا متسلطين، وينصّبون أنفسهم سادة مطلقين؟ سيكون ذلك كارثيًا! سوف يستهينون بترتيبات عمل بيت الله، ومراسيم الكنيسة الإدارية، واقتراحات الإخوة والأخوات، بل وسيقمعون حتى أولئك الذين لا يتمتعون بمكانة بغض النظر عما يقولونه أو يفعلونه. ستؤول الكنيسة إلى الخراب على أيديهم. مثل هؤلاء الأشخاص لديهم رغبة شديدة في السلطة، وما إن ينالوا ما يريدون حتى تكون العواقب لا يمكن تصورها. الأشخاص الذين يحابون أصحاب السلطة هم أشخاص شرسون للغاية وذوو خُلُق وضيع للغاية. ما هي السمات الرئيسية لشخصيتهم الفاسدة؟ (الشراسة). الخبث، والشراسة، والنفور من الحق. ما هو خبيث على وجه الخصوص هو كيف يستخدمون وجهين مختلفين تمامًا في التعامل مع الشخص نفسه، ويتغيرون بسرعة شديدة. أليس هذا خبثًا؟ (بلى). حتى إذا لم يستفزهم الأشخاص الذين لا يتمتعون بمكانة، فإنهم سيبادرون بمهاجمتهم، والتنمر عليهم، والدوس عليهم. أليست هذه شراسة؟ (بلى). بغض النظر عما إذا كان الشخص الآخر يتمتع بمكانة أم لا، فإنهم لا يستطيعون التصرف وفقًا للمبادئ أو معاملته بإنصاف. عندما تقول لهم: "في بيت الله، السلطة للحق، والناس يعاملون بإنصاف"، هل يقبلون ذلك؟ (كلا). يدخل الكلام من أذن ويخرج من الأخرى، ويفكرون: "أي إنصاف؟ الناس إما رفيعي الشأن أو وضعاء، إما نبلاء أو دنيئين. أصحاب المكانة نبلاء؛ أما من لا يتمتعون بمكانة فهم قمامة لا قيمة لها!" هذا هو منطقهم ومبدأهم في النظر إلى الناس ومعاملتهم. إنهم لا يقبلون مبادئ الحق وما زالوا يتكلمون بمنطقهم الملتوي. أليسوا نافرين من الحق؟ (بلى). إنهم يتعاملون مع المكانة والسلطة باستخدام منطقهم الخاص ومبادئهم الخاصة في التعاملات الدنيوية، ومنظوراتهم الخاصة للتعاملات الدنيوية، ويستخدمون مبادئهم وأساليبهم الخاصة في التعاملات الدنيوية لمعالجة هذه الأمور، بدلًا من متطلبات بيت الله ومبادئه في كيفية معاملة الناس. أليس هذا عدم قبول للحق، ومعارضة صريحة للحق؟ إنهم يفكرون في قلوبهم: "إذا كنت تتمتع بالمكانة، فأنت السيد في قلبي". الله والحق لا مكان لهما في قلوبهم. أي نوع من الشخصية هذه؟ كون المرء متسلطًا للغاية وعنيدًا بشكل أحمق؛ أليس هذا عدم قبول للحق؟ أليس هذا نفورًا من الحق؟ (بلى). هذا هو بالضبط نوع هذه الشخصية. من حيث إنسانيتهم وحدها، فإن مثل هؤلاء الأشخاص ذوو خُلُق وضيع، ومثيرون للاشمئزاز كليًا، ولا يستحقون مخالطتهم. ولكن من حيث شخصيتهم، فإن الأمر لا يقتصر على ما إذا كانوا يستحقون مخالطتهم أم لا. هؤلاء الأشخاص لديهم شخصيات شرسة وخبيثة، وهم ليسوا مستهدفين بالخلاص. سوف يعاقبون جميعًا ويموتون؛ فأعمالهم ترقى إلى مرتبة جريمة تستحق الموت. هؤلاء الأشخاص يحابون بشكل أعمى أولئك من أصحاب السلطة ويظهرون سلوكًا خانعًا كالكلاب المدللة، وهو أمر مثير للاشمئزاز. في منصب قادة الكنيسة، يمثل هؤلاء الأشخاص خطرًا. إذا اخترتم مثل هؤلاء الأشخاص قادةً للكنيسة، فستواجهون كارثة. بعض قادة المناطق، لغبائهم وعدم قدرتهم على إدراك حقيقة الناس، يختارون حتى هذا النوع من الأشخاص كمرشحين لقيادة الكنيسة، ما يؤدي إلى خداع الإخوة والأخوات في الكنيسة. الأشخاص من هذا النوع، الذين يجيدون تملق الآخرين، ومحاباة أصحاب السلطة، والذين يبدون ظاهريًا متحمسين للغاية ويطيعون كل كلمة يقولها القادة، يتم اختيارهم بسهولة كمرشحين. هذا لأن بعض القادة والعاملين يحبون أولئك الذين يتملقونهم، والخانعين لهم، ولا يستطيعون إدراك العواقب التي سيجلبها هذا النوع من الأشخاص المنافقين إلى الكنيسة ما إن يصبحوا قادة. في كثير من الأحيان، ما إن يتم اختيار هؤلاء الأشخاص ويكتسبون مكانة حتى يظهر جانبهم الحقود على الفور ويبدأون في إزعاج الكنيسة. يندم القادة الذين اختاروهم عندما يرون أن الأشخاص الذين اختاروهم أشخاص أشرار، لكنهم لا يستطيعون إصلاح العواقب التي جلبتها أفعالهم على الكنيسة. هذا كله نتيجة لامتلاك القادة والعاملين شخصيات فاسدة وتصرفهم دون مبادئ. أولئك الذين يبجلون المكانة والسلطة ليسوا أشخاصًا يحبون الحق. إنهم يحابون أي شخص ذي مكانة، ويبتسمون ابتسامة متملقة كلما رأوا القادة والعاملين. بعض القادة لا يستطيعون مقاومة هذا الإغراء؛ فيشعرون بسعادة غامرة عندما يرون الناس يبتسمون ابتسامة متملقة ويريدون ترقيتهم للتباهي بقدراتهم الخاصة. في الواقع، عندما يتملقهم هؤلاء الأشخاص ويبتسمون لهم ابتسامة متملقة، يكون لديهم دوافع خبيثة، لكن هؤلاء القادة يعتقدون أن هؤلاء الأشخاص صالحون حقًا. وما إن يصبح هؤلاء الأشخاص قادة، لا يخضعون لأحد، ويتجاهلون القادة الذين رقوهم أنفسهم. عندئذ فقط يدرك هؤلاء القادة أن هؤلاء الأشخاص ليسوا صالحين، وأنهم رقّوا الأشخاص الخطأ. في مثل هذا الوضع، ما الذي ينبغي فعله؟ ألا ينبغي معالجة هذا الوضع؟ (بلى). كيف ينبغي معالجته؟ (ينبغي فضح هؤلاء الأشخاص على الفور ثم إعفاؤهم). هؤلاء الأشخاص لا يستطيعون القيام بعمل حقيقي؛ إنهم مجرد أشخاص مشوشين لا يعرفون سوى المحاباة والتملق لأصحاب السلطة. ينبغي للقادة إعفاؤهم على الفور، والندم على أنهم كانوا في ذلك الوقت عميان الأعين والقلوب وغير قادرين على تمييز الناس، باختيارهم الأشخاص الخطأ. الآن، لا يزال ثمة وقت لعلاج الوضع على الفور. هل أنتم الآن قادرون على إدراك حقيقة هؤلاء الأشخاص الذين يحابون أصحاب السلطة؟ (نعم). مثل هؤلاء الأشخاص لا فائدة ترجى منهم.

فيما يلي، لنتحدث عن المظاهر التي تنطوي على حالات فطرية. امتلاك ذاكرة استثنائية؛ تحت أي جانب يندرج هذا المظهر؟ (الحالات الفطرية). امتلاك ذاكرة قوية للغاية، وتذكر الأشياء بدقة، وحفظ المقالات، ومقاطع من كلام الله، والترانيم، أو أحد ترتيبات العمل بشكل واضح ودقيق للغاية؛ تحت أي جانب يندرج هذا؟ (مستوى القدرات الجيد؛ حالة فطرية). هذه حالة فطرية. أما بالنسبة إلى الجانب المحدد من الحالات الفطرية الذي يندرج هذا تحته، فأعتقد أنه لا ينبغي أن يندرج تحت مستوى القدرات. إذا كان الأمر مجرد امتلاك ذاكرة قوية، والقدرة على تذكر الأشياء، والتذكر كثيرًا، والتذكر بدقة، وتذكر الأشياء بحزم، فإن هذا يندرج على أقصى تقدير تحت فئة نقاط القوة، والملكات، والقدرات الفطرية. أما بالنسبة إلى ما إذا كان مستوى قدرات شخص ما جيدًا أم لا، فهذا يعتمد على مدى قدرته على الاستيعاب. إذا كان لدى شخص ما ذاكرة قوية بشكل استثنائي، وقادر على حفظ مقطع من كلمات ترنيمة، أو جزء من المعارف والتعاليم، أو مهارة مهنية بشكل جيد للغاية، وبسرعة كبيرة، وبثبات كبير، ولكن ما يحفظه هو مجرد معارف تلقينية جامدة، لا تنطوي على مبادئ الحق ولا يمكن تطبيقها أو تنفيذها في الحياة الواقعية أو العمل – إذا كان لديه ذاكرة قوية فحسب – فإن هذا يعد مجرد نقطة قوة وقدرة ضمن حالاته الفطرية، ولا يرقى إلى المستوى الذي ينطوي على مستوى قدراته. كما ناقشنا سابقًا، ما هو مستوى القدرات؟ (الكفاءة والفعالية في القيام بالأشياء). إذا كنت تملك ذاكرة قوية ومستوى قدرات جيد أيضًا، فما نوع المظاهر والسمات التي ينبغي أن تمتلكها؟ فيما يتعلق بالأشياء التي تسمعها، وبناءً على قدرتك على التذكر بدقة، أن تكون أيضًا قادرًا على استيعاب النقاط الرئيسية، واستخلاص المبادئ، وتحديد طريق للممارسة وخطة للتنفيذ، ومن ثم تكون قادرًا على تطبيقها فعليًا في الحياة الواقعية والعمل، والقيام بالأشياء بكفاءة وفعالية. هذا يعني أن كلمات الله ومبادئ الحق التي حفظتها لا تبقى على المستوى النظري، بل تُنفذ في أداء واجبك وتصبح واقع الحق الخاص بك، وتؤتي ثمارها في العمل الذي يمكن للناس رؤيته وتحسين كفاءة العمل. هذا ليس فقط امتلاك ذاكرة قوية، بل امتلاك مستوى قدرات جيد أيضًا. إن امتلاك ذاكرة قوية لا يعادل امتلاك مستوى قدرات جيد. بل إن امتلاك القدرة على الاستيعاب، والقدرة على طلب الحق والتوصل إلى مبادئ ممارسة الحق عندما تواجهك الأمور، وتنفيذ العمل دون انحراف والقيام بذلك بدقة، وبسرعة، وبكفاءة؛ فهذا فقط ما يعني امتلاك مستوى قدرات جيد. مستوى القدرات الجيد لا يعني فهم بعض التعاليم ثم القدرة على سرد الكثير منها. بل هو يتعلق بفهم بعض مبادئ الحق واستيعابها، ومن ثم القدرة على تطبيقها بمرونة في عملك وواجبك، وجعلها جزءًا من حياتك الواقعية، وتحويلها من نظرية إلى واقع، ما يسمح لمبادئ الحق أن تحدث تأثيرًا على الناس وتحقق نتائج في الناس، وتجلب لهم المنافع والمزايا. هذا هو معنى أن تمتلك مستوى قدرات. فإذا علقت عند مستوى فهم الكلمات والتعاليم وكنت لا تستطيع تنفيذ العمل، ولا تستطيع التوصل إلى المبادئ أو الوسائل؛ أي إذا ظل هذا الجانب من مبادئ الحق مجرد نظرية بالنسبة إليك، ولم يكن لديك طريقة، ولا وسيلة، ولا مسار لتحويله إلى واقع؛ فهذا هو ما يعنيه عدم امتلاك مستوى قدرات أو امتلاك مستوى قدرات ضعيف. مهما كانت ذاكرتك قوية، حتى إذا كانت تفوق ذاكرة الناس العاديين لدرجة أنها تكاد تكون قدرة استثنائية، فهذا لا يعني أنك تتمتع بمستوى قدرات جيد. ما المقصود بمستوى القدرات الجيد؟ كيف يقاس مستوى القدرات؟ (يُقاس بما إذا كان المرء يستطيع فهم مبادئ العمل وتنفيذ تلك المبادئ بشكل صحيح لتحقيق النتائج). إنه يُقاس بالكفاءة والفعالية، أليس كذلك؟ (بلى). يستطيع بعض الناس تذكر ترتيبات العمل بسرعة ودقة، كما يستطيعون فهمها نظريًا. ولكن عندما يتعلق الأمر بالتنفيذ، إذا سأل أحدهم: "كيف ينبغي القيام بهذا العمل؟ هل لديكم أفكار، أو خطط، أو خطوات؟" فإنهم يجيبون: "كلا، لا أعرف كيفية القيام به". هذا ليس امتلاكًا لمستوى القدرات. على أقصى تقدير، هذا مجرد نقطة قوة في مجال ما. أتذكر أننا عندما عقدنا شركة عن هذا الموضوع للمرة الأولى، ناقشنا هذه المشكلة. ربما تكونوا قد نسيتم، وهذه المرة قمتم مرة أخرى بتصنيف الذاكرة الاستثنائية تحت فئة مستوى القدرات. إن إساءة فهم نقاط القوة والملكات لدى الشخص دائمًا، وتصنيف نقطة قوة معينة أو ملكة معينة تحت فئة مستوى القدرات الجيد دائمًا، هو خطأ فادح. إذا حُلَّت هذه المشكلة وفهمتم ما هي نقطة القوة، وما هي الملكة أو القدرة، وما هو مستوى القدرات الحقيقي، فسيكون ذلك مفيدًا لتمييز الأشخاص ولنمو حياتكم. على أقل تقدير، يمكن أن يساعدكم ذلك في كبح جماح شخصيتكم المتغطرسة بعض الشيء، حتى لا تعتقدوا خطأً أنكم تتمتعون بمستوى قدرات ممتاز لمجرد أنكم تجيدون الغناء أو الرقص. هل لا يزال بإمكانكم تقييم هذا الأمر بهذه الطريقة الآن؟ (كلا). إذًا، ما الذي يحتاج الأشخاص الذين يجيدون الغناء إلى امتلاكه مستوى قدرات جيد؟ (يحتاجون إلى امتلاك القدرة على الاستيعاب، ومعرفة طريقة الغناء التي تتماشى مع المبادئ، وكذلك امتلاك البصيرة النافذة). البصيرة النافذة أمر بالغ الأهمية. كما ترى، كل هؤلاء الأشخاص يعرفون بعض النظريات الموسيقية، لكن تأثير غنائهم يتفاوت من شخص لآخر. بعض الأشخاص يمكنهم تلمس طريق للغناء وطلبه. إنهم يستمعون إلى أغانٍ مختلفة، وألحان مختلفة، وأساليب غناء مختلفة من أشخاص مختلفين، ويستمعون إلى تقنيات الغناء المؤثرة والممتعة. يكتشفون شعورًا معينًا من خلال هذه العملية، ثم يواصلون الاستكشاف والتدريب بناءً على ذلك الشعور. وبعد مرور بعض الوقت، يشعرون أن غناءهم قد تحسن، وأن الآخرين يرغبون في الاستماع إليه. وبالتدريج، يقارنون ذلك بالنظريات ويتأكدون من أن هذا الطريق للممارسة صحيح. إنهم قادرون على اكتشاف طريق الممارسة لتغيير طريقة غنائهم وتصحيح أساليب غنائهم الخاطئة السابقة. ويمكنهم بعد ذلك تنفيذ العناصر الجيدة، والصحيحة، والإيجابية التي توصلوا إليها وتطبيقها في غنائهم. يمكنهم إدراك ما الطريقة الصحيحة للغناء وما الطريقة الخاطئة، وما الطريقة التي تولد شعورًا جيدًا وما الطريقة التي تولد شعورًا سيئًا. هذا هو ما يعنيه امتلاك مستوى قدرات جيد. إذا كان لديهم معرفة نظرية فقط ولكنهم لا يستطيعون دمج النظرية في غنائهم الفعلي، وكان فهمهم مُحرّفًا، فإن مستوى قدراتهم ليس جيدًا. انظر إلى بعض الأشخاص الذين يغنون؛ عندما يشير الآخرون إلى أنهم يستخدمون صوتًا مصطنعًا، يمكنهم قبول ذلك، وبعد عام أو عامين من التدريب، يمكنهم تصحيحه. على الرغم من أنهم ليسوا بارعين جدًا في الغناء بعد، فإنهم يغنون بالفعل بنبرة وصوت أصليين. ومن ناحية أخرى، يغني بعض الناس بصوت مصطنع، ويكون هذا واضحًا لأي شخص يسمعهم، لكنهم يظلون يعتقدون أنهم يغنون بصوتهم الحقيقي، بنبرة وصوت أصليين، غير قادرين على تمييز الفارق. هذا يدل على غياب مستوى القدرات وغياب البصيرة النافذة، وعدم القدرة على إدراك الأمور. هذا هو الفارق بين مستوى القدرات ونقطة القوة. إذا كنت موهوبًا في الغناء، فهذه هي نقطة قوتك؛ إنها حالة فطرية. ولكن قدرتك على الغناء بشكل جيد وإدراك جوهر هذا المجال – هذه المهنة – ومبادئه، وأساسياته من عدمها، فهذا أمر يتعلق بمستوى القدرات. إذا كان بإمكانك إدراك الجوهر، والأساسيات، والمبادئ، فيمكنك إذًا أن تصبح مغنيًا، ومطربًا بارعًا. إذا كنت تستمتع بالغناء، وتتعلمه بسرعة، وتتقن اللحن، والإيقاع، والنغمة بدقة، فإن هذا لا يمكن أن يُسمى إلا نقطة قوة فطرية وبراعة في هذه المهارة المهنية المحددة. لكن بسبب مستوى قدراتك العادي جدًا والمحدود، ستظل دائمًا في حدود مجرد الكفاءة في ذلك. لن تكون قادرًا على الوصول إلى مستوى إتقان الأساسيات ولن تكون قادرًا على أن تصبح مغنيًا حقيقيًا ومطربًا بارعًا. هذه هي الحدود التي يفرضها مستوى قدراتك. الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد لديهم إمكانات ومجال للتطور، بينما أولئك من ذوي مستوى القدرات المتوسط أو الضعيف ليس لديهم إمكانات أو مجال للتطور. لذا، أيًا كان مجال نقاط قوتك، إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا، فستكون حتمًا مقيدًا بمستوى قدراتك. أيًا كان مدى موهبتك في مجال معين، أو مدى حبك له، أو مدى اهتمامك به، لن يكون لديك إمكانات للتطور بسبب ضعف مستوى قدراتك، لأنك لا تستطيع تجاوز مستوى قدراتك. هل تفهمون؟ (نعم). الآن بعد أن قلت هذا، هل ستفقدون ثقتكم في الغناء؟ أنا أتحدث ببساطة عن الموضوع المطروح، مستخدمًا إحدى نقاط قوتكم كمثال لعقد شركة عن الفارق بين مستوى القدرات ونقاط القوة. غير أن بيت الله لا يطلب منكم أن تصبحوا مطربين محترفين بحق، أو أن تغنوا بدرجة عالية معينة من الدقة، أو أن تطوروا أسلوبًا معينًا في الغناء، أو أن تحققوا نجاحًا كبيرًا في الغناء. هذه الأمور ليست مطلوبة. فقط أحسنوا استخدام مستوى قدراتكم ونقاط قوتكم الحالية؛ لا بأس بهذا. ما دام يوجد تعبير عن المشاعر الحقيقية والإخلاص، فهذا كافٍ. الآن، لا تشعروا بالإحباط أو تستسلموا لمجرد أنني قلت إن بعضكم لديه مستوى قدرات ضعيف أو عادي جدًا وهامش تطور ضئيل. هذا غير ضروري. هل ستشعرون بالإحباط؟ (كلا). يجب أن تنظروا إلى هذا الأمر بشكل صحيح. إذا لم أستخدم حالاتكم كأمثلة، فقد لا تستوعبون الأمر، وقد لا تفهمونه بشكل شامل، وأيًا كان ما قلته، فلن تتأثروا به. لمساعدتكم على الفهم الشامل، كان عليَّ أن أعطي بعض الأمثلة حتى يتمكن الجميع من الفهم بشكل أفضل. بهذه الطريقة، سيصبح فهمكم للفارق بين مستوى القدرات ونقاط القوة أكثر دقة. هل تمانعون هذه الطريقة في عقد الشركة؟ (كلا، لا نمانع). من الجيد أنكم لا تمانعون. انظروا إلى هذا الأمر بشكل صحيح. مارسوا كما ينبغي. إن بذل قصارى جهدك والممارسة من أجل هدف واتجاه جيدين سيكون دائمًا أفضل من عدم إحراز تقدم أو البقاء عالقًا في طرقك القديمة. حتى إذا كان مستوى قدراتك محدودًا أو ضعيفًا، فإنك تظل بحاجة إلى بذل الجهد للتدريب والنضال لتحقيق أقصى ما يمكنك في نطاق مستوى قدراتك المحدود. يجب أن نكرس كل قلوبنا وكل جهودنا، ونقوم بهذا الواجب وننفذ هذا العمل بموقف من المسؤولية والإخلاص. هذا هو مبدأ الممارسة الذي ينبغي عليك اتباعه. يجب ألا تصبح سلبيًا أو تستسلم لمجرد أن نقطة قوتك ليس لها إمكانية للتطور ولن تتمكن من الاستئثار بالأضواء في المستقبل. ذلك غير مقبول، ومن الواضح أنه ليس مبدأ الحق الذي ينبغي أن تتبعه في التعامل مع هذا الأمر. هل تفهم؟ (نعم).

في كل مجال من هذه المجالات الثلاثة – الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة – هناك العديد من التفاصيل المحددة التي يجب فهمها. هل من الضروري أن نعقد شركة عن هذه الأمور؟ (نعم). لا يملك الناس سوى فهم سطحي للعديد من الجوانب ولا يستطيعون شرحها بوضوح. قد يكون لديهم بعض نقاط القوة ومن ثم يظنون أن خُلُقهم نبيل، معتقدين أنهم شرفاء وليس لديهم شخصيات فاسدة، ويمتلكون إنسانية جيدة ومستوى قدرات مرتفع. كل هذا ينبع من عدم قدرة الناس على تمييز هذه المشكلات المختلفة بوضوح. كلما انطوت هذه الأنواع من المشكلات على تفاصيل أكثر، زادت الأشياء التي يجب عقد شركة عنها؛ لا يمكن تناولها في جلسة أو جلستين فحسب، بل تتطلب عقد عدة شركات. حسنًا، سنوقف الشركة هنا لهذا اليوم. إلى اللقاء!

14 أكتوبر 2023


كيفية السعي إلى الحق (6)

المعايير الإحدى عشر لتقييم مستوى قدرات الشخص

في الاجتماع الأخير، عقدنا شركة حول موضوع رئيسي يخص السعي إلى الحق، وهو "التخلي عن الحواجز بين الإنسان والله وعدائه لله". وفي إطار هذا الموضوع الرئيسي، تحدثنا عن التخلي عن مفاهيم الإنسان وتصوراته فيما يتعلق بعمل الله، وتطرقنا إلى موضوعات تخص الظروف الفطرية للناس وإنسانيتهم وشخصياتهم الفاسدة، وفي سياق هذه الموضوعات، ذُكرت مسائل متعلقة بمستوى القدرات. لقد عقدنا شركة بقدرٍ قليل في المرة السابقة عن المسائل المتعلقة بمستوى القدرات، ما عالجَ جزءًا من مفاهيم الناس. بعد أن استمعتم إلى هذا، هل لديكم تعريف دقيق لماهية مستوى القدرات؟ ماذا يكون مستوى القدرات بالضبط؟ وكيف ينبغي فهمه؟ كيف يمكن للمرء أن يحكم ما إذا كان مستوى قدرات شخص ما جيدًا أم متوسطًا أم ضعيفًا؟ وبناءً على أي جوانب ينبغي الحكم على مستوى قدراته؟ هل سعيتم في هذه الأسئلة وتأملتم فيها؟ (لقد تأملت فيها قليلًا. في الاجتماع الأخير، قدَّم الله شركة مفادها أنه لتقييم مستوى قدرات شخص ما، علينا أن ننظر في كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور. في السابق، لم يكن لديَّ فهم كبير في هذا الصدد، بل كنت أخلط بين نقاط القوة ومستوى القدرات. على سبيل المثال، عندما أرى شخصًا يحقق نتائج أكاديمية جيدة جدًا أو يتقن عدة لغات، كنت أعتقد أن هذا يشير إلى أن لديه مستوى قدرات جيدًا. وفقط من خلال الاستماع إلى شركة الله اكتسبت تمييزًا واضحًا بشأن ماهية مستوى القدرات الجيد حقًا وما الذي لا يعدو كونه مجرد بعض نقاط القوة. فإذا كان شخص ما يبدو ظاهريًا ذكيًا جدًا ولكن كفاءته في القيام بالواجب منخفضة للغاية ويكون دائمًا غير قادر على استيعاب مبادئ الحق، فإن مستوى قدراته يكون ضعيفًا نسبيًا). إن تقييم مستوى قدرات شخص ما حسب كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور هو قول عام. فإلى جانب النظر في كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور، توجد معايير محددة لتقييم مستوى قدرات الشخص: أولًا، القدرة على التعلم. ثانيًا، القدرة على فهم الأشياء. ثالثًا، القدرة على الاستيعاب. رابعًا، القدرة على قبول الأشياء. خامسًا، القدرة المعرفية. سادسًا، القدرة على إصدار الأحكام. سابعًا، القدرة على تحديد الأشياء. ثامنًا، القدرة على الاستجابة للأشياء. تاسعًا، القدرة على اتخاذ القرار، والتي يمكن الإشارة إليها أيضًا بالقدرة على التنفيذ. عاشرًا، القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. حادي عشر، القدرة على الابتكار. هل حفظتموها؟ (نعم). كم عددها إجمالًا؟ (أحد عشر). اقرؤوها بصوت عالٍ. (واحد، القدرة على التعلم. اثنان، القدرة على فهم الأشياء. ثلاثة، القدرة على الاستيعاب. أربعة، القدرة على قبول الأشياء. خمسة، القدرة المعرفية. ستة، القدرة على إصدار الأحكام. سبعة، القدرة على تحديد الأشياء. ثمانية، القدرة على الاستجابة للأشياء. تسعة، القدرة على اتخاذ القرار. عشرة، القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. أحد عشر، القدرة على الابتكار). للحكم على مستوى قدرات شخص ما، بوجه عام، عليكم أن تنظروا في هذين الجانبين: كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور. وعلى وجه التحديد، لأجل تقييم كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور، عليكم أن تتوصلوا إلى تحديد شامل بناءً على هذه المعايير الأحد عشر. وبهذه الطريقة، ستتمكنون من الحكم بدقة على مستوى القدرات الحقيقي لشخص ما. بالطبع، لتقييم مستوى قدرات شخص ما، فإن الخطوة الأولى هي النظر في قدراته الإجمالية في مختلف الجوانب، ثم في كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور. فإذا كان يمتلك مستوى قدرات وقدرة في مختلف الجوانب، فمن المؤكد أنه سيقوم بالأمور بكفاءة وفعالية على حدٍ سواء. وإذا كانت كفاءة شخص ما في القيام بالأمور عالية وفعاليته جيدة، فعندما تقيّم قدراته في كل مجال وفقًا للمعايير الأحد عشر، فمن المؤكد أنها ستكون جيدة أيضًا. أي قدرة من هذه القدرات الإحدى عشرة، إذا أُخذت بمفردها، لا يمكنها أن تحدد بشكل كامل ما إذا كان مستوى قدرات شخص ما جيدًا أم لا؛ بل يجب الحكم عليه بشكل شامل. بالطبع، من بين هذه القدرات الإحدى عشرة، أيها الأكثر أهمية؟ الأكثر أهمية هي القدرة على إصدار الأحكام، والقدرة على تحديد الأشياء، والقدرة على الاستجابة للأشياء، والقدرة على اتخاذ القرار؛ فهذه تنطوي على قدرة الشخص على التصرف بعد فهم نظرية معينة. أما القدرات المتبقية فتتعلق بالاستيعاب والتعلم، وهما يتضمنان العقل البشري. بعد ذلك، سنعقد شركة حول هذه القدرات الإحدى عشرة واحدة تلو الأخرى.

رقم 1: القدرة على التعلم

الأولى هي القدرة على التعلم. لا تشير القدرة على التعلم إلى تعلم مجال من المعرفة فحسب؛ بل تشمل أيضًا تعلم لغة، أو مهارة تقنية معينة، أو تعلم شيء جديد وقبوله، وما إلى ذلك؛ كل هذا يقع ضمن نطاق القدرة على التعلم. على سبيل المثال، عند تعلم مهارة تقنية، في ظل الظروف العادية، يمكن للشخص أن يتقنها بشكل أساسي في غضون ستة أشهر ثم يزاولها بشكل مستقل. إذا استطعتَ أنت أيضًا إتقانها ومزاولتها بشكل مستقل بعد ستة أشهر من التعلم، فهذا يُعد امتلاكًا للقدرة على التعلم. أما إذا استغرق الأمر منك ضعف المدة التي يستغرقها الشخص العادي للتعلم – إذا لم تتقنها بعد ستة أشهر واحتجت إلى ستة أشهر أخرى للتعلم – فهذا يشير إلى أن مستوى قدراتك ضعيف. أي فيما يتعلق بالقدرة على التعلم، إذا استطعتَ إتقان المهارة التقنية أو المعرفة في الإطار الزمني العادي، فهذا يعني أن مستوى قدراتك متوسط أو أعلى من المتوسط. ولكن إذا تجاوزتَ هذا الإطار الزمني واحتجت إلى ضعف أو حتى ثلاثة أضعاف المدة التي يحتاجها الآخرون لتعلم المهارة التقنية أو المعرفة، فإن مستوى قدراتك يكون ضعيفًا. وإذا قضيتَ وقتًا أطول بمرتين أو ثلاث مرات من الشخص العادي وما زلت لا تستطيع تعلمها، وتفتقر إلى القدرة على التعلم، فماذا يقول هذا عن مستوى قدراتك؟ فمن دون القدرة على التعلم، فإنك لا تفي حتى بالمعيار العام لامتلاك مستوى القدرات البشرية الطبيعي. أنت أسوأ من أن يكون لديك مستوى قدرات ضعيف؛ ليس لديك مستوى قدرات على الإطلاق. تحت أي فئة يندرج عدم امتلاك مستوى قدرات؟ إن عدم امتلاك مستوى قدرات يعني أن المرء يندرج تحت فئة الأشخاص الذين يعانون من قصور عقلي والحمقى، مع عدم وجود أي قدرة على التعلم على الإطلاق. هذا ما يتعلق بالقدرة على التعلم.

رقم 2: القدرة على فهم الأشياء

الثانية هي القدرة على فهم الأشياء. تشير القدرة على فهم الأشياء إلى مقدرة الشخص على استنباط المبادئ والسر الكامن في شيء يراه أو يصادفه كثيرًا. على سبيل المثال، عند تعلم مهارة مهنية، إذا استمعتَ إلى التعليمات النظرية ولاحظتَ العروض العملية، وفي إطار زمني طبيعي تمكنتَ من اكتشاف سر هذه المهارة ومبادئها، فهذا يُعد امتلاكًا لمستوى قدرات جيد وقدرة معينة على فهم الأشياء. أما إذا لم تتمكن من فهمها على الفور، وتظل عاجزًا عن الفهم حتى لو عقد شخص ما شركة معك مرة أخرى، وحتى عندما يمنحك تلميحات متكررة، تظل لا تستطيع فهم ماهية فطنة القيام بهذا الشيء وما المبادئ المعنية، فإن قدرتك على فهم الأشياء تكون ضعيفة. ربما بعد مرور بعض الوقت، قد تتعلم القليل متلمسًا طريقك من خلال الممارسة الفعلية، لكن الأمر يقتصر على ذلك. وإذا – بغض النظر عن مقدار الوقت الذي تقضيه، سواء ثلاث سنوات أو خمس سنوات – كان ما يمكنك فهمه يظل محصورًا في نطاق محدود، ولا تلتزم إلا بأنظمة معينة وقواعد معينة عند القيام بالأمور دون أن تكون قادرًا على فهم الأساسيات المعنية وتطبيقها في الممارسة الفعلية، فإن هذا يعني أن قدرتك على فهم الأشياء ضعيفة؛ ومثل هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف. على سبيل المثال، يؤدي بعض الناس عمل كنسي، وبعد أن تعقد معهم شركة حول مبادئ الحق، يشعرون بأن كل ما قلته صحيح وليس لديهم أي شكوك حول ما عقدتَ الشركة عنه. ومع ذلك، فإنهم لا يستطيعون فحسب فهم سبب وجوب القيام بالأمور بهذه الطريقة، ويكونون غير قادرين على استيعاب المبادئ المعنية. وخصوصًا عندما يواجهون مشكلات مختلفة أو أوضاعًا ذات شأن خاص في الحياة الفعلية أو في أثناء القيام بواجبهم، فإنهم لا يعرفون كيفية تطبيق المبادئ أو كيفية تناول المشكلات التي يواجهونها والتعامل معها وفقًا للمبادئ. وهذا يشير إلى نقص في القدرة على فهم الأشياء. إن الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على فهم الأشياء لا يفهمون بعد الاستماع إلى شركة حول الحق، ودائمًا ما يقدمون طلبات مثل: "هل يمكنك أن تعطي مثالًا آخر؟" أو "هل يمكنك أن تشرح الأمر بمزيد من التفصيل؟" ولا يمكنهم أن يفهموا إلا قليلًا بعد أن تعطي مثالًا وتشرح بالتفصيل. أما إذا قدَّمتَ شركة حول شيء أعمق، فإنهم مرة أخرى لا يستطيعون الفهم وسيطلبون منك أن تعطي مثالًا آخر. لماذا يطلبون منك مرارًا وتكرارًا أن تعطي أمثلة؟ لكي تشرح مواقف مماثلة في الحياة الفعلية من خلال الأمثلة، حتى يتمكنوا من تذكر نهج معين أو لائحة معينة فحسب. لماذا يفعلون هذا؟ لأن قدرتهم على فهم الأشياء ضعيفة جدًا – وقد تقول أيضًا إنه ليس لديهم قدرة على فهم الأشياء؛ إذ إنهم لا يعرفون كيفية تطبيق المبادئ في الحياة الفعلية أو في أثناء القيام بواجبهم. ومهما كانت طريقة عقد الشركة معهم، ومهما عقدت شركة معهم، ومهما كان عدد الأمثلة المحددة التي تعطيها وعدد المبادئ التي تشرحها بوضوح، حتى مع تناول مبادئ التعامل مع الأوضاع ذات الشأن الخاص، فإنهم مهما استمعوا يظلُّوا لا يفهمون. إنهم يشعرون بأن ما تقوله هو مجرد نظرية وما زالوا لا يعرفون كيفية التعامل مع المشكلات المختلفة التي يواجهونها في الحياة الفعلية. وهذا يشير إلى نقص في القدرة على فهم الأشياء. وبغض النظر عن كيفية شرح الآخرين الأمور لهم، فإن الناس الذين يفتقرون إلى القدرة على فهم الأشياء لا يمكنهم فهمها؛ وهذا هو امتلاك مستوى قدرات ضعيف. هل الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف لديهم أيضًا كفاءة وفعالية ضعيفتان في القيام بالأمور؟ (نعم). إذا كانت قدرة الشخص على فهم الأشياء ضعيفة، فمن المؤكد أن كفاءته وفعاليته في القيام بالأمور ستكونان ضعيفتين؛ إذ لن يعرفوا المبادئ المعنية عندما يواجهون شيئًا ما، ولن يعرفوا كيفية تطبيق المبادئ في الحياة الفعلية. وهذا يشير إلى مستوى قدرات ضعيف. يوجد نوع آخر من الأشخاص الذين يصبحون أكثر تشوشًا كلما كانت شركة الآخرين أكثر تفصيلًا وتحديدًا، إذ يكونون غير قادرين على فهمها. على سبيل المثال، عندما يعقد بيت الله شركة حول تمييز القادة الكذبة وأضداد المسيح، فإنهم يقولون بعد الاستماع: "لماذا لا أفهم هذا؟ هناك شركة حول المبادئ، وأمثلة تُعطى، وأوضاع ذات شأن خاص تُدرج، لكن كل هذا يبدو لي مشوشًا للغاية. ما الذي يُقال هنا بالضبط؟ أي نوع من الناس من المفترض أن نتعامل معه؟ هل سنتعامل مع القادة الكذبة أم أضداد المسيح؟ هل قائد كنيستنا ضد للمسيح؟ يبدو ذلك الشخص شريرًا بعض الشيء، فهل مظاهره ناتجة عن شخصية فاسدة أم عن إنسانية سيئة؟ من هو بالضبط، قائد كاذب أم ضد المسيح؟ ما زلت لا أفهم". إنهم لا يفهمون حتى ماهية مبادئ الحق التي تعقد الشركة حولها؛ وكلما استمعوا، أصبحوا أكثر تشوشًا. فلا يقتصر الأمر على إخفاقهم في ربط مبادئ الحق هذه بأوضاع فعلية، بل يصبحون أيضًا مشوشين لدرجة أنهم لا يعرفون حتى موضوع ما تقوله. ألا يظهر هذا نقصًا في القدرة على فهم الأشياء؟ (بلى). على سبيل المثال، تخيل موقفًا اجتمع فيه الجميع لعقد شركة حول موضوع محدد، بحيث يساهم كل شخص بأفكاره. أنت تعقد شركة حول فهمك، وأنا أعبر عن استيعابي له؛ شخص يطرح سؤالًا، وآخر يطرح سؤالًا مختلفًا، وكلها تتمحور حول هذا الموضوع. وأولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات يستمعون إلى هذا النوع من النقاش ولا يستطيعون فهمه. وفي قلوبهم، يفكرون: "ما الذي تتحدثون عنه جميعًا؟ لماذا لا أستطيع فهمه؟" فيصبحون مشوشين. إنهم لا يستطيعون إدراك المنطق الكامن وراء الأسئلة المعقولة التي يطرحها الآخرون أو سبب طرح هذه الأسئلة؛ لا يمكنهم معرفة الأسباب الكامنة وراء ذلك؛ إنهم أسوأ حتى من المتفرج. وأولئك الذين لديهم مستوى قدرات، حتى بمجرد المراقبة من على الهامش، يمكنهم معرفة مَن هو على صواب ومَن هو على خطأ، وسبب طرح شخص ما لسؤال معين، وما إذا كانت الأسئلة عميقة أم سطحية، وكيفية الإجابة عن الأسئلة، لكن أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات، لا يمكنهم فهم أي من هذا ولا يمكنهم فهم المنطق الكامن وراءه. وهذا يظهر أنه ليس لديهم القدرة على فهم الأشياء. عندما يعقد الآخرون شركة حول شيء ما، فإنهم لا يستطيعون التمييز بعد الاستماع. إنهم لا يعرفون إن كان ما قيل صحيحًا وموضوعيًا، ولا يمكنهم إدراك خلفية الأمر وجوهره؛ إنهم في حيرة تامة. أما عن سبب مناقشة هذا الموضوع، وسبب الحاجة إلى التأكيد مرارًا وتكرارًا على المبادئ المعنية في هذا الموضوع، وكذلك مَن أسئلته تتعلق بهذه المبادئ ومَن أسئلته لا تتعلق بها، فلا يمكنهم فهم أي من هذا أو استيعابه. ومع استمرارهم في الاستماع، يصبحون نعسانين؛ ويبدؤون في اعتبار أنفسهم مجرد متفرجين في هذه الشركة، وتصبح قلوبهم غائمة. أما بالنسبة إلى الآخرين، فكلما كثُر عقد الشركة حول مبادئ الحق، أصبحت عقولهم أكثر وضوحًا وصفاءً. وأما بالنسبة إلى أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات، فكلما استمعوا، أصبحوا أكثر تشوشًا، وأصبحت أفكارهم أكثر ضبابية. وهذا يشير إلى نقص في القدرة على فهم الأشياء. ألا يشير هذا إلى مستوى قدرات ضعيف للغاية؟ يمكن أيضًا تسمية مثل هؤلاء الأشخاص بأشخاص ليس لديهم مستوى قدرات. أي نوع من الناس هم أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات؟ (الأشخاص الذين يعانون من قصور عقلي). إن الذين يعانون من قصور عقلي، والحمقى، والأغبياء، هم فئة الأشخاص ذوي مستوى القدرات الأضعف. هذا هو الجانب الثاني: القدرة على فهم الأشياء.

رقم 3: القدرة على الاستيعاب

الجانب الثالث هو القدرة على الاستيعاب. إن القدرة على الاستيعاب تشبه القدرة على فهم الأشياء ولكنها تتجاوزها خطوة. ما الفرق بينهما؟ تركز القدرة على الاستيعاب بشكل أكبر على كيفية مواءمة مبادئ الحق ومسارات الممارسة مع مختلف القضايا في الحياة الفعلية ثم تنفيذها في عملٍ حقيقي، وذلك بعد أن يكون المرء قد فهم هذه المبادئ والمسارات وأتقنها. وهنا يكمن الفارق. فالناس الذين لديهم القدرة على الاستيعاب، بعد فهم أساسيات شيء ما ومبادئه، يكون لديهم مسار للممارسة في قلوبهم، ونطاق دقيق، واتجاه، وهدف. إنهم يعرفون كيفية تطبيق هذه الأساسيات والمبادئ ويعرفون أيضًا مبادئ الممارسة المعنية بأوضاع خاصة معينة. لنفترض أنه بعد الاستماع إلى شركة حول بعض مبادئ الحق، يمكن للشخص أن يدرك جوهر بعض المشكلات ثم يستخدم الحق لعلاج بعض المشكلات الواقعية في الحياة الفعلية. أي أنه بعد أن يسمع هذه المبادئ، يفهم على الفور كيف كان ينبغي له أن يمارس استجابةً لوضع سابق، وحينما تقع الأوضاع مرة أخرى، فإنه يعرف أيضًا كيفية تطبيق المبادئ للتعامل معها، ويكون لديه على الفور مسار للممارسة في قلبه؛ فاستيعابه للمبادئ والأساسيات يعمل كضوء إرشادي، ما يمكّنه بسرعة من معرفة كيفية التعامل مع مختلف القضايا في الحياة أو العمل، ويمكّنه من أن يكون لديه مسار واتجاه ومبادئ للممارسة. في هذه الحالة، يكون لدى هذا الشخص القدرة على الاستيعاب، وهو بالطبع مظهر من مظاهر مستوى القدرات الجيد. لنفترض أن شخصًا ما، بعد الاستماع إلى شركة ما حول مبادئ الحق، يعرف كيف ينبغي له أن يمارس ويتعامل مع تلك الأمور في حياته الواقعية التي هي شائعة وعامة أو التي اختبرها. ومع ذلك، فإنه لا يعرف كيفية تطبيق مبادئ الحق هذه على الأوضاع الخاصة والمعقدة، والأوضاع غير المتوقعة، أو المشكلات والظواهر غير الشائعة التي لم يختبرها، ولا يزال بحاجة إلى الطلب والاستفسار للحصول على إجابة دقيقة أو خطة ممارسة محددة قبل معرفة كيفية التعامل معها وعلاجها. وبخلاف ذلك، فحتى بعد الاستماع إلى مبادئ الحق، فإنه يظل لا يعرف كيفية التعامل مع مثل هذه الأمور أو المشكلات. وهذا يشير إلى أن لديه قدرة استيعاب متوسطة؛ أو يمكن القول أيضًا إن مستوى قدرات هذا الشخص متوسط. لقد عمل بعض الناس لمدة عشر أو عشرين عامًا، ومع بعض الخبرة في العمل إلى جانب شركة بيت الله الواضحة حول مبادئ الحق، فإنهم يعرفون كيفية التعامل مع الأوضاع الشائعة، وقد تلقوا تأكيدًا بأن التعامل معها بهذه الطريقة صحيح. ومع ذلك، عندما يواجهون بعض المشكلات المعقدة والخاصة وغير الشائعة التي لم يختبروها من قبل في عملهم، فإنهم لا يعرفون كيفية التعامل معها ويجب عليهم الحصول على إجابة واضحة عن طريق الاستفسار قبل أن يتمكنوا من البدء في التعامل معها. وإذا تغير الوضع وأصبح أكثر تعقيدًا مما تخيلوا أو من الظروف التي يعرفونها، فإنهم يرتبكون، ولا يعرفون كيف ينبغي لهم مواجهته، ناهيك عن معرفة كيف ينبغي لهم أن يمارسوا ويتعاملوا معه بطريقة تتوافق مع المبادئ. وعندما لا يعرفون كيفية الممارسة، سواء تصرفوا بناءً على تصوراتهم وطموحاتهم ورغباتهم الخاصة، أو ببساطة وضعوا الأمر جانبًا وتجاهلوه – بغض النظر عن كيفية تصرفهم – فإن حقيقة أنهم عندما يواجهون مثل هذا الوضع يرتبكون ولا يعرفون كيفية تطبيق المبادئ للتعامل معه تُثبت أن مستوى قدراتهم متوسط جدًا. إذا كان المرء يستطيع التعامل مع الأوضاع العامة ولكنه لا يعرف كيفية التعامل مع الأوضاع الخاصة، فهذا يشير إلى مستوى قدرات متوسط. وإذا كانت مواجهة بعض الأوضاع الخاصة تتسبب في ارتباكهم لدرجة أنهم لا يستطيعون حتى التعامل مع القضايا التي يكونون قادرين على التعامل معها في العادة، فهذا يشير إلى أن لديهم مستوى قدرات ضعيفًا. والشخص ذو مستوى القدرات الضعيف لديه أيضًا قدرة استيعاب ضعيفة. هل يوجد فارق بين شخص لديه قدرة استيعاب ضعيفة وشخص لديه قدرة استيعاب جيدة؟ (نعم).

بعض الناس، مهما عَقدَ الأخرون شركة معهم، لا يستطيعون استيعاب المبادئ. إنهم لا يفهمون إلا التعاليم والقواعد، ويمكنهم ترديد بعض الشعارات، لكنهم لا يعرفون كيفية القيام بعمل حقيقي وعلاج المشكلات. كما ترى، بعد الاستماع إلى الشركة، يتحدثون بوضوح ومنهجية كبيرين، كما لو أنهم يفهمون حقًا. لكن في الواقع، لم يفهموا ما قيل على الإطلاق. وعندما يتعلق الأمر بالقيام بعمل ملموس، فإنهم يرتبكون، ولا يعرفون من أين يبدؤون. وعندما يواجهون مشكلات، لا يعرفون كيف يعالجونها. إنهم يظلون غير قادرين على القيام بعمل ملموس. وفي معاملة مختلف الناس والأمور والتعامل معهم، لا يزالون يفتقرون إلى المبادئ. وفي قلوبهم، يفكرون: "لقد فهمت مبادئ الحق عند الاستماع إلى العظات، فلماذا لا أستطيع تطبيقها في بيئات الحياة الفعلية؟ لماذا لا ينفع ما أفهمه وأتحدث عنه كثيرًا؟" فيتحيرون مرة أخرى. إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف يعرفون فقط كيفية التحدث عن التعاليم والالتزام باللوائح، ولكن عندما يواجهون أوضاعًا، لا يمكنهم رؤيتها بوضوح، وتكون التعاليم التي يمكنهم التحدث بها عديمة الفائدة تمامًا، ولا يمكنهم حتى الالتزام باللوائح، ولا يمكنهم حل أي مشكلات. إنهم لا يعرفون كيفية الممارسة عند ظهور الصعوبات. على سبيل المثال، عندما يعرقل شخص ما عمل الكنيسة ويزعجه، قائلًا بعض الأشياء السخيفة، فإنهم لا يستطيعون تمييز ماهية طبيعة هذا الأمر. إنهم لا يعرفون أي الأشياء تُعد عرقلة وإزعاجًا أو ما طبيعتها؛ فضلًا عن معرفة كيف ينبغي علاج المشكلة حين تطرأ. يسألهم أحدهم: "ألا تعرف كيف تميز الأشرار؟ لماذا تفتقر إلى المبادئ عندما يتعلق الأمر بالتعامل مع الأشرار؟" فيجيب: "أنا أفهم هذه التعاليم، لكنني لا أعرف أي المشكلات التي تصلح لعلاجها أو أي الأشخاص يصلح تطبيقها عليهم". وهذا يشير إلى نقص في القدرة على الاستيعاب، أليس كذلك؟ (بلى). كما ترى، بعد سماع المبادئ، كانوا قادرين على تلخيصها نقطة بنقطة وفقًا لمعناها الحرفي بشكل جيد للغاية، وتذكروها بدقة شديدة، بل وتلوها بطلاقة، دون إغفال حرف واحد. ولكن في الحياة الواقعية، ومما يؤسَف له، فعندما يتعلق الأمر بالنظر إلى الناس والأشياء والسلوك والتصرف، لا يكون لديهم أي مسار للممارسة على الإطلاق، ولا يعرفون سوى ترديد الشعارات والتحدث عن التعاليم والالتزام باللوائح. وسواء في الحياة الفعلية أو في قيامهم بواجبهم، مهما كان ما يواجهونه، فإنهم لا يعرفون كيفية طلب الحق أو الممارسة وفقًا للمبادئ. وهذا يشير إلى نقص في القدرة على الاستيعاب. الناس الذين يفتقرون إلى القدرة على الاستيعاب، مع أنهم كثيرًا ما يقرؤون كلام الله، فإنهم لا يستطيعون فهم ماهية الحق في كلام الله أو ماهية المبادئ. ولذلك، عندما يحدث شيء ما، لا يستطيعون العثور على كلام الله ذي الصلة لتمييزه وعلاجه، ويجب أن يجد لهم الآخرون كلام الله ذا الصلة. علامَ يركزون دائمًا عند قراءة كلام الله؟ إنهم يبحثون عما إذا كانت هناك أمثلة محددة لشرح الأمر. وإذا لم تكن هناك أمثلة، فلا يمكنهم فهم معنى كلام الله. على سبيل المثال، فيما يتعلق بكلام الله الذي يكشف جوهر طبيعة الناس، إذا لم تُقدَّم أمثلة، فلا يمكنهم فهمه. إنهم لا يستطيعون ممارسة التمييز من خلال مقارنة حالاتهم بكلام الله. ولا يمكنهم الفهم إلا إذا عقد شخص ما شركة حول الحق وميزه وشرَّحه وفقًا لحالاتهم الواقعية. وبدون مثل هذه الشركة، لا يمكنهم فهم كلام الله. دائمًا ما يشتكي هؤلاء الناس عند قراءة كلام الله، قائلين: "لماذا لا توجد أمثلة محددة؟ كيف يفترض بي أن أربط هذا بنفسي؟ هذه الكلمات صعبة الفهم للغاية؛ ومهما قرأتها، فلا أستطيع أن أطابقها مع نفسي!" وهذا يوضح أنهم لا يستطيعون فهم كلام الله، فضلًا عن فهم الحق أو استحضار كلام الله في الحياة الفعلية. وما يفهمونه هو مجرد تعاليم ولوائح بسيطة، لكن هذه التعاليم واللوائح عديمة الفائدة في الحياة الفعلية. وعندما تحدث الأمور، يظلون بلا مسار للممارسة. وهذا يشير إلى أنه ليس لديهم القدرة على الاستيعاب. هل الناس الذين ليس لديهم القدرة على الاستيعاب ذوو مستوى قدرات ضعيف؟ (نعم). إن الناس ذوي مستوى القدرات الأضعف هم أولئك الذين ليس لديهم أي مستوى قدرات على الإطلاق؛ فمثل هؤلاء الناس لا يستطيعون فهم المبادئ المختلفة التي يسمعونها؛ إنهم لا يعرفون سبب إعطاء مثل هذه الأمثلة، وسبب قول أشياء معينة، أو سبب وجود مظاهر معينة لدى الناس؛ لا يمكنهم فهم مثل هذه الأشياء، فهذه الأشياء تفوقهم. حتى لو أعطيتهم بعض الأمثلة، فإنهم يشعرون وكأنك تروي قصصًا أو نكاتًا فحسب، كما لو كانوا أطفالًا يستمعون إلى قصة، ويجدونها ممتعة ومسلية. وإذا سألهم أحدهم عما إذا كانوا يفهمون ما سمعوه، فإنهم يقولون إنهم يفهمون، ويمكنهم حتى تقليد روح الدعابة في كلام الآخرين أو تقليد كيفية انتقادهم للناس. وإذا سألتهم: "هل تعرف المبادئ ذات الصلة التي ينبغي للناس الالتزام بها؟" يجيب: "هاه؟ توجد مبادئ؟ لم أُدرك ذلك". هل لدى هؤلاء الناس القدرة على الاستيعاب؟ (كلا). إنهم يفتقرون إلى القدرة على الاستيعاب ولا يستطيعون فهم كلام الله. والناس الذين يفتقرون إلى القدرة على الاستيعاب يأكلون ويشربون بضعة مقاطع أو فصول من كلام الله كل يوم، بطريقة روتينية ووفق جدول محدد، ويتعلمون الترانيم ويحضرون الاجتماعات وفق جدول محدد أيضًا. ولكن بمجرد أن يغلقوا كتبهم أو يطفئوا تسجيلات الترانيم، فإن كل ما يحتفظون به مما أكلوه وشربوه هو بضع عبارات روحية وبعض الكلمات الميتة، مثل تلك العبارات التي يقولها الناس كثيرًا: "الله له السيادة على كل شيء"، و"اخضع لله في كل شيء"؛ أو "مصير الإنسان قد عينه الله"، و"مارس محبة الله فحسب". وفي أوضاع المعاناة الواقعية، لا يمكنهم إلا أن ينطقوا بعبارات روحية زائفة، مثل: "أنا أعاني بسبب المشاعر" أو "أنا أعاني بسبب الجسد". أما عن أي مبادئ تتعلق بالسلوك الذاتي، والحياة اليومية، والعمل، ومختلف مبادئ الحق الأخرى، فإنهم لا يعرفون ولا يفهمون أيًا منها. هذه الأشياء غائبة عن قلوبهم ولا يمكن استيعابها في داخلهم. لماذا لا يمكن استيعاب هذه الأشياء؟ لأنه من حيث مستوى قدراتهم، فببساطة لا يستطيع هؤلاء الناس فهم مبادئ الحق هذه، ومبادئ الحق هذه تفوقهم؛ ومن ثمَّ، لا يمكن لهذه الأشياء أن تتجذر في قلوبهم. إن ما يمتلكه الشخص داخليًا وما هو قادر على قبوله يشهدان على ما يمكنه فهمه وما لا يفوقه. وإذا لم يكن لدى الشخص أي مستوى قدرات على الإطلاق، ويفتقر إلى القدرة على الاستيعاب، ولا يستطيع فهم المعنى الدقيق لكلام الله، فحتى لو وُضع في السماء أو في السماء الثالثة، فهل يمكنه فهم كلام الله؟ هل يمكنه تطبيق الحق؟ هل يمكنه الخضوع لله؟ (كلا). سيبقى تمامًا كما هو. وسيبقى مستوى قدراته كما كان دائمًا. والناس ذوو مستوى القدرات الضعيف يستطيعون استيعاب نطاق محدود جدًا من الأشياء فقط. وأولئك الذين لديهم مستوى قدرات جيد يمكنهم استيعاب المزيد، بعمق أكبر وعلى مستوى أعلى. والناس ذوو مستوى القدرات المتوسط يستوعبون أقل بكثير جدًا من أولئك الذين لديهم مستوى قدرات جيد؛ فما يمكنهم استيعابه يقتصر على نطاق متوسط، ولا يمكن أن يتجاوز هذا النطاق لأن مستوى قدراتهم يحدهم. والأسوأ هم أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات على الإطلاق. فمثل هؤلاء الناس، من حيث مستوى قدراتهم فقط، ليس لديهم أي قدرة على الاستيعاب على الإطلاق. ولذلك، فإن مظهرهم في الحياة الواقعية وفي القيام بواجبهم هو أنهم لا يفهمون شيئًا؛ وسواء آمنوا بالله لمدة عشر سنوات أو عشرين عامًا أو حتى سن الشيخوخة، فإن التعاليم المتعلقة بالإيمان بالله والعبارات الروحية التي يتحدثون بها لا تزال هي نفسها الأشياء القديمة التي فهموها عندما بدؤوا الإيمان لأول مرة. مهما كان عدد السنوات التي يؤمنون فيها، فإنهم لا يحرزون أي تقدم. لماذا لا يحرزون تقدمًا؟ لأنه ليس لديهم القدرة على الاستيعاب، ومهما كان عدد السنوات التي يؤمنون فيها بالله، فإن الأشياء التي يمكنهم استيعابها هي تلك الكلمات الميتة فقط. وحتى بعد سنوات عديدة من الإيمان، فإن قدرتهم على التعلم، وقدرتهم على فهم الأشياء، وقدرتهم على الاستيعاب، وغيرها من القدرات لا تتحسن. أي نوع من الناس هم؟ إنهم أناس ذوو مستوى قدرات ضعيف للغاية. ولأن مستوى قدراتهم ضعيف وقدراتهم المختلفة لا تتحسن، فحتى لو عاش مثل هؤلاء الناس حتى سن الأربعين أو الخمسين أو الستين أو السبعين، فإن قدرتهم على رعاية أنفسهم ستظل ضعيفة جدًا. ومن خلال ملاحظة قدرتهم على البقاء وقدرتهم على رعاية أنفسهم، يمكنك معرفة مستوى قدرات مثل هؤلاء الناس. وهذا النوع من الأشخاص يعاني من قصور عقلي، وهو أبله وأحمق، وقدرته على رعاية نفسه ضعيفة جدًا. لماذا أقول إن قدرتهم على رعاية أنفسهم ضعيفة؟ لأن قدرتهم على التعلم، وقدرتهم على فهم الأشياء، وقدرتهم على الاستيعاب كلها ضعيفة؛ فإن الخبرة والحس السليم والأنماط وفطنة القيام بالأمور التي يكتسبونها في الحياة محدودة جدًا. وحتى في سن الستين أو السبعين، يظلون على حالهم. أما الناس ذوو مستوى القدرات الجيد، فبحلول الوقت الذي يبلغون فيه الثلاثينيات من العمر، يكونون قد اكتسبوا بالفعل بعض المعرفة بالمشكلات المختلفة التي يواجهونها في الحياة وعلى طول مسار حياتهم، بعد أن اكتسبوا بعض الفهم والبصيرة والخبرة في هذه الأمور. ومن خلال هذه الخبرة، يعرفون ما يجب عليهم فعله عند مواجهة مشكلات مختلفة حتى يتمكنوا من العيش بشكل أفضل وحماية أنفسهم بشكل أكثر فعالية. ومع ذلك، بالنسبة إلى الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف، ولأن قدراتهم في جميع الجوانب ضعيفة، فمهما تقدموا في السن، تظل قدرتهم على البقاء ضعيفة جدًا. إلى أي مدى هي ضعيفة؟ إنها ضعيفة لدرجة أنهم يفتقرون إلى القدرة على العيش بشكل مستقل. قد يقول البعض: "انظر، إنهم يأكلون بشهية، وينامون بعمق، ويتمتعون بصحة بدنية جيدة، فكيف يمكنك القول إنهم يفتقرون إلى القدرة على العيش بشكل مستقل؟" إن القدرة على البقاء التي نتحدث عنها لا تشير إلى ما إذا كان الشخص يستطيع أن يأكل أو ينام. فإذا كان الشخص لا يعرف حتى أن يأكل عندما يحين وقت الأكل، فهذا ليس شخصًا طبيعيًا بل شخص معاق ذهنيًا، ومن ثمَّ لا حاجة للنظر في مستوى قدرات مثل هؤلاء الأشخاص. إن نطاق تقييمنا لمستوى قدرات الناس يشمل في المقام الأول أولئك الذين يُعتبرون طبيعيين ظاهريًا. وهو لا يشمل الأشخاص ذوي الإعاقات الجسدية أو الإعاقة العقلية أو الأمراض العقلية أو أولئك الذين يفتقرون إلى القدرة على رعاية أنفسهم. كثيرًا ما نرى بعض الناس الذين لا يستطيعون حتى العثور على أي أنماط أو مبادئ أو فطنة في القيام بالأمور في إدارة طعامهم وملبسهم ومسكنهم وتنقلاتهم. ومهما تقدموا في السن، فإنهم لا يعرفون كيفية التعامل مع هذه الجوانب من المعيشة بطريقة تتوافق مع المبادئ ومع الإنسانية. على سبيل المثال، إنهم لا يعرفون أي الملابس هي الأنسب للمواسم المختلفة ويتبعون ببساطة ما يفعله الآخرون. وعندما يكون الجو باردًا في الخارج، يرتدون ملابس رقيقة جدًا ويصابون بالبرد، ومع ذلك لا يفهمون السبب؛ أو يمرضون من تناول طعام غير صحي، لكنهم لا يعرفون سبب مرضهم. إنهم لا يستطيعون الخلوص إلى أي استنتاجات من هذه التجارب. أليسوا يعانون من قصور عقلي؟ ألا يفتقرون إلى القدرة على العيش بشكل مستقل؟ (بلى). ومهما كان عمرهم، فإنهم لا يعرفون كيف يعيشون ويتخبطون في الحياة مرتبكين فحسب. بالنسبة إلى الشخص الطبيعي، عندما ينجب طفله الأول، قد يفتقر إلى الخبرة، ولكن بحلول الوقت الذي ينجب فيه طفله الثاني، يكون قد اكتسب بعض الخبرة في كيفية رعاية طفله وإطعامه. ومع ذلك، فإن بعض الناس، حتى بعد إنجاب طفلين أو ثلاثة، يظلون بلا الخبرة. وعندما يُسألون عن كيفية رعايتهم لأطفالهم، يقولون: "لا أعرف، لقد تدبرت الأمر فحسب. على أي حال، عندما يجوع الأطفال، أطعمهم، وبمجرد أن يشبعوا، فهذا كل شيء". وأي طفل يوضع في أيديهم سيكون محظوظًا بالبقاء على قيد الحياة. ومع مستوى قدرتهم على البقاء، لن يبقى طفل واحد على قيد الحياة تحت رعايتهم. بعض الناس لا يفهمون كيفية التعامل مع المشكلات المختلفة التي تنشأ في الحياة أو في البقاء، وهؤلاء الناس يفتقرون إلى القدرة على البقاء. على سبيل المثال، عندما تنشأ مشكلتان في الوقت نفسه، فإنهم يرتبكون ولا يعرفون ماذا يفعلون أو أي مشكلة يجب التعامل معها أولًا. إنهم يصبحون مذعورين ومتوترين وخائفين، ويتذمرون قائلين: "لماذا حدثت هاتان المشكلتان في الوقت نفسه؟ ماذا ينبغي أن أفعل الآن؟" فيصبحون قلقين لدرجة أنهم لا يستطيعون الأكل أو النوم. إنهم هكذا في الثلاثينيات من العمر، وحتى في الستينيات، تظل قامتهم كما هي. وعندما تطرأ أوضاع ولا يجدون حلًا، يبدؤون في البكاء. ويقول الآخرون: "لماذا تبكي؟ هذا ليس بالأمر الجلل، فهذه بعض من أكثر المشكلات شيوعًا. ما عليك سوى تحديد درجة أولوياتها والتعامل معها بناءً على الأهمية". إذا كان الشخص لا يستطيع التعامل مع هذه الأمور، ويُهمل وجبات الطعام ويسهر الليالي بسببها، أو حتى يفكر في إنهاء حياته، ألا يكون ضعيف الشخصية للغاية؟ بل إنهم يتذمرون قائلين: "لماذا لم يحدث هذا لشخص آخر؟ لماذا حدث لي؟" لقد حدث لك، فتعامل معه. وإذا لم تستطع التعامل معه، فاسأل شخصًا يفهم ممَن حولك. وبمجرد أن توضح المشكلة، ألن تعرف حينها كيفية التعامل معها؟ وعندما لا يحدث شيء، يكون هؤلاء الناس بارعين جدًا في التحدث، ويقدمون المجموعة من التعاليم تلو الأخرى. وعندما يحدث شيء ما، فإنهم يصابون بالذعر، ويرتبكون، ويبدؤون في العويل، وتصبح عقولهم فارغة، وتتشوش أفكارهم، فلا يعرفون ماذا يفعلون. إذا كان الشخص صغير السن، ولم يمر بالكثير في الحياة ويفتقر إلى الخبرة، فمن الطبيعي أن يصاب بالتوتر والخوف عند حدوث الأمور. ومع ذلك، بحلول الوقت الذي يبلغ فيه الثلاثينيات أو الأربعينيات من العمر، وبعد أن يمر بأشياء كثيرة في العالم ويكتسب خبرة، يصبح ناضجًا ومحنكًا نسبيًا، فيتعامل مع الأمور بثبات وثقة أكبر. والشباب الذين يرون هذا يشعرون بالإعجاب، ويعتقدون أنهم يستطيعون الاعتماد على مثل هؤلاء الناس. إذا كان الشخص يفتقر إلى مستوى القدرات والقدرة على البقاء، فإنه يفتقر أيضًا إلى القدرة على رعاية نفسه. وبدون وجود بالغين أو أشخاص ذوي خبرة حوله لمساعدته والإشراف على الأمور من أجله، فإن كل ما يتعامل معه يتحول إلى فوضى عارمة. مثل هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف للغاية. إلى أي مدى بالضبط يكون مستوى قدرات بعض الناس ضعيفًا؟ على سبيل المثال، خذ بعض ربات البيوت اللاتي لا يعرفن كمية الأرز أو عدد الأطباق اللازمة لإعداد وجبة لأسرة مكونة من عدة أشخاص، فبعضهن يطبخن لمدة عشرين أو ثلاثين عامًا وما زلن لا يعرفن الكمية اللازم تحضيرها لكل وجبة أو ما ينبغي أن تكون عليه ملوحة الأطباق، وأحيانًا لا يستطعن حتى تحديد ما إذا كان الطعام مطهوًا بشكل صحيح. إن مستوى قدراتهن ضعيف إلى هذا الحد. ألا يفتقر هؤلاء الناس إلى أدمغة تعمل بكفاءة؟ إن لديهم عقول خنازير! مثل هؤلاء الناس يفتقرون إلى القدرة على العيش بشكل مستقل. ليس لديهم مسار للقيام بأي شيء ويرتكبون الأخطاء بسهولة. وعندما يحدث شيء ما، إذا لم يكن هناك مَن يشرف على الأمور من أجلهم، فإن كل ما يفعلونه يتحول إلى فوضى عارمة، مع التخريب التام لكل شيء. إنهم أغبياء ويعانون من قصور عقلي. وبالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص، الذين لديهم أسوأ قدرة على الاستيعاب، فمهما كان مقدار الشركة التي يسمعونها حول مبادئ الحق، فإنهم لا يفهمون سوى التعاليم. وفي الحياة الفعلية، يظلون لا يعرفون كيفية تطبيق هذه المبادئ. بعبارة أخرى، فإن التعاليم التي يفهمونها لا يمكن أن توفر لهم أي أهداف أو اتجاه أو مسار في الحياة الفعلية. هؤلاء هم الأشخاص ذوو أضعف قدرة على الاستيعاب. وبهذا نختتم شركتنا حول القدرة على الاستيعاب، وهي القدرة الثالثة.

رقم 4: القدرة على قبول الأشياء

ما القدرة الرابعة؟ القدرة على قبول الأشياء. تختلف القدرة على قبول الأشياء قليلًا عن القدرة على فهم الأشياء وعن القدرة على الاستيعاب. تتضمن القدرة على قبول الأشياء أنه عند ظهور أشياء جديدة، يمكنكَ أن تميز ما إذا كانت إيجابية أم سلبية، وما فائدتها أو ضررها على حياتك وعملك وبقائك، وكذلك كيف تنظر إليها، وكيف تعاملها، وكيف تطبقها. إذا كنتَ ذا مستوى قدرات جيد، فعندما تظهر أشياء جديدة، ستكون شديد الحساسية وحاد الإدراك. فبعد تلقي المعلومات بسرعة عن أحد الأشياء الجديدة، ستكون قادرًا على تحديد ما فيه من فائدة أو ضرر للناس، أو ما به من عيوب. إذا كان مفيدًا لمسألة معينة في حياتك الفعلية، يمكنكَ فورًا تطبيق نقاط قوته؛ وإذا كان ضارًا، يمكنكَ أيضًا تجنيب الناس ضرره أو عيوبه. وهذا يعني أن لديك درجة معينة من القبول تجاه الأشياء الجديدة، ويمكنك بسرعة أن تُدرِك حقيقة الأشياء الجديدة التي تكون سلبية وضارة على الناس، والتي بها عيوب – وهذا هو امتلاك القدرة على قبول الأشياء. وهنا يكمن الاختلاف بين القدرة على قبول الأشياء، والقدرة على فهم الأشياء والقدرة على الاستيعاب. تشير القدرة على قبول الأشياء بشكل أساسي إلى حساسية الشخص تجاه الأشياء الجديدة وقدرته على تمييزها. إذا كنتَ تميز الأشياء الجديدة بسرعة، وكنت قادرًا على قبول نقاط قوتها وفوائدها بسرعة وتطبيقها على الحياة الفعلية لخدمة حياتك أو عملك، ثم تتخلى عن الأشياء القديمة التي حلت محلها هذه الأشياء الجديدة أو تستبعدها، فهذا يعني أنك تمتلك القدرة على قبول الأشياء وأنك شخص ذو مستوى قدرات جيد. بعد ذلك يأتي الناس ذوو مستوى القدرات المتوسط. مثل هؤلاء الناس بطيئون للغاية في قبول بعض الأشياء الجديدة التي حلت بالفعل محل الأشياء القديمة، وكذلك الآراء الجديدة والتقنيات الجديدة. إلامَ يشير هذا "البطء"؟ إنه يشير إلى حقيقة أنهم لا يستطيعون قبول شيء جديد إلا عندما يكون قد أصبح منتشرًا بالفعل، ويُستخدم على نطاق واسع جدًا، ويصبح المصطلح الخاص به شائعًا جدًا. ليس لديهم أي إدراك للأشياء الجديدة ولا يمكنهم تمييز ما إذا كانت أشياء إيجابية أو أشياء سلبية. حتى عندما تظهر أشياء جديدة إيجابية، فإنهم يقاومونها ويزدرونها في قلوبهم؛ إذ يكون لديهم دائمًا مفاهيمهم الخاصة ومواقفهم الخاصة، ودائمًا ما يتوافقون مع الاتجاهات الدنيوية، وهم منغلقون وغير متقبلين تجاه الأشياء الجديدة، رافضين لها. لا يبدؤون في قبول شيء جديد وتطبيقه إلا عندما ينتشر على نطاق واسع، ويختبره الكثير من الناس ويدركون مزاياه، ويستفيد الناس منه. هذا هو امتلاك مستوى قدرات متوسط. إن قبول مثل هؤلاء الناس للأشياء الجديدة سلبي للغاية؛ إنه ليس قبولًا نشطًا. هذا لأنه، من ناحية، ليس لديهم حساسية تجاه الأشياء الجديدة؛ إنهم متبلدون ورجعيون ومنغلقون. ومن ناحية أخرى، هذا أيضًا لأن لديهم مفاهيم وآراء معينة حول الأشياء الجديدة، ويتخذون موقف ازدراء واحتقار تجاهها. السبب الذاتي لهذا هو أن مستوى قدراتهم متوسط، وقدرتهم على قبول الأشياء متوسطة، ما يجعلهم متبلدين جدًا؛ فعندما تظهر أشياء جديدة أمامهم، لا يكون لديهم وعي، وليس لديهم إحساس بها، ويفتقرون إلى موقف القبول النشط لها. بالإضافة إلى ذلك، هم بطبيعتهم رجعيون للغاية، ومتبلدون وبلهاء جدًا. هذان السببان يجعلانهم بطيئين في قبول الأشياء الجديدة. فقط عندما يستخدم الكثير من الناس شيئًا ما بالفعل، ويتحدثون عن مزاياه، ومدى ملاءمته، وما له من تأثير في الناس، وما يتيحه للناس من فوائد، ويكونون قد رأوا كل هذا بأعينهم – ورأوا أيضًا الناس من حولهم يختبرونه شخصيًا بدرجة ما، حينها يقبلونه ببطء في قلوبهم ثم يبدؤون في استخدامه. أي نوع من مستوى القدرات يشير إليه هذا؟ إن قدرة مثل هؤلاء الناس على قبول الأشياء متوسطة. وامتلاك قدرة متوسطة على قبول الأشياء يعني أن مستوى قدرات المرء متوسط. على سبيل المثال، في التبشير بالإنجيل أو في القيام ببعض الأعمال المهنية، يأخذ بعض الإخوة والأخوات زمام المبادرة في تجربة وتطبيق طريقة جديدة أو تقنية مهنية جديدة. يشعرون بسرعة أنه من الجيد جدًا استخدام هذه التقنية المهنية، فبها تكون فعاليتهم في القيام بواجبهم جيدة جدًا وتزداد كفاءتهم أيضًا، ثم يروجون على الفور لهذه التقنية أو الطريقة الجديدة، مشجعين الإخوة والأخوات الآخرين على تعلمها وتطبيقها. الناس ذوو مستوى القدرات الجيد بارعون في البحث عن تقنيات وطرق جديدة في القيام بواجبهم. وبسرعة شديدة، يمكنهم إدراك شيء جديد بوضوح وتقييمه بدقة، واغتنام هذه الفرصة، ويمكنهم قبول تقنية أو طريقة جديدة قبولًا تامًا، وتطبيقها على العمل في الحياة الفعلية. وفيما يتعلق بنقاط القوة والضعف في هذا الشيء الجديد وما النتائج التي يمكن أن يحققها، يمكنهم باستمرار استخلاص النتائج ثم إجراء التعديلات. ومن خلال فترة الاستكشاف، يدركون تدريجيًا أي جوانب من هذه المهنة التقنية أو هذه المعلومة يمكن تطبيقها في عمل الكنيسة وأيها لا يمكن. بعد ذلك، يقومون بتحسين هذا الشيء الجديد تدريجيًا في عملهم وفقًا للمبادئ ومتطلبات بيت الله. وكلما حسَّنوا هذا الشيء الجديد، أصبح أفضل، وأثمر في النهاية. هذا مظهر من مظاهر مستوى القدرات الجيد. ومع ذلك، لا يزال بعض الناس، في التبشير بالإنجيل، يتشبثون بشدة بالطريقة الأصلية، فيبشرون إما بطريقة فردٍ لواحد أو اثنين لواحد، أو يعتمدون على الأعداد الهائلة. إنهم متبلدون وبلهاء، وبطيئون في قبول الطريقة المتقدمة. على الرغم من أنهم يعترفون لفظيًا بأن الطريقة المتقدمة تبدو جيدة جدًا وقابلة للتطبيق، فإن قلوبهم مليئة بالشكوك باستمرار. إنهم يخشون أنه إذا طبقوا هذه الطريقة، فإنها ستؤدي إلى نتائج ضعيفة، لذلك لا يجرؤون على المحاولة. يقنعهم الآخرون قائلين: "لا داعي للقلق بشأن كل ذلك. لقد جربناها بالفعل؛ فالممارسة بهذه الطريقة تحقق نتائج جيدة جدًا". لكنهم لا يزالون لا يجرؤون على المحاولة، ويستمرون في التمسك بالطريقة الأصلية. وفقط عندما يستخدم الكثير من الناس الطريقة الجديدة للتبشير بالإنجيل، فيربحون المزيد من الناس كل شهر وتزداد كفاءتهم، فإنهم يقررون على مضض تجربتها، لكنهم لا يزالون يخطون خطوات صغيرة ولا يجرؤون على تغيير خططهم واستراتيجياتهم بالكامل. هذا بطء شديد في قبول الأشياء الجديدة؛ وهذا هو امتلاك مستوى قدرات متوسط. أما الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف فقدرتهم على قبول الأشياء أسوأ من ذلك. إنهم لا يستطيعون إدراك شيء جديد بوضوح، ولا يستطيعون الحكم عليه، ولا يعرفون كيفية التعامل معه. إنهم مقاومون في قلوبهم، ويعتقدون أنه ينبغي للناس الذين يؤمنون بالله ألا يقبلوا الأشياء الجديدة، وينبغي ألا يقبلوا المعلومات والتقنيات الجديدة. كما ترى، إنهم منغلقون تمامًا. لا يستخدم الناس من طوائف معينة حتى يومنا هذا الكهرباء، ولا يشاهدون التلفاز، ولا يستخدمون أجهزة الكمبيوتر أو أي منتجات إلكترونية أخرى. وعندما يخرجون، لا يستخدمون وسائل النقل الحديثة؛ بل إنهم لا يركبون الدراجات. ماذا يركبون؟ العربات التي تجرها الثيران والتي تجرها الخيول، مثيرين سحبًا من الغبار في أثناء تحركهم. يسأل بعض الناس: "لماذا لا تركب دراجة أو تستقل سيارة؟" فيقولون: "تلك الأشياء من صنع الإنسان. وإذا استخدمناها، نخشى ألا يحب الله ذلك". هذا هو امتلاك قدرة ضعيفة على قبول الأشياء. ينظر الناس ذوو القدرة الضعيفة على قبول الأشياء إلى العديد من الأمور بطريقة غير صحيحة. إنهم عالقون في طرقهم القديمة، متمسكين بوجهات نظرهم الخاصة، ومقاومين لجميع الأشياء الجديدة. ومقاومتهم في حد ذاتها مشكلة في تفكيرهم وعقولهم. على ماذا يدل وجود مثل هذه المشكلة؟ بعبارة متحفظة، إنه يدل على أن مستوى قدرات مثل هؤلاء الناس متوسط جدًا. وإذا كانوا لا يستطيعون قبول الأشياء الجديدة باستمرار، فإن مستوى قدراتهم ضعيف، وهم جامدو الفكر. إنهم يعتقدون أن عمل الله لا يتغير، وأن أي كلمات قالها الله، فإنه سيظل يقول دائمًا الكلمات نفسها، وأن أي عمل قام به الله، فإنه سيظل يقوم دائمًا بالعمل نفسه. أما بالنسبة إلى هذه البشرية وهذا العصر، فهم يعتقدون أن ما رأوه واختبروه في البداية سيظل إلى الأبد دون تغيير وسيكون دائمًا على هذا النحو. على سبيل المثال، قبل 20 أو 30 عامًا، كان لدى الناس مفهوم معين فيما يتعلق بفهمهم للملابس. كانوا يعتقدون أن المواد القطنية طبيعية تمامًا وأن جميع أنواع المنسوجات القطنية جيدة؛ سواء كانت سترات مبطنة بالقطن أو قمصانًا أو ملابس داخلية، فما دامت مصنوعة من القطن، فهي أفضل من الألياف الاصطناعية. لقد تمسكوا بهذا الاعتقاد بقوة. ومع ذلك، بعد 20 أو 30 عامًا، تطورت صناعة النسيج، وظهرت العديد من الأقمشة المشابهة للقطن، إلى جانب مختلف الملابس المصنوعة من الألياف الاصطناعية. توجد العديد من المنسوجات التي هي أفضل من الأقمشة القطنية؛ فهي تسمح بدرجة أكبر من التهوية، وتبدد الحرارة بشكل أسرع، وتمتص الرطوبة بشكل أسرع، ولا تتشوه أو تنكمش أو يبهت لونها مهما غُسلت. بالإضافة إلى ذلك، فهي مريحة وخفيفة الوزن للغاية عند ارتدائها، ولا تتسبب في أي ضرر للجلد، لكن بعض الناس لا يزالون غير قادرين على قبول الألياف الاصطناعية. لا يزالون يعتقدون أن المنسوجات القطنية وحدها هي الجيدة لأن القطن يُزرع في الأرض، وقد خلقه الله، وهو طبيعي، بينما الألياف الاصطناعية من صنع الإنسان. إنهم لا يدركون أنه على الرغم من أن الله قد أعد القطن وهو الأفضل، فإن الأرض قد تلوثت، وأن ديدان القطن التي تغزو القطن قد ازدادت قوة مع تعاقب الأجيال. لا يمكن للمبيدات الحشرية العادية علاج المشكلة. وفي النهاية، يجب أن يخضع القطن لمعالَجات تطهير خاصة حتى لا يسبب ارتداؤه حكة. إذا عولج جيدًا، تصبح تكلفة الملابس مرتفعة، ما يستلزم سعر بيع باهظًا للغاية. وإذا لم يُعالج جيدًا، فجودة ارتدائه لا تضاهي جودة ملابس الألياف الاصطناعية. كما ترى، فإن جودة ملابس الألياف الاصطناعية جيدة جدًا في الوقت الحاضر؛ إذ يرتديها العديد من الرياضيين المحترفين، والآراء بشأنها إيجابية إلى حد كبير. لكن بعض الناس، بعد سماع هذا، لا يزالون لا يقبلونه ويظلون مقتنعين بأن المنسوجات القطنية أفضل. أليس هؤلاء الناس جهلة وعنيدين؟ (بلى). هذا الجهل والعناد مشكلة في إنسانيتهم. إذًا، كيف هو مستوى قدراتهم؟ (مستوى قدراتهم ليس جيدًا). عندما يظهر شيء جديد أمام شخص ما، فإن موقفه في الحكم على ما إذا كان صحيحًا أم غير صحيح – ليقرر قبوله أو رفضه – يعتمد على مستوى قدراته. إذا اعتقد معظم الناس أن الشيء الجديد صحيح، فاتّبعَ الأغلبية وقبله بشكل سلبي، فإن مثل هذا الشخص يكون في أفضل الأحوال ذا مستوى قدرات متوسط. إذا لم يتمكن من تمييز ما إذا كان الشيء الجديد صحيحًا أم غير صحيح، وما إذا كان مفيدًا للناس، وما ميزاته وعيوبه مقارنة بالأشياء القديمة التي كان يؤمن بها بقوة من قبل، وكان غير قادر على تمييز الاختلافات بين الأشياء الجديدة والقديمة أو التفريق بينها – إذا لم يتمكن من الحكم على أي من هذا، فهذا يثبت أنه ليس لديه قدرة على قبول الأشياء الجديدة؛ أي أنه ليس لديه قدرة على الاستيعاب. أمثال هؤلاء الناس ذوو مستوى قدرات ضعيف. في البداية، عندما يظهر شيء جديد، يفتقرون إلى درجة معينة من الإدراك. وعندما يسمعون عن هذا الشيء، لا تكون لديهم قدرة على قبوله على الإطلاق. وفي النهاية، حتى لو قبلوا الشيء الجديد على مضض، فإن ذلك لا يكون إلا بمساعدة وإقناع من الآخرين الذين يتعين عليهم حتى مقارنة ميزات الشيء الجديد ونقاط قوته بالأشياء القديمة، ما يسمح لهؤلاء الناس بأن يروا بأعينهم أن ثمة اختلافات واضحة بين الشيء الجديد والأشياء القديمة وأن الشيء الجديد يتفوق بوضوح على الأشياء القديمة قبل أن يتمكنوا من قبوله. ومع ذلك، في قلوبهم، لا يزال هؤلاء الناس لا يستطيعون أن يروا بوضوح ما الجيد في العديد من الأشياء الجديدة الأخرى ولا يزالون يشعرون بأن الأشياء القديمة جيدة وينبغي التمسك بها. لا يقبلون الأشياء الجديدة على مضض وبشكل سلبي إلا في الظروف التي لا يكون لديهم فيها خيار. هؤلاء الناس ذوو مستوى قدرات ضعيف. أما الشخص ذو مستوى القدرات المتوسط فهو شخص يفهم فورًا بقليل من التلميحات، مدركًا أنه كان يرى الأشياء بطريقة محرّفة وعفّى عليها الزمن. هذا هو امتلاك مستوى قدرات متوسط. أما الشخص ذو مستوى القدرات الضعيف، من ناحية أخرى، فيتطلب تلميحات وتنبيهات متكررة، وإقناعًا جمعيًا من الجميع – إلى جانب بعض الحقائق والأمثلة الملموسة التي تُظهر كيف يفيد هذا الشيء الجديد الناس بعد اعتماده على نطاق واسع – قبل أن يقبله ويستخدمه على مضض. ومع ذلك، في قرارة نفسه، لا يزال يختار الشيء القديم. هذا شخص ذو مستوى قدرات ضعيف جدًا. امتلاك مستوى قدرات ضعيف يعني أنه يفشل باستمرار في إدراك التأثيرات الإيجابية التي يحدثها ظهور الأشياء الجديدة في الناس، ولا يستطيع إيجاد الاختلافات بين الأشياء الجديدة والقديمة، ويفشل باستمرار في اكتشاف أو كشف ميزات الأشياء الجديدة وتطوراتها وعيوب الأشياء القديمة ورجعيتها، وأنه أيضًا يتمسك دائمًا بأفكاره ووجهات نظره القديمة؛ لذلك، فإن قدرته على قبول الأشياء ضعيفة جدًا. الناس ذوو القدرة الضعيفة على قبول الأشياء هم ذوو مستوى قدرات ضعيف. والناس ذوو مستوى القدرات الضعيف لا يستطيعون إدراك جوهر المشكلات أو جذورها، مهما شرحتَ لهم الأمور. أما تلك الفئة من الناس الذين لديهم مستوى القدرات الأضعف، فلا يمكن حتى القول إن لديهم أي قدرة على قبول الأشياء؛ فعندما يواجهون أشياء جديدة، لا يتعلق الأمر بما إذا كانوا راغبين ذاتيًا في تعلمها وقبولها أم لا؛ بل إن المشكلة هي أنهم يفتقرون إلى أي إدراك لها على الإطلاق. سواء في الحياة الفعلية أو في أداء الواجب، ومهما ظهرت أشياء جديدة، أو تقدّمت أشياء، أو تحسنت أشياء، فليس لديهم أي إدراك وأي وعي. هل جهلهم بهذه الأشياء ناتج عن عدم قراءة الأخبار أو الصحف؟ كلا، بل لأن مستوى قدراتهم يفتقر ببساطة إلى القدرة على قبول الأشياء. يبدو الأمر كما لو أنه ليس لديهم ملكات استقبالية. فيما يتعلق بظهور أي أشياء جديدة، فهم متبلدون وبلهاء ويفتقرون إلى الإدراك. حتى لو عاشوا في مدينة صاخبة، يبدو الأمر كما لو أنهم يعيشون في قرية جبلية نائية. إنهم يجهلون تمامًا أي أحداث كبيرة أو صغيرة تحدث في حياة البشر. لذلك، في نطاق حياتهم، لا توجد أي أشياء جديدة يمكن أن تؤثر في طُرق أكلهم وملبسهم ومسكنهم وتنقلاتهم. إنهم مثل الحيوانات تمامًا. تقتصر الأشياء في عالم فكرهم على النطاق الضيق للأشياء داخل ميدان حياتهم، وهي الأشياء التي يعرفونها من العمر الذي كانوا يتعلمون فيه رؤية مختلف الأشياء في العالم. بخلاف ذلك، ليس لأي شيء من العالم الخارجي أي تأثير فيهم على الإطلاق، وليس لديهم أي اهتمام به. أي نوع من الناس هؤلاء؟ هل يعانون من قصور عقلي؟ (نعم). بالطبع، الأمور التي نتحدث عنها هنا هي جوانب صغيرة جدًا وتافهة من الحياة اليومية؛ فنحن لا نشير إلى شؤون وطنية أو أخبار عالمية كبرى. حتى ظهور شيء جديد صغير جدًا هو أمر لا يدركونه، ولا يُظهرون أي درجة من القبول على الإطلاق. يشير هذا "القبول" إلى كيف يؤدي ظهور شيء جديد إلى تغيير أفكارهم ووجهات نظرهم، وإدخال بعض التحسينات على حياتهم – بما في ذلك نمط الحياة والمعرفة الحياتية الأساسية وما إلى ذلك – وكيف يؤدي إلى بعض التحسن والتقدم في قدرتهم على التعامل مع المشكلات في الحياة. الناس الذين ليس لديهم قدرة على قبول الأشياء يحافظون دائمًا على طريقتهم الروتينية والأصلية في العيش. على سبيل المثال، كثيرًا ما كان الناس في الماضي يقولون إن التوفو المطهو مع السبانخ شيء جيد، فهو يوفر الحديد والكالسيوم معًا، وقد نشأ شخص ما وهو يأكله بهذه الطريقة. لاحقًا، قال بعض الناس إن الباحثين في مجال الأغذية اكتشفوا أن السبانخ تحتوي على حمض الأُكساليك، وأن تناوله مع التوفو على مدى فترة طويلة يمكن أن يؤدي بسهولة إلى تكوين حصوات في الجسم. بعد سماع هذا، يفكر هذا الشخص: "ما حمض الأُكساليك؟ من رأى حمض الأُكساليك في السبانخ؟ لقد أكلتُ هذا الطعام لسنوات عديدة ولم يحدث شيء. سأستمر في أكله!" إنه لا يقبل ذلك. هذا شخص ليس لديه أي درجة من القبول تجاه الأشياء الجديدة أو وجهات النظر الجديدة على الإطلاق. في المقابل، فإن الناس الذين لديهم القدرة على قبول الأشياء، بمجرد أن يتأكدوا من أن السبانخ تحتوي على حمض الأُكساليك، سيفكرون في كيفية إزالة حمض الأُكساليك، ومن خلال معرفة المزيد عنه، يكتشفون أن سلق السبانخ في الماء المغلي يزيل حمض الأُكساليك. عند سماع معلومات جديدة، سيُميّز أولئك الذين لديهم القدرة على قبول الأشياء، من خلال الاستفسار، صحة المعلومات، وإن كانت مفيدة للناس، ثم يقررون قبولها أو رفضها. سيطرحون أسئلة، ويتعلمون التفاصيل ذات الصلة، ثم يطبقون هذه المعلومات على الحياة الفعلية، متجنبين العيوب أو الضرر الذي يلحق بالناس بسبب الشيء الجديد المعني. من ناحية أخرى، فإن أولئك الناس المشوشين الذين يفتقرون تمامًا إلى القدرة على قبول الأشياء، مهما كانت المعلومات الجديدة التي يسمعونها، لا يهتمون بها ولا يستفسرون عنها، بل يرفضونها مباشرة، متمسكين فقط بالأشياء القديمة التي عفّى عليها الزمن. يعود هذا أساسًا إلى المشكلة في مستوى قدراتهم. عندما يتعلق الأمر بالأشياء الجديدة، فإنهم لا يعرفون كيفية التعامل معها أو المبادئ التي ينبغي لهم فهمها، ولا يفكرون أيضًا في العواقب التي قد يجلبها رفض الأشياء الجديدة على حياتهم أو عملهم. باختصار، لديهم دائمًا موقف يتسم بالشك تجاه الأشياء الجديدة والمعلومات الجديدة، ولا يجرؤون على قبولها. مثل هؤلاء الناس ذوو مستوى قدرات ضعيف.

الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف لا يستطيعون علاج المشكلات التي يواجهونها في الحياة بشكل مستقل، مهما كثرت. مثل هؤلاء الأفراد يفتقرون إلى القدرة على العيش المستقل. بغض النظر عن الأمر، فإنهم يستمرون في التعامل معه بالطريقة التي ورثوها عن أسلافهم أيًا كانت؛ إنهم لا يغيرون شيئًا ويلتزمون بها بصرامة حتى النهاية. إذا انتقدتهم قائلًا إن فعل الأشياء بهذه الطريقة خطأ، فلن يستمعوا بل سيصبحون عنيدين للغاية، ويجادلونك قائلين: "هكذا توارثناها عن أسلافنا. جيل جدي وجيل والداي فعلوا ذلك بهذه الطريقة، وهكذا انتقلت إلينا!" هل الأشياء المتوارثة صحيحة بالضرورة؟ إنهم لا يضعون هذا السؤال في اعتبارهم، ما يثبت ضعف مستوى قدراتهم. لو كانوا يمتلكون مستوى قدرات الشخص العادي، لفكروا في هذا السؤال. وعند سماع معلومات عن أشياء جديدة، سيظهرون درجة معينة من القبول. إذا لم يُبدوا هذه المظاهر، فهذا يعني أنه ليس لديهم أي درجة من القبول. مثل هؤلاء الناس يفتقرون إلى القدرة على العيش المستقل. بغض النظر عن العمر الذي يعيشونه ليبلغوه، يقولون دائمًا: "في زمن أبي، كان الأمر هكذا. وفي زمن جدي وجد جدي، كان الأمر هكذا. لذا، يجب أن يظل الأمر هكذا في جيلي". من الواضح أن هؤلاء الناس حفريات متحجرة. إنهم مثل جذوع الخشب المتعفنة – رجعيون! ليس لديهم قدرة على قبول أي أشياء جديدة، ما يدل على أن مستوى قدراتهم ضعيف جدًا. مهما شرحتَ لهم تطورات الأشياء الجديدة، فلن يقبلوها. مثل هؤلاء الناس يفتقرون إلى القدرة على العيش المستقل. ظاهريًا، قد يبدو أنهم يدبرون أمور طعامهم وملبسهم ومسكنهم وتنقلاتهم بأنفسهم، لكن الطرق والأساليب التي يستخدمونها دون المستوى. إنهم لا يكيّفون نمط حياتهم مع العصر أو مع النمو في مختلف مجالات الفطرة السليمة والمعرفة التي اكتسبتها البشرية. مثل هؤلاء الناس هم ذوو مستوى القدرات الضعيف. على الرغم من أنهم لا يتضورون جوعًا، ولا يتجمدون بردًا، ولم يعانوا من أي أمراض خطيرة، فبالحكم من منظورهم حول البقاء ونمط حياتهم، فإن مثل هؤلاء الناس يعيشون بطريقة مشوشة فحسب، ويمكن تصنيفهم أيضًا على أنهم يعانون من قصور عقلي، أو حمقى، أو أغبياء. يشعر بعض الناس بعدم الارتياح عندما يُطلق عليهم أنهم يعانون من قصور عقلي أو حمقى، ولكن حتى لو شعروا بعدم الارتياح، فهذه هي الحقيقة. إن مستوى قدراتهم ضعيف إلى هذه الدرجة حقًا. أود بالفعل أن أقول شيئًا يريحك، لكنك ببساطة لا تمتلك مستوى القدرات لذلك. أنت تفتقر إلى القدرة في كل جانب وليس لديك أفكار أو آراء صحيحة ودقيقة تتوافق مع تفكير الإنسانية الطبيعية تجاه أي مسألة. أليس هذا افتقارًا لمستوى القدرات؟ ومن اللطف بما فيه الكفاية ألا توصف بأنك شخص عديم الفائدة. هذا النوع من الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات على بعد خطوة واحدة فقط من أن يكونوا معاقين ذهنيًا. يفتقر الأفراد المعاقون ذهنيًا حتى إلى القدرة على رعاية أنفسهم، ويعتمدون كليًا على مساعدة الآخرين. في وقت الوجبات، لا يزال آباؤهم يضطرون إلى إطعامهم اللقمة تلو الأخرى، وهم لا يعرفون حتى ما إذا كانوا قد شبعوا أم لا. الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف يعانون من قصور عقلي؛ إنهم حمقى، وعلى بعد خطوة واحدة فقط من أن يكونوا معاقين ذهنيًا. هكذا هو مدى ضعف مستوى قدراتهم. أخبرني، أليس هؤلاء الناس مثيرين للشفقة؟ أليسوا مثيرين للحنق تمامًا؟ الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف ليس لديهم قدرة على التعلم، ولا قدرة على فهم الأشياء، ولا قدرة على الاستيعاب؛ وبالطبع لا يمتلكون القدرة على قبول الأشياء – إنهم لا يمتلكون أي قدرات في أي جانب. مهما شرحتَ لهم الأمور أو أعطيتهم أمثلة، فإنهم لا يزالون لا يستطيعون استيعاب ما قيل أو فهمه. أليس هذا قصورًا عقليًا؟ مهما شرحت، فلا يمكنهم أن يفهموا. حتى لو تحدثتَ بوضوح شديد وشرحت شرحًا وافيًا، فإنهم لا يزالون لا يفهمون، بل ويجدون ما تقوله غريبًا جدًا. إنهم يفتقرون إلى تفكير الإنسانية الطبيعية، حتى أنهم يأتون بمجموعة من المغالطات لدحضك. لا توجد طريقة للتفاهم مع مثل هؤلاء الناس؛ فقط قل لهم ثلاث كلمات: "لا منطق معك!" إن مستوى قدراتهم بهذا الضعف. ألا تشعر بالقلق والحنق منهم؟ مهما قلت لمثل هؤلاء الناس، فلا فائدة. ومهما حاولت تنويرهم، فإنهم لا يفهمون. حتى في مسألة صغيرة، يستغرق تنويرهم يومًا كاملًا، وإذا تحدثتَ بطريقة أكثر عمقًا قليلًا، فلن يفهموا؛ عليك استخدام أكثر المصطلحات ضحالة وقول الكثير قبل أن يتمكنوا من الفهم. حتى بعد أن يفهموا مسألة واحدة، عندما تظهر مشكلة مشابهة، فإنهم لا يزالون لا يفهمونها. أليس هذا قصورًا عقليًا؟ ومع ذلك، فإن شخصًا من هذا النوع الذي يعاني من قصور عقلي لا يعتقد أنه أحمق. يقول: "لا تظن أنني أحمق. إذا عرضتَ عليَّ عشرة يوانات أو عشرة دولارات أمريكية، فراقب أيهما أختار – سأختار بالتأكيد الدولارات الأمريكية لأنني أعرف أنها أكثر قيمة". يقول الآخرون: "أنت لا تزال أحمق". لماذا يقول الآخرون إن مثل هؤلاء الناس حمقى؟ لأن الشخص العادي لن يستخدم هذا النوع من الأمثلة ليثبت أنه ليس أحمق، ولن يستخدم مثل هذه الطريقة المتدنية لإثبات ذلك. على وجه التحديد لأن مثل هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف للغاية، وليس لديهم معايير لتقييم أي أشخاص أو أحداث أو أشياء، ولا يعرفون كيفية تقييمها، فإنهم لا يعتبرون أنفسهم حمقى أبدًا. أما الناس الأذكياء حقًا، فبعد السعي والكفاح باستمرار بين مجموعة من الناس لمدة ثلاث إلى خمس سنوات، سيدركون أنه في أي مجموعة، يوجد مَن هم أفضل منهم، ومَن يتفوقون عليهم. إنهم يشعرون دائمًا بأن مستوى قدراتهم ليس جيدًا بما فيه الكفاية، وأن قدراتهم وذكاءهم ليسا جيدين بما فيه الكفاية. إنهم قادرون دائمًا على اكتشاف نقاقئصهم، وإدراك مواطن ضعفهم مقارنة بالآخرين، وتحديد مشكلاتهم؛ ويمكنهم دائمًا رؤية نقاط قوة الآخرين. هذا النوع من الأشخاص فطِن ويتمتع بمستوى قدرات جيد. أما أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات، فعندما يعيشون بين مجموعة من الناس، يشعرون دائمًا بأن الآخرين أدنى منهم. يرون أن بعض الناس لا يستطيعون حتى تهجئة كلمات معينة أو لا يستطيعون الكتابة، فيزدرونهم بوصفهم ذوي مستوى قدرات ضعيف. إنهم يستخدمون هذه الأشياء الصغيرة التافهة التي يستطيعون هم أنفسهم فعلها ليؤكدوا أن مستوى قدراتهم جيد. يوجد أيضًا أناس، عندما يرون الآخرين أقل اهتمامًا بنظافتهم الشخصية أو لا يعرفون كيفية التأنق في ملبسهم، يقولون إن لديهم مستوى قدرات ضعيفًا. هم أنفسهم أنظف قليلًا، ويمكنهم التظاهر بالرقي، أو لديهم بعض المعرفة ونقاط القوة، لذلك يعتبرون أن مستوى قدراتهم جيد. هل هؤلاء الناس فطنون أم حمقى؟ إنهم حمقى. لاحظوا كيف يتحدث الفطنون: "لماذا أخطأت مرة أخرى؟ أُدرك أنني أحمق!" أولئك الذين يقولون غالبًا إنهم حمقى وإن لديهم نقائص هم الفطنون حقًا. أما أولئك الذين لا يعترفون أبدًا بأنهم حمقى ويقولون دائمًا: "هل تظن أنني أحمق؟ حاول أن تطلب مني مالًا وانظر إن كنت سأعطيك إياه!" فهم الحمقى حقًا. الحماقة، يُطلق عليها بالعامية "ناقص عقل". ومن منطلق قدرتهم على قول مثل هذه الأشياء الحمقاء، أليست هذه حماقة؟ أليس هذا "نقصان عقل"؟ (بلى). عندما يرون شخصًا لديه بعض العيوب أو النقائص، أو يترك ثغرات فيما يفعله، يضحكون من وراء ظهره، قائلين: "كيف يمكن أن يكون بهذه الحماقة؟" وعندما يرون شخصًا يزخر بالحسابات من أجل الاستغلال والمخططات الماكرة، يعتبرونه فطِنًا وذا مستوى قدرات جيد. أما الناس الفطنون حقًا فيقيمون جودة مستوى قدرات الشخص وما إذا كان فطِنًا أم أحمق بناءً على قدراته المختلفة. أما الحمقى، فلا ينظرون إلا إلى مَن هو كثير الحسابات، ومَن يستغل الآخرين ويتجنب الخسائر دائمًا، ومَن هو بارع في خدمة نفسه من خلال الخداع، معتقدين أن كل هؤلاء الناس فطنون ولديهم مستوى قدرات جيد. في الواقع، هذه الأنواع من الناس جميعها حمقى. مَن يقيمون جودة مستوى قدرات الشخص بناءً على مدى كثرة حساباته – مثل هؤلاء الناس هم الحمقى أنفسهم. قبل قليل، ذكرنا أحد المظاهر الأكثر حماقة: يقولون: "إذا عرضتَ عليَّ عشرة دولارات أمريكية أو عشرة يوانات، فراقب أيهما أختار. بالتأكيد لن أختار الرنمينبي – لا تظن أنني لا أعرف أن الدولارات الأمريكية أكثر قيمة! إذا عرضتَ عليَّ لحمًا أو توفو، فراقب أيهما آكل. هل تظن أنني أحمق بما يكفي لآكل التوفو وليس اللحم؟ أنا أعرف أن اللحم طعمه أفضل!" مثل هؤلاء الناس، في الواقع، حمقى. إذا كنتَ لا تريد حقًا أن يرى الآخرون حماقتك، فينبغي ألا تستخدم مثل هذه الأمثلة على الإطلاق. هل فهمت؟ (نعم). هل يرتكب الحمقى هذا الخطأ كثيرًا؟ (نعم)، بل إنهم يفكرون: "انظر كم أنا بارع في إعطاء الأمثلة! هل ترى كم أنا فطِن؟ هل أبدو أحمق لك؟ أنت الأحمق!" إن أكثر أنواع الناس حماقة ينضح بالحماقة باستمرار. بهذا نختتم الشركة حول هذه القدرة: القدرة على قبول الأشياء.

رقم 5: القدرة المعرفية

القدرة الخامسة هي القدرة المعرفية. إلامَ تشير القدرة المعرفية؟ ينصب تركيزها الرئيسي على درجة فهم الشخص للأشياء نفسها. لتقييم القدرة المعرفية للشخص، يجب على المرء أن ينظر إلى درجة فهمه لشيء ما والإطار الزمني الذي يحتاجه للتوصل إلى فهم جوهر الشيء. إذا كان الإطار الزمني الذي يحتاجه قصيرًا جدًا ودرجة فهمه عميقة بما فيه الكفاية، بحيث تصل إلى مستوى فهم جوهر الشيء، فإنه يمتلك القدرة المعرفية. إذا كان الإطار الزمني الذي يحتاجه الشخص لفهم شيء ما ضمن النطاق الطبيعي، ويمكنه فهم جوهر هذا الشيء نفسه، ويمكنه أن يرى بوضوح الأسباب والعواقب، وجذر المشكلات الكامنة فيه وجوهرها، ومن ثمّ يكون لديه فهم لهذا الشيء في قلبه – والأفضل من ذلك، إذا كان بإمكانه إعطاء تعريف واستخلاص نتيجة حول هذا الشيء – فهذا يسمى امتلاك مستوى قدرات جيد. بمعنى أنه بوصفك شخصًا عاديًا يمتلك تفكير الإنسانية الطبيعية، بغض النظر عما إذا كنتَ ذكرًا أم أنثى، وسواء كنتَ قد بلغت سن الرشد للتو أو دخلت بالفعل في منتصف العمر أو الشيخوخة، إذا كان فهمك لجوهر هذا الشيء نفسه قد تحقق في النطاق الزمني الطبيعي، فإن مستوى قدراتك يعتبر جيدًا. إذا تجاوز الإطار الزمني الذي تحتاجه لفهم هذا الشيء ثلاث أو أربعة أضعاف الإطار الزمني للشخص العادي – أي إذا كان الشخص ذو مستوى القدرات الجيد يحتاج إلى ثلاثة أيام، لكنك تحتاج إلى عشرة أيام أو حتى شهر – وبحلول الوقت الذي تكون قد فهمت فيه التسلسل الكامل لأحداث هذا الأمر بوضوح، وتكون الأضرار والعواقب السلبية التي سببها هذا الأمر قد ظهرت بالفعل، عندها فقط تدرك خطورة هذا الأمر وما جذره وجوهره، فإن مستوى قدراتك في أفضل الأحوال متوسط. بعبارة أخرى، إذا لم يكن هذا الأمر قد تسبب بعد في عواقب وخيمة، لكن بعض العواقب السلبية كانت تظهر باستمرار بالفعل، ولم تدرك تدريجيًا جذر هذا الأمر وجوهره إلا خلال هذه العملية، وتوصلت إلى تعريف واستنتاج، فإن مستوى قدراتك يعتبر متوسطًا. ولكن إذا لم تكن لديك صحوة مفاجئة وتفهم طبيعة هذا الأمر إلا بعد أن يكون قد أسفر عن عواقب سلبية أو وخيمة، فإن مستوى قدراتك ضعيف للغاية. إذا كان هذا الأمر قد تسبب بالفعل في عواقب سلبية وما زلتَ لا تعرف ما المشكلة في هذا الأمر أو ما جذر المشكلة، وما زلت لا تستطيع استخلاص نتيجة بشأنه، فليس لديك مستوى قدرات. تُقسَّم القدرة المعرفية إلى المستويات الأربعة التالية. أولًا، الناس ذوو مستوى القدرات الجيد. أي أنه عندما ينشأ شيء ما ويتطلب منك استخلاص نتيجة فورية في غضون ساعات قليلة – وهذه حالة عاجلة حيث ستكون ثمة عواقب سلبية إذا لم تصدر حكمًا على الفور، أو تضع خطة للتعامل مع الأمر وعلاجه، أو حتى تضع خطة للحد من الخسائر لوقف تفاقمه – إذا تمكنتَ، في هذه الفترة الزمنية، من إدراك جذر هذا الأمر، وتمكنتَ فورًا وبشكل حاسم من إصدار حكم دقيق، واتخاذ قرار دقيق واستخلاص نتيجة، ثم صياغة خطة معقولة للتعامل معه، فهذا يعني أن لديك مستوى قدرات جيدًا. لنفترض، مع ذلك، أنك تشعر فقط بوجود مشكلة ما في هذا الأمر، لكنك لا تعرف أين تكمن المشكلة أو ما جذرها، وفي الفترة الزمنية العادية للتعامل مع هذا الأمر، لا تكون لديك أي استنتاجات أو أحكام أو خطط للتعامل معه. بدلًا من ذلك، أنت تنتظر وتراقب تفاقمه بشكل سلبي فحسب، وفقط من خلال تفاقمه المتزايد تحاول تحديد ماهية جوهر هذا الأمر بالفعل وتصدر حكمًا ليس دقيقًا جدًا، وبعد ذلك تستمر في الانتظار والمراقبة، وقبل أن يتفاقم الأمر تمامًا، قد تتمكن بالكاد من رؤية جوهر المشكلة أو بالكاد تتوصل إلى حل، لكن معالجتك للأمر تظل غير سريعة. إذا كان هذا هو الحال، فإن مستوى قدراتك متوسط جدًا. إذا كان هذا الأمر قد تفاقم تمامًا وظهرت العواقب بالفعل، مع ظهور جوهر المشكلة بالكامل بالفعل، وحينئذٍ فقط تدرك أن هذا الأمر سيئ، وترى ماهية جذره الأساسي – أو ربما لا يمكنك حتى رؤية الجذر على الإطلاق ولكنك ببساطة تتحمل النتيجة النهائية لهذا الأمر أو تواجهها بشكل سلبي – فهذا يعني أن مستوى قدراتك ضعيف. ثمة مظهر آخر للناس ذوي مستوى القدرات الضعيف، وهو أنه إذا حدثت مثل هذه الأمور مرة أخرى، فلا يزال لديهم الموقف نفسه، والطريقة نفسها للتعامل معها، ويتعاملون معها بالسرعة نفسها. أي أنه في كل مرة تحدث فيها مثل هذه الأمور، يتعاملون معها دائمًا بالطريقة نفسها، وبالسرعة والكفاءة نفسيهما. مهما كان عدد الأشياء التي تحدث، فإنهم غير قادرين على تمييز جوهرها، ولا يغيرون تبعًا لذلك أيًا من آرائهم أو وجهات نظرهم حول الأمور الدنيوية. هؤلاء هم الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف. ولأنهم، على وجه التحديد، أناس ذوو مستوى قدرات ضعيف، فإنهم يفتقرون إلى القدرة على العيش المستقل؛ أي أنه ليس لديهم نظرة إلى البقاء أو الحياة. هذا مؤشر على امتلاك مستوى قدرات ضعيف. مظهر الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات هو ما يلي: عندما يكون الأمر قد حدث بالفعل، وربما تكون العواقب قد ظهرت، فإنهم يظلون لا يعرفون ما حدث، كما لو كانوا يحلمون. هذا هو عدم امتلاك مستوى قدرات وعدم امتلاك قدرة معرفية. هل تفهم؟ (نعم). تشير القدرة المعرفية بشكل أساسي إلى فهم جوهر مختلف الناس والأحداث وجذور مشكلاتهم؛ هذه هي القدرة المعرفية. إنها تعني أنه عندما ترى مظاهر واستعلانات وإنسانية نوع معين من الناس، يمكنك أن تعرف المشكلات التي يواجهونها، وماذا يكون جذر مشكلاتهم في البيئة التي يعيشون فيها، وكذلك ما جوهر الأحداث التي تلاحظها حاليًا وأين يكمن جذر المشكلات فيها. تشير القدرة المعرفية بشكل أساسي إلى جانبين: إدراك جوهر الناس والأحداث والأشياء، وإدراك جذر مشكلاتهم. ماذا يمكنكم أيضًا أن تفهموا عن القدرة المعرفية؟ هل يفهمها أحد على أنها القدرة على فهم المعرفة وتعلمها؟ (كلا). القدرة المعرفية التي نتحدث عنها تنطوي في المقام الأول على القدرة على رؤية الناس والأحداث. إذا كان المعيار الذي ترى به الناس والأحداث منخفضًا جدًا، وكان فهمك سطحيًا جدًا، أو لم تتمكن من فهم جوهر أي أُناس أو أحداث أو أشياء، فإن قدرتك المعرفية ضعيفة جدًا، أو حتى غير موجودة. إذا كنتَ، بغض النظر عن عدد الكلمات غير الصحيحة الواضحة أو وجهات النظر الخاطئة التي يعبر عنها الناس من حولك، وعدد الأفعال غير الصحيحة التي يقومون بها، أو مقدار الفساد الواضح الذي يكشفونه، لا تستطيع اكتشاف جوهر المشكلة، ولا تعرف أي نوع من الناس هم، وما إذا كانوا أناسًا صالحين أم لا، وما إذا كانوا أناسًا يسعون إلى الحق أم لا، وكيف هي شخصيتهم، أو ما جوهر مثل هؤلاء الناس – إذا كنتَ لا تعرف أيًا من هذه الأشياء – فليس لديك قدرة معرفية. عندما تواجه أي شخص أو أمر، لا يكون لديك معيار للتقييم. وبعد انقضاء الأمر، لا يكون لديك أي استنتاج حول جوهر مثل هذه المشكلات، بل، وفضلًا عن ذلك، لا يكون لديك أي فهم لها على الإطلاق؛ وبالطبع، لا يكون لديك أي مبادئ للتعامل مع مثل هذه الأمور أو مسارات ممارسة لها – هذا ما يعنيه عدم امتلاك قدرة معرفية. تشير القدرة المعرفية بشكل أساسي إلى قدرة الشخص على فهم الناس والأحداث والأشياء. بهذا نختتم مناقشتنا حول هذه القدرة.

رقم 6: القدرة على إصدار الأحكام

القدرة السادسة هي القدرة على إصدار الأحكام. القدرة على إصدار الأحكام هي أنك عندما تواجه أمرًا ما تستطيع أن تحكم ما إذا كان صحيحًا أم غير صحيح، وصوابًا أم خطأً، وإيجابيًا أم سلبيًا، ثم تستخدم حكمك لتحديد الطريقة المناسبة للتصرف حياله والتعامل معه. في العادة، عندما يواجه شخص ما أمرًا، سواء كان قد رآه من قبل أم لا، أو اختبره من قبل أم لا، وسواء كان الأمر إيجابيًا نسبيًا أم سلبيًا نسبيًا، فما نوع الموقف الذي ينبغي أن يتبناه تجاهه؟ أينبغي له رفضه أم تقديره وقبوله؟ وبعد أن تراه بوضوح، إذا صار لديك موقفك الخاص، وامتلكت آراء دقيقة تتوافق مع مبادئ الحق، فهذا يثبت أن لديك القدرة على إصدار الأحكام. على سبيل المثال، عندما تسمع شخصًا يقول شيئًا ما، وبعد التفكير فيه تستطيع أن تحدد معنى هذا الكلام، والغرض الذي يريد المتحدث تحقيقه، ولماذا يتكلم بهذه الكلمات، ولماذا يستخدم مثل هذه الصياغة والنبرة، ولماذا تكون لديه نظرة معينة في عينيه عند قولها. وتستطيع أن ترى المقاصد الكامنة، والأغراض، والدوافع وراء ما يقوله. بغض النظر عن كيفية تعاملك مع هذه المقاصد والدوافع الكامنة بعد ذلك، يمكنك إدراك بعض المشكلات الكامنة وراء الأمر الذي يحدث في الحال. أنت تعرف ما يريد أن يفعله، ولماذا يريد أن يفعله هكذا، والغرض الذي يريد تحقيقه، والتأثير الذي يقصد أن تُحدثه كلماته، والوسائل والمخططات والمؤامرات الخفية المتَضَمنة. تستطيع أن ترى بعض المؤشرات، وتصبح واعيًا بأن المشكلة هنا ليست عادية، بل قد يكون لديك شعور بالحذر في قلبك أيضًا. هذا يثبت أن لديك القدرة على إصدار الأحكام. إذا كانت لديك القدرة على إصدار الأحكام، فهذا يعني أنك شخصٌ ذو مستوى قدرات جيد. بغض النظر عن مدى لطف كلمات شخص ما، أو مدى توافقها مع الحق من حيث التعليم، أو مدى استقامة موقفه في نظر الآخرين، أو مدى عمق إخفاء غرضه، فلا يزال بإمكانك الحكم على المشكلة من خلال استعلاناته الخارجية أو ظواهره أو ما يقوله؛ وهذا يثبت أن لديك مستوى قدرات جيدًا وأن لديك القدرة على إصدار الأحكام. على سبيل المثال، عند مواجهة أمرٍ ما، وبغض النظر عن المدى الذي تطور إليه هذا الأمر، تستطيع أن تدرك جوهر الأمر وجذر المشكلة من خلال فهم سير عملية هذا الأمر. هذا هو امتلاك القدرة على إصدار الأحكام. على سبيل المثال، في الكنيسة، عندما يوجد أضداد المسيح وأشرار يعرقلون ويزعجون، تستطيع من خلال فهم الظروف الأساسية للأمر أن تصدر حكمًا على الوضع برمته، فيما يتعلق بمَن هو المتزعّم بين هؤلاء الناس، ومَن هم الأتباع، ومَن يلعب الدور الرئيسي في هذا الأمر، ومَن هو غير فاعل، إضافة إلى نوع التأثير الذي سيحدثه هذا الأمر نفسه في الناس، وما العواقب السلبية التي ستنشأ إذا تطور هذا الأمر أكثر. حتى لو كان حكمك في ذلك الوقت به درجة من الاختلاف مع النتيجة النهائية للأمر، فعلى الأقل، لديك وجهة نظر وموقف ومبادئ دقيقة للتعامل مع هذا الأمر. وهذا كافٍ لإثبات أن لديك القدرة على إصدار الأحكام بخصوص هذا الأمر، أي أن لديك القدرة على الحكم بشأن مَن هو المتزعّم أو المحرض لأمر ما، أو إلى أي مدى سيتطور هذا الأمر في المستقبل، وما نوع الموقف والمبادئ التي ينبغي أن تستخدمها للتعامل معه ومنعه من أن يؤدي إلى عواقب سلبية. طالما أن لديك القدرة على الحكم، وكان منطق حكمك وطريقته صحيحين، وكان أساس حكمك يتماشى على الأقل مع الإنسانية، أو الأفضل من ذلك يتماشى مع مبادئ الحق، فهذا يثبت أن لديك القدرة على إصدار الأحكام. حتى لو كان حكمك به درجة من الاختلاف مع الأمر نفسه، فطالما أن هناك أساسًا لحكمك، وأن حكمك يتوافق مع أنماط تطور الأمر، ويتوافق مع جذر المشكلات المماثلة أو المشابهة وجوهرها، وعلاوة على ذلك، يتوافق مع مبادئ الحق، فيمكن القول أيضًا إن لديك القدرة على إصدار الأحكام. إن امتلاك القدرة على إصدار الأحكام يثبت أنك تستطيع التفكير بشأن المشكلات. إذا كانت أحكامك تتوافق مع الجذر والجوهر وجميع الجوانب الأخرى للأمر نفسه، فهذا يثبت أنك شخصٌ ذا مستوى قدرات جيد.

بغض النظر عن الأشخاص أو الأمور التي يواجهها المرء، فلا يمكن أن تكون لديه خطة لاحقة للتعامل معها وعلاجها إلا عندما يكون لديه تفكير صحيح، وفقط بناءً على منطقية الحكم على ما إذا كان الأمر صحيحًا أم غير صحيح، وصوابًا أم خطأً، أو ما إذا كان إيجابيًا أم سلبيًا. إذا كان الشخص لا يعرف كيف يفكر بشأن المشكلات – على وجه التحديد، إذا لم يتمكن من الحكم عليها – فهو أيضًا لا يستطيع التعامل معها، أي إنه يفتقر إلى القدرة على التعامل مع المشكلات. أي شخص يتعامل مع المشكلات يفعل ذلك بناءً على منطقية الحكم على ما إذا كان الأمر صحيحًا أم غير صحيح؛ وإلا، فإن خطته لحل المشكلة ومسار ممارسته سيفتقران إلى أساس. على سبيل المثال، يبلغك شخص ما أن الحياة الكنسية ليست جيدة في كنيسة معينة؛ فمعظم الناس سلبيون وغير مبالين، وغير راغبين في الاجتماع أو القيام بواجبهم. كيف تحكم على مثل هذه الظاهرة؟ هل هذه مشكلة من الحياة الفعلية؟ (نعم). بما أنها مشكلة من الحياة الفعلية، فأنت بحاجة إلى وضع خطة ممارسة محددة للتعامل معها وعلاجها. قبل علاج المشكلة، ألا تحتاج إلى الحكم على ماهية جذر هذه المشكلة وجوهرها ومَن هم الأشخاص الذين يسببونها؟ ألا تحتاج إلى الحكم على هذه الأمور؟ (بلى). بالتفكير وحده يمكن أن يكون لديك حكم، وفقط بعد الحكم يمكنك تحديد جذر المشكلة، وبناءً على جذر المشكلة وجوهرها، يمكنك بعد ذلك تحديد طرق مناسبة وملائمة للتعامل مع المشكلة وخطط لعلاجها. إذا علمتَ أن الحياة الكنسية في كنيسة معينة ليست جيدة ولكنك لا تعرف السبب، فكيف يمكنك الحكم على مكمن جذر المشكلة؟ (سأعتقد أولًا أن هذه المشكلة مرتبطة مباشرة بقائد الكنيسة. إذا لم يكن لدى قائد الكنيسة فهم روحي، وآمن بالله لسنوات لكنه لا يفهم الحق، ولا يستطيع التعامل مع أي مشكلات يواجهها، ولا يعرف كيف يقود شعب الله المختار ليأكلوا كلام الله ويشربوه أو يعقدوا شركة حول الحق، فإن كنيسة بها مثل هذا القائد الكاذب لا بد أن تفتقر إلى حياة كنسية جيدة). هذا حكم واحد. بشكل عام، بالنسبة إلى المشكلات البسيطة، إذا كان حكم واحد دقيقًا، فقد يتيح لك ذلك فهم جذر المشكلة. ومع ذلك، فإن بعض المشكلات معقدة، وإذا كانت المعلومات التي تفهمها غير كاملة، فمن المحتمل ألا يتيح لك حكمك الواحد أن تفهم جذر المشكلة. إذًا، هل يوجد أيضًا حكم ثانٍ وثالث؟ (نعم). بعد إصدار ثلاثة أحكام، من المحتمل أن يكون أحدها هو الأكثر دقة. ما الأحكام الأخرى التي يمكنكم التفكير فيها إذًا؟ (ما يمكنني التفكير فيه هو أن الناس في هذه الكنيسة لديهم مستوى قدرات ضعيف عمومًا وقدرتهم على استيعاب الحق ضعيفة، وهم لا يحبون الحق. ولهذا السبب فإن نتائج الحياة الكنسية هناك ضعيفة). هل هذا يتوافق مع واقع الوضع؟ هذا هو الحكم الثاني. هل توجد أي أحكام أخرى؟ (سأفكر أيضًا فيما إذا كان هناك أشرار يزعجون هذه الكنيسة). هذا هو الحكم الثالث. أي من هذه الأحكام الثلاثة أكثر توافقًا مع الوضع الفعلي وأكثر واقعية، وأيها أجوف؟ (أشعر بأن الحكم الثاني أجوف إلى حد ما. في الواقع، إذا كان لدى الكنيسة شخص مناسب يشغل منصب القائد المسؤول عن العمل، فستكون نتائج الحياة الكنسية جيدة. ومن خلال أكل كلام الله وشربه وفهم الحق، سيكون لدى الإخوة والأخوات بالتأكيد الدافع للقيام بواجباتهم. أشعر بأن الحكمين الأول والثالث أكثر واقعية). الحكم الثاني هو تعليم أجوف. يتوافق الحكمان الأول والثالث مع الوضع الحقيقي وهما دقيقان. فمن ناحية، يستخدم هذان الحكمان التفكير المنطقي؛ ومن ناحية أخرى، يستندان إلى بعض الظواهر الشائعة في الحياة الفعلية. إذا كنت تستطيع فهم الظواهر الشائعة، فهذا يثبت أن تفكيرك صحيح ويتوافق مع المنطق. وإذا كنت لا تستطيع فهم الوضع الفعلي، وكان حكمك منفصلًا عن الحياة الفعلية، فهذا يثبت أن تفكيرك يفتقر إلى المنطق وبه مشكلات، وأنك تنظر إلى المشكلات بطريقة غير واقعية وغير موضوعية. الحكمان الأول والثالث موضوعيان. قد يكون أحد الأوضاع هو أن قائد الكنيسة لا يعرف كيفية القيام بالعمل. هو نفسه ليس لديه مسار في دخول الحياة، ومن ثمَّ فهو أكثر افتقارًا إلى مسار عندما يتعلق الأمر بقيادة الكنيسة والإخوة والأخوات. ونتيجة لذلك، لا تتحسن الحياة الكنسية هناك. في الواقع، معظم الناس في الكنيسة يؤمنون بالله بإخلاص ولديهم دافع، لكن الحياة الكنسية لا تؤتي أي ثمار حقًا. يتبع كل اجتماع الروتين نفسه: الترنيم والصلاة وقراءة كلام الله، ثم يشارك القائد أو الشماس بعض المفاهيم أو التعاليم السطحية. قلة من الناس هناك يمكنهم التحدث عن فهم اختباري حقيقي. علاوة على ذلك، فإن قائد الكنيسة مستوى قدراته ضعيف وخبرته ضحلة، وهو غير قادر على عقد شركة حول الحق لعلاج المشكلات. ومن ثمَّ تبدو الحياة الكنسية مملة وغير ممتعة. عُقدت اجتماعات متعددة ولكن لم يربح أحد أي شيء منها، لذلك يشعر معظم الناس بأن حضور مثل هذه الاجتماعات أقل فائدة من قراءة كلام الله في المنزل، ويصبحون غير راغبين في الحضور. بعض الناس، بعد الإيمان بالله لمدة عام أو عامين وفهم بعض الحق، يريدون القيام بواجبات. ومع ذلك، فإن بعض قادة الكنائس لا يعرفون أي الأشخاص مناسبون لأي واجب أو أي نوع من العمل هم مناسبون له. إنهم غير قادرين على ترتيب الناس أو استخدامهم بشكل معقول، ولا يستطيعون أيضًا استخدام اختباراتهم الخاصة لدعم الناس ومساعدتهم على تتميم واجباتهم. يمكن أن يؤدي هذا إلى أن يصبح بعض الناس سلبيين وغير راغبين في القيام بواجباتهم. في الواقع، فإن معظم الناس الذين يرغبون في القيام بواجبهم يستطيعون أن يقوموا به جيدًا، لكنهم يفتقرون فقط إلى الدعم والمساعدة. إذا كان بإمكان قادة الكنائس والشمامسة دعم الناس ومساعدتهم وفقًا لكلام الله، فسوف يزداد عدد الأشخاص الراغبين في القيام بواجبهم في الكنيسة، وسيكونون قادرين على القيام بواجبهم بشكل طبيعي. إن الحياة الكنسية تسفر عن نتائج ضعيفة وتبقى بعض المشكلات دون علاج لفترة طويلة لأن قادة الكنائس والشمامسة لا يعرفون كيفية القيام بالعمل، وبعد فترة، يصبح الكثير من الناس سلبيين ولا يعود لديهم أي دافع، وهذا يؤثر في قيام شعب الله المختار بواجبه. إذا كانت نتائج الحياة الكنسية ضعيفة، فهذا يرجع أساسًا إلى أن قادة الكنائس والشمامسة لا يعرفون كيفية القيام بالعمل الكنسي. هذا وضع واحد. والوضع الآخر هو عندما يتولى أضداد المسيح والأشرار السلطة ويسببون اضطرابات في الكنيسة، وهذا يحدث من وقت لآخر. عندما لا يعرف قادة الكنائس كيفية القيام بالعمل، وتكون السلطة أيضًا في يد أضداد المسيح والأشرار، ويشكلون باستمرار زمرًا، ويؤسسون ممالك مستقلة، ويعذبون الآخرين ويقمعونهم، فإن هذا الأمر يؤول ببعض الإخوة والأخوات الذين يؤمنون بالله بإخلاص ويرغبون في القيام بواجبهم إلى القمع والتعذيب والاستبعاد. إنهم يريدون القيام بواجبهم ولكن ليس لديهم فرصة، ما يتركهم سلبيين وضعفاء. هؤلاء الناس الذين يؤمنون بالله بإخلاص لا يشعرون بأي متعة عند الاجتماع مع أضداد المسيح وزمرتهم. يريد أضداد المسيح دائمًا أن يتولوا السلطة وأن يثبتوا أنفسهم. عندما ينضم أولئك الذين يؤمنون بالله بإخلاص إلى الاجتماعات، فإنهم يريدون فهم المزيد من الحق ومشاركة اختباراتهم، لكن أضداد المسيح يقمعونهم ولا يمنحونهم الفرصة. ونتيجة لذلك، تصبح الحياة الكنسية مضطربة؛ إذ يتشتت الناس في فوضى ولا تعود الاجتماعات ممتعة. يضيع الحماس والمحبة القليلان اللذان كانا لدى الناس، ولا يعودون راغبين في القيام بواجبهم. قد ترجع النتائج السيئة للحياة الكنسية إلى أي من هذين السببين. هذا ما يمكنكم التفكير فيه والحكم عليه. إذا كان الاستنتاج الذي تتوصل إليه من خلال الحكم مرتبط بالوضع الحقيقي، حتى لو كان مرتبط جزئيًا فقط أو يُحدد مجرد مشكلة محتملة، فهذا لا يزال مظهرًا من مظاهر امتلاك القدرة على إصدار الأحكام. على أقل تقدير، فإن الاستنتاج والرأي اللذين تتوصل إليهما من خلال الحكم مرتبطان بالوضع الفعلي، وليسا تعليمًا، أو شيئًا أجوف أو لا وجود له أبدًا. هذا يثبت أن لديك القدرة على إصدار الأحكام. إذا كانت الاستنتاجات التي تستخلصها بشأن كل أمر لا تتوافق مع الأنماط الطبيعية لكيفية تطور الأمور أو مع كيفية سير أي أمر في الحياة الفعلية، وكانت مجرد تخيلات، واستنتاجات جوفاء، وغير واقعية، وغير حقيقية، وليس لها علاقة بالأوضاع الفعلية، فهذا يعني أنه ليس لديك القدرة على إصدار الأحكام أو أنك ترتكب أخطاء في الحكم بشكل متكرر. ماذا إذًا عن الحكم الثاني الذي ذكرتموه سابقًا، وهو أن النتائج السيئة للحياة الكنسية ترجع إلى أن الناس في هذه الكنيسة مستوى قدراتهم ضعيف ولا يحبون الحق؟ أي نوع من الأحكام هذا؟ (إنه خطأ في الحكم). هذا يسمى ارتكاب خطأ في الحكم. إذا لم تتمكن من فهم الأوضاع التي يتكرر حدوثها مع مثل هذه الأمور فهمًا كاملًا، أي الأوضاع القليلة الأكثر احتمالًا للحدوث، وتوصلت إلى وضع واحد فقط من خلال الحكم، أو يمكنك التفكير في أوضاع محتملة ولكنك تفكر أيضًا في أوضاع مستحيلة، فماذا يثبت هذا؟ إنه يثبت أن قدرتك على إصدار الأحكام متوسطة. الشخص الذي لديه قدرة متوسطة على إصدار الأحكام لديه بعض الأفكار حول أمر ما ولكنه لا يستطيع التأكد. في مثل هذه الحالات، يكون الحكم الذي يصدره غير دقيق. إذا كانت أحكام الشخص صحيحة أحيانًا وغير صحيحة أحيانًا، وبعضها يتوافق مع الوضع الفعلي بينما لا يتوافق البعض الآخر، ولكن الأحكام غير الدقيقة أكثر تكرارًا نسبيًا، فهذا يشير إلى أن قدرته على إصدار الأحكام ضعيفة. لنفترض أن الاستنتاجات التي يتوصل إليها من خلال الحكم جوفاء تمامًا، ولا تتوافق على الإطلاق مع أنماط تطور الأمور، بل إنها لا تتوافق مع الظواهر الشائعة أو التي تحدث بشكل متكرر، وهي غير مرتبطة تمامًا بالحقائق، فإن أحكامهم ليست سوى خيالات، وليس لها أي صلة على الإطلاق بأنماط تطور الأمور أو بجوهر الإنسانية نفسه، وهي غير متوافقة تمامًا مع سياق الحياة الفعلية والبيئة المحيطة. أي لنفترض أن أحكامه منفصلة عن الواقع؛ فما يتوصل إليه من خلال الحكم لا يمكن أن يحدث أبدًا في الحياة الفعلية، وما يتحدث عنه ليس جوهر المشكلة على الإطلاق. إذا كان هذا هو الحال، فهذا الشخص ليس لديه القدرة على إصدار الأحكام.

لتقييم ما إذا كان الشخص لديه القدرة على إصدار الأحكام، فإن الشيء الرئيسي هو معرفة ما إذا كانت أحكامه على مختلف أنواع الناس ومختلف أنواع الأشياء دقيقة. على سبيل المثال، لنفترض أنك ترى شخصًا يبكي ولا تعرف السبب. يمكنك أن ترى أنه يبكي بمرارة وحزن شديدين، وهو أيضًا يصلي ويقرأ كلام الله من وقت لآخر، ولا يستجيب لأي شخص يتحدث إليه. يُطلب منك الحكم على ما يحدث مع هذا الشخص، فتقول: "ربما يشتاق إلى وطنه. لقد مرضت والدته منذ فترة، لذلك يريد العودة إلى المنزل". هل هذا الحكم دقيق؟ يقول بعض الناس: "ربما يشعر بالسلبية. في معظم الأحيان، عندما يبكي الناس يكون ذلك بسبب جرح مشاعرهم. على سبيل المثال، يبكي الناس عندما يتعرضون للتنمر أو الخداع. عندما يواجه مشكلة ما ويتعرض لمعاملة غير عادلة، فإنه يبكي دائمًا، ولا يرغب في التحدث إلى الآخرين أو التفاعل معهم. هذا مظهر من مظاهر الشعور بالسلبية". ويصدر آخرون هذا الحكم: "لقد اعتاد أن يبشر بالإنجيل ويقوم بواجبه في الخارج كثيرًا، لكنه الآن يقوم بواجبه في الداخل لفترة طويلة، وربما لا يكون معتادًا على ذلك ويشعر بالكبت". هل توجد أي احتمالات أخرى؟ يقول بعض الناس: "ربما لم يأكل اللحم بالأمس، ما تسبب في امتعاضه ولذلك يبكي". ويقول آخرون: "بالأمس جاء ليتحدث معي. اعتقدت أنه كان يمر فحسب، لذلك ألقيت عليه نظرة ولم أقل شيئًا. هل يمكن أن يكون ذلك قد أغضبه؟ هل يمكن أنه يبكي بسبب هذا؟" كيف ينبغي الحكم على هذا الأمر بطريقة تتوافق مع الوضع الفعلي؟ هل يسهل الحكم على هذا؟ (يمكنني إصدار بعض الأحكام. الأسباب القليلة المذكورة للتو – الشوق إلى الوطن، أو المشاعر المجروحة، أو المزاج الكئيب والمكبوت – كل هذه الحالات يمكن أن تتسبب في بكاء الشخص. ومع ذلك، فإن الأشياء الصغيرة مثل عدم تناول اللحم أو التجاهل عند التحدث إلى شخص ما لا ينبغي أن تكون كافية لجعل الشخص يبكي). ما الأسباب التي يمكن أن تجعل الشخص يبكي بشدة؟ المظالم، والحزن، والاشتياق إلى شخص ما أو شيء ما، والإحساس بالاستدانة. إذًا، ينبغي أن تسأله: "لماذا تبكي؟ هل تبكي لأنك تعرضت لمعاملة غير عادلة وتشعر بالحزن، أم لأنك تتأمل في نفسك وتشعر بأنك مَدين لله بالكثير؟" من خلال إجراء محادثة من القلب إلى القلب كهذه معه، ستعرف سبب بكائه. باختصار، من غير الممكن أن يكون بكاؤه بسبب عدم تناوله طعامًا جيدًا أو لم يستطع تناول اللحم، كما أنه من غير الممكن أن يكون بكاؤه بسبب تجاهل الآخرين له أو رمقوه بنظرة ازدراء. بالطبع، في الظروف العادية، فإن معاناة القليل من المشقة لن تجعل الشخص يبكي، كما أن المزاج السيئ أحيانًا لن يجعله يبكي أيضًا. الأشياء التي يمكن أن تجعل الشخص يبكي هي عادةً تلك الحالات القليلة المذكورة آنفًا. يمكنك الحكم على سبب بكائه بناءً على تلك الحالات المعتادة، ويمكنك بعد ذلك إصدار حكم بناءً على مظاهره المعتادة والمتسقة – مثل حقيقة أنه لا يبكي عمومًا إلا إذا واجه شيئًا محزنًا أو شيئًا يمس وترًا حساسًا، وأنه لا يذرف الدموع بسهولة، وأنه لا يبكي إلا عند التحدث عن أمور مزعجة بشدة وأشياء تمس روحه بشكل خاص، أو عندما يكون قد فعل شيئًا خطأً أو ارتكب خطأً جسيمًا ويشعر بأنه مدين لله – من خلال الحكم بناءً على هذا السياق، يمكنك معرفة سبب بكائه إلى حد ما. أحد الأوضاع هو أنه سيبكي إذا مرض أحد أفراد أسرته مرضًا خطيرًا أو توفي، والآخر هو إذا عانى هو نفسه من مرض خطير وشعر بالأسى. بدلًا من ذلك، قد يبكي لأنه فعل شيئًا خطأً وبالتالي ارتكب ذنبًا، وشعر بأنه مدين لله، ويريد أن يبذل قصارى جهده لإصلاح مساره ولكن لا تزال لديه نقاط ضعف وغير قادر على التغلب عليها؛ اختلاط هذه المشاعر المعقدة معًا سيؤدي إلى بكائه. هذه الأحكام متسقة نسبيًا مع الوضع الفعلي. ومن خلال الحكم بناءً على مظاهره المتسقة وسمات طبعه، يمكنك معرفة السبب الجذري لبكائه الآن. بهذه الطريقة، سيكون الحكم أكثر دقة نسبيًا. من خلال فهم، من ناحية، قامة هؤلاء الناس وبعض المشكلات التي يختبرونها حاليًا، ومن ناحية أخرى، عيوب إنسانيتهم نفسها، بالإضافة إلى بعض الفساد والضعف الذي يكشفونه بشكل متكرر، يمكنك بشكل أساسي تضييق النطاق، والحكم على السبب الجذري لمشكلة هذا الشخص ضمن هذا النطاق. سيكون إصدار حكم بهذه الطريقة دقيقًا نسبيًا.

لقد انتهينا الآن من عقد الشركة حول مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد والمتوسط والضعيف من حيث قدرتهم على إصدار الأحكام، أليس كذلك؟ (بلى). توجد أيضًا فئة الأشخاص ذوي مستوى القدرات الأسوأ. بغض النظر عما يحدث أو رؤيتهم شخصًا يفعل شيئًا ما، فإن هؤلاء الناس لا يعرفون كيفية إصدار حكم. لمَ لا؟ لأن مستوى قدراتهم ضعيف جدًا، وليس لديهم القدرة على إصدار الأحكام، ولا يعرفون كيفية الحكم على الأشياء. على سبيل المثال، لنفترض أنهم سمعوا شخصًا يقول شيئًا سلبيًا. فيما يخص ماهية جوهر وطبيعة هذا القول السلبي، فإنهم لا يعرفون على أي أساس يبنون حكمهم، وليس لديهم أي فكرة. هذا هو عدم معرفة كيفية التفكير في المشكلات وعدم معرفة كيفية الحكم على الأشياء. عندما يرون شخصًا يفعل شيئًا ما، لا يستطيعون الحكم على طبيعة هذا الأمر، أو كيف هو خُلُق هذا الشخص بناءً على جوهر الأمر؛ إنهم لا يعرفون كيفية الحكم على هذه الأشياء بناءً على خبرتهم في سلوكهم الذاتي، فضلًا عن الحكم عليها بناءً على كلام الله. لذلك، ومن ثمّ، فهم لا يمتلكون القدرة على إصدار الأحكام. ما السبب الجذري لعدم القدرة على الحكم على الأشياء؟ هو أن هذا النوع من الأشخاص لا يعرف كيفية التفكير في المشكلات، وعندما يتعلق الأمر برؤية الناس والأشياء، فإنه لا يعرف أي جانب منهم يجب النظر إليه، وكيفية رؤيته، وعلى أي أساس يرونه. وهو لا يعرف ما الاستنتاجات التي يجب استخلاصها بعد ذلك، وكيفية استخلاص الاستنتاجات، أو كيفية التعامل مع هذا النوع من الأشخاص أو الأمور حالما يتوصل إلى استنتاج. إن عقولهم إما فارغة أو ضبابية. هذا هو الافتقار إلى القدرة على إصدار الأحكام. المشكلة الرئيسية لدى الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على إصدار الأحكام هي أنهم لا يفهمون أو يستوعبون أيًا من المبادئ، بل إنهم يفتقرون حتى إلى الخبرة في السلوك الذاتي. لذلك، عندما يتفاعلون مع أنواع مختلفة من الناس، فإنهم لا يعرفون أي أنواع من الناس تستحق الاختلاط بها وأي أنواع لا تستحق؛ إنهم لا يعرفون مّن هم الأشخاص الطيبون نسبيًا والذين لديهم أيضًا بعض نقاط القوة التي يمكنهم التعلم منها لتعويض أوجه قصورهم والذين يمكنهم مساعدتهم وإفادتهم؛ وأي أنواع من الناس يمكن تحملهم والتعايش معهم على مضض؛ وأي أنواع من الناس لديهم إنسانية شريرة بشكل لا يصدق لدرجة أن الاختلاط بهم يمكن أن يجلب المتاعب أو النزاعات بسهولة، ومن ثمّ ينبغي الابتعاد عنهم؛ إنهم يجهلون كل هذا. باختصار، هؤلاء الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على إصدار الأحكام لا يعرفون شيئًا ولا يمكنهم الحكم على أي شخص أو أمر. لكن لديهم أيضًا نهجهم الخاص، وقاعدة ثابتة يتبعونها. يقولون: "بغض النظر عمَّن أتعامل مع الأشياء معه أو أتحدث إليه، فإنني أُخادعه بالمزاح. أنا لا أحمل عداوة تجاه أي شخص. سواء كان شخصًا صالحًا أو سيئًا، سواء كان يؤمن بالله حقًا أم لا يؤمن، سواء كان يحب الحق أم ينفر منه، فإنني أتعايش معه ولا أسيء إلى أي شخص. عندما أرى الأشرار؛ أتجنبهم، وعندما أرى الناس الودعاء أتنمر عليهم". هذا هو منطقهم الشيطاني على وجه التحديد. إنهم لا يعرفون أي أنواع من الناس ينبغي أن يختلطوا بهم، وأي أنواع من الناس ينبغي أن يبتعدوا عنهم، وأي أنواع من الناس ينبغي ألا يختلطوا بهم أو يتعاملوا معهم أبدًا. إنهم لا يطبقون القدر الأدنى من التمييز ويعتبرون الجميع على الشاكلة نفسها، ويعاملون جميع الناس بشكل موحد. بغض النظر عمَّن يكون الشخص، طالما ليس لديهم رأي إيجابي بشأنه، فسوف يعتبرونه غريبًا أو عدوًا. بغض النظر عن مدى صلاح الشخص، طالما أنه لا يقدم لهم أي فائدة، فسوف يعاملونه بحذر. إنهم لا يفتحون قلوبهم لأي شخص ويتخذون نهجًا حذرًا مع الجميع. هل مستوى قدرات هؤلاء الناس جيد أم ضعيف؟ (مستوى قدراتهم ضعيف). بما أن مستوى قدراتهم ضعيف، فكيف لا تزال لديهم مثل هذه الأفكار؟ مثل هؤلاء الناس ضيقو الأفق فحسب. ما الفرق بين الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات وأولئك المعاقين ذهنيًا؟ الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات يعانون من قصور عقلي وحمقى. باستثناء إطعام أنفسهم وكسوتهم والحفاظ على ماء الوجه وإضمار بعض الحسابات للاستغلال وعدم تكبد أي خسائر، فليس لديهم أي مستوى قدرات على الإطلاق. أما المعاقون ذهنيًا، فليس لديهم حتى أي حسابات لحماية مصالحهم الخاصة أو تحقيق استفادة؛ ببساطة ليس لديهم أي أفكار على الإطلاق. الناس الحمقى والذين يعانون من قصور عقلي، بصرف النظر عن وجود بعض الحسابات لديهم، لا يمتلكون أي قدرة على البقاء على الإطلاق، ولا مستوى قدرات، ولا قدرة على إصدار الأحكام. لذلك، لا توجد مبادئ في كيفية تعاملهم مع أي شخص؛ إنهم يتعاملون بمشاعرهم فحسب. طالما أنهم يشعرون بأنك لست جيدًا معهم، فسوف يتجنبونك، ويشعرون بالمقاومة تجاهك ويكرهونك في قلوبهم، ويرفضونك. بغض النظر عن مقدار حسن النية الذي تضمره تجاههم أو كيف تساعدهم، طالما أنهم لا يستطيعون إدراك ذلك بوضوح، فلن يشعروا بأنك ودود تجاههم أو أنك لا تضرهم على الإطلاق. لا يمكنهم تحديد ما إذا كان الناس والأحداث والأشياء صحيحة أم غير صحيحة، صوابًا أم خطأً، إيجابية أم سلبية؛ لا يمكنهم الحكم على هذه الأشياء. إنهم يمتلكون فقط بعض الحسابات. عندما يغتنمون الفرصة، يشعرون بالسعادة؛ وعندما لا يغتنمونها، يشعرون بأنهم تكبدوا خسارة، وعوملوا بشكل غير عادل، وسخر منهم الآخرون، ويقررون في المرة القادمة ألا يسمحوا للآخرين بالاستفادة، أو السماح للآخرين بالتباهي أو أن تكون لهم اليد العليا أمامهم؛ لن يمنحوا الآخرين أي فرص. أخبرني، هل مجرد وجود هذه الحسابات في أذهانهم يُعتبر امتلاكًا لمستوى قدرات؟ إنه أفضل قليلًا فقط من كونهم معاقين ذهنيًا، ولكن عندما يتعلق الأمر بالقدرات، فليس لديهم أي منها؛ ليس لديهم أي من القدرات المختلفة للتعامل مع أنواع مختلفة من الشؤون. إنهم ببساطة حمقى ويعانون من قصور عقلي. هؤلاء الناس ليس لديهم مستوى قدرات. هل تفهم؟ (نعم). الشيء الوحيد الذي يمتلكه هؤلاء الناس ولا يمتلكه المعاقون ذهنيًا هو هذه الحسابات؛ المعاقون ذهنيًا ليس لديهم تلك حتى. عندما يسمع هؤلاء الناس هذا، فإنهم لا يقتنعون؛ يقولون: "أنت تدعي أنه ليس لديَّ القدرة على إصدار الأحكام؟ ضع بعض الدولارات الأمريكية والذهب معًا، وانظر إن كنت لا أستطيع التعرف عليهما. يمكنني تمييزهما! الذهب أصفر، والدولارات الأمريكية نقود ورقية! ضع البلاتين والفضة معًا، وانظر إن كنت لا أستطيع إصدار حكم! البلاتين والفضة ظلال مختلفة من اللون الأبيض؛ يمكنني معرفة ذلك!" أليست هذه حماقة؟ هذه حماقة تامة. إنهم قادرون فقط على التمييز بين هذه الأشياء، ومع ذلك يريدون التباهي بها وإثبات أنهم ليسوا حمقى. لقد فعلوا الكثير من الأشياء الحمقاء، والكثير من الأشياء التي تُظهر نقصًا في مستوى القدرات؛ لماذا لا يتحدثون عن تلك الأشياء ويحاولون فهمها؟ هذا تحديدًا لأنهم يفتقرون إلى مستوى القدرات، ولأن مستوى قدراتهم ضعيف جدًا، ولا يمكنهم تحديد هذه الأشياء أو التمييز بينها، فإنهم يطرحون شيئًا أو شيئين لا يستطيع المعاقون ذهنيًا فعلهما لإثبات أنهم ليسوا معاقين ذهنيًا، لإثبات أن لديهم بعض الذكاء ومستوى القدرات. أليست هذه حماقة؟ هذا يثبت حماقتهم أكثر. لقد اكتملت الآن شركتنا حول مظاهر الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات. ما المقياس الرئيسي إذا كان لدى شخص ما القدرة على إصدار الأحكام؟ هو إذا كان لديه تفكير الإنسانية الطبيعية. إذا لم يكن لديك تفكير الإنسانية الطبيعية، فلن تتمكن من الحكم على أي شيء. إذا كان لديك تفكير الإنسانية الطبيعية، فقد تكون أحكامك لا تزال غير صحيحة، ولكن على الأقل، يوضح ذلك أن لديك القدرة على إصدار الأحكام وتمتلك قدرة تفكير للإنسانية الطبيعية. الأحكام التي تصدرها ليست تخمينًا، ولا افتراضًا، ولا أمرًا افتراضيًا، ولا استدلالًا، بل هي الاستنتاجات والآراء المختلفة التي يتم التوصل إليها من خلال النظر في جميع جوانب الأمر. هذا ما يسمى بالقدرة على إصدار الأحكام.

رقم 7: القدرة على تحديد الأشياء

الآن بعد أن انتهينا من مناقشة القدرة على إصدار الأحكام، فلنتحدث تاليًا عن القدرة على تحديد الأشياء. ماذا يُقصد بالقدرة على تحديد الأشياء؟ إنها تشير بشكل أساسي إلى تحديد ما إذا كانت الناس والأحداث والأشياء إيجابية أم سلبية، وصحيحة أم غير صحيحة، وصوابًا أم خطأً؛ وهي تشير إلى توصيف الناس والأحداث والأشياء أو تصنيفها، بوضع الناس والأحداث والأشياء التي تواجهها في فئات مختلفة. إن الغاية والهدف من التحديد هما تصنيف الناس كلٌّ حسب نوعه، وتصنيف الأمور الإيجابية والسلبية كلٌّ حسب نوعه. بالطبع، لا يعني التصنيف تجميع الطيور في فئة الطيور، والحيوانات في فئة الحيوانات، أو النباتات في فئة النباتات. فالقدرة على تحديد الأشياء لا تشير إلى القدرة على تحديد هذه الأمور، بل تشير إلى القدرة على تحديد سمات مختلف الناس والأحداث والأشياء. على سبيل المثال، هل يمكنك تصنيف مظاهر مختلف الناس وكشوفاتهم وجوهرهم؟ هل يمكنك تعريف سمات مختلف الناس والأحداث والأشياء التي تواجهها؟ على سبيل المثال، في تحديد عديمي الإيمان، هل يمكنك تحديد كشوفات عديمي الإيمان التي تتيح لك أن تدرك بوضوح أنهم عديمو الإيمان؟ إذا كنت تعرف ما خصائص عديمي الإيمان وسماتهم، وما كشوفات الإنسانية التي يظهرونها، وما الكلمات التي يقولونها، وما الأفعال التي يقومون بها، وما الأفكار ووجهات النظر التي يمتلكونها، فينبغي إذًا أن تكون قادرًا على تحديد عديمي الإيمان. يستطيع الشخص ذو مستوى القدرات الجيد، عند ظهور مختلف الناس والأحداث والأشياء، أن يحدد ما إذا كانت أشياء إيجابية أم سلبية، وأشخاصًا إيجابيين أم سلبيين، وما إذا كانوا عادلين أم أشرار، وما إذا كانوا على صواب أم على خطأ. يمكنه تعريف سمات مختلف الناس والأحداث والأشياء وتحديد ما إذا كانت تتوافق مع الإنسانية ومع الحق أم لا. هذا شخص ذو مستوى قدرات جيد. وماذا عن الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط؟ يمكنهم تحديد مختلف الناس والأحداث والأشياء ذات السمات الواضحة. على سبيل المثال، يقول بعض الناس: "كيف يمكن أن يوجد إله؟ أين هو؟ لماذا لا أستطيع التأكد من وجوده؟" بالنسبة إلى كلمات كهذه التي تنكر الله بوضوح، يكون لديهم بعض التمييز ويمكنهم تحديد أن مثل هؤلاء الناس هم من عديمي الإيمان وشخصيات سلبية. يمكنهم تحديد الشر الواضح، والأشياء السلبية والظالمة والخبيثة بشكل واضح، ولكن بالنسبة إلى بعض الأشياء الخادعة، والتي نادرًا ما يسمع بها أي شخص وتقع في منطقة وسطى أو رمادية، لا يمكنهم التفريق بينها، ولا هم قادرون على معاملتها بشكل مختلف. لديهم القدرة على تمييز الأشرار الذين يرتكبون آثامًا واضحة. إنهم يعرفون أن مثل هذا الشخص شرير، وأنه إذا أصبح شخص شرير مثله قائدًا واكتسب مكانة، فسيكون ضد المسيح. ولكن إذا كان هذا الشخص ذا خُلُق رديء ولكنه لم يرتكب أعمالًا شريرة، فلن يكونوا قادرين على تحديد ما إذا كان يمكن تصنيفه كشخص شرير أم لا وما الأعمال الشريرة التي قد يرتكبها، ولن يكونوا قادرين على تعريف سمات هذا الشخص. هذا هو امتلاك مستوى قدرات متوسط. سلوك بعض الناس واضح تمامًا، مثل الانخراط في الفجور، وعبادة الأصنام، واتباع الأشياء الدنيوية، وحب النميمة، وقمع الآخرين والتنمر عليهم بشكل متكرر، أو ارتكاب جرائم القتل والحرق العمد، وسيقولون إن هؤلاء الناس ليسوا صالحين وهم أناس يمقتهم الله؛ يمكنهم إجراء هذا التفريق. أما بالنسبة إلى بعض الأشخاص الذين يبدو سلوكهم الخارجي جيدًا جدًا – وكثيرًا ما يتصدقون ويساعدون الآخرين، ويظهرون الصبر تجاه الناس، ويتعايشون مع الآخرين على ما يرام بشكل معقول – والذين تبدو إنسانيتهم جيدة جدًا من الخارج، ولكن كلماتهم وأفعالهم في معظم الأحيان لا تتفق مع الحق، وأفعالهم غالبًا ما تنتهك مبادئ الحق، فلن يكونوا قادرين على تمييز إذا كان مثل هؤلاء الأشخاص هم أولئك الذين يسعون إلى الحق، أو إلى أي فئة ينتمون بالضبط. بالنسبة إلى أولئك الناس والأحداث والأشياء الواضحة والتي يسهل تصنيفها، يمكنهم تمييز ما إذا كانت صحيحة أم غير صحيحة، وصوابًا أم حطأً، وما إذا كانت عادلة أم خبيثة، وما إذا كانت أمورًا إيجابية أم سلبية. يمكنهم التفريق بين هذه الأمور الخارجية، لكنهم لا يستطيعون التفريق عندما يتعلق الأمر بأولئك الناس والأحداث والأشياء التي تنطوي حقًا على المبادئ وتتعلق بالحق. لا يمكنهم تمييز أيها يتوافق بوضوح مع الحق وأيها ينتهك الحق. هذا هو امتلاك مستوى قدرات متوسط. على سبيل المثال، يرتدي بعض الناس ملابس مصنوعة من قماش جيد نسبيًا، وهي تبدو أنيقة وعالية الجودة، وتجعلهم يشبهون تلك الشخصيات رفيعة المستوى أو النخب من ذوي الياقات البيضاء في العالم. عند رؤية هذا، يقول الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط: "هذه الملابس هي ما يحبه غير المؤمنين. وبوصفنا أشخاصًا نؤمن بالله، فلا ينبغي أن نحبها؛ هذه ليست أشياء إيجابية". قول هذا غير صحيح. هذه الملابس لا تبدو مغرية أو جاذبة، بل تبدو أنيقة ووقورة ومحتشمة، ما يجعل مَن يرتديها يبدو نبيلًا. لكن هؤلاء الناس يعتبرون مثل هذه الملابس – التي تجعل مَن يرتديها يبدو نبيلًا وأنيقًا وهي أيضًا مناسبة لموضة العصر حاليًا – أشياء سلبية ويقولون إنها خبيثة. هذا هو عدم القدرة على تحديد هذه الأشياء، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا كيف هي قدرة هؤلاء الناس على تحديد الأشياء؟ إنها متوسطة على على أقصى تقدير. هذا هو امتلاك مستوى قدرات متوسط. مثل هؤلاء الناس ليسوا قادرين حتى على التفريق بين بعض الأشياء التي يستطيع غير المؤمنين التفريق بينها – فغير المؤمنين ذوي مستوى القدرات الجيد يمكنهم تمييز الإنسانية الجيدة والسيئة، لكن هؤلاء الناس لا يستطيعون. وعلى الرغم من فهم بعض التعاليم بعد الإيمان بالله، لا يستطيع مثل هؤلاء الناس التفريق بين الأمور الإيجابية والسلبية. يمكنهم تمييز الأشياء الواضحة، لكنهم لا يستطيعون تمييز الأشياء غير الواضحة. إنهم قادرون على تمييز الأشرار الواضحين، والحوادث التي يتسبب فيها التعطيل والإزعاج بوضوح، والحوادث الواضحة لانتهاك المبادئ، ولكن عندما يتعلق الأمر بأشخاص وأحداث وأشياء معينة وخاصة نسبيًا، والمشؤومة والغريبة، والمخفية في الظل، فإنهم لا يستطيعون تحديدها. لا يمكنهم تحديدها إلا من خلال شركة الآخرين وحثهم لهم، أو من خلال قيام الناس أنفسهم بشيء واضح. أما بخلاف ذلك، فلا يستطيعون. هذا يشير إلى أن قدرتهم على تحديد الأشياء متوسطة. ثمة أيضًا بعض الأشخاص الذين، مهما كانت الظروف، لا يستطيعون تحديد أي أناس أو أحداث أو أشياء، ولا تعريف سماتهم. على سبيل المثال، عندما يتعلق الأمر بتقييم ماهية سمات فئة معينة من الناس بالضبط – سواء كانوا مؤمنين حقيقيين أم عديمي الإيمان، وسواء كانوا أناسًا يسعون إلى الحق، أو ما إذا كانوا مناسبين للتنمية أم لا – فإنهم لا يعرفون ولا يستطيعون رؤية هذه الأشياء. حتى عندما يُظهر هؤلاء الأشخاص العديد من المظاهر وتكون لديهم مشكلات واضحة جدًا، فإنهم لا يزالون غير قادرين على تحديد هؤلاء الأشخاص أو تعريف سماتهم. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تحديد الأشياء. حتى لو ظهر بعض الناس والأحداث والأشياء الشائعة والتي يسهل تمييزها، لا يمكنهم أن يقولوا بوضوح ما إذا كان هؤلاء الناس صالحين أم أشرارًا، أو ما إذا كانت هذه الأمور عادلة أم خبيثة. إنهم لا يعرفون كيفية التفريق بينها أو تقسيمها، ولا يعرفون كيفية تصنيفها. حتى بعد قراءة كلام الله وعقد شركة مع الآخرين، لا يزالون غير قادرين على تحديدها. في النهاية، يتركون الآخرين يقررون نيابة عنهم، قائلين: "مهما يكن توصيفك لهم، فهم كذلك. إذا وصَّفتهم على أنهم عادلون، فهم عادلون؛ وإذا وصَّفتهم على أنهم خبثاء، فهم خبثاء". باختصار، لا يمكنهم بأنفسهم وضع تعريفات أو استخلاص استنتاجات. بغض النظر عن الموقف، كلما تعلق الأمر باستخلاص استنتاج، فإنهم يحتارون ولا يجدون ما يقولونه. أليس هذا افتقارًا إلى القدرة على تحديد الأشياء؟ (بلى). حتى مع أبسط الظواهر الخارجية، إذا طلبت منهم تحديد طبيعتها وسماتها، فإنهم لا يعرفون. ومع ذلك، فهم لديهم حيلة واحدة: يمكنهم الثرثرة، وسرد ما قاله شخص ما وما فعله. ولكن إذا سألتهم: "هل هذا الشخص مؤمن حقيقي بالفعل أم لا؟ هل هو شخص لديه تطلع هائل لله؟" يجيبون: "حسنًا، لقد آمن بالله لأكثر من عشر سنوات وتخلى عن عائلته وحياته المهنية. وعندما كانت طفلته في الثالثة أو الرابعة من عمرها، عهد بها إلى الإخوة والأخوات وترك المنزل للقيام بواجبه". لديهم حساباتهم بالفعل؛ فهم يتجنبون استخلاص الاستنتاجات بأنفسهم، وبدلًا من ذلك يتركونك تقرر. إذا سألتهم: "هل هذا شخص يقبل الحق إذًا؟" يجيبون: "حسنًا، منذ أن أصبح قائدًا للكنيسة، فإنه يستيقظ مبكرًا جدًا وينام متأخرًا جدًا. أما بالنسبة إلى ما إذا كان شخصًا يقبل الحق أم لا، فعندما أشار الإخوة والأخوات إلى بعض مشكلاته ذات مرة، بكى على الفور، قائلًا إنه مدين لله ولم يحسن صنعًا". "وهل تاب بعد ذلك؟" "حسنًا، في ذلك الوقت، كان موقفه جيدًا جدًا". إنهم يحبون أن يكدسوا عليك المعلومات، ليظهروا لك أن لديهم شيئًا، وأنهم يعرفون كل شيء ويعرفون كيف يَرون الناس، ويمنعونك من التقليل من شأنهم. في الواقع، لا يمكنهم تمييز الناس، ولا يمكنهم استخلاص استنتاجات. إنهم ببساطة يخبرونك بمجموعة من الظواهر والمعلومات، تاركين لك مهمة تحديد أي نوع من الأشخاص هذا، واستخلاص استنتاجات حول هذا الشخص وتعريف سماته. أنت تقول: "يمكن اعتبار هذا الشخص بشكل أساسي شخصًا يقبل الحق. لديه دافع في إيمانه بالله وهو مؤمن حقيقي. كل ما في الأمر أنه، بسبب ضعف مستوى قدراته وافتقاره إلى القدرة على الاستيعاب، لا يستطيع أبدًا العثور على مبادئ الممارسة، ولا يستطيع ممارسة الحق، على الرغم من حقيقة أنه يرغب في قبول الحق". فيجيبون: "لا يبدو لي أنه شخص لديه قدرة على الاستيعاب. كلما تحدّث عن شيء غير سار، يبكي – هكذا هو الموقف نفسه دائمًا". هل ترى؟ هم أنفسهم ليس لديهم القدرة على تحديد الأشياء، ومع ذلك فهم بارعون جدًا في استغلال ملاحظات الآخرين. أليس هذا مزعجًا؟ إن المظهر الأكثر شيوعًا للأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء هو أنهم يحبون أن يخبروك بمجموعة كاملة من الظواهر أو المعلومات أو المشكلات الصعبة أو مسارات الأحداث أو كل ما لاحظوه بشأن وضع ما، ثم ينتظرون منك أن تحدده، وبعد أن تحدده، يعتقدون أن تعريفك جيد ويمكنهم قبوله. وبعد قبوله، يظلون لا يعرفون لماذا عرّفته بهذه الطريقة. إنهم لا يعرفون الأساس أو المبادئ الكامنة وراء استنتاجك، ولا كيفية معاملة أو التعامل مع نوع الشخص المعني. إنهم لا يعرفون شيئًا عن أي من هذه الأشياء. حتى بعد عقد الشركة والدراسة، يظلون لا يفهمون. هذا يدل على أنه ليس لديهم القدرة على تحديد الأشياء؛ هذا مظهر من مظاهر انعدام مستوى القدرات. كما أنهم يرتكبون بشكل متكرر خطأ تشويه الحقائق والخلط بين شيء وآخر. بغض النظر عن القضية التي يعلقون عليها، فإنهم يفشلون في فهم جذر الأمر أو جوهره، وبدلًا من ذلك يستخلصون استنتاجات بناءً على الظواهر الخارجية فقط. على سبيل المثال، يصفون الأعمال الشريرة التي يرتكبها ضد المسيح بأنها تعدٍّ، معتقدين أنه ما دام ضد المسيح يعترف بها، فيمكنه أن يُغيّر من نفسه. إذا رأوا شخصًا صادقًا يكذب، فإنهم يُوصّفونه على أنه شخص مخادع. إذا رأوا شخصًا متغطرسًا وبارًا في عيني ذاته، فإنهم يُوصّفونه على أنه شخص شرير. هذه هي أنواع الأخطاء التي عادة ما يرتكبها الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء. بالنسبة إلى كل شخص، فإن القدرة على تحديد الأشياء هي نوع من مستوى القدرات التي ينبغي أن يمتلكها عند مواجهة مختلف الناس والأحداث والأشياء في الحياة. لا تقتصر القدرة على تحديد الأشياء على تحديد جوهر مختلف الناس والأحداث والأشياء فحسب، بل تحديد سماتها أيضًا. كلما تمكنت من تحديد هذه السمات بدقة أكبر، ثبت أن لديك قدرة أكبر على تحديد الأشياء. إذا لم تكن تحديداتك دقيقة جدًا وكانت ثمة فجوة بين تحديداتك وجوهر الأمر وجذره، فهذا يثبت أن قدرتك على تحديد الأشياء متوسطة. إذا لم تتمكن من تحديد سمات الناس والأحداث والأشياء، ولاإدراك حقيقة هذه السمات، فهذا يثبت أنه ليس لديك القدرة على تحديد الأشياء. على سبيل المثال، لنفترض أنه عندما يتعلق الأمر بشخص ما، لا يمكنك إلا وصف مظاهره وكشوفاته العديدة ولا يمكنك إدراك حقيقة جوهره. أي أنك تستطيع التحدث عن كيفية ميل هذا الشخص إلى السلبية أو نقاط القوة لديه فقط، ولا يمكنك إلا التحدث عن العديد من الأشياء التي حدثت لهذا الشخص، ومع ذلك لا تعرف خُلُقه أو مستوى قدراته أو موقفه تجاه الحق، ولا يمكنك إدراك حقيقة هذه القضايا الجوهرية، وليس لديك تعريف للناس والأحداث والأشياء التي تظهر أو تحدث من حوله. بغض النظر عما إذا كانت هذه الأشياء صحيحة أم غير صحيحة، عادلة أم خبيثة، أمورًا إيجابية أم سلبية، مظاهر إنسانية جيدة أم إنسانية شريرة، لا يمكنك إدراك حقيقة أي من هذه الأشياء أو تمييزها. بغض النظر عن عدد الحقائق التي سمعتها أو عدد الشهادات الاختبارية التي استمعت إليها، لا تزال غير قادر على تحديد مختلف الناس والأحداث والأشياء أو التفريق بينها؛ في قلبك، ليس لديك تعريف لأي فئة من الناس أو الأحداث أو الأشياء. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تحديد الأشياء، وهو أيضًا مظهر من مظاهر انعدام مستوى القدرات.

إذا كان الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء لا يمتلكون وعيًا ذاتيًا وكانوا أيضًا متغطرسين وبارين في أعين أنفسهم، فما الخطأ الذي من المرجح جدًا أن يرتكبوه؟ هو أن يتشبثوا ببعض المظاهر التي يُظهرها الآخرون ثم يصنفونهم ويُعرِّفونهم بشكل تعسفي. على سبيل المثال، يرون أن بعض الناس عنيدون بعض الشيء ثم يقولون إنهم مثل الأشرار، وإنهم أبالسة – أليس هذا خطأً فادحًا؟ هؤلاء الناس عنيدون بعض الشيء فحسب، وبسبب الظروف العائلية أو البيئة التي نشؤوا فيها، تكونت لديهم بعض العادات الحياتية السيئة أو تطورت لديهم بعض العادات السيئة والعيوب. بشكل عام، خُلُق هؤلاء الناس ليس طيبًا، ولكنه ليس شريرًا أيضًا، لذلك لا يمكن تسميتهم أشرارًا. ومع ذلك، فإن أولئك الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء يتشبثون بأمرين قالهما أحدهم أو بشيء أو شيئين فعلهما، ثم يُعرِّفونه بشكل أعمى، قائلين: "هذا الشخص لديه شخصية غريبة وغير اجتماعية وعنيدة. إنه شخص شرير". هذا التعريف خطأ. الأشرار الحقيقيون سيقولون كلمات لطيفة ويداهنون الناس؛ فهم لديهم تكتيكات، وسيخفون ويخدعون، وسيتلاعبون بالناس. يمكن لبعض الأشرار حتى أن يتصدقوا ويساعدوا الآخرين ويظهروا الصبر. سيقول أولئك الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء عن شخص مثل هذا: "هذا الشخص جيد جدًا، إنه مؤمن حقيقي"، ولكن في الواقع، هذا الشخص هو فريسي منافق. أولئك الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء لا يستطيعون إدراك حقيقة جوهر الناس – وفي أثناء الانتخابات، يصوتون حتى للأشرار ليصبحوا قادة. ماذا يعادل هذا؟ إنه يعادل مساعدة الشر والتحريض عليه. بعض الأشرار لا يظهرون شرهم في سلوكهم، ولا يكشفون عنه. شرهم في قلوبهم. الأشياء التي يفعلونها ترمي كلها إلى أهداف معينة، ولمقاصدهم كلها صفة سرية. الأشياء التي يفعلونها والتي يمكنك رؤيتها لا تعكس في الواقع مقاصدهم الحقيقية. كل مقاصدهم وأهدافهم الحقيقية وخبثهم مخفية في قلوبهم. إذا كان الشخص يفتقر إلى القدرة على تحديد الأشياء ولا يستطيع تمييز مثل هؤلاء الناس، فمن المرجح أن يعتبرهم أناسًا صالحين، وأناسًا يسعون إلى الحق. بعض الناس لديهم طباع مستقيمة ولا يستخدمون أي تكتيكات عندما يتعاملون مع الآخرين. يتحدثون بطريقة مباشرة، وهم سريعو الانفعال إلى حد ما من حيث الطبع والمزاج. لا توجد في الواقع مشكلات كبيرة في إنسانيتهم، كل ما في الأمر أن نبرة كلامهم تكون فظة في بعض الأحيان. ومع ذلك، فإن ما يكشفون عنه هو بالضبط ما يفكرون فيه داخليًا – فكل ما يفكرون فيه داخليًا هو ما يكشفون عنه خارجيًا. غالبًا ما يعتقد الآخرون أن هؤلاء الناس لا يعرفون كيفية التفاعل مع الجميع أو كيفية الاختلاط بالآخرين، وهم غير معتادين على طريقة الكلام التي يستخدمها هؤلاء الناس. يتحدث هؤلاء الناس بحدة ومباشرة شديدتين، وهم دائمًا يؤذون الآخرين عن غير قصد. مع مرور الوقت، ينتهي بهم المطاف بإيذاء الجميع، ولا يكِنُّ الناس لهم مشاعر طيبة. يقول بعض الذين يفتقرون إلى التمييز إن شخصًا مثل هذا شرير، ولكن في الواقع، هو ليس شريرًا. أنت تقول إنه شرير – إذًا اكشف الحقائق بشأن كيفية تعذيبه للآخرين: عذَّب أو قمع مَن؟ أذى أو خدع مَن؟ إذا كان بالفعل ثمة أساس واقعي يثبت أن هذا الشخص شرير – وأنه لا يؤذي الآخرين بمجرد كلماته، بل يوجد أيضًا شر في أعماق قلبه، وأنه مؤذٍ حقًا للآخرين – فيمكن حينئذٍ توصيفه على أنه شخص شرير. إذا لم تكن لديه نية لإيذاء الآخرين، فهو ليس شخصًا شريرًا. إنه ببساطة لديه طبع مستقيم ويتحدث بطريقة حادة – هذا أمر فطري. التحدث بحدة، على الأكثر، هو عيب ونقص في إنسانيته. إنه لا يعرف كيف يكون لبقًا ويضع نفسه على قدم المساواة مع الآخرين عندما يتحدث، ولا يعرف كيف يظهر التسامح تجاه الآخرين، وأن يكون متوافقًا ومتسامحًا مع الآخرين، ومراعيًا لمشاعر الآخرين. إنه لا يعرف أيًا من هذا. ثمة أشياء مفقودة في إنسانيته. ومع ذلك، فإن بعض الأشخاص الذين يفتقرون إلى التمييز يعتبرون مثل هؤلاء الأفراد أشرارًا. في الواقع، عندما يقوم هؤلاء الأفراد بأشياء، فإنهم يحافظون على مصالح بيت الله في معظم الأوقات. وعلى الرغم من أن لهجتهم فظة بعض الشيء عندما يتحدثون إلى الآخرين، فإنهم لم يؤذوا أحدًا، وليس لديهم نية لإيذاء الناس. كل ما في الأمر أنهم يفتقرون إلى اللباقة في كلامهم ولا يراعون الوضع عند التحدث. وبسبب بعض العيوب والنقائص في إنسانية مثل هؤلاء الأفراد، يعتقد الكثير من الناس خطأً أنهم أشرار، ومع ذلك لا يمكنهم تقديم أي دليل على فعلهم للشر. هذا حكم خطأ، وتوصيف خطأ لمثل هؤلاء الأفراد. إن الأشرار الحقيقيين لا يؤذون الآخرين ظاهريًا، وقد يتصدقون ويساعدون الآخرين، وقد تظهر كلماتهم التفهم والاهتمام والرعاية والتوافق، بل قد يظهر هؤلاء الأفراد التسامح والمحبة تجاه الآخرين – قد تبدو كلماتهم وأفعالهم جيدة جدًا – ولكن في بعض ظروف خاصة معينة أو أمور خاصة، وفي الأمور التي تنطوي على مصالحهم الخاصة، يمكنهم قمع الآخرين وإيذاؤهم والتآمر عليهم سرًا، حتى إنهم لن يحافظوا على مصالح بيت الله على الإطلاق. حتى لو كان الأمر لا يتعلق بمصالحهم الخاصة، وحتى لو كان عليهم فقط أن يرفعوا إصبعًا، فإنهم لا يزالون لا يحافظون على مصالح بيت الله. إن ما يعيش هؤلاء الأفراد بحسبه خارجيًا يبدو جيدًا على نحو استثنائي، ومن الخارج، لا يمكن رؤية أي عيوب أو نقائص في إنسانيتهم، لكنهم في الحقيقة أشرار بكل معنى الكلمة. يخفق كثير من الناس في تمييز مثل هؤلاء الأفراد وتعميهم تكتيكاتهم وفلسفاتهم في التعاملات الدنيوية ومؤامراتهم ومخططاتهم. إذا كُشف جوهر طبيعة فرد من هذا النوع وحقائق أعماله الشريرة، فلا يقتصر الأمر على أن هؤلاء الناس لا يقبلون ذلك فحسب، بل يعتبرون ذلك الفرد صالحًا، وشخصًا ينبغي لبيت الله أن ينميه ويمنحه دورًا مهمًا. إنهم يفتقرون إلى التمييز تجاه مثل هؤلاء الأفراد. دعونا من الخوض في نتحدث عما إذا كان هؤلاء الناس يستطيعون تقييم شخص ما وفقًا لكلمة الله أو مبادئ الحق، ولننظر فقط إلى مستوى قدراتهم – فهم يعتبرون حتى هؤلاء الأفراد الأشرار بشكل واضح صالحين، وحتى عندما تكون هناك حقائق عن أعمال هؤلاء الأفراد الشريرة، فإنهم لا يزالون يعتبرونهم صالحين – هذا يعني أنهم مشوشو الذهن تمامًا. الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على تحديد الأشياء ليسوا ناقصي العقل وأغبياء فحسب، بل هم أيضًا مشوشو الذهن. لقد قمع هؤلاء الأشرار الآخرين وعذبوهم، واستخدموا تكتيكات مختلفة للتلاعب بالناس، ومع ذلك فإن هؤلاء الناس لا يعتبرون هذا شرًا ولا يستطيعون رؤية أنه شر. بالإضافة إلى ذلك، ثمة مظهر واضح للأشرار، وهو أنهم لا يحافظون أبدًا على مصالح بيت الله – ولا حتى مرة واحدة. حتى لو كان عليهم فقط أن يقولوا كلمة واحدة أو يرفعوا إصبعًا، فإنهم لا يزالون لا يحافظون عليها، ناهيك عن حينما يتعلق الأمر بمسائل تتعلق بسلامتهم الشخصية، أو مكانتهم وسمعتهم – في مثل هذه الحالات، يصبحون أكثر مدعاة لئلا يحافظوا على مصالح بيت الله. بعض الناس لا يستطيعون إدراك حقيقة هؤلاء الأفراد الأشرار الواضحين. أخبرني، هل لدى مثل هؤلاء الناس مستوى قدرات؟ الأشرار لديهم جوهر شرير؛ سيقمعون أي شخص. بغض النظر عمَّن يكون، طالما أن شخصًا ما يؤثر في مكانتهم أو مصالحهم، فإن ذلك الشخص يصبح هدفًا لقمعهم. أولئك الذين يفتقرون إلى التمييز لا يستطيعون إدراك حقيقة هذه الأمور. أليس الأشخاص الذين يفتقرون إلى التمييز مشوشي الذهن؟ (بلى). إنهم لا يعرفون حتى ما إذا كان الأشرار سيقمعونهم أم لا – أخبرني، إلى أي مدى يكون هؤلاء الناس مشوشي الذهن؟ أليسوا مشوشي الذهن تمامًا؟ (بلى). بعد إعفاء بعض الأشرار، يتقدم بعض الأشخاص الذين ليس لديهم أي قدرة على التحديد على الإطلاق ليتحدثوا نيابة عنهم، ويدافعوا عنهم ويصرخون باكين بشأن الظلم الذي عانوا منه، فقط لأن هؤلاء الأشرار قد آمنوا بالله لسنوات عديدة، ويمتلكون بعض المواهب، وهم فصحاء، ولديهم تكتيكات، وظاهريًا يتخلون عن الأشياء، ويبذلون أنفسهم، ويتحملون المشقة. لا يتحدث هؤلاء الناس عن مقدار الشر الذي فعله هؤلاء الأشرار. بدلًا من ذلك، يقولون: "لقد آمنوا بالله لسنوات عديدة، وتبعوا الله بتفانٍ تام، وتحملوا الكثير من المشقة. حتى أن التنين العظيم الأحمر قبض عليهم وتحملوا التعذيب وقضوا وقتًا في السجن، كما أنهم ساعدوا الأخ فلان أو الأخت فلانة". إنهم ينظرون فقط إلى هذه الأشياء ويتجاهلون أعمال هؤلاء الأفراد الشريرة، ولا يذكرون مقدار الشر الذي فعلوه. أليسوا مشوشي الذهن جدًا؟ (بلى). أولئك الذين هم مشوشو الذهن تمامًا ميؤوس من فدائهم، ولا سبيل إلى شفائهم. الأشخاص الذين لا يمتلكون القدرة على تحديد الأشياء هم أشخاص ليس لديهم مستوى قدرات – ليس لديهم أي قدرات على الإطلاق. مثل هؤلاء الناس لا يعرفون ولا يستطيعون تمييز ما إذا كان شيء ما صحيحًا أم غير صحيح، أو ما إذا كان شخص ما شخصية إيجابية أم شخصية سلبية. لا يستطيعون رؤية جوهر الشخص وطبيعته بوضوح، أو تلخيص سمات ذلك الشخص، من خلال سلوكه ومظاهره وكشوفات فساده، والعديد من حقائق أعماله الشريرة. طالما أن ذلك الشخص لا يزال في الكنيسة، فإن هؤلاء الناس سيعاملونه كأخ أو أخت، وسيعاملونه بمحبة من القلب. إنهم ليس لديهم تمييز لأي شخص ولا يمكنهم معاملة أي شخص وفقًا للمبادئ. مثل هؤلاء الناس ليس لديهم القدرة على تحديد الأشياء. إنهم لا يعرفون ولا يستطيعون تحديد ما إذا كانت الأمور المختلفة عادلة أم خبيثة، وما إذا كان لها تأثير إيجابي أم سلبي في الناس، وما إذا كان ينبغي اعتبارها صحيحة وقبولها، أو اعتبارها غير صحيحة وتمييزها ورفضها ومقاومتها. عندما تعطيهم مثالًا لشرح مسألة ما، فإنهم يعرفون أن مثل هذه الأمور ليست جيدة، وأنها لا تتوافق مع مبادئ الحق، وأنها غير قابلة للتطبيق في بيت الله. ولكن في المرة التالية التي تظهر فيها مسألة مماثلة، يظلون لا يعرفون كيفية التعامل معها ولا يستطيعون تطبيق المبادئ – إنهم يفهمون فقط إذا أعطيتهم مثالًا آخر. عليك أن تشرح لهم الأمور واحدًا تلو الآخر، باستخدام طريقة تعليم الطفل كيفية التعلّم، لكي يفهموا. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تحديد الأشياء. بغض النظر عما إذا كان شخصًا أو شيئًا، فإنهم لا يعرفون ما إذا كان عادلًا أم خبيثًا، صحيحًا أم خطأ، شيئًا إيجابيًا أم شيئًا سلبيًا، وما إذا كان يتوافق مع الحق واحتياجات الإنسانية أم لا، ولا كيف ينبغي للمؤمنين بالله أن ينظروا إليه – إنهم لا يعرفون أيًا من هذا. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تحديد الأشياء. إذًا، ما الأساس لتقييم مستوى قدرة الشخص على تحديد الأشياء؟ إنه يعتمد على ما إذا كانت تعريفاتك لسمات الأشياء المختلفة دقيقة أم لا. إذا كانت تعريفاتك دقيقة، فإن لديك القدرة على تحديد الأشياء. إذا كانت دقة تعريفاتك لسمات الأشياء المختلفة أعلى من خمسين بالمائة، فإن قدرتك على تحديد الأشياء متوسطة أو أعلى من المتوسطة. إذا لم تصل إلى خمسين بالمائة، فإن قدرتك على تحديد الأشياء ضعيفة. إذا لم تصل الدقة إلى واحد بالمائة حتى، فليس لديك القدرة على تحديد الأشياء وأنت شخص بلا مستوى قدرات. يتم تمييز ما إذا كان الشخص لديه القدرة على تحديد الأشياء أم لا بهذه الطريقة. لن أعطي المزيد من الأمثلة حول هذه القدرة. يمكنكم عقد شركة حولها بأنفسكم، سأترك هذا الموضوع لكم.

رقم 8: القدرة على الاستجابة للأشياء

بعد ذلك، سنناقش القدرة الثامنة، وهي القدرة على الاستجابة للأشياء. القدرة على الاستجابة للأشياء هي كيفية تعامل الشخص مع أمر ما، وبغض النظر عمّا إذا كان هذا الأمر قد حدث بالفعل، أو حدث فجأة، أو تغيرت عوامله المختلفة؛ فإن كيفية تعامل الشخص مع هذا الأمر هي قدرته على الاستجابة للأشياء. إذًا، إلامَ تشير القدرة على الاستجابة للأشياء بشكل أساسي؟ إنها تشير إلى قدرتك على تحديد أمر ما، والحكم عليه، وتناوله ومعالجته. عندما تواجه شخصًا أو حدثًا أو شيئًا ما، فما طبيعته؟ أهو شيء إيجابي أم شيء سلبي؟ كيف ينبغي مواجهة هذا النوع من الأشياء والتعامل معه؟ وعندما يحدث فجأة، ما الدروس التي ينبغي تعلمها؟ ما مقاصد الله الصالحة؟ إذا كان هذا النوع من الأشياء يمكن أن يضر بعمل الكنيسة، فكيف ينبغي التعامل معه بطريقة تتوافق مع المبادئ، وعلى نحوٍ يعالج عواقب الضرر الناجم عنه، ويجعله لا يسبب المزيد من الأذى لعمل الكنيسة، ويوقف استمرار تطور تأثيره السلبي أيضًا؟ إذا استطعتَ عند مواجهة شخص أو حدث أو شيء ما – بناءً على مبادئ التمييز التي استوعبتها ومبادئ الحق التي تعرفها – أن تحكم بدقة على جوهر مثل هذه الأمور وسببها الجذري، وعلى مبادئ وخطة التعامل معها، فأنت شخص لديه القدرة على الاستجابة للأشياء، وهو ما يعني أيضًا أنك شخص ذو مستوى قدرات جيد. على سبيل المثال، عندما يحدث أمر ما فجأة أمامك، كيف ينبغي أن تواجهه؟ أولًا، ينبغي أن ترى بوضوح الاتجاه الذي قد يتطور إليه، وما العواقب التي قد يجلبها إذا استمر في التطور، وأين يكمن السبب الجذري لحدوثه، وما جوهره – يجب أن تكون قادرًا على تمييز كل هذه الأشياء ورؤيتها بوضوح. قم بتوصيف الأمر من خلال التمييز، ثم جِد على الفور خطة للتعامل معه. كيف ينبغي التعامل مع الأمر، ومن هو المحرِّض، ومن هم الأتباع، ومن هو الطرف المسؤول الرئيسي، ومن يجب أن يتحمل المسؤولية الرئيسية، وكيفية التعامل مع الأطراف المسؤولة؛ يجب عليك أن تكتشف كل هذه المسائل. بالإضافة إلى ذلك، عند التعامل مع المشكلات، يجب عليك تقليل الخسائر إلى الحد الأدنى، وأيضًا تعديل العاملين وإعادة ترتيبهم. بهذه الطريقة وحدها يمكن تصحيح الأخطاء على الفور، وعلاج المشكلات بشكل كامل، إصلاح الوضع، ما يُمكِّن الأمور من التطور في الاتجاه الصحيح والمفيد. باختصار، إذا استطعتَ أن تأخذ في الاعتبار جميع العوامل المختلفة التي ينطوي عليها هذا الأمر، ثم تكون لديك طريقة صحيحة للتعامل معه، ومبادئ صحيحة ودقيقة لمعالجته، فهذا يسمى امتلاك القدرة على الاستجابة للأشياء، وهذا يعني أنك شخص ذو مستوى قدرات جيد. وبالطبع، فإن طريقة التعامل مع الأمر ومبادئ معالجته قد تكون استنتاجات وتعريفات تصل إليها من خلال التواصل وعقد الشركة مع أشخاص يعرفون الوضع أو من خلال التعاون والمناقشة مع الجميع. إذا استطعتَ، من خلال التحقيق في مسار الوضع الفعلي ثم طلب اقتراحات الإخوة والأخوات الذين يفهمون هذا النوع من الأمور، أن تصل في النهاية إلى تعريف، وتستخلص استنتاجًا، وتحدد حلًا، وتتعامل مع المشكلة بشكل صحيح، وتُكمِل تعديلات العاملين، وتعوض الخسائر التي سببها هذا الأمر، ثم تُعدِل عمل الكنيسة حتى لا يعود يتطور في اتجاه ضار، فهذا يسمى امتلاك القدرة على الاستجابة للأشياء. إذا استطعت التعامل مع الأمور بهذا المستوى، فيمكن اعتبارك ذا مستوى قدرات جيد. بالطبع، لا يعني امتلاك مستوى قدرات جيد أن الشخص يستطيع، عندما يواجه أمرًا ما، أن يدرك حقيقته على الفور، ويتخذ قرارات سريعة، ويتعامل معه بطريقة شاملة ومناسبة؛ فليس هذا هو الحال بالضرورة. يتطلب الأمر عملية لكي يتعامل الناس مع المشكلات؛ فمن الضروري لهم أن يفهموا الجوانب المختلفة للأمر لكي يتمكنوا من إدراك حقيقة جوهر الأشياء. الناس من لحم ودم، وهم يفعلون الأشياء في نطاق الإنسانية، والأمر يتطلب عملية. هذا على عكس عمل روح الله؛ فروح الله يمحّص كل الأرض بشمول؛ يستطيع الله دائمًا أن يرى جوهر كل الأشياء وكل المشكلات وسببها الجذري. عندما يعجز الناس عن إدراك حقيقة الأشياء الخفية وراء الأمور، فإنهم يُخدَعون ويُعمَوْن بسهولة. ولهذا السبب تحديدًا، يحتاج الناس إلى النظر بعمق في حالة الشؤون الحقيقية الكامنة وراء الأمور. بعد فهم الأوضاع الفعلية الخفية وراء أمر ما، إذا استطعتَ التعامل مع المشكلات على الفور، وعلاج الانحرافات، وتعديل المسؤولين المباشرين والعاملين على نحوٍ مناسب، وضمان سير العمل بشكل طبيعي، فهذا يثبت أن لديك القدرة على الاستجابة للأشياء. لا سيما عند مواجهة حوادث مفاجئة، إذا استطعتَ التعامل مع مختلف الناس والأحداث والأشياء وفقًا للمبادئ، فهذا يثبت أنك شخص ذو مستوى قدرات جيد. عندما يواجه الأشخاص ذوو القدرة المتوسطة على الاستجابة للأشياء مواقف عادية وشائعة، فإنهم يستطيعون القيام ببعض الأشياء باتباع الإجراءات وبطريقة روتينية، لكن النتائج التي يحققونها تكون متوسطة؛ فهم لا يحققون أي إنجازات أو يحرزون تقدمًا كبيرًا. وحالما يواجهون أوضاعًا خاصة أو حوادث مفاجئة، فإنهم يكونون في حيرة من أمرهم ويعجزون عن التعامل معها. على سبيل المثال، عندما يبشر بعض الناس بالإنجيل، يمكنهم ربح بضعة أشخاص كل شهر في الظروف العادية. وهذا يعكس مستوى قدرات متوسطًا، وتكون نتائج تبشيرهم بالإنجيل متوسطة أيضًا، وليست جيدة جدًا. إذا نشأت فجأة في الكنيسة حادثة تضليل من أضداد المسيح للناس، فإن عاملي الإنجيل هؤلاء يصابون بالارتباك ولا يعرفون ما ينبغي لهم فعله. يتوقف عمل الإنجيل، ولا يعرفون ما إذا كان ينبغي لهم مواصلة التبشير أم انتظار ترتيبات العمل. إنهم لا يعرفون أن عليهم أن يطلبوا مبادئ عمل التبشير بالإنجيل. في ترتيبات عمل بيت الله، كثيرًا ما يُقال: "يجب ألا يتوقف عمل الإنجيل في أي وقت أو تحت أي ظروف". وعلى الرغم من ذلك، لمجرد مواجهتهم حادثة تضليل من أضداد المسيح للناس، فإنهم يوقفون عمل الإنجيل. هل يقومون بواجبهم بإخلاص؟ إنهم لا يرقون إلى هذا المستوى. هل يخضعون لتنظيمات الله وترتيباته؟ إنهم لا يرقون إلى هذا المستوى أيضًا. عندما يواجهون أضداد المسيح أو القادة الكذبة الذين يرتكبون الأعمال السيئة بتهور ويسببون التعطيل والإزعاج، فإنهم يصبحون مرتبكين. إنهم لا يعرفون أن عليهم أن يسألوا أولئك الذين يفهمون الحق كيف ينبغي لهم التعامل مع هذا الأمر الذي واجهوه، وبالطبع لا يعرفون أن يبحثوا في كلام الله عن مبادئ الممارسة ومسار الممارسة. إنهم يفتقرون إلى هذه القدرة على الاستجابة للأشياء. بعض قادة الكنائس، عندما يرون ضد المسيح ينشر المغالطات لتضليل الناس، لا يعرفون كيف يعقدون شركة عن الحق لدحض المغالطات. إنهم لا يعرفون ماذا يفعلون سوى الاستمرار في الصلاة قائلين: "يا الله، أرجوك قيِّد الشيطان، أرجوك أغلق فم الشيطان، وامْنَعْهُ من نشر المغالطات لتضليل الناس. أرجوك خلِّص أولئك الجهلة والحمقى، وامنعهم من أن يضللهم ضد المسيح. يا الله، أرجوك أعِدهم!" الصلاة فقط وعدم طلب الحق – هل يمكن لهذا أن يحل المشكلة؟ إذا لم يتعاون الناس ولم يقوموا بواجبهم، فإنها عديمة الفائدة. ثمة أشياء كثيرة ينبغي للناس القيام بها. أولًا، ينبغي أن ينظروا إلى نوع الخلفية التي لدى ضد المسيح هذا، وما الخصائص التي يظهرها، وعلامَ يعتمد لتضليل الناس؛ ينبغي لهم أيضًا أن يروا ما إذا كان هناك أي أشخاص ذوي مستوى قدرات جيد يمكنهم قبول الحق بين أولئك الذين تم تضليلهم، وأن يسارعوا إلى استردادهم. هذا هو العمل الذي ينبغي القيام به أولًا. لكن قادة الكنائس هؤلاء لا يعرفون هذا، ولا يعرفون كيف يعملون بهذه الطريقة. إنهم يصابون بالارتباك فحسب، ويدقون بأقدامهم في قلق، بل إن بعض الأفراد عديمي الفائدة يبكون جرّاء القلق. ما فائدة البكاء؟ هل يمكن للبكاء أن يسترد أولئك الذين تم تضليلهم؟ البكاء ليس قيامًا بالعمل، ولا يمثل أنك تتحمل عبئًا. إنه مظهر من مظاهر عدم الكفاءة. الأشخاص ذوو مستوى القدرات، عندما يواجهون مثل هذه الأمور، يهدؤون أولًا. وبعد الصلاة والطلب والتحليل والحكم، ثم عقد الشركة، يتخذون قرارًا في النهاية. الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف، عندما يواجهون الأمور، يقفون حائرين: إنهم لا يعرفون أنه عليهم أن يصلوا ويطلبوا، ولا يعرفون أنه عليهم أن يجدوا بضعة أشخاص يفهمون الحق ليعقدوا معهم شركة؛ إنهم ينتظرون بسلبية فحسب. وهذا يؤخر الأمور أكثر من أي شيء آخر. ليس لديك حل، ولكن ربما لدى الآخرين حل – لماذا لا تبحث عن آخرين لطلب المساعدة منهم؟ الأشخاص الأذكياء، حتى في أثناء الانتظار، لا ينسون تتميم واجبهم ومسؤوليتهم. وهنا يكون تتميم الواجب والمسؤولية استباقيًا وليس سلبيًا. إنه ليس انتظارًا لأن يصدر الله الأوامر أو أن يتصرف الله شخصيًا لتغيير الوضع. بدلًا من ذلك، إنه بذل كل جهد لاسترداد أولئك الذين يمكن استردادهم خلال فترة الانتظار. بالنسبة إلى أولئك الذين لا يمكن استردادهم، مثل الحمقى مشوشي الذهن، وأولئك الذين تلبستهم الأرواح الشريرة، وعديمي الإيمان الذين يؤمنون بالله لمجرد المشاركة والحصول على وجبة طعام، فلا ينبغي الانشغال بهم. أما بالنسبة إلى أولئك الذين لم يُعمَوا، فيجب اتخاذ ترتيبات سريعة لكي يعقد شخص ما شركة معهم عن الحق ويتحدث عن تمييز ضد المسيح. أليست هذه خطة للتعامل مع الموقف؟ هذا من تدابير الاستجابة. الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف ليس لديهم تدابير استجابة مثل هذه؛ إنهم لا يعرفون سوى البكاء والشكوى. هذا هو الافتقار إلى القدرة على الاستجابة للأشياء. إذا كان الشخص، في الأوضاع العادية، قادرًا على القيام بالعمل بشكل طبيعي، ولكن بمجرد أن يواجه أوضاعًا خاصة، يصاب بالذهول والحيرة، فإن القدرة على الاستجابة للأشياء لدى هذا النوع من الأشخاص تكون متوسطة على الأكثر. إذا كان شخص ما لا يستطيع حتى التعامل مع الأوضاع العادية، فإن هذا النوع من الأشخاص ليس لديه القدرة على الاستجابة للأشياء. على سبيل المثال، إذا أُرسل إلى كنيسة لتنظيم انتخاب قائد كنيسة، فإنه لا يعرف أي نوع من الأشخاص يختار أو كيفية جمع الناس معًا وتنظيم الانتخاب. إنه لا يفهم حتى الإجراءات الأساسية للانتخابات. علاوة على ذلك، ثمة بعض الأشخاص في الكنيسة لديهم شخصيات فاسدة شديدة، أولئك الذين ينتمون إلى فئة المتنمرين والأوغاد والأشرار، وهؤلاء الأشخاص ينتهزون الفرصة لتعطيل الانتخاب. في هذا النوع من الأوضاع، يكون أولئك الذين ليس لديهم القدرة على الاستجابة للأشياء أكثر عجزًا عن التعامل معها، فهم ببساطة يؤسرون ويستسلمون. وفي نهاية المطاف، لا يسعهم إلا أن يقولوا للإخوة والأخوات: "اختاروا أنتم بأنفسكم. سنوافق على من تنتخبونه". أي نوع من المخلوقات هم؟ أليسوا عديمي الجدوى؟ هذا هو عدم امتلاك القدرة على الاستجابة للأشياء. الأشخاص الذين ليس لديهم القدرة على الاستجابة للأشياء يفتقرون أيضًا إلى القدرة على العمل. سواء في الأوضاع العادية أو الخاصة، عندما يحدث شيء ما، فإنهم ينهارون ويتراجعون؛ عندما يحدث شيء ما، فإنهم يقفون حائرين ويبدؤون البكاء. عندما لا يحدث شيء، يمكنهم التحدث ببعض الكلمات والتعاليم، ولكن عندما يحدث شيء ما ويُطلب منهم التعامل مع مشكلة، فإنهم لا يستطيعون فعل ذلك. على سبيل المثال، عندما يكون بعض الأفراد لا مبالين في القيام بواجبهم، فإن أولئك الذين ليس لديهم القدرة على الاستجابة للأشياء لا يعرفون سوى مناقشة الأمر معهم قائلين: "من فضلك لا تكن غير مبالٍ، من فضلك قم بواجبك جيدًا!" هل يمكن لهذا أن يحل مشكلة هؤلاء الأفراد؟ ينبغي لهم عقد شركة مع هؤلاء الأفراد حول مشكلة أن يكون المرء لا مبالٍ. إذا كان هؤلاء الأفراد لا يفهمون الحق ولا يستطيعون إدراك مشكلتهم، فينبغي لهم عقد شركة عن الحق معهم. إذا كان هؤلاء الأفراد يتصرفون بهذه الطريقة على الرغم من معرفتهم بأنها خطأ، فينبغي لهم تشريحهم وتهذيبهم. إذا كان الأمر بسبب مشكلة أخرى، فينبغي لهم عقد شركة بناءً على تلك المشكلة. ينبغي لهم تحديد مسار عمل مناسب بناءً على نوع المشكلة التي نشأت، ثم التصرف وفقًا لذلك. إذا لم تستطع فعل هذا، فأنت تفتقر إلى القدرة على الاستجابة للأشياء. هل تفهم ذلك؟ (نعم). إذا واجهت أي أمر ولم يكن لديك حل أو طريقة للتعامل معه أو مبادئ لمعالجته، فأنت تفتقر إلى القدرة على الاستجابة للأشياء. أليس لدى مثل هؤلاء الأشخاص أضعف قدرة على الاستجابة للأشياء؟ (بلى).

أو لئك الذين لديهم أفضل قدرة على الاستجابة للأشياء هم الأشخاص الذين يستطيعون، عندما يواجهون بعض الأمور الخاصة أو الأوضاع المفاجئة، الحكم عليها وتحديدها على الفور، ثم وضع خطط مناسبة نسبيًا للتعامل معها. أما أولئك الذين لديهم قدرة متوسطة على الاستجابة للأشياء فيمكنهم التعامل مع الأمور العادية والروتينية عندما يواجهونها. يمكنهم العمل باتباع الإجراءات للحفاظ على الوضع وإدارته، أو تعديل العاملين واستبدالهم؛ إنهم جيدون في القيام بهذا النوع من العمل. ولكن عندما يواجهون أوضاعًا مفاجئة، فإنهم لا يستطيعون التعامل معها. حتى لو أُخبروا بالمبادئ، فإنهم لا يستطيعون تطبيقها؛ وحتى لو مُنحوا السلطة وطُلب منهم التعامل مع الأمر، فإنهم يظلون عاجزين عن القيام بذلك. هذا هو امتلاك قدرة متوسطة على الاستجابة للأشياء. أما أولئك الذين لديهم قدرة ضعيفة على الاستجابة للأشياء فلا يتعاملون حتى مع الأمور الروتينية بشكل جيد. إنهم لا يعرفون سوى التحدث بالتعاليم والتمسك باللوائح، وفي نهاية المطاف، لا يُعالَج السبب الجذري للمشكلة على الإطلاق. إن وجود ضد المسيح يسبب الاضطرابات ويضلل الناس يكفي لجعلهم يتخلون عن التبشير بالإنجيل؛ كما أن وجود قائد كاذب يتحدث بالهراء يكفي أيضًا لجعلهم يوقفون عمل الإنجيل. هل هؤلاء أناس يتبعون مشيئة الله؟ إنهم لا يرقون إلى هذا المستوى. إن قدرة مثل هؤلاء الأشخاص على الاستجابة للأشياء ضعيفة للغاية. بغض النظر عن الوضع الذي ينشأ، فإن الأشخاص ذوي القدرة الضعيفة على الاستجابة للأشياء لا يستطيعون التعامل معه. على سبيل المثال، إذا اندلع حريق في غرفة، فإنهم يصابون بالذعر ويبحثون بسرعة عن مطفأة حريق. وبعد العثور على مطفأة الحريق، لا يعرفون كيفية استخدامها ويضطرون إلى البحث عن التعليمات. ونتيجة لذلك، يكبر الحريق. يحدث هذا لأنهم لا يعرفون كيفية استخدام مطفأة الحريق ومن ثمَّ يؤخرون الأمور، ويرجع ذلك أيضًا إلى افتقارهم إلى القدرة على الاستجابة للأشياء. إنهم عاجزون حتى عن التعامل مع مثل هذا الوضع العاجل كالحريق؛ هذا هو الافتقار إلى القدرة على الاستجابة للأشياء. ولإعطاء مثال آخر، إذا اختنق طفل في أثناء تناول الطعام، ولم يتمكن من التنفس وانقلبت عيناه، فإن هؤلاء الأشخاص يصابون بالذعر. إنهم لا يعرفون ما إذا كان عليهم نقل الطفل إلى المستشفى أم لا، ولا يعرفون ما إذا كان عليهم إعطاء الطفل ماء ليشربه أم لا. إنهم قلقون لدرجة أنهم يتصببون عرقًا وتحمر وجوههم، لكنهم لا يعرفون ماذا يفعلون. بعد فترة، يسعل الطفل بضع مرات وأخيرًا يستطيع التنفس مرة أخرى. لقد أصابهم الذعر لفترة طويلة ولكن لم يكن لديهم حل لمعالجة المشكلة. لحسن الحظ، كان الطفل محظوظًا؛ وإلا لكان ذلك الطفل قد مات تحت رعايتهم. الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف ليس لديهم أي قدرات على الإطلاق ولا يستطيعون القيام بأي شيء بشكل جيد. إن التعاليم القليلة التي يفهمونها ليست أكثر من لوائح وشعارات. عندما يتعلق الأمر بكل من الأوضاع النمطية والأوضاع الخاصة، فإنهم عاجزون عن التعامل معها أو معالجتها على حدٍّ سواء. لذلك، فيما يتعلق بقدرتهم على الاستجابة للأشياء، فإن مثل هؤلاء الأشخاص يفتقرون إليها تمامًا؛ ليس لديهم أي منها. أيًا كان الوضع الذي يواجهونه، فإنهم لا يستطيعون الاستجابة له أو التعامل معه؛ لا يمكنهم فهم هذه الأمور. إنهم يظنون أن القدرة على التحدث ببعض الكلمات والتعاليم والصياح ببعض الشعارات يكفي، وأن هذا يعني أن لديهم رأس مال وأنهم محققون في حياتهم. في الواقع، عندما يحدث شيء ما، فإن التعاليم التي يعرفونها لا تخدم أي غرض على الإطلاق. ومع ذلك، فإنهم يفشلون في إدراك أن هذا يعكس ضعف مستوى القدرات؛ فمستوى قدراتهم ضعيف جدًا، لكنهم لا يدركون ذلك بأنفسهم. أليس هذا مستوى قدرات ضعيفًا للغاية؟ (بلى). أليس هؤلاء الأشخاص أغبياء؟ (بلى). الأشخاص الأغبياء ناقصو عقل. إلامَ يشير تعبير "ناقصو عقل"؟ يعني أنه بغض النظر عن عدد التعاليم التي يفهمونها أو عدد اللوائح التي يمكنهم اتباعها، عندما يحدث شيء ما، لا يمكن لأي من هذه اللوائح أو التعاليم علاج المشكلة الفعلية. ومع ذلك، لا يزالون لا يستطيعون فهم هذا، ويفكرون: "لماذا هذه التعاليم واللوائح غير فعالة؟" حتى لو أجهدوا عقولهم في التفكير، فلا فائدة من ذلك؛ فمهما فكروا، فإنهم يظلون غير قادرين على معرفة كيفية التعامل مع المشكلة أو علاجها. بعض الأشخاص، عند التعامل مع حوادث ضد المسيح، لا ينقذون أولًا أولئك الذين ضللهم أضداد المسيح، ولا يدعمون أولئك الذين أصبحوا سلبيين وغير راغبين في الاجتماع بسبب تضليل أضداد المسيح. ماذا يفعلون أولًا؟ إنهم يعقدون اجتماعات كبيرة للحديث عن المظاهر التي لدى أضداد المسيح، وأنواع الأشخاص الذين هم أضداد المسيح، والاختلافات بين أضداد المسيح وأولئك الذين لديهم شخصية أضداد المسيح، وكيفية تمييز أضداد المسيح بالضبط، وكيفية تمييز أولئك الذين لديهم شخصية أضداد المسيح بالضبط؛ وبحلول الوقت الذي ينتهون فيه من عقد كل هذه الشركة، يكون بعض الأشخاص الذين ضللهم أضداد المسيح قد تركوا الكنيسة منذ فترة طويلة، وبعض الذين هم سلبيون وضعفاء لم يعودوا يحضرون الاجتماعات. لقد أضاعوا أفضل وقت لإنقاذ هؤلاء الأشخاص، ما تسبب في أذى كبير لهم حقًا! باختصار، أولئك الذين لديهم مستوى قدرات ضعيف لديهم أيضًا عيب كبير عندما يتعلق الأمر بقدرتهم على الاستجابة للأشياء؛ إنهم يفتقرون إليها تمامًا. لا تنظر إلى مدى بلاغة شخص ما أو مدى قدرته على التحدث بالكلمات والتعاليم والحديث عن اللاهوت في الظروف العادية؛ انظر فقط إلى ما إذا كانت لديه القدرة على التعامل مع المشكلات عند مواجهة الأوضاع الفعلية؛ خاصة عند ظهور حوادث مفاجئة، انظر ما إذا كانت لديه القدرة على إصدار الأحكام والقدرة على تحديد الأشياء، وما إذا كانت لديه خطط للتعامل مع المشكلات وعلاجها. إذا كان لديه ذلك، فهذا يثبت أنه شخص لديه آراؤه الخاصة ويعرف كيفية التفكير في الأمور. ولكن إذا كان يفتقر إلى القدرة على تحديد الأشياء والقدرة على إصدار الأحكام، وعندما يحدث شيء ما، يصاب بالذعر والقلق، ولا يستطيع إلا التحدث بتعاليم عظيمة والصياح بالشعارات، فإن هذا الشخص لا يستطيع علاج المشكلات وهو عديم الفائدة. بغض النظر عن عدد الصعوبات أو المشكلات أو العيوب التي لدى شخص آخر، فإن هذا الشخص يستخدم مجموعة النظريات نفسها لشرحها ومعالجتها، ويستمر في عقد الشركة معه بهذه الطريقة، لكنه لا يستطيع أبدًا علاج المشكلات؛ هذا هو الافتقار التام إلى القدرة على الاستجابة للأشياء. إن الافتقار إلى القدرة على التعامل مع المشكلات هو على وجه التحديد عدم القدرة على الاستجابة للأشياء. أولئك الذين ليس لديهم القدرة على الاستجابة للأشياء يفتقرون إلى مستوى القدرات. بالمصطلحات الشائعة، هم حمقى وأغبياء ومتخلفون عقليًا. مهما كان عدد التعاليم التي يمكنهم التحدث بها، فهي عديمة الفائدة؛ فببساطة لا يمكن استخدامها. هذا يختتم شركتنا حول القدرة الثامنة، وهي القدرة على الاستجابة للأشياء.

رقم 9: القدرة على اتخاذ القرار

لنلقِ الآن نظرة على القدرة التاسعة، وهي القدرة على اتخاذ القرار. إن القدرة على اتخاذ القرار تختبر مستوى قدرات الشخص اختبارًا عظيمًا، والشخص العادي لا يمتلكها. إن الأشخاص الذين في مستوى اتخاذ القرار هم من يمتلكون حقًا مستوى قدرات جيدًا وقدرة على اتخاذ القرار. إذًا، إلامَ تشير القدرة على اتخاذ القرار بشكل أساسي؟ إنها تشير إلى أنه عند ظهور مختلف الناس والأحداث والأشياء ولا يستطيع معظم الناس إدراك حقيقتهم، يستطيع بعض الناس تمييز مختلف أنواع المشكلات والتعامل معها، وكذلك التعامل مع مختلف أنواع الناس، بناءً على كلام الله والحق. هذه القدرة على التعامل مع المشكلات تُسمَّى القدرة على اتخاذ القرار. أولئك الذين لديهم هذه القدرة على التعامل مع الأمور لديهم القدرة على اتخاذ القرار، وأولئك الذين ليس لديهم هذه القدرة على التعامل مع الأمور ليس لديهم القدرة على اتخاذ القرار. ماذا تتضمن القدرة على اتخاذ القرار؟ إنها تتضمن قدرة الناس على الاستيعاب، وقدرتهم على إصدار الأحكام، وقدرتهم على تحديد الأشياء، وقدرتهم على الاستجابة للأشياء. هذه تُسمَّى مجتمعةً القدرة على اتخاذ القرار. يستطيع أولئك الذين لديهم القدرة على اتخاذ القرار الحكم على جوهر المشكلات وتحديد سمات المشكلات. وبالطبع، الأهم من ذلك هو أنهم يستطيعون استيعاب المبادئ والاتجاه للتعامل مع مختلف المشكلات. فقط أولئك الذين يستطيعون فعل هذه الأشياء هم مَن لديهم القدرة على اتخاذ القرار. على سبيل المثال، لنفترض أن الجميع يتحدثون تباعًا عن مجموعة كاملة من الظواهر والحقائق، بالإضافة إلى العوامل والظروف والأوضاع القائمة وما إلى ذلك. بناءً على مختلف العوامل والأوضاع المذكورة آنفًا، يقرر أولئك الذين لديهم القدرة على اتخاذ القرار في النهاية كيفية التصرف بالضبط، وما ينبغي أن تكون عليه وسائل العمل واتجاهه، وما أفضل مستوى يمكن تحقيقه، وما أدنى مستوى مقبول؛ فلديهم خط أساس. من ثمَّ، وبناءً على مبادئ الحق التي يفهمونها، يتعاملون مع المشكلات. أولئك الذين لديهم هذه القدرة هم أصحاب القدرة على اتخاذ القرار، ومثل هؤلاء الناس هم أصحاب أفضل مستوى قدرات. بغض النظر عن نوع المهارة المهنية التي يواجهونها، أو نوع المشكلة التي يتعاملون معها، وبغض النظر عما إذا كانت المشكلة المكتشفة ذات وجه واحد أو متعددة الأوجه، بسيطة أو معقدة، فإنهم يستطيعون استخدام مختلف المعلومات التي تظهر من جميع الجوانب للحكم على جوهر المشكلة، ثم تحليل السبب الجذري للمشكلة، وأخيرًا اتخاذ قرار بشأن كيفية التصرف بناءً على المشكلة والأوضاع القائمة. يُتَّخذ هذا القرار في المقام الأول بناءً على ما يمكن تحقيقه في ظل الأوضاع القائمة، ومسار العمل الذي يقررونه هو الحل الأفضل. أولئك الذين يستطيعون التعامل مع المشكلات بهذه الطريقة هم أصحاب القدرة على اتخاذ القرار. والأشخاص الذين لديهم هذا النوع من القدرة على اتخاذ القرار هم أصحاب مستوى قدرات جيد جدًا. مثل هؤلاء الناس فقط هم المناسبون ليكونوا قادة وللقيام بواجب في مجموعة اتخاذ القرارات. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف أو المتوسط، فعندما يواجهون أي نوع من المشكلات، لا يمكنهم إلا أن يحصروا أنفسهم في الأمر نفسه ويقولوا بعض الكلمات السطحية، وهم عاجزون تمامًا عن علاج المشكلة. حتى لو استشاروا الآخرين وتحرُّوا أمر المسألة، فإنهم في النهاية يظلون غير قادرين على التوصل إلى تعريفٍ لها ولا يعرفون كيفية التصرف. هذا هو الافتقار إلى القدرة على اتخاذ القرار. بغض النظر عن مدى تعقيد الوضع الحالي أو مدى صعوبة المشكلة التي يجب التعامل معها حاليًا ومدى العرقلة الكبيرة التي يمكن مواجهتها في أثناء القيام بذلك، فإن الأشخاص الذين لديهم القدرة على اتخاذ القرار يستطيعون التعامل معها بشكل صحيح وفقًا للمبادئ، ويكون تعاملهم معها مناسبًا وموثوقًا به نسبيًا. مثل هؤلاء الناس هم مَن يمتلكون القدرة على اتخاذ القرار. عندما يواجه أصحاب القدرة المتوسطة على اتخاذ القرار مواقف عادية وبعض الأحداث الشائعة في الكنيسة، فإنهم يستطيعون التعامل معها. أما إذا واجهوا أناسًا أو أحداثًا أو أشياء خاصة معينة، فإنهم يرتبكون ولا يعرفون كيفية مواجهتها أو التعامل معها. وبعد الكثير من التفكير، يظلون لا يستطيعون إصدار حكم واضح أو التوصل إلى قرار. يعرف الأشخاص الذين لديهم القدرة على اتخاذ القرار أن يطلبوا مبادئ الحق التي تستهدف جوهر المشكلة. أما الأشخاص الذين ليس لديهم القدرة على اتخاذ القرار فلا يعرفون أين يكمن جوهر المشكلة، أو كيفية الطلب، أو ما الذي ينبغي طلبه. هذا هو الفرق بينهم. إذا توصل المرء من خلال الطلب إلى معرفة ما يجب فعله، فهذا يشير إلى أن لديه مستوى قدرات متوسطًا. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف، فحتى لو فهموا بعض مبادئ الحق من خلال الطلب وشعروا في ذلك الوقت بأنهم يعرفون كيفية التعامل مع الأمر، فإنهم يظلون عاجزين عن فعل ذلك عندما يحين وقت التعامل معه. فيحتارون قائلين: "لماذا لا أستطيع تطبيق مبادئ الحق التي فهمتها للتو؟ ما الذي يفوتني؟" ومرة أخرى، يشعرون بالارتباك، وفي نهاية المطاف، يظلون عاجزين عن علاج المشكلة. هذا هو الافتقار إلى القدرة على اتخاذ القرار؛ وهذا هو امتلاك مستوى قدرات ضعيف. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات الأضعف، فإنهم يفعلون ما تأمرهم به فحسب. إذا لم تخبرهم بما يجب عليهم فعله، فإنهم لا يعرفون كيفية التصرف. عندما يفوّضهم الأشخاص في مستوى اتخاذ القرار ويكلفونهم أو يأمرونهم بتنفيذ مهمة ما، فلن يتمكنوا من القيام بها إلا بالطريقة التي أُمِروا بها. ومع ذلك، فهم يجهلون السبب الدقيق وراء تنفيذ المهمة بهذه الطريقة، أو النتائج التي من المفترض أن تحققها، أو ما يجب فعله إذا ظهرت أوضاع غير متوقعة تختلف عن السيناريو الأصلي وكيفية التعامل معها؛ وعليهم أن يسألوا وينتظروا مساعدة الآخرين في حل المشكلة. هذا هو الافتقار إلى القدرة على اتخاذ القرار. مثل هؤلاء الناس كالروبوتات، لا يمكن إلا التلاعب بهم والسيطرة عليهم من قِبل الآخرين، وليس لديهم أي استقلالية. إن القدرة على اتخاذ القرار أمر مستبعد لهذا النوع من الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات؛ فهم بعيدون كل البعد عن القدرة على اتخاذ القرار، وهم ببساطة لا يرقون إلى مستوى هذه القدرة. يمكن تقسيم القدرة على اتخاذ القرار إلى ثلاثة مستويات: عالٍ ومتوسط ومنخفض. وتتوافق المستويات "العالي" و"المتوسط" و"المنخفض" مع "الجيد" و"المتوسط" و"الضعيف". لا يستحق أمر القدرة على اتخاذ القرار عناء الحديث عنه عندما يتعلق الأمر بالأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات؛ فمهما كانوا يفعلون، لا يمكنهم اتخاذ القرارات. على سبيل المثال، إنهم لا يعرفون بالضبط ما المناسب ارتداؤه عندما يأتي الخريف ويصبح الطقس لطيفًا، وما المناسب ارتداؤه عندما يأتي الشتاء ويصبح الطقس باردًا؛ فهم لا يمتلكون حتى هذه المعرفة العامة الأساسية، أفلا يكون من المضحك إذًا أن تطلب منهم اتخاذ قرارات بشأن أمور رئيسية تتعلق بعمل الكنيسة؟ إن القدرة على اتخاذ القرار أمر مستبعد للأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات. تنطبق القدرة على اتخاذ القرار بشكل رئيسي على أولئك الذين هم في مستوى القادة والعاملين والمشرفين. يوجد عدد قليل جدًا من الأشخاص الذين لديهم قدرة عالية على اتخاذ القرار. ماذا تتضمن القدرة على اتخاذ القرار أيضًا؟ إنها تتضمن عواقب الأمر الذي اتخذتَ قرارًا بشأنه؛ أي ما إذا كانت تلك العواقب ستكون مفيدة للناس أم سيكون لها تأثير سلبي، وما إذا كان سيكون لها تأثير جيد في فهم الناس للحق أو التصرف وفقًا للمبادئ أم لا؛ يجب عليك أن تكتشف هذا. إن مجرد القدرة على اتخاذ القرارات، والحسم، وإصدار الأوامر بسرعة ليس هو نفسه امتلاك القدرة على اتخاذ القرار، بل يعتمد الأمر أيضًا على ما إذا كان الحل والهدف والاتجاه الذي قررتَه صحيحًا. إذا كانت النتائج المحققة إيجابية، فأنت حقًا تمتلك القدرة على اتخاذ القرار. وإذا كانت النتائج المحققة سلبية – أي تضليل الناس، والتسبب في ضرر كبير لهم، أو تدميرهم – فهذه لا تمت بصلة للقدرة على اتخاذ القرار. وهكذا، فإن اعتقاد الناس بأن جميع الشخصيات القيادية والبارزة لديها القدرة على اتخاذ القرار، وأن جميع الشخصيات القيادية تمتلك مستوى قدرات عاليًا نسبيًا وقدرة عالية نسبيًا على اتخاذ القرار، ليس وجهة نظر دقيقة؛ بل هو رأي خطأ تمامًا. ما إذا كانت القرارات التي تتخذها صحيحة أم لا يعتمد أيضًا على ماهية المبادئ والأهداف والاتجاهات الكامنة وراءها. إذا كانت الأهداف والاتجاهات مفيدة للبشرية، وإذا كانت تقدّم مساعدة إيجابية لسلوك الناس الذاتي وتفيدهم بشأنه، وممارسة الحق، ونيل الخلاص، وتغيير الشخصية، واتقاء الله والحيْد عن الشر، فإن قدرتك على اتخاذ القرار عالية حقًا. ولكن إذا اتخذتَ قرارات عمياء تنتهي بإيذاء الناس بشكل خطير، وتسبب لهم ضررًا كبيرًا، وتضلِّلهم، وتجعلهم يبتعدون عن الله ويفقدون اتجاههم، فهذا إيذاء للناس ولا يمكن القول إن لديك القدرة على اتخاذ القرار. وبهذا نختتم شركتنا حول القدرة على اتخاذ القرار.

رقم 10: القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها

القدرة التالية هي القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. هل تعرفون ماذا يعني هذا؟ هذا موضوع غير شائع. إن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها تعني ما إذا كنت، عند التعامل مع شخص أو حدث أو شيء ما، تستطيع تقييم وتقدير نقاط قوته ومزاياه وجوانبه القيمة انطلاقًا من المعلومات التي يمكنك ملاحظتها واستيعابها، ثم تطبيق هذه الأمور في حياتك الخاصة وعلى سلوكك الذاتي وأفعالك. إذا لم تستطع تقييم شيء ما وتقديره، فلن تكون قادرًا على معرفة مزاياه وعيوبه، ولن تدرك كنهه، ولن تتمكن من الحصول على أي فائدة منه. وهذا يعني أنه ليس لديك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. ولكن، إذا كنت تستطيع تقييم الأشياء وتقديرها، وتعلُّم شيئًا مفيدًا من أمور معينة وتطبيقه في حياتك الفعلية، وإذا كان ما تعلمته يمكن أن يقدم قدرًا معينًا من المساعدة لحياتك البشرية ولاختيارك مسار حياة، فهذا يثبت أن لديك قدرة معينة على تقييم الأشياء وتقديرها. وكلما عَلَت قدرتك في هذا الصدد، أثبت ذلك على نحو أكبر أن لديك مستوى قدرات جيدًا. لنأخذ مثالًا بسيطًا: مشاهدة لوحة فنية. حتى لو لم تكن درست الفن، إذا كنت تستطيع ملاحظة تكوين اللوحة وإدراك المعنى الذي تحتويه من منظور الإنسانية – وكان منظورك علاوة على ذلك دقيقًا ومتعلقًا بكونك إنسانًا – وإذا كنت تستطيع رؤية بعض الأشياء الملموسة فيها التي تتعلق بكونك إنسانًا ثم تطبيق هذه الأشياء في حياتك أو عملك، فإن هذا المظهر يثبت أن لديك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. يشير نطاق القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها إلى بعض الأشياء الملموسة نسبيًا، وليس الأشياء المجردة. تشمل الأشياء المجردة الألوان والأعمال الفنية وما إلى ذلك. ولأن هذه الأشياء لا تتعلق بكونك إنسانًا، وليست ملموسة بما فيه الكفاية، وهي بعيدة كل البعد عن التفكير البشري الطبيعي وبعض الأشياء الموجودة في الحياة البشرية، وليست مرتبطة ارتباطًا وثيقًا بالحياة، فإننا لا نصنفها ضمن نطاق القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. بالنسبة إلى بعض الأشياء القريبة نسبيًا من الحياة، والتي تحتوي على بعض المعاني الخفية أو التي تتعلق بكونك إنسانًا، إذا كنت قادرًا على تقييمها وتمييزها وتطبيقها؛ أي إذا كنت تستطيع رؤية مزاياها وعيوبها، ولديك أفكارك ووجهات نظرك الخاصة بشأنها، ويمكنك فهم الجوانب المفيدة لإنسانية الناس؛ وإذا كنت تستطيع تمييز أي عناصر محرّفة ومتصلبة تتعارض مع الحق عند وجودها؛ فهذا يُسمَّى امتلاكُ القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إذا لم تستطع تقييم هذه الأشياء، وحينما تنظر إلى شيء ملموس، تستطيع تمييز نقاط قوته وعيوبه من حيث التعاليم فقط ولا يمكنك رؤية أي من جوانب الإنسانية الذي يتعلق به بالضبط في الحياة اليومية، فإن قدرتك على تقييم الأشياء وتقديرها متوسطة. إذا نظرت إلى عمل فني، وبعد فحصه مرارًا، تظل لا تعرف ما الذي يحاول التعبير عنه، أو لماذا صنعه صانعه بهذه الطريقة، وبغض النظر عما إذا كان العمل الفني يتعلق بالإنسانية أم لا، فلا يمكنك رؤية الأشياء الجوهرية التي يحتويها، ولا يمكنك إدراك كنهه، فهذا يعني أنك تفتقر إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إن الافتقار إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها يعني أنه ليس لديك وجهات نظر حول أي شيء، ومن السهل أن تضللك الاتجاهات الاجتماعية أو بعض الأشياء السلبية التي ينادي بها الناس؛ أي أنك قد تعتبر شيئًا سلبيًا بطبيعته على أنه إيجابيًا وتقبله. وعاقبة هذا هي أنك ستُسمَّم به، وإذا بقي هذا الشيء فيك فترة طويلة وتجذر فيك بعمق، فسوف يعوق قبولك للحق ويعرقله. لنقدم مثالًا آخر يتعلق بالقدرة على تقييِم الأشياء وتقديرها. على سبيل المثال، لنفترض أن اللقطات الخام لفيلم تبلغ مدتها ثلاث ساعات، وبعد المونتاج، تبلغ مدة الفيلم ساعتين وأربعين دقيقة. هل هذه هي المدة التقليدية لأي فيلم؟ (كلا). إلامَ يشير هذا؟ (يشير إلى أن صانعي الفيلم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها). ماذا يعني الافتقار إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها بالنسبة إلى فيلم تحديدًا؟ (يعني أنهم لا يستطيعون اختيار لقطات أفضل، ولا يستطيعون إصدار أحكام دقيقة حول اللقطات التي يجب الاحتفاظ بها وتلك التي يجب التخلص منها). إنهم لا يعرفون ما الموضوع الذي يهدف الفيلم إلى نقله أو ما المشاهد المرتبطة ارتباطًا وثيقًا بالموضوع. ونتيجة لذلك، لا يمكنهم تحديد ما يجب الاحتفاظ به وما يجب التخلص منه. أي أنهم لا يعرفون أي المشاهد أو نقاط الحبكة يمكن الاستغناء عنها، وهي مرتبطة بالموضوع بشكل عرضي فقط ويمكن إزالتها، وأي المشاهد أو نقاط الحبكة هي الأكثر ارتباطًا بالموضوع ويجب الاحتفاظ بها. ولأنهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فإنهم "يظهرون الرحمة" في أثناء المونتاج، فيشعرون بأنه لا يمكن قطع هذا ولا يمكن قطع ذاك. وفي النهاية، بعد جهد كبير، لا يزيلون إلا المشاهد التي بها مشكلات واضحة أو اللقطات التي صُوِّرت بشكل سيئ. أما المحتوى الذي لا يرتبط ارتباطًا وثيقًا بالموضوع، فيتركونه كله. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. لديهم فهم غير واضح لتعريف كلمة فيلم؛ أما بالنسبة إلى الأشكال المحددة والتقنيات التعبيرية للفيلم والعلاقة بين كل مشهد، وكذلك أي المشاهد تستحق أن تكون مشاهد فيلم، فإنهم لا يفهمون أيًا من هذا. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. وهكذا، في أثناء التصوير، يكونون مفعمين بالثقة؛ وفي أثناء المونتاج، يرتسم الكرب على وجوههم؛ وعندما يتعلق الأمر بالمراجعة، يكونون قلقين حد الموت. وبعد المراجعة، يشعرون باليقين الشديد بشأن كيفية المضي قدمًا لأنه من خلال إرشاد الأعلى، تعلموا أي المشاهد يجب التخلص منها، ثم يقطعونها بجرأة. إلى أي مدى يقلصون الفيلم في النهاية؟ يقلصونه إلى مدة ساعة وأربعين دقيقة. يشعر المصورون بالانزعاج الشديد قائلين: "أليس هذا إهدارًا لثمار عملنا؟ لقد أمضينا ستة أشهر في تصوير الكثير من اللقطات بشق الأنفس، لكنك كنت بلا رحمة، وأمرت بقطع هذا المشهد وذاك؛ فهل هذا لا يزال فيلمًا؟" وأرد بأن قطع الكثير هو الصواب تمامًا؛ هذا ما ينبغي أن يكون عليه الفيلم. ما كان لديكم لم يكن فيلمًا؛ في أحسن الأحوال، كان مسلسلًا تلفزيونيًا. إن الحق أبعد من متناول الأشخاص الذين لديهم قدرة ضعيفة على تقييم الأشياء وتقديرها؛ فعقد شركة عن الحق معهم لن يحقق أي نتائج. عندما يتعلق الأمر بأي أشياء أو أي أفكار ووجهات نظر، لا يمكنهم تقييم أيها يتوافق مع احتياجات الإنسانية الطبيعية ومعاييرها، وأيها يتعارض مع الإنسانية الطبيعية، وأيها حقيقي وعملي، وأيها أجوف وخيالي، وأيها يتوافق مع متطلبات الله، وأيها يتعارض مع مقاصد الله. عندما يتعلق الأمر بفيلم، فإن أي المشاهد تلعب دورًا داعمًا للموضوع، وتصل مباشرة إلى صلب الموضوع وتنقل الموضوع مباشرة، وهي ضرورية للتعبير عن جوهر الموضوع، وأيها زائدة أو غير ضرورية؛ لا يمكنهم تمييز هذه الأشياء، ولا يفهمون أيًا منها. عندما يتعلق الأمر بالمونتاج، فإنهم دائمًا "يظهرون الرحمة" ويترددون في قطع اللقطات. هذا هو الافتقار إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إذا كنت، بعد تصوير المادة، ومن خلال مراعاة الأفكار التي يهدف الفيلم إلى نقلها والاتجاه الذي يهدف إلى إيصاله، تعرف المشاهد التي ينبغي عدم تضمينها، وأي المشاهد تفتقر إلى التأثير الكافي، وأي المشاهد هي لقطات احتياطية لم يكن المقصود استخدامها أبدًا ولكنها أُعدت كنسخة احتياطية في حالة ظهور ظروف خاصة؛ إذا كنت في قلبك قد راعيت هذه الأمور، ولديك خطط للتعامل معها وحلول، فهذا يُسمَّى امتلاك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إذا لم تتمكن من فعل أي من هذه الأشياء، وكانت وجهات النظر والأساليب التي تستخدمها للنظر في المشكلات واستعراضها تفتقر إلى أساس، ولم تتمكن من استخلاص نتيجة صحيحة في النهاية، فهذا يعني أنك تفتقر إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. بالطبع، يفتقر معظم الناس في الكنيسة إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها لا تتعلق فقط بمدى قدرتك على إدراك حقيقة عمل إبداعي، أو إبداع فني، أو شيء يعمل كغذاء روحي أو نظرية فلسفية حول إنسانية الناس؛ فالمفتاح هو أنه يجب عليك أيضًا أن يكون لديك وجهة نظر دقيقة حول هذه الأشياء. من ناحية، يجب أن تتوافق وجهة نظرك مع الحقائق ومع احتياجات الإنسانية. ومن ناحية أخرى، يجب أن يتوافق ما تفهمه أو تستوعبه مع الأمور الإيجابية وقوانين كل الأشياء؛ إذ يجب ألا يكون أجوف أو محرّفًا، وفي نهاية المطاف، يعود الأمر إلى التوافق مع مبادئ الحق. إذا كنت لا تستطيع رؤية الأفكار ووجهات النظر التي يجري نقلها فحسب، ولم تتوقف عند هذا المستوى، بل استطعت أيضًا رؤية ما إذا كانت هذه الأفكار ووجهات النظر صحيحة بالفعل أم لا، وإذا كانت تتوافق بالفعل مع احتياجات الإنسانية، وإذا كانت نقية بالفعل، وإذا كانت تتوافق بالفعل مع الحق؛ فإذا كنت تستطيع فعل كل هذه الأشياء، فأنت شخص لديه قدرة جيدة على تقييم الأشياء وتقديرها. والأشخاص الذين لديهم قدرة جيدة على تقييم الأشياء وتقديرها هم أصحاب مستوى قدرات جيد. إذا لم تتمكن من تحقيق كل هذه الأشياء أو لم تتمكن من تحقيقها إلا بدرجة متوسطة، فإن قدرتَك على تقييم الأشياء وتقديرها متوسطة فحسب. إذا لم تتمكن من فهم هذه الأمور بشكل أساسي؛ على سبيل المثال، إذا لم تتمكن من فهم أي أعمال سمعية بصرية، أو أعمال أدبية وفنية، أو أعمال فنية، وما إلى ذلك، سواء كانت مجردة أو ملموسة، ووجدتها غير مفهومة تمامًا، مثل لغة أجنبية، وكنت تفتقر إلى القدرة في إنسانيتك على تقييم مثل هذه الأشياء وتقديرها، فأنت لا تملك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها؛ أنت شخص ليس لديه مستوى قدرات. إذا استطعت، من خلال ملاحظة سلوك شخصية ما أو حالتها النفسية والتعبير العام عن حالتها العقلية في مشهد بألوان معينة وإضاءة معينة وبيئة معينة، أن تعرف التأثير الذي سيحدثه هذا المشهد في عقل المشاهد، فأنت تمتلك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. ولكن، لا يستطيع الأشخاص الذين ليس لديهم القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها رؤية هذا. يقولون: "ما أهمية ما إذا كانت الإضاءة خافتة أم لا أو ما إذا كانت الألوان جميلة أم لا؟ أليست الشخصية لا تزال هي نفسها؟ كيف يمكنك أن تعرف حالتها العقلية؟ لماذا لا أستطيع رؤيتها؟" هذا هو الافتقار إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. مهما شرحتها لهم، فقد يدَّعون أنهم يفهمون، لكنهم في الواقع، لا يزالون لا يفهمون في قلوبهم. سيظل هذا المجال غريبًا عليهم دائمًا. إن الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، بغض النظر عن نوع العمل الذي يقومون به أو نوع الأعمال الأدبية أو الفنية التي يشاهدونها، فهم غير قادرين على التعبير عن أفكارهم ووجهات نظرهم. خاصة بالنسبة إلى العمل أو الإبداعات التي تتطلب التعبير عن معنى عميق، أو التعبير عن موضوع، أو تقديم إرشاد روحي، لا يمكنهم القيام بذلك بشكل جيد ولا يمكنهم أن يكونوا أكفاء لمثل هذه المهام. إذا كنت تمتلك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، وبالإضافة إلى ذلك، تفهم الحق أيضًا، فبالنسبة إلى عمل بيت الله المتعلق بالأفلام والأدب والفن الذي يتضمن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، يمكنك القيام به بشكل جيد، وأن تكون كفئًا له، وأن تتمم هذا النوع من الواجب. إذا كنت تفتقر إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فإن لديك مستوى قدرات ضعيفًا ولا يمكنك أن تكون كفئًا لهذا النوع من العمل. يقول بعض الناس: "لقد استمعت إلى الحق لسنوات عديدة وأفهم مبادئ الحق. هل هذا يعني أنني أستطيع أن أكون كفئًا لهذا النوع من العمل؟" هذا لا يزال غير كافٍ. حتى لو فهمت بعض الحق، فبدون القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها كعاملٍ مكملٍ، لا يمكنك إلا أداء عمل مثل التبشير بالإنجيل أو سقاية الكنيسة. أما بالنسبة إلى العمل الذي يتضمن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فلن تكون كفئًا له. لذلك، إذا اختير بعض الأشخاص عن طريق الخطأ لهذا النوع من العمل وأدركوا الآن أنه ليس لديهم أي إمكانات في هذا المجال وأنهم بطبيعتهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فيجب عليهم الاستقالة فورًا، قائلين: "لا أستطيع القيام بهذا العمل. إنسانيتي لا تمتلك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها". بالطبع، سواء كنت تمتلك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها أم لا، فهي معيار واحد لتقييم مستوى قدرات الشخص. وعلى الرغم من أنها ليست معيارًا أساسيًا، فبالنسبة إلى بعض الأعمال الخاصة، فإن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها ضرورية أيضًا. وبهذا نختتم شركتنا حول القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. ثمة قدرة أخرى، وهي القدرة على الابتكار، وهي التي سنعقد شركة حولها في المرة القادمة.

هل عقد الشركة بهذه الطريقة يجعل الأمور أكثر وضوحًا لكم؟ (نعم). إذا تحدثت بشكل عام فقط، قائلًا: "يُقيَّم مستوى قدرات الشخص من خلال كفاءته وفعاليته في القيام بالأشياء"، فلن تتمكنوا إلا من ترديد هذا التعليم، لكنكم ستظلون بلا فهم واضح بشأن الجانب المحدد الذي يشير إليه مستوى القدرات. لاحقًا، فكرت أنه سيكون من الأفضل عقد شركة بشكل أكثر تحديدًا؛ فعندما تكتسبون الوضوح بشأن هذا الموضوع، ستتمكنون من تقييم مستوى قدراتكم بدقة وفهمه بوضوح. سيساعدكم هذا على معرفة مكانكم المناسب وعدم المبالغة في تقدير قدراتكم. إن رؤية قدراتكم وفهمها بوضوح، وتحديد ما إذا كان مستوى قدراتكم جيدًا أم متوسطًا أم ضعيفًا أم غير موجود، وتحديد المجموعة التي تنتمون إليها؛ إذ إن تحديد مكانكم المناسب بهذه الطريقة يمكّنكم من أن تتصرفوا وتسلكوا بطريقة حسنة. فمن ناحية، يمكّنكم من الحصول على فهم دقيق لأنفسكم. ومن ناحية أخرى، فيما يتعلق بعلاج شخصياتكم الفاسدة، فإنه يوفر أيضًا قدرًا معينًا من المساعدة لتحويل شخصيتكم المتكبرة. أليس كذلك؟ (بلى). لننهِ الشركة هنا اليوم. إلى اللقاء!
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كيفية السعي إلى الحق (7)

في اجتماعنا الأخير، عقدنا شركة حول ماهية مستوى القدرات، وكيفية قياسه لدى المرء. كم عدد المعايير التي أدرجناها إجمالًا لقياس مستوى قدرات المرء؟ (أحد عشر). كرِّروا هذه المعايير الأحد عشر مرّة أخرى. (القدرة على التعلم، والقدرة على فهم الأشياء، والقدرة على الاستيعاب، والقدرة على قبول الأشياء، والقدرة المعرفية، والقدرة على إصدار الأحكام، والقدرة على تحديد الأشياء، والقدرة على الاستجابة للأشياء، والقدرة على اتخاذ القرار، والقدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، والقدرة على الابتكار). كل واحدة من هذه القدرات الإحدى عشرة هي أحد الأجزاء لقياس مستوى القدرات الشامل للمرء. في المرة السابقة، عقدنا شركة حول عشر منها، وتوقفنا عند القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. وفي كل قدرة، عقدنا شركة حول مظاهر مستوى القدرات الجيد والمتوسط والضعيف، وانعدامه. الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات ليس لديهم بشكل أساسي أي نقاط قوة، ولا هوايات أو اهتمامات حقيقية. عندما يواجهون أي شيء، لا تكون لديهم آراء ولا قدرة على إصدار الأحكام. ليس لديهم القدرة على تحديد الناس أو الأحداث أو الأشياء، وليس لديهم أيضًا القدرة على قبول أي شيء، وناهيك بالطبع عن أن يكون لديهم القدرة على الاستجابة للأشياء أو اتخاذ القرار. ولأن أمثال هؤلاء الناس ليس لديهم نقاط قوة، فهم أبعد ما يكونون عن امتلاك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها.

فيما يتعلق بالقدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فقد عقدنا في الاجتماع الأخير شركة حول جزء من محتواها. إلامَ تشير القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها بشكل رئيسي؟ يُقصد بالتقييم ما يسميه الناس تمييزًا، بمعنى القدرة على تحديد الأفكار ووجهات النظر والمواقف والمواضيع التي يناصرها الناس والأحداث والأشياء. تتضمن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها بشكل رئيسي أفكار المرء ووجهات نظره فيما يتعلق بمسائل معينة؛ أي الأشياء المتعلقة بمجال الفكر. إذا كانت لديك القدرة على تحديد هذه الأشياء وتقديرها، فأنت شخص لديه القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إذا كنت لا تعرف كيف ترى هذه المسائل المتعلقة بالأفكار ووجهات النظر ولا تستطيع جوهريًا إدراكها، فلا يمكن اعتبار أن لديك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها – فهذه القدرة لا علاقة لك بها. ومع ذلك، عندما تواجه شيئًا ما، إذا كان بإمكانك تحديد مصدر هذا الشيء والغرض منه، وتحديد ما إذا كانت الأفكار ووجهات النظر التي ينقلها ويناصرها صحيحة أم لا، ويمكنك أيضًا تحديد ما إذا كانت هذه الأفكار ووجهات النظر يمكن أن تصمد أم لا، وما إذا كانت أمورًا إيجابية أم سلبية، وما إذا كانت تتوافق مع قوانين تطور الأشياء أو قريبة من الظواهر ضمن القوانين التي تحكم كل الأشياء التي خلقها الله – إذا كانت لديك هذه القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فهذا يثبت أن مستوى قدراتك جيد جدًا. إذا كانت الأفكار ووجهات النظر التي يناصرها هذا الشيء، أو الاتجاه والأهداف التي يروج لها، تحتوي على أخطاء، وتحريفات، وأشياء لا تتوافق مع الإنسانية أو مع منطق التفكير، أو أشياء لا تتماشى جوهريًا مع القوانين الموضوعية التي تحكم كل الأشياء التي خلقها الله – إذا كان بإمكانك اكتشاف كل هذا، ويمكنك اكتشاف كل من الصواب والخطأ، فهذا دليل كافٍ على أن لديك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها وأن قدرتك على تقييم الأشياء وتقديرها عالية؛ فامتلاكك لهذه القدرة يعني أن مستوى قدراتك جيد جدًا. على سبيل المثال، عندما تقرأ مقالًا كتبه أخ أو أخت في الكنيسة، يمكنك اكتشاف ما إذا كان فهمه للأمور، وفهمه لجوهر طبيعة الناس، وفهمه لكلام الله يتوافق مع مبادئ الحق أم لا، وما إذا كانت وجهات النظر المعبر عنها في المقال محرَّفة أم لا، وما إذا كان المنظور والموقف اللذان يتبناهما صحيحين أم خطأين – يمكنك اكتشاف كل هذه الأمور. إذا كان بإمكانك الموافقة على الأفكار ووجهات النظر الصحيحة في المقال؛ وإذا كان بإمكانك أيضًا تحديد الأفكار ووجهات النظر المغلوطة فيه وتصحيحها، وكنت تعرف سبب خطأ هذه الأفكار ووجهات النظر، وأي جوانب من منطق التفكير أو أي قوانين موضوعية للأمور الإيجابية تنتهكها، وعلى مستوى أعمق، يمكنك أن ترى أي جانب من مبادئ الحق التي حذَّر الله البشرية منها تنتهكها – فهذا يثبت أن مستوى قدراتك جيد. من ناحية، إذا كان بإمكانك أن ترى ما الأمور الإيجابية الجديرة بتعلمها في هذا المقال، ويمكنك أيضًا تقييم التوجيه الإيجابي الذي يقدمه للناس، وكذلك الرعاية والمساعدة والدعم الإيجابي الذي يجلبه – وعلاوة على ذلك، إذا كان بإمكانك معرفة ما الأشياء الضارة والسلبية والمحرَّفة التي يحتوي عليها المقال؛ وما الأفكار ووجهات النظر المغلوطة التي يحتوي عليها والتي قد تقود تفكير الناس في اتجاه سيئ، وما التأثيرات السلبية التي قد تحدِثها في الناس؛ وكيف ينبغي تصحيح هذه الأشياء المغلوطة؛ وكيف ينبغي تعويض بعض أوجه القصور حتى يمكن تعظيم فائدتها للناس – فهذا مظهر من مظاهر امتلاك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. على سبيل المثال، في تعلم الرقص، عندما تشاهد عرضًا راقصًا، يمكنك أن تكتشف أي الحركات إنسانية جدًا، وتعبّر عن الأفكار والرغبات الكامنة في الإنسانية، وتنبع من منظور الإنسانية، ومتأصلة في الإنسانية، وتتوافق إلى حد كبير مع احتياجات ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها؛ ويمكنك أن تكتشف أي الحركات، وتعبيرات الوجه، وطرق التعبير بلغة الجسد، بالإضافة إلى الأفكار التي تناصرها، هي إيجابية ويمكن أن تثري عالم المرء الروحي – أنت قادر على رؤية كل هذه الأمور. أنت لست قادرًا على الرقص أو أداء بعض الحركات البسيطة فحسب، بل يمكنك أن ترى الأفكار التي يناصرها العرض الراقص؛ فتستطيع إدراك معنى الأفكار الكامنة فيه، بالإضافة إلى أشكال الرقص المستخدمة بتوجيه من هذه الأفكار. إذا كانت أشكال الرقص ولغة الجسد مفيدة للناس، وشيئًا ينبغي أن تتعلمه وتقبله وتستفيد منه – كنت قادرًا على رؤية هذه الأشياء وتعلمها، ويمكنك قبول عناصرها الإيجابية – فإن هذا مظهر من مظاهر امتلاك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. بالطبع، إذا كان الرقص يقدّم بعض الأفكار المحرَّفة التي لا تتماشى مع الإنسانية، ويمكنك أيضًا إدراكها، ويمكنك تحديد مواطن الخطأ، وتعرف أيضًا ما الخطأ في هذا الشكل من العرض، وما الأفكار الموجِّهة له – إذا كنت قادرًا على رؤية كل هذا وتحديده، فإن هذا أيضًا مظهر من مظاهر امتلاك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. بعد إعطاء هذين المثالين، هل تفهمون الآن ماهية القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها؟ هل ترسَّخ هذا المعيار لقياس ما إذا كان لدى شخص ما مستوى قدرات جيد والقدرة على تقييم الأشياء وتقديرها؟ (نعم).

إذا رأيتَ شيئًا، وعرفتَ الأفكار ووجهات النظر التي يناصرها أو المنظور والموقف الذين يتخذهما، لكنك لا تعرف ما إذا كانت هذه الأفكار ووجهات النظر صحيحة أم خطأ، فليس لديك قدرة كبيرة على تحديد الأشياء. قد تشعر فقط بأن "هذا الرقص جيد جدًا، وهذا المقال جيد جدًا، وهذا الفيلم جيد جدًا؛ فإن له قيمة فنية، وتقنياته التعبيرية رائعة"، فتلاحظ هذا الشيء وتتعلمه فقط من منظور مجال الاختصاص أو من منظور المعرفة، لكنك لا تستطيع تحديد ما إذا كانت الأفكار ووجهات النظر التي يناصرها هذا الشيء صحيحة أم غير صحيحة، صوابًا أم خطأً، إيجابية أم سلبية؛ وقد تطرح أسئلة مثل: "هل تتوافق هذه الأفكار ووجهات النظر مع الحق؟ هل يتماشى هذا الفعل مع الإنسانية؟ هل يتوافق مع قوانين تطور الأشياء؟ هل يوجد أناس كهؤلاء؟ هل وقعت أحداث كهذه؟ هل هذا أمر إيجابي؟" إذا انتهت كل جملة تنطق بها بعلامة استفهام، فأنت تفتقر إلى القدرة على تحديد الأشياء. إذا كنت تعرف فقط الجوانب التقنية أو المهنية أو المعرفية المعنية، ولكن عندما يتعلق الأمر بالأمور على المستوى الفكري، فإنك تفتقر إلى القدرة على الحكم على ما إذا كانت صحيحة أم غير صحيحة، صوابًا أم خطأً، فماذا يقول هذا عن مستوى قدراتك؟ هذا يشير إلى أن لديك مستوى قدرات متوسطًا. على الرغم من أن لديك بعض القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فإن قدرتك تقتصر على تقدير أفكار المؤلف من منظور تقني ومهني. يمكنك فقط إدراك أو فهم سبب قيام المؤلف بما فعله، لكنك لا تستطيع تقييم ما إذا كانت الأفكار ووجهات النظر التي يناصرها صحيحة أم لا، وما إذا كانت أمورًا إيجابية أم لا، أو مدى تأثير هذه الأفكار ووجهات النظرفي الناس بمجرد عرضها، أو ما إذا كان ذلك التاثير تأثيرًا إيجابيًا أم سلبيًا، أو ما العواقب التي تجلبها للناس – أنت لا تعرف أيًا من هذا. بناءً على هذا المستوى، فإن مستوى قدرات أمثال هؤلاء الناس متوسط فحسب. إنهم يستطيعون التقدير ولكن لا يستطيعون التقييم، وبالتالي لا يمكنهم الوصول إلى مستوى قدرات امتلاك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. بعض الناس، مهما كان الواجب الذي يقومون به، لديهم قدرة ضعيفة جدًا على تحديد الأشياء. يعتقدون أن القيام بالأشياء بأي طريقة أمر مقبول. وجهات نظرهم ومواقفهم ضبابية للغاية وغير واضحة مطلقًا. مهما يقول أي شخص آخر، يمكنهم قبوله، فهم ليس لديهم وجهات نظر دقيقة أو مبادئ للممارسة. ونتيجة لذلك، لا يقومون بأي واجب بشكل جيد. وبغض النظر عن العمل الذي يتولونه، فهم ضبابيون وغير واضحين للغاية عندما يتعلق الأمر بتحديد الحدود ورسمها فيما يتعلق بما إذا كانت مختلف الأفكار ووجهات النظر التي تنشأ في سياق عملهم إيجابية أم سلبية، وصواب أم خطأ. عندما يسألهم الناس: "لقد ظهر هذا النوع من الفكر أو وجهة النظر، فهل هو صحيح؟" يقولون: "عقول الناس حرة. لا ينبغي تقييدها. يجب أن يكون هناك تنوع – يجب السماح بعرض أي نوع من الفكر والتعبير عنه". هذه هي وجهة نظرهم فيما يتعلق بوجود أفكار مختلفة. أي إنه بغض النظر عن الأفكار أو وجهات النظر التي تظهر – سواء كانت صوابًا أم خطأً، صحيحة أم غير صحيحة – فهم يعتقدون أنه يجب السماح بوجودها جميعًا، وأنه يجب عرضها بحرية. يعتقدون أنه ما دام شخص ما يفكر بطريقة ما، وما دام شخص ما لديه حاجة ما، وما دام هناك جمهور لفكرة ما أو أناس يؤيدونها، فإن لوجودها قيمة. هذه الفكرة ووجهة النظر لديهم ضبابية للغاية. وبعبارة غير المؤمنين، غالبًا ما توجد في "منطقة رمادية" ليس لها حدود. هؤلاء الناس ليس لديهم معايير أو مقاييس صارمة للحكم على ما إذا كانت الأمور صحيحة أم غير صحيحة. يمكن القول أيضًا إن أمثال هؤلاء الناس ليس لديهم موقف، ولا أفكار أو وجهات نظر حقيقية. وبالطبع، يمكن القول أيضًا إن هؤلاء الناس ليس لديهم أي دعوة إيجابية فيما يتعلق بأي شيء. إذًا، هل يمكن لأمثال هؤلاء الناس أن يقبلوا الحق؟ هل يمكنهم أن يفهموا الحق؟ من الصعب حقًا قول ذلك. إن امتلاك مستوى قدرات ضعيف يُعد أمرًا إشكاليًا. حين يواجه أصحاب مستوى القدرات الضعيف ظهور فكرتين أو وجهتي نظر في آنٍ واحد، لا يكون لديهم رأي خاص بهم؛ فهم لا يعرفون أيهما صحيح وأيهما خطأ. فأيُّ جانبٍ يكون أكثر قوة، يتبعونه. وهذا ما يسمى بعدم وجود موقف. أمثال هؤلاء الناس أفراد مشوشون. لن نناقش مسعى إنسانيتهم أو ماهية خُلُقهم، ولكن بالحديث فقط عما يتعلق بقدرتهم على تقييم الأشياء وتقديرها، فإن مستوى قدرات أمثال هؤلاء الناس متوسط فحسب. لماذا أقول هذا؟ لأنه على الرغم من أن مستوى قدراتهم يمكِّنهم من تقدير بعض الأشياء على مستوى الفكر، فإنهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم أصالة الأشياء وتحديد ما إذا كانت الأشياء صوابًا أم خطأً، صحيحة أم غير صحيحة. لذا، يُصنَّف مستوى قدراتهم على أنه متوسط. لأنه عندما يتعلق الأمر بتقييم الأشياء، فإن أفكارهم ووجهات نظرهم ومواقفهم ضبابية للغاية، وليس لديهم أمور إيجابية بوصفها أساسًا أو معيارًا، فيمكنهم فعل بعض الأشياء الجيدة وأيضًا بعض الأشياء السيئة. يمكنهم فعل بعض الأشياء الصحيحة نسبيًا التي تفيد الآخرين وتساعد الإنسانية، ولكن في الوقت نفسه، يمكنهم فعل أشياء تضر بالآخرين وتؤثر فيهم سلبًا. لذا، فإن مستوى قدرات أمثال هؤلاء الناس متوسط فحسب. على سبيل المثال، لنفترض أن هناك فيلمًا تكون فيه الأفكار التي يناصرها المخرج إيجابية وإنسانية نسبيًا، وهي أمور تتماشى نسبيًا مع احتياجات الإنسانية – احتياجات مبرَّرة في مجتمع اليوم، مثل الديمقراطية والحرية وحقوق الإنسان وغيرها من الأمور الإيجابية – ومن خلال الفيلم، يُبرِز المخرج هذه الأشياء الكامنة في أعماق الفكر البشري لمساعدة الناس على معرفتها. إذا شاهد شخص ذو مستوى قدرات متوسط هذا الفيلم، فيمكنه أن يدرك أن تلك الأفكار جيدة وصحيحة. يمكنه أن يرى أن تلك الأفكار شائعة ومبجَّلة نسبيًا في مجتمع اليوم؛ فيمكنه إدراك صحة الأفكار التي يناصرها المخرج. أمّا إذا كان المخرج يناصر في هذا الفيلم أيضًا بعض الأفكار المتخصصة نسبيًا – أشياء لا يفكر فيها معظم البالغين والأشخاص ذوي القدرة على الاستيعاب، وهي أشياء متطرفة جدًا، ويمكن القول حتى إنها أشياء نادرًا ما تُرى أو يكاد يكون من المستحيل حدوثها وفقًا لقوانين التطور الطبيعية للأشياء – فعندئذٍ لن يتمكن الأشخاص ذوو القدرة المتوسطة على تقييم الأشياء وتقديرها من تمييزها عند مشاهدة الفيلم. سيفكرون: "هذه الأفكار الخاصة التي ينادي بها المخرج ليست خاطئة. حتى لو كانت هذه الأشياء محبوبة ومتبناة من قبل عدد قليل من الناس فقط، فلا يزال ينبغي تبجيل هذه الأفكار في مجتمع اليوم؛ وينبغي إعلانها حتى يتمكن الجميع من معرفتها وقبولها". كما ترى، بغض النظر عما إذا كانت الأشياء التي ينادي بها المخرج في الفيلم نفسه إيجابية، أو لها تأثير سلبي على الناس، فإنه سيقبلها بل ويقدرها بشكل خاص. فبالنسبة إليه، لا يوجد تمييز واضح أو محدد بين الصحيح والخاطئ. لذلك، يمكنه قبول الأشياء الإيجابية في هذا الفيلم، ويمكنه أيضًا قبول الأشياء السلبية. وبما أنه يستطيع قبول هذه الأشياء، فإنه سيطبقها أيضًا. سيُدمج هذه الأشياء في أعمال تعبر عن أفكاره ووجهات نظره، أو يغرسها في الآخرين في الحياة اليومية، مؤثرًا فيهم. بالطبع، سيكون للأشياء الإيجابية تأثير جيد على الناس، بينما سيكون للأشياء السلبية بالتأكيد تأثير سلبي على الناس. لذلك، سيفعل أمثال هؤلاء الناس أيضًا بعض الأشياء السيئة أثناء قيامهم بأشياء جيدة. أي إنه عندما تكون جائعًا، سيعطيك، على سبيل المثال، وعاءً من العصيدة، لكنها لن تكون نظيفة وستكون مخلوطة ببعض الرمل، وتناولها لفترة طويلة سيكون ضارًا بصحتك. أو سيعطيك وعاءً من الطعام، لكنه سيكون مخلوطًا بأشياء مثل الذباب والبعوض. قد تجده لذيذًا، لكنه يحتوي على بعض البكتيريا الضارة بالجسم. على الرغم من أن أمثال هؤلاء الناس قد حلوا مشكلة جوعك وملأوا معدتك، فإنهم قد جلبوا أيضًا بعض الآثار الضارة لجسدك. بالطريقة نفسها، إذا كنت تفتقر إلى التمييز، فعندما تشاهد عملًا ما، فمن المرجح جدًا أن تقبل بعض الأفكار ووجهات النظر غير الصحيحة منه، فتُضلَّل وتُسمَّم به. لذلك، فإن امتلاك القدرة على التمييز مهم جدًا أيضًا. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط، من حيث قدرتهم على التقييم والتقدير.

المستوى التالي هم الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف. الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف ليس لديهم القدرة على التقييم والتقدير. أي إنهم عندما يرون أي شيء، لا يعرفون أي الأفكار ووجهات النظر هي الصحيحة، ولا يعرفون أي زاوية أو موقف هو الصحيح الذي يجب اتخاذه. بل إنهم لا يعرفون حتى أي أنواع الأفكار ووجهات النظر الخاطئة التي يتبناها الناس في هذا الأمر، أو ما هي الأفكار التي كان الناس يخضعون لها عند مواجهة مثل هذه الأمور – وهذا يتضمن منطق التفكير، والأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف ببساطة لا يرقون إلى هذا المستوى، لذا فمن غير الوارد أن يكونوا قادرين على تقدير الأشياء. فقط بعد أن يتمكن المرء من تقدير الأشياء، يمكن عندئذٍ القول كيف هو تقديره للأشياء أو ما إذا كانت لديه القدرة على تقييمها. إذا لم يتمكنوا حتى من تقدير الأشياء، فلا معنى لمناقشة ما إذا كانت لديهم القدرة على تقييمها. على سبيل المثال، بعد قراءة مقال، يقول بعض الناس: "يستخدم هذا المقال لغة منمّقة، ويُعبَّر عنه بسلاسة شديدة، وهو فكاهي إلى حد ما. المقال مكتوب بشكل رائع!" يسأل أحدهم: "ما الأفكار ووجهات النظر التي هدف المؤلف إلى التعبير عنها في هذا المقال؟ ما موقفه تجاه الناس والأحداث والأشياء من هذا النوع؟" "أوه، هل هناك موقف؟ هل يتضمن أيضًا أفكارًا ووجهات نظر؟ لم ألاحظ ذلك. على أي حال، أعتقد أن مقاله مكتوب جيدًا، وقد استمتعت بقراءته". يسأل الطرف الآخر: "إذًا، أي الأفكار ووجهات النظر التي عبر عنها أعجبتك؟ هل تعرف أي فقرة أو قصة تعبر عن أي نوع من أفكار المؤلف ووجهات نظره، وما هي الفكرة الرئيسية للمقال؟" يقول: "لم أكتشف ذلك بعد". يقرؤونه مرتين أو ثلاث مرات أخرى ولا يزالون يشعرون فقط بأن المقال مكتوب جيدًا وبليغ. أما عن الأفكار ووجهات النظر التي يعبر عنها، فلا يمكنهم إدراك ذلك. هذا يكشف عن مستوى قدراتهم، أليس كذلك؟ إذا قرأوا هذا المقال ولم يتمكنوا من إدراك الأفكار ووجهات النظر التي يشرحها المقال، فلا يمكن القول إلا أنهم يفتقرون إلى القدرة على التقييم والتقدير وأنهم أشخاص ذوو مستوى قدرات ضعيف. إذا كان المقال يحتوي على لغة واضحة تشرح بالفعل الأفكار ووجهات النظر الصحيحة وما زالوا غير قادرين على إدراك ذلك، فهذا يثبت أن مستوى قدراتهم ضعيف للغاية. لا يمكنهم القول إلا: "المقال مكتوب جيدًا، واللغة سلسة، وأسلوب الكتابة جيد"، لكنهم لا يعرفون أو يفهمون ما إذا كانت الحقائق التي نوقشت في المقال موضوعية، وما الذي يجعل القراء يشعرون به، أو ما الذي يمكن للقراء أن يتعلموه ويستفيدوا منه – سيظلون بحاجة إلى سؤال المؤلف. هذا يثبت تمامًا أن أمثال هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف. كيف يظهر ضعف مستوى قدراتهم؟ يظهر ضعف مستوى قدراتهم في عدم فهمهم لماهية الأفكار ووجهات النظر، وعدم فهمهم لكيفية تقدير الأشياء، وبالطبع، يظهر بالأكثر في كونهم عاجزين تمامًا عن تقييم الأشياء. يُشار إلى هذا إجمالًا باسم الافتقار إلى القدرة على التقييم والتقدير. الجانب الذي يكون فيه الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على التقييم والتقدير أسوأ من ذوي مستوى القدرات المتوسط هو أنهم لا يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء فحسب، بل يفتقرون حتى إلى القدرة على تقديرها. لذلك، عندما يتعلق الأمر بالأمور على مستوى الأفكار ووجهات النظر، أو منطق التفكير، أو ما إذا كان شيء ما يتماشى مع الإنسانية أو القوانين الموضوعية للأشياء، فإنهم لا يستطيعون رؤيتها على حقيقتها ولا يعرفون كيفية تقديرها. لا يمكنهم حتى إدراك ما إذا كان هذا المقال يشرح أي أفكار أو وجهات نظر، ناهيك عن تحديد ما إذا كانت الأفكار ووجهات النظر صحيحة أم خاطئة. فقط لأنهم ذهبوا إلى المدرسة، يمكنهم قراءة الأشياء المتعلقة بالكلمات والمعرفة والمهارات التقنية والمهن، لكنهم يظلون عند مستوى القدرة على القراءة والمشاهدة والاستماع إلى الأشياء دون أن يكونوا قادرين على تقديرها. أمثال هؤلاء الناس هم ذوو مستوى القدرات الضعيف. يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف التحدث عن الأمور المتعلقة بمستوى المهارات التقنية والمهن أو المعرفة، مثل أي عمل من أعمال المشاهير هو، أو أي مقولة مشهورة لشخص مشهور تم اقتباسها، أو أي أسلوب تعبير تم الرجوع إليه، أو أي مهارة تقنية أو مهنة استُخدمت لإنجازه – يمكنهم إدراك هذه الأمور. ولكنهم لا يفهمون المفاهيم التي يُنادى بها ويُعبَّر عنها على أساس مستوى هذه المهن والمهارات التقنية أو المعرفة، وكذلك ما هي المفاهيم أو الأسس أو المبادئ الأساسية الكامنة وراء تصميم هذه الأشياء وعرضها. هذا هو ما يعنيه أن يكون مستوى القدرات ضعيفًا. أمثال هؤلاء الناس لديهم سمة واحدة: إنهم لا يعرفون كيف يتأملون أو يفكرون في المسائل. لا يعرفون كيف يميزون أو يحكمون أو يتعرفون على السبب الجذري وجوهر الظواهر التي يسببها شيء ما، أو الاتجاه المستقبلي لتطور هذه الظواهر والتأثير الذي ستحدثه على الناس والأحداث والأشياء. أمثال هؤلاء الناس ليس لديهم تفكير طبيعي. الأشياء التي يمكنهم فهمها والخبرة الحياتية التي يمكنهم استيعابها محدودة للغاية. مهما كانت الأمور المعقدة التي يواجهونها، لا يمكنهم فهمها أو رؤيتها على حقيقتها. أي أنهم لا يمكنهم التفكير إلا في الكلمات التي يسمعونها والنص الذي يرونه على السطح بخصوص شيء ما، وكذلك الأشكال والطرق الخارجية المعنية، ويصلون إلى هذا المستوى فقط. أما بالنسبة للجوانب الأعمق، مثل العلاقات والمنطق والتأثيرات المتبادلة بين مختلف الأشياء، فهم لا يفكرون فيها ولا هم قادرون على التفكير فيها. بل إن بعض الناس يفكرون في شيء ما لدرجة أنهم يفقدون شهيتهم، ويفقدون النوم، أو يصابون بالاكتئاب، وما زالوا لا يستطيعون رؤيته على حقيقته. هذا هو ما يعنيه أن يكون مستوى القدرات ضعيفًا. إن مقياس ما إذا كان لدى الشخص القدرة على التقييم والتقدير، يعتمد على ما إذا كان عند مواجهة أمر ما، يمكنه إصدار أحكام للتوصل إلى عدة احتمالات فيما يتعلق بالعلاقات المعقدة أو الروابط أو التأثيرات المتبادلة بين مختلف الأشياء، وكذلك الآثار اللاحقة التي قد تحققها. إذا كان الشخص لا يستطيع إلا أن يقول ما قاله شخص ما أو فعله، ويكتفي بسرد ما سمعه أو رآه دون أي تمييز ودون أن يكون قادرًا على إدراك أي مشكلات، فهذا يشير إلى أنه ليس لديه تفكير طبيعي. الأشخاص الذين يفتقرون إلى القدرة على التفكير يفتقرون إلى القدرة على التقدير، وبالطبع، يفتقرون أيضًا إلى القدرة على التقييم والتقدير، ولا يعرفون كيف يفكرون. فلماذا نحتاج إلى مناقشة هذه القدرة؟ إذا كان الناس يفتقرون إلى القدرات المختلفة لتقدير العالم المادي، فإن مستوى قدرات هؤلاء الناس ضعيف. إنهم لا يعرفون كيف يفكرون وتفكيرهم يفتقر إلى المنطق، لذا فإن أمثال هؤلاء الناس يفتقرون إلى القدرة على استيعاب الحق. وذلك لأن الحق، من ناحية، يتضمن جوانب مختلفة من المسائل في حياة الناس الواقعية، وفي الوقت نفسه، يتضمن أيضًا المبادئ المختلفة التي يجب على الناس ممارستها للتخلص من شخصياتهم الفاسدة. وبالطبع، فإنه يتضمن بالأكثر الأنواع المختلفة من المشكلات ذات الوجه الواحد أو المعقدة متعددة الأوجه التي يواجهها الناس في الحياة الواقعية والعلاقات بينها. سواء كان الأمر يتعلق بحق واحد أو بحقائق متعددة مترابطة، فليس أي حق لائحة؛ بل هي مبادئ أو معايير لقياس فئة من الأشياء. وبالحديث عن المبادئ والمعايير، فهي ليست لوائح أو صيغًا مثل واحد زائد واحد يساوي اثنين. وبما أنها ليست صيغًا، فعند مواجهة الأمور في الحياة الواقعية، يجب أن يكون الناس قادرين على التأمل والبحث عن أي مشكلات الإنسانية معنية، وما إذا كانت كشوفات الإنسانية في هذا الجانب تحتوي على عناصر من شخصية فاسدة، وما هي الحالات والكشوفات الموجودة لنفس النوع من الشخصية الفاسدة، وكذلك أي جوانب من الحق يجب على الناس ممارستها والالتزام بها من أجل تغييرها – كل هذا يحتاج الناس إلى فهمه. إذا كنت تعرف كلمات الحق فقط، ولكنك لا تعرف ما هي المبادئ التي يتناولها هذا الجانب من الحق، فإنك لن تعرف كيفية ربطها بأمور الحياة الواقعية، ولن تعرف أيضًا كيفية ممارسة الحق. إذا لم تكن لديك القدرة على استيعاب الحق، فلن تتمكن من ربطها بالمشكلات الموجودة في نفسك أو بالمشكلات التي تواجهها في الحياة الواقعية. لن تعرف ما هي جوانب الحق المعنية، وما هو طريق الممارسة والدخول، أو ما هي المشكلات التي يجب عليك حلها. وبالطبع، فمن غير الوارد أن تتمكن من رؤية الناس والأشياء أو التصرف والعمل بناءً على كلام الله، أو أن تتمكن من التمسك بمبادئ الحق أو الممارسة وفقًا لمبادئ الحق. إذا كنت تفتقر إلى القدرة على تقدير بعض الناس والأحداث والأشياء المتعلقة بالحياة البشرية، وليس لديك أفكار أو وجهات نظر عنها، ولا تستطيع جوهريًا استيعاب الأمور المتعلقة بالمستوى الفكري، وليس لديك القدرة على تقديرها، وبالأحرى ليس لديك القدرة على تقييمها، فيمكن القول إنك لا تملك القدرة على استيعاب الحق. إذا لم تكن لديك القدرة على استيعاب الحق وكنت عاجزًا عن فهم الحق، فماذا ستستخدم لتغيير العيوب في إنسانيتك وللتخلص من شخصياتك الفاسدة؟ إذا لم تكن لديك القدرة على استيعاب الحق، فلن تعرف أي مبادئ الحق معنية في الأمر الذي أمامك. وبالطبع، لن تعرف أي مبادئ الحق يجب عليك الالتزام بها أيضًا. في هذه الحالة، ستتصرف بعشوائية – إما باتباع اللوائح، أو بالتصرف بناءً على المفاهيم والتصورات، أو بارتكاب الأفعال السيئة بتهور. إن عدم فهم الحق يؤدي إلى هذه العواقب، وهذه المظاهر.

فيما يتعلق بموضوع القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، حتى لو لم يتضمن الأمر مسألة السعي إلى الحق للتخلص من الشخصيات الفاسدة، فمن منظور حياة الإنسان نفسها، إذا لم تكن تمتلك القدرة على تقدير الأشياء، فلن تكون لديك وجهات نظر حول أي شيء تراه، ولا أي آراء على مستوى الفكر؛ فتنظر إلى كل شيء كما لو أن طبقة من الشاش تغطي عينيك، وتعجز عن رؤية أن ثمة مشكلة هناك، وأنت لا تعرف سوى مسار الحدث بأكمله أو الناس والأحداث والأشياء المعنية، لكنك لا تعرف ما جوهر المشكلة، أو ما أفكار الناس ووجهات نظرهم ذات الصلة، فهذا يشير إلى أنك شخص ذو مستوى قدرات ضعيف. هذا لأنك لا تملك أي أفكار على الإطلاق بخصوص كل المشكلات في حياتك. أنت لا تعرف كيف تنظر في المشكلات أو تفكر فيها أو تُعرِّفها على مستوى الفكر. أنت لا تعرف كيف تنظر، بناءً على عمرك ونضج إنسانيتك أو اختباراتك السابقة، في ماهية المشكلة بالفعل، وما الذي ينبغي أن تتعلمه وتستخلصه منها، وما تأثيرها فيك، وما الدرس الذي تجلبه لك، ومن أي منظور يجب أن تنظر إلى هذا النوع من المشكلات وتتعامل معه، أو كيف ينبغي أن تتصرف وما الذي ينبغي أن تتجنبه إذا واجهت هذا النوع من الأمور مرة أخرى. أنت تفتقر إلى كل هذه التأملات. ومهما حدث لك، فأنت بسيط التفكير مثل الحيوان وليس لديك وجهات نظر. ومهما طال بك العمر أو كثرت اختباراتك، فأنت لا تزال لا تعرف كيف تفكر في المشكلات. أنت لا تعرف كيف تستخدم اختباراتك السابقة ومعرفتك وما تعلمته للتفكير في المشكلات من مختلف الجوانب. أمثال هؤلاء الناس هم أصحاب مستوى القدرات الضعيف. بالنسبة إلى الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف، وبعيدًا عن الدخول في الحق، فهم حتى في الأمور التافهة في الحياة اليومية، لا يمكنهم استخلاص أي أنماط. حتى لو عاشوا حتى سن الأربعين أو الخمسين، أو السبعين أو الثمانين، فإنهم لا يزالون أناسًا مُشَوَّشي الذهن لا يستطيعون مشاركة أي اختبارات. أمثال هؤلاء الأفراد هم أناس بلهاء، ليس لديهم أفكار. ولأن مستوى قدراتهم ضعيف ويفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فمهما طال عمر أمثال هؤلاء الناس، فإنهم لا ينظرون أبدًا إلى أي شيء على مستوى الفكر. إنهم لا يعرفون كيف ينظرون إلى الأشياء ولا يستطيعون إدراك كنه أي شيء. لذلك، عند تقييم مستوى قدرات شخص ما، وتحديدًا ما إذا كان لديه القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، لا تنظر إلى عمره أو اختباراته السابقة. إلامَ ينبغي أن تنظر بدلًا من ذلك؟ (ينبغي أن ننظر فيما إذا كانت لديه أفكار). أي إنه ينبغي أن تنظر فيما إذا كان لديه، بعد أن اختبر مختلف الناس والأحداث والأشياء لمدة أربعين أو خمسين عامًا، أي إدراك شخصي على مستوى الفكر، وكذلك ما إذا كانت اختباراته السابقة تتضمن قيمة حياة الإنسان، والطريق الذي يسلكه الناس، أو الأمور المتعلقة بأعماق الفكر البشري وعالمه الروحي. إذا كانت اختباراته تتعلق فقط بأمور معينة ولا تتضمن أشياء على مستوى الفكر، فهو لا يمتلك القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. على سبيل المثال، كثيرًا ما يقول بعض الناس: "في جيلنا، عشنا على الكفاف. لم يكن من السهل تناول طعام جيد؛ فلم نكن نستطيع تناول بعض اللحم إلا في رأس السنة أو الأعياد الأخرى. كان الناس من جيلنا بسطاء وودعاء للغاية، وكنا نرتدي ملابس بسيطة جدًا". إنهم يتحدثون بإسهاب عن أمور كهذه. فيرد آخرون: "لماذا يستحق جيلكم استجلاب الذكريات عنه؟ هل ثمة أشياء يمكننا نحن الشباب أن نستخلصها ويمكننا التواصل بشأنها على مستوى الفكر؟" فيجيبون: "في زماننا، عندما كنا نذهب إلى ساحة المعركة للقتال، كنا نمضي أيامًا دون نوم لأننا كنا نضطر إلى السير باستمرار. وفي بعض الأحيان لم نكن نتناول وجبة واحدة طوال اليوم. وعندما كنا نصل إلى المعسكر، كان المجندون الجدد يذهبون مباشرةً إلى النوم، لكننا نحن المحاربين القدامى كنا نأكل أولًا ثم ننام. وإلا، لكنا اضطررنا إلى الانطلاق مرة أخرى بعد وقت الطعام، ولكان سينتهي بنا الأمر بالجوع على الطريق". يقول الآخرون: "هذا مجرد حادث؛ فلا يُعتبر شيئًا على مستوى الفكر. شارِكنا شيئًا يستحق منا نحن الشباب أن نتعلمه، أو بعض الدروس التي يمكن أن تساعدنا على تجنب اتخاذ منعطفات خطأ، وتمنعنا من ارتكاب الأخطاء أو الوقوع في أخطاء بدائية بسبب الحماقة". فيقولون: "في ذلك الوقت، لم نكن مثل شباب اليوم الكسالى، والشرهين، والذين يحبون الراحة ويكرهون العمل، ففي زماننا، كنا فقط نريد أن نتحمل المزيد من المشقة، ونقوم بالمزيد من العمل، ونؤدي أداءً جيدًا حتى نتمكن من لفت انتباه قادتنا والحصول على ترقية". هل يوجد أي شيء على مستوى الفكر في هذه الكلمات؟ (كلا). بعد سماع هذا الكلام، هل يجعلك تشعر بأن هذه كلمات مرشد روحي، من نوع الخطب الرنانة التي يقولها غير المؤمنين؟ هل يوسِّع تفكيرك، أو يرفع مستوى فكرك، أو يعزز قدرتك على إدراك الأشياء، أو يساعدك على اكتشاف بعض الأشياء الجديدة أو الأفكار ووجهات النظر الصحيحة التي لم تفكر فيها من قبل؟ (كلا). إذًا، هل يمتلك أمثال هؤلاء الناس القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها؟ مهما سألتهم عن أمور تتعلق بمستوى الفكر، فلن تحصل منهم على شيء. ليس الأمر حقًا أنهم لا يرغبون في التحدث؛ بل إنهم ببساطة لا يملكون شيئًا في داخلهم. هذا هو معنى أن يكون مستوى القدرات ضعيفًا. حتى عندما يبلغون الخمسين أو الستين من العمر، لا تكون لديهم أفكار أو وجهات نظر؛ فإنهم يعيشون حياتهم هكذا بتخبط. إنهم لا يعرفون أن العيش ليس فقط من أجل السعي وراء آفاق المستقبل، أو أسرة جيدة، أو وظيفة جيدة، أو حياة جيدة، بل إن هناك أيضًا أمورًا على مستوى الفكر تتطلب التأمل والتفكير والتلخيص المستمر في أعماق القلب. إنهم لا يعرفون أنه على طريق حياة الإنسان، سيواجه الناس العديد من الأمور المجهولة، ولا يعرفون كيف ينبغي لهم مواجهتها. عندما لا يحدث لهم شيء، فإنهم لا يفكرون أو يتأملون مسبقًا لتجنب اتخاذ منعطفات خطأ أو السير في الطريق الخطأ. إنهم لا يعرفون أيضًا لماذا تصرفوا بطريقة معينة في بعض الأمور التي اختبروها، وما إذا كان التصرف بهذه الطريقة صحيحًا أم خطأً، أو كيف ينبغي لهم أن يسلكوا الطريق أمامهم ليعيشوا بسعادة، ويعيشوا براحة بال، ويعيشوا حياة ذات قيمة، لا أن يعيشوا عبثًا. ولأن أمثال هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف، فإنهم لا يفكرون في هذه القضايا. عندما يبلغ هؤلاء الناس الستين من العمر، يجلسون هناك يسترجعون الذكريات، قائلين: "عندما كنت شابًا، كنت جميلًا وموهوبًا؛ فسعى ورائي الكثير من الناس! آه، في شبابي...". إنهم لا يذكرون سوى قصص من أيام مجدهم، تلك الأشياء التي لا تستحق الذكر. الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف، مهما طال بهم العمر، فلا يفكرون في قضايا تتعلق بحياة الإنسان، أو الطريق الذي يسلكه الناس، أو كيف ينبغي للناس أن يعيشوا. إنهم لا يفكرون في نوع وجهات النظر التي ينبغي أن تكون لدى الناس عند التعامل مع مختلف الأمور. ونتيجة لذلك، مهما كانت طريقة عيشهم، فلن يتحسن مستوى الفكر لديهم، وستفتقر أفكارهم إلى الجوهر، وسيظل عالمهم الروحي فقيرًا، ولن يكون لديهم أي اختبار حياة حقيقي. هذا هو معنى أن يكون مستوى القدرات ضعيفًا. عندما تتعامل مع أمثال هؤلاء الناس، في العشرين من عمرهم، يكونون طفوليين وبسطاء للغاية، ويكونون مندفعين بطيش الشباب ومزاجهم حاد. وبحلول الثلاثين من عمرهم، لا يزالون على شاكلتهم الذميمة نفسها. وفي الخمسين، لا يزال مستوى حديثهم كما هو؛ فلا يعرفون سوى قول بضع عبارات بسيطة. تزداد التجاعيد وعلامات العمر على وجوههم، ويزداد شعرهم الأبيض. من الواضح أنهم قد تقدموا في السن، لكن ليس لديهم أفكار أو وجهات نظر. عند التحدث مع الآخرين، لا يكون لديهم أبدًا ما يقولونه. لقد ضاعت كل هذه السنوات من حياتهم، ولم يحرزوا أي تقدم. الناس ذوو مستوى القدرات الضعيف هم هكذا في الحياة، وإذا آمنوا بالله، فإن مظاهرهم من البداية إلى النهاية هي نفسها. عندما يبدؤون الإيمان بالله لأول مرة في العشرينات من عمرهم، يكونون هكذا. وبحلول الثلاثين أو الخمسين من عمرهم، لا يزالون هكذا، دون أن يحققوا أي تقدم على الإطلاق. الأشياء التي يقولونها لا تزال كما كانت من قبل. كل ما في الأمر أنهم اختبروا بعض الأشياء في أثناء إيمانهم بالله، وأصبحوا يفهمون بعض الكلمات والتعاليم، ويمكنهم التحدث بالمصطلحات الروحية بشكل أكمل. ومع ذلك، ليس لديهم أي فهم اختباري حقيقي. لا تزال أفكارهم تفتقر إلى العمق، ولم تتغير وجهات نظرهم حول الأشياء، ولم تزدد معرفتهم بالله والحق، ولم تنمُ معرفتهم بأنفسهم. لم يطرأ عليهم أي تغيير، أليس كذلك؟ (صحيح). إن تراكم بعض الكلمات والتعاليم أو المصطلحات الروحية في الذاكرة أو من خلال صقل الزمن ليس تغييرًا، وليس تقدمًا، وبالتأكيد ليس ربحًا. هذا هو بالضبط مظهر الناس ذوي مستوى القدرات الضعيف. فمهما مروا من تقلبات كبرى، أو مهما اختبروا من نكسات أو إخفاقات أو إحباطات، فإنهم لا يتعلمون أي دروس أو يكتسبون أي خبرة، ولا يمكنهم الحصول على أي شيء مفيد. بمجرد انتهاء الأمر، فإنه ينتهي ببساطة بالنسبة إليهم؛ فهم يمرون بالعملية فقط ولا يحققون شيئًا في النهاية. يمكن وصف أمثال هؤلاء الناس بأنهم بائسون للغاية. نقول إن أمثال هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف للغاية تحديدًا لأنهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، ناهيك عن قول إن لديهم أي قدرة على استيعاب الحق، ولا يمكن القول إن لديهم أي تغيير.

أما بالنسبة إلى الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف، فمن حيث القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، فإنهم لا يرتقون إلى المستوى المطلوب. وأما أولئك الذين ليس لديهم أي مستوى قدرات، فإنهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها بدرجة أكبر؛ فهم لا يستطيعون تقدير الأشياء، وبالأحرى لا يستطيعون تقييمها. عندما تشارك أفكارك ووجهات نظرك حول شيء ما، فإن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف يُصابون بالحيرة والجمود وهم يستمعون، ولا يُبدون أي رد فعل. يفكرون في قلوبهم: "أتوجد أفكار ووجهات نظر في هذا؟ كيف لم أدرك هذا؟" حتى لو استطاعوا فهم القليل مما تقوله، فإنهم لا يستطيعون الاستماع إليه إلا بوصفه كلمات وتعاليم أو صيغة. أما الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات، فعندما يسمعون الآخرين يعقدون شركة حول الأفكار ووجهات النظر في شيء ما، أو جوهر المشكلة والموقف الذي ينبغي للناس اتخاذه تجاهه، فإنهم لا يستطيعون فهم ذلك. إنهم يشعرون فقط بأنه عميق إلى حد ما، لكنه يفوق استيعابهم. كلما زدتّ من عقد شركة حول الأفكار والفهم، ازداد ارتباكهم. إنهم يشعرون: "كيف أصبح هذا الأمر العادي معقدًا؟ لماذا لا أستطيع تمييز أي شيء عن الأفكار أو وجهات النظر أو المواقف؟ أي موقف؟ علينا فقط أن نؤمن بالله على النحو الصحيح وأن نقوم بواجباتنا كما ينبغي، وسوف ننال استحسان الله. لماذا كلما طالت مدة إيمان المرء بالله، أصبحت الأمور أكثر تعقيدًا؟ بالاستماع إليك، يبدو أنه لا يمكن لأحد أن يدخل الملكوت!" هل يمكنك التواصل مع أمثال هؤلاء الناس؟ (كلا). لا يقتصر الأمر على أنك لا تستطيع التواصل معهم، بل يمكنهم أيضًا قول بعض الأشياء غير المعقولة: "هل تلك الأفكار ووجهات النظر التي ذكرتها جيدة وصحيحة إلى هذا الحد حقًا؟ لا أعتقد ذلك! لا يمكن للناس أبدًا الاستغناء عن المال. ينبغي للناس دائمًا أن يأكلوا جيدًا ويستمتعوا بالأشياء الجيدة. بدون مال للإنفاق أو طعام جيد للأكل، كيف يمكن لأي شخص أن يقوم بواجبه؟" أي نوع من المنطق هذا؟ يقولون: "أنت تتحدث دائمًا عن حياة الإنسان، وعن قيم الناس وأفكارهم ووجهات نظرهم، والطريق الذي يسلكه الناس. لماذا لا تتحدث عن الأكل والملبس؟ لماذا لا تتحدث عن كيفية العناية بجسدك حتى تتمكن من القيام بواجبك جيدًا؟" ما يفكرون فيه هو هذه الأشياء، فهل لا يزال بإمكانهم استيعاب الحق؟ ببساطة لا يمكنك التواصل مع أمثال هؤلاء الناس. عندما تحاول التحدث معهم، فإنهم يتحدثون فقط عن كسب المال. إنهم يعتبرون كسب المال، وعيش حياتهم، والسعي وراء العالم، وقضاء حياتهم في الأكل والشرب والاستمتاع، هي الأمور الرئيسية في حياة الإنسان والطريق الذي ينبغي للناس أن يسلكوه في الحياة. أما بالنسبة إلى ما ينبغي للناس أن يسعوا إليه أو يربحوه من خلال الإيمان بالله، فإن هذه الأشياء لا وجود لها في أفكارهم أو وعيهم. إنهم يعتقدون أنه مهما طالت سنوات إيمان الناس بالله، فإنهم لا يزالون بحاجة إلى الأكل والعيش، ولكي يعيشوا جيدًا، لا يمكنهم الاستغناء عن المال؛ فامتلاك المال يعني امتلاك حياة جيدة، وبدون مال، لا يمكن للحياة أن تستمر. هذا هو منطقهم؛ فأمثال هؤلاء الناس يميلون إلى الانحراف. الناس الذين يميلون إلى الانحراف ليس لديهم أفكار أو وجهات نظر صحيحة؛ فإنهم مثل أناس بلا أرواح. ما الفرق بين حياة أمثال هؤلاء الناس وحياة الخنازير أو الكلاب؟ (لا يوجد فرق). إذا حاولت تعليم كلب أو قطة ليكونا مطيعين ويتصرفا كطفل حسن السلوك، فهل يمكنهما الفهم؟ (لا يمكنهما). ما الذي يمكن للكلب أن يفهمه على الأكثر؟ إذا قلت له "اجلس" ثم أعطيته قطعة لحم، فسوف يتذكر. بعد ذلك، بمجرد أن تقول "اجلس"، مهما كان بعيدًا، فإنه سيجلس على الفور وينتظر منك أن تطعمه اللحم. يمكن للكلب أن يتذكر هذا الفعل الآلي؛ فطالما أنك تجعله يعرف أن الجلوس يؤدي إلى مكافأة، فإنه سيطيع. أفكاره بهذه البساطة. إذًا، ما مدى الفرق بين أفكار الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات وأفكار الحيوانات؟ (لا يوجد فرق كبير). بعد أن تنتهي الحيوانات من الأكل كل يوم، تخرج للعب. وعندما يحين وقت الأكل مرة أخرى وتناديها، تأتي راكضة على الفور. وسواء ربطتها أو جعلتها تجلس، فإنها ستمتثل. لمَ هذا؟ لأن هناك طعامًا للأكل. إنها تكون في سعادة بالغة بإطاعة أوامرك من أجل تلك الكمية القليلة من الطعام. أفكار الحيوانات بهذه البساطة. بالنسبة إليها، يكفي التمسك بقاعدة أو صيغة تفيدها؛ فهي لا تفكر في الكثير غير ذلك. ولأن الغرائز التي يمنحها الله للحيوانات تقتصر على هذه الأشياء، وهي كافية للحفاظ على بقائها، ولم يعطها الله أي إرسالية، فلا تحتاج الحيوانات إلى التفكير في الحياة، أو المستقبل، أو غايتها، أو مسؤولياتها والتزاماتها. كما أنها لا تحتاج إلى التفكير في الطريق الذي يجب أن تسلكه أو السعي وراء حياة ذات معنى، وما إلى ذلك. لكن الناس مختلفون. لقد وهب الله الناس غرائز مختلفة ومنحهم أيضًا الحق ليكون حياتهم. لذا، لدى الله معايير مطلوبة للناس. ومن ثمَّ، ينبغي للناس أن يفكروا في هذه القضايا؛ ففعل هذا وحده هو الذي يفضي إلى ربحهم للحق ليكون حياتهم. هذه هي المسؤولية والالتزام اللذان ينبغي أن يكونا لدى الناس، وهو بالطبع حقهم أيضًا. ولكن إذا لم تتمكن من ممارسة هذا الحق أو كنت تفتقر إلى هذه القدرة على التفكير في القضايا، فهذا يثبت أن مستوى قدراتك ضعيف للغاية. ومن بين الكائنات الحية على مستوى البشر، فأنت تنتمي إلى فئة ذوي مستوى القدرات الضعيف. أنت لا تستطيع التفكير بنفسك، وحتى عندما يشرح لك الآخرون الأمور، فإنك لا تستطيع الفهم. وفي الحالات الأكثر خطورة، تقاوم الآخرين وتسخر منهم وتتهكم عليهم، بل وتنتقدهم. إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا إلى هذا الحد، فهذا يعني أنه ليس لديك أي مستوى قدرات على الإطلاق. على سبيل المثال، يقرأ شخص ليس لديه مستوى قدرات مقال شهادة اختبارية، فتسأله: "هل هذا المقال جيد؟" فيقول: "إنه جيد جدًا. كل فقرة مقسمة بدقة، وعلامات الترقيم دقيقة في الغالب. الفقرة الأولى تشرح الزمان والمكان، والفقرة الثانية تشرح خلفية الشخصيات، والفقرة الثالثة تبدأ في سرد مسار القصة، ثم تنتقل إلى الذروة والخاتمة". إذا سألته بعد ذلك عن أفكار المؤلف ووجهات نظره، فسيقول: "هل هناك أفكار ووجهات نظر؟ إن جزء كلام الله الذي اقتبسه المؤلف هو الأفكار ووجهات النظر". فتسأل: "هل كلام الله الذي اقتبسه ذو صلة؟ هل الأفكار ووجهات النظر التي يريد التعبير عنها دقيقة؟" فيقول إنه لا يعرف. ثم تسأل أسئلة مثل: "هل الفهم الذي شاركه المؤلف حقيقي وعملي؟ هل ما يفهمه هو تعليم، أم أنه قريب من الواقع؟ هل يبني الآخرين أو له قيمة بالنسبة إليهم؟ هل يقدم مساعدة أو فائدة للقراء؟" إنه لا يعرف أيًا من هذا ولا يستطيع إدراكه. هذا هو معنى أن يكون مستوى القدرات ضعيفًا للغاية. إذا عقدت شركة معه حول الأخطاء في الأفكار ووجهات النظر في المقال، وأي الأجزاء عملية وأيها ليست كذلك، فإنه لا يزال لا يعرف ولا يستطيع أن يربطها بالمقال. هل هذا يدل على نقص في مستوى القدرات؟ (نعم). حتى عندما يعقد الآخرون شركة حول المشكلات الموجودة، فإنه يظل لا يعرف. ألا يدل هذا على نقص في مستوى القدرات؟ الأمر مثل بعض قادة الكنائس: عندما يظهر أشرار أو عديمو الإيمان في الكنيسة، فإنهم لا يعرفون كيفية التعامل معهم. بعد أن تعقد شركة معهم حول مبادئ الحق، فإنهم لا يفهمون ويطلبون منك أن تعطي مثالًا. وبعد أن تقدم مثالًا، يظلون لا يعرفون كيفية التعامل معهم. فيقولون: "من فضلك علمني. كيف ينبغي أن أتعامل مع ذلك الشخص بالضبط؟ هل ينبغي أن أضعه في كنيسة عادية، أم أضعه في مجموعة "ب"، أم أخرجه؟ كيف ينبغي أن أعقد شركة مع ذلك الشخص؟ من فضلك اشرح لي ذلك كلمة بكلمة. سأسجله ثم أتبعه حرفيًا للتعامل مع الموقف؛ فبهذه الطريقة، يمكنني القيام بما يلزم". مع كونهم على هذه الحال، ما جدوى عقد شركة معهم حول المبادئ؟ حتى عندما تعطي أمثلة، فإنهم لا يفهمون ولا يستطيعون التعامل مع الأمر. أمثال هؤلاء الناس ببساطة ليس لديهم قدرة على الاستيعاب. في النهاية، لا يزالون يسألون: "أخبرني ماذا ينبغي أن أفعل بشأن هذه القضية الحالية، وسأفعل ذلك". تخبرهم إلى أين يذهبون للتعامل مع الأمر، وماذا يقولون ولمَن من أجل إنجازه، وإلى أي مدى يجب التعامل مع الأمر ليعتبر قد تم حله بشكل شامل. بعد أن تنتهي من الشرح، يبدو عليهم الفهم، لكنهم يظلون لا يستطيعون التعامل معه، وعليك أن تجد شخصًا يتعاون معهم لإكماله. أمثال هؤلاء الناس بلداء للغاية ويفتقرون إلى مستوى القدرات. على سبيل المثال، لنفترض أنك تخبر أشخاصًا يتعلمون الرقص أن خطوات رقصة معينة جيدة جدًا وتجعلهم يتابعون مقطع فيديو لتعلمها. بعد بضعة أيام، عندما تسألهم عن مدى تقدمهم، سيقول بعض الأشخاص البلداء إنهم لم يتمكنوا من معرفة أي الخطوات جيدة. على الرغم من أن لديهم مواد تعليمية، فإنهم لا يزالون لا يستطيعون تعلمها. إنهم لا يعرفون أي الحركات جيدة أو أيها مفيدة، ولا يعرفون كيفية الاختيار. ماذا يفعلون في النهاية؟ لديهم حيلة واحدة؛ يقولون: "فقط اختر لي بضع خطوات رقص لأتعلمها، وسأتبعها، وانتهى الأمر". لديهم هذه الخصلة؛ فبينما لا يفهمون المبادئ، لديهم القليل من الفطنة. أليسوا مثل الروبوتات تمامًا؟ قد يكون لديهم معرفة وتعليم، لكنهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها – هذا هو معنى عدم امتلاك مستوى قدرات. إنهم لا يعرفون لماذا ينبغي أن يتعلموا ما تطلب منهم أن يتعلموه. وبالنسبة إلى الأشياء التي تطلب منهم ألا يتعلموها، فإنهم لا يعرفون ما الخطأ فيها أو لماذا لا ينبغي لهم تعلمها. حتى بعد إخبارهم، يظلون لا يستطيعون رؤية ذلك. أخبرني، هل لدى أمثال هؤلاء الناس مستوى قدرات؟ (كلا). الافتقار إلى القدرة على إدراك الأشياء بأنفسهم، والافتقار إلى القدرة على تحديد الصواب من الخطأ والحكم عليه بشكل مستقل – هذا هو معنى عدم امتلاك مستوى قدرات. مثل الماشية أو الخيول، يحتاجون دائمًا إلى شخص يقودهم؛ أفليسوا مجرد أدوات إذًا؟ إذا كان لديك مستوى قدرات، فهل ستظل بحاجة إلى شخص يقودك؟ لأي غرض لديك عقل إذًا؟ عقلك عديم الفائدة. وبتعبير أدق، ليس لديك مستوى قدرات. عليك أن تستمع إلى الآخرين وأن يقودك الآخرون؛ فأنت مجرد أداة. ومهما طالت مدة دراسة أمثال هؤلاء الناس لمهنة معينة أو مهما كثرت المبادئ المتعلقة بها التي يسمعونها، فإنهم يظلون لا يستطيعون فهمها أو استيعابها. وفي النهاية، لا يعرفون كيفية تطبيق هذه المبادئ أو تنفيذها. هؤلاء هم نوع الأشخاص ذوي مستوى القدرات الأضعف؛ فإنهم أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات. يقول بعض الناس: "لا تظن أنه لمجرد افتقارهم إلى القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها واتباعهم دائمًا لقيادتك في القيام بواجبهم، أن هذا يعني أن مستوى قدراتهم ضعيف. في الحقيقة، هم يفتقرون فقط إلى مستوى القدرات عندما يتعلق الأمر باستيعاب الحق. أما عندما يتعلق الأمر بأمور تنطوي على مصالحهم الخاصة، فإنهم يفكرون دائمًا في كل السبل لحماية أنفسهم من تكبد أي خسارة. في هذه الأمور، هم أذكياء – إنهم بالتأكيد ليسوا بلداء. في الكنيسة، يبدون بلداء، لكن لو عادوا إلى العالم، لن يكونوا بلداء. في الأشياء التي يستمتعون بها، لديهم أفكار وأعمال من صنعهم، وربما يكون لديهم بعض النجاح". ثمة أيضًا أشخاص يعيثون فسادًا في الكنيسة، ويقول الجميع إن مستوى قدراتهم ضعيف، لكنهم هم أنفسهم غير مقتنعين: "أنت تقول إن مستوى قدراتي ضعيف، لكن لو كنت في العالم غير المؤمن، لكان بإمكاني كسب المال وكسب لقمة العيش. كان بإمكاني أن أزدهر؛ فإنه ليس من المؤكد أنني سأكون أسوأ من الآخرين!" هل يقيس العالم غير المؤمن كل شيء بمبادئ الحق؟ هل يعتمد على كلام الله بوصفه أساسًا؟ إذا لم يكن الأمر كذلك، فحتى لو صمدت أعمالهم الإبداعية في العالم غير المؤمن، فإن هذا لا يثبت أن لديهم مستوى قدرات. على سبيل المثال، بعض الناس يرسمون، وللوهلة الأولى، تبدو الألوان والتكوين والإضاءة ونسب الشخصيات والجوانب الأخرى في لوحاتهم جيدة جدًا. ومع ذلك، عندما يرسمون بعض القديسين القدامى في بيت الله، تظهر المشكلات. أقول: "كانت أعمال هذا الرسام تُباع جيدًا بين غير المؤمنين، وكان الناس يقدرونها. لكن لماذا أجد تصويره لإبراهيم وأيوب ونوح ركيكًا جدًا؟ كيف انتهى الأمر بهؤلاء الأشخاص الثلاثة من فترات مختلفة ليبدوا وكأنهم جميعًا ينتمون إلى عائلة واحدة؟ أولئك كانوا إسرائيليين قدماء، وينبغي أن يعكس الهيكل العظمي لملامح وجوههم خصائص تلك المجموعة العرقية. حتى لو لم يكونوا يعرفون طبع كل شخصية، فعلى الأقل، ينبغي أن يفهموا كيف يكون الهيكل العظمي وسمات ذلك العرق. ومهما كانت الفترة التي ينتمي إليها الشخص الذي يرسمونه، ينبغي التأكيد على خصائصه العرقية وإبرازها من خلال شعره وملامح وجهه ولون عينيه وشكل وجهه". ومع ذلك، كيف أن الشخصيات التي رسموها من هذه الفترات المختلفة، على الرغم من اختلاف أعمارها، جميعها لديها هياكل عظمية لا تشبه هياكل مجموعتها العرقية؟ جميعهم لديهم وجوه مستطيلة؛ الأصغر سنًا لديهم تجاعيد أقل وشعر أغمق، بينما الأكبر سنًا لديهم تجاعيد أكثر وبشرة أغمق وشعر أبيض أكثر. سمات هذه الشخصيات هي نفسها بشكل أساسي: وجوه عريضة مستطيلة، وقامات طويلة، وبنية قوية للغاية. أقول: "لماذا تبدو كل هذه الشخصيات متشابهة؟ إنها متشابهة جدًا وتفتقر إلى السمات المميزة". الرسام نفسه لا يلاحظ المشكلة. ربما رسم الكثير من الأعمال من هذا النوع، وأصبحت تقنيته مصقولة أكثر من اللازم، وأصبح أسلوبه ثابتًا. كلما رسم شخصيات، يكون للرجال دائمًا شكل الوجه نفسه تقريبًا، ولا يستطيع التقاط ملامح الوجه الفريدة للشخصيات المختلفة. أليست قدرته على تقييم الأشياء وتقديرها ضعيفة بعض الشيء؟ (بلى). بعد الانتهاء من اللوحة، لا يعرف ما إذا كانت ملامح الوجه التي صورها تتوافق مع الخصائص الهيكلية لتلك المجموعة العرقية؛ فهو إنه غير متأكد من تلك الخصائص. هل تقولون إن مستوى قدراته في هذا المجال متوسط أم ضعيف؟ (ضعيف). هل يمكنه تصحيح ذلك بعد أن يقدم له الآخرون اقتراحات؟ ذات مرة، قدمت له اقتراحات، لكن عندما رأيت عمله لاحقًا، كان لا يزال كما هو. عند هذه النقطة، لا يوجد ما يقال أكثر؛ فالشرح الإضافي سيظل يفوق استيعابه.

عندما يتعلق الأمر بالقضايا المتعلقة بقدرة الناس على تقييم الأشياء وتقديرها، فهذه هي مظاهر الناس عبر مختلف مستويات القدرات. لا يقتصر الأمر على أن الناس ذوي مستوى القدرات الجيد يستطيعون تقدير الأشياء فحسب، بل يستطيعون تقييمها أيضًا. وأولئك الذين لديهم مستوى قدرات أفضل، عند مصادفة الأفكار ووجهات النظر الصحيحة، سيناصرونها ويشاركونها أو يقدمونها للآخرين، وعندما يصادفون أفكارًا ووجهات نظر غير صحيحة، يمكنهم تحديدها وتصحيحها. أما الناس ذوو مستوى القدرات المتوسط، فلديهم قدرة معينة على تقدير الأشياء لكنهم يفتقرون إلى القدرة على تقييم الأشياء؛ فهم لا يستطيعون تحديد الأشياء على مستوى الفكر. والناس ذوو مستوى القدرات الضعيف لا يفهمون الأشياء على مستوى الفكر، لذلك لا يمكن القول إن لديهم أي قدرة على تحديد الأشياء. أما الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات، فلا يستطيعون فهم هذه الأمور على الإطلاق. حتى لو شرحها لهم شخص ما، فإنهم يظلون لا يستطيعون فهم ماهية الأفكار ووجهات النظر التي تتم مناقشتها بالفعل. بالنسبة إليهم، الأمر أشبه بسماع قصة عن كوكب آخر؛ إنه يفوق استيعابهم تمامًا. هذه هي الخصائص المختلفة التي يظهرها الناس من مختلف مستويات القدرات من حيث القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها.

المعيار الحادي عشر لقياس مستوى قدرات الشخص هو القدرة على الابتكار، وهي المقدرة الإبداعية التي تمتلكها بناءً على فهمك بعد إدراكك أسس شيء ما ومبادئه وقوانينه. إن هذه المقدرة الإبداعية هي أن تُحسِّن هذا الشيء على أساسه الأصلي، وتطوِّره، وتوسِّع نطاق تأثيره، أو تحوِّله إلى جيل جديد من شيء معين؛ فهذه هي القدرة على الابتكار. على وجه التحديد، تعني أنه بناءً على الإدراك الدقيق للقوانين الموضوعية لشيء ما، يمكنك تطبيقها في الحياة الواقعية، وتوسيع نطاق تطبيقها وتكبيره، والسماح لهذه الأسس والمبادئ التي تتوافق مع قوانين تطور الأشياء بأن تخدم المزيد من الناس، حتى ينال المزيد من الناس منها نفعًا ومساعدة. فمن ناحية، أنت تحافظ على استمرارية هذه الأسس والمبادئ، وتوسِّع باستمرار نطاق تأثيرها وجمهورها؛ ومن ناحية إضافية، فإنك تحولها بطريقة أكثر عملية وتقدمًا من مجرد عرض حرفي إلى شيء ملموس يمكن للناس أن ينالوا منه فائدة حقيقية. هذا هو ما يعنيه امتلاك القدرة على الابتكار. إذا استطاع شخص ما، بناءً على بيئته الأسرية وخلفية نموه والمعرفة التي اكتسبها، أن يدرك بدقة أُسس شيء ما ومبادئه وقوانين تطوره، ويعرف كيفية تطبيق هذه الأسس والمبادئ، وكيفية تحويلها من النظرية إلى أشياء ملموسة – فلا يتوقف عند مستوى الكلمات والتعاليم، بل يطبقها في الحياة الواقعية، ويجعلها جزءًا من حياة الناس ويحوّلها إلى نتائج تخدمهم، ما يسمح لهم بنيل النفع والمساعدة منها، ويجعل حياتهم أكثر يسرًا وملاءمة – فإن من يستطيع بلوغ هذا المستوى هو شخص يتمتع بالقدرة على الابتكار وهو شخص ذو مستوى قدرات جيد. أي إنه إذا استطعت، على أساس فهم أُسس قوانين تطور الأشياء ومبادئ الحق، تحقيق تعزيز شيء ما أو استدامته أو توسيعه أو تجديده – فإذا كانت لديك هذه القدرة أو يمكنك إنجاز أي من هذه الأمور، ويمكنك جعل أُسس وقوانين شيء إيجابي أو مبادئ الحق تُنفَّذ وتتجسد وتتوسع بين الناس – فهذا يثبت أن مستوى قدراتك جيد. حتى لو لم تتمكن من الارتقاء به إلى مستوى أعمق، يكفي على الأقل أن تتمكن من استدامته وتوسيعه وتجسيده، وأن توسِّع تأثيره الإيجابي، فهذا يثبت أنك شخص ذو قدرة على الابتكار. أما إذا لم تكن تمتلك هذه القدرة، وكنت تمتلك فقط القدرة على استيعاب قوانين الأمور الإيجابية، ولكن قدرة الاستيعاب هذه لا تتجاوز مستوى الاستيعاب الحرفي والنظري، ولا يمكنك تطبيقها أو تجسيدها للناس، ولا يمكنك جعلها تخدم الناس وتفيدهم، فأنت لا تمتلك القدرة على الابتكار. يجب أن تكون قادرًا على تطبيق الأسس والمبادئ والقوانين والقواعد وتفعيلها عمليًا؛ وعندئذٍ فقط يمكن القول إن لديك القدرة على الابتكار. أولئك الذين يمتلكون هذه القدرة هم وحدهم أصحاب مستوى القدرات الجيد. على سبيل المثال، يستطيع بعض القادة والعاملين أو المشرفين تطبيق مبادئ بيت الله وأحكامه فور فهمها. إنهم يطبقون مبادئ الحق الخاصة بكل بند من بنود العمل مع شعب الله المختار، ما يساعد المزيد من الناس على فهم الحق ويجعل عمل الكنيسة يسير بشكل منظم – أي إنه يسير في دورة إيجابية ضمن نطاق المبادئ، ويتطور ويتقدم باستمرار، دون انحراف. ما النتيجة التي يراها الناس من هذا؟ كل شخص يفعل ما ينبغي له فعله ضمن نطاق هذا العمل، والجميع يفهمون المبادئ ويتصرفون وفقًا لها، والعمل لا ينحرف، وهذا العمل ينتج باستمرار نتائج جديدة أو أعمالًا جديدة. حتى لو ظهرت ظروف خاصة في أثناء ذلك، فسيعرف المشرفون كيفية التعامل معها بمرونة وفقًا لأسس العمل وأحكامه ومبادئه. وتحت قيادتهم، يستمر هذا العمل في السير بشكل منظم ولا يتوقف في الأساس. أي إنه مهما كان الوضع الذي قد ينشأ، ومهما كان مَن يأتي لإحداث اضطراب أو نشر أي مغالطات، فلن يؤثر ذلك في التقدم المنظم للعمل؛ فالعمل يتقدم باستمرار. هل يمكن القول إن أُسس هذا العمل ومبادئ الحق في هذا الصدد تُستدام باستمرار؟ (نعم). فمن خلال تطبيق أسس هذا العمل ومبادئه واستدامتها ودفعها قدمًا، لم يتوقف هذا العمل؛ بل يُنفَّذ ويُستدام باستمرار بطريقة منظمة، وفي الوقت نفسه، تظهر نتائج عمل جيدة في فترات مختلفة. ويتوسع تأثير نتائج العمل هذه باستمرار، فيستفيد منها أعداد متزايدة من الناس. وأولئك الذين يستفيدون، إنما يستفيدون في الواقع من مختلف المبادئ والأسس، بل ومن الأحكام الصارمة لترتيبات العمل التي يمكن لهؤلاء المشرفين استيعابها وقبولها. هذا هو ما يعنيه امتلاك القدرة على الابتكار. أي إن الشخص ذا مستوى القدرات الجيد يستطيع باستمرار أن يطبق مبادئ العمل ومبادئ الحق التي يستوعبها ويقبلها في العمل الذي هو مسؤول عنه ومع الجميع، ما يمكّن العمل من السير بطريقة منظمة أو المضي قدمًا. وفي الوقت نفسه، ستظهر نتائج العمل بشكل دوري أو غير منتظم؛ ويسمي غير المؤمنين هذا "إنتاج أعمال" – أي إن نتائج العمل ستظهر باستمرار، وسيؤدي ظهورها لاحقًا إلى تأثير أكبر، وستصل إلى المزيد من الناس. ويمكن للأشخاص الذين يمتلكون هذه القدرة في النهاية أن يوسّعوا نتائج العمل باستمرار، بحيث يستفيد المزيد والمزيد من الناس. وأمثال هؤلاء الناس هم أصحاب مستوى القدرات الجيد. إن قياس مستوى قدراتك من خلال قدرتك على الابتكار يقتضي النظر في مدى قدرتك على تطبيق مبادئ العمل وأحكامه ومبادئ الحق ودفعها قدمًا وتوسيعها بعد استيعابها، أي مدى قدرتك على استدامة هذا العمل. ثانيًا، من الضروري النظر إلى عدد الأشخاص الذين يصل إليهم العمل الذي تقوم به، ونطاق انتشارهم، ومدى التأثير، ومدى كفاءة عملك ونتائجه. فإذا كانت كفاءة عملك عالية، ونتائج عملك جيدة، ونطاق انتشاره يتوسع باستمرار، فإن مستوى قدراتك جيد. وإذا كان عدد الأشخاص الذين يصل إليهم العمل قليلًا، وكفاءة العمل منخفضة، والنتائج ضعيفة، وكان هناك إعادة عمل وتوقف وترقيع للثغرات باستمرار، فإن مستوى قدراتك متوسط. وإذا كان الشخص يستوعب مبادئ العمل وترتيباته والجوانب الأخرى بشكل جيد وسريع، ولكن تقدمه في التنفيذ بطيء جدًا وكفاءته منخفضة جدًا – ففي الظروف الطبيعية، يمكن تحقيق النتائج في شهر واحد، لكنه يستغرق ثلاثة أشهر أو حتى ستة أشهر، والنتائج لا تزال متوسطة جدًا، وعدد الأشخاص الذين يصل إليهم العمل قليل، والفائدة للناس ليست كبيرة – فإن مثل هذا الشخص ذو مستوى قدرات متوسط.

بعض الناس، بعد فهمهم مبادئ أو أُسسًا معينة، لا يدركون في ذلك الوقت إلا المعنى الحرفي، ولا يستطيعون ربطه إطلاقًا بالناس أو الأحداث أو الأشياء في عملهم التي تنطوي على هذه المبادئ أو الأسس. إنهم يستمعون إلى المبادئ والأسس باعتبارها مجرد قواعد تنظيمية أو تعاليم، وبعد سماعها، لا يضعون أي خطط في قلوبهم، ولا يعرفون كيفية تطبيقها، أو كيفية تطبيق ترتيبات العمل والأسس أو المبادئ التي يفهمونها في الحياة الواقعية. إنهم لا يستطيعون بشكل أساسي إقامة أي صلة بين الحياة الواقعية وهذه الأسس أو المبادئ. وعندما يتعلق الأمر بالحياة الواقعية أو العمل، فإنهم يضعون المبادئ والأسس وقوانين تطور الأشياء جانبًا، ويعجزون عن تطبيقها، ويفعلون ببساطة ما يحلو لهم. دعونا لا نتحدث الآن عما إذا كانت إنسانيتهم جيدة أم سيئة، أو كيف هو خُلقهم، أو ما إذا كانوا لا يفعلون شيئًا عن قصد، أو ما إذا كانوا لا يريدون فعل شيء ما – فمن حيث مستوى القدرات فحسب، فإن أمثال هؤلاء الناس ذوو مستوى قدرات ضعيف. فهم أينما ذهبوا، يستطيعون التحدث بالكثير من التعاليم، والتكلم عن بعض الأسس، ومناقشة ما يسمى بقوانين تطور الأشياء مع الآخرين. يبدو أن لديهم مستوى فكرٍ عاليًا وقدرة على الاستيعاب، ويظهرون وكأن لديهم بعض مستوى القدرات. ومع ذلك، عندما يُكلَّفون بمهمة عمل، يمر شهر أو شهران دون نتائج، ولا يُسمع منهم بشأن أي جديد. في وقت التعبير عن عزمهم، تحدثوا بشكل جيد جدًا، ولكن عندما يتعلق الأمر بالتنفيذ الفعلي، فإنهم لا يعرفون ماذا يفعلون. "لقد شرح الأعلى المبادئ بوضوح شديد، فماذا أفعل الآن؟ مَن أُعيِّن مشرفًا، ومَن واعظًا، ومَن يتولى الشؤون الخارجية؟ لا أعرف ماذا أفعل! لكنني أطلقت ادعاءات جريئة وعبرت عن عزمي، لذا يجب أن أفعل ذلك!" يصيبهم القلق الشديد لدرجة أن تظهر البثور حول أفواههم من شدة حرارة أجسامهم، فلا يستطيعون أن يأكلوا أو يناموا، وينتهي بهم الأمر شُعث الشعر غارقين في الهموم، لكنهم يظلون لا يعرفون ماذا يفعلون. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف. لا يهم كيف أنهم، عندما يتم ترتيب العمل لهم، يقدمون وعودًا مهيبة ويعبرون عن عزمهم، ويتحدثون بكلمات جريئة وعظيمة بمثل هذه الروح – عليك أن ترى ما إذا كانوا يستطيعون القيام بالعمل أم لا، وما إذا كانت لديهم خطوات وخطط، أم لا وما إذا كانوا يفهمون كيفية تنفيذ ترتيبات العمل والتصرف وفقًا للمبادئ أم لا. إذا لم يفهموا أو لم يتمكنوا من القيام بذلك، فإن مستوى قدراتهم ضعيف. وإذا كانوا لا يفهمون سوى التعاليم ولا يستطيعون تطبيق المبادئ، ويتصرفون بعشوائية وتهور، فهذا يدل أيضًا على ضعف مستوى القدرات. ما دمت لا تستطيع تطبيق المبادئ أو الأسس أو قوانين تطور الأشياء بفاعلية وفي الحياة الواقعية، فبغض النظر عما إذا كنت قلقًا ومضطربًا أو ترتكب أفعالًا طائشة، فهذه مظاهر ضعف مستوى القدرات. هل هذا الكلام دقيق؟ (نعم). بعض الناس يتصرفون بعشوائية، بينما لا يعرف آخرون كيفية القيام بالعمل ولا يقدِمون عليه – بل إنهم لا يعرفون من أين يبدؤون. إن المظاهر المحددة للأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف، من حيث قدرتهم على الابتكار، هي أنهم لا يعرفون كيفية تطبيق الأسس والمبادئ على عمل محدد وواقعي؛ فهم لا يجيدون سوى ترديد الكلام كالببغاوات وتعلّم التعاليم وحفظ القواعد. إن مجرد حفظ التعاليم والقواعد عديم الجدوى، ولا يشير إلى أن لديك قدرة على الابتكار. إن امتلاكك القدرة على الابتكار من عدمه يتضح من خلال قدرتك على تطبيق هذه الأسس والمبادئ والقواعد في الحياة الواقعية، والقيام بالعمل المتعلق بهذه الأسس والمبادئ بشكل جيد، بحيث لا تظل هذه الأسس والمبادئ مجرد كلمات وتعاليم وقواعد وصيغ جامدة، بل تُطبَّق في حياة الناس وتُطبَّق على الناس، ما يسمح لهم باستخدامها ونيل النفع والمساعدة منها، فتصبح مسارًا للممارسة في الحياة، أو دليلًا واتجاهًا وهدفًا للعيش. إذا كان الشخص يفتقر إلى هذه القدرة على الابتكار ولا يعرف سوى التشدق بالكلمات والتعاليم وترديد الشعارات، وكان عاجزًا عن استخدام هذه المبادئ والأسس عندما يحين وقت قيامه بواجبه، فإن أولئك الذين يتبعون مثل هذا القائد أو المشرف لن ينالوا مبادئ الممارسة في هذا الجانب من الحق. إن مثل هؤلاء القادة أو المشرفين هم أناس ذوو مستوى قدرات ضعيف، وغير قادرين على العمل، وينبغي الإبلاغ عنهم وعزلهم فور اكتشافهم. لتقييم ما إذا كان شخص ما يستطيع تحمل مسؤولية عمل ما أم لا، يجب عليك أولًا أن ترى ما إذا كان، بعد قراءة ترتيبات العمل وفهم مبادئ الحق، يستطيع ترتيبها وتنفيذها وبدء العمل أم لا. وإذا تمكّن من إنجاز جميع بنود عمل الكنيسة بغض النظر عن عدد الأشخاص في الكنيسة، ويستطيع أن يجعل العمل متقدًا كالشعلة، ويضمن أن يكون لكل شخص مكانه الخاص وأن يتمكن من العمل وأداء واجبه وفقًا لمبادئ الحق بغض النظر عن عدد الأشخاص الذين هو مسؤول عن عملهم – سواء كانوا خمسين أو مئة، فعندئذ يمكن النظر في انتخاب مثل هذا الشخص قائدًا أو مشرفًا. وبالطبع، يجب عليك أيضًا أن ترى كيف هو خُلُقه، وما إذا كان شخصًا صالحًا شخصًا يسعى إلى الحق أم لا – فمعرفة هذه الأمور ضرورية! يجب على القائد أو العامل أن يمتلك على الأقل مستوى القدرات والقامة في هذه الجوانب ليقود شعب الله المختار إلى واقع الحق، وحتى يتمكن الجميع من العمل والقيام بواجبهم وفقًا لترتيبات العمل أو مبادئ الحق – فبهذه الطريقة، يمكن لشعب الله المختار أن يستفيد منه. إذا لم يكن يمتلك هذه القدرة، فلا يمكن اختياره. إذا اخترت مثل هذا الشخص، فعلى الرغم من أن التسكع وعدم القيام بأي عمل كل يوم في أثناء اتباعك له قد يجلب الراحة لجسدك، فهل ستشعر بالرضا في روحك؟ إذا قضيت بضع ساعات كل يوم في الاجتماعات تستمع إليه وهو يعظ بالتعاليم ولكنك لا تقوم بأي عمل فعلي، فهل يُعَد هذا قيامًا منك بواجبك؟ (كلا). إنه يعظك بالتعاليم كل يوم، وبينما قد تمتلئ أذناك، فإنك لا تقوم بواجبك وتتبعه فحسب في تخبط عشوائي. في هذه الحالة، تكون قد ضُلِّلتَ وتعرقلت بسببه. إذا واصلت الاستماع إليه وهو يتحدث بتلك الكلمات والتعاليم الجافة، وفي النهاية لم تقم بواجبك أو تُظهر الولاء، ولم يكن لديك أي اختبار حقيقي في الحق، ولم تقدم الولاء فيما ائتمنك الله عليه، ولم تبدأ العمل أو تحقق أي نتائج – بحيث عندما يطلب الله من الناس نتائج، لا يكون لديك ما تقدمه – ألن تكون قد تكبدت خسارة؟ لذا، إذا كنت تعتقد في السابق أن مثل هؤلاء الأشخاص مرشحون للقيادة، فعليك أن تغير وجهة نظرك الآن بسرعة واحذف مثل هؤلاء الأشخاص من قائمة مرشحيك. يجب ألا يُختاروا قادة. أين يكمن قصور الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف والذين لا يملكون قدرة على الابتكار؟ يكمن قصورهم في أنهم لا يعرفون إلا أن يكونوا قادة على الورق، بينما لا يعرفون أبدًا كيفية تطبيق أفكارهم على العمل في الحياة الواقعية، وفي أنهم لا يستطيعون القيام بعمل فعلي. ماذا ستكون العواقب إذا أصبح مثل هؤلاء الأشخاص قادة؟ لن يفعلوا سوى إفساد العمل تمامًا. إذا خدموا قادة كنيسة في بر الصين الرئيسي، فسيقودون الكنيسة بأكملها إلى الخراب. لن يفشلوا في نيل الحق بأنفسهم فحسب، بل ستعاني حياة أولئك الذين يقودونهم من الخسارة. إذا تمكنت من تحديد مثل هؤلاء الأشخاص وعزلهم بسرعة، فسيتم منع بعض الكوارث، ولن يضطر عمل الكنيسة إلى تكبد الخسائر. ولكن إذا بقيت تابعًا تحت قيادة مثل هؤلاء الأشخاص وقبلت قيادتهم، فمن المحتمل جدًا أن يُحطِّموا رجاءك في نيل الخلاص، وستضيع فرصتك في الخلاص. لذا، فإن القدرة على الابتكار هي قدرة بالغة الأهمية للقائد أو العامل أو المشرف. إذا كنت تفتقر إلى مستوى القدرات والقدرة الأساسيين للقيام بالعمل، فيجب عليك قطعًا أن تكون حذرًا وألا تقتحم الأمور بدافع الحماس فحسب، ويجب ألا ترغب دائمًا في التميز وفي أن تكون دائمًا قائدًا أو مشرفًا. إن القيام بذلك لا يعوقك أنت فحسب، بل يعوق الآخرين أيضًا عن نيل الخلاص. إذا أعقت نفسك فقط، فإنك لا تتسبب إلا في هلاك نفسك، ولكن إذا أعقت الإخوة والأخوات، أفلا تؤذي بذلك الكثير من الناس؟ قد لا تهتم بحياتك، أما الآخرون فيهتمون بحياتهم. وعلاوة على ذلك، لا يهم إن كنت تعوق نفسك عن عيش حياتك اليومية أو تحقيق النجاح المالي، ولكن إعاقتك لعمل الكنيسة ليست بالأمر الهين. فهل يمكنك تحمل هذه المسؤولية؟ إذا كنت حقًا شخصًا ذا ضمير وتشعر بأن هذا الأمر يحمل مسؤولية جسيمة، وأنك لا تستطيع تحمل مسؤولية إعاقة عمل الكنيسة، فعليك قطعًا ألا تسعى بشتى الطرق لإظهار نفسك والتنافس على القيادة. إذا كنت تفتقر إلى مستوى القدرات والقامة، فلا تسعَ دائمًا إلى لفت الانتباه. لا تعق عمل الكنيسة أو تعق شعب الله المختار عن الدخول في الحق وربح غاية صالحة لمجرد إشباع نهمك للسلطة – فإن هذا إثم عظيم! يجب أن يكون لديك بعض الوعي الذاتي. افعل ما أنت قادر على فعله ولا تطمح دائمًا إلى أن تكون قائدًا، فبخلاف أن تكون قائدًا، هناك العديد من الواجبات الأخرى التي يمكنك القيام بها. إن كونك قائدًا ليس حقًا لك دون سواك، وينبغي ألّا يكون مسعاك. إذا كان لديك مستوى القدرات والقامة لتكون قائدًا، وكان لديك أيضًا حس بالعبء، فمن الأفضل أن تدع الآخرين ينتخبونك. هذه الممارسة تفيد عمل الكنيسة وجميع المعنيين. إذا كنت تفتقر إلى مستوى القدرات لتكون قائدًا، فينبغي أن تتحلى ببعض الطيبة وتتحمل بعض المسؤولية عن مستقبل الآخرين. لا تتنافس دائمًا لتكون قائدًا ولا تعق الآخرين. إن الرغبة في أن تكون قائدًا وتتولى مسؤولية عمل الكنيسة على الرغم من ضعف مستوى قدراتك تدل على الافتقار إلى العقل. إذا كنت تفتقر إلى مستوى القدرات والقامة، فما عليك إلا القيام بواجباتك جيدًا؛ فإن إتمام واجباتك كما ينبغي حقًا يظهر أن لديك بعض العقل. قم بأي عمل تستطيعه وفقًا لقدرتك، ولا تضمر طموحات ورغبات. لا تطلب فقط إشباع رغباتك الشخصية بينما تهمل عمل الكنيسة – فهذا يضر بك وبالكنيسة معًا. هذا هو مظهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف من حيث القدرة على الابتكار.

إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف لا يتملكون جميعًا القدرة على الابتكار بالمستوى المطلوب، أما أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات على الإطلاق، فهم بالأحرى لا يمتلكونها. إن مثل هؤلاء الناس لا يستطيعون فهم أسس الأشياء أو قوانين تطورها أو مبادئ الحق على الإطلاق عندما يسمعونها. وعند قراءة كلام الله، حتى لو استطاعوا أن يروا أن هذه هي مبادئ الحق، فإنهم لا يستطيعون ربط المبادئ بنطاق تطبيقها أو بالناس والأمور التي تنطوي عليها. بل إنهم يفكرون: "إن هذه الشركة حول الحق مفصلة بشكل مفرط، وفيها الكثير التفاصيل. عند سماع هذه الكلمات، يمكنني أن أفهم أنها مبادئ، لكنني لا أعرف ما تعريف المبادئ أو ما النطاق الذي تحدده". إذا كانوا لا يعرفون حتى تعريف المبادئ، فمن المؤكد أنهم لا يعرفون كيفية تطبيقها أو ممارستها. على سبيل المثال، عندما يحدث شيء يحتاج إلى معالجة، يقول لهم الآخرون: "ينبغي أن تمارس وفقًا للمبادئ". فيقولون: "أنا لا أعرف حتى كيف أمارس وفقًا للمبادئ. لا أعرف بأي مبدأ يتعلق هذا الأمر". وحتى بعد أن يشرح لهم الآخرون المبدأ الذي ينبغي أن يمارسوه في معالجة هذا الأمر، فإنهم يظلون لا يعرفون ماذا يفعلون. إن مثل هؤلاء الناس ذوو مستوى قدرات ضعيف للغاية؛ فهم لا يستطيعون حتى فهم لغة البشر، ناهيك عن كونهم أهلًا للاستخدام. ألا يظهر هذا أن مثل هؤلاء الناس غير أكفاء لدرجة أنه لا يمكن مساعدتهم؟ إن الأشخاص الذين هم غير أكفاء لدرجة أنه لا يمكن مساعدتهم لا يمتلكون التفكير والقدرة على فهم الأشياء التي يتمتع بها الإنسان الطبيعي، ناهيك عن التفكير المنطقي. لذا، فإن الأشخاص الذين يفهمون مبادئ الحق أو مختلف الأسس والقواعد لا يجدون طريقة للتواصل مع أولئك الذين يفتقرون إلى مستوى القدرات؛ فلا يمكنهم التوصل إلى إجماع، وبالطبع ليس لديهم لغة مشتركة. لماذا لا يستطيعون التواصل؟ ثمة مشكلة جوهرية واحدة، وهي أن قدرات هذين النوعين من الناس على إدراك مختلف الأشياء وتمييزها والحكم عليها وفهمها وقبولها ليست على المستوى أو المسار نفسه – هما أشبه بخطين متوازيين لن يتقاطعا أبدًا. هذا كلام مجرَّد نوعًا ما. وبعبارةٍ أكثر واقعية، فإنّ مستوى قدرات هذين النوعين من الناس مختلفٌ تمامًا، فبينهما كما بين السماء والأرض وليسا على المستوى نفسه. لذا، لن يكون لديهم أبدًا نفس القدرة على إصدار الأحكام أو القدرة على التعرف على الأشياء أو القدرة المعرفية فيما يتعلق بالأمر نفسه. أي إن ما يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد أو المتوسط إدراكه، لا يدركه أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات على الإطلاق – بل إنهم يعجزون عن ذلك أكثر، وسيعجزون عنه إلى الأبد، كما لو أنهم يفتقرون إلى تلك القدرة الوظيفية. على سبيل المثال، عندما تصل الدجاجة إلى مرحلة البلوغ، فإنها تبيض بشكل طبيعي. حتى لو كان إنتاجها منخفضًا، فإنها ستظل تبيض لأنها تمتلك تلك الوظيفة. ولكن، مهما تم إطعام الديك جيدًا، فإنه لا يستطيع أن يبيض لأنه لا يمتلك تلك الوظيفة. يقول الديك: "على الرغم من أنني لا أمتلك وظيفة وضع البيض، فإنني أستطيع أن أصيح في الصباح!" مهما صحتَ من مرات أو علا صوتك، فهذا لا يعني أنك تستطيع أن تبيض. وبينما الدجاجة لا تصيح، فإنها تمتلك وظيفة وضع البيض. لماذا أقدم لكم هذا المثال؟ لأن الأشخاص الذين لا يملكون مستوى قدرات سيتحدثون بمثل هذا المنطق المحرف والمغلوط وغير المنطقي – وهذا ما يسمى عدم امتلاك مستوى قدرات. لذا، عندما يتواصل الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد أو المتوسط أو حتى الضعيف ويناقشون الأمور مع الأشخاص الذين لا يملكون مستوى قدرات، فإن الأمر يبدو غريبًا. مع الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف، لا يزال بإمكانك التواصل بشأن بعض الأمور البسيطة وسهلة الفهم. أما مع الأشخاص الذين لا يملكون مستوى قدرات، لا يمكن لأحد التواصل معهم، لأنهم لا يملكون أي قدرة على الاستيعاب وليس لديهم أي أفكار أو وجهات نظر حول أي شيء. هذا هو وصف أو تفسير الأشخاص الذين لا يملكون مستوى قدرات. عندما تتواصل معهم بشأن شيء ما، على الرغم من أنك تشرحه بشكل شامل وواضح، وقد يقولون إنهم يفهمون؛ فإنه عندما يحدث الشيء نفسه مرة أخرى، فإنهم يظلون لا يفهمون وسيتحدثون مرة أخرى بمنطق محرف ومغلوط. أخبروني، هل يمكن لمثل هؤلاء الناس أن يفهموا الحق؟ (كلا). ليس لديهم القدرة على التعرف على الأشياء الأشياء أو إدراكها – فكيف يمكنهم فهم الحق؟ إن القول بأنهم يستطيعون فهم الحق هو مجرد هراء. إن الأشخاص الذين لا يملكون مستوى قدرات يفتقرون إلى القدرة على الابتكار، وهكذا تكون مظاهرهم في هذا الصدد. ولأنهم لا يفهمون أي أسس أو مبادئ، فليس لديهم أي تخطيط في أي شيء يفعلونه. لا يوجد في عقولهم أي خطة أو خطوات، وهم بالأحرى لا يستطيعون تطبيق أي أسس أو مبادئ. وكل ما يفعلونه هو فوضى عارمة وتخبط كامل. لا يستطيع مثل هؤلاء الناس إلا بذل الجهد البدني والقيام بالمهام اليدوية. وبالكاد يستطيعون تدبر عمل بسيط ومنفرد؛ فهم في النهاية أناس عاديون، يمكنهم الانخراط في مهمة واحدة، ولكن عندما يرتقي الوضع إلى مستوى تولي مسؤولية عمل ما، فإنهم لا يعودون أكفاء له. إن مثل هؤلاء الناس عاجزون عن القيام بأي عمل ذي قيمة أو يتطلب مهارة فنية. لا يمكنهم إلا تدبر بعض الأعمال الصغيرة مثل العمل اليدوي أو العمل الزراعي أو تربية الماشية، وحتى في ذلك، يحتاجون إلى مشرف للإشراف عليهم ودعمهم. وأحيانًا، عندما يكونون في حالة مزاجية سيئة، يلزم أن يرشدهم شخص ما؛ وعندما يقعون أحيانًا في تحريفات أو يصبحون سلبيين، يتعين على شخص ما توجيههم فكريًا. وحتى في المهام الصغيرة، يتعين على شخص ما تنقيح ما يفعلونه؛ وإلا، ستنشأ المشكلات والأخطاء، وسيتعين إعادة العمل، فإما أن يهدروا المواد، أو يهدروا الطاقة، أو الماء والكهرباء والغاز. وفي الدول الغربية، يبلغ عنهم الآخرون باستمرار وتفرض عليهم الشرطة غرامات. وبدون وجود من يراقبهم، لا يستطيعون حتى القيام بالأعمال الصغيرة بشكل صحيح – فهم بهذه الدرجة من الإشكالية والبؤس. هذه هي مظاهر الأشخاص الذين لا يملكون مستوى قدرات. أليس أمثال هؤلاء الناس مجرد عديمي فائدة وأغبياء؟ هل لا يزال من الممكن استخدامهم بوصفهم بشرًا؟ في الحقيقة، في بيت الله، يستطيع مثل هؤلاء الناس بذل القليل من الجهد البدني فحسب. وعندما يتعلق الأمر بعمل الكنيسة، فإنهم لا يستطيعون القيام به؛ فهم عاجزون عن فعل أي شيء. وحتى مع الأعمال التي تتطلب جهدًا بدنيًا، لا يمكنهم إكمالها بشكل مستقل ولا يزالون بحاجة إلى آخرين لإرشادهم والإشراف عليهم وتنقيح ما يفعلونه. ولكن عندما يقومون بمهام تتطلب جهدًا بدنيًا، فإنهم لا يزالون يشعرون بأنها دون مواهبهم، وأنهم مؤهلون لأكثر من ذلك، ويصبحون متحدين، بل ويتذمرون: "انظروا إلى أولئك الأشخاص الذين يقومون بأعمال الكمبيوتر الفنية، ويكتبون المقالات، ويغنون ويرقصون، أو يمثلون – كم هم مبهرون! أما أنا، فلا أستطيع سوى التعامل مع الاستضافة والطبخ، والتعامل مع الشحوم والدخان طوال اليوم. في غضون سنوات قليلة، سأتحول إلى امرأة شاحبة ومنهكة. انظروا كم أنا بائسة!" إنهم يشعرون دائمًا بالبؤس الشديد عند القيام بهذا العمل، لكنهم لا يتوقفون أبدًا للتفكير في سبب أنهم لا يستطيعون إلا القيام بهذا النوع من العمل. إنهم لا يقيسون ما إذا كانوا قادرين حقًا على التعامل مع أعمال أخرى أم لا. ولأن مستوى قدراتهم ضعيف، فإنهم يشعرون دائمًا بالانزعاج عند القيام ببعض المهام التي تتطلب جهدًا بدنيًا. لو كان مستوى قدراتهم جيدًا حقًا، لما شعروا بالانزعاج. إن مستوى قدراتهم ضعيف بالفعل لدرجة أنهم لا يستطيعون إلا القيام بالمهام البدنية، ومع ذلك لا يزالون يشعرون بأنها دون مواهبهم. أليسوا أغبياء؟ إن مثل هؤلاء الناس أغبياء حقًا. إن الأشخاص من هذا النوع لا يستطيعون حتى القيام بالمهام التي تتطلب جهدًا بدنيًا بشكل صحيح. فعند الطهي، إما أن يطبخوا أكثر من اللازم أو أقل من اللازم، وبغض النظر عن المدة التي يطبخون فيها، فإنهم يظلون لا يعرفون القاعدة التي ينبغي لهم اتباعها في ذلك. ومع ذلك، لا يزالون يشعرون بأن مثل هذه المهام دون مواهبهم، وأنهم مؤهلون لأكثر من ذلك، ويعتقدون أنه ينبغي ألّا يقوموا بمهام تتطلب جهدًا بدنيًا. إنهم يعتقدون أنه ينبغي لهم العمل بوظيفة السكرتارية في مكتب، أو تحمل مسؤولية عمل ما في بيت الله، أو على الأقل العمل في منصب قائد كنيسة. أليس هذا افتقارًا تامًا إلى العقل؟ أخبرني، ما العمل الذي أنت كفء له؟ إذا لم تكن كفئًا لأي نوع من العمل، وأُعطيت مهام تتطلب جهدًا بدنيًا للقيام بها بينما لا يزال بيت الله يعولك، أليس هذا رفعة لك؟ ومع ذلك تظل غير راضٍ. أليس عقلك ضعيفًا جدًا؟ (بلى). هل هناك علاقة بين العقل ومستوى القدرات؟ (نعم). عدم معرفة المرء لنفسه، وعدم معرفة مستوى قدراته، والاعتقاد دائمًا أن مستوى قدراته عالٍ – أليست هذه مظاهر ضعف مستوى القدرات؟ (بلى). إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد سيعرفون كيفية تقييم أنفسهم، وبعد التقييم، سيعرفون مستوى قدراتهم. وحالما يحددون مستوى قدراتهم، سيتمكنون من إيجاد مكانهم في الكنيسة. وسيشعرون بالراحة بغض النظر عما يفعلونه، وسيكونون قادرين على التعامل بعقلانية مع الواجب الذي يقومون به. وحتى لو كُلِّفوا بمهام تتطلب جهدًا بدنيًا، فسيشعرون براحة البال والضمير في القيام بها؛ وسيخضعون ويوافقون عليها من أعماق قلوبهم، ويقبلون هذا العمل وهذه المهمة. وهذا ما يسمى امتلاك العقلانية. إذا كان شخص ما لا يشعر بالراحة أبدًا عند القيام بواجبه، ويشعر دائمًا بالظلم، ويعتقد أن أي مهمة يُطلب منه القيام بها هي دون مواهبه، ألا يفتقر إلى العقل؟ (بلى).

لقد انتهينا الآن من مناقشة آخر القدرات الإحدى عشرة لقياس مستوى قدرات الشخص، وهي القدرة على الابتكار. بعد عقد شركة عن هذه القدرات الإحدى عشرة، هل أصبح فهمكم أكثر وضوحًا إلى حد ما بشأن مستوى قدراتكم؟ (نعم). وهل أنتم قادرون على قياسه إذًا؟ هل يمكنكم أن تقيسوا بدقة مستوى قدراتكم الحقيقي؟ هناك معيار للقياس عندما يتعلق الأمر بتحديد ما إذا كان مستوى قدراتك جيدًا أم متوسطًا أم ضعيفًا أم منعدمًا؛ فلا يمكنك النظر إلى جانب واحد فقط، بل يجب قياسه بشكل شامل. إذًا، ما الجوانب التي يجب النظر إليها لقياس مستوى قدرات الشخص؟ استنادًا إلى مظاهر القدرات الإحدى عشرة التي قدمنا شركة عنها، فلكي يُقيَّم شخص ما على أن لديه مستوى قدرات جيدًا، يجب عليه، على الأقل، أن يمتلك العديد من القدرات المهمة نسبيًا. تأملوا للحظة: أي من القدرات الإحدى عشرة هي القدرات الرئيسية التي يمكن أن تُظهر أن الشخص لديه مستوى قدرات جيد؟ هل يمكنكم قياس هذا؟ ينبغي أن يكون الترتيب من القدرة الأخيرة إلى الأولى: يجب أن يمتلك الشخص ذو مستوى القدرات الجيد على الأقل القدرة على الابتكار، تليها القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، والقدرة على اتخاذ القرار، والقدرة على الاستجابة للأشياء؛ ثم تأتي القدرة على التعرف على الأشياء، والقدرة على إصدار الأحكام، والقدرة المعرفية؛ وأخيرًا، القدرة على قبول الأشياء، والقدرة على الاستيعاب، والقدرة على فهم الأشياء، والقدرة على التعلم. هكذا يكون الترتيب. ولماذا هذا الترتيب معكوس؟ إن الترتيب الذي وضعناه في البداية كان من الأدنى إلى الأعلى، أما لقياس شخص ذي مستوى قدرات جيد، فيكون الترتيب من الأعلى إلى الأدنى. يجب أن يمتلك الشخص ذو مستوى القدرات الجيد على الأقل القدرة على الابتكار. ويتم التوصل إلى ذلك على أساس أسبقية امتلاك القدرة على اتخاذ القرار، والقدرة على تقييم الأشياء وتقديرها، والقدرة على التعرف على الأشياء. إذا كنتَ قادرًا على إدراك الأشياء والتعرف عليها والحكم عليها، وكنت تمتلك أيضًا القدرة على فهم الأشياء، وبعد ذلك تستطيع الابتكار، فهذا يجعلك شخصًا ذا مستوى قدرات جيد. إن أمثال هؤلاء الناس هم من يمتلكون القدرة على القيادة، والقادرون على الدخول إلى مستوى صنع القرار؛ فإنهم موهوبون في القيادة، ويمكنهم الإشراف على مجال معين من العمل. هؤلاء هم الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط فهم أولئك الذين تكون قدراتهم في جميع الجوانب، من القدرة على الابتكار إلى القدرة على التعلم، متوسطة كلها. إن كفاءتهم ونتائجهم في القيام بالأشياء متوسطة. هؤلاء هم الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط. ما المظهر الأساسي للأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط؟ هو أن استيعابهم وفهمهم للمبادئ يفتقران إلى العمق وليسا دقيقين للغاية. وعند التنفيذ والممارسة، توجد دائمًا ثغرات وانحرافات. إنهم دائمًا ما يغفلون عن أشياء، وينسون هذا وذاك، ولا يستطيعون أخذ كل شيء في الحسبان بشكل شامل. على سبيل المثال، يُختارون ليكونوا قادة كنيسة لكنهم يعجزون عن تولي مسؤولية جميع جوانب العمل بشكل شامل. عندما يكونون مسؤولين عن عمل الإنجيل، يركزون عليه وحده ولا يستطيعون أن يلتفتوا إلى الأعمال الأخرى. قد يُسيِّرون عمل الإنجيل ولكن لا وقت لديهم للسؤال عن العمل النصي أو عمل إنتاج الأفلام. لماذا ذلك؟ لأن مستوى قدراتهم متوسط جدًا ولا يمكنهم إلّا التعامل مع جانب واحد من العمل؛ فبالكاد يستطيعون أن يكونوا أكفاء في مجال عمل واحد، ولكن بمجرد أن يُطلب منهم الاهتمام أيضًا بأعمال أخرى، فإنهم يتذمرون بمرارة ويصيبهم الإرهاق الشديد ويعجزون عن القيام بأي عمل بشكل جيد. في عملهم، يجب دائمًا أن يكون هناك مَن يشرف ويذكّر ويفحص ويدقق فيما يفعلون. يجب دائمًا أن يكون هناك شخص بجانبهم لدعمهم، وتقديم شركة عن الحق، والتأكيد مرارًا وتكرارًا على مبادئ العمل والانحرافات والثغرات المختلفة التي من المرجح أن تحدث. يجب دائمًا أن يكون هناك مَن يذكرهم. لماذا يحتاجون دائمًا إلى مَن يذكرهم ويوجّههم؟ ليس لأن خبرتهم في العمل غير كافية، بل لأن مستوى قدراتهم متوسط. لا يمكنهم توقع المواقف والمشكلات التي من المرجح أن تنشأ، أو أن ما يمكنهم توقعه محدود للغاية. لذا، يجب دائمًا أن يكون هناك شخص بجانبهم للتوجيه والتدقيق والمتابعة، وكثيرًا ما يحتاجون إلى مَن يتفقد أحوالهم. وعند تفقد العمل، يتضح أنهم إما لم ينجزوا هذا البند من العمل أو نسوا ذاك؛ أو قد أهملوا جانبًا ما أو لا يعرفون كيفية المضي قدمًا، ومع ذلك يظلون لا يعرفون مَن يسألون أو كيف يطلبون، ويظلون منتظرين. باختصار، فإن قدرتهم على أن يكونوا أكفاء في العمل متوسطة للغاية. وكلمة "المتوسطة" هذه لا علاقة لها بمدى تصميمهم، أو مدى قوتهم، أو مدى حبهم للعمل، أو مدى قدرتهم على تحمل المشقة ودفع الثمن؛ فلا علاقة لها بهذه الأمور إطلاقًا، بل تشير فقط إلى أن قدرتهم على العمل متوسطة. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد، فهم من الأساس لا يرتكبون أخطاءً كبيرة في عملهم؛ فالمبادئ والاتجاه والخطوط العريضة التي يتبعونها دقيقة من الأساس. وعلى الرغم من أنهم قد يغفلون كثيرًا عن بعض التفاصيل الصغيرة، فإن هذه التفاصيل لا تؤثر في كفاءة ونتائج العمل الكلي. هؤلاء هم الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد. بالطبع، لا يوجد إنسان كامل. فحتى الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد قد تكون لديهم بعض الثغرات الطفيفة في عملهم، وأحيانًا يغفلون عن شيء ما للحظات، أو يهملون بندًا من بنود العمل قليلًا لأنهم كانوا مشغولين مؤخرًا بآخر. ومع ذلك، من حيث مستوى قدراتهم فقط، فيمكنهم بسرعة إحكام السيطرة على الوضع وإدارته والتحكم فيه، ما يضمن أن العمل الكلي خالٍ من الأخطاء جوهريًا، وأنه يُنفَّذ عمومًا بما يتماشى مع مبادئ الحق، أو ترتيبات العمل، أو أحكام المراسيم الإدارية، ويسير بطريقة منظمة. حتى عندما يَظهر أضداد المسيح أو الأشرار لإثارة الاضطرابات في نطاق عملهم، فإنهم سيتعاملون مع الوضع بسرعة لأنهم يمتلكون القدرة على الاستجابة للأشياء. سيتعاملون مع الأمر ويعالجونه في أقرب فرصة، ما يضمن عودة عمل الكنيسة بسرعة إلى مساره الصحيح وعدم تأثّر بيئة الإخوة والأخوات في القيام بواجبهم. حتى عند ظهور أوضاع غير متوقعة، يعرف الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد كيفية التعامل معها. حتى لو لم يتعاملوا مع مثل هذه الأوضاع من قبل، فسيعرفون كيف يطلبون المبادئ. ولأنهم يمتلكون القدرة على التعرف الأشياء والحكم عليها وإدراكها، فسوف يعالجون المشكلات بسرعة وفقًا للمبادئ. إنهم يمتلكون القدرة على معالجة المشكلات بشكل مطلق. إن قدراتهم على التعرف على الأشياء والاستجابة للأشياء وإصدار الأحكام تمكّنهم من احتواء المواقف غير المتوقعة وتهدئتها بسرعة، ما يؤدي إلى حماية التقدم الطبيعي والمنظم لعمل الكنيسة وحماية مصالح بيت الله، ويضمن عدم تكرار مثل هذه المواقف أو بقائها دون تهدئة لفترة طويلة. وفي الوقت نفسه، فإن المبادئ التي يتعاملون بها مع الأمور والنتائج النهائية التي يحققونها تهدف لحماية مصالح بيت الله. إن الكفاءة العالية والنتائج الجيدة هي ما يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد تحقيقه في عملهم. أمّا الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط، فعندما يتعاملون مع المشكلات التي تحدث في عمل الكنيسة أو الحياة اليومية، فإنهم يشعرون بأن الأمر يفوق طاقتهم إلى حد ما ويجدونه صعبًا بعض الشيء. غالبًا ما يكون تعاملهم مع المشكلات غير فعّال وبطيئًا جدًا. وبالنسبة إلى المسائل التي ينبغي حلها في يوم أو يومين، فلأنهم لا يستطيعون إدراكها، قد يضطرون إلى الانتظار، وقد يضطرون إلى التفكير لمدة ثلاثة إلى خمسة أيام. لا يمكنهم اتخاذ قرارات حاسمة لتغيير الوضع، بل يكونون عاجزين، ولا يسعهم إلا ترك الوضع يستمر في التدهور. لا يمكنهم إلا التعامل مع بعض المهام البسيطة، مثل التحقق من الحقائق، أو سؤال الأشخاص المعنيين عن الوضع، أو فرز المشكلات ورفعها إلى مستوى أعلى. قد تستغرق المشكلات التي يمكن للآخرين علاجها في يومين نصف شهر معهم. وعلى الرغم من أن المشكلات تُعالَج في النهاية، فإن التأخير المطوّل يسبب بعض الخسائر لعمل الكنيسة. خلال هذا الوقت، قد يُضلل بعض الناس من قِبل أضداد المسيح، وقد تُفقَد التقْدمات، أو قد تتكبد بعض بنود العمل خسائر لأن المشكلات لم تُعالَج بسرعة. وعلى الرغم من تقديم تعويضات أو إصلاحات لاحقة، والتعامل مع الأشخاص الذين كان ينبغي التعامل معهم في النهاية، فإن النتائج والكفاءة تكون متوسطة جدًا. الأمر أشبه بمكافحة الحرائق: فالأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد بارعون في إطفاء الحرائق، فيحققون نتائج جيدة ويمنعون الخسائر المادية. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط، فبسبب الأساليب غير الملائمة، ونقص تدابير الطوارئ، والتصرف ببطء، وعدم القدرة على اتخاذ قرارات حاسمة وإدراك النقاط الرئيسية لعلاج المشكلة، فينتهي بهم الأمر إلى التسبب في خسائر أكبر. يقول بعض الناس: "أنا على استعداد لتقديم تعويض عن الخسائر التي تسببت فيها". إذا كانت الخسارة اقتصادية فحسب، فيمكن للتعويض أن يعالج المشكلة. ولكن إذا واجهت اعتقالات التنين العظيم الأحمر وفشلتَ في التعامل معها بشكل صحيح، ما تسبب في خسائر لعمل الكنيسة، فهل بوسعك التعويض عن ذلك؟ وهل تقدر على تحمل تكلفة تعويض العمل المتأخر والوقت الضائع؟ عند وقوع أحداث غير متوقعة، ولأن قدرات الاستجابة للأشياء وإصدار الأحكام والتعرف على الأشياء وحتى القدرة على اتخاذ القرار لدى الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط تكون كلها متوسطة، فإنهم يتعاملون مع المشكلات ببطء وبكفاءة منخفضة للغاية، وتكون تدابير الطوارئ لديهم غير فعالة، ما يؤدي في النهاية إلى نتائج عمل غير مرضية وبعض الخسائر. وحتى مع علاج المشكلات في النهاية، فإن التأخير المطوّل وانخفاض الكفاءة يشكلان خسارة. لذا، يُوصَف هؤلاء الأشخاص بأن مستوى قدراتهم متوسط. يقول بعض الناس: "هذا ليس عدلًا. لقد بذلوا جهدًا وعملوا بجد وعالجوا المشكلات. كيف لا تزال تقول إن مستوى قدراتهم متوسط؟" إن تقييم مثل هذه الأمور لا يمكن أن يستند إلى العواطف أو المشاعر. فإذا تحدثنا بموضوعية وإنصاف، ومن حيث المستوى الذي يمكن أن يصل إليه مستوى قدرات الشخص، فإن مستوى قدراتك متوسط. لماذا هو متوسط؟ لأن هناك أشخاصًا لديهم مستوى قدرات أعلى منك؛ ففي المواقف التي تكون فيها إنسانيتهم مماثلة لإنسانيتك تقريبًا، يتعامل الأشخاص ذوو مستوى القدرات الجيد مع المشكلات بكفاءة ويحققون نتائج أفضل منك، وتكون الخسائر أقل من خسائرك. لذا، لا يمكن تصنيف مستوى قدراتك إلا أنه متوسط. هل فهمت؟ (نعم). إن السبب في توصيف أمثال هؤلاء الأشخاص بأن مستوى قدراتهم متوسط هو أن هناك أشخاصًا ذوي مستوى قدرات جيد يحققون كفاءة ونتائج أفضل في أعمالهم منهم. لذا، فإن مستوى قدراتهم متوسط. هذا التفسير عادل ومعقول. يقول بعض الناس: "لديهم صدق، وقد بذلوا جهدًا مضنيًا في هذه المهمة؛ فقد تحملوا الكثير من المشقة ودفعوا ثمنًا ليس بالقليل". ما فائدة قول ذلك؟ هل هذا يعني أن لديهم مستوى قدرات جيدًا؟ بغض النظر عن ماهية إنسانيتهم أو عواطفهم أو أمنياتهم، فمن حيث مستوى قدراتهم فقط، هذه هي مظاهر امتلاك مستوى قدرات متوسط.

ما مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف؟ بالنظر إلى الأمر من منظور القدرات المختلفة، فإن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف يمتلكون نسبيًا قدرًا من القدرة على التعلم والقدرة على فهم الأشياء. فعندما يتعلمون معارف أو نظريات أو مهارات مهنية أو مواد أكاديمية معينة، يمكنهم تذكرها بشكل راسخ ودقيق، ويدونون النقاط الرئيسية في دفاتر ملاحظاتهم. ولأنهم تلقوا تعليمًا، فإن قدرتهم على فهم الأشياء ليست ضعيفة جدًا؛ فيمكن أن تصل إلى مستوى متوسط. ومع ذلك، فإنهم لا يمتلكون القدرات التي تأتي بعد القدرة على الاستيعاب، مثل القدرة على قبول الأشياء والقدرة على التعرف على الأشياء. أي أن قدراتهم تظل محدودة في تعلم وفهم النظريات والمعارف والمهارات الفنية أو المهن على مستوى النصوص فقط. فعندما يتعلق الأمر برؤية الناس، والتعامل مع الأمور، وعلاج المشكلات، وتنفيذ ترتيبات العمل في الحياة الواقعية، فإنهم لا يرتقون إلى المستوى المطلوب. تقتصر قدراتهم على القدرة على التعلم والقدرة على فهم الأشياء؛ يمكنهم بلوغ القدرة على الاستيعاب، لكنهم لا يرتقون إلى المستوى المطلوب عندما يتعلق الأمر بالقدرة على قبول الأشياء. إن الأشخاص الذين يمتلكون القدرة على قبول الأشياء يمكنهم معرفة أي من أمور الحياة الواقعية تتوافق مع هذه المبادئ والنظريات والأساسيات، وكذلك أيها عملي وقابل للتطبيق، وأيها غير عملي، وأيها مناسب لهم وأيها غير مناسب. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف، فلا يمكنهم إدراك حقيقة هذه الأمور. على سبيل المثال، تتوفر على الإنترنت معارف صحية ومواد تدريبية متنوعة للياقة البدنية. يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف أيضًا أن يتعلموا كيفية ممارسة الرياضة والعناية بأنفسهم من هذه الموارد. إنهم يمتلكون القدرة على التعلم، والقدرة على فهم الأشياء، والقدرة على الاستيعاب، ويعرفون أيضًا كيف يجدون ما يحبون. ومع ذلك، عندما يتعلق الأمر بمعرفة أي من هذه الأشياء عملي وفعال ويحتاجه الناس حقًا، فإن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف لا يستطيعون التعرف على ذلك. إنهم لا يرتقون إلى المستوى المطلوب عندما يتعلق الأمر بالقدرة على قبول الأشياء. اليوم، يُقال على الإنترنت إن السبانخ المطهوة مع التوفو مغذية للغاية، فيأكلونها كل يوم. وبعد تناولها لفترة، لا يعرفون ما آثارها أو ما إذا كان لها التأثير المزعوم على الإنترنت. وفي وقت لاحق، يُقال على الإنترنت إن السبانخ والتوفو يتعارضان، وبعد سماع هذا، لا يعودون يطهون السبانخ مع التوفو أبدًا. أما ما إذا كانت السبانخ والتوفو مغذية للغاية حقًا أم متعارضة، فهم لا يعرفون ولن يسألوا؛ فإنهم لا يعرفون سوى الاتباع بشكل أعمى. لقد تطورت المعلومات بشكل كبير في هذه الأيام؛ وأصبحت الأخبار المختلفة معقدة للغاية. لا يمكنهم تمييز ما الصواب وما الخطأ أو ما الصحيح وما غير الصحيح. إنهم يقرؤون ويستمعون إلى كل شيء، معتقدين أن أي شيء لم يسمعوه من قبل، أو أي شيء جديد أو يبدو عميقًا، لا بد أن يكون جيدًا. على سبيل المثال، يُقال على الإنترنت إن تناول الشوكولاتة مفيد للقلب، فيأكلون الشوكولاتة كل يوم. ونتيجة لذلك، ترتفع حرارتهم الداخلية، وتظهر لديهم قروح في الفم، وتحمر أعينهم، ويصابون بطنين في الأذنين. في الواقع، ما قيل هو أن تناول الشوكولاتة باعتدال مفيد للقلب، لكنهم لم يتذكروا كلمة "باعتدال". إنهم عاجزون عن إدراك النقطة الرئيسية وينتهي بهم الأمر إلى إيذاء أنفسهم. وبعد بضعة أيام، يُقال الآن على الإنترنت: "تناول الشوكولاتة مضر للقلب، وتناول الكثير منها يمكن أن يسبب زيادة الوزن أيضًا". إن الأشخاص القادرين على التعرف على الأشياء سيعرفون أن تناول الكثير منها مضر بالجسم، ولكن تناولها باعتدال لا بأس به. أما هم فلا يستطيعون التعرف على ذلك؛ فبعد سماع هذا، يتوقفون عن تناول الشوكولاتة كليًا. إنهم ينتقلون من نقيض إلى آخر، إما يميلون إلى أقصى اليسار أو إلى أقصى اليمين، ومع ذلك يعتقدون أنهم عصريون للغاية: "انظروا، كل ما يقول الإنترنت إنه جيد، آكله؛ وكل ما يقول إنه سيئ، لا آكله. أنا شخص يواكب اتجاهات العصر". في الواقع، هم أناس ليس لديهم القدرة على التعرف على الأشياء، أناس مشوشون يتبعون الحشد بشكل أعمى. هناك كل أنواع المعلومات على الإنترنت، ومعظم الادعاءات غير دقيقة. وبالطبع، هناك أيضًا قدر ضئيل من المعلومات والادعاءات الصحيحة. يجب أن تكون قادرًا على التعرف عليها. أما فيما يتعلق بالمعلومات التي يجب قبولها، فيجب عليك قياسها وفقًا لاحتياجاتك، وما إذا كانت مفيدة لك أم لا، وما إذا كانت المعلومات إيجابية أم لا. إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف يفتقرون إلى القدرة على التعرف على مثل هذه الأشياء. إنهم لا يرتقون إلى المستوى المطلوب في جميع القدرات بدءًا من مستوى القدرة على قبول الأشياء فصاعدًا. إنهم يظلون محدودين في تعلم الأشياء وفهمها على المستويات النصية والنظرية والمعرفية، ويمتلكون بعض القدرة على الاستيعاب. ولكن، فيما يتعلق بالتعرف الأعمق على صحة الادعاءات المختلفة وما إذا كانت ذات قيمة ومعنى أم لا، فإن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف يفتقرون إلى القدرة على الحكم على ذلك والتعرف عليه، ثم هناك القدرة على الاستجابة للأشياء، وهي قدرة لا يمتلكها الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف كذلك. عندما يتعلق الأمر بالمشكلات المختلفة التي تظهر في الحياة الواقعية أو في طريق النجاة، لا يمكنهم التعامل معها بناءً على مبادئ الحق التي يعرفونها أو استوعبوها. ومهما كان عدد الكلمات والتعاليم التي يمكنهم التحدث بها، فإنها فارغة وغير عملية. أما بالنسبة إلى المشكلات التي تحدث حولهم أو في طريق النجاة، فإنهم يعتمدون على حيلهم التافهة للتعامل معها؛ فإنهم يحاولون فقط تجنب تكبد الخسائر، وهذا كل شيء، بينما يفشلون في الوصول إلى مستوى اختبار المبادئ التي استوعبوها أو فهمها أو التحقق منها. علاوة على ذلك، فإن أصحاب مستوى القدرات الضعيف لا يمتلكون أيضًا القدرة المعرفية. أي أنه عند ظهور أي مشكلة، لا يمكنهم تلخيص الأمور أو إدراك جوهر المسألة نفسها، أو السبب الجذري وراءها، أو العواقب التي قد تؤدي إليها في المستقبل. إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف لا يعرفون كيفية التفكير في هذه الأمور على الإطلاق، ناهيك عن تطبيق الحق أو مبادئ وقوانين الأشياء المختلفة التي استوعبوها لمواجهة مثل هذه المشكلات والتعامل معها. ولأن مستوى قدراتهم ضعيف، فإن تفكيرهم بالتالي بسيط وسطحي، ومنظورهم للأمور منحرف. بالإضافة إلى ذلك، فإن الأمر الأكثر إشكالية هو أنهم لا يعرفون من أي منظور يمكنهم رؤية الأشياء بشكل صحيح. لذلك، لا يمكنهم إدراك حقيقة جوهر أي شيء، ولا يمكنهم الحكم على صحة أو صواب وخطأ أي شيء. وبدون حكم، لا يمكنهم التعارف على أي شيء؛ وبالطبع، إذًا، ليس لديهم أيضًا القدرة على الاستجابة للأشياء، ناهيك عن القدرة على اتخاذ القرار. يقول بعض الناس: "إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف يعرفون أيضًا ماذا يأكلون وماذا يرتدون كل يوم، ويمكنهم إدارة حياتهم اليومية". هذا ليس ما يعنيه امتلاك مستوى القدرات. إن امتلاك مستوى القدرات يشير إلى القدرة على التعامل مع مختلف المشكلات الجوهرية التي تواجهها في الحياة وفي طريق النجاة وفقًا لمبادئ الحق التي يفهمها المرء. تشمل المشكلات المختلفة التي تواجهها في الحياة تقييم شخص ما، والتعامل مع مسألة ما، وما إلى ذلك. وتشمل المشكلات التي تواجهها في طريق النجاة مواجهة القضايا الكبرى المتعلقة بالصواب والخطأ، والبيئات التي يرتبها الله لك، وسيادة الله، والمسائل التي تنطوي على الآفاق والغاية وكيفية اختيار الطريق إلى الأمام، وما إلى ذلك؛ فكل هذه تنتمي إلى المشكلات المتعلقة بالنجاة. إذا لم يكن لدى شخص ما القدرة على التعامل مع المشكلات التي تحدث في الحياة أو في طريق النجاة، فهذا يعني أنه يفتقر إلى القدرة على اتخاذ القرار. إن أمثال هؤلاء الناس فارغون على المستوى الذهني، لذا فإن الحديث عن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها فيما يتعلق بهم أمر غير مبرر إلى حد ما. بالطبع، فإن القدرة الأخيرة، وهي القدرة على الابتكار، أبعد منالًا عن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف. الأمر أشبه بمناقشة ما إذا كان الأسد أم النمر هو ملك الوحوش. على الأقل، كلاهما مرشحان مؤهلان لأن الأسود والنمور يمتلك كل منهما سمات الحاكم وقدراته بين الوحوش. لكل منهما قوته الخاصة، وعندما يتقابلان، قد يكونان متكافئين، ما يؤهلهما للتنافس على لقب ملك الوحوش. إذا قارنتَ حيوانات النو أو الأيائل أو الياك بالأسود والنمور لتقرر من هو ملك الوحوش، فسوف يضحك الناس عليك. لماذا سيضحكون عليك؟ (لأن هذه الحيوانات غير قابلة للمقارنة). إنها ليست على المستوى نفسه، ولا من العيار نفسه من حيث الوزن؛ إنها غير قابلة للمقارنة. وبالمثل، فإن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف ليس لديهم أي أفكار، وليس لديهم القدرة على تقييم وتقدير أي شخص أو حدث أو شيء على المستوى الذهني. لذلك، من غير المجدي حتى الحديث عما إذا كان أمثال هؤلاء الأشخاص يمتلكون القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها. إن القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها متقدمة نسبيًا وتنطبق على الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد. والقدرة على الابتكار، إذًا، تنطبق أكثر على الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد. يُحكَم على القدرة على الابتكار من خلال قدرة الشخص على التعامل عمليًا مع أي شيء في الحياة الواقعية. إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف لا يفتقرون فقط إلى الأفكار والخطوات في أي شيء يفعلونه، بل ليس لديهم أيضًا أي قدرة على إنجاز الأمور، لذلك لا يمكن القول إن لديهم أي قدرة على الابتكار. إذًا ما القدرات التي يمتلكها الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات؟ يشترك معظم الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات في سمة مشتركة: ليس لديهم نقاط قوة. فمن حيث القدرة التعبيرية، ليس لديهم أي منها؛ ومن حيث أي نقاط قوة فنية أو مهنية، ليس لديهم أي منها أيضًا؛ حتى في أداء أبسط المهام، مثل التنظيف، ليس لديهم حلول سريعة وموجزة، ولا خطوات، ولا ترتيب. ومن خلال أداء عمل بسيط، يمكنك أن ترى بالضبط ما خصائص الأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات. إن السمة الأكثر وضوحًا للأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات هي أنهم يفتقرون إلى القدرة في كل جانب. ببساطة، لا يمكنهم حتى تدبر شؤون حياتهم اليومية من مأكل ومشرب وملبس؛ فهذه كلها في حالة من الفوضى الكاملة وخالية من أي مبادئ. إن أدق وصف للأشخاص الذين ليس لديهم مستوى قدرات هو أنهم لا يستطيعون إنجاز أي شيء ويعيشون فقط لتلبية احتياجاتهم اليومية الأساسية؛ لا أكثر. لقد وُضِّحَت المظاهر المختلفة للأشخاص ذوي مستويات القدرات المختلفة، إلى جانب خصائص مستوى القدرات والقدرات التي يمتلكونها، بشكل جلي. إذا فهمتم، فستتمكنون من تعلم كيفية تمييز ومعاملة الأشخاص ذوي مستويات القدرات المختلفة.

بعد أن عقدنا شركة حول ماهية مستوى القدرات، وكيفية تقسيم مستويات وأنواع مستوى قدرات الناس، هل اكتسبتم أي فائدة بعد أن انتهيتم من الاستماع؟ (نعم). هل تعرفون حقًا أن مستوى قدراتكم ضعيف؟ (نعم). يقول بعض الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات: "كيف يمكن ألّا يكون لديَّ مستوى قدرات؟ حتى لو كان مستوى قدراتي متوسطًا أو ضعيفًا، لكان ذلك مقبولًا". لا أحد يرغب في أن يكون في مستوى عدم امتلاك مستوى قدرات، أو أن يكون أبله أو أحمق أو شخصًا عديم الفائدة، ولكن من عجيب المفارقات، فإن بعض الناس، عندما يقيسون أنفسهم بناءً على مظاهرهم الأساسية ونتائج قيامهم بواجبهم على مر هذه السنين، يكونون حقًا في مستوى الناس عديمي مستوى القدرات. فهل هذا يجعل بعض الناس سلبيين؟ عندما لا توضَّح أمور كثيرة، يظن الناس بحماقة: "لديَّ مقدرة، ولديَّ كفاءة، وأنا حكيم، ومستوى قدراتي ليس سيئًا، وأنا نبيل، وأنا شخص في ملكوت الله، وأنا عمود ودعامة"، متشبثين بحماقة بأحلامهم الوردية، وشاعرين بالرضا الشديد عن أنفسهم والثقة بها، ومعتقدين أن لديهم إمكانات وأملًا؛ فإنهم ليسوا سلبيين، ويعيشون بهدف. ومع ذلك، بمجرد أن يعرفوا الحقائق، فإنهم يحزنون، ويفكرون: "ألا يعني هذا أنه لا أمل لي في نيل الخلاص؟" فيقعون في حالة سلبية. إذا لم تُوضَّح هذه الأمور، يكون الناس متكبرين بغباء؛ فكلما كان الشخص أكثر غباءً، كان أكثر تكبرًا، وأصبح تكبره بلا حدود. أما الأذكياء، فبعد قبولهم إمداد الحق على مر هذه السنين، سيتأملون ويفحصون ذواتهم، وسيقارنون الحق بأنفسهم، وستقل تدريجيًا مظاهر شخصيتهم المتكبرة. وكلما كان مستوى قدرات الشخص أضعف، كان أكثر تكبرًا بغباء. أليس هناك قول مأثور: "هم لا يساوون شيئًا، لكنهم لا يخضعون لأحد"؟ هذا القول مناسب تمامًا؛ فالذين لا يساوون شيئًا لا يخضعون لأحد. لماذا؟ لأن مستوى قدراتهم ضعيف للغاية. إلى أي مدى؟ إلى حد انعدام الذكاء، وعدم معرفة مدى مقدرتهم، وعدم معرفة مستوى ذكائهم، وعدم معرفة أنه يوجد دائمًا أناس أفضل منهم، وعدم معرفة ماهية مستوى القدرات الجيد. وإلى أي مدى يصل تكبرهم؟ إلى درجة أن الناس يجدون النظر إليهم مثيرًا للاشمئزاز والغثيان – هذا هو التكبر الغبي. إن القول "هم لا يساوون شيئًا، لكنهم لا يخضعون لأحد" يعني أنهم لا يستطيعون إنجاز أي شيء، وشؤون حياتهم في فوضى تامة، ولا يستطيعون إدراك أي شيء، وليس لديهم أفكار أو وجهات نظر، ولا يستطيعون تمييز ما إذا كانت وجهات نظر الآخرين صحيحة أو دقيقة أم لا، وهم فقط يصرون بحماقة على تكبرهم، مفكرين: "لديَّ مقدرة، ولديَّ كفاءة، وأنا حكيم، وأنا أفضل من الآخرين!" أخبروني، هل من الأفضل تركهم أناسًا متكبرين بغباء لا يخضعون لأحد، أم إعلامهم أن مستوى قدراتهم ضعيف، وأنهم لا شيء، مجرد حمقى، وأناس عديمو الفائدة، ومعاقون ذهنيًا، حتى يصبحوا سلبيين؟ أي الخيارين تختارون؟ (دعهم يصبحون سلبيين، لأنهم إذا كانوا متكبرين بغباء، فمن المرجح أن يفعلوا أشياء تنتهك المبادئ، ويمكنهم أن يعرقلوا ويربكوا عمل الكنيسة). إذا أصبحوا سلبيين، يمكنهم العودة إلى عقل الإنسانية وأن يكونوا أكثر انضباطًا سلوكيًا، فيفعلون أمورًا أقل عرقلة وإرباكًا. هذه حماية لهم. وعلى الرغم من أنهم لم يفعلوا الكثير من الأشياء المفيدة للآخرين، فإن فعل أمور أقل عرقلة وإرباكًا يعني أنهم سيرتكبون تعديات وأعمالًا شريرة أقل بكثير، وستقل احتمالية معاقبتهم في المستقبل، أليس كذلك؟ (بلى). دعونا لا نتطرق إلى ما إذا كان بإمكانهم نيل الخلاص أم لا، فهذا أمر بعيد نسبيًا. هل ستقل احتمالية انتهاكهم لمراسيم الله الإدارية والإساءة إلى شخصية الله؟ وهل ستزيد فرص نجاتهم؟ (نعم). إذا حكمنا من منظور هذه الفوائد، فإن السماح للناس بمعرفة مستوى قدراتهم وإدراكهم في النهاية أنه ليس لديهم مستوى قدرات ومن ثمَّ يصبحون سلبيين، يتحول في الواقع إلى أمر جيد. وإلا، فعندما يقول الناس: "أنت لا تساوي شيئًا، لكنك لا تخضع لأحد – هذا تكبر غبي!" فإنهم ببساطة لا يستطيعون فهم ذلك أو إدراكه؛ فيصبحون متحدين، ويظلون يفكرون: "مستوى قدراتي ليس ضعيفًا! وتقولون إنني متكبر بغباء. أنا أفضل بكثير من الأحمق!" هذا يثبت أنهم حقًا حمقى على نحوٍ أكبر، وذكاؤهم منخفض جدًا، وهم بحاجة أكثر إلى قبول حقيقة أنه ليس لديهم مستوى قدرات. ما فوائد قبول هذه الحقيقة؟ ليس الهدف هو أن يجعلك سلبيًا، بل أن يساعدك على معاملة نفسك بشكل صحيح وتجنب التصرف بحماقة. إن الناس متكبرون لأن لديهم شخصية فاسدة ويفتقرون إلى أي معرفة بالذات على الإطلاق. ومع ذلك، فإن تكبُّر بعض الناس يُعد طبيعيًا. على سبيل المثال، لدى بعض الناس رأس مال يستندون إليه، كأن يكونوا قد سُجنوا وتحملوا المعاناة، أو ساهموا في الكنيسة بطرق معينة، أو لديهم مواهب تجعلهم أفضل من الآخرين؛ فلأن لديهم شخصية متكبرة بالإضافة إلى امتلاكهم بعض رأس المال، يمكن اعتبار إظهارهم للتكبر أمرًا مفهومًا. ولكن إذا كنتَ لا تساوي شيئًا، ولا يمكنك إنجاز أي شيء جوهريًا، ولم تقدم أي مساهمات، وفضلًا عن أنه ليس لديك أي نقاط قوة، ومع ذلك ما زلت متكبرًا، فهذا غير منطقي؛ فهذا يفتقر إلى العقلانية. الآن يتضح لك الأمر: ليس لديك مستوى قدرات، وأنت لا تساوي شيئًا، وليس لديك حتى أي نقاط قوة على الإطلاق. عقلك فارغ، ومقارنةً بالناس ذوي الأفكار، فإن عقلك يفتقر إلى المحتوى. وعلى الرغم من أنك إنسان مثلهم، فإنك أقل منهم بكثير؛ ففي نظر الله، أنت لا تفي بمعيار كونك إنسانًا. إذًا، ما الذي يجعلك متكبرًا؟ بمقياس كلام الله، أنت لا تفي بمعيار كونك إنسانًا. وفي نظر الله، لا ينبغي أن تُعامَل باعتبارك إنسانًا. ولكن لأن نعمة الله هائلة، فقد رفعك الله واختارك وعاملك باعتبارك إنسانًا، سامحًا لك بالقيام بواجب في بيت الله. أفهل يعاملك الله باعتبارك إنسانًا ليرى منك هذا التعامل المتكبر الغبي مع الله ومع الحق الذي يمدك به؟ ليرى أنك تعامل واجبك وحياتك بهذه الطريقة؟ كلا. وبما أن الله يعاملك باعتبارك إنسانًا ويخبرك بالحقائق المختلفة التي ينبغي للبشر فهمها، فإنه يأمل أن تكون إنسانًا حقيقيًا، ويأمل أن تقبل الأفكار التي ينبغي أن تكون لدى البشر، وألا تكون متكبرًا بغباء. لذا، فإن السلبية خطأ؛ فلا ينبغي أن تكون سلبيًا. وبما أن الله لم يعاملك أو يتجاهلك بناءً على مستوى قدراتك، بل عاملك بوصفك شخصًا طبيعيًا واستخدمك بهذه الطريقة، فينبغي لك أن ترقى إلى مستوى هذه النعمة من الله وألا تخيب أمل الله. أيًا كان مستوى قدراتك وأيًا كان العمل الذي يمكنك القيام به، فقم بهذا العمل جيدًا فحسب. لا تحاول أن تتفوه بأفكار رنانة، ولا تفعل ما ينبغي للإنسان ألّا يفعله، ولا تمتلك أفكارًا باذخة أو طموحات ينبغي ألّا تكون لدى الإنسان. افعل ما يجب على الإنسان أن يفعله، وكن على قدر رفعة الله لك. أليس هذا مناسبًا؟ ألا يحل هذا مشكلة السلبية؟ (نعم).

إن تمييز المظاهر المختلفة للناس ذوي مستويات القدرات المختلفة وتقديم هذه الأمثلة المحددة يهدف إلى مساعدتك على أن تنسب نفسك إلى الفئة الملائمة. ذلك لكي تتمكن من تحديد موقعك بدقة، والتعامل بعقلانية مع مستوى قدراتك وظروفك المختلفة، والتعامل بعقلانية مع كشف الله لك، ودينونته، وتهذيبه، أو مع العمل المرتب لك، وحتى تتمكن من الخضوع والامتنان من أعماق قلبك، بدلًا من إظهار المقاومة والنفور. عندما يستطيع الناس التعامل بعقلانية مع مستوى قدراتهم ثم يحددون موقعهم بدقة، ويتصرفون بوصفهم كائنات مخلوقة يريدها الله بشكل متواضع، ويفعلون ما ينبغي لهم فعله بشكل صحيح بناءً على مستوى قدراتهم المتأصل، ويكرسون ولاءهم وكل جهدهم، فإنهم ينالون رضا الله. بما أن الله قد أعطاك هذا المستوى من القدرات وهذه الظروف، فلن يجبرك الله على فعل أمور صعبة عليك، لن يجبر الله السمكة على أن تعيش على اليابسة. بقدر ما أعطاك الله، بقدر ما يطلب منك أن تقدم. وما لم يعطك الله إياه، فلن يطلبه منك بإفراط. إذا كنت تضع لنفسك باستمرار متطلبات عالية جدًا، محاولًا أن تكون شخصًا قويًا، أو خارقًا، أو شخصًا يفوق العادي، فهذا يشير إلى أن لديك شخصية فاسدة؛ هذا طموح. إذا كان مستوى قدراتك جيدًا، فإنك تتحمل المزيد من العمل؛ وإذا كان مستوى قدراتك متوسطًا، فيمكنك أن تتحمل عملًا أقل. أيًا يكن الواجب الذي يمكنك القيام به، فابذل قصارى جهدك، وقدم ولاءك، وتصرف وفقًا للمبادئ؛ لا تحاول أن تتفوه بأفكار رنانة. الرغبة الدائمة في إثبات أنك لست شخصًا عاديًا، والرغبة الدائمة في أن ينظر إليك الآخرون بتقدير؛ هذا خطأ. هذا يظهر نقصًا كبيرًا في الوعي الذاتي، وجهلًا بقدر المرء الحقيقي. إذا واصلت السعي وفقًا لطموحك ورغباتك، فلن تكون العواقب جيدة لك. لذا، ينبغي للناس ذوي مستوى القدرات الضعيف ألا يطمحوا دائمًا إلى أن يكونوا قادة أو رؤساء فرق أو مشرفين؛ فينبغي ألا يطمحوا إلى ما هو أبعد من قدراتهم. إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا، فقم بواجبك في فعل الأشياء التي يمكن للناس ذوي مستوى القدرات الضعيف القيام بها بطاعة. وإذا كنت تفتقر إلى الأفكار ولا تستطيع التعامل مع أي عمل، فلا تجبر نفسك؛ فبما أن الله لم يعطك هذا المستوى من القدرات، فإنه لم يضع لك متطلبات عالية جدًا. أما بالنسبة إلى مبادئ الحق، فمارسها بقدر ما يمكنك فهمها وقبولها؛ هذا أهم ما في الأمر. ما أنت قادر على استيعابه هو ما أعطاك الله إياه. هل طبقت هذه الأشياء على واجبك أو على الإرسالية التي ائتمنك الله عليها؟ إذا كنت قد طبقتها، فقد بذلت قصارى جهدك وقدمت ولاءك. سيكون الله راضيًا، وستكون كائنًا مخلوقًا يفي بالمعايير. إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا، فبالتأكيد لن يطالبك الله وفقًا لمعيار أولئك الذين لديهم مستوى قدرات جيد. لن يفعل الله ذلك. وأولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات هم في أدنى مستوى القدرات بين الناس. فإذا كان بعض المؤمنين بالله ليس لديهم مستوى قدرات، فكيف ينبغي لهم أن يمارسوا؟ هل تريد أن تتبع الله؟ هل تعترف بأن الله له السيادة على كل ما يتعلق بالإنسان؟ هل تريد أن تخضع لتنظيمات الله وترتيباته لك؟ إذا كنت على استعداد للقبول والخضوع، فهدِّئ قلبك واقبل كل ترتيبات الله لك. وفقًا لمستوى قدراتك، لا يمكنك القيام إلا ببعض الأعمال التي تتطلب جهدًا بدنيًا، أعمال لا تكون في الواجهة، ويُنظَر إليها بازدراء، ولا يتذكرها الناس؛ إذا كان هذا هو وضعك، فينبغي أن تقبله من الله دون أن تضمر شكاوى، والأهم من ذلك أنه ينبغي ألا تختار واجباتك بناءً على رغباتك الخاصة. افعل كل ما يرتبه لك بيت الله، وما دام في حدود مستوى قدراتك، فينبغي أن تفعله بشكل جيد. على سبيل المثال، إذا كُلِّفت بتربية الخنازير، فينبغي أن تطعمها جيدًا حتى يتمكن الإخوة والأخوات من أكل لحم خنزير جيد. وإذا كُلِّفت بتربية الدجاج، فينبغي أن تطعمه وتدير شؤونه جيدًا حتى يبيض بشكل طبيعي خلال موسم البيض، وينبغي لك أيضًا حمايته من الحيوانات الأخرى، بحيث يقول كل من يرى الدجاج الذي تربيه إنه مُربّى جيدًا. هذا يبرهن على أنك تعتز بكل الأشياء التي خلقها الله، وأنك تستطيع إدارتها بشكل جيد، ويثبت أنه بغض النظر عن نوع المخلوق أو الحيوان، يمكنك أن تعتز به وتديره جيدًا، معتبرًا هذا مسؤوليتك وواجبك الذي تقوم به. وعلى الرغم من أنك لا تستطيع القيام بعمل آخر، وعلى الرغم من أنك لا تستطيع أن تلعب دورًا رئيسيًا وحاسمًا في عمل الكنيسة، وليس لديك مساهمات كبيرة، فإذا كان بإمكانك بذل قصارى جهدك وولائك في بعض الأعمال غير الملحوظة والسعي فقط لإرضاء الله، فهذا يكفي. بهذا لا تكون قد خيبت رجاء الله في رفعته لك. لا تكن انتقائيًا في المهام بناءً على ما إذا كانت قذرة أو متعبة، أو ما إذا كان الآخرون يرونك تقوم بها أم لا، أو ما إذا كان الناس يثنون عليك أم لا، أو ما إذا كانوا يحتقرونك لقيامك بها أم لا. لا تفكر في هذه الأمور؛ فقط اطلب أن تقبلها من الله، واخضع، وتمم الواجبات التي ينبغي لك إتمامها. عندما أعقد شركة عن مظاهر الناس الذين ليس لديهم مستوى قدرات، قد أقول إنك أحمق، وشخص عديم الفائدة، وضعيف العقل. ولكن، إذا كان بإمكانك تحمل الوظائف الموكلة إليك، وفي النهاية لم تخذل رفعة الله لك أو نَفَس الحياة الذي منحه الله لك، ولم تعش أو تأكل عبثًا، ولم تتمتع بأي من الأشياء المادية التي يمد الله بها البشرية عبثًا، ولم تُخَيِّب الكلام الذي قاله الله، فهذا كافٍ. على الرغم من أنك من حيث مستوى القدرات لا ترقى إلى مستوى إنسان كامل، فإذا كان بإمكانك القيام بواجبك والقيام بالعمل بهذا الولاء والإخلاص، فعلى أقل تقدير، في قلب الله، أنت كائن مخلوق يفي بالمعايير. ما يريده الله هو هذا الولاء والإخلاص؛ إنه يريد كائنًا مخلوقًا يفي بالمعايير. وأيًا يكن الواجب الذي يرتبه لك بيت الله، فإنك تقبله من الله، وتستطيع القبول والخضوع. هذا هو أثمن شيء. إذا كنت قد فعلت ما يطلبه الله منك، وقدمت كل ما يمكنك تقديمه، فهل سيظل لدى الله مطالب أعلى منك؟ إذا كان إخلاصك وولاؤك يُعتبران ثمينين في عيني الله، فإن لحياتك قيمة. هل هذا الاستيعاب جيد؟ (نعم).

يقول بعض الناس: "ما زلت أشعر بأنني لا أفهم. لماذا يقدر الله مسبقًا للناس جميع أنواع مستويات القدرات؟ بما أن الله يريد من الناس أن يقدموا الشهادة له، ويمارسوا الحق، ويتخلصوا من شخصياتهم الفاسدة، فلماذا لا يمنحهم مستوى قدرات جيدًا؟ هل من الصعب جدًا على الله أن يمنح الناس مستوى قدرات جيدًا؟ لو جعل الله الناس يمتلكون قدرات في جميع المجالات – القدرة المعرفية، والقدرة على إصدار الأحكام، والقدرة على التعرف على الأشياء، والقدرة على الاستجابة للأشياء، والقدرة على اتخاذ القرارات، والقدرة على الابتكار، والأهم من ذلك، القدرة على تقييم الأشياء وتقديرها – فبمنح الناس قدرات في جميع المجالات، ألن يكون مستوى قدرات الناس جيدًا؟ حتى لو منحهم مستوى قدرات متوسطًا، ألن يتمكنوا حينئذٍ من استيعاب الحق إلى مستوى متوسط؟ وإذا استطاع الناس استيعاب الحق، ألن يتمكنوا حينئذٍ من ممارسة الحق؟ وألن يتمكنوا من التخلص من شخصياتهم الفاسدة ونيل الخلاص؟" ما المشكلة في أن تكون لدى الناس هذه الأفكار؟ إن الناس لا يفهمون لماذا يمنحهم الله مستوى قدرات متوسطًا تمامًا. من الصعب العثور على قادة ذوي مستوى قدرات جيد، ومن الصعب للغاية القيام بعمل الكنيسة بشكل جيد. يفكر الناس: "لو منح الله الناس مستوى قدرات جيدًا، ألن يكون من الأسهل العثور على قادة؟ ألن يكون القيام بعمل الكنيسة أسهل؟ لماذا لا يمنح الله الناس مستوى قدرات جيدًا؟" بالنظر إلى الأمر من منظور العمل الكلي لبيت الله، فبالطبع لو كان هناك المزيد من الناس ذوي مستوى القدرات الجيد، لكان عمل الكنيسة أسهل بالفعل. ولكن، ثمة مبدأ أساسي: في بيت الله، يقوم الله بعمله الخاص، والناس لا يؤدّون دورًا حاسمًا. لذا، سواء كان مستوى قدرات الناس جيدًا أو متوسطًا أو ضعيفًا، فإن ذلك لا يحدد نتائج عمل الله. فالنتائج النهائية التي يجب تحقيقها ينجزها الله. كل شيء يقوده الله؛ كل شيء هو عمل الروح القدس. من منظور عمل الله، ينبغي شرح هذه المسألة بهذه الطريقة؛ هذا سبب واحد. وثمة سبب آخر: بعد أن أفسدهم الشيطان، يمتلك الناس شخصيات الشيطان الفاسدة باعتبارها جوهرًا لحياتهم؛ أي أنهم جميعًا يعيشون بشخصياتهم الفاسدة، وحياتهم تحكمها شخصياتهم الفاسدة. إذا امتلك شخص ما، إضافة إلى ذلك، مستوى قدرات جيدًا أو خارقًا، وكانت قدراته في جميع المجالات كاملة ومثالية وخالية من العيوب، فسيؤدي ذلك إلى استفحال شخصياته الفاسدة بشكل جامح حتى تصبح خارجة عن السيطرة، ويؤدي إلى أن يصبح ذلك الشخص أكثر تكبرًا، وعنادًا، وخداعًا، وخبثًا. وستزداد صعوبة قبوله للحق، ولن تكون هناك طريقة لعلاج شخصياته الفاسدة. هذا سبب آخر. إضافة إلى ذلك، يمنح الله الناس مثل مستوى القدرات هذا لأن البشرية التي يريد الله أن يخلصها هي في جوهرها بشرية ناقصة، ذات قدرات متوسطة وبها عيوب في جميع الجوانب. علاوة على ذلك، فإن معرفة كلام الله والحق لا تتم بمجرد استخدام قدرات مختلفة؛ إنها تتطلب عملية. ماذا تشمل هذه العملية؟ إنها تشمل تغيرات في البيئة، ونمو عمر الشخص، وزيادة خبراته ومعارفه في الحياة، والخبرة المكتسبة من خلال البيئات المختلفة، والتي تسمح للناس، على أساس مستوى قدراتهم وغرائزهم المتأصلة، بالوصول تدريجيًا إلى فهم ومعرفة ما يشير إليه الحق في كلام الله بالفعل؛ ومن ثمَّ يقبلون كلام الله ويمارسونه. ومن خلال مثل هذه العملية، يُغرَس الحق الذي في كلام الله في الإنسان ليصبح حياته؛ فهو لا يصبح نظرية للعيش أو فلسفة ووسيلة للعيش؛ بل يصبح كلام الله أساس وجوده. ويكون مثل هذا الشخص هو إنسان جديد، حياة مولودة حديثًا. هذه عملية جوهرية. حتى لو كان مستوى قدراتك وإمكاناتك في جميع الجوانب جيدًا وعاليًا بشكل استثنائي، فلا يمكن حذف هذه العمليات. فبصفتك إنسانًا مخلوقًا، ولكي يتحول كلام الله في النهاية إلى حياتك، لا يمكنك تخطي أي خطوة من العملية الكاملة التي يجب أن تختبرها. أي أن كل شخص ستتكون لديه مفاهيم، وتصورات، ومقاومة، ومعارضة، وتمرد تجاه الله. سيمر جميع الناس بنكسات، وإخفاقات، وعثرات، وإقالات، وتهذيب، ودينونة، وتوبيخ، كما سيختبرون بيئات مختلفة، ويواجهون أنواعًا مختلفة من الناس، وغير ذلك من العمليات المماثلة. وبغض النظر عن مدى جودة أو ارتفاع مستوى قدراتك، أو مدى قوة قدراتك في جميع الجوانب، فلا يمكن حذف أي من هذه العمليات أو الخطوات. لذا، حتى لو منحك الله مستوى قدرات مرتفعًا وإمكانات عالية بشكل استثنائي، فلن يكون لذلك جدوى. من الأفضل لك أن تكون شخصًا عاديًا وبسيطًا. وعلى الرغم من أنه قد تكون لديك بعض نقائص الإنسانية، يمكنك أن تختبر عمل الله، وتفهم كلام الله بعد سماعه، وتدرك نقاط ضعفك ونقائصك. بهذه الطريقة، من ناحية، ما تربحه يكون أكثر عملية، وتتلقى المزيد من الله؛ ومن ناحية أخرى، تتعرف على قدراتك الطبيعية بشكل أكثر دقة، وتصبح أكثر عقلانية. لهذا السبب لا ينوي الله أن يمنح الجميع مستوى قدرات جيدًا؛ إنه يمنح الناس مستوى قدرات متوسطًا.

بعد أن استمعتم إلى هذه المظاهر المحددة للقدرات المختلفة التي تقيس مستوى قدرات الناس، فإنكم تقيِّمون أنفسكم لتجدوا أن لديكم على الأكثر مستوى قدراتٍ متوسطًا، ولا تصلون إلى مستوى القدرات الجيد. إذًا، مَن هم أولئك الذين يصلون إلى مستوى القدرات الجيد؟ إنهم أولئك الذين يستخدمهم الروح القدس. فإذا منحك الله مستوى قدراتٍ جيدًا، وجب عليك أن تضطلع بعملٍ يتناسب معه. وإذا لم تكن ثمة حاجة لك لتولي مثل هذا العمل، فمن الجيد جدًا أن الله قد منحك مستوى قدراتٍ متوسطًا؛ وهذه نعمة من الله. إذا منحك الله مستوى قدراتٍ متوسطًا، فلن تستطيع القيام بعملٍ عظيم، ومن ثمَّ لن يمكنك أن تصير متكبرًا. وفي هذا حمايةٌ لك، فبسبب مستوى القدرات المتوسط الممنوح لك، لا تملك رأس مال تتفاخر به، ولا يمكنك تقديم أي مساهماتٍ مُدَوِّيَة. وعليك دائمًا أن تفكر: "مستوى قدراتي متوسط؛ فأنا لستُ جيدًا في هذا المجال، ولا في ذاك. يجب أن أكون حذرًا وأطلب مبادئ الحق في القيام بواجبي". وعندما تشعر بأنك ناقصٌ في كل الجوانب، تصبح أكثر انضباطًا والتزامًا بالقواعد، وأكثر تواضعًا. على سبيل المثال، بغض النظر عن العمل الذي تقومون به، سواء كنتم مشرفين أم أعضاء عاديين، إذا سار عملكم خلال فترة معينة بسلاسة نسبيًا، وأثمر بعض النتائج، وكانت الإنجازات بارزة نسبيًا، ونلتم استحسانًا من الأعلى، فكيف ستكون عقليتكم؟ (سنشعر بالزهو، ونشعر بأننا جيدون، ولن نعود نطلب الحق بسهولة). سيصعب عليكم حينئذٍ اتباع القواعد وأن تظلوا واقعيين في سلوككم. هذا إغواءٌ خطير جدًا لكم؛ فهذه ليست علامة جيدة. ومع ذلك، لأنكم تفتقرون إلى القدرات المختلفة أو لديكم عيوب فيها، وعند القيام بالعمل إما أنكم تفشلون في مراعاة جانب ما أو تفشلون في توقع جانب آخر أو تهملونه وتنسونه، فتُهذَّبون فيما يتعلق بجانب ما أو تواجهون نكسات وإخفاقات في جانب آخر، فإنكم في أعماق قلوبكم، تحذرون أنفسكم باستمرار: "أنا لست كفئًا. مستوى قدراتي ضعيف، وأنا لا أفهم الحق، ولا أفهم المبادئ". وهكذا، تصبحون حذرين جدًا في القيام بالأمور، وخائفين جدًا من ارتكاب الأخطاء والتعرض للتهذيب، وخائفين جدًا من التعطيل والإزعاج، وخائفين جدًا من خلق ثغرات في العمل تؤدي إلى خسائر. ولأن قدراتكم في مختلف الجوانب ناقصة أو كلها متوسطة جدًا، فإن قدرتكم على أن تكونوا أكفاء في العمل هي أيضًا متوسطة جدًا، والعمل الذي تقومون به متوسط جدًا. لذلك تشعرون بأنه لا يوجد ما تتفاخرون به – حتى لو تمكنتم من تحقيق بعض النتائج بشق الأنفس، فإنكم لا تحققونها إلا بعد تحمل الكثير من المشقة وبذل جهد هائل خلف الكواليس. تريدون أن تتظاهروا بأنكم قادرون وجيدون جدًا أمام الآخرين، لكن في قلوبكم تفتقرون إلى الثقة. أنتم تعلمون أنه مهما كان ما تفعلوه، فلا يمكنكم أن تفعلوه جيدًا، ولا تزالون بحاجة إلى أن يدققه الأعلى. وفي بعض الأمور، لا تدركون أين أخطأتم إلا عندما تواجهون التهذيب، وترون كم أن مستوى قدراتكم ضعيف بشكل لا يصدق. وبهذه الطريقة، لن تتمكنوا من أن تصبحوا متكبرين. أي أنه سيوجد دائمًا حولكم شخصٌ ذو قدراتٍ أفضل يتفوق عليكم، وسيظل الحق ومعايير الله المطلوبة تقيِّدكم دائمًا، فتشعرون: "العمل القليل الذي أستطيع إنجازه لم يتم إلا لأن الأعلى دققه وقرره؛ ولم يكتمل إلا لأن الأعلى فحصه ودققه وصححه مرارًا. ليس لديَّ ما أتفاخر به". وفي المرة التالية التي تفعلون فيها شيئًا ما، لا تزالون تفكرون في استعراض مهاراتكم، لكنكم لا تزالون تفشلون في القيام به جيدًا ولا يمكنكم أبدًا أن تتميزوا. وتحديدًا لأن مستوى قدراتكم وإمكانياتكم محدودة، فإن تأثيرات أداء واجباتكم تكون دائمًا متوسطة، ودائمًا ما لا ترقى إلى المستوى أو المعيار الذي تتصورونه. لذا، فإنكم تدركون باستمرار، ودون وعي، أنكم لستم أشخاصًا بارزين أو متفوقين أو استثنائيين. وتدريجيًا، تتوصلون إلى فهم أن مستوى قدراتكم ليس جيدًا كما كنتم تتخيلون، بل هو عادي جدًا. هذه العملية التدريجية مفيدة جدًا لكم لتعرفوا أنفسكم؛ فأنتم تختبرون بعض الإخفاقات والنكسات بطريقة عملية، وبعد التأمل الداخلي، تصبحون أكثر دقة في تقييم مستواكم وكفاءتكم ومستوى قدراتكم. إنك تدرك باطراد أنك لست شخصًا ذا مستوى قدراتٍ جيد، وأنه على الرغم من امتلاكك بعض نقاط القوة والمواهب، أو قليلًا من القدرة على إصدار الأحكام، أو بعض الأفكار والمخططات أحيانًا، فإنك لا تزال قاصرًا عن بلوغ مبادئ الحق، بل بعيدًا كل البعد عن متطلبات الله ومعايير الحق، وأبعد من ذلك عن معيار امتلاك واقع الحق، وبشكل لا شعوري، تتكون لديك هذه الأحكام والتقييمات عن نفسك. وفي أثناء عملية الحكم على نفسك وتقييمها، ستصبح معرفتك بذاتك أدق فأدق، وستصبح شخصيتك الفاسدة واستعلانات فسادك أقل فأقل، وتصبح أكثر انضباطًا وتحكمًا. بالطبع، ليس الهدف هو التحكم في شخصيتك الفاسدة. ما الهدف إذًا؟ الهدف هو أنه بينما يتم التحكم في شخصيتك الفاسدة، فإنك تتعلم تدريجيًا أن تطلب الحق وأن تسلك سلوكًا قويمًا، وألّا تطلق دائمًا الشعارات الرنانة أو تستعرض مهاراتك، وألّا تسعى دائمًا للمنافسة لتكون الأفضل أو الأقوى، وألا تحاول دائمًا إثبات ذاتك. وبينما يُنقَش هذا الوعي باستمرار في أعماق قلبك، فإنك ستتأمل قائلًا: "يجب أن أطلب معرفة مبادئ الحق لفعل هذا، وماذا يقول الله عنه". سيتأصل هذا الوعي تدريجيًا في أعماق قلبك، وسيزداد سعيك لكلمة الله والحق وإقرارك بهما وقبولك لهما، وهذا يمثل لك الرجاء في نيل الخلاص. كلما زادت قدرتك على قبول الحق، قلَّت استعلانات شخصيتك الفاسدة، والأفضل من ذلك أن فرصك في اتخاذ كلمة الله معيارًا للممارسة ستزداد. أليس هذا سيرًا تدريجيًا على طريق الخلاص؟ أليس هذا أمرًا جيدًا؟ (بلى). أما إذا كانت كل قدراتك متفوقة وكاملة، واستثنائية بين الناس، فهل سيظل بإمكانك طلب الحق في أثناء التعامل مع الأمور والقيام بواجباتك؟ هذا أمرٌ يصعب الجزم به. من الصعب جدًا على شخص يتمتع بقدرات استثنائية في كل المجالات أن يأتي أمام الله بقلبٍ ساكن أو بموقفٍ متواضع ليعرف نفسه، ويعرف عيوبه وشخصيته الفاسدة، ويصل إلى درجة طلب الحق، وقبول الحق، ثم ممارسة الحق. وهذا أمرٌ يصعب القيام به، أليس كذلك؟ (بلى).

إن امتلاك الناس مستوى قدراتٍ متوسطًا ينطوي على مقاصد الله الصالحة؛ وامتلاكهم مستوى قدراتٍ ضعيفًا جدًا ينطوي أيضًا على مقاصد الله الصالحة. إن الله، إذ يريد أن يخلّصك، لا يمنحك مستوى قدراتٍ جيدًا بشكل مفرط. ولمَ هذا؟ يمنح الله الناس ظروفًا فطرية مختلفة، مثل خلفيتهم العائلية، ومظهرهم، وغرائزهم، وطبعهم، وقدراتهم الحياتية المختلفة. بل يمنح الله الناس نقاط قوة واهتمامات وهوايات معينة، ويمنح بعض الناس مواهب خاصة. وهذا كافٍ تمامًا، فهذه الأمور تكفي لدعم نجاتك الشخصية، فبها، تمتلك القدرة والظروف للعيش بشكل مستقل، وبناءً على مستوى معين من القدرات، يمكنك قبول كلام الله، والتخلص من شخصيتك الفاسدة بدرجات متفاوتة، وتحقيق الخلاص. ولهذا السبب لا يمنح الله الناس مستوى قدراتٍ عاليًا بشكل مفرط. الله لا يمنح الناس مستوى قدراتٍ جيدًا بشكل مفرط؛ فمن ناحية، هذا لكي يتمكن الناس، بهذا الشرط الأساسي، من أن يظلوا متواضعين بعض الشيء، ولكي يتمكنوا، على أساس شعورهم بأنهم أناس عاديون ومتوسطون وذوو شخصيات فاسدة، من قبول عمل الله وخلاص الله عن طيب خاطر. وبهذه الطريقة وحدها يمتلك الناس الشرط الأساسي لقبول كلام الله. ومن ناحية أخرى، إذا كان لدى الناس مستوى قدراتٍ جيد جدًا أو عقول سريعة البديهة بشكل استثنائي، مع قدرات قوية جدًا في جميع الجوانب، وكانوا جميعًا استثنائيين، وسارت كل أمورهم بسلاسة في العالم – كسبوا الكثير من المال في العمل، وتمتعوا بمسيرة مهنية سياسية سلسة للغاية، وعملوا دون عناء في جميع المواقف، وشعروا وكأنهم سمكة تسبح في الماء – فإن مثل هؤلاء الناس لا يستطيعون بسهولة أن يأتوا أمام الله ويقبلوا خلاص الله، أليس كذلك؟ (بلى). معظم أولئك الذين يخلصهم الله لا يشغلون مناصب رفيعة في العالم أو بين الناس في المجتمع. ولأن مستوى قدراتهم وإمكانياتهم متوسطة أو حتى ضعيفة، ويكافحون لنيل القبول أو النجاح في العالم، ويشعرون دائمًا بأن العالم كئيب وغير عادل، فإن لديهم حاجة إلى الإيمان، وفي النهاية، يأتون أمام الله ويدخلون بيت الله. هذا شرط أساسي يمنحه الله للناس في أثناء اختيارهم. فبهذه الحاجة وحدها يمكن أن تكون لديك الرغبة في قبول خلاص الله. أما إذا كانت ظروفك في جميع الجوانب جيدة جدًا ومناسبة للسعي في العالم، وكنت تريد دائمًا أن تصنع لنفسك اسمًا، فلن تكون لديك الرغبة في قبول خلاص الله، ولن تتاح لك حتى فرصة نيل خلاص الله. وعلى الرغم من أن مستوى قدراتك قد يكون متوسطًا أو ضعيفًا، فإنك لا تزال أكثر بركة بكثير من غير المؤمنين في حصولك على فرصة أن يخلصك الله. لذا، فإن امتلاك مستوى قدراتٍ ضعيف ليس عيبك، وليس عائقًا أمام تخلصك من الشخصيات الفاسدة ونيل الخلاص. في التحليل النهائي، الله هو الذي منحك مستوى القدرات هذا؛ فما يمنحك الله إياه هو ما تملكه. إذا منحك الله مستوى قدراتٍ جيدًا، فلديك مستوى قدراتٍ جيد. وإذا منحك الله مستوى قدراتٍ متوسطًا، فمستوى قدراتك متوسط. وإذا منحك الله مستوى قدراتٍ ضعيفًا، فمستوى قدراتك ضعيف. بمجرد أن تفهم هذا، يجب أن تقبله من الله وأن تكون قادرًا على الخضوع لسيادة الله وترتيباته. ما الحق الذي يشكل أساس الخضوع؟ هو أن مثل هذه الترتيبات من الله تنطوي على مقاصده الصالحة؛ فمقاصد الله تنطوي على عناية فائقة وتفكير عميق، ويجب على الناس ألا يتذمروا أو يسيئوا فهم قلب الله. لن يقدّرك الله تقديرًا عاليًا بسبب مستوى قدراتك الجيد، ولن يزدريك أو يمقتك بسبب مستوى قدراتك الضعيف. ما الذي يمقته الله؟ ما يمقته الله هو ألا يحب الناس الحق أو يقبلوه، وأن يفهم الناس الحق ولكن لا يمارسونه، وألّا يفعل الناس ما هم قادرون على فعله، وألا يتمكن الناس من بذل قصارى جهدهم في واجباتهم ومع ذلك تكون لديهم دائمًا رغبات مُفرِطة، ويريدون مكانة دائمًا، ويتنافسون دائمًا على المنصب، ويطالبون الله دائمًا. هذا ما يجده الله كثيرًا للاشمئزاز ويبغضه. أنت في الأصل ذو مستوى قدراتٍ ضعيف أو تكاد تكون عديم القدرات، وعاجز عن القيام بأي عمل، ومع ذلك تريد دائمًا أن تكون قائدًا؛ وتتنافس دائمًا على المنصب والسلطة، وتريد دائمًا أن يعطيك الله جوابًا قاطعًا، يخبرك بأنك في المستقبل تستطيع دخول الملكوت، ونيل البركات، والحصول على غاية جيدة. إن اختيار الله لك هو بالفعل رِفعة هائلة، ومع ذلك لا تزال تطمع فيما هو أكثر مما أُعطى لك. لقد أعطاك الله ما ينبغي أن تناله، وقد ربحت الكثير بالفعل من الله، ومع ذلك لا تزال تقدم مطالب غير معقولة. هذا ما يمقته الله. إن مستوى قدراتك ضعيف جدًا، أو أنك لا تصل حتى إلى مستوى الذكاء البشري، ومع ذلك لم يعاملك الله كحيوان بل لا يزال يعاملك بوصفك إنسانًا. لذا، ينبغي لك أن تفعل ما يجب على الإنسان أن يفعله، وأن تقول ما يجب على الإنسان أن يقوله، وأن تقبل كل ما أعطاك الله إياه على أنه من الله. أي واجب يمكنك القيام به، فقم به. لا تخذل الله. لا تطمع فيما هو أكثر مما أُعطى لك لأن الله يعاملك بوصفك إنسانًا، قائلًا: "بما أن الله يعاملني باعتباري إنسانًا، فينبغي أن يمنحني مستوى قدراتٍ أفضل، ويجعلني رئيس فريق، أو مشرفًا، أو قائدًا. وسيكون من الأفضل لو جعلني لا أقوم بأي عمل متعب، حتى يعولني بيت الله مجانًا، وحتى لا أحتاج إلى بذل جهد أو معاناة الإرهاق، ما يسمح لي بفعل ما أريد". هذه كلها مطالب غير معقولة. هذه ليست المظاهر أو الطلبات التي يجب أن تكون لدى الكائن المخلوق أو عليه أن يطرحها. لم يعاملك الله وفقًا لمستوى قدراتك الضعيف، بل اختارك ومنحك الفرصة للقيام بواجبك. هذه رِفعة من الله. ينبغي ألا تطمع فيما هو أكثر مما أُعطى لك وتقدم مطالب غير معقولة من الله، بل ينبغي أن تشكر الله، وتتمم واجبك لترد محبة الله. هذا هو مطلب الله منك. إن مستوى قدراتك ضعيف، لكن الله لم يطالبك وفقًا لمعايير أولئك الذين يتمتعون بمستوى قدراتٍ جيد. أنت تفتقر إلى مستوى القدرات والذكاء، لكن الله لم يطلب منك الوصول إلى المعايير التي يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد الوصول إليها. أي شيء تستطيع القيام به، فافعله فحسب. فالله لا يكلّف مخلوقًا ما لا يطيق ولا يضعه في غير طبيعته. كل ما في الأمر هو أنك أنت نفسك لديك دائمًا رغبات مُفرِطة، ودائمًا ما تكون غير راغب في أن تكون شخصًا عاديًا، شخصًا متوسطًا ذا مستوى قدراتٍ ضعيف؛ فأنت لا تريد القيام بهذه المهام الشاقة التي لا تضعك في دائرة الضوء، وفي قيامك بواجبك، تكره دائمًا المشقة وتتجنب الإرهاق، وتنتقي ما تفعله؛ أنت دائمًا عنيد ولديك دائمًا خططك وتفضيلاتك الخاصة؛ ليس الأمر أن الله قد ظلمك. إذًا، كيف ينبغي للناس أن يتعاملوا مع مستوى قدراتهم بشكل صحيح؟ من ناحية، أيًا كان مستوى القدرات الذي يمنحك الله إياه، ينبغي أن تقبله من الله وتخضع لسيادة الله وترتيبه. هذا هو الفكر ووجهة النظر الأكثر أساسية التي ينبغي أن يمتلكها الناس. وجهة النظر هذه صحيحة، وتصمد في أي وضع. إنه مبدأ الحق الثابت الذي لا يتغير مهما تغيرت الأحوال. ومن ناحية أخرى، بغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك جيدًا أو متوسطًا أو ضعيفًا أو منعدمًا، ينبغي لك القيام بالعمل الذي يمكن لمستوى قدراتك إنجازه. ينبغي ألّا تبخل بأي جهد ولا تسعَ إلى التميُّز. وبغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك جيدًا أو متوسطًا، فلا يمكنك إلا القيام بالأشياء التي تقع في نطاق مستوى قدراتك وإمكانياتك؛ فلا يوجد ما تتفاخر به – هذا ما أعطاك الله إياه؛ فينبغي لك أن تقدمه. إن كيانك كله، ونَفَسك، وظروفك الفطرية، وإمكانياتك في جميع جوانب مستوى قدراتك هي منحة من الله. ومبادئ الحق المختلفة التي تفهمها الآن هي أيضًا من عند الله. بدون عمل الله وبدون الظروف الفطرية المختلفة التي يمنحها الله للناس، لا يكون البشر شيئًا سوى حفنة من تراب. لذا، لا يوجد ما يتفاخر به الناس. هذا هو الجانب الثاني. وثمة جانب آخر: بغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك متوسطًا أو ضعيفًا أو منعدمًا، يجب عليك التعامل معه بشكل صحيح. أولًا، عليك إدراك المستوى الذي ينتمي إليه مستوى قدراتك، ثم، بناءً على مستوى قدراتك المتأصل، افعل ما يجب عليك فعله. لا تحاول دائمًا تجاوز قدراتك والقيام بأشياء لا يمكنك إنجازها، محاولًا دائمًا إثبات نفسك للناس أو لله. لا يمكنك إثبات أي شيء. كلما حاولت إثبات نفسك بهذه الطريقة، زاد إثباتك لضعف مستوى قدراتك، وأنك لا تعرف قدر نفسك، وزاد إثباتك أنك غير عقلاني ولديك شخصية فاسدة بشدة. لا تحاول بشتى الوسائل تغيير مستوى قدراتك أو تحسين قدراتك في جميع الجوانب، بل عليك أن تحدّد بدقة مستوى قدراتك وقدراتك المتأصلة والتعامل معها بشكل صحيح. إذا اكتشفتَ جوانب نقصِكَ، فسارِعْ إلى دراسة تلك المجالات التي يمكنك تحقيق تقدم فيها في وقت قصير لسدِّ هذا النقص. أمّا تلك المجالات التي لا يمكنك بلوغها، فلا تُجبِر نفسك عليها. تصرَّفْ بما يناسب حالتك الفعلية؛ وقم بالأمور بناءً على مستوى قدراتك وإمكانياتك. والمبدأ الأسمى هو أن تقوم بواجبك وفقًا لكلمة الله، ومتطلبات الله للبشر، ومبادئ الحق. ومهما كان مستوى قدراتك، يمكنك أن تصل إلى درجات متفاوتة من التصرف والقيام بواجباتك وفقًا لمبادئ الحق؛ فتستطيع أن تفي بمعايير الله أو ترقى إليها. إن مبادئ الحق هذه ليست بأي حالٍ من الأحوال كلامًا فارغًا؛ فهي لا تتجاوز الطبيعة البشرية إطلاقًا. إنها جميعًا مسارات للممارسة مُفَصَّلة خصيصًا لتناسب شخصيات البشرية المخلوقة الفاسدة، وغرائزها، وإمكانياتها ومستويات قدراتها المختلفة. لذا، مهما كان مستوى قدراتك، ومهما كانت إمكانياتك ناقصة أو معيبة، فلا مشكلة في ذلك؛ فإذا كنت حقًا تفهم الحق ومستعدًا لممارسته، فسيوجد سبيل للمضي قدمًا. إن عيوب الشخص في جوانب معينة من مستوى قدراته وإمكاناته لا تعوق ممارسته للحق على الإطلاق. فإذا كانت قدرتك على إصدار الأحكام أو أي قدرة أخرى ناقصة، فيمكنك أن تطلب أكثر وأن تعقد شركة أكثر من خلال طلب الإرشاد والمشورة من أولئك الذين يفهمون الحق. وعندما تفهم وتستوعب مبادئ وطرق الممارسة، ينبغي لك أن تبذل قصارى جهدك لتطبيقها بناءً على قامتك. إن القبول والممارسة هما ما يجب عليك فعله. هل تساعدكم شركتي هكذا على الفهم؟ (نفهم أكثر قليلًا).

لماذا يقدِّر الله للناس جميع أنواع مستويات القدرات؟ ولماذا لا يمنح الله الناس مستوى قدراتٍ كاملًا؟ كم جانبًا عقدنا شركة حوله فيما يتعلق بمقاصد الله في هذا الصدد وكيف ينبغي للناس أن يتعاملوا معه بشكل صحيح؟ دعونا نلخصها. الجانب الأول هو قبوله من الله. هذا هو الفكر ووجهة النظر الأساسيان اللذان ينبغي أن يمتلكهما الناس. والجانب الثاني هو إدراك مستوى قدراتك وتقييمه، والتصرف والقيام بواجبك بناءً على مستوى قدراتك وإمكانياتك. لا تحاول القيام بأشياء تتجاوز مستوى قدراتك وإمكانياتك. وما يمكنك القيام به، فافعله بضمير حي وبتواضع، وقم به جيدًا. وما لا يمكنك القيام به، فلا تجبر نفسك عليه. وما الجانب الثالث؟ (يجب ألّا نرغب دائمًا في تغيير مستوى قدراتنا. حتى لو كان مستوى قدراتنا متوسطًا أو ضعيفًا أو منعدمًا، يجب أن نتعامل معه بشكل صحيح. يجب ألّا نرغب دائمًا في أن نثبت لله أن مستوى قدراتنا جيد؛ فهذا غير لائق). هذا صحيح. تعامَل مع مستوى قدراتك بشكل صحيح. لا تتذمر. وبقدر ما أعطاك الله، سيطلب منك. وما لم يعطك الله إياه، فإنه لا يطالبك به. على سبيل المثال، إذا منحك الله مستوى قدراتٍ متوسطًا أو ضعيفًا، فهو لا يطلب منك أن تكون قائدًا أو رئيس فريق أو مشرفًا. ومع ذلك، إذا منحك الله فصاحة، أو قدرة على التعبير عن نفسك، أو موهبة معينة، وطلب منك القيام بعمل يتعلق بهذه الموهبة، فينبغي لك القيام به جيدًا. لا تخفق في الارتقاء إلى مستوى الظروف التي منحك الله إياها، بل يجب أن ترقى إلى مستوى عطاء الله، وأن تستخدمه على أكمل وجه وتطبقه جيدًا في الأمور الإيجابية، فتُنتج نتائج عمل قيمة تفيد البشرية. سيكون ذلك ممتازًا، أليس كذلك؟ (بلى). بالإضافة إلى ذلك، يجب أن تعلم أن الله لديه مقاصد صالحة في منح الناس مستويات قدراتٍ مختلفة. وتحديدًا لأن الله يريد أن يخلصك، فهو لم يمنحك مستوى قدراتٍ جيدًا بشكل مفرط. هذا ينطوي على عناية الله الفائقة ومقصده المُضني. إن منح الله لك مستوى قدراتٍ متوسطًا أو ضعيفًا هو حماية لك. لو كان لدى الناس مستوى قدراتٍ جيد بشكل مفرط أو استثنائي، لكان من السهل عليهم اتباع العالم والشيطان، ولما أتوا بسهولة ليؤمنوا بالله. انظروا إلى البارزين في مختلف الصناعات والمجالات في العالم؛ أي نوع من الناس هم؟ إنهم جميعًا أمثلة حية على شدة المكر، وأبالسة متجسدون. إذا طلبت منهم أن يؤمنوا بالله، فإنهم يفكرون: "الإيمان بالله أمرٌ لا طائل منه؛ فالضعفاء فقط هم من يؤمنون بالله!" إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد بشكل مفرط، والقدرات العظيمة، والأساليب المتقدمة يأسرهم الشيطان. إنهم يعيشون بالكامل وفقًا لشخصياتهم الفاسدة ولأجل العالم تمامًا. مثل هؤلاء الناس هم جميعًا أبالسة متجسدون. أخبرني، هل يخلص الله مثل هؤلاء الناس؟ (كلا). إذًا، هل أنتم على استعداد لأن تكونوا أبالسة متجسدين، أم أنتم على استعداد لأن تكونوا أناسًا عاديين، أناسًا ذوي مستوى قدراتٍ ضعيف ولكن يمكنهم نيل خلاص الله؟ (نحن على استعداد لأن نكون أناسًا عاديين). من بين هذين النوعين من الناس، أيهما مبارك؟ أولئك الذين يزدهرون في العالم، ويبرزون، ويتمتعون بالشهرة، ويصبحون مسؤولين رفيعي المستوى أو أثرياء، والذين لديهم كل ما يريدون وأموال لا تنتهي لإنفاقها؛ هل أنتم على استعداد لأن تكونوا مثل هؤلاء الناس، أم أنتم على استعداد لأن تأتوا أمام الله وتكونوا أناسًا بسطاء وعاديين ذوي مستوى قدراتٍ متوسط؟ ما اختيارك؟ (أن أكون شخصًا بسيطًا وعاديًا). إذا اخترت أن تكون شخصًا بسيطًا وعاديًا ذا مستوى قدراتٍ متوسط، مفضلًا عدم التمتع بحياة مادية جيدة في هذه الحياة، ولا تريد أن تتميز، وليس لديك حسٌ بالتواجد في هذا العالم، وينظر إليك الجميع بازدراء، مفضلًا أن تكون هذا النوع من الأشخاص لكي تعتز بفرصة الخلاص التي يمنحها الله للناس وتكسبها؛ إذا كان هذا هو اختيارك، وإذا اخترت أن تخلَّص واخترت ألّا تتبع هذا العالم، وفي قلبك ترغب في ألّا تنتمي إلى هذا العالم بل أن تنتمي إلى الله، فينبغي لك ألّا تزدري مستوى القدرات الذي منحك الله إياه. حتى لو كان مستوى قدراتك ضعيفًا جدًا أو لم يمنحك الله أي مستوى قدرات، فلا يزال ينبغي لك أن تقبل هذه الحقيقة بكل سرور، وأن تتمم، بالظروف الأصيلة للقدرات المختلفة التي منحك الله إياها، واجب الكائن المخلوق. ثمة جانب آخر، وهو أنه حتى لو كان مستوى القدرات الذي يمنحه الله للناس ليس جيدًا جدًا – مستوى قدرات الناس العاديين فحسب – وكانت قدراتهم في جميع الجوانب متوسطة أو حتى ضعيفة، فإن أبسط الحقائق التي يعلمها الله للناس والتي ينبغي لهم ممارستها لا يزال من الممكن تحقيقها وبلوغها إذا كانوا على استعداد لتكريس قلوبهم لممارستها. حتى لو كان مستوى قدراتك ضعيفًا جدًا، وقدرتك على الاستيعاب وقدرتك على قبول الأشياء وقدرتك على إصدار الأحكام وقدرتك على التعرف على الأشياء كلها ضعيفة جدًا أو حتى منعدمة، فما دمت تمتلك أبسط مقومات الإنسانية والعقل، فإن المهام والوظائف التي يأتمنك الله عليها يمكن إتمامها والقيام بها جيدًا. علاوة على ذلك، فإن أبسط طريق لتقوى الله والحيْد عن الشر، الذي يطلبه الله من الناس، هو أمرٌ يمكنك اتباعه وبلوغه وتحقيقه. لذا، لم يقصد الله أبدًا أن يمنحك مستوى قدراتٍ جيدًا جدًا. إذا منحك الله مستوى قدراتٍ جيدًا وبعض القدرات الخاصة، ما يمكّنك من أن تصبح إبليس متجسدًا في العالم، فلن يخلصك الله. هل يمكنكم أن تفهموا قلب الله في هذا الصدد الآن؟ (نعم). إذا استطعتم فهم قلب الله، فهذا جيد؛ فستفهمون هذا الحق وتتعاملون مع مستوى قدراتكم بشكل صحيح، ولن تعود ثمة صعوبات في هذا الصدد. من الآن فصاعدًا، ينبغي للناس ببساطة أن يفعلوا ما يجب عليهم فعله. حتى لو كان الأمر مجرد مهمة واحدة، فابذل فيها كل قلبك وجهدك لتقوم بها جيدًا ولا تخفق في الارتقاء إلى مستوى توقعات الله منك. هل فهمت؟ (نعم). هذا كل ما في شركة اليوم حول هذا الموضوع. إلى اللقاء!
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كيفية السعي إلى الحق (8)

في الأيام القليلة الماضية، كانت شركتنا عن موضوع كيفية تمييز مستوى القدرات في مختلف الجوانب، أليس كذلك؟ (بلى). من خلال شركتنا حول المظاهر المحددة لمختلف جوانب القدرات ومستوياتها، هل يمكنكم أن تلخصوا ما هو مستوى القدرات الجيد، وما هو مستوى القدرات المتوسط، وما هو مستوى القدرات الضعيف، وما هو الانعدام الكامل لمستوى القدرات؟ لقد عقدنا شركة كثيرًا حول هذا الجانب، لذا إنكم بحاجة إلى أن تكونوا قادرين على تلخيص هذا المحتوى ثم مطابقته مع المظاهر المحددة في الحياة اليومية. بهذه الطريقة، سيصبح تقييمكم لأنفسكم وللآخرين أدق نسبيًا. إذا لم تكن تعرف كيف تُعد تلخيصًا، فعندما تقابل أناسًا معينين في الحياة اليومية، لن تتمكن من تمييزهم، ولن تتمكن أيضًا من تمييز مظاهرك وما تكشف عنه في مختلف الجوانب. ألن يعني ذلك أنك استمعت عبثًا؟ يجب أن تكون بارعًا في التلخيص. ماذا يعني التلخيص؟ إنه يعني أن تجد بين المحتوى المحدد لكل هذه الجوانب المختلفة، مبادئَ لتمييز أنواع مختلفة من الأشياء أو فهمها. بهذه الطريقة، يتحقق الغرض من التلخيص. عندما تجد المبادئ، ستتمكن من استخدام مبادئ الحق لرؤية الناس والأشياء، وستتمكن من تمييز الآخرين وتمييز نفسك أيضًا. هذا يثبت أنك تفهم الحق. عندما تفهم جانبًا من جوانب الحق وتتمكن من تطبيقه، فسوف تحقق الدخول إلى واقع الحق في هذا الجانب. إذًا، ألا ينبغي لنا أن نلخص المحتوى المحدد لمختلف جوانب مستوى القدرات؟ (بلى). علينا أن نلخصه. بهذه الطريقة وحدها، يمكنك أن تفهم بوضوح مبادئ الحق المتعلقة بمستوى القدرات.

أنتم بحاجة إلى معرفة المبادئ لكي تُجروا تقييمًا شاملًا للأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد، أليس كذلك؟ (بلى). لقد عقدنا شركة بالتفصيل حول العديد من المظاهر المحددة، واستخدمنا هذه المظاهر المحددة لتقييم مستوى قدرات الشخص. إذًا، ما هي المظاهر العامة للأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد؟ إنهم يمتلكون في قلوبهم مبادئ محددة لكيفية سلوكهم وتصرفهم. فحتى قبل أن يفهموا الحق أو يسمعوه، تكون لديهم بعض المبادئ الأساسية جدًا لرؤية الناس والأشياء، وكذلك لكيفية سلوكهم وتصرفهم. أي أن لديهم حدودًا معينة لسلوكهم الذاتي. وإلى حد ما، تتوافق هذه الحدود نسبيًا مع مبادئ الحق أو تقترب منها، وهي على الأقل قريبة من معايير ضمير الإنسانية وعقلها. وبعد أن يتوصلوا إلى فهم بعض الحقائق من خلال أكل كلمات الله وشربها وقبول سقاية كلام الله وإمداده، وحتى لو لم يختبروا أمورًا كثيرة أو بيئات خاصة، فإنهم يظلون قادرين على فهم بعض مبادئ الحق واستيعابها في قلوبهم. وفي الحياة الواقعية، يتمكنون حينئذ من تطبيق هذه المبادئ للتعامل مع مختلف الناس، والأحداث، والأشياء. وبالطبع، عندما يتعاملون مع مختلف الناس، والأحداث، والأشياء، لا يقتصر الأمر على معالجة المسائل البسيطة ذات الجانب الواحد. بالعكس، عندما يواجهون أناسًا، وأحداثًا، وأشياء متنوعة متشابكة ومعقدة، يمكنهم تطبيق كلام الله ومبادئ الحق في معاملتها والتعامل معها. وهذا مظهرٌ للأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد في المسائل المتعلقة بالمبادئ. ولأن مستوى قدراتهم جيد، فمن خلال سقاية كلام الله وإمداده، يمكنهم أن يجدوا بأنفسهم المبادئ الموجودة في كلام الله لرؤية مختلف الناس، والأحداث، والأشياء والتعامل معها. ويمكن لأمثال هؤلاء الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد تولي مسؤولية العمل باستقلالية، وإنجاز كل مهمة بمفردهم. إن هذا مظهر من مظاهر مستوى القدرات الجيد. ما هو المظهر الرئيسي؟ (المظهر الرئيسي هو أنهم يستطيعون، من خلال سقاية كلام الله وإمداده، أن يجدوا بأنفسهم المبادئ الموجودة في كلام الله لرؤية مختلف الناس، والأحداث، والأشياء والتعامل معها، ويكونون قادرين على حل المشكلات بمفردهم وتولي مسؤولية العمل باستقلالية). بالضبط؛ فمن خلال أكل كلمات الله وشربها، يمكنهم فهم الحق وإيجاد المبادئ لرؤية مختلف الناس، والأحداث، والأشياء والتعامل معها، ويكونون قادرين على تحمل مسؤولية العمل بمفردهم. وهذا وحده ما يعنيه امتلاك مستوى قدرات جيد. لقد قلنا سابقًا إن قدرة المرء على تحمل مسؤولية العمل بمفرده تتطلب امتلاك قدرات متنوعة. والآن، عند قياس هذا باستخدام مبادئ الحق، فإن هذا هو مظهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد.

ما هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط؟ إنهم بالتأكيد أسوأ بكثير من أولئك ذوي مستوى القدرات الجيد. ولكن، بغض النظر عمّا إذا كان الناس يتمتعون بمستوى قدرات جيد أو متوسط، فقبل أن يتلقوا إمداد كلام الله ويفهموا الحق، لن تكون لديهم المبادئ الصحيحة للسلوك. إن تحقيق فهم مبادئ السلوك يجب أن يتم على أساس تلقي إمداد كلام الله والتوصّل إلى فهم الحق، ولا يمكن للمرء أن يتوصل إلى فهم مبادئ السلوك تدريجيًا إلا من خلال الاختبارات الفعلية. إذا كان الشخص ذا مستوى قدرات متوسط، فعندما يقرأ كلام الله، لا يمكنه أن يفهم سوى المعنى الأساسي والمعايير المطلوبة التي عبر عنها كلام الله. إنه يفهم هذه الأمور من حيث التعاليم، ولكن عندما يواجه المواقف، يظل عاجزًا عن تطبيق مبادئ الحق. ولا يتوصل إلى فهم بعض مبادئ الحق الأساسية إلا من خلال إرشاد الآخرين وإمدادهم، أو بعد اختبار أشياء كثيرة. ما الذي تشير إليه كلمة "أساسية" هنا؟ إنها تعني أن المبادئ التي يفهمها ويستوعبها هي في المقام الأول مبادئ ذات جانب واحد وبسيطة نسبيًا، تمكّنه من معالجة المشكلات العادية وحلها، ولكن عندما يواجه مواقف أو سياقات معقدة، فإنه لا يعرف كيفية التصرف وفقًا للمبادئ. يجب عليه الاعتماد على الإرشاد والمساعدة من أناس يفهمون الحق للتعامل مع بعض المشكلات المعقدة أو المهام متعددة الجوانب. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط. ما هو البارز في مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط؟ إنهم لا يستطيعون فهم الحق بشكل مستقل أو إيجاد مبادئ الممارسة في كلام الله. ولا يمكنهم أن يفهموا بدقة ما هي معايير الله المطلوبة حقًا. إنهم يحتاجون إلى شخص يعقد معهم شركة، ويدعمهم، ويساعدهم في التدقيق في الأمور، ويخبرهم ويذكرهم بوضوح. بهذه الطريقة وحدها يعرفون: "هذا مبدأ من مبادئ الحق. يجب أن أتذكره. يجب أن أمارس وفقًا لهذا. يجب أن أنفذ العمل وفقًا لترتيب العمل هذا". هذا من حيث استيعابهم. ثانيًا، من حيث القيام بالعمل، فعند القيام بعمل ليس لديهم خبرة فيه، لا يمكنهم تطبيق مبادئ الحق بسرعة لرؤية مختلف الناس، والأحداث، والأشياء أو التعامل معها. لا يمكنهم سوى التعامل مع بعض الأعمال ذات الجانب الواحد بناءً على فهم القليل من مبادئ الحق الأساسية. وعندما يواجهون عملًا معقدًا يتضمن مبادئ حق متعددة، فإنهم يحتاجون إلى آخرين للتدقيق في الأمور، ودعمهم، وإمدادهم. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط. من حيث الاستيعاب الشخصي، يحتاجون إلى آخرين لعقد شركة معهم ومساعدتهم في التدقيق في الأمور. إنهم بحاجة إلى الاستماع كثيرًا؛ ليس فقط إلى جانب واحد من الحق بل إلى جوانب مختلفة، وفي النهاية يحتاجون إلى شخص يخبرهم بماهية المبادئ الأساسية لمختلف جوانب الحق حتى يفهموا بعضها في قلوبهم. ولكن، عندما يواجهون مواقف معقدة، فإنهم لا يعرفون مجددًا كيفية الاستيعاب ويظلون بحاجة إلى الطلب. هذا من حيث الاستيعاب. أما فيما يتعلق بالتعامل مع مختلف الأمور في العمل أو الحياة الواقعية، فإن قدرتهم على التعامل مع المشكلات لا يمكنها أن تصل إلا إلى مستوى الالتزام بمبادئ الحق للتعامل مع الأعمال ذات الجانب الواحد. عندما يواجهون عملًا معقدًا يتضمن مبادئ حق متعددة، يجدون الأمر صعبًا إلى حد ما ويحتاجون إلى طلب وإيجاد شخص يدقق لهم في الأمور. هم أنفسهم لا يمكنهم أن يضمنوا قدرتهم على إنجاز العمل بشكل جيد ولا يمكنهم أن يحددوا ما إذا كان ما يفعلونه يتوافق مع مبادئ الحق. في بعض الأحيان، ستكون هناك انحرافات في عملهم. غير أن هذه الانحرافات مجرد انحرافات وليست تحريفات. فلو كانت تحريفات، لكان ذلك دليلًا على ضعف مستوى القدرات. ثمة فارق بين الانحرافات والتحريفات: فالانحرافات تعني أن العمل لا يتماشى تمامًا مع مبادئ الحق، أو أنه لم يُنجَز بشكل كافٍ، أو يفتقر إلى الدراسة الكافية، ولكن الاتجاه ليس خاطئًا. كُل ما في الأمر هو أنه بسبب خبرتهم العملية غير الكافية، أو فهمهم السطحي نوعًا ما للحق، واستيعابهم غير الدقيق بما فيه الكفاية لمبادئ الحق، فإن عملهم لا يفي بالمعايير المطلوبة تمامًا. قد يقترب من الوفاء بالمعايير ولكنه لا يزال يتطلب تحسينًا للوفاء بها بالكامل. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط. ما هي السمة الرئيسية لهذا النوع من الأشخاص؟ (هي أنهم لا يستطيعون إنجاز بند من العمل بشكل جيد ومستقل؛ فهم يحتاجون إلى المساعدة والدعم من الآخرين لإتمام بعض العمل). سمتهم هي أنهم أدنى نسبيًا، سواء من حيث الاستيعاب أو القيام بواجبهم. إنهم لا يستطيعون عمومًا إنجاز بند من بنود العمل بشكل جيد ومستقل، ويحتاجون إلى الدعم والتدقيق والحث من الآخرين. لذا فإن العقل الأساسي الذي ينبغي أن يمتلكه الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط هو أن يطلبوا أكثر وينتظروا أكثر عند القيام بالأمور. وعندما لا يستطيعون رؤية حقيقة أمر ما، ينبغي عليهم أن يطلبوا على الفور وبتواضع؛ إما بالبحث عن مبادئ الحق في كلام الله لتكون أساسًا لهم، أو بالطلب من المسؤولين الأعلى، وألا يتصرفوا بعشوائية أو بطريقة مشوشة الذهن. بعد العمل لفترة من الوقت، إذا وجدت نفسك في حيرة من أشياء كثيرة، فلخّصها وسجلها على الفور، واطلب من المسؤولين الأعلى. الغرض هو أن يدقق المسؤولون الأعلى منك ويتحققوا مما إذا كان العمل الذي قمت به خلال هذه الفترة يحتوي على أي انحرافات أو ثغرات. لا تكن بارًا في عين نفسك أكثر من اللازم، معتقدًا أن لديك خبرة في العمل، ولا تشعر بالرضا المفرط عن نفسك. يجب أن يكون لديك وعي ذاتي. لقد نوقشت مظاهر مستوى القدرات المتوسط بالفعل، فما هي سمات الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط؟ (لا يستطيعون أداء العمل باستقلالية؛ فهم يحتاجون إلى الآخرين لدعمهم، ومساعدتهم، والتدقيق في الأمور). وما هي سماتهم من حيث استيعاب كلام الله؟ (من حيث استيعاب كلام الله، لا يمكنهم سوى استيعاب بعض المبادئ الأساسية ولكنهم غير قادرين على تطبيقها عمليًا في العمل). وما هي سماتهم من حيث القدرة على العمل؟ (من حيث القدرة على العمل، لا يستطيع الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط تطبيق مبادئ الحق بسرعة لرؤية مختلف المسائل أو التعامل معها. وعلاوة على ذلك، لا يمكنهم سوى القيام ببند واحد من بنود العمل، وعندما يتعلق الأمر ببنود عمل متعددة، فإنهم لا يستطيعون فهم المبادئ. إنهم عاجزون عن تحديد أولويات بنود العمل المختلفة حسب الأهمية أو العجلة لإنجازها بشكل جيد، فضلًا عن ترتيب العمل بشكل معقول. يجب أن يكون لديهم من يدقق في الأمور ويُرشد اتجاههم، ويساعدهم ويدعمهم باستمرار). هذا صحيح. يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط أن يؤدوا بشكل مستقل بعض الأعمال ذات الجانب الواحد، أو– على أساس امتلاكهم مستوى معين من الخبرة العملية– أن يتعاملوا مع بعض الأعمال البسيطة. ولكن، عندما يواجهون مسائل معقدة، لا سيما الأعمال التي تنطوي على مبادئ حق متعددة، فإنهم يصبحون مرتبكين ولا يعرفون كيفية الممارسة. ففي لحظةً ما، يعتقدون أنه ينبغي القيام بها بهذه الطريقة، وفي اللحظة التالية يعتقدون أنه ينبغي القيام بها بتلك الطريقة، لكنهم لا يعرفون أي طريقة تتوافق مع مبادئ الحق. وهم غير قادرين على تقييم العواقب التي قد تنشأ بعد إنجاز المهمة في نهاية المطاف. في مثل هذه المواقف، يجدون أنفسهم بلا طريق. يمكن للأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط أن يكونوا أكفاءً في بند واحد من بنود العمل، ولكن عندما يواجهون بنود عمل متعددة أو عملًا أكثر تعقيدًا بقليل، فإنهم يُصابون بالارتباك. على سبيل المثال، يمكن لبعض القادة والعاملين بينكم التعامل مع بند واحد من بنود العمل عند تكليفهم به، ولكن إذا تم تكليفهم ببندين أو ثلاثة بنود من العمل، فإنهم يعجزون عن إدارتها. رغم أنهم يريدون إنجازها بشكل جيد، فإنهم لا يستطيعون تحقيق ذلك. وعندما ينشغلون بالعمل، ما إن يطرح شخص ما مشكلة أو أخرى، فإنهم يُصابون بالارتباك ولا يعرفون كيفية حلها. ونتيجة لذلك، لا يُنجَز أي من بنود العمل بشكل جيد. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط. لا يستطيع الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط تحمل مسؤولية بندين أو ثلاثة بنود من العمل في وقت واحد. وخاصة عندما يواجهون مواقف معقدة أو خاصة، فإنهم يُصابون بالارتباك على الفور ولا يعرفون ماذا يفعلون. ونتيجة لذلك، العمل الذي كان بإمكانهم إنجازه جيدًا لا يُنجَز على ما يرام، وتضطرب بنود العمل التي هم مسؤولون عنها وتتأخر. لذا، لا يستطيع الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط تحمل مسؤولية بندين أو ثلاثة من بنود العمل، وإنهم مناسبون فقط لبنود العمل البسيطة والفردية. يعتقد بعض القادة والعاملين دائمًا أن القيام بالعمل أمر بسيط للغاية. وعندما يشير الآخرون إلى المشكلات، فإنهم يستهينون بها دائمًاولا يرونها على أنها مشكلات، بل يعتقدون أن ثمة خطأ ما في عقول هؤلاء الناس وأنهم يعقدون الأمور أكثر من اللازم. وفي النهاية، تنشأ مشكلات كبيرة، ويكونون غير قادرين على حلها، وعندها فقط يبلغون المسؤولين الأعلى. مثل هؤلاء القادة والعاملين لديهم خبرة قليلة جدًا ويفتقرون إلى البصيرة. في عملهم، يفترضون دائمًا أن كل شيء سيسير بسلاسة، ويكتفون بالالتزام ببعض اللوائح والتمسك بعناد بطريق واحد. ومهما كانت خطورة المشكلات التي تنشأ، فإنهم يفشلون في إدراكها؛ والأدهى من ذلك أنهم يفشلون في إدراك أن هذه المشكلات ستؤخر العمل برمته إذا لم تُحل. هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط.

بوجه عام، إذا كان الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط يلبون المعايير في جميع جوانب إنسانيتهم، فيمكنهم أساسًا أن يكونوا أكفاءً في الأعمال ذات الجانب الواحد. وسبب قولي إنهم لا يستطيعون إنجاز العمل الشامل باستقلالية هو أن مستوى قدراتهم لا يسمح لهم إلا بالإجادة في عمل ذي جانب واحد. فيما يتعلق ببعض الأعمال المتعلقة باهتماماتهم، وهواياتهم، ونقاط قوتهم، فإن مستوى قدراتهم يجعلهم أكفاءً لها. ولكن عندما يواجهون تعقيدات العمل متعدد الجوانب، فإنهم يُصابون بالارتباك. وحتى لو كانت لديهم بعض الخبرة العملية، فإن مستوى قدراتهم لا يكفي للمهمة. يقول بعض الناس: "هل هذا لأنني صغير في السن؟" كلا، ليس كذلك. إذا كان مستوى قدراتك متوسطًا، فحتى عندما تبلغ الأربعينات أو الخمسينات من عمرك، ستظل غير كفء لتحمل مسؤولية العمل متعدد الجوانب. لماذا أقول هذا؟ بعد مراكمة بعض الخبرة من خلال أداء العمل فعليًا، قد تصبح قادرًا على التعامل مع بعض الأعمال المعينة ذات الجانب الواحد. ولكن، يمكنك إنجاز العمل بشكل جيد ومستقل فقط في الحالات التي يكون لديك فيها إرشاد، أو شخص يدقق في الأمور، أو متابعة من الآخرين؛ إنك تظل دائمًا عاجزًا عن تحمل مسؤولية العمل متعدد الجوانب باستقلالية. هذا يدل على أن لديك مستوى قدرات متوسط. بعض الناس، بعد مراكمة بعض الخبرة من خلال سنوات عديدة من المرور بمواقف مختلفة، وبعد أن يتوصلوا إلى فهم بعض مبادئ الحق، يظلون غير قادرين على تحمل مسؤولية العمل متعدد الجوانب، لا سيما العمل الذي يجب عليهم تولي زمام الأمور فيه باستقلالية. وعندما يواجهون مواقف معقدة، فإنهم يُصابون بالارتباك ويعجزون عن تحديد أولويات المهام حسب الأهمية أو العجلة. مثل هؤلاء الناس لديهم بالتأكيد مستوى قدرات متوسط. تُمثل خبرة العمل جانبًا واحدًا فقط من قدرة الشخص على العمل، وهي ليست العامل المهيمن. العامل المهيمن هو مستوى قدرات الشخص وقدراته في مختلف الجوانب. خبرة العمل تقدم فقط مرجعيةً ما. إن خبرة العمل قيّمة أيضًا بالطبع، لأنها تنشأ من الخبرة الشخصية، لكن خبرة العمل العملية هذه لا يمكن أن تمكنك من فهم مبادئ العمل متعدد الجوانب بشكل أدق. إذا كان مستوى قدراتك جيدًا وكنت تفهم حقًا مبادئ الحق، فحتى لو لم تكن لديك خبرة في العمل أو لم تكن خبرتك الشخصية واسعة، فلا يزال بإمكانك تحمل مسؤولية العمل الشامل بمفردك وتولي زمام العمل باستقلالية. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط، فلا يمكنهم إنجاز العمل الشامل بمفردهم؛ لا يمكنهم سوى إنجاز العمل ذي الجانب الواحد، وهم بحاجة إلى الحث، والتدقيق، والمساعدة، والإرشاد بشكل متكرر. لذا، على ذوي مستوى القدرات المتوسط منكم ألا يظنوا أن قدرتهم على الأداء الجيد في بعض الأعمال المعينة ذات الجانب الواحد تعني أنهم يمكن أن يكونوا أكفاءً للعمل متعدد الجوانب أو يتولوا زمام العمل باستقلالية. هذا وهم وفهم خاطئ. ثمة فجوة بين القدرة على إنجاز بعض الأعمال ذات الجانب الواحد بمفردك، والقدرة على إنجاز الأعمال متعددة الجوانب بمفردك؛ أي تولي زمام العمل باستقلالية. هذا أمر ستتوصلون إلى معرفته تدريجيًا من خلال الاختبار. قد لا يكون من السهل فهم هذه الكلمات؛ القادة أو العاملون الذين خدموا لسنوات عديدة ولديهم خبرة عملية هم وحدهم من يستطيعون فهمها. أما الإخوة والأخوات العاديون فقد لا يفهمونها، أليس كذلك؟ القادة والعاملون الذين تحملوا مسؤولية العمل متعدد الجوانب لديهم خبرة عملية ويفهمون الفوارق في هذا الأمر، وهم لديهم مبادئ في كيفية القيام بعملهم. أما الأشخاص ذوو مستوى القدرات المتوسط، فإنهم لا يستطيعون تحقيق ذلك. بهذا نكون قد انتهينا من تلخيص مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط.

بعد ذلك، نلخص مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف. من المؤكد أن مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف أسوأ من مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات المتوسط. ما هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف؟ هي أنهم، من خلال طلبهم أو أكلهم لكلمات الله وشربهم لها، رغم أنهم يستطيعون فهم معنى كل جملة وكل مقطع من كلام الله على المستوى الحرفي – وكذلك مقاصد الله ومتطلباته – فإنهم لا يفهمون مبادئ الحق أو معايير الله المطلوبة على الإطلاق. أي أنهم لا يفهمون معايير الله المطلوبة لكيفية رؤية الناس والأشياء أو كيفية السلوك والتصرف، كما أنهم لا يفهمون ما هي مبادئ الحق المتضمنة. عندما يأكلون كلمات الله ويشربونها بمفردهم، لا يمكنهم فهم هذه الأشياء، وبعد أن يمروا باختبارات مع الناس، والأحداث، والأشياء في الحياة اليومية، يظلون لا يفهمون. وحتى بعد عقد شركة، يظلون لا يدركون بوضوح ما هي مبادئ الحق. لهذا النوع من الأشخاص سمة واحدة: رغم أنهم لا يفهمون ما هي مبادئ الحق، فإنهم يستطيعون تلخيص اللوائح التي يحتاجون إلى اتباعها بالاعتماد على شعورهم. ما يمكنهم تذكره هو اللوائح؛ وهي نوع من العقيدة أو مجموعة من القواعد الجامدة. على سبيل المثال، يعقد الله شركة عن أحد جوانب مبادئ الحق، ويقدم أمثلة للمظاهر الإيجابية، والمظاهر السلبية، والاستيعاب الخالص، والاستيعاب المحرّف للناس، من بين مظاهر أخرى متنوعة في هذا الصدد؛ فما الذي يربحه الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف في النهاية من هذا؟ يقولون: "قد فهمت الآن. الله لا يسمح للمرء أن يفعل هذا أو ذاك. الله لا يسمح بأكل هذا أو ذاك. الله لا يسمح بقول هذه الكلمات، أو تلك الكلمات، أو استخدام تلك المصطلحات". هذا ما يتذكرونه، ويتشبثون به بصرامة، معتقدين أن هذه هي مبادئ الحق. ويعتقدون أنهم إذا التزموا بهذه اللوائح، والأقوال، وطرق التصرف، فإنهم يتمسكون بمبادئ الحق. ومهما قلت لهم إن هذا مجرد التزام باللوائح، فلن يقبلوا ذلك. إنهم يصرون على الالتزام بهذه اللوائح، معتقدين أن هذا هو ممارسة كلام الله وممارسة الحق. لا سبيل للتعامل مع مثل هؤلاء الأشخاص الذين ليس لديهم فهم روحي. إذا كانوا على استعداد للالتزام باللوائح، فليلتزموا بها؛ ما دامت نواياهم ليست خاطئة، فلا بأس. على سبيل المثال، قلت ذات مرة: "عندما تُصلون، يجب أن تكونوا خاشعين؛ لا تُصلوا بشكل عابر. في البيئات المناسبة، من الأفضل أن تركعوا للصلاة، وأن تنطرحوا أمام الله للصلاة، وفي أثناء الصلاة، يجب أن تُهدّئوا أنفسكم أمام الله وتصلوا بقلبٍ مليء بالتركيز. هذا هو الخشوع وامتلاك قلب يتقي الله". بعدما سمع الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف هذا، تذكروا لائحة واحدة فقط وهي: "لكي تصلي بخشوع وبقلب يتقي الله، يجب أن تركع". لقد عاملوا وجوب الركوع للصلاة على أنه مبدأ من مبادئ الحق، والتزموا به وفقًا لذلك، معتقدين أن هذا هو ممارسة الحق. لذا، بغض النظر عن البيئة، أصروا على الركوع للصلاة. حتى عندما أرادوا الصلاة في وقت الطعام، ركعوا أسفل الطاولة للصلاة. وأثناء العمل في الحقول، بغض النظر عن مدى اتساخ الأرض أو ما قد يكون في التربة، كانوا يركعون للصلاة. وحتى عندما واجهوا الكوارث أو الأحداث الكبرى وهم بين غير المؤمنين، إذا أرادوا الصلاة لله، كان عليهم أن يجدوا مكانًا خفيًا للركوع والصلاة. لقد اعتقدوا أن الصلاة بهذه الطريقة وحدها تتوافق مع مقاصد الله، لذا، مهما كانت الظروف، كان عليهم أن يركعوا للصلاة. لقد ظنوا أنهم بفعلهم هذا كانوا يمارسون الحق. علاوة على ذلك، رأوا أنفسهم أكثر الناس خشوعًا، وأكثر من يتبعون طريق الله عن كثب، وأكثر من يحبون الحق، وأكثر من يستطيعون الخضوع للحق ولكلام الله. كما ترى، هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف. هذا النوع من الأشخاص أدنى مستوى ولديه مشكلة من حيث الاستيعاب. إنهم دائمًا ما يثبّتون المبادئ بشكل صارم في جملة واحدة أو قاعدة جامدة. إنهم يستخدمون طريقة فهم الكلمات والمعرفة لفهم الحق، وبالطبع، يمارسون الحق أيضًا من خلال الالتزام باللوائح، والكلمات، والأقوال، والشكليات. ومهما عقدت شركة عن مبادئ الحق معهم، فبعد سماعها، يفكرون فيها على أنها مجرد جمل، أو لوائح، أو طرق تصرف، أو شعارات فحسب. بالنسبة إليهم، الأمر مجرد اتباع للقواعد. إنهم يرون ممارسة الحق بهذه البساطة، مجرد الالتزام بما يمكن وما لا يمكن فعله، وهذا كل ما في الأمر.

يرى الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف الناس والأشياء، ويسلكون، ويتصرفون باستخدام اللوائح لقياس كل شيء والتعامل معه. وبغض النظر عن كيفية تغيُّر البيئة الخارجية والأشخاص والأحداث والأشياء المحيطة، فإنهم يتمسكون بإصرار بلائحة واحدة دون تغيير. إذا قلتَ لهم إنهم لا يحبون الحق ولا يمارسونه، فإنهم يشعرون بالظلم في قلوبهم، ويقولون: "لقد تخليت عن الكثير جدًا، وتحملت الكثير جدًا من المعاناة، وراقبت الكثير جدًا من كلام الله، ومارستُ الكثير جدًا منه؛ فلماذا تقول إنني لا أحب الحق ولا أمارسه؟ ولماذا تقول حتى إنني ألتزم باللوائح؟ إنني أتعرض للظلم!". على أي مشكلة يدل قولهم كلام كهذا؟ ما هي المظاهر الرئيسية للأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف؟ ما هي أوجه ضعف مستوى قدراتهم؟ إنهم يفتقرون تمامًا إلى القدرة على استيعاب الحق، لذا فبغض النظر عن مقدار الشركة التي تُعقد عن أي جانب من جوانب الحق، فإنهم يختزلونها في النهاية إلى طريقة تصرف واحدة، أو قاعدة واحدة، أو عبارة واحدة، أو إجراء شكلي واحد، بدلًا من أن تكون مبدأً. فإذا قال شخص ما جملة ما أو استخدم مصطلحًا ما ينتهك تلك القاعدة الخاصة بهم، فإن هذا يُعد انتهاكًا لمبادئ الحق بالنسبة إليهم. وهذا أمر مثير للمتاعب. لذا، فمن ناحية، يستخدم الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف مختلف اللوائح، والإجراءات البية، والكلمات المُجردة، وطرق التصرف ليُحددوا أنهم يمتلكون واقع الحق أنفسهم. إضافة إلى ذلك، ثمة مسألة أخرى شائكة؛ إنهم كثيرًا ما يستخدمون التعاليم التي يتحدثون بها مرارًا، واللوائح وطرق التصرف التي يتمسكون بها غالبًا، ليقيسوا الآخرين بل وحتى ليقيسوا الله. وإضافة إلى القياس، فإنهم كثيرًا ما يحكمون على الآخرين وعلى الله، ويُحدِّدون الآخرين والله. على سبيل المثال، قلتُ ذات مرة: "إنني لا أجرؤ بشكل عام على أكل الأشياء الباردة. فبعد أن آكلها، لا تتحملها معدتي، لذلك أنا أساسًا لا آكل هذه الأطعمة النيئة والباردة". سمع هذا أحد ذوي مستوى القدرات الضعيف وقال: "فهمتك الآن. في المستقبل، يجب أن أحرص على عدم إعطائك أطعمة نيئة وباردة. لن أدعك تأكل الأطعمة النيئة والباردة تحت أي ظرف من الظروف". ولكن عندما حلت ذروة الصيف وكان الطقس حارًا للغاية، نضجت الفراولة في المزرعة، فأكلتُ حبتي فراولة في المزرعة ذات يوم، وعند رؤيته لهذا، راودته أفكار: "ألا تأكل مطلقًا الأشياء النيئة والباردة؟ أليست الفراولة باردة؟ ألم تقل سابقًا إن أكل الأشياء الباردة يُتعب معدتك؟ فلماذا تأكل الفراولة اليوم؟ ألست تكذب؟" لقد فكر في هذا في قلبه، لكنه لم يقله بصوت مرتفع. أخبروني، هل كانت نظرته للأمور دقيقة؟ (كلا). كيف كانت غير دقيقة؟ (لقد اتخذ شيئًا واحدًا قاله الله باعتباره لائحة لقياس الأشياء دون مراعاة السياق الذي تحدث فيه الله). لم يعرف إلى ماذا تشير كلماتي هذه. في الظروف الطبيعية، يسبب لي أكل الأشياء النيئة والباردة عدم ارتياح في معدتي، ولكن توجد استثناءات. على سبيل المثال، عندما أكون قد قمت بعمل بدني وارتفعت حرارة جسدي، بالإضافة إلى الطقس الحار حيث تصل درجة الحرارة إلى حوالي ثلاثين درجة، ولا تكون تلك الأطعمة النيئة والباردة مُثلّجة للغاية، ففي مثل هذه الحالات، يمكنني أن آكل كمية صغيرة. الأمر ليس أنني لا أستطيع أكلها على الإطلاق. عندما قلت: "لا أستطيع أكلها"، كنت أشير إلى الظروف العادية؛ أما في طقس الصيف الشديد الحرارة، فلا بأس بتناول كمية صغيرة. لم يستطع الشخصذو مستوى القدرات الضعيف فهم هذه الكلمات؛ فعندما سمعها، تعامل معها على أنها لائحة أو صيغة ما. وعندما ظهرت ظروف خاصة، استمريحاول تكييفها مع هذه الصيغة، وحين رأى أنها لا تتناسب معها، لم يستطع أن يستوعب الأمر: "ألم تقل إنك لا تستطيع أكل الأشياء النيئة والباردة؟ كيف تأكلها الآن؟ ألست تكذب؟". ما هي أوجه قصوره فيما يتعلّق بعدم قدرته على فهم كلامي؟ (لم تكن لديه القدرة على الاستيعاب). كان قصوره يكمن في عدم قدرته على الحكم على هذا الأمر واستيعابه بناءً على التغيرات في البيئة والظروف الخاصة. إذا رأى هذا شخص ذو مستوى قدرات كافٍ، فسيعرف أنه بعد العمل وارتفاع درجة حرارة جسدي، إلى جانب الطقس الحار وحقيقة أن هذه الفاكهة ليست باردة للغاية، فإن أكل كمية صغيرة ليس مشكلة بالنسبة إليَّ، وأنه أمر طبيعي جدًا. يمكنه فهم هذا الأمر واستيعابه. لكن صاحب مستوى القدرات الضعيف لا يستطيع استيعاب الأمر؛ إنه يعلق عند هذه النقطة وتتكون لديه مفاهيم في قلبه. وما هي عاقبة تكوُّن المفاهيم؟ إنها تؤدي بسهولة إلى الحكم والإدانة. أليس هذا هو الحال؟ (بلى). بالطبع، هذه المسألة الصغيرة ليست قضية كبيرة، لكن الأمر يبقى عالقًا في ذهنه: "أليس هذا كذبًا؟ إذًا فأنت أيضًا تكذب!" كما ترى، إنه يسارع إلى التحديد وإصدار الأحكام حتى في هذه المسألة الصغيرة للغاية. وهذا قبل حتى أن نتطرق إلى القضايا الكبرى؛ لقد تكونت لديه مفاهيم بالفعل. لا يستطيع ذوو مستوى القدرات الضعيف أن يدركوا حقيقة حتى مثل هذه الأمور الصغيرة وليس لديهم أي تمييز على الإطلاق. وأيًا كانت القضية التي يرونها، فإنهم يطبقون اللوائح بصرامة. إنهم يعتقدون أن أولئك الذين يستطيعون التمسك باللوائح هم وحدهم من يمتلكون الحق. وبغض النظر عن مدى توافق كلامك وأفعالك مع مبادئ الحق، فما دامت تتعارض مع مفاهيم هؤلاء الناس وتصوراتهم وتصطدم باللوائح التي يُقرّون بها، فسيحكمون عليك ويدينونك في قلوبهم. وحتى لو لم يقولوا ذلك بصوت مرتفع، فسوف تتكون لديهم مفاهيم أو أحكام مسبقة ضدك. أيًا كان عدد العظات التي يسمعها هؤلاء الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف، أو جوانب الحق التي يعقدون عنها شركة، فإنهم دائمًا ما يختزلون كل شيء إلى بيان واحدة، أو طريقة تصرف واحدة، أو لائحة واحدة، ويتشبثون بهذه البيانات، وطرق التصرف، واللوائح بحماس كبير؛ بل حتى إنهم يعتقدون أنهم أناس يمارسون الحق، وأنهم يخضعون للحق حقًا ويتقون الله حقًا. بل إنهم أحيانًا تفيض مشاعرهم حتى تذرف دموعهم، معتقدين أنهم يحبون الله حقًا وأنه لا يوجد أحد في العالم يحب الله أكثر منهم. وفي الواقع، ما يتشبثون به هو مجرد لائحة واحدة أو طريقة تصرف واحدة. إنهم يطبقون ممارستهم بهذه الطريقة ويمكنهم الإصرار عليها دون تغيير، معتقدين أنهم ربحوا الحق وأن الله قد كمَّلهم. أخبروني، أليس هذا أمرًا مزعجًا؟ (بلى).

هل ترون كثيرًا حالات لأناس يتمسكون باللوائح؟ (نعم). على سبيل المثال، إنك تُخبر الطاهي أن الطقس يزداد حرارة، لذا ينبغي عليه كل يوم أن يُعدَّ بعض شاي الأعشاب المُنعش أو يُحضّر بعض المشروبات الباردة، ويقدم بعض الأطباق الباردة عند إعداد الطعام – ما يسميه الغربيون السلطة – لفتح شهية الناس. يحفظ الشخص ذو مستوى القدرات الضعيف هذا في ذاكرته: عندما يكون الطقس حارًا جدًا، ينبغي للناس تناول الأطباق الباردة وشرب المشروبات الباردة. إنه يتذكر هذا جيدًا ويلتزم به بمثابرة. ولكن إذا انخفضت درجة الحرارة ذات يوم، يتجاهل ما إذا كان الجو باردًا أم لا ويفكر قائلًا: "إننا الآن في الصيف، لذا يجب أن أعد أطباقًا باردة ومشروبات باردة. سأعدها كل يوم لتستمتع بها حتى الاكتفاء، ولتبردك تمامًا. لا أكترث إذا كانت درجة الحرارة تنخفض أم لا!" وهو لا يكتفي بإعداد الأطباق الباردة فحسب، بل حتى المعكرونة، فيغسلها بالماء البارد، ثم يتبع الوجبة بمشروبات باردة، بل ويضيف بضعة مكعبات من الثلج. يقول بعض الناس لدى رؤيتهم لهذا: "الجو بارد جدًا اليوم. كيف لا تزال تعد أطباقًا باردة؟ بل ووضعت مكعبات ثلج في المشروبات الباردة؛ هل تحاول تجميدنا؟" يشعر الطاهي بالأذى ويقول: "أحقًّا أنا بهذا الحقد؟ فالصيف حار جدًا؛ ألا أفعل هذا فقط لمساعدة الجميع على أن ينتعشوا ويأكلوا المزيد؟ أليس هذا اتباعًا للمبادئ ومراعاة للجميع؟ فيم أخطأت؟ والآن تقولون إنني أحاول تجميدكم؛ هل أنا حقًا بهذا القدر من انعدام الفضيلة؟ هل إنسانيتي حقًا بهذا السوء؟ جميعكم لا تراعونني أبدًا!" بإعداده الطعام بهذه الطريقة، هل يتبع هذا الشخص المبادئ؟ ما المبدأ هنا؟ إنه تعديل الطعام والشراب وفقًا للموسم ودرجة الحرارة. في الصيف، عندما يكون الطقس حارًا، فإن تناول أطعمة أو مشروبات باردة نسبيًا يمكن أن يفتح شهية الناس، إن هذا مبدأ، أليس كذلك؟ إنه مبدأ. ولكن الآن، في ظل الانخفاض المفاجئ في درجة الحرارة، كيف ينبغي تطبيق هذا المبدأ؟ (عندما تنخفض درجة الحرارة فجأة، لا يمكن للطاهي أن يلتزم بإعداد الأطباق الباردة أو السلطات كما نُصح من قبل، بل يجب أن يُعدّل الأطباق بناءً على الطقس، ويعد أطباقًا دافئة بدلًا من ذلك. لا يمكنه التمسك باللوائح). إن هذا صحيح. عندما يبرد الطقس أحيانًا في الصيف، لا يمكنك التمسك بإعداد الأطباق الباردة والمشروبات الباردة في الصيف؛ لا يمكنك التمسك بهذه اللائحة. عندما تنخفض درجة الحرارة فجأة، يجب أيضًا أن يتغير فورًا الطعام والشراب الذي يتناوله الناس. ينبغي ألا تُعد الأطباق الباردة والمشروبات الباردة بعد الآن، وبالتأكيد ينبغي عدم إضافة مكعبات الثلج. بل ينبغي عليك طهي أطباق ساخنة، وإعداد بعض المعكرونة الدافئة، وتعديل الطعام والشراب وفقًا لدرجة الحرارة والطقس. إن هذا هو المبدأ. لكن الشخص ذو مستوى القدرات الضعيف يواصل إعداد المشروبات الباردة والأطباق الباردة ما دام الوقت صيفًا، بغض النظر عن درجة الحرارة أو الظروف الجوية، فما المشكلة هنا؟ (التمسك باللوائح). هذا هو التمسك باللوائح، وعدم القدرة على تطبيق المبادئ بمرونة وفقًا للظروف. إن هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستوى القدرات الضعيف من حيث كيفية قيامهم بالأشياء؛ إنهم يتذكرون بيانًا واحدًا ويتعاملون معه باعتباره لائحة يلتزمون بها، ومهما تغيرت البيئة والناس والأحداث والأشياء، لا يستطيعون تطبيق المبادئ بمرونة للتعامل مع الأمور. في الواقع، النتيجة التي يجب تحقيقها من خلال وضع مبادئ تتعلق بالطعام والشراب هي ضمان تناول الناس الطعام بطريقة تُشعر أجسادهم بالراحة. مثل هذه المبادئ ليست لوائح على الإطلاق. أما أولئك الذين يلتزمون باللوائح دون مراعاة لدرجة الحرارة أو للطقس، ودون الاهتمام بما إذا كنت تشعر بالراحة عند تناول الطعام، فإنهم يلتزمون بإعداد الأطباق الباردة والمشروبات الباردة ما دام الوقت صيفًا، وهذا ما يسمى التمسك باللوائح. أما الممارسة وفقًا للمبادئ فتعني أن كل ما يُعمل يدور حول تحقيق تلك النتيجة النهائية الإيجابية. لكن التمسك باللوائح يتجاهل النتيجة ويركز فقط على الإجراءات الشكلية وطرق التصرف. هذه هي بالضبط الطريقة التي يتعامل بها ذوو مستوى القدرات الضعيف مع الأمور؛ فبغض النظر عن الأشياء التي تطرأ، فإنهم يستخدمون هذا النهج نفسه للتعامل معها.

لا يستطيع ذوو مستوى القدرات الضعيف أن يدركوا حقيقة أي شيء يعترض طريقهم. وحتى عند قراءة كلام الله أو الاستماع إلى العظات، فإن فهمهم يحمل بعض التحريف ويتضمن حتمًا انحرافات. إنهم يتشبثون بلائحة، أو طريقة تصرف، أو أحد الطقوس، وهو أمر يختلف تمامًا عن مبادئ الحق، وبالتالي تنشأ أشياء كثيرة محرَّفة. يمكن القول إن فهم ذوي مستوى القدرات الضعيف لأي مسألة يحمل دائمًا طبيعة محرَّفة إلى حد ما. ورغم أنهم قد يحققون طاعة وخضوع دون إظهار تحريف عندما يتعلق الأمر بالأمور البسيطة التي يسهل التعامل معها، فعندما يتعلق الأمر بالمسائل القائمة على المبادئ أو القضايا المعقدة نسبيًا، لا يمكنهم استيعاب مبادئ الحق، ولا يعرفون سوى التمسك باللوائح. هل تفهمون؟ (نعم). إن ذوي مستوى القدرات الضعيف يفتقرون تمامًا إلى القدرة على استيعاب الحق، ولا يعرفون سوى التمسك باللوائح. مثل هؤلاء الناس مزعجون جدًا أيضًا. إنهم متحمسون للغاية وعازمون على التمسك باللوائح. إذا عقدتَ معهم شركة وقلت: "إن ما تفعله هو تمسك باللوائح، وليس مراقبة مبادئ الحق"، فإنه لا يستطيع قبول ذلك، إذ أنه يشعر في قلبه بما يلي: "إنني أتمسك بالمبادئ بثبات ولا يمكنني التنازل لأجل الآخرين! الآخرون لا يلتزمون بالمبادئ ويُدانون بسبب ذلك، ولكن عندما أتمسك بها، أُدان أنا أيضًا. هذا ليس عدلًا!" انظر كم هو عنيد، لا يمكنك إقناعه فحسب. هل قابلتم مثل هؤلاء الناس؟ (نعم). على سبيل المثال، أقول لبعض الناس: "إذا أردت تعلم الرقص، يمكنك تخصيص ساعتين كل يوم للتدريب عندما لا تكون مُنشغلًا في العمل. إذا ثابرت لفترة، فسوف تتعلمه". إنهم يتذكرون عبارة "ثابروا على التدريب لمدة ساعتين كل يوم" ويعتقدون أن القيام بذلك هو ممارسة الحق والتمسك بالمبادئ. وبعد ذلك، بغض النظر عن مدى انشغالهم بالواجب الذي يقومون به، فإنهم يواصلون المثابرة على التدريب على الرقص لمدة ساعتين يوميًا. تأتي فترة من الوقت يشغلهم فيها عمل الكنيسة جدًا من الصباح حتى المساء ولا يتوفر لديهم أساسًا ساعتان في اليوم للاستغناء عنهما، فإنهم يواصلون الإصرار على التدريب على الرقص لمدة ساعتين. وعندما يذكرهم الآخرون بأن هذا قد يؤخر عمل الكنيسة، يرفضون الاستماع ويقولون: "لقد أمرني الله بالتدرُّب على الرقص لمدة ساعتين يوميًا. يجب أن أفعل هذا. إذا لم أفعل هذا، فهذا يعني أنني عاصٍ وليس لديَّ خضوع". إذا قلت لهم ألا يفعلوا ذلك، فإنهم لا يرغبون في ذلك. إنهم غير قادرين على التعامل مع الأمور بمرونة أو تطبيق كلامي بمرونة بناءً على احتياجات العمل أو البيئة. إنهم لا يفهمون لماذا ينبغي لهم التدريب لمدة ساعتين، وما أهمية التدريب لمدة ساعتين، أو ما النتيجة المراد تحقيقها. إنهم لا يفهمون هذه الأمور وهي غير واضحة لهم. بالنسبة إليهم، ممارسة الحق تعني ببساطة التشبث ببيان واحد، أو لائحة واحدة، أو إحدى الإجراءات الشكلية التي تُمثل في نظرهم ممارسة الحق. وبغض النظر عن النتيجة، أو ما إذا كانت تحققت أي نتيجة أم لا، فإنهم يصرون بعناد على مسار واحد، رافضين العودة مهما حدث، حتى لو حاولت عشرة ثيران أن تسحبهم بعيدًا. وحتى لو انحرفوا في ممارستهم، سيواصلون الممارسة بهذه الطريقة. وعندما يُقال لهم إنهم سخفاء، فإنهم يواصلون الإصرار على فعل ذلك. أليس مثل هؤلاء الناس مزعجين للغاية؟ بغض النظر عمن يعقد معهم شركة، فإن الأمر لا يجدي نفعًا. فبعد أن تجهد نفسك في شرح الأمور لهم بوضوح، قد يفهمون هذه المسألة اليوم، لكنهم غدًا سيتمسكون باللوائح في مسألة أخرى، إنهم يتمسّكون باللوائح بلا نهاية، وعليك أن تصحح لهم باستمرار. إنهم ينحرفون إما إلى اليسار أو إلى اليمين، وينحرفون إما في هذا أو ذاك النوع من المسائل، إنهم ينحرفون باستمرار بلا نهاية. إن مشاهدتهم تثير قلقك، لكنك لا تستطيع التصحيح لهم مهما حاولت. لماذا؟ لأن مستوى قدراتهم ضعيف للغاية. لا يمكنهم أبدًا التمييز بين الأشياء الإيجابية والسلبية، وبين الصواب والخطأ، وبين الصحيح وغير الصحيح، وبين الحق واللوائح. ليس لديهم معيار لتحديد هذه الأمور، ولا قدرة على تحديدها، وببساطة لا يمكنهم تحديدها. لذا، لا يستطيع أصحاب مستوى القدرات الضعيف سوى القيام بالأعمال والمهام الروتينية القائمة على اللوائح، أو الأعمال أحادية الجانب التي لا تتضمن مبادئ الحق، مثل اتباع جدول زمني روتيني كل يوم، والقيام بعمل ما في ساعة معينة وبعمل آخر في ساعة أخرى محددة؛ أي أنهم لا يستطيعون سوى التعامل مع تلك المهام البسيطة التي يكفي فيها الالتزام بالجدول الزمني، والإجراءات الشكلية، وطريقة أداء تكفي لأداء العمل بشكل جيد. لكنهم لا يستطيعون التعامل مع عمل أكثر تعقيدًا بعض الشيء. فما إن يُطلب منهم التصرف وفقًا لمبادئ الحق وتحقيق نتائج معينة، فإنهم يعجزون عن إنجاز ذلك. إذا كلفتهم بمهمة عمل تتطلب منهم تطبيق مبادئ الحق بمرونة، والتعامل مع مختلف القضايا حسبما يقتضي الأمر، والتكيف وفقًا للبيئة، فإنهم يُصابون الارتباك ويعجزون عن إنجازها. يجب أن يكون لديهم من يساعدهم ويوجههم؛ لا يمكنك أن تتوقع منهم أن يقوموا بالعمل بشكل جيد وباستقلالية. فكيف ينبغي التعامل مع مثل هؤلاء الناس؟ رغم أنهم يستطيعون المثابرة على القيام بواجبهم بشكل روتيني كل يوم، فعندما يواجهون مواقف غير متوقعة، لا يعرفون كيف يتصرفون، بل وقد يتوقفون عن القيام بواجبهم. بالنسبة إلى مثل هؤلاء الناس، من الضروري السؤال عن عملهم وتفقده بشكل متكرر، وطرح السؤال التالي: "خلال هذه الفترة، هل حدث ما يعرقل عمل الكنيسة أو يزعجه؟ هل وُجدت أي مشكلات معقدة لم تعرفوا كيف تتعاملون معها؟" وبعد التفكير في الأمر مليًا، يقولون: "كل شيء كان على ما يرام خلال هذه الفترة. الجميع يقومون بواجبهم ويمكنهم الاجتماع وأكل كلمات الله وشربها بشكل طبيعي. لم يتسبب أحد في عرقلة أو إزعاج، ولم أسمع عن أي شخص ينشر المغالطات لتضليل الآخرين". إنهم لا يستطيعون تحديد أي مشكلات ولا يعرفون ما يجب الإبلاغ عنه، ولا يستطيعون حتى طرح الأسئلة. لذا، لا يمكنك أن تتوقع منهم التعامل مع المشكلات التي تنشأ في الحياة الواقعية أو في القيام بواجبهم أو حلها بأنفسهم، كما لا يمكنك أن تتوقع منهم أن يطلبوا من المسؤولين الأعلى أو يطرحوا عليهم أسئلة عندما لا يعرفون كيفية التعامل مع أمر ما. إنهم لا يستطيعون تحقيق أي من هذا لأن مستوى قدراتهم غير كافٍ. إذا لم يبلغ مثل هؤلاء الناس عن المشكلات للمسؤولين الأعلى، فقد يظن الآخرون أنه ليس لديهم مشكلات. ولكن الأمر ليس كذلك. إنهم لا يستطيعون حتى تحديد المشكلات العادية، وحتى إذا كانت المشكلات مكدسة أمامهم، فإنهم لا يعدونها مشكلات. ومن ثم، فإنهم لا يحلون المشكلات أيضًا. لديهم رأس، وبه عينان وأذنان؛ يمكنهم أن يروا، ويسمعوا، ويتكلموا، لكنهم لا يستطيعون تحديد المشكلات أو حلها. ونظرًا لأنهم يفتقرون تمامًا إلى مستوى القدرات والقدرة على تحديد المشكلات والتعامل معها، فمهما كان مظهرهم يوحي بالفطنة، فهي بلا فائدة. إنهم لا يستطيعون أن يُعالجوا في فكرهم ما يرونه أو يسمعونه ليتفكروا فيه ويُميزون ما إذا كانت هذه تمثل مشكلات أم لا، أو كيف ينبغي التعامل معها. وإذا لم يتمكنوا من التعامل مع المشكلات التي تتضمن مبادئ الحق، فلن يبلغوا عنها المسؤولين الأعلى منهم أيضًا. إنهم عاجزون تمامًا عن فعل أي من هذا. ألا يوضح هذا أن لديهم مستوى قدرات ضعيفًا؟ أليست هذه هي مظاهر ذوي مستوى القدرات الضعيف؟ (بلى). إذا سألتَ شخصًا ذا مستوى قدرات ضعيف: "هل كانت هناك أي مشكلات في العمل خلال هذه الفترة؟ هل توجد أي جوانب لا تفهم فيها المبادئ؟"، فإنه يجيب: "لا توجد أي مشكلات؛ الجميع كانوا مشغولين، والأمور تسير على ما يرام!" بالنسبة إليهم، كل شيء على ما يرام. وبصفتك قائدًا أو عاملًا، إذا كنتَ تصدقه ببساطة عندما يقول إن كل شيء على ما يرام، فأنت أحمق للغاية وشخص ذو مستوى قدرات ضعيف مثلهم تمامًا. إن الأشخاص ذوي مستوى القدرات الجيد لا يعرفون كيف يتحققون من وجود المشكلات فحسب، بل يجب أيضًا أن يكونوا قادرين على التعرف عليها بأنفسهم. إنهم يستطيعون إجراء حوارات تستهدف المشكلات، ومع استمرار الحديث، تظهر المشكلات بشكل طبيعي. عندما تكتشف مشكلة وتسأل شخصًا ذا مستوى قدرات ضعيف كيف تعامل معها، فإنه يجيب: "أي مشكلة؟ كيف لم ألاحظها؟" أصحاب مستوى القدرات الضعيف لا يستطيعون اكتشاف المشكلات، لذا، عند القيام بالعمل، يجب أن تكون ماهرًا في التحقق من وجود المشكلات والتعرف عليها، وأن تمسك بزمام المشكلات ولا تفلتها، ثم تساعد في التعامل معها وحلها. عليك أن تعرف كيف تتحدث مع أصحاب مستوى القدرات الضعيف، فتطرح عليهم أسئلة وتستفسر بطريقة ودية أشبه بالدردشة، من أجل اكتشاف المشكلات. ففي أثناء الدردشة، سيطرحون المشكلات بأنفسهم دون وعي. بدون دردشة كهذه، سيكون من المستحيل التعرف على هذه المشكلات. ونظرًا لأنك تدردش معهم بهذه الطريقة، فإنهم يستلهمون ويكتشفون هذه المشكلات فجأة. فإذا لم تستخدم هذا النهج لمعرفة الموقف، فإنهم ببساطة لن يعتبروا هذه الأمور التي يرونها مشكلات. لذا، عندما تُكشف المشكلات أثناء دردشاتكم، يجب توضيحها شيئًا فشيئًا، مثلما تعصرون معجون الأسنان خارج الأنبوب. لن يشعروا ببعض الخجل إلا عندما تُحل جميع المشكلات. ألا يوضح هذا أن لديهم مستوى قدرات ضعيفًا؟ (بلى). هذه هي مظاهر ذوي مستوى القدرات الضعيف: فحتى عندما توجد مشكلات، لا يمكنهم معرفتها، ولأنهم لا يستطيعون معرفة المشكلات، فإنهم لا يتمكنون أبدًا من طرحها أو حلها. أخبروني، إذا لم يتمكنوا من اكتشاف المشكلات، فهل يمكنهم القيام بعملهم بشكل جيد؟ هل يمكنهم القيام بعملهم بشكل جيد من خلال التمسك باللوائح؟ (كلا). كلا بالتأكيد. هذا مظهر من مظاهر امتلاك مستوى قدرات ضعيف. إذا قلتَ إن مستوى قدراتهم ضعيف، فإنهم حتى يفكرون قائلين: "مستوى قدراتي ممتاز! فبعد أن يتحدث الله عن شيء ما، أستوعب فورًا طريقة تصرف أو لائحة ما، ويمكنني التمسك بها مدى الحياة. أترى؟ أليس مستوى قدراتي جيدًا؟ جميعكم تفشلون في استيعاب النقاط الأساسية، لكنني أستطيع ذلك. على سبيل المثال، قيل لي إنه في الصيف يكون الطقس حارًا وينبغي أن نأكل أطباقًا باردة. لذلك، أستمر في إعداد الأطباق الباردة وتقديم المشروبات الباردة، فأنا أستطيع الالتزام بهذه التعليمات. كما ترى، لا أحد منكم يستطيع الالتزام بها، وأنتم دائمًا تتحدثون عن المبادئ. أليست المبادئ مجرد لوائح؟ إذا تمسكت باللوائح، ألا يكون هذا تمسكًا بالمبادئ؟" بل إنهم يعتقدون أن مستوى قدراتهم جيد، معتقدين أنهم يستطيعون استيعاب النقاط الأساسية لأي قضية، وأنه من عظة مطولة، يمكنهم انتقاء بيان واحد، أو طريقة تصرف، أو لائحة، أو حتى عبارة أو كلمة واحدة يشعرون أنهم بحاجة إلى اتباعها. أخبروني، أليس هذا مزعجًا؟ يوجد عدد كبير جدًا من هؤلاء الناس. عندما تعقد شركة معهم عن تفاصيل الحق المختلفة، فإنهم لا يستطيعون الفهم بل حتى يقولون: "كم هذا مزعج! إنك لا تتوقف عن الكلام. أليس الأمر يتعلق فقط بعدم قول تلك الكلمات أو عدم فعل ذلك النوع من الأشياء؟ التزم بذلك البيان الواحد وهذا كل شيء، إنه مجرد بيان واحد. لماذا تجعل الأمر مزعجًا إلى هذا الحد؟ بل إنك تميز بين الحالات، والبيئات، وإنسانية مختلف أنواع الناس، وتميز بين الفهم المحرَّف والفهم النقي. هل هناك حقًا كل هذه التفاصيل؟ لماذا كل هذا التدقيق؟ أنت تُهوّل الأمور للغاية!" بل إنهم يدينون الآخرين. هذه هي مظاهر ذوي مستوى القدرات الضعيف.

ما هي سمات ذوي مستوى القدرات الضعيف؟ إنهم لا يفهمون مبادئ الحق؛ فأيًا كان الجانب من مبادئ الحق، فإنهم يتعاملون معه على أنه نوع من اللوائح أو الصيغ، ثم يتبعونه بحماس بلا كلل. يمكنهم التحدث بالعديد من التعاليم، ولذلك يعتقدون أنهم يفهمون مبادئ الحق، لكنهم في الواقع لا يفهمون الحق على الإطلاق. إذا شرحتَ بعض مبادئ عمل القادة والعاملين، طالبًا من هؤلاء الناس أن يعملوا ويتعاملوا مع مختلف المشكلات بناءً على فهمهم لهذه المبادئ، فإن أصحاب مستوى القدرات الضعيف لن يتمكنوا من تطبيقها على الإطلاق. إنهم لا يفهمون مبادئ الحق هذه، ولا يمكنهم تطبيق مبادئ الحق هذه للقيام بالعمل. عندما يمدون أيديهم للقيام بالعمل، فإنهم يلتزمون تمامًا باللوائح، ويتبعون الإجراءات، ويطبقون العقائد بشكل آلي. هناك بعض الناس الذين يريدون التمسك بمبادئ الحق، ولكن نظرًا لضعف مستوى قدراتهم ولأنهم لا يمكنهم الوصول إلى فهم الحق، فإنهم غير قادرين على الالتزام بالمبادئ. وأيًا كان العمل الذي يقومون به، فعندما يواجهون المشكلات، فإنهم يتوهون بل ويصبحون عاجزين؛ إنهم غير قادرين على القيام بأي عمل بشكل جيد. عندما يعقد مَن هم في المناصب العليا شركة عن المبادئ، يشعرون أنهم قد فهموها، واستوعبوها، وأدركوها، وتذكروها جميعًا. ولكن عندما يواجهون مشكلات في الحياة الواقعية، يصيبهم الارتباك، حيث إن التعاليم واللوائح التي فهموها لا فائدة منها، لذا يفكرون: "ماذا ينبغي أن أفعل الآن؟" إنهم لا يعرفون من أين يبدؤون العمل، ولا يعرفون ما هي الأساليب التي يجب استخدامها للقيام بالعمل، ولا يعرفون كيفية تنفيذ ترتيبات العمل، وبالطبع لا يعرفون أي المشكلات ينبغي حلها الآن لضمان التقدم الطبيعي لعمل الكنيسة؛ إنهم لا يعرفون أيًا من هذا. ونتيجة لذلك، بغض النظر عن المدة التي يعملون فيها، لا توجد نتائج، ولا يمكن تنفيذ ترتيبات العمل. لا يمكنهم حتى حل مسألة كيفية جعل حياة الكنيسة صالحة. لا يمكنهم حتى تنفيذ أبسط الأعمال ولا يعرفون كيفية تنفيذها. لا يمكنهم سوى التحدث بالتعاليم للناس ومطالبتهم بالتمسك باللوائح. وعندما يتعلق الأمر بتنفيذ ترتيبات العمل والقيام بعمل كنسي ملموس، يصيبهم الارتباك ويعجزون عن القيام به. يفكرون في أنفسهم قائلين: "كيف ينبغي تنفيذ ترتيبات العمل هذه؟ ما هي اللوائح التي ينبغي الالتزام بها؟" إنهم لا يستطيعون رؤية هذه الأمور بوضوح. لكن لا يزال لديهم ملاذ أخير: إنهم يعتقدون أنه ما داموا يعقدون المزيد من الاجتماعات، يمكن حل المشكلات. لذا فإن طريقتهم في القيام بالعمل هي عقد الاجتماعات باستمرار وإلقاء العظات بلا توقف. وعندما يؤثر وعظهم في الجميع ويجعلهم متحمسين، يعتقدون أن المشكلات جميعًا قد حُلت وأنه لم تعد توجد مشكلات، وأنه ما دام الجميع متحمسين، فإن العمل قد أُنجز كله بشكل صحيح. ولكن يتبين بعد عدة أيام من الاجتماعات، أن المشكلات الحقيقية تظل دون حل، ولا تزال أيضًا الواجبات التي يؤديها الناس لا تسفر عن أي نتائج، بل إن عمل الكنيسة أيضًا لا يحرز أي تقدم على الإطلاق. ومع ذلك، تظل لديهم الحالة المزاجية اللازمة لإلقاء العظات. إن ذوي مستوى القدرات الضعيف لا يحققون أي نتائج بغض النظر عن المدة التي يؤدون فيها العمل، ولا يمكنهم تنفيذ ترتيبات العمل بغض النظر عن مقدار الوقت الممنوح لهم؛ فليس لديهم كفاءة ولا فعالية. هذه هي مظاهر ذوي مستوى القدرات الضعيف. إن مظاهر ذوي مستوى القدرات الضعيف هي كما وصفتها للتو، وذلك فضلًا عن أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات من الأساس. فبغض النظر عن عدد العظات التي يسمعونها أو مقدار الحق الذي يعقد الآخرون معهم شركة عنه، فلا يمكنهم استيعاب مبادئ الحق، ولا يمكنهم حتى استيعاب أبسط اللوائح التي يجب الالتزام بها. عندما يكون مستوى قدرات شخص ما ضعيفًا إلى هذا الحد، فإن مبادئ الحق تكون بعيدة عن متناوله. وحتى لو عقد الآخرون شركة عن الحق معه، لا يمكنه إيجاد مسار للممارسة، ويجب أن يوجد من يعطيه تعليمات محددة قبل أن يعرف كيفية الممارسة. مثل هؤلاء الناس وكأنهم تجسدوا من بهائم؛ فعقولهم دائمًا ضبابية ولا وضوح لديهم، ولا يمكنهم أبدًا التمييز بين ما المبادئ واللوائح. يقولون في قلوبهم: "لماذا سماع هذه الأشياء دائمًا ما يسبب لي صداعًا ويجعلني أشعر بالنعاس؟" وفي النهاية، يتوصلون إلى استنتاج مفاده: "ليست مبادئ الحق بعيدة عن متناولي فحسب، بل إنني لا يمكنني حتى الالتزام باللوائح، لذا، في المستقبل، سأشع نورًا بقدر ما بداخلي من حرارة، وسأبذل أكبر قدر من الجهد تسمح به قدرتي، وأفعل فقط كل ما أنا قادر على فعله، وهذا يكفي". بل إن بعض هؤلاء الناس يواسون أنفسهم قائلين: "لا أعرف كيف ألتزم باللوائح، ولا أفهم مبادئ الحق، لكن لديَّ قلب محب لله!" إذا كان بإمكانهم حقًا أن يحبوا الله، فلن يكون ذلك سيئًا، ولكن بمثل مستوى القدرات الضعيف هذا، فإنهم لا يفهمون حتى الحق، فهل يمكن أن يكون حبهم لله حقيقيًا؟ إن الأشخاص عديمي مستوى القدرات يفتقرون إلى القدرة على الفهم في جميع الجوانب ولا يمتلكون حتى القدرة على التمسك باللوائح. أما بعض أصحاب مستوى القدرات الضعيف، فعند ممارسة الحق، يمكنهم على الأقل التمسك بمبدأ، أو لائحة، أو صيغة مفهومة جزئيًا، وبالتالي يمارسون القليل من الحق. ولكن أولئك الذين ليس لديهم مستوى قدرات لا يمكنهم حتى استيعاب الأشياء القائمة على اللوائح أو الالتزام بها؛ وهذا النوع من الأشخاص أكثر إثارة للشفقة.

إذا قيمنا مستوى قدرات الناس باستخدام مبادئ الحق بهذه الطريقة، فإن المظاهر ذات الصلة هي تلك التي عقدنا شركة عنها للتو. إذًا، إذا استخدمنا مسألة امتلاك الناس للفهم الروحي من عدمه لتقييم مستوى قدراتهم، فكيف ينبغي لنا أن نفعل ذلك؟ إن أصحاب مستوى القدرات الجيد لديهم بالتأكيد فهم روحي، أليس كذلك؟ (بلى). المقصود بامتلاك الفهم الروحي هو أنه يمكنهم فهم الحق، واستيعاب مبادئ الحق، واستخدام الحق لحل مختلف المشكلات التي تظهر في عملية الإيمان بالله والتي تتعلق بمبادئ الحق، إضافةً إلى التعامل مع مختلف القضايا الداخلية لبيت الله باستخدام الحق. وماذا عن مختلف قضايا العالم الخارجي إذًا؟ نظرًا لأن أصحاب مستوى القدرات الجيد لديهم فهم روحي ويمتلكون القدرة على التعامل مع مختلف الأمور، فيمكنهم أيضًا استخدام بعض المبادئ التي تتوافق نسبيًا مع الإنسانية الطبيعية أو بعض المبادئ القريبة من الأمور الإيجابية للتعامل مع أمور العالم الخارجي. رغم الاختلافات السطحية، فإن أساسيات مختلف الأشياء هي نفسها، والمبادئ الكامنة في مختلف الأشياء هي في الأساس ما يمكن لأصحاب مستوى القدرات الجيد استيعابه، لذا يمكن بشكل عام القول إن أصحاب مستوى القدرات الجيد لديهم فهم روحي. إن امتلاك الفهم الروحي لا يعني القدرة على التواصل مع العالم الروحي؛ بل يعني أن المرء يستطيع استيعاب القوانين الأساسية ومبادئ الأشياء المختلفة. هذه طريقة مباشرة وبسيطة وواضحة لوصف الأمر. إن القدرة على فهم القوانين الأساسية لأمور العالم الخارجي والمبادئ التي تنطوي على الحق هي مظهر من مظاهر أصحاب مستوى القدرات الجيد. إذًا، كيف يمكننا قياس مظاهر أصحاب مستوى القدرات المتوسط بناءً على ما إذا كان لديهم فهم روحي؟ إن أصحاب مستوى القدرات المتوسط لديهم فهم روحي لنصف الأمور دون النصف الآخر، فهم يفهمون بعض الجوانب ولا يفهمون أخرى. الجوانب التي لديهم فيها فهم روحي هي تلك التي يبلغها مستوى قدراتهم. من خلال سماعهم شركة عن مختلف الحقائق المتعلقة بالإيمان بالله، يمكنهم أن يفهموا تلك الجوانب، وحتى دون إرشاد أي شخص، يمكنهم اكتشاف المبادئ التي ينبغي استيعابها في تلك الجوانب. أما الجوانب التي ليس لديهم فيها فهم روحي فهي تلك التي يعجز عن فهمها مستوى قدراتهم. دون إرشاد وأمر من الآخرين، لا يكون لديهم مبادئ للممارسة، ولا يمكنهم القيام بواجبهم بشكل طبيعي أو حل المشكلات، ويحتاجون إلى السقاية، والإرشاد والأمر لمعرفة كيفية القيام بالعمل والتعامل مع المشكلات؛ هذه هي مظاهر عدم امتلاكهم للفهم الروحي. يمكن القول إن أصحاب مستوى القدرات المتوسط لديهم فهم روحي في الأساس، غير أن مستوى فهمهم الروحي ناقص مقارنةً بأصحاب مستوى القدرات الجيد؛ فهم لا يفهمون سوى النصف. فأين يكمن النقص؟ يكمن في درجة استيعابهم لمبادئ الحق؛ إنهم لا يستطيعون إكمال مختلف بنود العمل بشكل مستقل. إذًا، إذا قيَّمنا أصحاب مستوى القدرات الضعيف بناء على امتلاكهم للفهم الروحي من عدمه، فكيف ينبغي لنا أن نفعل ذلك؟ هل من السهل تقييمهم؟ هل لدى أصحاب مستوى القدرات الضعيف فهم روحي؟ (كلا). يمكنك أن تعرف أن أصحاب مستوى القدرات الضعيف ليس لديهم فهم روحي بمجرد النظر إلى مظاهرهم، لأنهم فقط يتمسكون باللوائح. إن الأشخاص عديمي مستوى القدرات لا يملكون في الواقع أرواحًا إنسانية، وعدم امتلاك أرواح إنسانية يعني أنهم يخلون من الفهم الروحي مثل البهائم. بالنسبة إلى مثل هؤلاء الأشخاص، لا داعي لتقييم ما إذا كان لديهم فهم روحي أم لا. عندما ينظر شخص بلا روح إلى أي أمور أو يتعامل مع مختلف الناس، فإنه لا يستطيع تقييمهم، ولا تتكون لديه أي وجهات نظر بخصوص الأمور الإيجابية أو الأمور السلبية. ليس لديه سوى بعض الحسابات لحماية مصالحه وتجنب الخسائر. عندما تُعبِّر عن وجهة نظر، إذا كان يعرفك جيدًا ويعرف أن لديك مستوى قدرات جيد وفهمًا نقيًا، وأنك شخص إيجابي، فإنه يوافق على وجهة نظرك. ولكن إذا لم يكن يعرفك، فإنه يحتقرك. وبعض النظر عن مدى صحة وجهة نظرك أو مدى توافقها مع مبادئ الحق، فإنه لا يقبلها. إنه لا يعرف أنها صحيحة، ولا يعرف أنها شيء ينبغي للناس قبوله، ولا يعرف مدى فائدة وجهة النظر الجيدة هذه له أو مقدار المساعدة التي يمكن أن تقدمها له؛ إنه لا يدرك كل هذا. في حين أنه، عندما يطرح شخص سلبي وجهة نظر سلبية ما، إذا كان هذا الشخص السلبي مهيمنًا وشخصًا يجله ويوقره، فإنه يقبل وجهة النظر السلبية هذه حتى مع علمه بأنها ستضره بعد ذلك. أي نوع من الأشخاص هو؟ (شخص يفتقر إلى مستوى القدرات). إنه شخص يفتقر إلى مستوى القدرات، ما يعني أنه يفتقر إلى القدرة على تمييز الأشياء. ومهما كان الموقف الذي يواجهه، فإنه لا يستطيع إدراك حقيقته ولا يعرف أي المبادئ ينبغي أن يتمسك به؛ هذا النوع من الأشخاص يمكن أن يرتكب أفعالًا سيئة عند اتباعه لأشخاص سيئين أو أشرار، ويمكنه أن يفعل بعض الأشياء الصالحة عند اتباعه لأشخاص صالحين؛ إنه يفتقر إلى القدرة على تمييز الأشياء. لهذا السبب أقول إنه ميت بلا روح. قد يتأثر أصحاب مستوى القدرات الضعيف، بعد العيش لسنوات عديدة إلى جانب أصحاب مستوى القدرات الجيد أو الأفراد الإيجابيين، بما يسمعونه ويرونه، ويمكنهم تعلم بعض الأشياء الجيدة، والالتزام ببعض اللوائح الجيدة، والالتزام ببعض الأقوال وطرق التصرف الإيجابية أو الأفكار ووجهات النظر الإيجابية. غير أن الأموات الذين ليس لديهم أرواح لا يستطيعون حتى تعلم الأفكار ووجهات النظر الإيجابية، وطرق التصرف واللوائح الجيدة، ومسارات التفكير الجيدة، أو بعض أنماط الحياة الإيجابية والمعرفة العامة الإيجابية للحياة اليومية، أو التمسك بها. عندما يبدؤون في العيش بشكل مستقل، فإن وضعهم المعيشي – وهو وضع شخص مشوش الذهن – ينكشف تمامًا. هذه هي مظاهر الأموات الذين ليس لديهم أرواح.

إن أصحاب الفهم الروحي لديهم على الأقل مستوى قدرات متوسط. إذا كان الحق في متناولهم ويمكنهم فهمه، فهم أصحاب مستوى قدرات جيد. أما الأشخاص الذين ليس لديهم فهم روحي فإنهم بالتأكيد إما أصحاب مستوى قدرات ضعيف أو ليس لديهم أي مستوى قدرات على الإطلاق؛ هذان النوعان من الناس يفتقران بالتأكيد إلى الفهم الروحي. إن أصحاب مستوى القدرات الجيد هم وحدهم من يمكن القول إن لديهم فهم روحي كامل، في حين أن أصحاب مستوى القدرات المتوسط لديهم مستوى متوسط من الفهم الروحي. أي أنه توجد أمور كثيرة يقصر فيها مستوى قدراتهم ولا يستطيعون تحقيق الفهم الروحي. لا يمكنهم تحقيق الفهم الروحي والتعامل مع الأمور بشكل مستقل إلا في الأمور العادية. عندما يواجهون أمورًا معقدة أو عملًا متعدد الأوجه، لا يمكنهم التعامل مع هذه الأمور بشكل مستقل لأن مبادئ الحق المعنية تتجاوز قدرتهم وفهمهم. لذا فإن مستوى فهمهم الروحي متوسط للغاية. إن السمة المميزة لأصحاب مستوى القدرات الضعيف هي أن مبادئ الحق خارج نطاق قدرتهم، وهم فقط يتمسكون باللوائح، لأنهم لا يستطيعون فهم مبادئ الحق، بل إنهم لا يفهمون حتى ماهية مفهوم مبادئ الحق، ويعتقدون أن مبادئ الحق مجرد لوائح. لذلك، من الواضح جدًا أن هذا النوع من الناس ليس لديه فهم روحي. إن السمة الرئيسية لافتقارهم إلى الفهم الروحي هي أن الأفكار ووجهات النظر التي يكشفون عنها في فهمهم لمختلف الناس، والأحداث، والأشياء كلها مُحرفة. كيف ينبغي فهم كلمة "مُحرفة" هنا؟ إنها تعني الانفصال التام عن مسار تفكير الإنسانية الطبيعية والانفصال التام عن مسار احتياجات الإنسانية الطبيعية؛ هذا هو معنى كونها مُحرفة. عندما تستمع إلى منطق التفكير فيما يقوله هؤلاء الناس، تجده غريبًا، وفي كل مرة تسمعهم يعبرون عن وجهة نظر أو يتحدثون عن شيء ما، تشعر بالدهشة. ماذا تعني كلمة "دهشة"؟ تعني أنك عندما تسمعهم يقولون شيئًا ما، تشعر أنه لا يصدق وتفكر في نفسك قائلًا: "كيف يمكن أن تكون لديهم فكرة كهذه؟ لماذا هي مختلفة جدًا عما يفكر فيه الناس الطبيعيون؟ هذه الفكرة غريبة جدًا؛ لماذا تبدو سخيفة نوعًا ما؟" في قلبك، تجد الأمر محرجًا وسخيفًا بوجه خاص. الأشخاص الذين يجعل كلامهم الآخرين يشعرون بالدهشة دائمًا هم أولئك الذين يميلون إلى التحريفات؛ وبشدة. على سبيل المثال، تسألهم: "هل أكلت شيئًا؟" فيجيبون: "الجو بارد جدًا اليوم". هل هناك أي صلة بين هذين الأمرين؟ (كلا). تقول: "لماذا ترتدي القليل من الملابس اليوم؟" فيقولون: "شربت كوبًا من شاي الزنجبيل اليوم". هل لإجابتهم أي صلة ضرورية بسؤالك؟ هل تحتوي إجابتهم على تفكير ومنطق طبيعيين؟ (كلا). كيف ينبغي لشخص لديه تفكير ومنطق طبيعيين أن يجيب؟ يمكنه أن يقول: "أنا أرتدي القليل من الملابس لأن الجو دافئ جدًا في الداخل، وإلى جانب ذلك، الشمس ساطعة في الخارج ودرجة الحرارة مرتفعة نسبيًا". أو يمكنه أن يقول: "أنا أرتدي القليل من الملابس لأنني انتهيت للتو من ممارسة الرياضة وأشعر بالحر". ولكن إذا سأل شخص ما: "لماذا ترتدي القليل من الملابس؟" وأجاب: "لأنني أرتدي حذاءً مبطنًا بالصوف اليوم"، فهذه الإجابة لا علاقة لها بالسؤال. إن تسلسل أفكارهم والمنطق الذي يتبعونه عندما يفكرون لا يتوافقان مع تفكير الإنسانية الطبيعية ومنطقها. إنها فكرة غريبة جدًا وتسلسل أفكار غريب جدًا لا يمكن لأي شخص لديه تفكير الإنسانية الطبيعية أن يتوصل إليه. وهكذا، بعد الاستماع إلى إجابتهم، تشعر أنها محرجة. تريد أن تجري محادثة معهم، لكنك لا تستطيع التواصل معهم؛ فهم دائمًا يقدمون إجابات غير ذات صلة، ما يجعل من المستحيل مواصلة المحادثة. على سبيل المثال، كانت إحداهن تتعلم صناعة الملابس، فسألتها: "كيف حال تقدمك في تعلم صناعة الملابس؟ هل يمكنك صنع ملابس مبطنة؟" ماذا ستكون الإجابة التي تتوافق مع التفكير والمنطق الطبيعيين؟ (إما "يمكنني" أو "لا يمكنني"). هذا من شأنه أن يعكس التفكير والمنطق الطبيعيين. أو يمكنها أيضًا أن تقول: "أحيانًا أبلي بلاءً أفضل قليلًا، ويقول معلمي إن الأمر على ما يرام، مقبول بالكاد. ولكن عندما يتعلق الأمر ببعض الأجزاء الأكثر تعقيدًا، يكون عملي غير ملائم ويجب إعادته". هل هذه إجابات من شخص لديه تفكير ومنطق طبيعيان؟ (نعم). كيف أجاب هذا الشخص الذي ليس لديه تفكير ومنطق طبيعيان؟ سألت: "هل يمكنك صنع هذا النوع من الملابس المبطنة الآن؟" فأجابت: "كنت أتعلم صنع هذا النوع من الملابس عندما أتيت إلى هنا للمرة الأولى". سألت: "إذًا هل يمكنك صنعها الآن؟" فكررت إجابتها قائلة: "كنت أتعلم صنع هذا النوع من الملابس عندما أتيت إلى هنا للمرة الأولى". قلت في نفسي: "أنا لا أفهم. كنتِ تتعلمين صنع هذا النوع من الملابس عندما أتيتِ للمرة الأولى، فهل يمكنك صنعها الآن؟ لماذا لا أستطيع فهم هذا؟" عندما سمعت إجابتها، شعرت أنها محرجة. كنت أسأل عما إذا كانت تستطيع صنع هذا النوع من الملابس أم لا، فقالت إنها كانت تتعلم صنعه عندما وصلت للمرة الأولى. لم أفهم كيف تمكنت من الانتقال إلى هذا الموضوع؛ ما علاقة ذلك بما إذا كانت تستطيع صنعه أم لا؟ قلت في نفسي: "لا أستطيع أن أفهم هذا الانتقال في الموضوع". حتى عندما سألت مرتين أو ثلاث مرات على التوالي: "إذًا، هل يمكنك صنعها الآن؟" ظلت تجيب: "عندما أتيت للمرة الأولى، كنت أتعلم صنع هذا، وكان معلمي يرشدني في صنع هذا؛ أنا أعمل على هذا بشكل أساسي". ما زلت لم أحصل على الإجابة المرجوة، وحتى يومنا هذا، ما زلت لا أعرف ما إذا كانت تستطيع صنعها أم لا. حللوا المنطق وراء كلماتها ولماذا تحدثت بهذه الطريقة. (كانت إجابتها غير ذات صلة إلى حد ما بالسؤال. سيحاول الأشخاص الذين يسمعونها تخمين معناها، لكنهم سيظلون لا يعرفون ما إذا كانت تستطيع صنعها حقًا أم لا). هل أرادت أن تخبرني أم لا؟ هل أرادت أن تعطيني إجابة دقيقة؟ هنا، كانت تعطي تلميحًا: "لقد أخبرتك بالفعل أنه عندما أتيت للمرة الأولى، كنت أتعلم بشكل أساسي صنع هذا، والآن مر أسبوع؛ لذا بالطبع أستطيع صنعه. ألا ينبغي أن تفهم ما أعنيه؟ كيف لا تفهم؟" هل يمكنكم فهم هذا المعنى من إجابتها؟ (كلا). إذا كانت إجابتها تسمح لك بالحصول على إجابة دقيقة ومعرفة ما إذا كانت تستطيع أم لا، فإن إجابتها ستكون منطقية. لكن إجابتها لا تعطيك سوى معنى غامضًا ولا تدعك تعرف حقًا ما إذا كانت تستطيع أم لا. أليس الأشخاص الذين يتحدثون دائمًا بهذه الطريقة مشوشي الذهن للغاية؟ إذا كانت تجيب بهذه الطريقة عن قصد، فهذه مسألة تتعلق بالخُلُق. وإذا لم تكن تفعل ذلك عن قصد ولم تكن لإجابتها أي صلة ضرورية بالإجابة التي تحاول الحصول عليها، فثمة مشكلة في تفكيرها ومنطقها. وإذا كانت هناك مشكلة في تفكيرها ومنطقها، ألا يعني هذا أن مستوى قدراتها ضعيف؟ أليست تميل إلى التحريفات؟ (بلى). إن هذا مظهر من مظاهر الميل إلى التحريفات. لقد فكرت تلك المرأة: "أخبرك أنني كنت أتعلم صنع هذا عندما أتيت للمرة الأولى، لذا فإن النتيجة الحتمية هي أنني أستطيع صنعه". ما أرادت إيصاله هو الإجابة: "أستطيع صنعه". ولكن الأشخاص ذوي التفكير الطبيعي لا يحصلون على إجابة دقيقة بعد سماع هذا. لذا فإن إجابتها: "كنت أتعلم صنع هذا عندما أتيت للمرة الأولى" لم تكن لها أي صلة منطقية برغبتها في إيصال أنها تستطيع صنعه. إذًا، ألم تكن إجابتها كلامًا مشوشًا؟ (بلى). ألا يعكس تحدثها بكلام مشوش واعتقادها بأنها تستطيع التواصل جيدًا وأنها أجابت بالفعل على السؤال ضعفًا في مستوى القدرات؟ (بلى). هذا مظهر من مظاهر ضعف مستوى القدرات. فتلك المرأة ليس لديها تفكير الإنسانية الطبيعية ومنطقها. ومهما سألت، فلن تتمكن من إدراك ما هو جوهر المشكلة أو لماذا تصر على طرح الشيء نفسه. وعندما تسأل للمرة الثالثة، ستظل تعطي الإجابة نفسها بل وستشعر بنفاد الصبر، مفكرة: "لماذا تستمر في طرح السؤال؟ لقد أخبرتك بالفعل، وما زلت لا تفهم وتستمر في السؤال!" حتى بعد أن تُسأل ثلاث مرات، لن تستطيع إدراك أن إجابتها غير واضحة وليست ما يبحث عنه الشخص الآخر، وأنه ينبغي عليها تغيير صياغة إجابتها والتصريح بوضوح ما إذا كانت تستطيع أم لا، وألا تدع مجالًا لتخمين الشخص الآخر. إنها غير قادرة على إدراك ما يشعر به الآخرون جراء كلماتهاأو كيف يتفاعل الشخص الآخر بعد سماعها؛ لا يمكنها إدراك أي من هذا. هذا يدل على أنه ليس لديها مستوى قدرات. ومهما كان عدد مرات سؤالك، فإنها ستعطي الإجابة نفسها بل وستشعر أن ما تقوله صادق وليس زائفًا، مفكرة: "مهما سألت عن الشيء نفسه من مرات، فقد أعطيت الإجابة نفسها؛ أنا أمارس كوني صادقة، وأقول ما يدور في ذهني". أليس هذا انعكاسًا لضعف مستوى القدرات؟ (بلى). عندما تسأل عن توم، فإن هذا النوع من الأشخاص يتحدث دائمًا عن ديك وهاري. وعندما تسأل عن ديك وهاري، يتحدثون دائمًا عن توم. الأشخاص الذين ليس لديهم تفكير طبيعي لديهم أفكار مشوشة، وتفكيرهم مضطرب. هذا مظهر رئيسي لضعف مستوى القدرات. باختصار، هذه هي مظاهر الأشخاص ذوي مستويات القدرات المختلفة. وسواء قيَّمت مستوى قدراتهم من خلال قدرتهم أو عدم قدرتهم على فهم مبادئ الحق وتطبيقها، أو من خلال ما إذا كان لديهم فهم روحي أم لا، فهذه هي المظاهر. ورغم أننا تحدثنا بعبارات عامة إلى حد ما، ألا يمكنك في الأساس قياس كلامي على الحياة الواقعية؟ (بلى). إذًا، ألم نلخص موضوع مستوى القدرات تقريبًا؟ (بلى). بهذا نختتم مناقشتنا حول موضوع مستوى القدرات.

أخبروني، هل درجة مقاومة الناس لله وتمردهم عليه لها أي علاقة بما إذا كان مستوى قدراتهم جيدًا أم سيئًا؟ هل يقاوم الناس الله ويتمرّدون عليه بسبب ضعف مستوى القدرات؟ هل فكرتم يومًا في هذا السؤال؟ هل هذا سؤال يستحق التفكير فيه؟ (نعم). يقول بعض الناس: "نظرًا لأن مستوى قدراتنا ضعيف، وأن مستوى القدرات الذي أعطانا الله إياه ليس جيدًا، فإننا نقاوم الله ونتمرّد عليه بشدة". هل هذا القول صحيح؟ (كلا). بناءً على شركتنا السابقة حول الاختلافات بين الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة، إلى أي فئة ينتمي مستوى القدرات؟ (الحالات الفطرية). إنه ينتمي إلى الحالات الفطرية. إذًا، هل تعرف ما إذا كانت الجوانب المختلفة للحالات الفطرية مرتبطة بإنسانية الناس وشخصياتهم الفاسدة؟ لنبدأ بمستوى القدرات؛ هل يحدد مستوى القدرات درجة تمرد الشخص على الله ومقاومته له؟ (كلا). لماذا نقول إنه لا يحددها؟ هذا يتعلق بالسبب الذي يجعل الناس يقاومون الله ويتمرّدون عليه. هل يتمرد الناس على الله ويقاومونه بسبب ضعف مستوى القدرات؟ (كلا، بل لأن لدينا شخصيات فاسدة). هذا صحيح؛ هذا يتوافق مع الواقع. إن مقاومتك لله وتمرّدك عليه، وعدم قدرتك على الخضوع للحق، ليست بسبب ضعف مستوى القدرات، بل بسبب امتلاكك شخصيات فاسدة. لذا، لا يمكنك أن تتذمر من أن الله أعطاك مستوى قدرات ضعيفًا لمجرد أنك قادر على مقاومته. إن مستوى القدرات، أو أي جانب آخر من حالاتك الفطرية، هي بطبيعتها حالات لديك أنت نفسك؛ إنها حالات جوهرية فطرية تمتلكها بوصفك كائنًا مخلوقًا. وبغض النظر عن أي جانب من جوانب الحالات الفطرية، فإنه لا يؤدي إلى مقاومة الله، وليس له أي علاقة بالشخصيات الفاسدة. على سبيل المثال، كونك طويل القامة لا يعني أن لديك شخصيات فاسدة أقل. وكونك جميلًا أو ذا بشرة فاتحة لا يعني أنه ليس لديك شخصيات فاسدة. والولادة بعرق يقدره الناس ويوقرونه لا يعني أنه ليس لديك شخصيات فاسدة. وبعبارة أخرى، أيًا كانت الحالات الفطرية التي أعطاها الله لشخص ما، وأيًا كانت حالات الشخص الفطرية، فليس لها أي علاقة بشخصياته الفاسدة. على سبيل المثال، مظهر الشخص في حد ذاته لا يؤدي إلى مقاومة الله. ولكن نظرًا لأن الناس لديهم شخصيات فاسدة، فعندما يكون شخص ما حسن المظهر، قد يفكر قائلًا: "أنا جميل، لذا ينبغي أن تكون لي مكانة وأن أحظى بالاحترام". هذه استعلانات لشخصيات فاسدة. يستخدم بعض الناس مظهرهم الجيد لإبراز نقاط قوتهم، وبالتالي يكشفون عن العديد من الأقوال والأفعال الخاطئة. هذه الأقوال والأفعال كلها ناجمة عن شخصياتهم الفاسدة، وليس عن حالاتهم الفطرية. بغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك جيدًا أم ضعيفًا، فإن مستوى القدرات في حد ذاته لا يؤدي إلى مقاومة الله. إذا كان لديك مستوى قدرات جيد ولكنك لا تفهم الحق أو تقبله، فستظل تقاوم الله وتتمرد عليه لأن لديك شخصيات فاسدة. وإذا كان لديك مستوى قدرات ضعيف ولكن يمكنك قبول الحق، وبمجرد أن تفهم ما يخبرك الله أن تفعله أو ألا تفعله، يمكنك الالتزام به، وتكون قادرًا على عدم التصرف بناءً على شخصياتك الفاسدة، فلن تتمرد على الله، ولن تكون مراوغًا ومتراخيًا، أو لا مباليًا، أو عنيدًا، أو متعسفًا ومتهورًا. وبغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا أم لا، فما دمت تمتلك شخصيات فاسدة، فحتى لو استطعت فهم كلام الله، فستظل تتمرد على الله وتقاومه. ونظرًا لأن لديك شخصيات فاسدة باعتبارها حياتك، فإنك تكتسب بشكل طبيعي مختلف الأفكار ووجهات النظر الشيطانية، وفلسفات شيطانية للتعاملات الدنيوية، إضافةً إلى وجهات النظر الشيطانية التي تكمن وراء كيفية رؤيتك للناس والأشياء، وسوف تتباهى وتدافع عن نفسك، وترغب باستمرار في التميز والتعالي على الآخرين، وحتى السيطرة عليهم وحكمهم. كل هذه المظاهر تنبع من الطبيعة الشيطانية للناس. وإذا قمت بمختلف الأشياء بناءً على طبيعتك الشيطانية وحياتك الشيطانية، فبغض النظر عما إذا كان مستوى قدراتك جيدًا أم سيئًا، فسوف تقاوم الله. إن مستوى القدرات في حد ذاته لا يؤدي إلى مقاومة الله. إن لديك مستوى قدرات ضعيف، ولكن هل يمكنك التصرف وفقًا لكلام الله ما دمت تفهمه؟ إذا لم تكن لديك شخصيات فاسدة أو لم تكن تعيش وفقًا لشخصياتك الفاسدة، فيمكنك تحقيق ذلك بالتأكيد. لنأخذ امتلاك نقطة قوة معينة كمثال؛ غالبًا ما يفكر الناس: "بما أنني أمتلك نقطة القوة هذه، فأنا متفوق على الآخرين؛ ينبغي أن تكون لي مكانة في بيت الله، ينبغي أن أكون قائدًا أو عمودًا في بيت الله". هذه الأفكار ليست ناجمة عن امتلاك نقطة قوة بل ناجمة عن شخصيات فاسدة. ونظرًا لأن الناس لديهم شخصيات فاسدة باعتبارها حياتهم، فإن كل الأشياء التي يكشفون عنها، ويعيشونها، ويظهرونها، إضافةً إلى وجهات نظرهم، ومواقفهم، ومبادئهم في رؤية مختلف الناس، والأحداث، والأشياء، كلها ناجمة عن امتلاكهم لشخصيات فاسدة باعتبارها حياتهم. هذه ليست ناجمة عن أي حالة فطرية أعطاهم الله إياها. هل تفهمون؟ (نعم). ماذا أعني بعقد شركة عن هذه الكلمات؟ إن الغرض من هذه الشركة هو تمكينكم من فهم وضعكم الفعلي والتعرف عليه بشكل أوضح، والتعرف على ماهية مستوى قدراتكم؛ لا تكونوا أشخاصًا ليس لديهم عقل، ولا تنخرطوا في صراعات لا طائل من ورائها بسبب امتلاككم لمستوى قدرات متوسط أو ضعيف، أو حتى تقدموا أعذارًا فارغة لتوضيح أن مستوى قدراتكم ليس ضعيفًا. هذه الأفعال ليست لها قيمة. تهدف هذه الشركة إلى تمكينك من فهم مستوى قدراتك وإمكاناتك المختلفة بدقة، ثم إيجاد مكانتك الصحيحة والسلوك وفقًا لوضعك الصحيح. سيساعدك هذا أكثر على أن تكون كائنًا مخلوقًا لائقًا، وأن تقف بشكل صحيح في مكانتك بوصفك كائنًا مخلوقًا، وأن تتمم واجبات الكائن المخلوق. وبالطبع سيساعدك أيضًا، إلى حد ما، على التخلص من شخصياتك الفاسدة. بغض النظر عن مستوى قدراتك أو إمكاناتك المختلفة، فإنها لا تحدد درجة مقاومتك لله وتمرّدك عليه. وبعبارة أخرى، يمكن القول أيضًا إن شخصياتك الفاسدة لا تعتمد على مستوى قدراتك، وبالطبع لا تعتمد على ماهية حالاتك الفطرية. تنشأ الشخصيات الفاسدة للبشر داخل جسدهم الفطري المتأصل. بعد أن أفسد الشيطان البشر، أصبحت شخصياتهم الفاسدة هي حياتهم الداخلية. عندما لا تكون قد تخلصت بعد من شخصياتك الفاسدة، فإنك تستغل حالاتك الفطرية للتحدث والتصرف بناءً على هذه الحياة الشيطانية. هذا يعني أنك قبل أن تتخلص من شخصياتك الفاسدة، فإنك تستغل مختلف الحالات الفطرية التي أعطاك الله إياها لخدمة تحقيق أغراضك الخاصة. وهكذا، يمكننا أن نقول هذا: إذا لم تتخلص من شخصياتك الفاسدة، فأنت تستغل أو تدوس على مختلف الحالات الفطرية التي أعطاك الله إياها؛ وإذا كنت في عملية السعي إلى الحق وممارسة الحق من أجل التخلص من شخصياتك الفاسدة، فأنت تستغل مختلف الحالات الفطرية التي أعطاك الله إياها بشكل صحيح وفعال؛ وعندما تتحول من امتلاك الشخصيات الفاسدة باعتبارها حياتك إلى امتلاك الحق باعتباره حياتك، فأنت تستخدم الحالات الفطرية التي أعطاك الله إياها بشكل صحيح وسليم؛ وبعبارة أخرى، بطريقة أكثر مغزى. هل تفهم الآن؟ الحالات الفطرية في حد ذاتها ليست هي السبب الجذري لمقاومة البشرية لله. إنما الشخصيات الفاسدة الشيطانية للبشر والحياة التي زرعها الشيطان داخل الناس هي السبب الجذري لمقاومة البشرية لله وتمرّدها عليه. أليس هذا هو الحال؟ (بلى). هل هذه المسألة واضحة لكم الآن بشكل أساسي؟ (نعم).

قبل الشركة التي عقدناها عن موضوع مستوى القدرات، كُنا قد عقدنا شركة عن بعض المظاهر في ثلاثة جوانب: الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. ما المظاهر التي عقدنا شركة عنها في المرة السابقة؟ (في المرة السابقة، كانت المظاهر التي عُقدت الشركة عنها هي: الاجتهاد في القيام بالأمور، والقيام بها وفق نظام، وبدء القيام بالأمور بقوة والانتهاء منها بضعف، وتوخي الحذر في القيام بالأمور، إضافة إلى التفاخر، والتباهي، والإهمال، وحب إظهار الذات، وازدراء الفقراء ومحاباة الأغنياء، وتملق أصحاب السلطة، وامتلاك ذاكرة استثنائية، وما إلى ذلك). لن نعقد شركة أكثر من ذلك عن هذه الأمور. سنواصل شركتنا عن مختلف مظاهر الحالات الفطرية، والإنسانية، واستعلانات الشخصيات الفاسدة. عندما تحدث هذه المظاهر، يجب عليك أن تعرف إلى أي نوع من المظاهر تنتمي، ويجب أن تكون قادرًا على التفريق بينها وتمييزها؛ فعندها فقط يمكنك تناولها بدقة. إذا كان مظهر ما يتعلق بالحالات الفطرية – غير القابلة للتغيير– فلا داعي لأن تشغل نفسك به. وإذا كان ينتمي إلى بعض عيوب أو نقائص الإنسانية التي يمكن التغلب عليها، أو تصحيحها، أو تغييرها، فينبغيلك أن تحاول تصحيحها وتغييرها. وإذا لم تكن هناك حاجة للتغلب عليها ولم تكن تؤثر فيأدائك لواجبك أو سعيك إلى الحق، فلا داعي لأن توليها اهتمامًا. وإذا لم يكن المظهر مشكلة تتعلق بالحالات الفطرية ولا مشكلة تتعلق بالإنسانية، بل ينطوي على شخصيات فاسدة، فيجب تغييره. إذا لم تحوّله أو تغيّره، فحينئذ مع تجذُّر الشخصيات الفاسدة في حياتك وتسلُّطها في داخلك، فإن ما تعيشه وتكشفه لن يقتصر على المشكلات البسيطة مثل عدم القدرة على الانسجام مع الآخرين، أو إثارة استياء الآخرين والإخفاق في بنائهم، بل إن ما تعيشه وتكشف عنه يصل إلى مستوى انتهاك الحق، وانتهاك مبادئ الحق، ومقاومة الله، ورفض الله، ومخاصمة الله، بل يمكن القول إنه يصل إلى حد تبنّي موقف معارضة لله. ونظرًا لأن الشخصيات الفاسدة تتسم بهذه الطبيعة تحديدًا، فما إن تنطوي هذه المظاهر على شخصيات فاسدة، فيجب عليك أن تتوصل إلى معرفة هذه الشخصيات الفاسدة، ثم تطلب الحق، وتفهم مبادئ ممارسة الحق وتستوعبها، وتمارس وفقًا لمبادئ الحق لتتبدّل هذه الشخصيات الفاسدة، حتى لا تعود هذه الشخصيات الفاسدة تهيمن على حياتك، وبدلًا منها، يصبح الحق هو حياتك ويهيمن على حياتك اليومية ويصبح هو ما تعيشه.

سنواصل عقد الشركة عن مختلف مظاهر الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. كان آخر مظهر عقدنا شركة عنه في المرة السابقة هو امتلاك ذاكرة جيدة، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا، إلى أي جانب ينتمي النسيان؟ (الحالات الفطرية). إنه حالة فطرية، وهو أيضًا نقيصة إنسانية؛ هذان الجانبان فحسب. هل النسيان شخصية فاسدة؟ (كلا). من الواضح أنه ليس كذلك. بعض الناس كثيرو النسيان لأن ذاكرتهم ضعيفة بطبيعتها، بينما يصبح آخرون كثيري النسيان بسبب شيخوخة الدماغ وتدهور الذاكرة مع تقدمهم في السن. إذا كان النسيان فطريًا، فهو ينتمي إلى الحالات الفطرية؛ وإذا كان مكتسبًا، فهو نقيصة إنسانية. والنسيان بطبيعة الحال يُعتبر بالطبع نقيصة أيضًا، أليس كذلك؟ (بلى).

البراعة في التخطيط قبل القيام بالأمور؛ إلى أي جانب ينتمي هذا؟ (ميزة إنسانية). إنها ميزة إنسانية. قبل القيام بشيء ما، يخطط الأشخاص البارعون في التخطيط مسبقًا، ثم يتبعون الخطوات، دون اندفاع أو تهور أو طيش. إنهم يتصرفون بثبات، ولا يتسرعون في القيام بالأمور لمجرد نزوة، بل يفكرون مسبقًا كيف ينبغي أن يعملوا، ومع من يعملون، وماذا يفعلون في الظروف الخاصة، وما هي المستندات أو الأشياء التي يجب إحضارها، وما إذا كان يجب إحضار بعض الضروريات اليومية الأساسية على حسب البيئة، وما إلى ذلك. إنهم قادرون على أخذ كل هذه الأمور في الاعتبار. قبل القيام بالأمور، يقومون باستعدادات شاملة، آخذين في الاعتبار المزيد من العوامل ويكونون أكثر تدقيقًا في اعتباراتهم. سيُقيِّمون مسبقًا الفارق بين الظروف المواتية وغير المواتية، وسيُميِّزون بين أفضل سيناريو وأسوأ العواقب المحتملة. سيقومون بترتيبات معقولة لتحقيق أفضل النتائج. ونظرًا لأنهم بارعون في التخطيط والقيام بترتيبات معقولة، فإن تعاملهم مع الأمور عادة ما يكون أكثر شمولًا. يقل مُعدل حدوث مواقف غير متوقعة في الأمور والخطط التي يرتبونها، وتميل نتائج عملهم إلى أن تكون أفضل. والأشخاص الذين يعملون معهم لا يشعرون بالقلق بل يشعرون بمزيد من الطمأنينة. ثم هل يمكن القول إن البراعة في التخطيط تعتبر، نسبيًا، ميزة إنسانية؟ (نعم). يغطي ذلك الجزء البراعة في التخطيط. إذًا، هل كون المرء حسوبًا أمر جيد أم لا؟ (ليس جيدًا. إنه نقيصة إنسانية). إن البراعة في التخطيط ميزة ونقطة قوة إنسانية– إنها نقطة إيجابية– بينما كون المرء حسوبًا يُعد نقيصة إنسانية. على سبيل المثال، إذا تناول شخصان وجبة كلفتهما عشرة يوانات إجمالًا، وعند الدفع، دفع الشخص الحسوب خمسة يوانات وخمسين سنتًا بينما دفع الشخص الآخر أربعة يوانات وخمسين سنتًا، يشعر الحسوب أن "هذا ليس صحيحًا؛ لقد دفع خمسين سنتًا أقل. ينبغي أن يدفع كل شخص خمسة يوانات ليكون الأمر عادلًا ومعقولًا". إنه يحسب حتى مبلغًا صغيرًا كهذا. إذا شعر أنه خسر، يصبح مُنزعجًا ويبحث دائمًا عن فرصة لتعويض خسائره بوسائل ماكرة. وإذا لم يتمكن من تعويض خسائره بهذه الطريقة، فإنه لا يستطيع أن يأكل جيدًا أو ينام جيدًا. إن كون المرء حسوبًا يُعد نقيصة إنسانية. إذا تفاقم هذا الأمر وأصبح الشخص حسوبًا حتى في الأمور الكبيرة، محاولًا دائمًا استخلاص منفعة من الآخرين أو استغلالهم، أو أصبح يلجأ كثيرًا إلى المكائد من أجل حساباته، فإن هذا لم يعد مجرد نقيصة إنسانية بل ينطوي على شخصية فاسدة. إذا كان كون المرء حسوبًا لا يؤثر على الآخرين أو يضر بمصالحهم وكان موجودًا فقط في توافه أمور الحياة اليومية، ما يؤدي في النهاية إلى إخفاقات متكررة أو نتائج سيئة في التعامل مع الأمور، فهذه نقيصة إنسانية.

ما نوع مشكلة صفة البخل؟ (نقيصة إنسانية). ما المظاهر التي تشكل صفة البخل؟ على سبيل المثال، إذا كان شخص بخيل على وشك القيادة إلى مكان ما وقال له أحدهم: " بالمصادفة، تقع وجهتي في طريقك، فهل يمكنك توصيلي؟ لن يستغرق الأمر سوى خمس دقائق، ويمكنني أن أعطيك بعض المال مقابل البنزين"، فهو يخشى ألا يدفع الشخص بعد الرحلة فيتخذ من ذلك عذرًا لرفض توصيله؛ فهذا هو معنى البخل. وثمة أيضًا من يقول، عندما يطلب منه أحدهم استعارة شيء ماولا يريد إعارته، "أنا أستخدمه الآن، ولست في وضع يسمح لي بإعارتك إياه. ينبغي أن تطلب ذلك من شخص آخر". إنهم بخلاء وأشحة للغاية؛ ليست لديهم تفاعلات طبيعية بين الأشخاص ويخشون بشدة أن يستغلهم الآخرون، بينما يأملون هم دائمًا في استغلال غيرهم. هذه هي صفة البخل. وثمة أيضًا من يتفكّر مليًا عندما تطلب منه استعارة عشرة يوانات لشراء وجبة وبعض الأشياء الأخرى فيقول: "سأقرضك خمسة يوانات فقط للوجبة، لا أكثر، ولا حتى سنتًا واحدًا!" وعندما يراك في اليوم التالي، يسألك: "كيف كانت الوجبة؟ هل أنفقت الخمسة يوانات بالكامل؟" تلمح كلماته بدهاء: "أسرع وأعد لي مالي! لا تزال مدينًا لي بثمن تلك الوجبة. إذا لم تعد لي مالي، فسيتعين عليك أن تدعوني إلى تناول وجبة!" إن أمثال هؤلاء الناس تافهون للغاية في سلوكهم الذاتي وبارعون في الحسابات. إن براعتهم في الحسابات لا تقتصر على الأشياء المادية فقط، بل إنهم أيضًا بارعون خصوصًا في حسابات التفاعلات الشخصية. فأيًا كان ما يُقال لهم، فإنهم دائمًا يُحمّلون الكلام أكثر مما يحتمل ويتفكرون في المعنى الكامن وراءه. إذا آذاهم الكلام أو انتهك مصالحهم، فإنهم ينتقمون على الفور. حتى في أحاديثهم، يسعون إلى الاستفادة ويرفضون بشدة تكبد أي خسارة. لم يعد هذا مجرد تفاهة أو بخلٍ؛ إنه شخصية فاسدة. إذا كان الأمر يقتصر فقط على محاولة الاستفادة دائمًا وتجنب الخسائر في التفاعلات المادية والمالية اليومية، فالأمر مجرد نقيصة إنسانية ولم يصل إلى مستوى الشخصية الفاسدة. ولكن إذا كان الأمر يتعلق بمبادئ السلوك والتصرف، فإنه لم يعد نقيصة إنسانية بل بلغ مستوى الشخصية الفاسدة. إذًا، إلامَ ينتمي الكرم؟ (ميزة إنسانية). يمكن تصنيفه على أنه ميزة إنسانية. في التفاعلات مع الآخرين، لا يهتم الكرماء كثيرًا بالمكاسب والخسائر. عندما يستغلهم الآخرون قليلًا أو يأخذون منهم شيئًا بسيطًا، أو أحيانًا عندما يفشل أحدهم في إعادة الأموال المقترضة إليهم، فإنهم لا يحسبون حقًا فيما يتعلق بمثل هذه الأمور. إنهم كرماء ومتسامحون نسبيًا تجاه الآخرين؛ فهذه ميزة إنسانية.

ما نوع مشكلة التفاهة؟ (نقيصة إنسانية). إنها نقيصة إنسانية. ما مظاهر التفاهة؟ (الميل إلى إثارة جلبة بشأن الأمور التافهة). على سبيل المثال، إذا قلت لشخص تافه أثناء تناوله وجبة طعام: "إن شهيتك مفتوحة حقًا؛ أنت تأكل أكثر من معظم الناس"، فإنه يغضب ويقول: "أتسميني شرهًا؟" لقد قلتَ تعليقًا آذاه عن غير قصد أو أزعجه، فيأخذه على محمل الجد ولن يتغاضى عنه. يمكن أن يظل غاضبًا منك لمدة نصف شهر ويرفض محادثتك، ولن يكون لديك أي فكرة عما سبب ذلك. في الواقع، كنت تدلي بتعليق عابر دون أي نية للسخرية منه، لكنه يضخم هذا التعليق بشكل غير متوقع، معتقدًا أنه كان موضعًا للسخرية. إنه يأخذ حتى هذا الأمر الصغير على محمل الجد ويبالغ فيه بلا نهاية، ويهول الأمور ولا يظهر تسامحًا على الإطلاق؛ فهذه هي التفاهة. إلى أي مدى قد تبلغ تفاهة هذا النوع من الأشخاص؟ يمكن أن يكونوا عنيدين مثل الأطفال؛ فلا يجرؤ أحد على استفزازهم. عند التفاعل معهم، يجب عليك أن تكون متوخيًا الحذر دائمًا، غير مُقدِم على محادثتهم بشكل طبيعي، لأنك إذا فعلت ذلك، فإن أي شيء تقوله قد يسيء إليهم أو يؤذيهم، وسيسفر ذلك عن عواقب؛ في المرة القادمة التي تلتقي فيها بمثل هؤلاء الأشخاص، سيقابلونك بوجوهٍ عابسةٍ، وسيتجنبون الاتصال البصري، بل وسيحطمون الأشياء. وإذا حاولت أن التحدث معهم، سيتجاهلونك. لن تنجح محاولات مناقشتهم ولا ملاطفتهم. وإذا جلست بالقرب منهم، تجنبوك وتجاهلوك. مهما كانت أعمارهم، فإنهم دائمًا ما يدخلون في نوبات غضب طفولية ويتصرفون بعناد؛ أليست هذه تفاهة؟ (بلى). هذه نقيصة إنسانية. من الصعب جدًا التعايش مع أمثال هؤلاء الناس. عندما يعقد الإخوة والأخوات شركة معًا بقلوب مفتوحة، ويشيرون إلى عيوب بعضهم البعض، لا يجرؤ أحد على الإشارة إلى أي شيء يخص هؤلاء الناس. أما إذا لم يُشرَكوا في هذه الشركة، فإنهم يصبحون ساخطين وتبدأ بعض الأفكار تساورهم: "أنتم جميعًا تعقدون شركة معًا بقلوب مفتوحة، وتساعدون بعضكم البعض، لكنكم لا تعاملونني كأخ أو أخت". إن تجنّب قول أي شيء لهم نهائيًا ليس جيدًا؛ يجب أن تقول لهم شيئًا بسيطًا: "أنت رائع، لكن في بعض الأحيان يكون مزاجك ليس على ما يُرام. ومع ذلك، فنحن أيضًا لنا عيوبنا وغالبًا ما لا ننتبه لما نقوله". إذا لم تصغ الأمر بهذه الطريقة و اكتفيت بقولك إن مزاجهم سيئ وأنهم ضيقو الأفق، فلن يُجدي الأمر نفعًا؛ سيغضبون. يجب أن تكون حذرًا للغاية وتنتقي كلماتك بحرص عند التفاعل معهم. إذا قلت شيئًا واحدًا غير مناسب، فسيتعين عليك تحمُّل العواقب. إذًا، يُصبح التفاعل معهم مُرهقًا بشكل خاص. ولغير المؤمنين مُصطلح يصفون به هؤلاء الناس، فيقولون إن لديهم "قلوب زجاجية"، ما يعني أنهم يتأذون بسهولة بالغة. لأوهى الأسباب، يشعر أمثال هؤلاء الناس بالجرح، ويستسلمون للبكاء، ويعزفون عن تناول الطعام، ويخاصمهم النوم، وتتملّكهم السلبية. يقولون: "إنكم جميعًا تقولون إنني سيء. لا أحد منكم يحبني، ولا أحد منكم يتحدث معي، وجميعكم تتجنبونني ولا تريدون الاقتراب مني". أليس هذا تصرفًا طفوليًا؟ (بلى). يقول أحدهم: "إن قلبك هش للغاية كزجاج يتحطم عند أدنى أذى. من يجرؤ على كشفك؟ من يجرؤ على التعامل معك؟ الجميع خائفون من فعل ذلك". إن وصف أمثال هؤلاء الناس بأنهم ذوو إنسانية شريرة لن يكون موضوعيًا؛ إنهم لا ينخرطون حقًا في أي أعمال شريرة. كل ما في الأمر أنهم نزقون للغاية؛ فهم عنيدون، وصعبو الإرضاء، ومزاجهم كمزاج طفل. لا يمكنك الاصطدام بهم أو استفزازهم. إذا كنت متسامحًا معهم، فإنهم يقولون إنك تزدريهم ولا تأخذهم على محمل الجد؛ وإذا كنت حازمًا معهم، فإنهم يقولون إنك يصعب إرضاؤك؛ فكُل ما تفعله خطأ. عند التفاعل مع هذا النوع من الناس، إذا كان نهجك مناسبًا وتمكنت من إرضائهم، يمكنهم القيام بواجبهم بشكل جيد حتى لو كان مستوى قدراتهم ضعيفًا إلى حد ما. ولكن إذا كان نهجك غير مناسب وأزعجهم شيء ما، فإنهم يصبحون سلبيين، وعليك أن تقدح زناد فكرك لإيجاد طرق لاسترضائهم. إن الأشخاص التافهين مزعجون للغاية. لأجل أمر تافه، قد يبكون لفترات طويلة، حتى تحمر أعينهم بشدة. وإذا لم تسر توافه الأمور على هواهم، قد يعبسوا لساعات. عندما يسوء مزاجهم، قد يمضوا نصف شهر دون أن يلقوا بالًا للآخرين أو يتحدثوا إليهم. إن أمثال هؤلاء الناس يتسّمون بحدة الطباع والتفاهة، لكنهم لا يزالون يؤدون العمل المطلوب منهم؛ كل ما في الأمر أنهم يؤدونه بغضب. وما إن يتحسن مزاجهم حتى يعودوا للعمل بشكل جيد. بشكل عام، تُعد هذه النقيصة والمشكلة في إنسانيتهم مسألة جسيمة. فهم غالبًا ما يخلقون جوًا متوترًا، ويتسببون في المتاعب والأعباء لأنفسهم وللآخرين على حد سواء. لا يتمتع أمثال هؤلاء الناس بسماحة البالغين أو بموقفهم فيما يخص التعاملات الدنيوية. إنهم يشبهون إلى حد ما الأطفال في سن العاشرة تقريبًا؛ لا يمكنك القول إنهم عاقلون، لأنهم ليسوا عاقلين حقًا، لكن لا يمكنك القول إنهم غير ناضجين، لأنهم يتحدثون دائمًا مثل البالغين. إذا عاملتهم باعتبارهم بالغين، فقد يزعجهم أي قول يبدر منك، ويشعرهم بالتقيد، ما يدفعهم للانفجار فجأة في نوبة غضب كالأطفال. أما إذا عاملتهم باعتبارهم أطفال، يشعرون أنك تزدريهم. باختصار، إنهم غير أسوياء بالمرة. هذه نقيصة إنسانية. إذا كان لدى شخص ما هذا النوع من المشكلات، فينبغي أن يتغير ويسعى لتعلم التسامح والصبر، ولتعلم كيفية التعامل مع المشكلات وكيفية حلها بالطريقة الصحيحة وباتخاذ الموقف الصحيح، والتفاعل مع الآخرين بالطريقة العقلانية للأشخاص الطبيعيين. وحتى لو لم يقبل معظم الناس الحق أو الطريقة الصحيحة للقيام بالأشياء، فلا ينبغي أن تكون مقيدًا أو متأثرًا بهذا، ولا ينبغي أن تكون مقيدًا أو مكبلًا بهذا. ينبغي أن تُصر على القيام بالأشياء بالطريقة الصحيحة. حتى لو شعرت أن الأمر صعب، لا تستسلم؛ فإن هذا أيضًا جزء من عملية التعلُّم. تدريجيًا، ستنضج إنسانيتك، وبصيرتك، وجوانب أخرى فيك، وستنمو. ما هي علامة النمو؟ هي أن تكون قادرًا على الانسجام مع معظم الناس؛ هي أن تكون قادرًا على تحمل الأمر، وفهمه، والتعامل معه بشكل صحيح عندما يقول أحدهم شيئًا غير سار، أو يمزح، أو يقول ما يؤذيك. إذا كان ما يقوله الآخرون يبدو غير سار ولكنه يعكس وضعك الفعلي، فينبغي لك قبوله والاعتراف به. إذا قال أحدهم شيئًا يسيء إليك عن غير قصد، ورأيت أن الأمر لم يكن مقصودًا، فينبغي لك اختيار ممارسة التسامح. إذا استهدفك أحدهم عمدًا وقال أشياء مؤذية للغاية، فأنت بحاجة إلى الهدوء، والصلاة إلى الله، والطلب قائلًا: "لماذا يستهدفونني بهذه الطريقة؟ ما هو مقصدهم؟ هل هم أشرار، أم أن هذا كشف عن شخصية فاسدة؟ إذا كانوا أشرارًا، فأنا بحاجة إلى أن أكون أكثر تمييزًا وحذرًا تجاههم. إذا كان ما يقولونه صحيحًا ويتوافق مع الحق، فسأقبله؛ وإذا كان غير صحيح، فلا داعي للجدال معهم. إذا كانوا يُظهرون شخصية فاسدة، فسأرى ما إذا كان بإمكانهم قبول الحق وإذا كان بإمكانهم قبول الحق، فسأعقد شركة معهم عن الحق. وإذا لم يقبلوا الحق، فلا يسعني إلا ممارسة الصبر". ألا يحل ذلك المشكلة؟ بهذه الطريقة، عندما تتفاعل مع جميع أنواع الناس، تستطيع القيام بذلك بتسامح متبادل ومساعدة متبادلة، والانسجام معهم؛ هذا دائمًا أفضل من أن تكون شخصًا تافهًا. إن الأشخاص التافهين، يسببون مضايقات كبيرة للآخرين من ناحية، ومن ناحية أخرى، يفشلون في الاندماج مع أي مجموعة، ويبدون معزولين جدًا وفي غير مكانهم الصحيح. سيشعر بعض الأشخاص طيبي القلببالأسف تجاهك، وسيرغب الجميع في مساعدتك بالفعل، لأنكم جميعًا إخوة وأخوات، ولكن عندما تعزل نفسك دائمًا وتبقى وحيدًا هكذا، ألا تعتقد أنك ستبدو غريبًا في نظر الآخرين؟ (بلى). لماذا تشعر أنك في غير مكانك؟ لأن لديك هذه النقيصة الإنسانية، لذلك يجب أن تعمل على التغلب عليها والتغير تدريجيًا، أليس كذلك؟ (بلى).

المزاج السيئ، وسرعة الغضب؛ إلى أي جانب ينتمي هذا؟ (نقيصة إنسانية). يمكن أيضًا تسمية المزاج السيئ بسرعة الغضب، فهل يُعد هذا نقيصة إنسانية؟ (كلا). كيف ينبغي النظر إلى هذا؟ الشخص الذي يتمتع بمزاج جيد، ويخفي حقده خلف ابتسامة، ويتحدث دائمًا بلطف وود، ولا يجادل أحدًا أبدًا، ويقول دائمًا ما يريد الآخرون سماعه؛ هل هذا جيد؟ (كلا). فإن وصف أحدهم شخصًا ما بأنه فظ، إنه يقول: "الفظاظة جيدة، الفظاظ لا يسببون المتاعب". وإذا وصف أحدهم شخصًا ما بأنه أصلع، فإنه يقول: "الصلع جيد، الصلع أذكياء". أي أنه بغض النظر عما يقوله الآخرون أو كيف يعاملونه، فإنه لا يفقد أعصابه أو يغضب أبدًا، فهل هذا النوع من الأشخاص جيد؟ (كلا). عندما يتعلق الأمر بالأشخاص الذين يحبهم حقًا، وما هي أفكاره ووجهات نظره حول الأشخاص الصالحين والأشياء الجيدة والأشخاص الأشرار والأشياء الشريرة، وما إذا كان يستحسن الأشخاص الصالحين ويمقت الأشخاص الأشرار، أو يستحسن الأشخاص الأشرار ويمقت الأشخاص الصالحين، فليس لديه وجهات نظر أو مواقف واضحة بشأن هذه الأمور، ولا يعلق على أي شيء. بغض النظر عن الأمر الذي يواجهه، فإنه دائمًا ما يتجاهله بابتسامة، وهو لطيف للغاية ولا يغضب. هل هذه ميزة إنسانية؟ (كلا). إن امتلاك مزاج جيد ليس ميزة إنسانية، فهل امتلاك مزاج سيئ نقيصةإنسانية؟ هل يمكن لمزاج الشخص الجيد أو السيئ أن يحدد طبيعة إنسانيته؟ (كلا). على سبيل المثال، يرى بعض الناس شخصًا لا مباليًا في واجبه فلا يهتمون، ويرون شخصًا يزعج عمل الكنيسة فلا يشعرون بالغضب؛ بل يقولون: "لا بأس، ستتحسن، خذ وقتك. لدى الله مقاصد مضنية لنا؛ يجب أن نرد محبة الله ونعمته، ولا يمكننا أن نكون لا مبالين. انتبه لهذا في المرة القادمة". هل يتمتع هؤلاء الناس بمزاج جيد؟ (نعم). بعض الناس، عندما يرون شخصًا لا يصون مصالح بيت الله، يقولون: "هل يمكنك أن تحاول صون مصالح بيت الله؟ سيكون من الرائع جدًا لو كنت تراعي مقاصد الله. يجب أن نكون أشخاصًا صالحين، فإذا لم نكن أشخاصًا صالحين، فلن يحبنا الله. في طريقة سلوكنا، يجب على أقل تقدير أن نصون مصالح بيت الله، انتبه لهذا في المستقبل". هل يظهر أي مزاج سيئ في هذا؟ (كلا). مزاجهم جيد جدًا، أليس كذلك؟ بعض الناس لا يغضبون أبدًا مهما حدث. عندما يرون أن بعض الناس غالبًا ما يبلغون عن أرقام كاذبة لخداع الأعلى وبيت الله أثناء التبشير بالإنجيل، فإنهم يقولون: "إذا كان أغلب الناس يبلغون عن أرقام كاذبة هكذا، فهذا هو تيار عمل الروح القدس ويجب أن نخضع له!" فيدحض قولهم أحدهم قائلًا: "إن الإبلاغ عن أرقام كاذبة هو كذب وخداع لله؛ لا يمكنني فعل ذلك". فيردون: "لم لا؟ الآخرون يبلغون عن أرقام كاذبة، يبلغون فقط عن الأخبار الجيدة دون السيئة. لماذا أنت أحمق إلى هذا الحد؟" عندما يرون الناس يبلغون عن أرقام كاذبة، يشعرون بالسعادة. وعندما يرون بعض الناس يتمسكون بالمبادئ ويرفضون الإبلاغ عن أرقام كاذبة، يغضبون ويثورون، ويضربون الطاولة، ويقولون: "لم لا تبلغ عن أرقام كاذبة؟ هل تريد أن تعارض تيار الروح القدس؟ إذا لم تبلغ عن أرقام كاذبة، فسأُعفيك! سأخرجك!" ما رأيكم في فقدهم لأعصابهم بهذه الطريقة؟ (إنه سيئ). هذا انفجار لغضب خبيث. إنهم لا يفقدون أعصابهم عندما ينبغي لهم ذلك، ويفقدونها بشكل تعسفي عندما لا ينبغي لهم ذلك، ويصفون الأشياء الشريرة بأنها عادلة، ويصفون الإبلاغ عن أرقام كاذبة بأنه تيار الروح القدس ويمتدحونه كثيرًا، بل ويروجون له؛ أليس هذا أمرًا خسيسًا؟ (بلى). عندما يرون شخصًا يرفض الإبلاغ عن أرقام كاذبة، يضربون الطاولة، ويغضبون، ويحملقون غضبًا، ويريدون إعفاؤه أو إخراجه، هذا هو "الغضب المدوي!" لدى التنين العظيم الأحمر "عملية رعد"؛ إذ يُطلق على ذلك الاستعراض لقوة إبليس"عملية الرعد"، وهذا هو "الغضب المدوي" لهؤلاء الناس. إذا رفضت الإبلاغ عن أرقام كاذبة، فضربوا الطاولة وأطلقوا غضبهم المدوي ضدك، هل ستجرؤ، في موقفٍ كهذا، على التمسك بالمبادئ، والإبلاغ فقط عن الأرقام الحقيقية ورفض الإبلاغ عن أرقام كاذبة؟ هل تجرؤ لتقف وتنتقدهم وتكشفهم قائلًا: "إنك تجبر الناس على الإبلاغ عن أرقام كاذبة، أنت إبليس! بل إنك تسمي اتباع أضداد المسيح في الإبلاغ عن أرقام كاذبة تيار الروح القدس. أليس هذا تجديفًا على الروح القدس وتجديفًا على الله؟ أنت لا تميز بين الصواب والخطأ وتجدف على الروح القدس، ومع ذلك تظن نفسك ملاكًا عادلًا. أنت لن تسمح لأحد بمعارضة طلبك بالإبلاغ عن أرقام كاذبة، بل إنك تفقد أعصابك. ليس لديك أدنى حس بالعدالة. إنك لا تكتفي بعدم كشف الأمور الشريرة وإدانتها، بل إنك تطلق العنان لغضبك العارم ضد أولئك الذين يتمسكون بالحق ويرفضون الإبلاغ عن أرقام كاذبة، بل وتطلق ضدهم "غضبك المدوي". أليس هذا تعطيلًا وإزعاجًا متعمدًا لعمل بيت الله؟ أليست طبيعة هذا السلوك هي نفسها طبيعة ما يفعله التنين العظيم الأحمر؟" إذًا، بالنظر مرة أخرى إلى ما إذا كان المزاج السيئ هو حقًا نقيصة إنسانية أم ميزة إنسانية، لا يمكن تعميم هذا. فالأمر يعتمد على أي مواقف تُفقد المرء أعصابه وأي مواقف لا تفعل ذلك، بالإضافة إلى الأسباب التي تجعل الشخص سيئ المزاج عادةً. يعتمد الأمر على ما يسعى إليه ذلك الشخص، وما إذا كان لديه مبادئ لسلوكه الذاتي، وما هو موقفه بالضبط تجاه الحق، وكذلك موقفه تجاه الله وعمل الله ومصالح بيت الله وعمل الكنيسة. إذا كان، من أجل التمسك بمبادئ الحق، وصون مصالح بيت الله، وصون عمل بيت الله، لديه دائمًا مزاج سيئ عند مواجهة مختلف الأشخاص والأحداث والأشياء الشريرة، فهذه ميزة في إنسانيته. ولكن إذا كان لا يغضب أو يثور أبدًا عند مواجهة مختلف الأشياء الشريرة أو الأشياء التي تقاوم الله، كما لو أنه لا علاقة لها به، فهذا ليس نقيصة في إنسانيته؛ بل هذه إنسانية رديئة، وافتقار تام لحس العدالة، وبالطبع ينتمي ذلك إلى فئة الشخصيات الفاسدة. كيف ينبغي النظر إلى المزاج إذًا؟ إن امتلاك شخص ما لمزاج جيد لا يعني بالضرورة أن إنسانيته صالحة، وامتلاك شخص لمزاج سيئ لا يعني بالضرورة أن إنسانيته رديئة؛ فالأمر يعتمد على ما يوجَّه إليه مزاجه السيئ. إذا كان مزاجه السيئ موجهًا نحو الأشياء الشريرة والمظلمة والتي لا تتوافق مع الحق، وإذا كان موجهًا نحو الأشياء التي تنتهك مبادئ بيت الله وتضر بمصالحه، وتعطل عمل الكنيسة وتزعجه، وكان يغضب ويفقد أعصابه كثيرًا بسبب شعوره بالقلق والاضطراب والهم بشأن هذه الأمور، فهذه ليست إنسانية رديئة، بل إنها مراعاة لمقاصد الله، وهي ميزة إنسانية. وعلى العكس من ذلك، إذا لم يظهر غضبًا عند مواجهة هذه الأشياء السلبية، ولم يتقدم لصون مصالح بيت الله أو شهادة الله، ولم يتمسك بمبادئ الحق ويتقدم لمنع هذه الأشياء أو تقييدها، بل سمح لهذه العراقيل والاضطرابات بالنمو والانتشار دون رادع، فعندئذٍ، ورغم أن أمثال هؤلاء الناس قد يبدون ذوي مزاج جيد جدًا، فإن خُلُقَهم في الواقع خسيس. أليس الأمر كذلك؟ (بلى). كيف ينبغي النظر إلى مسألة امتلاك مزاج سيئ؟ تعتمد المسألة على الأمور التي يوجه إليها مزاج المرء السيئ؛ ينبغي أن تنظر إلى طبيعة خُلُق ذلك الشخص، وما يسعى إليه وأي مسار يسلك، وما الموقف الذي يتبناه تجاه الحق وتجاه الله وتجاه عمل بيت الله وتجاه مصالح بيت الله. هل هذه الطريقة في النظر إلى الأمر دقيقة؟ (نعم). إذا كان أحدهم يفتقر إلى حس العدالة ولكنه حاد الطبع، وسهل الانفعال، ومتهور جدًا عند التعامل مع الناس في حياته اليومية، وغالبًا ما يثور غضبًا، وغالبًا ما يتجادل ويتواجه ندًا لند مع الآخرين حول أمور تافهة، بل ويستخدم لغة بذيئة، فهذا ليس نقيصة إنسانية، بل هذا خُلُق خسيس. بالنظر إلى الأمر من حيث الشخصيات الفاسدة، فإن شخصية هذا الشخص شرسة، ولا أحد يجرؤ على استفزازه. إنه لا يفقد أعصابه من أجل صون القضايا العادلة، أو صون الأمور الإيجابية، أو التمسك بمبادئ الحق، أو صون مصالح بيت الله وعمله، بل من أجل صون جميع مصالحه الخاصة، وسمعته ومكانته وغروره وممتلكاته المادية وأمواله وما إلى ذلك. يمكن تصنيف مزاج مثل هذا الشخص السيئ على أنه خُلُق خسيس. يجب النظر إلى المزاج السيئ بناءً على الموقف، مع الأخذ في الاعتبار ما يوجه إليه مزاج المرء السيئ والمقاصد الكامنة وراءه. إذا كان حقًا يفقد أعصابه ويشعل جحيمًا بسبب تعليق واحد، بهدف صون مصالحه الخاصة أو صون سمعته ومكانته، فإن خُلُقَه خسيس. وإذا كان بشكل عام سمح الخُلق عندما يتعلق الأمر بمسائل تنطوي على مصالحه الشخصية، على سبيل المثال، عندما يدلي الناس أحيانًا بملاحظات تستهدفه وتجرح كبرياءه قليلًا، أو يستغلونه قليلًا، فإنه عادة ما يتغاضى عن الأمر ولا يفقد أعصابه، وإذا لم يكن يثير جلبة بشأن الأمور الصغيرة واستطاع أن يكون لين العريكة فيتعامله مع الآخرين، ومع ذلك يفقد أعصابه عندما يرى شخصًا يعطل عمل الكنيسة ويزعجه ويسبب ضررًا لمصالح بيت الله، فهذا ليس خُلُقًا سيئًا. بل هو حس العدالة الذي يجب أن تتمتع به الإنسانية؛ إنها ميزة إنسانية.

الميل إلى العبوس؛ إلى أي فئة من المشكلات ينتمي هذا؟ (إنه نقيصة إنسانية). هذه نقيصة إنسانية. أي نوع من الناس يميل إلى العبوس؟ (الأشخاص التافهون). الأشخاص التافهون، والحساسون، والأطفال، جميعهم يميلون إلى العبوس. عندما يواجهون مسألة بسيطة، يغضبون لأتفه الأسباب، ويرفضون التحدث إليك، ويرفضون رؤيتك، ولا يردون على اتصالك الهاتفي. قد تقول شيئًا يجرحهم دون قصد، فيدخلون في حالة عبوس، ويتجاهلونك لفترة طويلة، وحتى عندما تسألهم عن ذلك، لا يقولون شيئًا. تسألهم: "ما الخطب؟ إذا كانت ثمة مشكلة، فلنحلها. إذا كنتُ مدينًا لك بشيء، فسأعوضك عنه. إذا كان كلامي قد آذاك، فأنا أعتذر، ويمكنني أن أفعل كل ما تحتاجه مني". لكنهم يظلون صامتين، عابسين. أليس هؤلاء الناس مزعجين؟ (بلى). هذه إنسانية غير طبيعية. المشكلات المتعلقة بالإنسانية التي لا تبلغ مستوى القضايا المتعلقة بالخُلُق جميعها تنتمي إلى النقائص الإنسانية. النقيصة تعني أن شيئًا ينبغي أن يكون موجودًا في الإنسانية الطبيعية ناقص لدى شخص ما؛ أي أن موقف المرء أو طريقته في السلوك الذاتي والتعامل مع الأمور غير طبيعي أو غير ناضج ولا يفي بمعيار العقل للإنسانية الطبيعية. هذه نقيصة. الميل إلى العبوس، من ناحية، يزعج الآخرين، وهم يكرهون التعامل مع هؤلاء الناس. ومن ناحية أخرى، فإن الميل إلى العبوس هو عدم نضج طفولي. بشكل عام، الأطفال في سن العاشرة تقريبًا هم فقط من يتصرفون بهذه الطريقة؛ أما البالغون فليس لديهم هذه المظاهر. عندما يكون لمثل هذا الشخص علاقة جيدة معك، تكونان كالسمن على العسل. ولكن عندما تسوء الأمور بينكما، يُظهر لك العداء، ويعبس، ويرفض التحدث إليك، ويعيد كل ما أعطيته له، ويقطع علاقته بك إلى الأبد. لكن، من يدري؛ ربما تتصالحان يومًا ما وتصبحان مقربيّن كما كنتما في السابق. هذه هي مظاهر عدم النضج. كل هذه المظاهر لعدم النضج يشار إليها بأنها نقائص إنسانية. الميل إلى العبوس هو نقيصة إنسانية. المائلون إلى العبوس هم على الأرجح يؤخرون الأمور عند القيام بواجبهم. أنتَ لا تعرف أبدًا متى قد يدخلون في حالة عبوس تستمر لأيام لأن شخصًا ما قال شيئًا أساء إليهم. مهما كان الواجب الذي يقومون به مُهمًا، يمكنهم التوقف دون أن يقولوا شيئًا. قد تظن أنهم لا يزالون يقومون بواجبهم بشكل طبيعي، ولكن في الواقع، يكونوا قد توقفوا بالفعل عن القيام بعملهم منذ فترة طويلة. لذا، من الضروري ألا يُسند عمل مهم للأشخاص الذين يميلون إلى العبوس أبدًا، لا سيما المهام التي تكون في مراحل حرجة، لأنهم عنيدون للغاية، ودائمًا ما يكونون عاطفيين، ويميلون إلى العبوس، ويفتقرون إلى العقلانية، ما يؤدي إلى تخليهم عن عملهم بسهولة أثناء القيام بواجبهم. إذا كان لزامًا أن يقوم هؤلاء بهذا العمل حتمًا أو لا يوجد غيرهم ليحل محلهم، فعند إسناد العمل إليهم، يجب أن يكون لديك شخص يشرف على عملهم. وإذا كان هناك شخص آخر يمكن أن يحل محلهم، فلا ينبغي إسناد عمل مهم نسبيًا إليهم. على سبيل المثال، بعض الناس لديهم مستوى قدرات لا بأس به ويمكنهم القيام بعمل قائد كنيسة، ولكن عندما يقول أخ أو أخت شيئًا يسيء إليهم، يدخلون في حالة عبوس: "أنا مُستقيل! يمكنكم أن تجعلوا من تريدون قائدًا. سأعود إلى المنزل لأعيش حياتي؛ لقد انتهيت من هذا!" وما إن يبدأوا في العبوس، حتى يمكنهم التخلي عن واجبهم والرحيل، ومن يدري متى سيعودون. هل مثل هؤلاء الناس أهل للثقة؟ (كلا). إنهم يصبون جام غضبهم على واجبهم وعلى عمل الكنيسة، متخلين عن واجبهم في أي وقت. أليس هذا أحد مظاهر عدم النضج؟ (بلى). إن معاملة واجبهم وعمل الكنيسة كما لو كان لعبة أطفال، مثل لعبة البيت؛ تُعد مظهرًا من مظاهر عدم النضج. عندما يلعب الأطفال لعبة البيت، فهي مجرد لعبة؛ فإذا انزعجوا، توقفوا عن اللعب، وهذا لا يؤخر أي شيء. ولكن معاملة عمل الكنيسة أو واجب ما مثل طفل يلعب لعبة البيت، والانسحاب منه متى أرادوا؛ ألا يؤخر ذلك الأمور؟ هذا لا يؤخر أمورهم الخاصة فحسب؛ فإذا كانوا قادة كنيسة، يتأخر عمل الكنيسة بسببهم. وإذا كانوا يقومون بواجب مهم، فإن ذلك الواجب المهم يتأخر. لذا، عند اختيار الناس لاستخدامهم، يجب أن تنظر فيما إذا كانت لديهم مشكلة الميل إلى العبوس. وإذا كانت لديهم هذه المشكلة، فهل هي شديدة؟ إلى أي مدى هي شديدة؟ هل سيتخلون عن عملهم؟ عندما يعبسون، هل سيدخلون في نوبة غضب، ويذهبون إلى بيوتهم، ويتوقفون عن القيام بواجبهم، رافضين العودة بغض النظر عمن يدعوهم؟ من الصعب جدًا التعامل مع أناس من هذا النوع. لا تستخدمهم أبدًا؛ إنهم صعبو المراس. استرضاؤهم لا يجدي، وتأديبهم لا يجدي، ومهما كانت طريقة عقدك شركة عن الحق معهم، يجدون صعوبة في قبوله. فقط عندما يعرفونه ويفهمونه بأنفسهم، يمكنهم التعافي والعودة إلى العقل الطبيعي. لذا، بخلاف وجود شخصيات فاسدة، إذا كانت إنسانية شخص ما بها أيضًا العديد من النقائص أو العيوب، فما إن يواجه شيئًا غير سار، حتى يمكن أن يتسبب ذلك في أن يصبح سلبيًا لدرجة أنه لا يستطيع التعافي. حتى لو كان لديه بعض العزم وكان على استعداد للسعي إلى الحق لنيل الخلاص، وحتى لو كان لديه الرغبة في القيام بواجبه بشكل جيد وأن يفي بالمعيار المطلوب بوصفه كائنًا مخلوقًا، فعندما تنشأ الصعوبات أو المواقف غير السارة، لا يعود بإمكانه المضي قدمًا. لذا، إذا أراد شخص ما أن يسعى إلى الحق ويقوم بواجبه بشكل جيد، فيجب عليه أن يطلب الحق لمعالجة أي نقائص أو عيوب قد توجد في إنسانيته. إذا كنتَ لا تمتلك قلبًا لديه رغبة هائلة في الله أو يتوق إلى الحق، وكنتَ غير راغب في التغلب على هذه النقائص الإنسانية أو لم يكن لديك العزم الكافي للقيام بذلك، فإن التحديات التي تواجهها ستكون لا حصر لها. وإذا لم تتمكن حتى من تغيير أو تجاوز هذه النقائص الشخصية، فسيكون من الأصعب التخلص من شخصيتك الفاسدة.

والآن لنتحدث عن "حب الاستغلال "؛ أي نوع من المشكلات هذه؟ (نقيصة إنسانية). هل هذا نقيصة إنسانية؟ حب الاستغلال هو مشكلة في الخُلُق. إذا كان أحدهم يستغل كل موقف، حتى لو كان الأمر يتعلق بشيء صغير مثل الخضراوات، أو قطعة ورق، أو زجاجة ماء صغيرة، فهذه مشكلة في خُلُقه؛ إن خُلُقه دنيء. إنه ليس نقيصة إنسانية. هل تفهمون؟ (نعم). هؤلاء الناس لديهم خُلُق دنيء ولا استقامة لديهم. عندما يتسوقون في أحد المتاجر، يحاولون دائمًا المساومة وطلب الخصومات. وعندما يشترون الخضراوات من السوق، يجادلون بلا نهاية من أجل بضعة سنتات. وعندما يقيمون في فندق ويرون أشياء مجانية مثل المناشف التي تستخدم لمرة واحدة وفرش الأسنان ومعجون الأسنان، يأخذون كل شيء إلى منازلهم دون ترك قطعة واحدة وراءهم، خوفًا من أن يفوتهم أي شيء. يقول بعض الناس: "هل يحبون الاستغلال لأنهم فقراء؟" كلا، ببساطة، يملك هذا النوع من الأشخاص هذا النوع من الخُلُق. عائلاتهم لا ينقصها المال، لكنهم مع ذلك يصرون على الاستغلال. بعد الإيمان بالله، يستغل هذا النوع من الأشخاص حتى بيت الله نفسه. بعض الناس لا يأكلون في منازلهم ولكنهم يذهبون دائمًا إلى بيت الاستضافة للحصول على وجبات مجانية، متظاهرين بأنهم هناك للمساعدة في القيام بأشياء لبيت الاستضافة. إنهم يستخدمون مقتنيات الإخوة والأخوات سرًا ويتجنبون استخدام أغراضهم الخاصة ويستخدمون دائمًا أغراض الآخرين. لا يرتدون ملابسهم الخاصة ويرتدون دائمًا ملابس شخص آخر. وعندما يرون شخصًا يغسل الملابس، يطلبون منه أن يغسل لهم قطعتين من الملابس في أثناء قيامه بالغسيل، وينتهي بهم الأمر بإعطائه سبع أو ثماني قطع لغسلها؛ هذا استغلال واضح. إن لديهم ببساطة هذا النوع من الخُلُق. ورغم أن عائلاتهم تمتلك المال بوضوح، فإنهم يظلون يقترضون المال من الإخوة والأخوات. وعندما يُسئلون متى سيسددونه، يقولون: "سأرده عندما يكون لديَّ مال. إذا لم يكن لديَّ مال، فكيف يمكنني رده؟ ليس لديَّ مال؛ ليس لديَّ إلا حياتي!" ماذا تعني هذه الكلمات؟ من الواضح أنهم لا يريدون السداد ولم ينووا ذلك أبدًا؛ إنهم يريدون فقط استغلال الآخرين، واستخدام أموال الآخرين لمتعتهم الخاصة ولإنفاقها بحرية. هذا هو غرضهم. عندما يرون أن شخصًا ما اشترى شيئًا جديدًا، يصبحون مهتمين جدًا ويفكرون باستمرار في استعارته. وإذا كان المالك يحتاجه ولا يريد إعارته، فإنهم يستعيرونه قسرًا على أي حال. ومن ثم يستخدمونه حتى يصبح قديمًا أو مكسورًا ومع ذلك لا يعيدونه، ويعاملونه كما لو كان ملكًا لهم. هذا النوع من الأشخاص يمارس الاستغلال في كل مكان، ويستعير الأشياء ولا يعيدها أبدًا. هل هذا نقيصة إنسانية؟ (كلا). هذا افتقار للاستقامة وخُلُق دنيء. هل رأيتم هذا النوع من الأشخاص من قبل؟ (نعم). يوجد عدد لا بأس به منهم. أخبروني، هل يمكن لهذا النوع من الأشخاص ممارسة الحق؟ (كلا). إلى أي نوع من الناس ينتمي معظم هؤلاء الأفراد؟ أليسوا أوغادًا؟ بغض النظر عن مدى استغلالهم للآخرين، لا يشعر ضميرهم بأي لوم للذات. أخبروني، هل لديهم ضمير؟ (كلا). أي نوع من الأشخاص هم أولئك الذين ليس لديهم ضمير؟ لا نقول ما إذا كانوا أناسًا صالحين أم أشرارًا؛ على أقل تقدير، إنهم يفتقرون إلى أبسط معايير وشروط الإنسانية المطلوبة لممارسة الحق. لقد عقدنا شركة سابقًا عن ضرورة امتلاك المرء ضمير، على أقل تقدير، ليمارس الحق. يتضمن ضمير المرء حسًا بالخجل. هل لدى أولئك الذين يستغلون الآخرين دائمًا دون شعور بأي لوم للذات حس بالخجل في ضميرهم؟ (كلا). فهل يمكن للأشخاص الذين ليس لديهم حس بالخجل ممارسة الحق؟ (كلا). إنهم يرتكبون الشر دون أن يشعروا بأي شيء، ودون أي تأنيب من ضميرهم. لذا فإن القيام بالأعمال العادلة والسير في الطريق الصحيح لا يستهويهم لأن إنسانيتهم لا تحتاج إلى مثل هذه الأشياء. ما هي احتياجاتهم إذًا؟ إن حاجتهم هي حماية مصالحهم الخاصة من أي خسارة مع الاستيلاء على مصالح الآخرين أيضًا واستخدامها لخدمة أنفسهم. لا يوجد في إنسانيتهم أي شعور بالتأنيب أو لوم الذات لمثل هذا السلوك، ولا أي حس بالخجل. لذا، من الصعب جدًا على هذا النوع من الأشخاص ممارسة الحق. إن عقيدتهم في السلوك الذاتي هي: أي شيء مفيد لأنفسهم، سواء من الناحية المادية أو النفسية، يجب عدم التخلي عنه ولو بأدنى درجة. أما بالنسبة إلى الأشياء الجيدة والقيمة الخاصة بالآخرين، فإنهم يريدون دائمًا امتلاكها، أو اقتناصها، أو حتى الاستحواذ عليها بالقوة. وما إن تتاح لهم الفرصة، حتى يقتنصون الأشياء الجيدة التي للآخرين لأنفسهم. لا يسمحون لأنفسهم مطلقًا بتفويت الفرصة، وإذا فاتتهم، سيندمون عليها مدى الحياة. هذه هي عقيدتهم في كيفية السلوك الذاتي. ولأنهم محكومون بهذه العقيدة، يشعرون بأنهم مبررون ويشعرون بالراحة عند استغلال الآخرين ونسب منافع الآخرين لأنفسهم، ويشعرون بإحساس كبير بالإنجاز. وإذا فشلوا في استغلال الآخرين أو فاتتهم فرصة للقيام بذلك، يشعرون بأنهم قد فشلوا، ويعتبرون أنفسهم حمقى. وعندما يمارسون الاستغلال، يشعرون بالرضا، والسرور، والسلام. ولكن عندما يرون فرصة للاستغلال ولا ينتهزونها، يشعرون بالانزعاج والقلق قائلين لأنفسهم: "إذا لم أستغل هذه الفرصة، فهذا هدر. وإذا استغلها شخص آخر، ألن أكون أنا الخاسر؟" انظروا إلى ذلك؛ هل يمكن لشخص تحكمه هذه العقيدة أن يحاول أن يكون شخصًا صالحًا؟ (كلا). عند ممارسة الحق، يحتاج الناس إلى التخلي عن أشياء كثيرة، مثل حسهم المُعزز بالكبرياء، والمكانة، وغيرها من الأمور النفسية، بالإضافة إلى بعض الأشياء المادية. كل هذه الأمور تنطوي على مصالح شخصية، وممارسة الحق تتطلب من الناس التمرد على هذه الأشياء، والتغلب عليها، والتخلص منها، والتخلي عنها. والأشخاص الذين يحبون الاستغلال لا يستطيعون فعل أي من هذا على الإطلاق. لا يمكنهم التخلي عن كبريائهم أو مكانتهم، وهم أقل قدرة على التخلي عن أي مصالح مادية. وعند ممارسة الحق، لا يستطيعون فعل أي شيء منه. فهل يمكنهم ممارسة الحق؟ (كلا). لذا، من الصعب للغاية عليهم ممارسة الحق. إنهم يريدون امتلاك كل الأشياء الجيدة النفسية والمادية لأنفسهم ولا يمكنهم أبدًا التخلي عنها، على نحو يتعارض بشكل مباشر مع مبادئ ممارسة الحق ويناقضها. لهذا السبب لا يستطيعون ممارسة الحق. انظروا فقط إلى أولئك الذين يحبون الاستغلال على نحو خاص؛ إلى أي مدى يصلون؟ عند زيارة منزل أحدهم، يتأكدون حتى من شرب بعض مائه وتناول بعض طعامه قبل المغادرة. أخبروني، هل يمكن لأشخاص بهذا النوع من الخُلُق ممارسة الحق؟ (كلا). إن معيارهم لقياس كل شيء قائم على مبدأ ما إذا كان بإمكانهم الاستغلال وكسب المنافع. المكسب الشخصي هو المبدأ الذي يقيسون به كل شيء. يركز سلوكهم الذاتي فقط على استغلال الآخرين. فما داموا لا يتكبدون خسائر ويمكنهم استغلال الآخرين، يشعرون أن الأمر يستحق العناء. وهم يعتقدون أنه في سلوك المرء الذاتي، يجب عليه أن يكون قادرًا على الاستغلال، وأن المرء لا يكون ذكيًا وحاذقًا إلا إذا استغل الآخرين كثيرًا؛ وإذا كان شخص ما لا يعرف كيفية ممارسة الاستغلال، فإنه أحمق! معيارهم للسلوك الذاتي هو الاستغلال فقط وعدم تكبد أي خسائر أبدًا. إنهم يتخذون هذا النهج معيارًا لسلوكهم الذاتي؛ فهل يمكنهم ممارسة الحق؟ (كلا). هل للحق أي مكان في قلوبهم؟ هل يمكن أن يكون له سيطرة في قلوبهم؟ (كلا). إذًا، ما الحقائق التي يمكنهم ممارستها؟ (لا شيء على الإطلاق). لا يمكنهم ممارسة أي حقائق على الإطلاق؛ خُلُقهم متدنٍ للغاية، ما يجعل الآخرين يحتقرونهم. بعض الناس يقومون بواجب في بيت الله؛ يوفر لهم بيت الله بعض المواد للاستخدام اليومي، وكثيرًا ما يطلبون المزيد بحجة أنها نفدت، بينما في الواقع لا يزال لديهم البعض منها. لماذا يطلبون المزيد دائمًا؟ إنهم يفكرون: "إذا لم أستغل هذا واستغله شخص آخر، ألن أكون أنا الخاسر؟" انظروا إلى ذلك؛ أي نوع من الخُلُق هذا؟ إن المعيار الذي يستخدمه هذا النوع من الأشخاص لقياس كل شيء يعتمد على مبدأ ما إذا كان بإمكانهم ممارسة الاستغلال وكسب المنافع. قلوبهم مستهلكة تمامًا بأفكار المصالح. وأيًا كانت طريقتك في عقد شركة معهم عن الأمور الإيجابية أو الحق، فإنهم يرفضون قبوله، وهذا لا علاقة له بمستوى قدراتهم أو ما إذا كان بإمكانهم الفهم؛ بل إن عقيدتهم في كيفية سلوكهم الذاتي هي المشكلة. إنهم لن يقبلوا الأمور الإيجابية ولن يمارسوها على الإطلاق، ولن يلتزموا بمبادئ الحق. خُلُقهم متدنٍ للغاية. أخبروني، هل من الضروري عقد شركة عن الحق مع هذا النوع من الأشخاص؟ (كلا). لمَ لا؟ (لأنهم لن يمارسوا الحق أبدًا). إنهم يفتقرون إلى حس الضمير في إنسانيتهم ولا يمتلكون الشروط الأساسية لممارسة الحق. قلوبهم تركز فقط على ممارسة الاستغلال وكسب المنافع. يمكن القول إن هذا النوع من الأشخاص ببساطة لا يستحق سماع الحق ولا يستحق الاستماع إلى العظات عن نيل الخلاص. انظروا، إنكم لم تفهموا تمامًا أي نوع من المشكلات هو حب الاستغلال، أليس كذلك؟ بل اعتقدتم أنه نقيصة إنسانية. هل هو نقيصة إنسانية؟ (كلا). أنتم تفهمون الآن، أليس كذلك؟ أي نوع من المشكلات هو؟ (إنه مشكلة في الخُلُق؛ هذا النوع من الأشخاص ذو خُلُق دنيء).

لنتحدث الآن عن الميل إلى منح الصدقات. إذا لم توجد دوافع وراء ميل الشخص إلى منح الصدقة، وكان مجرد سلوك أو ممارسة شائعة في حياته اليومية، فينبغي اعتبار هذا الميل إلى منح الصدقات ميزة إنسانية. فالعطاء، على أي حال، أفضل من الأخذ. وعلى الأقل، الشخص الذي يميل إلى منح الصدقة لديه قلب يتعاطف مع الآخرين، وعنصر من اللطف في إنسانيته، وهو ليس بخيلًا ولا يولي أهمية كبيرة للأشياء المادية. علاوة على ذلك، عندما يمتلك سلعًا مادية وفيرة نسبيًا، فإنه سيتبرع بالأشياء الفائضة عن حاجته، أو تلك التي لا يستخدمها ولكنها مناسبة ليستخدمها الآخرون، ما يجعل حياة الآخرين أكثر يُسْرًا أو راحة. بالنظر إلى الدافع وراء هذه الأفعال، فإن الأشخاص الذين لديهم ميل إلى إعطاء الصدقات لديهم على أقل تقدير إنسانية طيبة، ويظهرون مظاهر جوهرية للتعاطف مع الآخرين والشفقة عليهم؛ إنها ميزة في إنسانيتهم. هؤلاء الناس لديهم خُلُق جيد نسبيًا، أفضل بكثير من خُلُق الأشرار الذين يحبون استغلال الآخرين والاستيلاء على ممتلكاتهم تعسفًا؛ لديهم استقامة أكبر إلى حد ما. إنهم يعطون الصدقة ويساعدون الآخرين دون السعي إلى أي شيء في المقابل، ودون السعي إلى مدح الآخرين لهم أو ترك سمعة طيبة وراءهم. هذا ببساطة هو موقفهم في السلوك الذاتي، أو طريقتهم في الحياة. على سبيل المثال، عندما يرون أن شخصًا ما يفتقر إلى الملابس، فإنهم يعطونه على الفور ملابسهم الفائضة ليرتديها. وعندما يرون عائلة فقيرة ولا تستطيع غالبًا الحصول على ما يكفيها من الطعام، فإنهم يعطونها بعضًا من أرز عائلاتهم حتى تتمكن هي أيضًا من الحصول على ما يكفيها من الطعام. وعندما يشترون جهاز كمبيوتر جديدًا ويرون أن جهاز كمبيوتر شخص آخر بالكاد يصلح للاستخدام، فإنهم يعطون جهاز الكمبيوتر القديم الخاص بهم لذلك الشخص ليستخدمه. إنهم يعطون الصدقة دون طلب أي شيء في المقابل؛ هذا ببساطة هو خُلُقهم. هذه ميزة إنسانية ويمكن أيضًا تصنيفها على أنها مظهر من مظاهر الخُلُق الحسن. إن سلوك الميل إلى منح الصدقات ليس سيئًا على الإطلاق، لكن بعض الناس، لأنهم يميلون إلى منح الصدقات، غالبًا ما يفكرون قائلين: "أنا طيب، أنا نبيل، أنا كريم. لقد تحسنت حياة الكثير من الناس بعد تلقي صدقاتي ومساعدتي. أنا موضوع خلاص الله. إذا لم يخلص الله شخصًا مثلي، فأي نوع من الأشخاص سيخلصه؟" إنهم غالبًا ما يعتبرون أنفسهم "أشخاصًا صالحين يميلون إلى منح الصدقات". لنفترض أن أحدهم قال لهم: "إنسانيتك ليست جيدة. أنتَ تفعل أشياء كثيرة تتعارض مع الحق، وأنتَ لا تحب الحق". بعد سماع هذا، سيغضبون. ما المشكلة هنا؟ بعض العائلات ميسورة الحال نسبيًا، وقد تلقى الإخوة والأخوات من حولهم جميعًا معروفًا منهم. لذا، غالبًا ما يفكر هؤلاء الناس قائلين: "لقد عاملت هؤلاء الناس في الكنيسة معاملة جيدة جدًا؛ لقد تلقوا جميعًا بعض المساعدة مني. أليس لديَّ هيبة ومكانة في قلوب هؤلاء الناس؟ ألست صاحب أفضل مستوى قدرات وأفضل إنسانية في الكنيسة؟ ألا ينبغي أن أكون قائدًا؟ ألا ينبغي أن يستمع إليَّ جميع الإخوة والأخوات؟" أي نوع من المشكلات هذه؟ أليست مشكلة شخصيات فاسدة؟ (بلى). لمجرد أن لديهم بعض السلوك الحسن، لم يعودوا يعرفون قدر أنفسهم الحقيقي، ويتعاملون مع هذا السلوك على أنه رأس مال، راغبين دائمًا في أن يكونوا قادة كنيسة، وتتضخم لديهم الأنا، معتقدين أنهم استثنائيون. إنهم لا يربطون مختلف الشخصيات الفاسدة التي كشفها كلام الله بأنفسهم. إنهم يعتقدون أن ميلهم إلى منح الصدقات يعني أنهم أناس صالحون، وأن ليس لديهم أي شخصيات فاسدة، وأن كل ما يفعلونه صحيح، وأنه ينبغي أن يكونوا قادة وقدوة في الكنيسة، وأنه ينبغي على جميع الإخوة والأخوات أن يقتدوا بهم. ما الذي تكشفه هذه المظاهر؟ (شخصيات فاسدة). لقد بلغ هذا مستوى الشخصيات فاسدة. رغم أن الميل إلى منح الصدقات هو ميزة إنسانية، فإذا حكم شخص ما على نفسه بأنه صالح وتيقّن من أنه سيخلص بسبب هذا، فهل هذا النوع من الفكر ووجهة النظر صحيح؟ إنهم ينظرون إلى سلوكهم الحسن المتمثل في الميل إلى إعطاء الصدقات على أنه امتلاك لخُلُق حسن واستقامة نبيلة، بل ويعتبرونه ممارسة للحق وخضوعًا لله. هذا خطأ فادح. هذا تكبر وبر ذاتي، وافتقار تام للوعي بالذات. يمكن القول إن الميل إلى منح الصدقات هو سلوك حسن. على أكثر تقدير، الشخص الذي يميل إلى منح الصدقات لديه خُلُق جيد نسبيًا، أفضل بكثير من أولئك الذين يمارسون الاستغلال. ولكن لا يمكنك أن تدعي أنك شخص صالح، وأنه ليس لديك شخصيات فاسدة وتمتلك واقع الحق، وأنك مؤهل لتكون قائد كنيسة وتسمو فوق الآخرين وتصدر الأوامر، لمجرد أن لديك هذا السلوك الحسن المتمثل في الميل إلى منح الصدقات. هذه شخصية متكبرة. رغم أنك تميل إلى منح الصدقات ومساعدة الآخرين– وتمتلك بعض هذه الأعمال الصالحة– وهو ما يعد ميزة إنسانية، فإن هذا لا يثبت أنه ليس لديك شخصيات فاسدة. إذا عاملتَ ميلك إلى منح الصدقات ومساعدة الآخرين على أنه رأس مال ونشأ لديك طموح لتصبح قائد كنيسة وترفع نفسك فوق الآخرين، فهذه مشكلة شخصيات فاسدة. هل يمكنك رؤية الفارق الآن؟ امتلاك خُلُق جيد لا يعني أن المرء ليس لديه شخصيات فاسدة. بعض الناس يتفاعلون مع الآخرين ويتعاملون معهم بشكل معقول إلى حد كبير؛ فهم لا يستغلون الآخرين بل يمنحونهم الصدقات ويساعدونهم؛ لديهم بعض المزايا الإنسانية. ولكن بعد قضاء بعض الوقت معهم، تكتشف أنهم متكبرون جدًا، وأنهم يحبون التباهي، وأنهم أحيانًا يكذبون بل إنهم مخادعون تمامًا. إذا انتقدتهم، فإنهم يرفضون قبول ذلك ويكونون أشراسًا إلى حد ما، حتى أنهم يضربون الطاولة ويقولون: "لقد آمنت بالله لسنوات عديدة؛ من لم يتلقَ مني صدقة؟ اسأل الإخوة والأخوات، هل استغللت أحدًا قط؟ هل آذيت أحدًا أو ألحقت به ضررًا؟" هل عدم إيذاء الآخرين يجعلك شخصًا صالحًا؟ أليس عدم إيذاء الآخرين هو الحد الأدنى الذي ينبغي للشخص فعله؟ ما سبب غطرستك إذًا؟ إن عدم إيذاء الآخرين أو إلحاق الضرر بهم هو ما ينبغي للشخص فعله؛ إنه ليس رأس مال. عدم استغلال الآخرين لا يعني أنك قادر على ممارسة الحق والخضوع لله. ينبغي أن تتعلم التأمل في نفسك وأن تكون قادرًا على قبول انتقاد الآخرين ومساعدتهم؛ عندئذ فقط ستكون شخصًا لديه عقل. أنتَ تخضع للتهذيب الآن لأنك كشفت عن شخصية فاسدة وأفعالك لا تتوافق مع الحق. هذا ليس إنكارًا لحقيقة أن سلوكك الحسن المتمثل في الميل إلى منح الصدقات هو أمر إيجابي، أو إنكارًا لخُلُقك. بل إن التهذيب والكشف يمارسان لأنك ارتكبت خطأً وانتهكت مبادئ الحق. إذا استطعت قبول ذلك، فأنت شخص يحب الحق ويمكنه ممارسة الحق. وإذا لم تقبله، فإن ميلك إلى منح الصدقة هو، على أكثر تقدير، ميزة إنسانية. ولكن لأن التكبر، والشراسة، والخبث هي الصفات المهيمنة في شخصياتك الفاسدة، فلا يمكنك قبول الحق، ولذلك فأنتَ دنيء للغاية، ولا قيمة لك. عندما يواجه أناس من هذا النوع التهذيب، فإنهم يثيرون ضجة كبيرة، ويتحدثون عن مؤهلاتهم، ويتباهون بالقليل من السلوك الحسن الذي انخرطوا فيه. إنهم يتصرفون مثل الكلاب المسعورة، ويدخلون في نوبات غضب. ذلك القدر الضئيل من الصورة الحسنة الذي كان لديهم يتلاشى تمامًا، وتنكشف طبيعتهم بالكامل. يرى الجميع هذا بوضوح ويقولون: "هذا الشخص لديه شخصية فاسدة للغاية؛ إنه شخص شرير، سليط اللسان! من حسن الحظ أنه لم يُختر قائدًا للكنيسة. لو أصبح قائدًا للكنيسة، لما احتمل أدنى انتقاد؛ إذا حاول أي شخص إعفاؤه، فلن يترك ذلك الشخص وشأنه أبدًا وسيقاتله حتى الموت. سيكون ذلك كارثيًا!" إذا نظرتَ فقط إلى سلوك حسن واحد لديهم أو صفة واحدة من إنسانيتهم، فلا يمكنك ببساطة أن ترى كيف تبدو شخصياتهم الفاسدة، أو ما هو موقفهم تجاه الحق، أو ما إذا كان بإمكانهم الخضوع للحق. عندما يكشفون عن شخصية فاسدة ثم يخضعون للكشف والتهذيب، فإن موقفهم تجاه الحق سيطفو على السطح شيئًا فشيئًا وينكشف. لذا، لا يمكن لخُلُق الشخص، أو مزايا إنسانيته وعيوبها، أن تحدد بالكامل ما إذا كان يقبل الحق. بالنظر إلى خُلُقهم أو مزايا إنسانيتهم وعيوبها، يستحيل أيضًا رؤية كيف يبدو موقفهم تجاه الحق. عندما يكشفون عن شخصية فاسدة، أو عندما يواجهون الكشف والتهذيب، حينئذ فقط سينكشف موقفهم تجاه الحق، وعندئذ فقط يمكن معرفة ما إذا كانوا يحبون الحق، وما إذا كان بإمكانهم ممارسة الحق، ومقدار رجائهم في الخلاص في النهاية. من خلال ميل هؤلاء الناس إلى إعطاء الصدقات ومساعدة الآخرين، يمكنك أن ترى ما لديهم من مزايا ونقائص إنسانية. ومن ثم، من سلسلة مشاكلهم– كتحوّلهم إلى متكبرين وأبرار في أعين أنفسهم، ورغبتهم في أن يصبحوا قادة وأن يسموا فوق الآخرين بسبب ميلهم إلى منح الصدقات ومساعدة الآخرين– يمكنك أن ترى بوضوح موقفهم تجاه الحق؛ وبناءً على موقفهم تجاه الحق، يمكنك أن ترى بوضوح ما إذا كان بإمكانهم نيل الخلاص. من خلال هذه السلوكيات، يمكنك تمييز مزايا إنسانيتهم وعيوبها، وتمييز خُلُقهم، وفي الوقت نفسه تتعلم التمييز بين الإنسانية والشخصية الفاسدة، لكن لا يمكنك أن تعرف تمامًا ما إذا كان بإمكانهم الخلاص في النهاية أو كيف ستكون عاقبتهم. إن الحكم على ما إذا كان شخص ما يمكن أن يخلص هو أمر مُعقد إلى حد ما؛ عليك أيضًا أن تنظر فيما إذا كان بإمكانه قبول الحق، والتأمل في نفسه، وأن يكون لديه توبة حقيقية عندما يكشف عن شخصية فاسدة؛ يجب الحكم بناءً على هذه الجوانب.

حب الاختلاط الاجتماعي؛ أي جانب هذا؟ (حالة فطرية). هذه حالة فطرية، وطريقة للتعاملات الدنيوية بين جماعات الناس. يستمتع بعض الناس بمخالطة الآخرين، ولا يملّون من ذلك أبدًا، ومهما كان طبع الآخرين، فهم قادرون على مخالطتهم وراغبون في ذلك. غير أن بعض الناس يفضلون تجنب الحشود ولا يرغبون في الاختلاط بالآخرين. لهذا علاقة معينة بطبع المرء الفطري. وعندما يتعلق الأمر بالطبع، فإنه يتعلق حتمًا بالحالات الفطرية. يرتبط حب الاختلاط الاجتماعي بطبع المرء؛ فهو لا يتضمن مزايا الإنسانية أو عيوبها، وبالطبع لا يتضمن أي شخصية فاسدة. هذا مظهر بسيط نسبيًا. أما الانعزال؛ فتحت أي جانب يندرج هذا؟ (إنه جزء من طبع المرء الفطري). (إنه نقيصة إنسانية). يوجد بعض الخلاف هنا؛ فما نوع المشكلة التي يمثلها الانعزال بالضبط؟ (الانعزال يشير إلى أن طبع المرء سيء). إن امتلاك طبع سيء هو نقيصة إنسانية. والطبع نفسه هو أيضًا جانب من جوانب الحالات الفطرية للمرء، لذا فإن سمة الانعزال هذه هي حالة فطرية ونقيصة إنسانية في آنٍ واحد. هذا لا ينتمي إلى شخصية فاسدة ولا يتضمن السلوك الذاتي للمرء. الانعزال يعني تجنب الناس دائمًا، وعدم رغبة المرء في إيصال أفكاره للآخرين، وتفضيله القيام بالأشياء بمفرده، وكراهيته الاختلاط بالآخرين، وكراهيته العيش بين الناس. لا يحب أمثال هؤلاء الناس سوى البقاء في بيئة منعزلة أو في زاوية بعيدة. وعندما يوجد الكثير من الناس، فإنهم لا يرغبون في التحدث، وهم ليسوا بارعين في التواصل مع الآخرين. وعندما يتواصلون مع الآخرين، فإنهم يشعرون بالقلق والذعر، أو ينتهي بهم الأمر وسط بعض المواقف المحرجة والصعبة. هذه مشكلة طبع تقع ضمن الحالات الفطرية، وهي بالطبع نقيصة إنسانية أيضًا، أليس كذلك؟ (بلى).

والآن دعونا نلقي نظرة على الجُبن؛ ما نوع هذه المشكلة؟ (حالة فطرية). (نقيصة إنسانية). إنها حالة فطرية وهي أيضًا نقيصة إنسانية. أخبروني، ماذا يعني الجُبن؟ الخوف من الخروج ليلًا، ومن الفئران، وذوات الأرجل المائة، والعقارب، وكذلك الخوف من الوقوع في المشكلات وعدم الرغبة في مواجهة المسائل المعقدة؛ هذه كلها مظاهر للجُبن. بعض الناس يفقدون الوعي من الخوف عندما يرون ثعبانًا. وبعض الناس يرتجفون من الخوف عندما يسمعون عن حادث سيارة. وبعض الناس يخافون جدًا لدرجة أنهم لا يجرؤون على الإيمان عندما يسمعون أن المؤمنين بالله يُضطهدون ويمكن اعتقالهم، والحكم عليهم، وسجنهم. وثمّة أيضًا أولئك الذين لا يجرؤون على ركوب الأفعوانية. لا يجرؤ أمثال هؤلاء الناس على المشاركة في أي شيء أو تجربته إذا كان ثمة ولو القليل مما لا يستطيعون فهمه أو إذا كان شيئًا لم يفعلوه من قبل. إنهم ليسوا فقط لا يجرؤون على تجربة الأعمال الخطرة أو الأنشطة الخطرة، بل يخافون أيضًا من القيام بالأشياء التي ينبغي للناس العاديين القيام بها في الحياة اليومية. على سبيل المثال، إذا طُلب منهم تعلم القيادة، يقولون: "لا أجرؤ على القيادة. ثمة الكثير من السيارات على الطريق، وهي تسير بسرعة كبيرة؛ ماذا لو صُدمت؟" يقول أحدهم: "لماذا تقلق دائمًا من حوادث السيارات؟ ألا يمكنك أن تكون أكثر حذرًا فحسب عند القيادة؟" لكنهم يظلون خائفين: "ما إن تبدأ السيارة في التحرك حتى تخرج عن سيطرتي. وإذا وقع حادث بالفعل، فلن يتمكن أحد من السيطرة عليه!" إنهم يفكرون دائمًا في اتجاه سلبي، لذلك لا يمكنهم إنجاز أي شيء. الجُبن حالة فطرية، وهو أيضًا نقيصة إنسانية. الجبناء حذرون ومُدققون للغاية في كل ما يفعلونه. إنهم عادة لا يرتكبون أخطاء كبيرة أو يرتكبون آثامًا جسيمة. ولكن، من أي منظور، لا يمكن اعتبار هذا ميزة، بل هو نقيصة إنسانية. وماذا عن الجرأة إذًا؟ ما المصطلحات التي ترتبط عادة بالجرأة؟ (الجرأة الحمقاء، التصرف بتهور نتيجة الجرأة). إن "التصرف بتهور نتيجة الجرأة"، و"الجرأة المفرطة"، و"الجرأة بوقاحة" كلها تشير إلى الجرأة. إذًا، هل الجرأة جيدة أم لا؟ (يعتمد الأمر على المسألة). يعتمد الأمر على الموقف ونوع الشخص. إذا نُظر إليها من منظور الإنسانية، فلا يمكن تصنيف الجرأة على أنها ميزة أو عيب؛ سنصنفها على أنها حالة فطرية. يجب النظر في جرأة المرء فيما يتعلق بالمسألة، بالإضافة إلى ذلك، عليك أن تنظر فيما إذا كان لديه حدود في القيام بالأشياء وما هو خُلُقه. إذا كان خُلُقه سيئًا، فيمكن للجرأة أن تدفعه إلى خرق القانون، وفعل الشر، وارتكاب الجرائم، فيستغل الآخرين ويحقق مكاسب غير مشروعة، ويحتال عليهم ويغشهم في كل مكان. وإذا عرض عليه أحدهم المال لارتكاب إثم، فهو قادر على فعل ذلك. من أجل الاستغلال، يجرؤ على فعل أي عمل سيئ، دون الإلتفات إلى العواقب أو مراعاة الآخرين. هل التصرف بتهور نتيجة الجرأة بهذه الطريقة جيد؟ (كلا). بعض الناس يخدعون الآخرين في كل مكان من أجل مصلحة أعمالهم. العمل الذي يديرونه غير قانوني؛ إنها مجرد شركة وهمية ليس لها عمليات حقيقية. ولكن بسبب جرأتهم المقترنة بقدرتهم على الخداع، فإنهم يجنون ثروة مؤقتًا، ويعيشون في فيلات، ويقودون سيارات السيدان؛ إنهم يتمتعون بحياة طيبة للغاية، لكنهم حصلوا على الأموال والممتلكات المادية التي يتمتعون بها كلها بالخداع نتيجة لجرأتهم. هل هذا شيء جيد؟ أخبروني، هل هذه الجرأة جيدة؟ (كلا). لذا، عندما يتعلق الأمر بالأشخاص الجريئين، عليك أن تنظر إلى الطريق الذي يسلكونه. إذا كانوا يجرؤون على الاحتيال وخداع الآخرين بسبب جرأتهم، فإنهم يرتكبون شرًا عظيمًا. كلما خدعت الآخرين أكثر واستغللتهم أكثر، اشتدّت العقوبة التي ستتلقاها في المستقبل، أليس كذلك؟ ألا يجلب هذا كارثة؟ (بلى). أما إذا كنتَ جبانًا وتريد الاحتيال على الآخرين وخداعهم، فسوف تنخرط في قدر أقل من الخداع، وستكون العقوبة التي تتلقاها في المستقبل أخف. إذًا، بالنسبة إلى أمثال هؤلاء الناس الذين لا يسلكون الطريق الصحيح، هل من الأفضل لهم أن يكونوا جبناء إلى حد ما أم جريئين إلى حد ما؟ (أن يكونوا جبناء إلى حد ما أفضل). بالنسبة إلى هؤلاء الناس الذين لا يسلكون الطريق الصحيح، والقادرين على الاحتيال على الآخرين وخداعهم، والذين يتجاهلون القانون ويسعون دائمًا إلى استغلال الثغرات القانونية لتحقيق مكاسب غير متوقعة، والذين يمكنهم خرق القانون في أي وقت، فإن الجرأة كارثة؛ إنها نقيصة وخلل في إنسانيتهم. أما الجُبن، من ناحية أخرى، فيصبح شيئًا جيدًا، بل إنه حماية لهم. يكسب الناس الجبناء بعض المال حتى يتمكنوا من توفير الاحتياجات الأساسية لأسرهم وأنفسهم، ويتمتعون أيضًا ببعض الكماليات، ويتوقفون عند هذا الحد. ستكون العقوبة التي يتلقونها في المستقبل أخف. أما الجريئون فيجرؤون على ارتكاب الآثام بتهور، ويخدعون الآخرين ويحتالون عليهم، ويأخذون ما يخص الآخرين حتى يكون لديهم المزيد ليتمتعوا به. إنهم يستغلون الآخرين؛ ألن يضطروا إلى التعويض عن ذلك في المستقبل؟ (بلى). إذا كانت لديهم حياة تالية، فستكون العقوبة التي يتلقونها حينها شديدة؛ بل قد لا يتمكنون من التعويض عنها بالكامل في مدة حياة واحدة أو حياتين. يقضي بعض الناس حياتهم كلها في إدارة المطاعم أو ممارسة الأعمال التجارية، ويكسبون مليونًا أو مليونين أو حتى عشرات الملايين من الأصول، ومع ذلك لا يتمتعون بأي منها بأنفسهم لأنها تُستخدم جميعها لسداد الديون. وحتى عندما يبلغون السبعينات أو الثمانينات من العمر، فإنهم لا يزالون لم ينتهوا من السداد بعد. ما الذي يحدث هنا؟ هذا جزاء سببي؛ فربما يرجع السبب إلى أنهم أخذوا الكثير من الآخرين في حياتهم الماضية بدافع الجشع، لذا فإنهم يسددون الديون على مدار هذه الحيوات العديدة. أليس السبب هو أنهم كانوا جشعين للغاية وجريئين للغاية واستغلوا الآخرين كثيرًا في حياتهم الماضية، ما أدى إلى الجزاء في حياتهم الحالية؟ (بلى). بالنسبة إلى الناس الذين لا يسلكون الطريق الصحيح، فإن كونهم جبناء بعض الشيء هو حماية لهم، في حين أن الجرأة علامة سيئة.

إذا سلك أحدهم الطريق الصحيح، فهل تكون الجرأة جيدة؟ (نعم). ما الجيد فيها؟ (إذا كانوا جريئين، فيظل بإمكانهم المثابرة على الإيمان بالله عند مواجهة الاضطهاد). لا تشير هذه الجرأة إلى مجرد شجاعة جسدية. إذا كانت هي نوع الجرأة التي هي شجاعة جسدية، فهي إذًا تهور وطيش؛ إنها اندفاعية وعمياء إلى حد ما. على سبيل المثال، إذا كنتَ جريئًا، واعتُقلتَ بسبب إيمانك بالله، فهل ستخاف من التعرض للتعذيب؟ هل ستخاف من الموت؟ هل ستخاف من السجن لمدة عشرين أو ثلاثين عامًا؟ إذا كنتَ ستخاف، فإن قولك: "أنا لا أخاف" عندما تبدأ في الإيمان بالله هو تهور، وليس جرأة حقيقية. ما المظهر الذي لا يُعد تهورًا؟ هو أن تكون لديك شجاعة معينة عندما تبدأ في الإيمان بالله، ولكن لديك أيضًا إيمان حقيقي. إلى ماذا يشير هذا الإيمان الحقيقي؟ إنه يعني أن لديك قرار يخص إيمانك بالله: "إذا اضطُهدتُ واعتُقلتُ وعُذِّبتُ بسبب إيماني بالله، فيجب أن أكون مستعدًا للتضحية بحياتي. ومهما عُذِّبت أو إلى أي مدى عُذِّبت، فلن أبيع الكنيسة أو أصبح يهوذا؛ أنا لا أخشى الموت!" هذا جانب. والجانب الآخر هو أنه إذا اعتُقلتَ واضطُهدتَ حقًا، وهددك التنين العظيم الأحمر لكي تبيع الكنيسة، فيمكنك أن تدرك حقيقة مكائد الشيطان، وألا تتقيد بها، وأن تتمسك بشهادتك بحزم قائلًا: "كل شيء يتعلق بالإنسان، بما في ذلك حياته وموته، هو بيد الله. أنا لا أخاف!" هذا ليس تهورًا ولا مجرد شجاعة؛ هذا إيمان حقيقي. إن امتلاك هذا الإيمان الحقيقي والقدرة على التمسك بشهادتك بحزم هو ميزتك. لنفترض أنك لا تملك إيمانًا حقيقيًا وتقول فقط: "أنا لا أخاف؛ في أسوأ الأحوال، إنه موت فحسب"، ولكن عندما تواجه الاعتقال، فإنك تخاف جدًا لدرجة أنك تتبول في سروالك. بعد اعتقالك، أول ما تفكر فيه هو: "هل سأُعذَّب؟ هل سيعاني جسدي؟ إذا وُضعت مكواة كهربائية على جسدي، فهل سأتمكن من تحملها؟ إذا كان التعذيب شديدًا، فهل سأموت؟ إذا مت، فهل لن يذكرني الله؟ هل لن أتمكن من نيل الخلاص؟ إذا لم أستطع تحمل ذلك حقًا، فسوف أبيع الكنيسة وأصبح يهوذا. إذا عُوقبت وهلكت بعد أن أصبحت يهوذا، فليكن؛ على الأقل لن أعاني الألم الآن". في هذه الحالة، ألا تفقد شهادتك؟ لنفترض أن الحزب الشيوعي يهددك بعد ذلك، مستخدمًا عائلتك لابتزازك، فلا يسمح لأولادك بالالتحاق بالجامعة، ويحرم والديك من الحصول على التأمين الطبي، ويجرد عائلتك من جميع الحقوق؛ عندئذٍ ستخاف ولن يكون لديك إيمان حقيقي. أين ستكون شجاعتك قد ذهبت؟ هل أنت جريء حقًا؟ إذا لم يكن لديك إيمان حقيقي، فإن جرأتك مجرد تهور. لن تكون شجاعتك حقيقية إلا عندما يكون لديك إيمان حقيقي. إذا كنتَ تفكر قبل اعتقالك: "لن يسمح الله باعتقالي"، وأصبحتَ جريئًا بسبب هذه الفكرة، فذلك ليس ثباتًا حقيقيًا أو إيمانًا حقيقيًا. لنفترض أنك قبل اعتقالك كنت قد فكرت بالفعل في كل هذا وقلت: "حياة الإنسان وموته بيد الله. إذا أراد الله حقًا أن يأخذ حياتي، فينبغي أن أخضع. أما بالنسبة إلى غايتي المستقبلية، فإنها تتحدد بكلمة واحدة من الله. ومهما كانت معاملة الله لي وأيًا كانت الغاية التي يمنحني إياها، فذلك كله بر الله، وسوف أخضع. إذا رتب الله لي أن أموت في السجن، فذلك شرف لي، وأنا على استعداد لتقديم هذه الحياة لله. ومهما كانت المعاناة التي أختبرها، فسوف تكون لديَّ عقيدة واحدة لا تتغير، وهي أنني أئتمن يد الله على حياتي، ومهما عذبني الشيطان، أو دمرني، أو أنزل بي العذاب، فلن أذعن له أبدًا. أنا لا أهتم بما إذا كنت سأموت أم لا. وحتى لو مت، فذلك تحت سيادة الله وهو قدَّره مسبقًا. سأظل أشكر الله وأسبحه!" هذا هو نوع الإيمان الذي يجب أن يكون لديك؛ بمثل هذا الإيمان وحده يمكنك أن تتمتع بشجاعة حقيقية. لنفترض أنك، قبل اعتقالك، وقبل أن يحدث لك ذلك حقًا، كنت قد أدركت حقيقة هذه الأمور، وكان لديك إيمان حقيقي بالله، وخضوع حقيقي لله، وفهم وقبول حقيقيان لأمور الحياة والموت، ويمكنك أن تأتمن يدي الله على نفسك بالكامل، وعندما تُعتقل حقًا وتواجه احتمال الموت، تظل هذه الأفهام في قلبك دون تغيير؛ عندئذٍ لن يتزعزع إيمانك. وأيًا كانت الظروف، إذا لم يتحطم إيمانك أو يُهزم، فسوف تكون لديك الشجاعة دائمًا. لنفترض أنك، قبل اعتقالك، وقبل أن يحدث لك ذلك حقًا، لم تكن قد فكرت في هذه الأمور وكنت تفكر فقط بتمني: "أنا على استعداد لتقديم حياتي. حياتي كانت هبة من الله؛ في أسوأ الأحوال، سأموت شهيدًا من أجل الله!" في هذه الحالة، عندما يعذبك التنين العظيم الأحمر ثم يحكم عليك بالسجن عشر سنوات، فستُصاب بالذهول: "اعتقدت أن الموت سيكون نهاية الأمر. لو أنني استشهدت، لتذكرني الله. لم أتوقع أنني سأفشل في تقديم تلك الشهادة، وفي النهاية، يُحكم عليَّ بالسجن عشر سنوات. عشر سنوات؛ ليس عشرة أيام أو عشرة أشهر! كيف يُفترض بي أن أتحمل هذا؟" بما أنك لم تفكر في هذه الأمور من قبل، فهل سيكون من السهل فهمها في هذا الوقت؟ سوف يكون الأمر صعبًا إلى حد ما، أليس كذلك؟ (بلى). عندما تنشأ الصعوبات، لا يفكر الناس إلا في كيفية التعامل معها وكيفية الهروب منها. إذا كان دافعك للهروب من الصعوبات قويًا، فسوف يكون دافعك للتكيف معها في خضم محنة ما ضعيفًا للغاية. لذا، عند مواجهة الصعوبات، يصبح من الصعب جدًا عليك الخضوع لمثل هذه البيئة. كيف ينبغي إذًا التعامل مع مثل هذه المواقف؟ يجب عليك أن تطلب الحق فورًا وتفكر في هذه الأمور مليًا، وينبغي أيضًا أن تكتشف الطريق لكيفية ممارسة الحق. على سبيل المثال، إذا كُنت ستُسجن لمدة عشر سنوات، فما الذي ستفكر فيه؟ "هل ستطلقني زوجتي (أو زوجي)؟ كم سيكون عمر أطفالي بعد عشر سنوات؟ لن أكون قد أتممت مسؤوليتي تجاههم، فهل سيتبرؤون مني ويرفضون رعايتي في شيخوختي؟ كيف سأعيش بعد إطلاق سراحي؟ بعد عشر سنوات، سيكون والداي قد كبرا في السن، ولن أكون قد أتممت مسؤوليتي البنوية تجاههما، ألن يجعلني ذلك عاقًا؟ هل سينتهي عمل الله بعد عشر سنوات؟ لن أكون قد ربحت أي شيء في السجن، فلن أكون قد حضرت أي اجتماعات أو استمعت إلى أي عظات، ولن أكون قد فهمت الحق. ألن أكون قد تخلفت خلال هذه السنوات العشر؟ ألن يعني هذا أنني قد استُبعدت؟ هل سيظل الله يريدني؟ إذا اجتزت في هذه المعاناة، فهل سيذكر الله هذا؟ إذا لم يذكر هذا ولم أتمكن من نيل الخلاص، ألن أكون قد قضيت هذا الوقت في السجن دون مقابل؟ سوف يتغير الكثير في عشر سنوات، ولن أربح شيئًا، بينما سأخسر الكثير". عندما تفكر في هذه الأمور، تنشأ الصعوبات. كيف ينبغي لك مواجهة هذه الصعوبات؟ ألا ينبغي لك أن تفكر في كيفية قضاء كل يوم؟ إذا لم تكن قد فكرت في هذه الأمور مليًا ولم تصل إلى نقطة تفهم فيها الحق وترى الأمور بوضوح، فعندما تواجه الاعتقال، سوف تتعلق حياتك وموتك بفكرة واحدة: لحظة من الجُبن والخوف، وفكرة أو خاطرة واحدة يمكن أن تجعلك يهوذا، وتجعلك تبيع الكنيسة، وتضيع كل جهودك السابقة. إذا لم تتمكن من التفكير في هذا الأمر مليًا أو رؤيته على حقيقته، فسوف يكون من الصعب جدًا عدم القلق بشأن آفاقك وقدرك، وسوف يكون من الصعب جدًا أن تأتمن يدي الله على حياتك وموتك وتسمح لله بأن يرتب الأمور كما يشاء. إذا لم تتمكن من رؤية حقيقة أمور الحياة والموت وكنت لا تزال تضمر عقلية أن تجرب حظك، وترغب في تدبر أمورك كيفما اتفق، فعندما تحل بك ظروف ما، ستنكشف حقيقتك. جميع أولئك الذين أصبحوا يهوذا عندما اعتُقلوا ووقعوا على "البيانات الثلاثة" فعلوا ذلك بين عشية وضحاها، وقد وسمهم الشيطان بسمة الوحش. إن حياة الإنسان وموته يتعلقان أحيانًا بفكرة واحدة. ودون الحق، من الصعب جدًا تجاوز الأزمات. إذًا، ما هي الجرأة الحقيقية؟ إذا أنجز أحدهم شيئًا بالاعتماد على دفعة من القوة الغاشمة، فهل هذه جرأة حقيقية؟ كلا؛ هذا اندفاع. الشخص الشجاع حقًا لديه مستوى معين من التمييز في قلبه فيما يتعلق بالعديد من الأمور الإيجابية والسلبية. إنه قادر على الموافقة داخليًا على الأمور الإيجابية، وقبولها، والاعتراف بها بحزم، والوصول إلى نقطة القدرة على الخضوع للحق وسيادة الله. بهذه الطريقة وحدها يمكنك أن تتمتع بشجاعة حقيقية. إذا لم تكن تمتلك هذه الأشياء في قلبك، فإن جرأتك مجرد جرأة حمقاء؛ مثل عجل حديث الولادة لا يخشى النمر. لذلك، في بلد يقاوم الله، لا يتطلب الإيمان بالله واتباعه الشجاعة فحسب، وإنما يتطلب الإيمان، وهو الأمر الأكثر أهمية. إنك تجرؤ على الإيمان بالله ليس لأنك جريء، وإنما لأن لديك إيمان. يقول بعض الناس: "أعتقد أنني أؤمن بالله ببساطة لأنني جريء ولا أخشى الاضطهاد". قد يكون هذا القول صحيحًا. أنت تؤمن بسبب الجسارة، ولكن في ضوء حماقتك وجهلك وبساطتك، يُظهر لك الله نعمة خاصة، ويضع لك ظروف معينة، بالإضافة إلى إعطائك سقاية الحق وإمداده. ومن خلال هذا، تتوصل إلى فهم العديد من الحقائق وربحها. وبمرور الوقت، تكتسب جسارتك عناصر الإيمان الحقيقي، وعندها فقط تنمو شجاعتك، وتجرؤ أكثر على مواجهة البيئات المستقبلية أو الاضطهاد. إذا لم يكن لدى المرء إيمان حقيقي واعتمد على دفعة من القوة قائلًا: "أجرؤ على الإيمان بالله! أنا لا أخشى الاضطهاد أو الاعتقال والسجن!"؛ فإن ذلك النوع من الشجاعة لن يدوم طويلًا. دون إمداد بالحق، ومن دون أن يضع الله ظروف في الحياة الواقعية ليُدربك، ويجعلك تمارس، ويُعلمك كيفية مواجهة مختلف الأمور، فإن جرأتك مجرد جسارة، وليست إيمانًا حقيقيًا على الإطلاق. هل تفهم؟ (نعم). إذا كانت جسارة حقًا، فإن ذلك يجعلك شخصًا متهورًا، وأحمقًا، وجاهلًا. بعض الناس الذين يؤمنون بالله لديهم أفكار بسيطة جدًا، ويتخيلون أن الأمور بسيطة للغاية، دون أن يتوقعوا على الإطلاق المخاطر التي سينطوي عليها اتباع الله. ولكن عندما يواجهون نكسات، عندها فقط يدركون أن اتباع الله ليس أمرًا بسيطًا. إذا كانت جرأة المرء ميزة إنسانية، فعلى أقل تقدير، فإنه يكون بسيطًا وصريحًا، وليس معقدًا، ولا يكون دائم التوجس بشأن هذا وذاك. ولكن لنفترض أن جرأتك مدفوعة بنية نيل البركات، وأنك تفكر قائلًا: "إذا آمنت بالله، يمكنك أن تدخل السماء، وتنال بركات عظيمة، وتهرب من الكوارث، وتتجنب الموت، لذلك سأؤمن مهما حدث!" وبعبارة أخرى، يكون إيمانك مدفوع بدفعة من القوة الغاشمة الجسورة؛ ليس رغبتك في الإيمان بالله ببساطة، وإنما ملاحقة البركات. في تلك الحالة، جرأتك في أفضل الأحوال هي جسارة ولا يمكن تصنيفها على أنها ميزة إنسانية. لذا، عندما يتعلق الأمر بالناس الجريئين، يجب أن ترى كيف هو جوهر إنسانيتهم. إذا لم يكن لديهم ضمير وعقل وكانوا مجرد جسورين، فإن قيمتهم ضئيلة ولا يمكنهم إنجاز أي شيء ذي مغزى. ولكن إذا كانوا قادرين على الإيمان بالله وقبول الحق، فإن أمثال هؤلاء الناس لهم قيمة. إذا كان المرء جريئًا ولكن ليس لديه قدرة على الاستيعاب، ولا يستطيع فهم الحق، ويؤمن بالله فقط من أجل نيل البركات، وكان على استعداد للتخلي عن عائلته وحياته المهنية ولا يخشى الاضطهاد من أجل نيل البركات؛ فهذه ليست ميزة إنسانية وإنما فكرة ووجهة نظر خاطئتان. هل تتوافق الأفكار ووجهات النظر الخاطئة مع مقاصد الله؟ (كلا). سواء كان الشخص جبانًا أو جريئًا، فإن ذلك يتضمن حالاته الفطرية ولا علاقة له كثيرًا بجوهر إنسانيته.

إذا لم نعقد شركة عن المظاهر المختلفة للحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة، فهل يمكنكم تمييزها بأنفسكم؟ (ربما يمكننا ذلك مع المظاهر البسيطة، ولكن لا يمكننا تمييزها مع المظاهر الأكثر تعقيدًا). والآن بعد أن عُقدت الشركة عن الفروق بين الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة، هل يمكنكم تمييزها الآن؟ (يمكننا تمييزها بشكل أفضل قليلًا من ذي قبل). إذا أعطيت مزيدًا من الأمثلة غير المعتادة، فهل ستتمكنون من تمييزها بناءً على ما عقدت عنه شركة؟ من الصعب الجزم، أليس كذلك؟ إذًا، في المرة القادمة، سنواصل عقد الشركة عن القضايا المتعلقة بهذا الموضوع. ومع عقدنا مزيد من الشركة، سوف تحددون بعض القواعد لتمييز أنواع مختلفة من القضايا. فيما يتعلق بالمظاهر المختلفة للإنسانية، والحالات الفطرية، والشخصيات الفاسدة، يمكنكم عمومًا تمييز المظاهر التي عُقدت عنها الشركة. أما بالنسبة إلى تلك التي لم تُعقد عنها شركة، فقد يتمكن فقط الأشخاص الذين لديهم فهم روحي أو أولئك الذين يعرفون كيفية طلب الحق من تمييز بعضها. أما أولئك الذين لديهم مستوى قدرات ضعيف فقد يعجزون ويكونون غير قادرين على تمييزها، لذلك يحتاجون إلى الاستماع أكثر وطرح المزيد من الأسئلة. إذا لم نعقد شركة عن هذه القضايا، فسوف تظل دائمًا غامضة بالنسبة إليكم، وسوف يكون ما تقولونه غير واضح أيضًا، وسوف تكون هناك دائمًا فجوة بين فهمكم والفهم النقي للحق، أليس كذلك؟ (بلى).

لقد عقدنا اليوم شركة عن مسائل مستوى القدرات. هل يمكنكم الآن تمييز كيف هو مستوى قدرات الناس؟ (يمكننا تمييزه تقريبًا). إذا لم تتمكنوا من تمييزه، فخذوا وقتكم واختبروا الأمور. في الحياة اليومية، ستواجهون هذه المسائل. تعلم تطبيق كلمات شركتنا على الحياة الواقعية، ومطابقتها مع مظاهر الناس شيئًا فشيئًا؛ لتميز نفسك وتميز الآخرين، وتتعرف على نفسك وتتعرف على الآخرين. وتدريجيًا، سوف تتمكن من قياس هذه الأمور وسوف يكون لديك معيار للقيام بذلك. سوف تصبح مبادئ رؤية الناس والأشياء، وكذلك التصرف والفعل، واضحة بشكل متزايد. لقد عقدنا الكثير من الشركة عن الجوانب المختلفة لتمييز الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. وبصرف النظر عن أي مظاهر أو أي استعلانات للإنسانية نعقد عنها الشركة، فلا شيء منها كلام فارغ؛ هذه الأمور يمكن مواجهتها ورؤيتها والشعور بها جميعًا في الحياة الواقعية. لذلك، يجب عليك أن تتعلم رؤية مختلف الأمور ومختلف أنواع الناس من خلال مطابقة كلام الله معها. لن تتمكن من إحراز تقدم تدريجي في رؤية الناس والأشياء، وكذلك في التصرف والفعل، وامتلاك فهم دقيق لمختلف الأمور المتعلقة بالحق، وإدراك مختلف مبادئ الحق تدريجيًا إلا من خلال تعلم مطابقة مختلف الحالات والأمور من شركتنا مع الحياة الواقعية. هل تفهم؟ (نعم). رغم أن المسائل التي ناقشناها تُستخدم في المقام الأول لتمييز مختلف الحالات والاستعلانات التي يُظهرها الناس، ولا تُمكِّنك مباشرة من فهم الحق والدخول فيه، فإن هذه المسائل سوف تؤثر جميعها على فهمك للحق ومبادئ الحق، وكذلك على دخولك في الحق ومبادئ الحق. لذا، على الرغم من أن هذه المسائل قد يبدو في مفاهيم الناس أنها لا تتضمن سوى الإنسانية، والحالات الفطرية، أو بعض الشخصيات الفاسدة الواضحة، فإن كل مسألة وكل قول يرتبط بدخول الناس في الحق. وهكذا، فإن هذه المسائل هي التي يجب عليك مواجهتها على طريق الدخول في الحق؛ لا يمكنك تجنبها. إن مختلف مسائل ومظاهر الإنسانية، سواء كانت إيجابية أو سلبية، هي جميعها أمور سوف تواجهها وتصادفها في بيئات مختلفة في الحياة اليومية. إذا لم تتمكن، عند مواجهة مختلف المسائل، من تمييز أي منها وعممّتها جميعًا، معتبرًا مبادئ الحق من شركتنا لوائح أو تعاليم، فلن تتمكن أبدًا من الدخول في واقع الحق. لمَ ذلك؟ لأنك لن تفهم أبدًا ما هو الحق.

حسنًا، هذا كل شيء في شركة اليوم. وداعًا!
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خلال هذه الفترة، كان موضوع الشركة واسع النطاق نسبيًا، أليس كذلك؟ (بلى). لقد تناول بعض القضايا الأكثر تحديدًا عن الإنسانية، كما تناول أيضًا بعض قضايا حياة الناس. في الاجتماع الأخير، عقدنا شركة عن مواضيع تتعلق بمستوى القدرات، ثم عقدنا شركة عن كيفية تمييز الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. لقد اكتملت شركتنا عن موضوع مستوى القدرات بشكل أساسي؛ ومن الآن فصاعدًا، يمكنكم الحكم على مستوى قدرات شخص ما بالضبط بناءً على هذا المحتوى. وعند عقد شركة عن هذه الجوانب الثلاثة – الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة – عقدنا شركة عن بعض مظاهر الناس واستعلاناتهم في الحياة اليومية للحكم على ما إذا كانت هذه تندرج تحت حالاتهم الفطرية، أو إنسانيتهم، أو شخصياتهم الفاسدة. من خلال شركتنا عن الجوانب الثلاثة للحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة، هل لديكم الآن فهم ملموس للبنية الأساسية للبشر ككائنات مخلوقة؟ (يمكننا أن نفهمها أكثر قليلًا من ذي قبل). إن السبب الذي من أجله نعقد شركة عن الجوانب الثلاثة للمظاهر التي تتكشف في حياة الناس هو أن البشرية المخلوقة تتكون من الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. فسواء كنتَ رجلًا أو امرأة، شابًا أو عجوزًا، وأيًا كان العرق الذي تنتمي إليه أو البلد الذي تعيش فيه، أو الفترة الزمنية أو البيئة الاجتماعية التي تعيش فيها – باختصار، أيًا كان مظهرك الخارجي – فما دمتَ كائنًا بشريًا مخلوقًا، فأنت تتكون من هذه الجوانب الثلاثة: الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. بعبارة أخرى، كل شخص ينتمي إلى البشرية الفاسدة يتكون من الحالات الفطرية، والإنسانية، وحياة الشخصيات الفاسدة. يعني هذا أن أي كائن بشري مخلوق يمتلك الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. وبطبيعة الحال فإن الحالات الفطرية للمرء قد عينها الله. وتتأثر الإنسانية جزئيًا بالحالات الفطرية، وتتشكل وتتأثر جزئيًا بالتربية الأسرية، والبيئة الاجتماعية، وتعليم الشيطان. أما الشخصيات الفاسدة، فهي شخصيات الإنسان الشيطانية وطبيعته الشيطانية الناتجة عن تضليل الشيطان وإفساده. تنبع هذه الطبيعة الفاسدة جزئيًا من عائلة المرء، وجزئيًا من المجتمع، وجزئيًا من التأثيرات والتكييفات التي يختبرها الشخص في بيئات مختلفة. ومن هذا المنظور، فإن أي شخص مخلوق لا يمثل في الواقع أي نوع من الغموض، لأنه يتكون من هذه الجوانب الثلاثة: الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. لذا، ينبغي أن يكون تمييز نوع شخص ما أمرًا سهلًا في واقع الأمر. بخلاف الحالات الفطرية التي عينها الله ومنحها، فإن ما يتبقى هو تمييز ماهية إنسانية الشخص وماهية الشخصيات الفاسدة التي لديه؛ فهذه الشخصيات تحدد ماهية جوهر هذا الشخص. التمييز بهذه الطريقة يصبح يجعل الأمور واضحة جدًا. تمييز جوهر شخص ما بناءً على هذه الأمور ليس بالأمر الصعب. والتمييز بهذه الطريقة له أساس وكذلك له معيار للقياس.

في السابق، أدرجنا بعض المظاهر المحددة للحالات الفطرية، والتي لا تنطوي على شخصيات فاسدة. الحالات الفطرية هي الأساس الذي يعتمد عليه الناس من أجل البقاء، وهي ظروف يجب أن تمتلكها البشرية المخلوقة. سواء كانت الظروف المتعلقة بولادة المرء، مثل وقت الميلاد وبيئته ومكانه، أو جوانب مثل مظهر المرء، ومستوى قدراته، ونقاط قوته، وغرائزه، واهتماماته وهواياته، وطبعه؛ فهذه كلها جزء من الحالات الفطرية للشخص. هذه الحالات الفطرية لا تفسد الناس، وبالطبع، لا تحتوي هذه الحالات الفطرية أيضًا على أي شخصيات فاسدة. بشكل عام، الحالات الفطرية هي بعض الظروف الأساسية التي يجب أن يمتلكها الكائن البشري المخلوق من أجل البقاء والعيش. أما الإنسانية، فهي ما يُعاش من أمور تتعلق بضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، والتي تتجلى من خلال جسد يمتلك الحالات الفطرية. أما الشخصيات الفاسدة، فالأمر بخصوصها واضح؛ الشخصيات الفاسدة نتيجة إفساد الشيطان لحياة هذا الجسد الذي يمتلك الحالات الفطرية والإنسانية. هل هذا تجريدي بعض الشيء؟ بشكل عام، البشر المخلوقون هم كائنات مخلوقة تهيمن عليها الشخصيات الفاسدة وتمتلك الضمير والعقل الأساسيين للإنسانية. هذه الكائنات المخلوقة لديها حالات فطرية مختلفة عينها الله. هذه هي البنية الأساسية للبشرية التي خلقها الله. وفي هذا، من الأسهل فهم الحالات الفطرية والشخصيات الفاسدة، لكن الإنسانية قد تكون تجريدية نسبيًا. ببساطة، الإنسانية هي سمة فريدة للبشرية المخلوقة تميزها عن الكائنات الحية الأخرى. الكائنات المخلوقة، التي لديها هذه السمة الفريدة، تمتلك الضمير والعقل، والخُلُق، وكذلك القدرة على التمييز بين الصواب والخطأ. هذه السمات الفريدة، التي تميز البشرية عن الكائنات الحية الأخرى، تشكل الإنسانية. تشمل هذه الإنسانية بالطبع القدرة على التعبير باستخدام اللغة، والقدرة على التمييز بين الصواب والخطأ، والقدرة على الفهم، والقدرة على قبول الأشياء الجديدة، والقدرة على قبول كلمات الخالق، والقدرة على قبول إرسالية الله والتعامل مع أي مسألة. هذه هي الإنسانية. إن أبسط فهم للإنسانية هو أنها سمة متأصلة في البشرية المخلوقة تميزها عن الكائنات الحية الأخرى. وأبسط خصائص هذه السمة هي الضمير والعقل. هذه هي أبسط طريقة لفهمها. توجد بعض التفاصيل في هذا، مثل الاستقامة والخُلُق اللذين يجب أن تمتلكهما الإنسانية، والتمييز بين الأمور الإيجابية والأمور السلبية، واختيار الأمور الإيجابية وتنفيذها. في الأساس، هذه الأشياء هي ما يجب أن يفهمه الناس ويعرفوه عن الجوانب الثلاثة للحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. هل فكرتم في هذه القضايا من قبل؟ (لم نفكر فيها من قبل). عند مواجهة هذه القضايا للمرة الأولى، هل يمكنكم فهمها؟ هل يمكنكم استيعابها؟ (يمكننا فهمها إلى حد ما). هل يشعر أحد أن هذا الموضوع الذي نتحدث عنه عميق جدًا ومُجَرَّد إلى حد ما، وأنه مثل مناقشة الفلسفة، غير مفهوم بعض الشيء؟ بناءً على المظاهر المحددة لهذه الجوانب الثلاثة للحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة التي عقدنا شركة عنها خلال هذه الأيام، لا ينبغي أن يكون ما قيل للتو مُجَرَّدًا بالنسبة إليكم. يجب أن تكون المظاهر المحددة لهذه الجوانب الثلاثة مفهومة لكم. بالإضافة إلى ذلك، ألا ينبغي أن تكون العلاقات بين هذه الجوانب الثلاثة واضحة أيضًا؟ الإنسانية هي الاستقامة، والخُلُق، والضمير، والعقل الذي يكشفه الشخص على أساس امتلاك الحالات الفطرية الأساسية. أما الشخصيات الفاسدة فهي ما يُعاش داخل الإنسانية من خلال الحالات الفطرية، وهي الشخصيات المختلفة التي يعيشها الناس والتي تهيمن عليها الحياة التي يغرسها الشيطان فيهم. بهذه الطريقة، بغض النظر عن الحالات الفطرية التي يمتلكها الشخص، فهي مجرد القشرة الخارجية الأساسية، في حين أن الحياة التي يمكن أن تهيمن حقًا على جوهر المرء هي الشخصيات الفاسدة التي يغرسها الشيطان فيه. هذا يعني أنه لتمييز جوهر شخص ما، انظر إلى الشخصيات التي يكشف عنها. إذا كانت الشخصيات التي يكشف عنها هي الشخصيات الفاسدة المتمثلة في التكبر، والعناد، والخداع، والخبث، أو الشراسة، فبغض النظر عما إذا كان خُلُقه طيبًا أم شريرًا، فإن هذا الشخص في جوهره من الشيطان، لأن حياته هي الشخصية الفاسدة للشيطان. لذا فإن سمة المرء تعتمد على الحياة التي يمتلكها في داخله، وليس على ماهية حالاته الفطرية. إذا كانت حياته هي الشخصية الفاسدة للشيطان، فبغض النظر عن مدى النبل أو العظمة التي قد تبدو عليها حالاته الفطرية ظاهريًا، فهو من الشيطان في الأساس، وهو فرد من البشرية الفاسدة. إذا كانت حياة المرء هي حياة يكون فيها الحق هو حياته، فبغض النظر عن المدى الذي قد تبدو به حالاته الفطرية عادية، أو طبيعية، أو حقيرة ظاهريًا – وحتى لو أظهر بعض نقاط الضعف، والعيوب، والنقائص في إنسانيته ظاهريًا – فإنه يظل جزءًا من البشرية التي خُلِّصَت. إنه ينتمي إلى الله في الأساس، وليس من الشيطان. يتغير جوهره. وما إن يتغير جوهره حتى يتغير انتماؤه أيضًا؛ إنه ينتمي إلى الحق وإلى الله. لذا فإن العامل الحاسم في انتماء المرء، وجوهره، وعاقبته النهائية ليس حالاته الفطرية، وبالطبع، ليس إنسانيته بالكامل أيضًا، وإنما بالأحرى، ماهية حياته. إذا كانت حياة المرء من البداية إلى النهاية هي حياة تكون فيها الشخصيات الفاسدة هي حياته، وكان من الشيطان، فإن انتماءه سيكون مع الشيطان؛ وإذا كان الحق هو حياته، فهو ينتمي إلى الله، وبالتالي فإن انتماءه سيكون مع الله، في الغاية الجميلة التي أعدها الله للبشرية. بناءً على المظاهر المختلفة وجوهر الناس في جميع الجوانب، ما هو انتماء الناس الحالي؟ هل لدى الناس حياة الحق هو حياتهم فيها؟ (كلا). إذن على ماذا يعتمد جوهر المرء بالضبط؟ (على ما لديه بوصفه حياة له). بالضبط؛ مهما كانت حياتك في الداخل، فهذا هو جوهرك. إذا تغيرت الحياة في داخلك، ولم تعد الشخصيات الفاسدة هي حياتك، بل الحق، فمن حيث جوهرك، أنت تنتمي إلى الله وتنتمي إلى الحق. بالطبع، لا تتغير سمة البشر بوصفهم بشرًا؛ فالناس يظلون بشرًا، ومن حيث سمتهم، يظلون بشرًا مخلوقين. ولكن لأن حياتك تغيرت، فقد تغير انتماؤك أيضًا. باختصار، الحالات الفطرية هي الشروط الأساسية التي تشكل البشرية المخلوقة. هذا يعني أنه ما دمتَ تُدعى إنسانًا مخلوقًا، فيجب أن توجد هذه الحالات الفطرية فيك؛ إنها الشروط الأساسية. الإنسانية هي ما ينكشف ويُعاش من إنسانية الشخص الطبيعية بينما يعيش في ظل حالاته الفطرية. أما الشخصيات الفاسدة فهي الحياة المتأصلة في البشرية الفاسدة، والمختبئة تحت الحالات الفطرية وقشرة الإنسانية. إن العلاقات والفوارق بين هذه الجوانب الثلاثة، وكذلك الأدوار التي يلعبها كل منها أو الوظائف التي يؤديها كل منها في البشرية المخلوقة، هي تمامًا كما وُصِفَت. في السابق، عقدنا شركة عن بعض المظاهر المتعلقة بهذه الجوانب الثلاثة للحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة التي يكشف عنها الناس. ومع ذلك، فإن المحتوى الذي يتضمن هذه الجوانب الثلاثة يتجاوز بكثير ما عقدنا شركة عنه، لذلك يتعين علينا مواصلة عقد الشركة عن هذا الموضوع اليوم.

إلى أين وصلنا في المرة السابقة فيما يتعلق بالكشوفات المختلفة للحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة؟ الجبن والجرأة، أليس كذلك؟ (بلى). لقد اكتملت تلك الشركة. لننظر الآن إلى التلعثم والتأتأة عند التحدث؛ أي نوع من المشكلات هذه؟ (حالة فطرية). هذه حالة فطرية وهي أيضًا نوع من النقائص الجسدية. بالطبع، تختلف أشكال التلعثم. بعض المتلعثمين يمدون مقطعًا واحدًا، بينما يكرر آخرون مقطعًا واحدًا باستمرار، ويستغرقون وقتًا طويلًا دون أن يتمكنوا من نطق جملة كاملة. باختصار، هذه حالة فطرية، وبالطبع، هي أيضًا نوع من النقائص الجسدية. هل ينطوي هذا على شخصية فاسدة؟ (كلا). لا ينطوي على شخصية فاسدة. إذا قال أحدهم: "أنت تتأتأ عندما تتكلم؛ لا بد أنك ماكر!" أو "أنت حتى تتلعثم عندما تتكلم؛ كيف يمكنك أن تكون متكبرًا إلى هذا الحد؟"، فهل مثل هذه العبارات دقيقة؟ (كلا). إن التلعثم، بوصفه عيبًا أو خللًا، لا يتعلق بأي جانب من جوانب الشخصيات الفاسدة للمرء. لذا فإن التلعثم حالة فطرية ونوع من النقائص الجسدية. من الواضح أنها لا تتضمن الشخصيات الفاسدة للمرء، ولا علاقة لها بها على الإطلاق. توجد حالة أخرى تنطوي على التلعثم: بعض الناس عادة لا يتلعثمون عند التحدث، ولكن عندما تسألهم سؤالًا، فإنهم يترددون ويتلكؤون؛ إنهم يستغرقون وقتًا طويلًا لقول جملة واحدة، ولا يزال لا يمكنك معرفة ما يحاولون قوله. كلامهم ليس محددًا بما فيه الكفاية أبدًا، ما يجعلك دائمًا تخمن ما يقصدونه؛ أيًا كان تخمينك يصبح هو ما يقصدونه. وبخلاف ذلك فإنهم يستخدمون الابتسامة بدلًا من المعنى. باختصار، هم ببساطة لا يجيبون على سؤالك مباشرة. على سبيل المثال، تسألهم: "من أين أتيت؟" فيقولون: "أنا... أنا... حسنًا، تجولت فحسب و...". وبعد سماع هذا، لا تزال لا تعرف من أين أتوا. أو تسألهم: "كيف تقيم مستوى قدرات ذلك الشخص؟" فيقولون: "مستوى قدراته... حسنًا... الجميع، كما تعلم... كلنا... أمم... لسنا... واضحين... حقًا". لماذا يتحدثون بهذه الطريقة المترددة والمتقطعة؟ هل هذا تلعثم أو تأتأة؟ لا يبدو الأمر كذلك. لماذا يتحدثون بهذه الطريقة إذن؟ إذا لم يكن ذلك بسبب التلعثم أو التأتأة، فما السبب؟ (تهيمن عليهم شخصية فاسدة). هذا بوضوح كشف لشخصية ما. وهذا يعني أنه عندما يعبرون عن شيء ما أو يفعلون شيئًا ما، تهيمن عليهم شخصية ما، وهي جزء من حياتهم، تدفعهم إلى التحدث والتصرف لتحقيق هدف معين. ما هذا الهدف؟ الهدف هو إخفاء الحقائق الفعلية، وتجنب إخبارك بالحقائق الفعلية؛ إنهم لا يريدون شرح الأمور بوضوح شديد. لماذا يتصرفون بهذه الطريقة؟ لأنهم يعتقدون أنهم إذا شرحوا ما يحدث بالفعل، فسيتعين عليهم تحمل العواقب؛ إما الإساءة إلى شخص ما أو التسبب في ضرر لأنفسهم. إنهم لا يريدون تحمل هذه العواقب؛ لا يريدونك أن تعرف الحقائق الفعلية. هذه طريقة وأسلوب في التحدث والتصرف تحت هيمنة شخصية فاسدة. إن الحياة التي تهيمن عليهم للتصرف بهذه الطريقة تمثل طبيعتهم، وتصرفهم بهذه الطريقة يثبت أنه ليس لديهم أي حق على الإطلاق. إنهم لا يتحدثون وفقًا لمبادئ الحق. إذن، كيف ينبغي للمرء أن يتحدث لكي يتحدث وفقًا لمبادئ الحق؟ للقيام بذلك، ينبغي للمرء أن يكون شخصًا صادقًا، تمامًا كما يقول الله: " بَلْ لِيَكُنْ كَلَامُكُمْ: نَعَمْ نَعَمْ، لَا لَا". هل يفعلون هذا؟ (كلا). فماذا يفعلون؟ إنهم لا يقولون نعم عندما تكون الإجابة نعم، ولا يقولون لا عندما تكون الإجابة لا. ما الطريقة التي يستخدمونها؟ إنهم يتحدثون بشكل غامض، مستخدمين طرقًا مخادعة وخبيثة للتعبير عن ما يقصدونه، من أجل تحقيق هدفهم المتمثل في حماية أنفسهم. إنهم يستخدمون الأساليب التي علمهم إياها الشيطان وغرسها فيهم للتعامل مع مسألة ما أو التعبير عن شيء ما. هذه بوضوح هي الشخصية الفاسدة للشيطان. هذا ليس كشفًا سطحيًا عن الإنسانية وإنما كشف عن طريقة تصرف تحت هيمنة الشخصية الفاسدة للشيطان.

لنواصل مع مظهر آخر: الاستمتاع بالإثارة وكراهية الرتابة؛ فعل كل الأشياء واتخاذ كل خيار في نمط الحياة من أجل الإثارة. أي نوع من المشكلات هذه؟ أولًا، هل يندرج هذا تحت الاهتمامات والهوايات ضمن الحالات الفطرية؟ (نعم). هل يندرج؟ فكروا مليًا؛ هل ينتمي لها حقًا؟ هل الاستمتاع بالإثارة أمر طبيعي في عقلانية المرء؟ (ليس طبيعيًا). إذن، هل تصنيفه تحت الحالات الفطرية مناسب؟ (كلا). بالنظر إليه بهذه الطريقة، فهو غير مناسب. تحت أي نوع من المشكلات يندرج هذا المظهر؟ إذا قلنا إن الاستمتاع بالإثارة هو شخصية فاسدة، فما نوع هذه الشخصية الفاسدة؟ هل هي التكبر، أم الخداع، أم الشراسة؟ (ليست أيًا من هذه). إنها غير مرتبطة بأي نوع من الشخصيات الفاسدة. إذن أي نوع من المشكلات هذه؟ (إنها مشكلة إنسانية). أي نوع من مشكلات الإنسانية هي؟ هل هي الانحراف إلى حد ما؟ (نعم). إنها السلوك بشكل غير لائق وبطريقة منحرفة، والاستمتاع بالإثارة، والاضطراب. يشير الاضطراب إلى افتقار للإنسانية الطبيعية. هذا لا ينطوي على الضمير ولكنه يعكس في المقام الأول افتقارًا للعقلانية في الإنسانية الطبيعية. لا يستطيع مثل هؤلاء الناس الالتزام بمهمة واحدة أو أداء واجباتهم بطريقة منضبطة ووفقًا للواجب. إنهم غير قادرين على فعل الأشياء مثل البالغين؛ فهم يفتقرون إلى التفكير الناضج، والأسلوب الناضج في السلوك الشخصي، والطريقة الناضجة في فعل الأشياء. على أقل تقدير، هذه نقيصة في إنسانيتهم. بالطبع، هذا لا يرقى إلى مستوى كونه مشكلة في خُلُقهم ولكنه يتعلق بموقف يتصرفون ويعملون به. إن قضايا مثل الاستمتاع بالجديد والإثارة، وعدم الثبات في كل ما يفعلونه، والعجز عن المثابرة، والاضطراب، والسلوك غير اللائق، والرغبة الدائمة في البحث عن الإثارة وتجربة أمور جديدة خيالية؛ جميعها تندرج تحت نقائص الإنسانية. يفتقر الأشخاص الذين يستمتعون بالإثارة إلى عقلانية الإنسانية الطبيعية؛ ليس من السهل عليهم تحمل المسؤوليات والعمل الذي يجب أن يتحمله البالغون. أيًا كان العمل الذي يقومون به، طالما أنهم يفعلونه لفترة طويلة ويفقد حداثته، فإنهم يجدونه مملًا، ويفقدون الاهتمام بفعله، ويريدون البحث عن شعور بالجديد والإثارة. بدون إثارة، يشعرون بأن الأمور رتيبة وقد يعانون حتى من شعور بالفراغ الروحي. وعندما يشعرون بهذا، تصبح قلوبهم مضطربة، ويريدون البحث عن الإثارة أو الأشياء التي تثير اهتمامهم. إنهم يريدون باستمرار فعل شيء غير تقليدي. كلما وجدوا العمل الذي يقومون به أو الشؤون التي يتعاملون معها مملة أو غير مثيرة للاهتمام، يفقدون الرغبة في الاستمرار. وحتى لو كان العمل عملًا ينبغي عليهم القيام به أو عملًا ذا مغزى وقيمة، فإنهم لا يستطيعون المثابرة. انظروا كيف أنه يوجد، بين غير المؤمنين، الكثير ممن يتعاطون المخدرات بشكل متكرر. أيًا كانت الأسباب الكامنة وراء ذلك، فإنهم يستمتعون بتعاطي المخدرات للبحث عن شعور بالإثارة والبحث عن أحاسيس غير عقلانية تتجاوز ما يمتلكه الناس العاديون. يشبه الأشخاص الذين يستمتعون بالإثارة أولئك الذين يعتمدون على المخدرات للتحفيز. إنهم يفتقرون إلى عقلانية الناس العاديين في طريقة سلوكهم ويحبون دائمًا السعي وراء أحاسيس غير واقعية ومتجاوزة للواقع عند اختيار نمط حياتهم. هذا خطير جدًا. غالبًا ما يبدو أن الأشخاص من هذا النوع ظاهريًا ليس لديهم مشكلات كبيرة. إذا لم تميز مثل هؤلاء الأشخاص أو تدرك حقيقة جوهرهم أو جوهر هذا النوع من المشكلات، فقد تفكر: "هؤلاء الأشخاص لديهم فقط شخصيات غير مستقرة؛ إنهم في الثلاثينات أو الأربعينات من العمر، ولكنهم لا يزالون غير ناضجين مثل الأطفال". في الواقع، في أعماقهم، يسعى الأشخاص من هذا النوع باستمرار إلى الإثارة. أيًا كان ما يفعلونه، فإنهم يفتقرون إلى أفكار البالغين ووعيهم، وكذلك إلى النهج والموقف اللذين يتعامل بهما البالغون مع الأمور. لذا فإن مثل هؤلاء الأشخاص مثيرون للمشكلات للغاية. ربما لا تكون إنسانيتهم سيئة وخُلُقهم ليس خسيسًا بشكل خاص، ولكن بسبب هذا العيب في إنسانيتهم، من الصعب جدًا عليهم أن يكونوا أكفاء للعمل المهم، وخاصة بعض بنود العمل المهمة. عندما تعقد معهم شركة عن الحق، يقولون: "أنا أفهم كل شيء؛ أنا فقط لا أستطيع أن أفعله". لا يمكنهم العيش أو العمل بشكل صحيح ومسؤول بأفكار ومواقف الناس العاديين. قلوبهم دائمًا مضطربة. الأشخاص الذين لديهم مثل هذه المظاهر يثيرون المشكلات أيضًا. وبهذا نختتم مناقشتنا حول مظهر الاستمتاع بالإثارة.

بعد ذلك، لنتحدث عن الحساسية. لنستخدم أبسط طريقة لتصنيفها، بدءًا بطريقة الاستبعاد. هل الحساسية حالة فطرية؟ (كلا). إذًا، هل هي شخصية فاسدة؟ (كلا). إذا كان لدى شخص ما مظهر من مظاهر الحساسية، فهل هذا كشف عن شخصية فاسدة؟ (كلا). الحساسية لا تعني الشعور بالحكة بعد تناول نوع معين من الطعام، أو العطس وذرف الدموع بعد شم رائحة معينة؛ وهي لا تشير إلى حساسية حبوب اللقاح، أو حساسية الفول السوداني، أو أي حساسية للمواد الحافظة أو المركبات الكيميائية؛ إنها لا تشير إلى الحساسية الجسدية. الحساسية الجسدية تعني وجود بنية جسدية حساسة تجعل الشخص عرضة لردود فعل تحسسية تسببها روائح أو مواد خارجية ضارة معينة؛ هذه هي الحساسية الجسدية. الحساسية الجسدية هي مجرد غريزة ضمن الحالات الفطرية للمرء، وهي جزء من تكوينه الفطري. لكن الحساسية التي نناقشها هنا لا تشير إلى هذا. بعد استبعاد الحالات الفطرية، وبالنظر إلى أن هذا النوع من الحساسية عمومًا لا يرتقي إلى مستوى شخصية فاسدة – بمعنى أنه لا يوجد كشف محدد عن شخصية فاسدة – فأي نوع من المشكلات هي مشكلة الحساسية؟ (إنها مشكلة في الإنسانية). هل هي ميزة إنسانية أم نقطة ضعف؟ (إنها نقطة ضعف في الإنسانية). إنها بوضوح نقطة ضعف إنسانية، وإذا لم تتمكن حتى من رؤية هذا، فأنت جاهل للغاية. هل كونك حساسًا أمر جيد أم لا؟ بما أنها نقطة ضعف في الإنسانية، فهي بالتأكيد ليست أمرًا جيدًا. ماذا تعني الحساسية؟ عبروا عن ذلك بطريقتكم الخاصة. (امتلاك عقل مفرط الحساسية). هل امتلاك عقل مفرط الحساسية مرض عقلي؟ أخبروني، هل تصبح أعصاب الناس عمومًا مفرطة الحساسية؟ الأعصاب توجد داخل نسيج العضلات البشرية ولا تتلامس مع الهواء الخارجي، أو الغبار، أو مواد أخرى، فكيف يمكن أن تصبح مفرطة الحساسية؟ إذا كان الشخص دائمًا ما يكون حساسًا، أليست هذه مشكلة في أفكاره؟ وإذا كانت هناك مشكلة في أفكاره، فهل هذا يعني أن هناك مشكلة في عقله؟ (نعم). إن مشكلة العقل تكون موجهة بالأفكار، وإذا كانت موجهة بالأفكار، فهي مشكلة تتعلق بالإنسانية. عندما يتعلق الأمر بنظرة من شخص ما، أو كلمة، أو اختيار للعبارات، أو عندما يواجهون بيئة أو نوعًا من المواقف، فإنهم يبالغون في تفسيرها، ويسقطونها على أنفسهم، ثم تنتابهم مشاعر القلق، والكبت، والحزن، واليأس، بل ويقعون أحيانًا في السلبية، أو، ما هو أسوأ من ذلك، يُظهرون مظاهر سلبية مثل طلب الانتقام، والعداء، وما إلى ذلك. هذه المظاهر تثبت تمامًا أن الحساسية هي نوع من نقائص الإنسانية. والنقيصة تعني أنه إذا كان لديك هذا النوع من المشكلات، فإن الإنسانية التي تكشف عنها غير طبيعية. وبغض النظر عما إذا كانت هذه المشكلة ناتجة عن أفكارك، أو حالتك العقلية، أو عقلك، أو مفاهيم ووجهات نظر محددة في بعض النواحي، فعلى أي حال، هذه نقيصة في إنسانيتك. إنها تتسبب في جعل الإنسانية التي تكشف عنها غير طبيعية، ولا تتوافق مع عقلانية وضمير الإنسانية الطبيعية، ولا مع الأفكار ووجهات النظر التي تنتجها أنماط تفكير الإنسانية الطبيعية، أو مع الموقف الذي يجب أن يتبناه المرء عند التفاعل مع الآخرين والتعامل مع الأمور. باختصار، إن ما يُكشف في هذا الجانب من الإنسانية هو في جوهره حالة عقلية غير طبيعية. على سبيل المثال، يصبح بعض الناس مفرطي الحساسية لأن شخصًا ما ألقي عليهم نظرة غير مقصودة؛ فيفترضون أن الشخص ينظر إليهم بازدراء، ويصبحون غير سعداء، بل حتى يبكون من شدة الضيق. أخبروني، أليست هذه حالة عقلية غير طبيعية؟ أليس هذا مرضًا عقليًا؟ هل ما أقوله دقيق؟ (نعم). هذا المظهر من مظاهر الإنسانية، على وجه التحديد، هو مرض عقلي. الآخرون لا يفعلون لهم شيئًا، ومع ذلك ينخرطون في بكاء لا يتوقف لعدة أيام ولا يستطيعون تجاوز الأمر. هذه نقيصة إنسانية. عندما يكون أناس من هذا النوع حولك، تشعر بالاختناق والتقييد الشديد، ولا تعرف متى قد تستجلب المتاعب منهم أو تتسبب في متاعب لنفسك، وعليك أن تكون حذرًا للغاية عند التحدث أمامهم، وتفكر مرارًا في كلماتك: "إذا قلت هذه الكلمة، فهل سيعتقدون أنني أنظر إليهم بازدراء؟ إذا لم أتحدث معهم، فهل سيعتقدون أن لدي رأيًا معينًا عنهم؟ إذا قلت لهم بضع كلمات، فهل سيعتقدون أن لديَّ دافعًا خفيًا؟ ما هي الطريقة المناسبة للتصرف بالضبط؟" وفي النهاية، تصل إلى استنتاج مفاده: الأشخاص من هذا النوع هم مرضى عقليون فحسب؛ وهم مثيرون للمتاعب حقًا! أيًا كانت طريقة تعاملك معهم، فهي ليست صحيحة أبدًا؛ وأيًا كان ما تقوله أو تفعله، فإنهم لا يفهمونه على النحو الصحيح أبدًا. إنسانيتهم غير طبيعية على الإطلاق. وبعد قضاء وقت طويل مع مثل هؤلاء الناس، تريد فقط أن تنأى بنفسك عنهم وتتجنبهم، ولا ترغب في مزيد من الاتصال معهم. الناس من هذا النوع ليس لديهم تفكير الإنسانية الطبيعية، إنهم مرضى عقليون. الحساسية تشير إلى هذه المظاهر؛ إنها نقيصة إنسانية. وعلى الرغم من أنها نقيصة إنسانية، فإنها ليست أبسط من شخصية فاسدة. إذا كان لدى شخص نقيصة أو مشكلة في الإنسانية، فستنشأ العديد من المتاعب عندما يخالط الآخرين؛ سيكون من الصعب التوافق معه، وسيكون من الصعب أيضًا تصحيحه. هذا مظهر من مظاهر الإنسانية.

لنتحدث عن مظهر آخر، وهو التعنت. أي نوع من المشكلات هذه؟ (إنها نقيصة إنسانية). أولًا، لنستبعد الحالات الفطرية؛ فالتعنت بالتأكيد ليس حالة فطرية، فهو ليس ممنوحًا من الله. علاوة على ذلك، لا يرتقي التعنت إلى مستوى شخصية فاسدة. لذا فهو نقيصة إنسانية. ما هي المظاهر المحددة للتعنت؟ هل توجد علاقة معينة بين التعنت والسخافة؟ (توجد بعض العلاقة). توجد علاقة إلى حد ما. إذًا، ما هي مظاهر التعنت؟ أعطوا مثالًا. أي نوع من الناس يميل إلى التعنت؟ ما الكلمات والأفعال التي هي مظاهر للتعنت؟ (يميل الأشخاص المتعنتون إلى التشبث بالأمور عند مواجهة أناس، وأحداث، وأشياء معينة). التشبث بالأمور هو أحد الجوانب. أعطوا مثالًا، أي نوع من الأمور يتشبثون بها؟ (عندما يشير شخص ما إلى مشكلاتهم، فإنهم يحبون تقديم الأعذار واستخدام منطق مغلوط. إنهم يتشبثون دائمًا بعبارة أو اختيار للكلمات للدفاع عن أنفسهم، رافضين قبول الحق أو قبول التهذيب. إنهم يصرون على منطقهم لتبرير أنفسهم، موضحين الأسباب الكامنة وراء أفعالهم). عندما يهذبهم الآخرون أو يعقدون معهم شركة عن مبادئ الحق، فإنهم لا يقبلون ذلك. وبدلًا من ذلك، يؤكدون باستمرار على أعذارهم ومبرراتهم، مدعين أن نواياهم سليمة، دون الاعتراف بأخطائهم على الإطلاق. هذا أحد مظاهر التشبث. يرتكب بعض الناس أفعالًا خاطئة متهورة ويُستبعَدون، لكنهم لا يتأملون في أنفسهم. وبدلًا من ذلك، يقولون: "على أي حال، الله لا يحبني، وأنا لست شخصًا يحب الحق، وهذا كل ما في الأمر؛ لا فائدة من السعي إلى الارتقاء". فينصحهم أحدهم قائلًا: "ينبغي ألا تكون سلبيًا إلى هذا الحد. إن مستوى قدراتك يسمح لك بفهم الحق؛ ينبغي أن تسعى إلى الارتقاء!" فيجيبون: "إذا كان الله قد قدَّر لك ألا تنال غاية جيدة، فحتى لو سعيت إلى الارتقاء، فلا فائدة من ذلك. ومهما بذلت من جهد أو أحسنت صنعًا، فلا فائدة من ذلك". في قلوبهم، هم يسيئون فهم الله باستمرار ويجادلونه. ومهما قال الآخرون، فإنهم يرفضون قبوله. ومهما كان ما تقوله متوافقًا مع حالتهم أو إلى أي مدى يمكن أن يساعدهم على إحداث تحول وتحقيق بعض النمو، فإنهم يظلون لا يقبلونه. إنهم مقتنعون بأن أفكارهم صحيحة. هل هذا مظهر من مظاهر التعنت؟ (نعم). إنهم يؤمنون بإصرار وثبات: "الله لا يحبني. ومهما فعلت، فلن يمنحني الله نعمته، لقد نحّاني الله جانبًا. أعلم أنني لست شخصًا يحب الحق، فلا فائدة من السعي إلى الارتقاء. إذا استطعت القيام بأي واجب، فسأقوم بالقليل. وإذا دُعيت عاملًا، فليكن ذلك. على أي حال، سأجاري الأمور فحسب. وما دام هناك بصيص أمل، فلن أغادر". في الواقع، بناءً على مستوى قدراتهم ومختلف الظروف الأخرى، لا ينبغي أن يكونوا سلبيين إلى هذا الحد، فهم لا يزالون قادرين على القيام ببعض الأشياء القيمة، ويمكنهم تحقيق بعض النتائج في القيام بواجباتهم. ولكن بسبب عنادهم، يرفضون السعي إلى الارتقاء، ولا يغيرون مسارهم، ولا يتوبون؛ في قلوبهم، يعتقدون أن الله لن يمنحهم نعمته. ويتلقى آخرون درجات متفاوتة من النور والاستنارة، وكثيرًا ما يمنحهم الله بعض النعمة، لكنهم لا يشعرون بها، لذلك يضمرون بعض الاستياء تجاه الله في قلوبهم. هل هذا تعنت؟ (نعم). يفكر بعض الناس: "أولئك الذين يُرقَّون ويُنمَّون في بيت الله هم جميعًا أولئك الذين يبرعون في الكلام، ولديهم مواهب ونقاط قوة، ويجيدون تقديم أنفسهم. أما أناس مثلنا، الذين لا يعرفون كيفية تقديم أنفسهم ويفتقرون إلى البلاغة، فيتجاهلهم بيت الله. الله لا يمنحنا أي فرص. وحتى لو كانت لدينا مواهب، فلا فائدة منها. وحتى لو كان لدينا مستوى قدرات وقدرة على الاستيعاب، فلا يهم، فلا يزال يتعين علينا أن نقف جانبًا. وخصوصًا لأننا من خلفيات فقيرة، ومظهرنا عادي، ولا نعرف كيف نتأنق، فلن نبرز أبدًا في أي مكان. ستكون حياتنا كلها كذلك؛ لا مكانة لنا في العالم ولا مكانة لنا في بيت الله". هل هذا مظهر من مظاهر التعنت؟ (نعم). من هذين المثالين، هل يمكنكم أن تشرحوا بوضوح ما هو التعنت؟ (التمسك بعناد بأفكار المرء ورفض الاستماع إلى أي شخص). (التشبث بالآراء الجامدة). بلغة عامية بسيطة، يُطلق عليه التشبث بالآراء الجامدة، ولكن ليست كل أشكال هذا تعنتًا، فالأمر يعتمد على ما إذا كانت وجهة النظر الجامدة التي يتمسكون بها صحيحة أم لا. إذا كانت وجهة النظر الجامدة التي يتشبث بها المرء صحيحة، فلا يزال الأمر مقبولًا. على سبيل المثال، إذا تشبث شخص ما بوجهة نظره الجامدة قائلًا: "مهما كان الوقت، يجب على الإنسان أن يتصرف بضمير"، فإن وجهة النظر هذه إيجابية نسبيًا. ولكن إذا كانت وجهة النظر الجامدة التي يتمسك بها غير صحيحة ولا تتوافق مع الحقائق، ومع ذلك يرفض التخلي عنها ولا يستطيع أحد أن يجعله يغير أفكاره ووجهات نظره مهما قالوا، فهذا هو التعنت. التعنت هو طريقة محرَّفة للفهم؛ إنه عندما يتمسك الناس بعناد بأفكار ووجهات نظر محرّفة. إنه لا يتوافق مع الإنسانية أو المنطق السليم، وبالطبع لا يتوافق مع متطلبات الله؛ وبالطبع، لا علاقة له على الإطلاق بالحق. يشير التعنت إلى الإصرار على الأفكار ووجهات النظر المحرّفة تحت هيمنة التهور وعواطف المرء الإنسانية. الأشخاص الذين يُظهرون هذه الأنواع من المظاهر هم أناس متعنتون. على سبيل المثال، بعض الناس، بعد قبولهم التهذيب وتوصلهم إلى معرفة أنفسهم، يشعرون بأنهم كانوا مخطئين في هذا الأمر وينبغي أن يتوبوا. إنهم يرون ذلك على أنه تعدٍ ويعتقدون أن التهذيب كان صحيحًا، وأن التهذيب لحسن الحظ جاء في وقته، وأنه لولاه لارتُكبت غلطة كبيرة. لكن الأشخاص المتعنتون لا يفكرون بهذه الطريقة. يقولون: "تهذيبي هو ازدراء لي؛ إنه تصيد لأخطائي لأنهم يجدونني غير مرغوب فيّ. ربما وقعت في عين العاصفة وصادفني سوء الحظ. لقد كانوا غاضبين ولم يجدوا مكانًا لتفريغ غضبهم، فأفرغوه فيَّ بتهذيبي". ويقول آخرون: "الأمر ليس كما تظن. لم لا تفحص ما فعلته من خطأ؟ هل تعاملت مع هذا الأمر وفقًا للمبادئ؟ هل انتهكت مبادئ الحق؟" إنهم لا يفحصون هذه الأمور. وبدلًا من ذلك، يحللون الأمور، ويفهمونها، ويتعاملون معها بالعواطف والتهور. باختصار، الأشخاص المتعنتون، في الغالبية العظمى من الحالات، لا يقبلون الأمور الإيجابية أو الحق؛ بل إنهم لا يقبلون حتى الأفكار ووجهات النظر الإيجابية. وبغض النظر عما يحدث لهم أو البيئة التي يواجهونها، فإنهم يتعاملون معها بطريقة متعنتة ويتمسكون بها بيقين مطلق. وحتى عندما تعقد معهم شركة عن الحق، فإنهم لا يقبلونه ويعتقدون أن ما يتمسكون به يتوافق تمامًا مع الحقائق. ماذا يقولون غالبًا؟ "ما تسمعه لا يمكن الاعتماد عليه؛ فقط ما تراه هو الحقيقي. ما أراه هو الحقائق. وحتى لو كان ما تقوله هو الحق، فإذا لم تره، فليس لك الحق في التحدث عنه". إنهم يعتقدون أن ما يرونه هو الحقائق، وأن هذه الحقائق في جوهرها هي بالضبط كما تبدو على السطح. وعندما تتحدث عن الحق، فلا فائدة من ذلك، فالحق في نظرهم مجرد واجهة، مجرد مظهر، مجرد كلمات معسولة. لذا فإنهم لا يقبلونه. إنهم يؤمنون بشكل أعمى: "ما أقوله صحيح، وليس كذبًا، لأنني رأيت حق الوقائع. لقد رأيت عملية تكشف الوقائع". على سبيل المثال، عندما يرى شخص متعنت زوجين يتجادلان، وكل من الزوج والزوجة يصرخ بشأن الطلاق، فإنه يستنتج أنهما سيطلقان بالتأكيد. يقول آخرون: "مجرد رؤيتك لهما يتشاجران بشأن الطلاق لا يعني بالضرورة أنهما يريدان الطلاق حقًا. الناس يقولون كلمات قاسية عندما يكونون غاضبين. في الواقع، هذا الزوجان عادة ما يكونان محبين للغاية؛ وتوجد أسس قوية لعلاقتهما. وعلى الرغم من أنهما تشاجرا طوال حياتهما، فإنهما لا يستطيعان العيش بدون بعضهما البعض. أخبرت الزوجة شخصًا يعرف الوضع أنه من المستحيل أن يطلقا. ولذلك، بناءً على هذه الحقائق وطريقتهما المعتادة في الحياة، فإنهما لن يطلقا على الأرجح". لا يصدق الشخص المتعنت ذلك. وفي وقت لاحق، يذهب للتحقق ويرى أن الزوجين لم يطلقا حقًا، لكنه يظل يفكر بعناد: "إنهما لم يطلقا ظاهريًا فحسب؛ في الخفاء، لقد طلقا بالفعل سرًا. إنهما لم يعلنا ذلك فقط من أجل الأطفال". كما ترى، لا يزال يتشبث بعناد بهذا الأمر. إنه لا يؤمن إلا بما تراه عيناه وبحكمه الخاص، ويصر بعناد على أن حكمه وأفكاره ووجهات نظره صحيحة. وحتى لو لم تكن الحقائق كذلك، أو لم يكن جوهر المشكلة وجذرها كذلك، فإنه يظل يعتقد أنها كذلك. إن فهمه لجميع الأمور يعتمد فقط على تحيزاته، وتهوره، وعواطفه؛ إنه لا يحكم بناءً على طبيعة الحقائق أو جذر المشكلة. وحتى لو تغير الوضع، فإن طريقة فهمه وأفكاره ووجهات نظره تظل دون تغيير. هذه هي مظاهر الأشخاص المتعنتين.

عندما يواجه الأشخاص المتعنتون مشكلات محددة، فإن طريقتهم في التعامل مع المشكلات والشخصية التي يكشفون عنها تنطوي على شخصية فاسدة. التعنت هو نقيصة إنسانية كبرى. بالطبع، هذا لا يرقى إلى مستوى الخُلُق أو الاستقامة؛ إنه يتعلق فقط بالموقف، والفكر، ووجهة النظر التي يتفاعلون بها مع الآخرين ويتعاملون بها مع الأمور. إذا كان شخص ما متعنتًا، فهذا يكفي لإظهار أن إنسانيته بها نقيصة. وعندما تنكشف هذه النقيصة في أمر محدد، لا يعود ما يكشفون عنه مجرد نقيصة إنسانية. فإذا أصروا بعناد، في موقف معين، على فهمهم ووجهات نظرهم المحرّفة، معتقدين أنها تتوافق مع الحق، ومهما عقد أي شخص شركة عن الحق معهم لم يتمكنوا من استيعابها – بل ونشأت لديهم بعض الأفعال والأقوال العنيدة – فإن هذا لم يعد مجرد مشكلة في إنسانيتهم. لقد تطور هذا بالفعل ليصل إلى مستوى كونه مشكلة في شخصيتهم؛ لقد تطور إلى مستوى شخصية فاسدة. على سبيل المثال، عندما يتعلق الأمر بقبول التهذيب، إذا انتهكوا المبادئ في فعل الأشياء وارتكبوا أفعالًا خاطئة متهورة، فيجب عليهم قبول التهذيب. وحتى لو لم يقبلوا التهذيب، فلا يزال ينبغي لهم قبول العقوبة والتأنيب المناسبين. ولكن بدلًا من فهم هذا بشكل صحيح، فإنهم يشكون من سوء حظهم قائلين: "لقد صادف أنني دخلت على خط النار. كان الشخص الذي يهذبني غاضبًا ولم يجد متنفسًا لتفريغ غضبه؛ وتصادف فقط أنه قابل هذا الأمر الخاص بي، لذلك هذبني". إن فكرهم، ووجهة نظرهم، وموقفهم تجاه التهذيب هو كشف عن شخصية فاسدة. أي نوع من الشخصية الفاسدة؟ (العناد والنفور من الحق). النفور من الحق والعناد. إن أفكارهم ووجهات نظرهم فيما يتعلق بالناس والأشياء تندرج تحت تعنت إنسانيتهم، لكن الشخصيات الفاسدة التي تثير هذه الأفكار ووجهات النظر المتعنتة هي العناد والنفور من الحق. هذا يجعل جوهر المشكلة خطيرًا؛ أمثال هؤلاء الناس عديمو الإيمان. إن التعنت نقيصة إنسانية. ما هي الخصائص الرئيسية للشخصيات الفاسدة التي ينطوي عليها؟ العناد والنفور من الحق؛ وهذا يرفعه إلى مستوى الشخصيات الفاسدة. ماذا تلاحظون من هذا؟ بعض النقائص الإنسانية، التي تنطوي على الأفكار، ووجهات النظر، والمواقف التي يسلك بها الناس، يمكن أن تتصاعد إلى شخصيات فاسدة. على سبيل المثال، التلعثم نقيصة إنسانية. فالشخص الذي يتلعثم سوف يتلعثم أيًا كان ما يقوله. التلعثم بذاته ليس شخصية فاسدة ولا يرقى إلى مستوى شخصية فاسدة. ولكن إذا كانت الكلمات المنطوقة بطريقة متلعثمة تحمل أفكارًا معينة، وهذه الأفكار تُنتج تحت هيمنة شخصية فاسدة، فبغض النظر عما إذا كان الشخص يتلعثم بطبيعته أم لا، فإن الأفكار الكامنة وراء كلماته تنطوي على شخصية فاسدة. التلعثم مشكلة في الكلام، ولا علاقة له بشخصية فاسدة. ولكن الأفكار ووجهات النظر الكامنة وراء استخدام طريقة التلعثم في الكلام تُثار أو تُسببها شخصية فاسدة. كما ترى، عندما تنطوي نقيصة إنسانية على حالات فطرية، فلا علاقة لها بالشخصية الفاسدة. ولكن عندما تنطوي نقيصة إنسانية على العناصر الدنيئة، أو المحرّفة، أو السلبية من خُلُق المرء، فإنها تنطوي على شخصية فاسدة. هل تفهمون؟ (نعم).

لِنناقش مظهرًا آخر، وهو التبلد. ما هذه المشكلة؟ (نقيصة إنسانية). التبلد نقيصة إنسانية. ما هي المظاهر المعتادة للتبلد لدى الناس؟ تتجلى في ردود الفعل البطيئة، والحركة بإيقاع بطيء، والافتقار إلى المرونة أثناء القيام بالأعمال، وعند التفكير في المشكلات، قلة الأفكار أو القدرة على تأمل جوانب قليلة نسبيًا فحسب من المشكلات. كل هذا يُطلق عليه التبلد. أي جانب من الإنسانية ينطوي عليه التبلد؟ ينطوي على عمق نظرة المرء إلى الناس والأشياء، وعمق سلوكه وأفعاله، بالإضافة إلى ذكائه أو مستوى قدراته عندما يتعلق الأمر بالنظر إلى الناس، والأشياء، والسلوك الشخصي، والعمل. بشكل عام، أي نوع من الأشخاص يوصف بمصطلح "متبلد"؟ (شخص ذو مستوى قدرات ضعيف نسبيًا). التبلد يعني أن الشخص ذو مستوى قدرات ضعيف، وذكاء منخفض، وردود فعل بطيئة؛ امتلاك هذه المظاهر هو التبلد. التبلد هو نقيصة كبيرة في الإنسانية. لا يشير هذا التبلد إلى أن ذراعك أو ساقك مخدرة وفاقدة للإحساس؛ إنه ليس هذا النوع من عدم الإحساس الجسدي. كما أنه لا يشير إلى سمة من البلادة، أو التصلب، أو الجمود في الطبع. إنما هو رد فعل عقلي أو مظهر من مظاهر ذكاء المرء في التعامل مع المشكلات. عادة ما يكون هذا النوع من الأشخاص في حالة من التبلد، وبلادة الذهن، وعدم وجود رد فعل عندما يتعلق الأمر بالناس، والأحداث، والأشياء من حولهم. أي أنهم يرون الأشياء لكنهم لا يستطيعون أن يدركوا جوهرها ولا يستطيعون ملاحظة المشكلات فيها. وعندما تذكره بوجود مشكلة هنا، فإنه لا يبدي حتى رد فعل ولا يعرف أنها مشكلة. وحتى لو أشار أحدهم إلى المشكلة، فإنه يظل غير قادر على إدراك خطورة المشكلة أو جوهرها. وبالتالي، فإنه يتعامل مع الكثير من الأمور ببطء شديد. هذا هو التبلد. التبلد في حد ذاته نقيصة إنسانية. وبالنسبة إلى الأشخاص المتبلدين، فبغض النظر عن أعمارهم أو ما إذا كان أي جزء من أجسادهم متبلدًا، ففيما يتعلق بمظاهر إنسانيتهم في هذا الجانب، لا يمكنهم القيام بعمل أساسي محدد، ولا يمكنهم تحمل الأعمال التي تنطوي على محتوى تقني أو ذات الطبيعة التخصصية العالية. بالطبع، مثل هؤلاء الأشخاص غير قادرين أيضًا على أن يكونوا قادة وعاملين. إذا كان القائد أو العامل متبلدًا، فستنشأ المتاعب في العمل الذي يقوم به، وسيتوقف ويصاب بالشلل. إنهم غير قادرين على ملاحظة المشكلات، وغير قادرين على حلها على الفور، لذلك عندما تظهر مشكلات مختلفة، لا يمكنهم ملاحظتها، وتظل المشكلات دون حل. إنهم لا يرون المشكلات بأعينهم، لذلك لا يشرعون في حلها، ولا يعرفون ما هو أهم عمل ينبغي القيام به. كل يوم، لا يمكنهم إلا القيام بقليل من العمل السطحي بطريقة روتينية. وأيًا كانت ترتيبات العمل التي يصدرها الأعلى، فإنهم يقومون بتمريرها، ولكن بعد تمريرها، لا تكون لديهم أدنى فكرة عما إذا كان يمكن تنفيذها بشكل صحيح، أو ما النتائج التي يمكن تحقيقها، أو ما ستكون عليه التأثيرات اللاحقة. إنهم لا يستطيعون إدراك حقيقة أي شيء. أيًا كان عدد الأشخاص الذين يرتكبون الشر من حولهم، أو يسببون الإزعاج أو التعطيل، فلا يمكنهم إدراك ذلك. كما أنهم لا يعرفون حجم العمل الذي يحتاج إلى متابعة أو أي عمل محدد يحتاج إلى تنفيذ. يسألهم أحدهم: "هل قمت بتخصيص العمل وترتيبه؟" فيقولون: "لقد تم ترتيب كل شيء. لقد عقدت شركة معهم وقرأت ترتيب العمل بصوت مرتفع مرة؛ الجميع على علم به". هل هذا تنفيذ لترتيب العمل؟ (كلا). يتطلب تنفيذ ترتيب العمل أولًا تخصيص مسؤوليات القادة والعاملين بشكل صحيح، وتحديد أي قائد ينبغي أن يتعامل مع أي عمل، وضمان أن كل بند من بنود العمل مخصص لأشخاص محددين. إضافة إلى ذلك، يجب إخبار القادة والعاملين بشكل محدد بكيفية القيام به ووفقًا لأي مبادئ. يجب شرح كل هذه الأمور بوضوح حتى يعرف الجميع كيفية القيام بالعمل. هذا وحده هو ما يعنيه تخصيص العمل. عند أداء العمل، يقتصر بعض الناس على مجرد قراءة ترتيب العمل بصوت مرتفع للآخرين وجعل الجميع يشاركون فهمهم ومشاعرهم بشأنه، وهذا كل شيء. ما داموا يرون الجميع مشغولين بالقيام بواجباتهم، فإنهم يفترضون أن ترتيب العمل قد تم تنفيذه بشكل صحيح. في هذه المرحلة، إذا سألتهم: "هل لدى الإخوة والأخوات أي صعوبات في القيام بواجباتهم؟ هل لا تزال هناك أي مشكلات؟ هل عقدتم شركة لحلها؟"، فإنهم يجيبون: "لم أسمع عن أي مشكلات؛ سأذهب لأتحقق من الأمر". في الواقع، لم يطرح الشخص المسؤول عن العمل أي مشكلات أو صعوبات، لكن تلك الصعوبات موجودة بالفعل. نظرًا لأنهم متبلدون جدًا فلا يمكنهم ملاحظتها. على سبيل المثال، لا يمكنهم حتى إدراك أن شخصين غير قادرين على التعاون مع بعضهما البعض ويتنافسان على المكانة فيما بينهما أثناء القيام بواجباتهما، وأن هذا يؤثر على العمل. بل إنهم يقولون: "علاقتهما جيدة جدًا؛ إنهما يتحدثان ويتواصلان مع بعضهما البعض. لو لم يكونا قادرين على التعاون، لما كانا سيتحدثان". يسألهم الناس: "هل يتنافسان على المكانة مع بعضهما البعض؟ هل يمكنهما التعاون بانسجام؟" فيجيبون: "لا أعرف بشأن ذلك". ولا يُكتشف إلا بعد التحقيق أن الاثنين غير قادرين على التعاون ويتنافسان مع بعضهما البعض؛ يتنافسان على من يقدم عظات أرفع، ومن صوته أعلى، ومن يتحدث لفترة أطول. لقد لاحظ شعب الله المختار هذه الأمور منذ زمن طويل. إذا سألت ذلك الشخص: "هل حُلت هذه المشكلات على الفور؟" فسيقول: "لا، لم تُحل. لم أكن أعلم أن هذا عمل ينبغي لي القيام به". إنهم لا يعرفون حتى كيف يحلون مثل هذه المشكلة الكبيرة؛ أليسوا ضعاف العقل؟ (بلى). إنهم يقرؤون ترتيبات العمل بصوت مرتفع مرة واحدة ثم يطلبون أن يقدم الجميع إعلانات وتعهدات بالقيام بواجبهم بشكل جيد، وبعد ذلك، يعتبرون أن مهمتهم قد انتهت. يقولون لأنفسهم: "أتذكر من هو قائد الكنيسة، ومن المسؤول بشكل خاص عن أي بند من بنود العمل، ومن المسؤول عن عمل إنتاج الأفلام"، لكنهم لا يستطيعون أن يروا كيف ينبغي تنفيذ تلك البنود المحددة من العمل. هذا هو ما يبدو عليه التبلد وبلادة الذهن؛ إنهم أفراد حمقى. لا يمكنهم ملاحظة أي مشكلات ولا يعرفون كيفية عقد شركة عن أي جانب من مبادئ الحق. عندما يتعلق الأمر بمشكلات تتضمن مبادئ الحق، فإنهم لا يعرفون كيفية عقد شركة عن الحق لحلها. وعندما يتعلق الأمر بمشكلات تتعلق بشؤون الأفراد أو العمل الإداري، فإنهم لا يستطيعون أيضًا إدراك أي منها. وحتى لو رأوا أن شخصًا لا يستطيع القيام بالعمل، فإنهم لا يعرفون كيفية معالجة ذلك. لا يمكنهم إدراك حقيقة أي شيء. هذا هو ما يعنيه أن تكون متبلدًا. إنهم يعرفون فقط التحدث ببعض التعاليم لكنهم غير أكفاء في العمل؛ لديهم مظهر متبلد وبليد الذهن. أخبروني، هل شخص مثل هذا قائد يفي بالمعايير؟ (كلا). إذا كان القادة والعاملون متبلدين، فهذا أمر مزعج؛ لن يكونوا قادرين على القيام بأي عمل على الإطلاق. وإذا لم يقوموا بالعمل الذي يجب عليهم القيام به، وعندما يبلغ أحدهم عن مشكلة، لا يتعاملون معها أيضًا، ومن ثم لا يعود الأمر مجرد مسألة تبلد، وإنما افتقار إلى الإنسانية الطبيعية، وفقد للوظيفة الطبيعية للضمير والعقل.

التبلد نقيصة إنسانية. وعلى الرغم من أن هذه النقيصة لا ترتقي إلى مستوى الشخصية الفاسدة، فإن هذه المشكلة في حد ذاتها قاتلة. يقف شخص حي هناك، بحواس وأطراف تعمل، لكنه لا يمتلك قدرة الشخص الطبيعي على رؤية الناس والأشياء، أو على السلوك والفعل. عندما يعمل، يكون مثل شخص عديم الفائدة بلا أفكار؛ لا يستطيع ملاحظة أي مشكلة، وهو أقل قدرة على حل المشكلات عندما يطرحها الآخرون، ولا يستطيع أن يرى ما العمل الذي ينبغي القيام به. في عقله، يبدو الأمر وكأن شيئًا لا يعنيه. ونتيجة لذلك، لا يستطيع القيام بأي عمل؛ إنه شخص عديم الجدوى، شخص عديم الفائدة. أليست هذه المشكلة خطيرة بما يكفي؟ كما ترى، الأشخاص العنيدون والحساسون لديهم على الأقل أفكار نشطة؛ إنهم يمتلكون تفكير الشخص الطبيعي؛ أي أن عقولهم تعمل باستمرار. لكن عقول الأشخاص المتبلدين بسيطة؛ يبدو الأمر وكأن عقولهم مشلولة، وكأنهم أموات. على الرغم من أن لديهم أعينًا، فمهما رأوا، لا يوجد رد فعل في عقولهم، ولن يتأملوه في عقولهم؛ ليس لديهم أفكار وهم مثل التماثيل الخشبية تمامًا. ما هي التماثيل الخشبية؟ إنها أشخاص منحوتون من خشب؛ إنهم يشبهون الناس ظاهريًا، لكن عندما تتحدث إليهم، لا يتفاعلون. تطلب منهم مراقبة المنزل، لكن عندما يُسرق المنزل، لا يفعلون شيئًا. تسألهم: "لماذا لم تراقِبوا المنزل؟" ويظلون لا يتفاعلون. إذا لم يكن لدى الشخص رد فعل لأي شيء، فهذا أمر مزعج جدًا. بعبارة أخرى، الوظائف التي ينبغي أن تؤديها غرائز الإنسانية – مثل وظائف الفكر والوعي، والوظائف التي ينبغي أن تؤديها العينان، والأذنان، والدماغ، والقلب – لا يمكن القيام بها. إنهم لا يمتلكون الأفكار التي ينبغي أن يمتلكها الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية أو يعجزون عن امتلاكها. هذا ما يسمى بالتبلد. لا يختلف الأشخاص المتبلدون كثيرًا عن الأشخاص عديمي الفائدة. يقول بعض الناس: "أنت تقول إن هذا النوع من الناس متبلد، وأن أعينهم، وآذانهم، وأدمغتهم لا تستطيع أداء وظائفها. لكن إذا أهنتهم، فإنهم يتفاعلون. وإذا تعرضوا لخسارة، فإنهم يتفاعلون. فهل لا يزال من الممكن اعتبارهم أشخاصًا حمقى؟" حتى بعض الحيوانات يمكنها فهم كلام البشر؛ يمكنها فهم الأشياء الجيدة والسيئة التي تقولها عنها. إذا كان شخص ما، بوصفه إنسانًا، لا يستطيع فهم كلام الإنسان، فإنه لا يرقى إلى مستوى كونه إنسانًا. لذا، لقياس ما إذا كان شخص ما إنسانًا، يجب استخدام معيار البشر. لماذا أذكر الحيوانات؟ لأعلمك أنك كائن حي ضمن فئة البشر المخلوقين، ولست حيوانًا. إذا كنت، بوصفك إنسانًا، تفتقر إلى الأفكار التي تمتلكها حتى الحيوانات، فأنت قاصر للغاية. حتى الحيوانات تعرف أن تكون لطيفة مع من يعاملونها جيدًا ويوفرون لها وجباتها اليومية وأن تقترب منهم. إذا كنت، بوصفك إنسانًا، تفتقر إلى مثل هذه الإنسانية، فهل تظل تستحق أن تُدعى إنسانًا؟ لماذا أقوم بهذه المقارنة؟ لأعلمك أنك لست حيوانًا أو حيوانًا من مستوى أعلى؛ أنت إنسان، أنت أسمى كائن بين كل الأشياء التي خلقها الله؛ إنسان. لديك القدرة على الكلام، والقدرة على التفكير، والقدرة على فهم الحق. لقد خلقك الله لتكون سيدًا بين كل الأشياء، لتدير كل الأشياء والكائنات الحية الأخرى. أنت مدير جميع الكائنات الحية بين كل الأشياء. ولكي تديرها، يجب أن تكون فوقها. يجب أن تكون أفضل منها لكي تكون لديك القدرة على إدارتها. لذا فإن ذكر الحيوانات ليس للتقليل من شأنك، بل لتذكيرك وجعلك تفهم أنه ينبغي أن تكون أفضل منها. ينبغي أن تستخدم القدرات التي ينبغي أن تمتلكها إنسانيتك، إضافة إلى الأنواع المختلفة من المنطق السليم والقدرات التي اكتسبتها منذ ولادتك، لإدارتها وقيادتها، والقيام بما ينبغي للإنسان أن يفعله، وما عهد الله إليك به. إذا كنت تعتبر نفسك كائنًا مخلوقًا، فينبغي أن تستخدم معيار البشر المخلوقين لقياس إنسانيتك وجوهرك. لا ينبغي أن يكون هذا المعيار أقل من المعيار الذي وضعه الله للبشر. لذا، لقياس مستوى قدرات الشخص والمشكلات في مختلف جوانب إنسانيته، يجب استخدام معيار البشر. كثير من الناس متبلدون عقليًا وبطيئو الاستجابة من حيث الإنسانية، ما يؤدي بهم إلى أداء العديد من واجباتهم بشكل سيئ في سياق القيام بواجباتهم؛ إنهم غير أكفاء في عمل الكنيسة، وغير قادرين على الممارسة وفقًا لمبادئ الحق. لذا، يجب أن تعرف نفسك وتعرف قدرك. إذا كنت لا تمتلك هذا النوع من مستوى القدرات أو الإنسانية، أو إذا كان لديك عيب التبلد في إنسانيتك، فلا ينبغي أن تتنافس لتكون قائدًا أو مشرفًا. إذا أصبحت قائدًا أو مشرفًا، فأي كنيسة تكون مسؤولًا عن عملها، ستصاب بالشلل. وأي بند من بنود العمل تكون مسؤولًا عنه سيكون في فوضى عارمة. إذا لم تكن كفؤًا له، فينبغي أن تتنحى جانبًا وتدع القادرين على أدائه يقومون به. هل تفهم؟ (نعم). إن امتلاك الوعي الذاتي، ثم تعلم إفساح المجال لمن هم أكثر قدرة والتوصية بالآخرين، هو مبدأ الممارسة. يقول بعض الناس: "أنا متبلد جدًا لدرجة أنني لا أستطيع أن أميز من هو الجيد؛ فكيف يمكنني أن أوصي بأي شخص؟" إذا كنت لا تستطيع تمييز من لديه مستوى قدرات جيد ولا تستطيع تقديم توصيات، فأنت بحاجة إلى تعلم بعض الدروس. عندما ترى شخصًا يفهم الحق ويمكنه تمييز الآخرين، يجب أن تتعلم منه. من خلال عقد شركة معه أكثر، ستتمكن من تعلم بعض الأشياء. بما أن لديك عيب التبلد في إنسانيتك، فلا تكن مدققًا وانتقائيًا بشأن الواجبات التي تقوم بها. أنت نفسك لديك هذه النقيصة، لذلك لا يوجد العديد من أنواع العمل والواجبات التي يمكنك القيام بها. إذا وُجد لك منصب مناسب بصعوبة كبيرة، وكنت لا تزال مدققًا وانتقائيًا، فهذه ليست مشكلة تبلد أو نقيصة إنسانية، بل شخصية فاسدة. أي شخصية فاسدة؟ إنها شخصية التكبر، وعدم الخضوع، وعدم معرفة قدرك. أنت لا شيء، مجرد شخص عديم الجدوى، أحمق، ومع ذلك لا تزال تريد القيام بواجبات جليلة، وغير متعبة، ويقدرها الآخرون؛ هذا يشير إلى شخصية متكبرة. إذا كنت متبلدًا للغاية، ولديك عمل يجب أن تقوم به وأمور يجب أن تعتني بها ولكنك لا تقوم بها ولا تلاحظها، وإذا لم تكلف نفسك عناء رفع إصبع عندما تسوء الأمور، وحتى عندما ترى شيئًا يضر بمصالح بيت الله، فإنك تتجاهله، مفكرًا: "هذه ليست مشكلة في بيتي، لذلك لن أزعج نفسي بها"، فهذا ليس مجرد تبلد، بل هو افتقار للضمير والعقل. إذا كان لديك ولو قليل من الضمير والعقل وتعاملت مع أمور بيت الله على أنها أمورك الخاصة، فيجب أن تتمم مسؤوليتك وألا تسمح بالإضرار بمصالح بيت الله. ولكن إذا كنت تفتقر إلى هذه النية الحسنة ولا تفعل شيئًا جيدًا واحدًا، ألست شخصًا بليد الذهن ومتبلدًا؟ بهذا نختتم مناقشتنا عن مظهر التبلد.

لنتحدث الآن عن الوقاحة بلا خجل. أي نوع من المشكلات هي مشكلة الوقاحة بلا خجل؟ (نقيصة إنسانية). هل هو نقيصة؟ (إنها مشكلة سوء خُلق). سوء الخلق يعني إنسانية سيئة. أي جانب من الإنسانية تنطوي عليه الوقاحة بلا خجل؟ ينطوي على الضمير والعقل، إضافة إلى الاستقامة والكرامة. إنه ينطوي على جانب خُلق المرء. ما هي المظاهر المحددة الوقاحة بلا خجل؟ ما الأشياء التي تشير إلى أن الشخص وقح بلا خجل؟ أي أشياء وقحة يفعلونها هي بالتأكيد مظاهر للوقاحة بلا خجل. التملق والتودد دون الشعور بأنه أمر مخجل؛ أليس هذا أليست هذه وقاحة بلا خجل؟ (بلى). لماذا نقول إن هذه وقاحة بلا خجل؟ لأن القيام بذلك يشير إلى أن الشخص ليس لديه إحساس بالخجل. يمكنه قول بعض الكلمات التي تخالف ضمير الإنسانية الطبيعية أو لا تتوافق مع الحقائق، مهما كانت تلك الكلمات مخجلة أو بغيضة، دون أن يحمر وجهه أو يخفق قلبه، وهو لا يهتم كيف ينظر إليه الآخرون بعد سماعها؛ حتى لو ضحك عليه الآخرون، فإنه لا يهتم. إنه يفتقر إلى الإحساس بالخجل، أليس كذلك؟ (بلى). الافتقار إلى الإحساس بالخجل هو بالضبط ما تعنيه الوقاحة بلا خجل؟ أيضًا، عندما يكون شخص ما نكرة بوضوح، ومع ذلك يظل يتنافس علنًا على المكانة وأن يكون قائدًا؛ أليست هذه وقاحة بلا خجل؟ (بلى). لا يقتصر الأمر على أنهم يتنافسون علنًا، بل أثناء الانتخابات، يزورون أيضًا بطاقات الاقتراع. بينما يدلي الآخرون بصوت واحد لكل شخص، فإنهم يدلون بصوتين لأنفسهم؛ أليست هذه وقاحة بلا خجل؟ (بلى). عندما لا يصوت لهم الآخرون، فإنهم يصوتون لأنفسهم. يتنافس أمثال هؤلاء الأشخاص ليصبحوا قادة بجراءة ودون أي إحساس بالخجل؛ يا لوقاحتهم! بشكل عام، يرغب جميع الذين يحبون المكانة ولديهم طموح في تقديم أنفسهم بشكل جيد حتى يمكن للآخرين اختيارهم كقادة. وما إن يُختاروا قادة، يشعرون بالفخر الشديد، لكن إذا لم يُختاروا، يشعرون بعدم السعادة والاستياء؛ هذا مظهر طبيعي. لكن الأشخاص الوقحين بلا خجل ليسوا كذلك. سيستخدمون أي وسيلة ضرورية ليصبحوا قادة. يقولون: "الجميع يكرهونني ولن يصوتوا لي، لكنني سأجد طريقة لأصبح قائدًا. حتى لو اضطررت إلى الغش واستخدام وسائل ملتوية، سأجعل الجميع يصوتون لي لأكون قائدًا!" يقول الآخرون: "حتى لو أصبحت قائدًا، سيظل الجميع يكرهونك. ليس لدينا رأي جيد فيك، وسمعتك سيئة. إذا رتبت أي عمل، فلن يستمع إليك أحد". فيجيبون: "حتى لو لم تستمعوا إلي، سأحاول أن أكون قائدًا!" يا لوقاحة أمثال هؤلاء الأشخاص! بالنظر إلى هذا، ألا يفتقر أمثال هؤلاء الأشخاص إلى الوعي بالذات؟ (بلى). إنهم يفتقرون إلى الوعي بالذات ولديهم صفة عنيفة إلى حد ما. بالنظر إلى أفكار ووجهات نظر الأشخاص الوقحين بلا خجل فيما يتعلق بسلوكهم الذاتي، ليس لديهم إحساس بالخجل في إنسانيتهم، ولا يهتمون بالاستقامة أو الخلق، أو الضمير أو الإحساس بالإحراج، ولا يهتمون بالأخلاق والحد الأدنى لسلوكهم الذاتي؛ إنهم يتجاهلون كل هذا. بالنظر إلى أفكارهم ووعيهم، فإنهم أغبياء، وجهلاء، ودنيئين بما فيه الكفاية. لذلك يقال إن لديهم خلقًا سيئًا ورديئًا. لذا فإن الأمور الوقحة التي يفعلونها تكون مدفوعة بالتأكيد بأفكارهم ووجهات نظرهم الخاطئة. أثناء انتخابات الكنيسة، يصرون على اختيار أنفسهم، والتصويت لأنفسهم، وأن يصبحوا قادة؛ فألا يصبحوا قادة هو أمر غير مقبول لديهم، وإذا لم يصبحوا كذلك، فسيكرهون الإخوة والأخوات لعدم تصويتهم لهم. وما إن يكتشفوا أنك لم تصوت لهم، يجدونك بغيضًا. أيًا كان ما تقوله، فإنهم سيردون بشيء ما. إنهم قساة للغاية عند التحدث معك، كما لو كانوا ينفثون نارًا. كما أنهم يفكرون في كيفية الانتقام منك وتعذيبك، وقد يرفضون حتى التحدث معك طوال حياتهم. ما ينكشف في هذه الأفعال المحددة لأمثال هؤلاء الأشخاص هو شخصية فاسدة. أي نوع من الشخصية الفاسدة؟ (الشراسة). بتعبير ألطف، إنه التكبر والمبالغة في تقدير قدراتهم؛ إنهم يريدون ببساطة أن يكونوا قادة. لكن بالنظر إلى وسائلهم في القيام بالأشياء ومظاهرهم المختلفة، فإنهم أشخاص لديهم شخصية شرسة. إن الشخصية الفاسدة لهؤلاء الأشخاص الوقحين بلا خجل الذين لديهم إنسانية خسيسة واضحة جدًا. يمكن لجميع أفعالهم أن ترتقي إلى مستوى الشخصيات الفاسدة. الوقاحة بلا خجل هي أحد مظاهر خلقهم؛ في كلامهم وأفعالهم إذًا، يخضعون لهذا الجانب من خلقهم، وبالتالي يرتكبون العديد من الأعمال الوقحة، ويكشفون عن شخصيات فاسدة مختلفة، مثل التكبر والشراسة. لذا، إلى حد ما، تندرج المظاهر الخسيسة التي تنكشف من خلق الشخص ضمن الشخصيات الفاسدة؛ هذه المظاهر كلها مرتبطة ومتشابكة مع جوهر طبيعتهم، وكشفهم المحدد لأي شخصية فاسدة ينبع من خلقهم الخسيس. وهكذا فإن الخلق الخسيس والشخصيات الفاسدة مرتبطان. تنتج الشخصيات الفاسدة للناس بعد أن يفسدهم الشيطان. على سبيل المثال، جوانب الخلق الخسيس في إنسانية الناس، مثل التعنت، وضيق الأفق، والوقاحة بلا خجل كلها ناتجة عن إفساد الشيطان للناس وعمله فيهم. قبل قبول الحق، يقبل الناس جميعًا أولًا فساد وتضليل العديد من الأفكار ووجهات النظر المغلوطة، والشريرة، والسلبية؛ إنهم يقبلون هذه الأشياء المغلوطة في قلوبهم بوصفها حياتهم، وهذا يعني أن الشخصيات الفاسدة تصبح حياتهم.

الوقاحة بلا خجل لها بعض المظاهر الأخرى. يقوم بعض القادة والعاملين بأعمال واضحة تتسبب في التعطيل والإزعاج، خادعين من هم فوقهم ومخفين الأمور عمن هم دونهم، أو مخالفين ترتيبات العمل، بل إن أفعالهم تسبب ضررًا كبيرًا لعمل الكنيسة. ومع ذلك فإنهم لا يكتفون بعدم التأمل في مشكلاتهم الخاصة ومعرفتها أو يعترفون بحقيقة شرهم المتمثل في إزعاج عمل الكنيسة، بل على العكس من ذلك، يعتقدون أنهم قد أحسنوا صنعًا، ويريدون طلب الفضل والمكافآت، والتباهي والشهادة في كل مكان عن مقدار العمل الذي قاموا به، ومقدار المعاناة التي تحملوها، وعدد المساهمات التي قدموها أثناء عملهم، وعدد الأشخاص الذين ربحوهم من خلال التبشير بالإنجيل أثناء العمل، وما إلى ذلك. إنهم لا يعترفون على الإطلاق بمقدار الشر الذي فعلوه أو الضرر الكبير الذي ألحقوه بعمل الكنيسة. وبالطبع لا يتوبون أيضًا، وبالتأكيد لا يعكسون مسارهم. أخبروني، أليس أمثال هؤلاء الناس وقحين بلا خجل؟ (إنهم كذلك). إذا سألتهم: "هل قمت بعمل الكنيسة وفقًا لمبادئ الحق؟ هل توافق عملك مع ترتيبات عمل بيت الله؟" فإنهم يتجنبون الموضوع. وإذا كشف آخرون بعد ذلك أنهم تسببوا في خسائر فادحة لتقدمات الله في أثناء عملهم – بعض الخسائر تصل إلى عدة مئات من اليوانات، وبعضها إلى عدة آلاف، وبعضها حتى إلى عشرات الآلاف – فماذا يكون رد فعلهم عندما يُطلب منهم التعويض؟ ينهار الأشخاص العاديون الذين لديهم ضمير وعقل وإحساس بالخجل عند سماع هذا، ويشعرون بالإهانة والخزي من أعماق قلوبهم. سيعتقدون أنهم لم يقوموا بعملهم بشكل جيد وأنهم مدينون لله بالكثير، ولذلك لن يحاولوا تبرير أنفسهم؛ حتى لو قاموا ببعض العمل الملموس وتحملوا الكثير من المعاناة، فلن يعتقدوا أن الأمر يستحق الذكر. لو كان عملهم قد تم بشكل جيد حقًا، فهل كان من الممكن أن يسبب كل هذا الضرر لعمل بيت الله؟ لم يكن ليمكن ذلك. بالنظر ببساطة إلى الضرر الذي تسببوا فيه، يمكن إثبات أن عملهم قد تم بشكل سيئ، ولذلك ينبغي عليهم الاعتراف بالخطأ والتوبة. بغض النظر عما إذا كانت الخسائر التي تسببوا فيها تتطلب تعويضًا، على الأقل، يجب عليهم الاعتراف بحقيقة أن عملهم تسبب في إزعاج وتعطيل عمل الكنيسة. وحدهم الأشخاص الوقحون بلا خجل تمامًا هم من يرفضون الاعتراف بهذه الحقيقة. سيقولون: "حتى لو عوضت عن الخسائر، فلن أعترف بأنني ارتكبت أي أخطاء أو فعلت أي شيء خاطئ في عملي. حتى لو سددت الديون، فإنني أظل شخصًا ذا جدارة، أفضل من الشخص العادي في بيت الله. لقد كان لي تاريخ مجيد!" أي نوع من الإنسانية هذا؟ أخبروني، هل لدى أمثال هؤلاء الناس أي إحساس بالخجل؟ هل يمكنهم حتى تهجئة عبارة "إحساس بالخجل"؟ إذا لم يكن لديهم حقًا أي إحساس بالخجل، فهذا مثير للمتاعب. إذا كانوا يعرفون بوضوح في قلوبهم أنهم فعلوا الشر لكنهم يرفضون بعناد الاعتراف به لفظيًا، ألا يكون أمثال هؤلاء الناس عنيدين جدًا؟ إذا اعترفوا في قلوبهم بأنهم فعلوا الشر ويمكنهم أيضًا الاعتراف به لفظيًا، فإنهم يظلون يُحسبون على أنهم يمتلكون ضميرًا؛ لا يزال لديهم إحساس بالخجل بداخلهم. إذا لم يرفضوا الاعتراف به لفظيًا فحسب، بل كانوا أيضًا متحدين في قلوبهم، ويقاومون باستمرار بل وينشرون الادعاءات في كل مكان بأن بيت الله يعاملهم بشكل غير عادل وأنهم ضحايا لسوء الحظ، فإن مشكلتهم خطيرة. ما مدى خطورتها؟ ليس لديهم ضمير أو عقل على الإطلاق. يجب أن يتضمن الضمير حس العدالة واللطف. أحد جوانب حس العدالة هو أنه يجب أن يكون لدى الناس إحساس بالخجل. فقط عندما يعرف الناس الخجل، يمكنهم أن يكونوا مستقيمين، ولديهم حس بالعدالة، ويحبون الأمور الإيجابية ويتمسكون بها. ولكن، إذا كنت تفتقر إلى الإحساس بالخجل في ضميرك وفي حسك بالعدالة، وكنت لا تعرف الخجل؛ وإذا لم تشعر بالحرج، حتى بعد فعل شيء خاطئ، ولم تعرف أن تتأمل في نفسك أو تكرهها، ولم تشعر بالندم، ولم تهتم بكيفية كشف الآخرين لك، وكنت وقحًا ولا تشعر بالخزي، فإن ضميرك كشخص به مشكلات، ويمكن القول أيضًا إنه ليس لديك ضمير. في هذه الحالة، من الصعب القول ما إذا كان قلبك سيئًا أم شريرًا؛ من الممكن أن يكون قلبك شريرًا، وأن يكون قلب ذئب؛ ليس إيجابيًا بل سلبيًا. الناس الذين ليس لديهم ضمير وليس لديهم إنسانية هم أبالسة. إذا فعلت شيئًا خاطئًا ولم تشعر بالخجل على الإطلاق، ولم تشعر بالندم أو الإحساس بالذنب، ولم تتأمل في نفسك، بل جادلت، وعارضت، وحاولت الدفاع عن نفسك وتبريرها، متظاهرًا بمظهر حسن، فعندئذٍ، إذا تم قياسك مقابل الإنسانية القياسية، فإن إنسانيتك تنطوي على مشكلات. بغض النظر عن عقلك، إذا كنت لا ترقى إلى مستوى معيار الضمير، فمن الصعب القول ما إذا كان لديك إنسانية بالفعل أم لا. دعنا لا نناقش ما هي روحك الداخلية، ومن أين أتيت، أو ما الشر الذي فعلته في الماضي؛ دعنا لا نتحدث عن حياتك السابقة. بالحديث فقط من حيث الضمير الذي ينبغي أن يكون لديك في هذه الحياة، إذا كنت تفتقر إلى الإحساس بالخجل، فأنت لا ترقى إلى مستوى كونك إنسانًا. يقول بعض الناس: "أنا وقح بلا خجل، لذا آخذ ما أريد فحسب". لكن الأمر يعتمد على المكان الذي تفعل فيه ذلك؛ فالقيام بذلك في بيت الله لن ينجح. بيت الله ليس مكانًا يمكنك أن تعيش عالة عليه. إذا أصررت على العيش عالة عليه، فمن المؤكد أنك ستجلب فاجعة لنفسك. يفكر بعض الناس: "أنا وقح مثل التمساح. بغض النظر عن المكان الذي أذهب إليه، أتصرف بهذه الطريقة، وأتجول وكأنني أملك المكان! لا يهمني ما يقوله الآخرون عني؛ من يستطيع أن يفعل شيئًا لي؟" قد لا يتمكن الناس من فعل أي شيء لك، ولكن بما أنك تؤمن بالله، فينبغي أن تنتبه إلى كيفية قياس الله وتقييمه لكل ما تفعله، وكيف يحددك الله وما هي الأحكام التي يصدرها عليك. إذا لم تنتبه إلى هذا، فهل تظل شخصًا يؤمن بالله؟ إذا لم تهتم حتى بهذا، فأنت عديم الإيمان. قد تتجاهل ما يقوله الناس عنك، ولكن ألا ينبغي أن تهتم بتقييم الله لك، ورأيه فيك، والأحكام التي يصدرها عليك؟ إذا كان تقييم الله لك هو أنك وقح بلا خجل، وبلا أدنى حياء، وخالٍ من الإحساس بالخزي، وأن إنسانيتك تفتقر إلى أشياء كثيرة، وأنك تفتقد بعض الأشياء المهمة جدًا، فينبغي أن تبدأ في تهذيب سلوكك من جديد؛ يجب أن تتوب وتتوقف عن اختلاق منطقك الخاص. حتى لو كان لديك آلاف الأعذار، فإن مجرد حقيقة أنك وقح بلا خجل تكفي لتحديد وجود مشكلة هائلة في إنسانيتك وضميرك. بالقياس بهذا الأمر وحده، فإن مشكلتك خطيرة جدًا. إذا كنت تستطيع فهم ما أقوله، فينبغي أن تتوب وتتوقف عن اختلاق منطقك الخاص في قلبك. إن منطقك ينبع من التهور، ومن العواطف، ومن الشيطان؛ حتى لو كنت تعتقد أن منطقك ليس خاطئًا، فهو ليس الحق. إن تقييم الله لك ليس قائمًا كليًا على شخصياتك الفاسدة. قبل النظر في شخصياتك الفاسدة، ينظر الله أولًا إلى إنسانيتك. إن ما تبدو عليه إنسانيتك وما يبدو عليه موقفك تجاه كل مسألة يحددهما خُلقك. ما يلاحظه الله دقيق بالتأكيد، والمعيار الذي يقيسك به يتوافق أيضًا مع الحق. وأيًا كان من يقيسه، فإن قياسه لا يعتمد أبدًا على مظهرهم الخارجي، بل على ما يفعلونه بالفعل، واستعلاناتهم، ومظاهرهم في حياتهم اليومية، وأفكارهم، ووجهات نظرهم، ومواقفهم عند التعامل مع كل مسألة، بالإضافة إلى موقفهم تجاه الأمور الإيجابية، وتجاه الحق، وتجاه الله. بغض النظر عن كيفية تعريف الله لك أو تقييمه لك في النهاية، فلن تُظلم. إنه لا يعتمد على مظهرك المؤقت أو تجاوزك العرضي؛ إنه تقييم يعتمد على مظاهرك العامة. لذا فإن تقييم الله لكل شخص دقيق وموضوعي. أليس كذلك؟ (بلى). إن مظهر الوقاحة بلا خجل يتضمن خُلُق المرء. وبالطبع، يرتقي أيضًا إلى مستوى الشخصية الفاسدة، إلى حد ما. ولأن مثل هؤلاء الناس لديهم هذا الجانب من الإنسانية، فإنه يقودهم إلى القيام بأشياء معينة، وعندما يفعلون هذه الأشياء، يكشفون عن شخصيتهم الفاسدة. بغض النظر عن أي نوع من الشخصية الفاسدة يُكشف عنه، فإن الشخصيات الفاسدة التي كُشف عنها والأفعال التي قام بها الأشخاص الوقحون لا تنفصل عن إنسانيتهم. ومن ثم، فإن ما إذا كانت الشخصيات الفاسدة للشخص يمكن أن تتغير وتُنبذ يعتمد على ما يبدو عليه خُلقه. إذا كان خُلقه شريرًا، وإذا كان يقاوم الحق، وينفر منه ويزدريه، ويرفض قبول الحق، فسيكون من الصعب التخلص من شخصياته الفاسدة، ولن يتمكن من نيل الخلاص. ولكن، إذا لم يكن شخصًا شريرًا من حيث خُلقه، ويمكنه استيعاب الحق وقبوله، ولم يكن عنيدًا، ولم تكن لديه مشكلات الخلق الخسيس، فيمكن التخلص من شخصياته الفاسدة. كل شخص لديه شخصيات فاسدة، ولكن ما الذي يحدد ما إذا كان بإمكان المرء نبذ الفساد ونيل الخلاص؟ (يعتمد ذلك على ما يبدو عليه خُلق المرء). بالضبط، يعتمد ذلك على ما إذا كانت إنسانية المرء جيدة أم سيئة.

بعد ذلك، لنناقش موضوع الميل إلى الشك. أي مظهر ناقشناه للتو يشبه إلى حد ما الميل إلى الشك؟ (الحساسية). أي نوع من المشكلات هي الحساسية؟ (عيب في الإنسانية). الميل إلى الشك أعلى بدرجة واحدة من الحساسية؛ المشكلة أكثر خطورة. الحساسية هي مجرد علامة على إنسانية غير ناضجة إلى حد ما، مثل إنسانية طفل، أما الميل إلى الشك فينطوي على بعض الأفكار ووجهات النظر المحددة؛ إنه ما يُعرف عمومًا بالإفراط في التفكير، الأمر الذي يشير إلى خُلُق سيئ. على سبيل المثال، يطلب شخص ما من شخص ميال إلى الشك المساعدة في شراء غرض يكلف عشرة يوانات، ويؤكد بشدة: "لا يمكنك مطلقًا أن تتجاوز عشرة يوانات. إذا كان باهظ الثمن، فلا تشترِه". بعد سماع هذا، يفكر الشخص الآخر قائلًا: "هل تحاول أن تكون مهذبًا فحسب؟ أنت في الواقع تريد غرضًا يكلف مائة يوان ولكنك محرج إلى حد يمنعك من قول ذلك. سأشتريه لك إذًا، لأسعدك وأجعلك تشعر بمشاعر إيجابية تجاهي". ثم يحدث، بعد أن يعود، أن الشخص الآخر يقول: "إنه باهظ الثمن. ليس لديَّ سوى عشرة يوانات، وليس لديَّ كل هذا المال". إذًا، بشرائه غرضًا يكلف مائة يوان لذلك الشخص، ألم يتسبب في النهاية في تكبيده خسارة؟ ومع ذلك، لا يستطيع أن يفهم الشخص الآخر، وبدلًا من ذلك، يضمر الشكوك في أن هذا الشخص لا يريد إنفاق المزيد من المال ويحاول استغلاله. أخبروني، أليس التعامل مع أمثال هؤلاء الناس الميالين للشك أمرًا مزعجًا للغاية؟ (بلى). بأي طريقة هم مزعجون؟ (أفكارهم معقدة للغاية). من الصعب التعامل مع الأشخاص ذوي الأفكار المعقدة للغاية. أخبروني، هل يرغب الأشخاص ذوو الشخصيات الصريحة في التعامل مع أمثال هؤلاء الناس؟ (كلا). أنت لا تعرف ما يفكرون فيه في قرارة أنفسهم أو في أي اتجاه تسير أفكارهم، ولا يمكنك أن تتبين حقيقة نواياهم أو كيف يشككون فيك. لذا، عندما تأتمنهم على أمر ما، حتى لو كان أمرًا بسيطًا للغاية بكل وضوح، فإنهم يجعلونه معقدًا ومرهقًا للغاية. في أثناء تعقيدهم للأمور، تشعر أنت نفسك بالإرهاق وتظن أنه كان من الأفضل لو قمت به بنفسك. أنت لا تريد مصاحبة أمثال هؤلاء الناس وتريد فقط تجنبهم. على سبيل المثال، لنفترض أن لديك شيئًا لم تعد بحاجة إليه، وتركه هناك سيكون إهدارًا، وسيكون من المؤسف التخلص منه، فتعطيه لشخص من هذا النوع. إنه لا يكتفي بعدم تقدير ذلك فحسب، بل يشك في قلبه أيضًا قائلًا: "لماذا تعطيني هذا؟ لا بد أن ثمة شيئًا وراء هذا. هل تحاول أن تجعلني أعتقد أنك شخص صالح، لأكون مدينًا لك بمعروف، أم أنك تحاول أن تطلب مني أن أفعل لك شيئًا ما؟" لم تتوقع أبدًا أنه سيفكر كثيرًا في مثل هذا الأمر الصغير، وأن إعطاءه شيئًا صغيرًا يمكن أن يؤدي إلى الكثير من الشك. عليك أن تقول الكثير من الأشياء لتبديد شكوكه. أليس هذا مزعجًا للغاية؟ تبدأ في الشعور بالنفور من هذا الشخص وبعد ذلك، إذا كان لديك شيء فائض، فإنك تفضل التخلص منه على إعطائه له. لماذا لا تعطيه له؟ ليس لأنك قاسٍ، ولكن لأنك لا تريد إثارة المتاعب. في الماضي، كان شخص ما قد استأجر مكانًا للتو، ولم تكن فيه أي لوازم تنظيف. لذلك، أحضرت بعض مواد التنظيف من المنزل؛ كانت بعض مواد التنظيف في زجاجات ممتلئة، بينما كانت أخرى نصف ممتلئة. نظر الشخص الذي كان يستأجر المكان إليها وقال: "على الرغم من أنك أعطيتني هذه الأشياء مجانًا، فلن أشكرك؛ هذه مستعملة. لو كانت جديدة، فهل كنت ستعطيني إياها؟" أليست هذه الكلمات مؤذية؟ (بلى). لماذا هي مؤذية؟ (لقد حرَّفوا نية حسنة بهذه الطريقة). لقد اعتبروا نيتي الحسنة نية سيئة. لم أطلب منك أن تشكرني، ولم أطلب منك أن تدفع ثمن الأغراض. الأمر ببساطة هو أنك تستأجر مكانًا، ولا توجد فيه أي لوازم تنظيف، ومن غير المناسب لك الخروج لشرائها. لقد أحضرت لك بعض ما لديَّ لأجعل الأمور أكثر راحة لك. لم أكن أحاول التملق لك بالسماح لك باستخدام هذه الأشياء؛ أنا لا أدين لك بأي شيء، ولم أطلب منك أن تكون مدينًا لي بأي معروف أيضًا. لقد ساوره الشك بشأن مثل هذا الأمر البسيط قائلًا: "همم! ما العظيم في هذا؟ لقد أحضرت لي بعض الأشياء والآن تعتقد أنني مدين لك بمعروف! الأشياء التي أحضرتها ليست جيدة على أي حال؛ كيف يمكن أن تكون جيدة إذا كنت تعطيها مجانًا؟" هذا الشخص يصعب التعامل معه حقًا. لم أدَّعِ أن هذه كانت نوعًا من الإكسير النادر؛ إنها مجرد بعض منتجات التنظيف العادية. إذا كنت لا تريد استخدامها، فلا يجب عليك ذلك. لماذا تجعل الأمور معقدة للغاية؟ أدركتُ أن هذا الشخص يصعب التوافق معه ويصعب التعامل معه. ألم يكن الأمر ليكون أقل إزعاجًا لو لم أحضر أي شيء على الإطلاق؟ ليس بالضرورة. فعدم إحضار أي شيء على الإطلاق كان من المحتمل أن يسبب مشكلة أيضًا. ربما كان سيظل يفكر: "أنا أستأجر هذا المكان، وأنت لم تحضر لي حتى أي لوازم تنظيف. من المفترض أننا إخوة وأخوات، ومع ذلك لم تُظهر لي أي محبة على الإطلاق!" كان سيظل لديه ما يقوله. إن خُلُق أمثال هؤلاء الناس رديء للغاية. إنهم يمحّصون الآخرين ويقيسونهم باستمرار بعين قاسية، معتقدين أنهم متفوقون أخلاقيًا بينما لدى الآخرين جميعًا جانب مظلم. ويرون أن الآخرين لديهم دائمًا دوافعهم الخاصة بغض النظر عن كيفية تصرفهم، في حين أنهم وحدهم غير فاسدين وكاملون.

الناس الميالون إلى الشك لديهم خُلُق سيئ. وبما أن لديهم خُلُق سيئ، فسوف يتصرفون حتمًا تحت سيطرة هذا الخُلُق. سيكون ما يكشفون عنه هو شخصيات فاسدة، ولن يكون بالتأكيد إنسانية طبيعية. فإذا لم تكن إنسانية طبيعية، فما هي بالضبط؟ هذا يتعلق بالشخصيات الفاسدة. عندما يتعلق الأمر بالميل إلى الشك، فإن الشخصيات الفاسدة التمثيلية التي يكشف عنها أمثال هؤلاء الناس في أفعالهم وتفاعلاتهم مع الآخرين هي بالتأكيد الخبث والخداع. أفكارهم معقدة إلى هذا الحد، وخبيثة وماكرة إلى هذا الحد. وبما أنهم هم أنفسهم لن يحركوا ساكنًا ما لم يكن هناك شيء يعود عليهم بالنفع، فإنهم يفترضون أن كل شخص آخر مثلهم. حتى لو لم تكن أنت من هذا النوع من الأشخاص، فلن يصدقوا، وحتى لو حاولت أن تشرح، فلن يفيد ذلك؛ تلك هي الطريقة التي ينظرون بها إليك. إنهم يستخدمون طريقة خبيثة وشخصية خبيثة لرؤية كل الأشياء والأمور وكل الناس. وحتى لو كان ما تفعله لائقًا، ويتوافق مع احتياجات الإنسانية، ويتوافق مع عقلانية الإنسانية، أو يتوافق مع مبادئ الحق، فإنهم سيضعون مجموعة من علامات الاستفهام وراءه ويسألونك: "لماذا تفعل هذا؟ ما دافعك؟" فتقول: "ليس لديَّ دافع"، لكنهم ببساطة لن يصدقوا ذلك؛ إنهم يصرون على أن لديك دافع وعلى إجبارك على الاعتراف به. أليس أمثال هؤلاء الناس مزعجين؟ (بلى). من الصعب على الناس الميالين إلى الشك أن يتوافقوا مع الآخرين. أمثال هؤلاء الناس ليسوا بالتأكيد بسطاء ومنفتحين، وبالطبع ليسوا أناسًا صادقين. ففي خُلُقهم، تغيب عناصر الصدق، والطيبة، والعقلانية بشكل أساسي. إذًا، ما هي المكونات الرئيسية لخُلُقهم؟ جنون الارتياب، والخداع، والخبث، والافتقار إلى البساطة، وعدم الصدق. إنهم ينظرون إلى كل الناس وكل القضايا على أنها معقدة للغاية. حتى لو تحدثت معهم بصدق، فسوف يحللون سبب قولك لذلك ويفكرون فيه. وحتى لو تفاعلوا معك لفترة طويلة وعرفوا خُلُقك، فسيظلون غالبًا يتبنون موقف الشك تجاهك عند التحدث، أو التعامل مع الأمور، أو مصاحبتك. لذا، فإن أمثال هؤلاء الناس مزعجون للغاية. التفاعل معهم يضيف الكثير من الأعباء والشكليات، وعليك أيضًا أن تقوم بالكثير من البحث وتتعرف عليهم؛ تتعرف على الأشياء التي لا يحبونها، وما لا يحبون فعله أو لا يحبون التحدث عنه. وبخلاف ذلك، إذا لم تكن حذرًا، فقد تسيء إليهم أو تؤذيهم، من وجهة نظرهم. إنهم يتعاملون مع الناس بهذه الطريقة، فكيف يتعاملون مع الله؟ (يتعاملون مع الله بالطريقة نفسها). هل سيتعاملون مع الله بإخلاص؟ (كلا). على سبيل المثال، عندما ترتب لهم الكنيسة القيام بواجب ما، يبدؤون في التفكير: "هل يعلم الله أنني أقوم بهذا الواجب؟ هل سيتذكره؟ ما مقدار الجهد الذي ينبغي أن أبذله لأتدبر الأمر ولكي يُتذكر واجبي أمام الله؟" وبعد القيام واجبهم لفترة من الوقت، يستطلعون أيضًا كيف ينظر إليهم القادة والعاملون وما إذا كان لديهم أي تقييمات سلبية لهم. أي نوع من الإنسانية هذه؟ بالنظر إلى الإنسانية التي يكشفون عنها من خلال الموقف الذي يتعاملون به مع الأمور، فإن أمثال هؤلاء الناس مزعجون للغاية، وليس من السهل عليهم قبول الحق. لمَ هذا؟ لأنه من الصعب عليهم أن يكونوا أناسًا صادقين؛ ضميرهم يفتقر إلى حس العدالة، وعقلهم ليس سليمًا، وطريقتهم في الحكم على الأشياء غير عقلانية. لماذا أقول إنها غير عقلانية؟ لأنهم متطرفون نسبيًا، وميالون إلى التركيز على الأشياء، وحقراء؛ إنهم لا ينظرون إلى الأشياء باستخدام طريقة تفكير الإنسانية الطبيعية. إنهم ليسوا منفتحين وصريحين، بل يعيشون بطريقة مظلمة للغاية. ومع ذلك، لا يشعرون أبدًا بأنهم يعيشون بطريقة مظلمة، بل يعتقدون أنهم أذكى من الآخرين، وأنهم يعيشون بتهذيب واهتمام بالتفاصيل أكثر من الآخرين. إنهم معجبون للغاية بذكائهم. وهذا ما يسمى اعتقاد أنهم أذكياء. الناس الذين يعتقدون أنهم أذكياء يفتقرون بشدة إلى عقل إنسانيتهم، وإلى حس العدالة في ضميرهم. لذا فإن إنسانية أمثال هؤلاء الناس رديئة، والآخرون غير راغبين في التواصل معهم. أيًا كان من يقول شيئًا ما، فإن أمثال هؤلاء الناس سيجعلون منه قضية. وما يفسرونه هو كل الأشياء المتطرفة المشوهة، والناتجة عن التهور، وعن الشيطان، وعن العواطف؛ جميعها أشياء مظلمة وسلبية، وأشياء تتعارض مع الحق وتقاومه. هذه الأشياء لا يمكن أن ترشد الناس إلى الطريق الصحيح على الإطلاق. لذا فإن الناس من هذا النوع بغيضون ومثيرون للاشمئزاز للغاية. إنهم يعيشون في زوايا مظلمة وفي عالمهم الخاص الصغير. إنهم نرجسيون ومعجبون بأنفسهم بشكل خاص، ويعتقدون أنهم يعيشون حياة أكثر رقيًا، ونبلًا، وشرفًا، وكرامة من الآخرين؛ لا يجوز لأحد أن يمسهم. وفي الواقع، إن خُلُق أمثال هؤلاء الناس متدنٍ للغاية، وليس لديهم كرامة حقيقية. وما يعنيه الافتقار إلى الكرامة الحقيقية هو أن خُلُقهم سيئ للغاية، لأن ما يظهر من إنسانيتهم هو كل الأشياء المظلمة التي لا يمكن إخراجها إلى العلن، وليست أشياء مستقيمة وصريحة. لذلك، ليس لدى أمثال هؤلاء الناس كرامة تستحق الذكر. ما العواقب التي من المحتمل أن يجلبها ميل الناس إلى الشك؟ بعبارة بسيطة، أمثال هؤلاء الناس مليئون بالحيل الماكرة. فالميل إلى الشك يعني أن هؤلاء الناس يضمرون الكثير من المخططات الماكرة. انظروا كيف يضطهد ملوك الشياطين شعب الله المختار ويعتقلونهم؛ إنهم يضمرون الكثير جدًا من المخططات الماكرة، ويؤذون الناس في النهاية لدرجة أن عائلاتهم تتفكك، ويموت بعض أفرادها، وينفصلون بعضهم عن بعض. هذا هو فعل الشياطين وملوك الشياطين. لذلك، لا يوجد أي خير في أولئك الميالين إلى الشك. ينبغي على المؤمنين بالله أن ينظروا إلى الناس والأشياء بناءً على مبادئ الحق، ويجب ألا ينخرطوا في الشك العشوائي، ويجب أن يكون هناك دليل وراء ما يقولونه. ينبغي أن تكون الأفكار التي تنشأ لديك عند النظر إلى شخص ما أو أمر ما إيجابية ومقبولة للآخرين على الأقل. والأفضل من ذلك أن تتوافق مع مبادئ الحق، وأن تكون مفيدة للآخرين، وأن يكون لها تأثير إيجابي عليهم. غير أن أيًا من الأفكار ووجهات النظر التي يولدها الأشخاص الميالون إلى الشك لا تتوافق مع الحق؛ فعلى أقل تقدير، هي ليست أشياء إيجابية؛ أي أن المنظور الذي ينظر منه أمثال هؤلاء الناس إلى المشكلات أو الأفكار والآراء التي ينتجونها ببساطة لا تتوافق مع الحق. لذلك، يعيش الناس من هذا النوع في زوايا مظلمة ولا تكون لديهم استقامة أو كرامة تُذكر. الأشياء التي تنشأ من أفكارهم كلها مظلمة وخبيثة؛ هذه الأشياء لا تتوافق مع مبادئ الحق ولن يكون لها تأثير إيجابي على الناس أو حياتهم. إذا قبلت مختلف الأفكار ووجهات النظر التي تنشأ من شك أمثال هؤلاء الناس، فإنك تتسمم وتنجر معهم إلى الأسفل؛ وهذا يعادل أن يفسدك الشيطان. لكن إذا كان لديك تمييز لأمثال هؤلاء الناس وعاملتهم على أنهم مثال سلبي، فيمكنك إحراز بعض التقدم واكتساب بعض التمييز في فهم الأشياء السلبية. بهذا نختتم مناقشتنا حول الميل إلى الشك.

بعد ذلك، لنتحدث عن عدم الكفاءة. يفهم الجميع ما يعنيه عدم الكفاءة؛ إنه يشير إلى عدم القدرة على التعامل مع أي شيء بشكل جيد، والظهور بمظهر العجز، تمامًا كما يقول الناس غالبًا: "لماذا أنت عديم الكفاءة هكذا؟ ليس لديك أي آفاق حقًا!" هل عدم الكفاءة شيء جيد؟ (كلا). إذًا لنصنفه؛ ما هو؟ (إنه نقيصة إنسانية). من الواضح أن عدم الكفاءة نقيصة إنسانية. عدم الكفاءة يعني أن الشخص لديه ذكاء منخفض جدًا في التعامل مع الأمور وقدرات بقاء ضعيفة؛ هذا ما يشار إليه بعدم الكفاءة. بعض الناس يتحدثون بطريقة خرقاء، غير قادرين على التعبير عن أنفسهم؛ بل إن البعض لديهم شخصيات خجولة ومنطوية؛ عندما يضطرون إلى التحدث أمام الكثير من الناس أو يكونون في دائرة الضوء، يصابون برهبة المسرح، ويشعرون بالخجل، ولا يجرؤون على التحدث، وغالبًا ما يتعرضون للتنمر من قبل الآخرين. يعتقد بعض الأشرار أن التنمر على أمثال هؤلاء الناس مبرر، وأنه ممتع ومسلٍ للغاية؛ إنهم يسخرون من الناس من هذا النوع ويزعجونهم كل يوم. الأشخاص عديمو الكفاءة لديهم قدرة ضعيفة على التعامل مع الأمور. قد يكون لدى بعضهم أيضًا قدرات بقاء ضعيفة، ويكونون غير قادرين على كسب المال، وهم دائمًا جبناء وحذرون للغاية في وجود الآخرين. عندما يرون أشخاصًا أقوياء، يتجنبونهم ولا يجرؤون على التحدث. وحتى عندما يتعرضون للتنمر، لا يجرؤون على المقاومة، خوفًا من أن يسيئوا إلى الآخرين. وبالنظر إلى مظاهر عدم الكفاءة في إنسانية الناس من هذا النوع، فإن هذا مجرد نوع من النقائص الإنسانية. لم يتسبب عدم كفاءة أي شخص في تطوير أفكار ووجهات نظر خاطئة أو في إحداث أي تأثيرات سلبية على أنفسهم أو على الآخرين؛ لذا فإن عدم الكفاءة هو مجرد نقيصة إنسانية. هل يريد أي شخص أن يكون شخصًا عديم الكفاءة؟ (كلا). لا أحد يريد أن يكون شخصًا عديم الكفاءة؛ لماذا؟ يتعرض الأشخاص عديمو الكفاءة للتنمر، والجميع ينظرون إليهم بازدراء، أليس كذلك؟ (بلى، صحيح). إذا طُلب منك الاختيار بين أن تكون شريرًا وأن تكون عديم الكفاءة، فستختار بالتأكيد أن تكون شريرًا بدلًا من أن تكون عديم الكفاءة. ستفكر في نفسك: "لن أكون أبدًا شخصًا عديم الكفاءة! في هذا المجتمع، يتعرض الأشخاص عديمو الكفاءة لسوء المعاملة والتنمر، وهم غير محبوبين؛ أيًا كان المكان الذي يذهبون إليه، يُنظر إليهم بازدراء ويُداسون تحت الأقدام من قبل الآخرين. ليس لديهم أي وجود يُذكر، بل قد يُسلب منهم حتى حقهم في البقاء. لكن كونك شخصًا شريرًا أمر مختلف؛ فأينما يذهب الأشرار، يخشاهم الآخرون ويعاملونهم باحترام كبير. لا أحد يجرؤ على استفزازهم. أينما يذهبون، يتمتعون بامتيازات ويمكنهم حتى ازدراء الآخرين. يزدهر الأشرار أينما كانوا في هذا العالم". إذا طُلب منكم الاختيار الآن، فلن يختار أي منكم أن يكون شخصًا عديم الكفاءة؛ ستختارون جميعًا أن تكونوا أشرارًا. هل وجهة النظر هذه صحيحة؟ (كلا). لماذا هي غير صحيحة؟ أي مبدأ من مبادئ الحق تتعارض معه؟ عدم الكفاءة نقيصة إنسانية. وأكثر مظاهره شيوعًا هو عدم القدرة على التعامل مع أي شيء بشكل جيد، والتعرض للتمييز والاستبعاد. ونظرًا لأن الأشخاص العاجزين يتعرضون للتنمر ويُداسون تحت الأقدام في المجتمع، فلا أحد يرغب في أن يكون عديم الكفاءة. الناس جميعًا يحسدون الأشخاص القادرين والماهرين، بل إنهم جميعًا يرغبون في التميز عن الآخرين، واكتساب السلطة والنفوذ، والقدرة على ازدراء الآخرين، والحصول على امتيازات ومكانة داخل أي مجموعة، ليس فقط لتجنب التعرض للتنمر من قبل الآخرين، بل أيضًا ليتمكنوا من التنمر على الآخرين كما يشاؤون. هل هذا النوع من الفكر ووجهة النظر صحيح؟ هل يتوافق مع الحق؟ (كلا). لقد استمعتم إلى الكثير جدًا من الحقائق، ومع ذلك حتى الآن ما زلتم تستحسنون الأشرار؛ هذا يعني أن شخصيتكم أيضًا خبيثة للغاية. أنتم تحسدون أي شخص شرير ترونه وتعجبون به. أنتم تعلمون جيدًا في قلبكم أن الأشرار سيئون، ومع ذلك لا يسعكم إلا أن تتبعوهم، وتشعرون أن فعل ذلك يمنحكم وسيلة للدعم ويمنعكم من التعرض للتنمر. عندما ترون أشخاصًا عديمي الكفاءة، تشعرون بالنفور منهم وتنظرون إليهم بازدراء، بل وترغبون في أن تدوسوا عليهم. ولكن هل فكرت قط في مقدار الشر الذي سترتكبه ومقدار العقاب الذي ستتلقاه إذا اتبعت الأشرار؟ ماذا ستكون فرص نيلك الخلاص إذا اتبعت الأشرار؟ هل ستتمكن من تجنب ارتكاب الشر إذا اتبعت الأشرار؟ لنفترض أنك تتبع الأشرار، وتخدمهم بإخلاص وتعمل مرؤوسًا لهم. قد يشاركونك جزءًا من الكعكة، وقد تتمكن من اتباعهم للتعامل بازدراء مع الآخرين والحصول على أفضل طعام وشراب، وتجربة متعة كبيرة، وتجنب التعرض للتنمر، واكتساب مكانة بين الآخرين في هذه الحياة. ولكن يجب عليك ارتكاب قدر كبير من الشر للاستمتاع بهذه الأشياء! هل تعرف مقدار العقاب وشدة العقوبة التي ستتلقاها؟ هل هذا هو الطريق الصحيح؟ (لا). إذًا، هل ما زلتم على استعداد للتضحية باختيار ارتكاب الشر وتلقي العقوبة لكي لا تكونوا أشخاصًا عديمي الكفاءة وتجنب التعرض للتنمر؛ التضحية بغايتكم ومصيركم مقابل المتعة في هذه الحياة؟ هل هذا هو فكركم ووجهة نظركم؟ بعض الناس في الواقع لديهم هذا النوع من وجهة النظر؛ إنهم يفضلون اختيار أن يكونوا أشرارًا على أن يكونوا عديمي الكفاءة ويتعرضوا للتنمر. أليس هذا رغبة في السير في طريق الأشرار؟ عدم الكفاءة مجرد نقيصة الإنسانية؛ ما السيئ للغاية في ذلك؟ هل التنمر على الآخرين وارتكاب الشر هو الخيار الأفضل حقًا؟ إذا لم يدعك الله تتضور جوعًا وقدم لك طعامًا لتأكله، فهل يمكن حقًا أن تتضور جوعًا حتى الموت؟ إذا سمح لك الله أن تعيش بفرح، وحرية، وسعادة، وبهجة، وسلام، فلن ينقصك أي من هذه الأشياء. فماذا لو تنمر عليك الآخرون؟ لا أحد يستطيع أن يسلبك هذه الأشياء؛ ما يمنحك الله إياه، لا أحد يستطيع أن يأخذه. إذا اتبعت الأشرار وسرت في طريق الأشرار، فإن الملذات التي تتمتع بها ستكون كلها ملذات خاطئة. إضافة إلى ذلك، فإن أي أموال أو متعة مادية تكتسبها عن طريق ارتكاب الشر ستحصل عليها بالاستيلاء القسري، والمتعة التي تختبرها في هذه الحياة ستتجاوز ما أعطاك الله إياه، ولذلك سيتعين عليك سدادها بأعمار عديدة في المستقبل. نيل ملذات الجسد في هذه الحياة على حساب تلقي العقوبة؛ أليس هذا عدم السير في الطريق الصحيح؟ أنتم تفضلون اختيار أن تكونوا أشرارًا على أن تتعرضوا للتنمر؛ هذا يعكس تصوركم وتقديركم للشر في أعماق أرواحكم. إذًا، ما السيئ للغاية في كونك عديم الكفاءة؟ بالنظر إلى الأمر من منظور الإنسانية، فهو نوع من النقائص، ولكنه أيضًا حالة فطرية، وهو شيء لا يستطيع الناس تغييره. لم يصبح الأشخاص عديمو الكفاءة كذلك باختيارهم. وعلى الرغم من أن عدم الكفاءة نقيصة، فإنه ليس شخصية فاسدة، وليس مشكلة في خُلُق المرء. فما السيئ للغاية في ذلك؟ إذا كنت تتعرض للتنمر كثيرًا، بسبب عدم كفاءتك ومكانتك المتدنية، وتستطيع أن تفهم بعمق ظلم هذا العالم وشره وظلام هذا المجتمع، ونتيجة لذلك تأتي بصدق أمام الله لتقبل سيادة الله، وتخضع عن طيب خاطر لسيادة الله وترتيباته، وتدع الله يتولى قدرك؛ أليس عدم الكفاءة هذا شكلًا من أشكال الحماية لك؟ عدم الكفاءة ليس شيئًا سلبيًا؛ إنه مجرد نوع من نقائص الإنسانية. إلى ماذا تشير النقيصة؟ إنها تعني نقصًا، مشكلة بسيطة، عيبًا؛ إنها مجرد شيء غير كامل، ناقص إلى حد ما، ليس على هوى المرء تمامًا، أو ليس مثاليًا، لكنه لا يشير إلى خُلُق سيء أو دنيء. فلماذا لا تستطيعون تحمل هذه النقيصة البسيطة؟ وإضافة إلى ذلك، هذه النقيصة البسيطة يمكن أن تجلب فوائد عظيمة لدخولكم الحياة. أو يمكن القول إن بعض الناس، لأن لديهم هذه النقيصة الإنسانية، هذه الحالة الفطرية، هم أكثر قدرة على اتباع الله من كل قلوبهم حتى النهاية. وفي نهاية المطاف، نظرًا لأنهم يستطيعون قبول الحق، والخضوع لله، وامتلاك قلب يتقي الله، فإنهم قادرون على التخلص من شخصياتهم الفاسدة ونيل الخلاص. من هذا المنظور، إنها بركة؛ لا ينبغي للناس أن يرفضوا أن يكونوا عديمي الكفاءة. ما السيئ جدًا في كونك عديم الكفاءة؟ لن تسوء الشخصية الفاسدة للمرء بسبب عدم الكفاءة. لن ينظر الله بازدراء إلى شخص ما أو يرفض تخليصه لأنه عديمالكفاءة، ولن يؤثر عدم الكفاءة على قبوله للحق أو خلاصه. لذا، يجب أن يتغير فكركم ووجهة نظركم؛ فهما لا يزالان بعيدين تمامًا. يقول بعض الناس: "أفضل أن أكون شخصًا شريرًا على أن أكون شخصًا عديم الكفاءة. الأشخاص عديمو الكفاءة ليس لديهم مستقبل، وينظر إليهم الجميع بازدراء، وحتى هم ينظرون إلى أنفسهم بازدراء. كونك شخصًا عديم الكفاءة هو أمر لا جدوى منه؛ أما كونك شخصًا شريرًا فهو أمر رائع؛ يمكنك أن تفعل ما تشاء، وتتنمر على من يبدو سهل التنمر عليه، ولا يجرؤ أحد على المقاومة. كم هو رائع أن تعيش بهذه الطريقة!" ما الفائدة في الروعة؟ إذا ازدهرت وعشت حياة رائعة في العالم، فسوف تدمر آفاقك وغايتك. لن تتمكن بعد الآن من المجيء أمام الله، ولن تشعر بالتعلق بالله؛ لن يعود الله يروقك، ولن تعود بيئة المعيشة وبيئة العمل في بيت الله تروق لك. سوف تترك الله وتبحث عن بيئة معيشية يمكنك فيها إبراز نقاط قوتك وتحقيق قيمتك. بيت الله يقيد فعل الناس للشر، ولا يمكن لأي شخص شرير أن يصل إلى أي مكان أو يقف بثبات في بيت الله. إذا كنت تحب الأشرار وتريد أن تصبح واحدًا منهم، فهل يمكنك أن تظل في بيت الله؟ عاجلًا أو آجلًا، سيتم تصفيتك. لن تفشل فقط في الحصول على غاية صالحة، وإنما بعد الموت، ستتلقى أيضًا عقوبة الشر الذي ارتكبته. لذلك، على الرغم من أن عدم الكفاءة نقيصة إنسانية، فإنه ليس شخصية فاسدة، ولا يعني أن إنسانية المرء شريرة. من ليس لديه بعض العيوب؟ عدم الكفاءة هو تمامًا مثل بعض الناس الذين يولدون متلعثمين أو بعض الناس الذين يولدون قبيحين بعض الشيء؛ هذه كلها نقائص فطرية. لدى البشر ألوان بشرة مختلفة؛ بعض الناس يولدون بيضًا، وبعضهم يولدون ببشرة صفراء، وبعضهم يولدون ببشرة سوداء. هذه حالة فطرية. قد يبدو الأشخاص ذوو البشرة الصفراء غير أصحاء تمامًا، وببشرة ليست جيدة؛ هذذه نقيصة بسيطة. يبدو الأشخاص ذوو البشرة السوداء أكثر قوة، ومع ذلك لا أحد يريد أن يكون لديه بشرة سوداء. يحسد الناس عمومًا الأشخاص ذوي البشرة البيضاء، ولكن حتى بين هؤلاء، يشعر البعض أن كونهم شاحبين جدًا ليس جيدًا، ولذلك يحبون تسمير بشرتهم إلى لون برونزي، معتقدين أن ذلك يجعلهم يبدون أصحاء ويمنح بشرتهم توهجًا. كما ترى، عدم الكفاءة هو نفسه مثل مختلف الحالات الفطرية للناس؛ إنه مجرد نوع من النقائص. إذًا، هل هي مشكلة كبيرة؟ (كلا). لذا، على الرغم من أن هذه المشكلة هي نقيصة إنسانية، فإنها لا تؤثر على قبولك للحق أو فهمك للحق. إذًا، هل لا تزالون تقاومون كونكم أشخاصًا عديمي الكفاءة؟ (ليس بعد الآن). هل ستظلون تتنمرون على الأشخاص عديمي الكفاءة عندما ترونهم؟ (كلا). لقد كنتم تتنمرون عليهم كثيرًا، أليس كذلك؟ والآن، عندما ترون أشخاصًا عديمي الكفاءة، هل ستظلون تنظرون إليهم بازدراء وتقللون من شأنهم؟ (لا). إذا كنت أنت نفسك شخصًا عديم الكفاءة، فلا ينبغي لك بالأحرى أن تنظر إلى نفسك بازدراء. إذا كنت عديم الكفاءة، فليكن؛ مارس كونك شخصًا صادقًا وفقًا لكلام الله. على الرغم من أنك قد تكون عديم الكفاءة، ينبغي أن تكون صادقًا وغير مخادع، والله يحب هذا النوع من الأشخاص. ماذا يحب الله؟ ليس عدم كفاءتك. بل لأنه بسبب عدم كفاءتك، أنت على استعداد لأن تكون شخصًا صادقًا؛ ولأنه يُنظر إليك بازدراء ولا يمكنك أن تنال استحسان الناس، فإنك تفكر في طرق لتكون شخصًا صادقًا لتجعل الله سعيدًا وترضي الله، وتفعل كل ما يقوله الله. بهذه الطريقة، يصبح عدم كفاءتك فائدة، أليس كذلك؟ (بلى). هل تغيرت وجهة نظركم الآن؟ (نعم). بطبيعة الحال، ليس كل الأشخاص عديمي الكفاءة قادرين بالضرورة على قبول الحق. بعض الناس، بالإضافة إلى وجود عيب عدم الكفاءة في إنسانيتهم، لديهم أيضًا مشاكل في خُلُقهم. لا يمكن تعميم هذا. عدم الكفاءة في حد ذاته ليس مشكلة كبيرة، ولكن يجب عليك أيضًا أن تنظر إلى خُلُق الشخص. إذا كان شخص ما مخادعًا أو لديه خُلُق دنيء؛ إذا كان وقحًا بلا خجل، وميالًا إلى الشك، وحساسًا، وعنيدًا، أو حتى لديه شخصية شرسة، فإن ذلك الشخص ليس شيئًا جيدًا. لذا فإن الشخص عديم الكفاءة ليس بالضرورة شخصًا ذا خُلُق جيد. حسنًا، هذا كل شيء في مناقشتنا عن عدم الكفاءة.

المظهر التالي هو طيبة القلب. وهذا المظهر هو ميزة إنسانية. بعد أن ناقشنا الكثير جدًا، وصلنا أخيرًا إلى ميزة إنسانية؛ فالحق أنه ليس هناك حقًا الكثير من المزايا الإنسانية. طيبة القلب هي نوع من مزايا الإنسانية. وبما أنها ميزة، فيجب أن نتحدث عنها بالتفصيل لأن معظم الناس لا يمتلكون مظاهر المزايا القليلة للإنسانية التي يمكن أن نجدها في الناس. إذًا، دعونا نلقي نظرة؛ أين تكمن مزايا طيبة القلب؟ (طيبة القلب تعني أن الشخص صادق نسبيًا. فعندما يتولى أمورًا، يشعر الآخرون بالاطمئنان نسبيًا. إنه يتحمل عبء التعامل بشكل جيد مع المهام الموكلة إليه). (الأشخاص طيبو القلب لديهم خُلُق حسن نسبيًا، ويراعون الآخرين، ويفكرون في مصلحتهم). التفكير في مصلحة الآخرين؛ هذا خُلُق نبيل! أمثال هؤلاء الناس نبلاء، ولكن هل طيبة القلب نبيلة إلى هذا الحد؟ (لا). طيبة القلب تعني ببساطة أن أفكار الشخص ليست معقدة جدًا؛ إنها بسيطة نسبيًا، وليست غادرة؛ وهو كريم وليس قاسيًا تجاه الآخرين، ولا يحسب المكاسب والخسائر الشخصية عند الاختلاط بالآخرين. يسيء إليه أحدهم، فيشعر بالضيق لبرهة، ولكنه بعد ذلك يفكر: "انسَ الأمر"، ويدع الأمر يمر. يدين له أحدهم بالمال لفترة طويلة دون سداد، فيفكر في الأمر مليًا: "سيكون من المحرج أن ألح عليه في السداد. إضافة إلى ذلك، إن ظروفه صعبة، وفي ذلك الوقت، كنت أفضل حالًا منه. لقد أقرضته المال، وانتهى الأمر. سأعتبر ذلك مساعدة للفقراء". كما ترى، إن أفكاره رحبة ومتسامحة نسبيًا. على سبيل المثال، عندما يسيء الآخرون فهمه، فإنه لا يمانع ولا يدافع عن نفسه. وعندما يحكم عليه الآخرون ويصفونه بالغباء، فإنه لا يهتم. وعند القيام بواجبه، لا يشعر بالتعب، ويفعل أشياء لا يرغب الآخرون في فعلها. يسخر منه أحدهم قائلًا: "الجميع يستريحون، فلماذا لا تزال تعمل؟" فيجيب: "ما الضير في فعل ما هو أكثر قليلًا؟ إنه لا يرهقني. هل يمكن للعمل حقًا أن ينهك المرء؟ إذا لم يفعله الآخرون، فليفعلوا ما يشاؤون. بما أنني أستطيع فعله، سأفعل ما هو أكثر قليلًا". إنه لا يثير ضجة حول مثل هذه الأمور ويبادر إلى القيام بالعمل. إنه لا يثير ضجة كبيرة حول المكاسب والخسائر، ولا يهتم كثيرًا بالكرامة أو المكانة. حتى عندما يتكبد هو نفسه خسائر، فإنه لا يذكرها. وعندما يواجه الآخرون صعوبات، يبادر إلى مد يد العون. وتكون مساعدته دون نية أو غرض خاص، وإذا أراد الآخرون أن يردوا له الجميل، فإنه يشعر أن تقديم مساعدة بسيطة ليس بالأمر الجلل وهو شيء ينبغي عليه فعله. وحتى لو لم يقدر الآخرون مساعدته بعد أن يقدمها، فإنه لا يثير ضجة حول مثل هذه الأمور. وعندما يحين وقت مساعدة الآخرين، فإنه يظل يساعد. هل يوجد الكثير من هؤلاء الناس؟ (ليسوا كثيرًا). لا يوجد الكثير من هؤلاء الناس. وعلى الرغم من أنهم طيبو القلب، فإن لديهم حدودًا معينة في سلوكهم. على سبيل المثال، يريد بعض الناس دائمًا استغلال مثل هذا الشخص، معتبرين أنه أحمق. وبعد استغلاله، يقولون بعض الكلمات اللطيفة لتملقه، وبعد برهة، يستغلونه مرة أخرى. وعندما يرى الشخص طيب القلب أنه لن تكون هناك نهاية لهذا، فإنه لا يثير ضجة حول الأمر، أو يجادلهم، أو يحاججهم. في قلبه، يعلم أن أمثال هؤلاء الناس ليسوا صالحين وغير مناسبين لمصاحبته، لذا يتجاهلهم من ذلك الحين فصاعدًا. إلا أنه لا يحكم عليهم من وراء ظهورهم. على أكثر تقدير، عندما يسأل أحدهم عن شخص من هذا النوع، يقول: "ذلك الشخص يحب فقط أن يستفيد استفادات صغيرة". إنه لا يبالغ، ولا يحكم على الناس بتهور؛ إنه ببساطة يتحدث عن الأمر الراهن. إن إنسانية الأشخاص طيبي القلب جيدة جدًا حقًا. ميزتهم هي أنهم لا يثيرون ضجة كبيرة حول الأمور. مهما فعلوا، فإنهم لا يتصرفون بناءً على التهور، أو العواطف، أو المشاعر؛ إنهم يفعلون فقط ما ينبغي للناس فعله ويتممون المسؤوليات التي ينبغي للناس تتميمها. وفي نطاق العلاقات الشخصية الطبيعية، يفعلون ما يجب عليهم فعله؛ إنهم يبذلون قصارى جهدهم لفعل كل ما يمكنهم فعله، مجتهدين لمساعدة الآخرين، وهم يفعلون ذلك بإخلاص وصدق. بعضهم لا يسعى حتى لأي مكافأة، مفكرًا: "أنا أساعد فحسب. لا داعي لأن تشعر بأنك مدين لي بالكثير، ولا داعي لأن تشعر بأنك لا تستطيع أبدًا أن ترد لي الدين لمجرد أنك مدين لي بهذا القليل، فتتصرف دائمًا بتذلل واحترام مفرط أمامي. هذا غير ضروري". مثل هؤلاء الأفراد لديهم أفضل إنسانية بين الناس. إنهم ليسوا غادرين، ولا قساة تجاه الآخرين. إنهم عطوفون، وهناك جانب طيب في إنسانيتهم. إنهم يفعلون كل ما في وسعهم، ولا يثيرون ضجة كبيرة حول المكاسب والخسائر الشخصية، ولا يهتمون كثيرًا بالمكافآت. هذه ميزة إنسانية. انظروا حولكم لتروا من يمتلك مثل هذه المزايا. إذا كان شخص ما يمتلك مثل هذا الخُلُق، فيمكن اعتباره شخصًا صالحًا، شخصًا مهذبًا، وسط البشرية الفاسدة. إنه لا يثير ضجة حول الأمور، وليس غادرًا، وليس قاسيًا تجاه الآخرين، ويساعد الآخرين دون طلب للربح. إنه متسامح للغاية مع الآخرين ورحب الصدر جدًا في سلوكه الذاتي. ماذا يعني أن يكون رحب الصدر للغاية؟ يعني عدم التدقيق بلا نهاية في الأمور التافهة، وعدم إضمار الاستياء عندما يستغله الآخرون. هذا ما يُسمى برحابة الصدر، وهو ميزة إنسانية كبرى. طيبة القلب ميزة، ورحابة الصدر ميزة كذلك. هذا على عكس أولئك الذين هم تافهون، وميالون للشك، وحساسون، ومتعنتون؛ فهؤلاء الناس يثيرون ضجة حول الأمور التافهة بلا نهاية، ويغضبون لأتفه الأسباب، ويمتلئون غضبًا، ويرتسم على وجوههم تعبير بارد مخيف، ويتجاهلون أي شخص يتحدث إليهم، ولا يفكرون إلا في كيفية الانتقام من الآخرين. لا شيء من هذا هو ما ينبغي أن يكون لدى الناس الطبيعيون. الأشخاص طيبو القلب ليس لديهم تلك الأمور المعقدة في أفكارهم، وليس لديهم شكوك تجاه الآخرين. كل ما في قلوبهم هو ما ينبغي أن يمتلكه الناس الطبيعيون؛ وهو يتوافق للغاية مع ضمير الإنسانية وعقلها، وكذلك مع معيار حس العدالة والطيبة في الإنسانية. عندما تخالطهم، تشعر بالراحة الشديدة وتشعر أن الأمور بسيطة جدًا؛ لا توجد الكثير من الأمور المزعجة، ولا تحتاج إلى الحذر من أي شيء. لا يتعين عليك التكهن بأفكارهم أو ممارسة ألعاب التخمين. وحتى إذا آذيتهم عن غير قصد، فلا داعي للقلق بشأن أي عواقب؛ وبالطبع، لا تحتاج أيضًا إلى تحمل أي عواقب. من المحتمل أن تصبح متهورًا وتصرخ في وجوههم ببعض الكلمات القاسية عندما تغضب، وفي ذلك الوقت، يتشاجرون ويتجادلون معك أيضًا، ولكن بعد الجدال، لا يحملون ضغينة، ولن يكيدوا لك أو ينتقموا منك. لا داعي للقلق من أنهم إذا نالوا مكانة فسيصعبوا عليك الأمور أو يتصيدوا أخطاءك، ولا داعي للقلق من أنهم سيستهدفونك دون سبب. ليس لديهم مثل هذه الأشياء في داخلهم؛ إنهم بسطاء إلى هذا الحد. لن يظلوا يحملون لك ضغينة بسبب ذلك الأمر على الإطلاق. فبمجرد انتهاء الأمر، ينتهي. وبعد ذلك، عندما يتحدثون إليك، يظلون يعاملونك بشكل طبيعي. حتى لو كانوا غاضبين في ذلك الوقت وتشاجروا معك، فإنهم لا يحملون ضغينة ضدك بعد ذلك. إنهم يعلمون أنك قلت بضع كلمات غاضبة فحسب، ويمكنهم تفهم ذلك: "من ذا لا يقول بعض الكلمات القاسية عندما يكون غاضبًا؟ لم يكن الأمر مقصودًا. بالإضافة إلى ذلك، كل شخص لديه شخصيات فاسدة، وكل شخص لديه أوقات يكون فيها مزاجه سيئًا، وكل شخص لديه تهور. بعد ذلك، ما دام الجميع يهدؤون، ويعترفون بأخطائهم، ويتأملون في حقيقة أنهم كشفوا عن شخصيات فاسدة وفشلوا في التصرف وفقًا للمبادئ، فلا بأس بذلك". سوف يسامحونك، على عكس الأشرار، الذين يلاحقونك بلا هوادة ولا يتوقفوا حتى يقضوا عليك. الأشخاص طيبو القلب عمومًا لا تميل قلوبهم إلى الانتقام. إذا فعلت شيئًا يسيء إليهم، فقد يكرهونك أحيانًا، لكنهم لن ينتهكوا أخلاق الإنسانية أبدًا عن طريق استخدام وسائل خسيسة لتعذيبك. وعلى الرغم من أن لديهم شخصيات فاسدة وأنهم قد يقولون أو يفعلون بعض الأشياء بناءً على تلك الشخصيات الفاسدة – مثل ذكر الأخطاء التي ارتكبتها في الماضي أو تهذيبك – فإنهم لن يختلقوا أشياء من العدم أو يستخدموا السلطة التي يمتلكونها لمهاجمتك أو الانتقام منك. وحتى لو أرادوا مهاجمتك أو الانتقام منك وكانت لديهم هذه الشخصية الفاسدة، فبما أن إنسانيتهم تمتلك ميزة طيبة القلب، فعندما يريدون الانتقام، سيكبحون جماح أنفسهم، وسيكونون قادرين على إبقاء الأمور في حدودها الصحيحة. فإذا كان الإنسان الفاسد الذي يمتلك السلطة لا يزال بإمكانه تحقيق هذا المستوى، فهذا أمر جدير بالثناء بالفعل. معظم الناس، إذا لم يمتلكوا هذه الميزة، لا يستطيعون حتى بلوغ هذه الدرجة من ضبط النفس ولا يمكنهم الامتناع عن مهاجمة الآخرين والانتقام منهم.

إن مظهر طيبة القلب أو استعلانها هو ميزة إنسانية. وهذه الميزة الإنسانية، إلى حد كبير، ستقيد الناس أو تدفعهم، ما يمكنهم من التحلي بقدر من السيطرة وضبط النفس عندما تظهر شخصيتهم الفاسدة. إذا كان مثل هذا الشخص طيب القلب شخصًا لديه فهم روحي، ويمكنه استيعاب الحق وقبول الحق، فإن هذه الميزة الإنسانية لديه يمكن أن تمكنه من الالتزام بمبادئ الحق بصرامة أكبر عند رؤية الناس والأشياء، وفي سلوكه وتصرفاته، أليس كذلك؟ (بلى). أما الشخص الماكر، من ناحية أخرى، فهو أكثر دهاءً بكثير ويختلف عن الشخص طيب القلب. فبعد أن يفعل شيئًا سيئًا، لا يكتفي بعدم التأمل في نفسه، بل إنه يزيد من إثمه ويتمادى فيه حتى النهاية. وهذا يحوله إلى إبليس، وهو ما يتعارض تمامًا مع المبادئ التي يتصرف بموجبها الشخص طيب القلب. على سبيل المثال، إذا كان شخص ما طيب القلب ويمتلك هذه الميزة الإنسانية، فعندما يتجادل معك، سيتحدث بناءً على الحقائق. لن يبالغ، ولن يختلق بعض الأشياء السلبية عنك من العدم، ولن يشوه سمعتك ويهين استقامتك لأنه غاضب منك. لن يفعل مثل هذه الأشياء على الإطلاق. عندما يتجادل معك، قد يكشف عن شخصية متكبرة أو شرسة، لكن الكلمات التي يقولها تكون مقيدة تمامًا بضميره، وعقله، وإنسانيته طيبة القلب. وبهذا يقل حجم الضرر الذي يلحق بك إلى حد ما. أما الأشرار فيفتقرون إلى جانب طيبة القلب في الإنسانية. كيف يتشاجر الأشرار؟ "أنتِ عاهرة، مومس! أنا أهين ثمانية أجيال من أسلافك وألعن ثمانية أجيال من أسلافك!" سيقولون كل أنواع الكلام القاسي والخبيث. هكذا هم الأشرار؛ فخُلقهم دنيء. بعض الناس ذوي الخُلُق الدنيء لا يؤسسون إهاناتهم على الحقائق. لماذا لا يؤسسونها على الحقائق؟ لأنهم يفتقرون إلى الضمير ولا يلبون معايير الضمير. عندما يهينون الآخرين، لا يقيدهم ضميرهم. إنهم يوجهون الإساءات بتهور، موجهين أي إهانات تخطر ببالهم. أي كلمات يمكن أن تنفس عن كراهيتهم، وتجرح قلبك بعمق، وتدفعك إلى الجنون من الغضب؛ تلك هي الكلمات التي سيقولونها. يمكن لإهاناتهم أن تثير غضبك إلى أقصى حد عمليًا. أمثال هؤلاء الناس لا توجد طيبة في قلوبهم وهم ممتلئون بالحقد. ما يكشفه الأشرار هو في المقام الأول التكبر والشراسة، هذان النوعان من الشخصيات. في جوهرها، الكلمات التي يوجهونها تحمل اللعنات، وهي مليئة بحقد الشيطان، ولها قوة تدميرية كافية؛ بل يمكنهم حتى توجيه أخبث كلمات اللعن. إذا كانت لديك إنسانية أو إذا كانت إنسانيتك طيبة القلب، فلا يمكنك أن تقول مثل هذه الإساءات؛ علاوة على ذلك، لا يمكنك اختلاق أشياء من العدم. هذا لأن لديك حسًا بالضمير ولديك عقلانية، وجانب كونك حسن الطبع وطيب القلب في ضميرك يقيدك ويسيطر عليك إلى حد كبير، ما يجعل من المستحيل عليك أن تقول مثل هذه الإساءات. عندما يسيء إليك أحدهم، تشعر بالغضب وتريد أن تسيء إلى ثمانية أجيال من أسلافه وتلعنهم، قائلًا إنه ينبغي أن يذهبوا إلى الجحيم، لكنك تفكر في الأمر مليًا: "ما الذي يعطيني الحق في لعنهم؟ أنا لست الله، وليس لي القول الفصل". أنت تريد أيضًا أن ترد إليهم الإساءة بكلمات بذيئة، لكنك تفكر في الأمر مليًا: "إذا استخدمت كلمات بذيئة، فحتى أنا سأشعر بالاشمئزاز؛ فماذا سيظن الناس من حولي بي؟ ألن يعني ذلك أنني لا أملك استقامة أو كرامة؟ ألن يكون تصرفي مثل حيوان شرس؟ لن أكون ذلك النوع من الأشخاص". لا يمكنك أن تجبر نفسك على الإساءة إليهم. لذا، إلى حد كبير، يكون كلامك مقيدًا، وما يمكنك أن تجبر نفسك على قوله محدودًا جدًا. على الأكثر، قد تقول: "أنت شيطان، شخصيتك الفاسدة شديدة، لا يمكنك نيل الخلاص، والله لا يحبك". قد تقول بضع كلمات من هذا القبيل على الأكثر، لكنك تفكر في الأمر مليًا: " ليس لي أن أقرر ما إذا كان الله يكره شخصًا ما"، وهكذا تفتقر إلى الثقة عندما تقول ذلك. عندما يسيء إليك أحدهم ويلعنك، قائلًا لك أن تذهب إلى المستوى الثامن عشر من الجحيم، تفكر في نفسك: "لعن شخص ما، وإخباره أن يذهب إلى المستوى الثامن عشر من الجحيم، هذه الكلمات قاسية جدًا! لا يمكنني أن أقول شيئًا كهذا. يجب أن أكون ألطف في كلامي!" لماذا يمكن أن تكون لديك هذه الأفكار؟ لأن ما يوجد في إنسانيتك يختلف عما لدى الأشرار. إذا كنت طيب القلب وحسن الطبع، ولديك ضمير وعقل، فإن الكلمات التي تقولها ستكون عقلانية جدًا. في حدود ضميرك، قد تقول بعض الكلمات الغاضبة أو تفلت منك بعض الكلمات البذيئة، ولكن بعد قولها، تشعر بالانزعاج الشديد أنت نفسك ولا تكون قد آذيت الشخص الآخر حقًا؛ فكلماتك تفتقر إلى القوة التدميرية. يزداد الأشرار بهجة كلما أساءوا إلى الآخرين أكثر، بينما تزداد أنت انزعاجًا كلما أسأت إلى الآخرين، فتفكر في نفسك: "انسَ الأمر، الانحدار إلى مستوى مثل هذا الخُلُق الحقير والشرير لا قيمة له ولا معنى له. لن أتشاجر معهم بعد الآن". الجدال مع شخص شرير لا طائل منه، تمامًا مثل محاولة التحدث عن الحق مع الشيطان. لا داعي للجدال أو إثارة ضجة حول الأمور معهم. فقط ابتعد عن أمثال هؤلاء الناس في المستقبل. هل ستفكر في إيذائهم؟ هل ستفكر في الانتقام منهم وتجد فرصة لتلقينهم درسًا؟ ليس لديك ذلك النوع من القلب القاسي. أنت فقط تستمر في أن تقول لنفسك: "انسَ الأمر. بضع إساءات منهم لم تسبب لي أي خسارة؛ لن أثير ضجة معهم". بعض الناس حتى يريحون أنفسهم بقولهم: "على أي حال، لم يلعنني الله. لعناتهم ليس لها أي تأثير". في الحقيقة، نظرًا لأن لديك ضميرًا وعقلًا، وأنت طيب القلب وحسن الطبع في إنسانيتك، لا يمكنك ببساطة أن تقول تلك الإساءات. أنت تجدها قذرة ومهينة. إذا خرجت تلك الكلمات من فمك، فستشعر أنها تتعارض مع ضميرك. وخاصة عندما يتعلق الأمر بالاختلاقات أو الأمور التي لا أساس لها، فأنت بالأحرى لا تستطيع قولها. عدم قدرتك على قولها هو، بالنسبة لك، حماية. إن كلامهم له قوة تدميرية كبيرة وقد سبب لك الأذى، وهذا هو عملهم الشرير. كيف حدث هذا العمل الشرير؟ لأن إنسانيتهم تحتوي على صفات دنيئة. عندما يكون لديهم صراعات أو نزاعات معك، تتضخم شخصيتهم الفاسدة بلا حدود، ويمكنهم أن يلعنوك بتهور. لديهم هذا النوع من الخُلُق الدنيء، لذا فمن الطبيعي أن يكشفوا عن شخصية فاسدة. أما إذا كنت أنت شخصًا طيب القلب وحسن الطبع ولديك ضمير، وعقل، وإنسانية، ففي مثل هذه الحالة، لن يقتصر الأمر على عدم الكشف عن شخصيتك الفاسدة فحسب، بل إن إنسانيتك ستقيد، إلى حد كبير، الكشف عن شخصيتك الفاسدة. هذا مفيد لك للغاية. ظاهريًا، يبدو أنك قد تكبدت خسارة، وأنك في وضع غير موات، ولا يمكنك التغلب عليهم في شجار، فتصبح أضحوكة للآخرين. في الواقع، لقد حمتك إنسانيتك، ومنعتك من ارتكاب الشر، ومن فعل أشياء لا يرضى عنها الله، أو قول كلمات لا يرضى عنها الله. بهذه الطريقة، ألم تحمك إلى حد ما؟ (بلى). لقد حمتك ميزة الإنسانية هذه، إلى حد كبير، ومنعتك من الاستمرار في فعل أشياء لا يرضى عنها الله أو يمقتها، أو قول كلمات يمقتها الله ويدينها، عند الكشف عن شخصية فاسدة. على الرغم من أن هذا لا يعتبر عملًا صالحًا، فعلى الأقل، لم ترتكب شرًا. ما فعلته في هذا الموقف لن يُدان، ولن تُعاقب عليه. بل على النقيض من ذلك، لن يُدان الأشرار فحسب، بل سيُعاقبون أيضًا على الأشياء التي يفعلونها تحت سيطرة خُلُقهم الدنيء. سيتعين عليهم تحمل العواقب وتحمل المسؤولية. لذا، قد يبدو أن الأشخاص الذين يمتلكون مزايا مختلفة في إنسانيتهم يفقدون ماء الوجه، والمكانة، والكرامة في بعض الأمور، وخاصة يفقدون فرصة أخذ زمام المبادرة للدفاع عن منطقهم، لكن هذا ليس تكبدًا لخسارة. يقول بعض الناس: "إذا لم يكن ذلك تكبدًا لخسارة، فهل يعني ذلك أنه استفادة؟" لا يمكن قياسه من حيث تكبد الخسائر أو الاستفادة. فكيف ينبغي قياسه إذًا؟ ينبغي قياسه على هذا النحو: تكبد خسارة في موقف ما لا يهم؛ المهم هو أنك تستطيع أن تجني فائدة منه. في هذا الموقف، مزايا إنسانيتك هي التي صانت سلوكك، ومنعتك من ارتكاب الشر، وضمنت ألا يدينك الله. أليس هذا ربحًا للمنفعة؟ الآن لا يمكن أن تتعرض للعقاب نتيجة ارتكاب الشر. أليس هذا شيئًا جيدًا بالنسبة إليك؟ (بلى). على الرغم من أنه ليس عملًا صالحًا قمت به فعليًا، ولا هو فعل التزام بمبادئ الحق، ففي إطار امتلاكك لمزايا في إنسانيتك، فقد قمت بشيء لا ينتهك مبادئ الحق. بهذه الطريقة، أنت محمي. وعلى الرغم من أنه لن يُتذكر، فعلى الأقل، هو غير مُدان. وهكذا لا تحتاج إلى تحمل أي مسؤولية أو معاناة أي عقاب. أليس هذا شيئًا جيدًا؟ (بلى). في أثناء اتباع الله، بغض النظر عما إذا كان ما تفعله يتوافق مع الحق وبغض النظر عن كيفية نظر الله إليه، فعلى الأقل، لديك ضمير مطمئن. وحتى لو لم يذكره الله، فينبغي لك على الأقل تجنب أن يدينك الله أو جعله يكرهك. هذا هو المبدأ الأساسي الذي ينبغي لك اتباعه. أليست مزايا الإنسانية مهمة جدًا للناس؟ (بلى). لذا، لا تشعر بالاستياء دائمًا لمجرد أنك تعتقد أن امتلاك بعض مزايا الإنسانية يجعلك غير محبوب بين الناس، وأنك ستفوت دائمًا فرصة الاستغلال أو ربح المنافع، وأن كل المزايا سيأخذها الآخرون بينما ستكون أنت دائمًا من يتكبد الخسارة. ما السيئ للغاية في تكبد الخسارة؟ على أقل تقدير، ما تتمتع به هو ما أعطاه الله لك في الأصل، وأنت لم تأخذ ما يخص الآخرين. إذا قمت بالاستغلال، فهذا ليس صحيحًا؛ هذا يعني أنك أخذت من حصة الآخرين. إذا أخذت ما لا يخصك، فسيدينك الله. لا ينبغي للناس أن يفعلوا أشياء يدينها الله. يقول بعض الناس: "لا أعرف أي نوع من الأعمال ينبغي أن أقوم به لكي يتذكره الله". لكن هل تعرف أي الأعمال يدينها الله؟ إذا كنت تعرف، فعلى أقل تقدير، ينبغي لك الالتزام بهذا الحد: لا تفعل أشياء يدينها الله. هل تفهمون؟ (نعم). الآن بعد أن ناقشنا هذه الأمور أكثر، ينبغي أن تفهموا.

إن ميزة طيبة القلب في الإنسانية غائبة لدى معظم الناس. لكن إذا كان شخص ما يمتلك هذه الميزة حقًا، فهو شخص صالح حقًا بين البشرية الفاسدة؛ وأمثال هؤلاء الناس نادرون جدًا. إذا كنت تمتلك هذه الميزة حقًا، فسيباركك الله، وسينعم عليك الله في كل منعطف. بعبارة بشرية، هذا يعني أن الله سيعتني بك في كل منعطف. كيف يعتني بك؟ عناية الله بك هي أنه على الرغم من أنك تفكر دائمًا في الآخرين وتتخلى عن مصالحك الخاصة، ويستغلك الآخرون، فإنهم لا يستطيعون نيل بركات الله. لا يمكنهم العيش إلا باستغلال الآخرين وسيتعين عليهم سداد هذا في الحياة التالية. أما أنت، فإنك تعيش ببركات الله. على الرغم من أن الآخرين قد يستغلونك، ففي الواقع، أنت لا تخسر شيئًا. أخبرني، أليس هذا جيدًا؟ (بلى). كما ترى، يبدو أن الأشخاص طيبي القلب يتكبدون الخسائر دائمًا ظاهريًا. يراهم الناس بسطاء وساذجين، لذا عندما يتحدثون ويتصرفون يستغلونهم دائمًا، ويعاملونهم على أنهم حمقى، ويتنمرون عليهم، ويستولون على أموالهم ومنافعهم، ويستولون على الكثير من ممتلكاتهم. لكن هل ترى أن الأشخاص طيبي القلب ينقصهم شيء؟ لا ينقصهم شيء. إنهم ينعمون بوفرة في كل شيء. عند القيام بالأشياء، يكون لديهم ذكاء وحكمة ولا يقلقون. أيًا كان الواجب الذي يكلفهم به بيت الله، فإنهم لا يثيرون ضجة حول المكاسب والخسائر، ولا يتشاجرون أو يتنافسون. إنهم ببساطة يفعلون كل ما يُطلب منهم. وأيًا كانت المهمة، نادرًا ما يرتكبون أخطاء. وحتى لو حدثت مشكلات طفيفة عرضية أو أخطاء صغيرة، فهي ليست مقصودة. إنهم يُخلصون بقلوبهم في ما يفعلون، ويتجاوزون الحد الأدنى من حيث ضميرهم وعقلهم، ويمكنهم قبول تمحيص الله. لذا، يمكن لمثل هؤلاء الناس أن ينالوا بركات الله. بما أنك تعلم أن طيبة القلب ميزة في الإنسانية، فهل ينبغي أن تسعى نحو هذا في سلوكك؟ (نعم). لا تثر ضجة حول القضايا البسيطة، ولا تكن مثل شخص مزعج لا يجرؤ أحد على الاقتراب منه أو استفزازه؛ لا تكن ذلك النوع من الأشخاص. إذا استغلك الآخرون قليلًا، فلا تشعر دائمًا أنهم يتنمرون عليك. ما السيئ جدًا في أن تكون أبسط وأكثر سذاجة قليلًا؟ بعض الناس ماكرون للغاية ويريدون دائمًا إثبات أنهم ليسوا أغبياء، قائلين: "لا تظنني أحمق. أنا فطن! أستطيع أن أرى من لا يحبني أو يعاملني معاملة سيئة. أستطيع أن أميز من يحتقرني، ومن كلماته مليئة بالسخرية أو الطعنات الخفية". إن القدرة على رؤية وسماع مثل هذه الأشياء عديمة الفائدة. هذه مجرد براعة ومكر تافهين. امتلاك هذا القدر من المكر لا يعني أن لديك حكمة أو أنك ذكي حقًا. بل على العكس من ذلك، سيحتقرك الناس، لأن حتى الحيوانات تمتلك هذا النوع من المكر وهذه الأفكار التافهة. لماذا أقول هذا؟ أولئك الذين لديهم اتصال وثيق بالحيوانات يعرفون هذا جميعًا: حتى الحيوانات الصغيرة يمكنها أن تفهم عندما تقول أشياء لطيفة أو غير لطيفة عنها. على سبيل المثال، إذا سمع كلب كلمات غير لطيفة، فسيصبح غير سعيد على الفور، بينما يمكنه أيضًا أن يميز ما إذا كنت تقول بعض الكلمات اللطيفة الواضحة. إذا كان الناس يستخدمون دائمًا أشياء تمتلكها حتى الحيوانات الصغيرة لقياس أنفسهم، ألا يقلل ذلك من صفتهم كبشر؟ من خلال خفض معيار قياس البشرية المخلوقة، فإنك تقلل من قيمة نفسك. لا تقل دائمًا أشياء مثل: "لا تظنني أحمق وتعاملني كطفل في الثالثة من عمره. إذا أعطيتني خبز الذرة، فلن آكله بالتأكيد؛ أحضر لي فطائر بدلًا من ذلك. من لا يعرف أن الفطائر لذيذة؟" لا تستخدم مثل هذه الكلمات الحمقاء لمحاولة إثبات أنك لست أحمقًا. إذا لم تكن أحمقًا حقًا، فاسعَ إلى تلبية معايير الإنسانية. ما الذي ينبغي أن يكون موجودًا في ضمير الناس وعقلهم، وما هي مظاهر مزايا الإنسانية، وما هي مظاهر نقائص الإنسانية والخُلُق السيء؛ اعقد شركة عن هذه الجوانب وافهمها. اعقد شركة بقدر ما عن ما ينبغي أن يمتلكه الناس في إنسانيتهم وما ينبغي أن تمتلكه البشرية المخلوقة، ثم اسعَ نحوها جاهدًا واعمل بجد لامتلاك هذه الأشياء. ألن يرفع هذا من قيمتك الشخصية؟ هل ستحقق أي تقدم من خلال مقارنة ذكائك باستمرار بذكاء طفل في الثالثة من عمره؟ هل يمكنك أن تنضج بهذه الطريقة؟ يقول طفل في الثالثة من عمره: "أستطيع أن أشرب الحليب من زجاجة رضاعة بلاستيكية"، وأنت تقول: "أستطيع أن أشرب من زجاجة زجاجية، ولا أخاف من حرق يدي". يقول طفل بالغ من العمر ثلاث سنوات: "أستطيع أن أميز اليسار من اليمين عند ارتداء الأحذية"، وأنت تقول: "أستطيع أن أميز الأمام من الخلف عند ارتداء سترة. هل يمكنك فعل ذلك؟" هل ستحقق أي تقدم بهذه الطريقة؟ إذا ظل ذكاؤك، وخُلُقك، والقدرات المختلفة التي ينبغي أن تمتلكها إنسانيتك عالقة في مرحلة طفل في الثالثة من عمره أو قاصر، فسيكون من الصعب جدًا عليك أن تصبح شخصًا ناضجًا أو أن يعاملك الآخرون على أنك شخص بالغ. كيف يمكنك أن تجعل الآخرين يعاملونك مثل شخص بالغ؟ تحتاج إلى القيام بالأشياء التي ينبغي على البالغين القيام بها والأشياء التي ينبغي على البشر المخلوقين القيام بها. يجب أن تمتلك الإنسانية التي يجب أن يمتلكها البشر المخلوقون. ما الذي ينبغي أن تمتلكه هذه الإنسانية، على أقل تقدير؟ الضمير، والعقل، وجوانب مختلفة للخُلُق الجيد. بهذه الطريقة، ستتحسن تدريجيًا وتحرز تقدمًا فيما يتعلق بنقائص ومشكلات إنسانيتك. من ثم، سيصبح الدخول إلى الحق أسهل بكثير، وستكون هناك عقبات أقل.

إن ميزة طيبة القلب في الإنسانية نادرة جدًا ولا يمتلكها معظم الناس. فكيف يمكن للمرء أن يحقق هذه الميزة؟ عندما لا تفهم أي حقائق، من الصعب جدًا أن تمتلك هذه الميزة الإنسانية وأن تكون مثل هذا الشخص. ولكن ما إن تستوعب بعض الحقائق، سيكون لديك طريق لتصبح مثل هذا الشخص، وسيكون لديك أمل في تحقيق ذلك. أما بالنسبة إلى ما إذا كان بإمكانك تحقيق ذلك وتحقيق نتائج في النهاية، فهذا يعتمد على ما إذا كان بإمكانك ربح الحق ودخول الحياة. كيف ينبغي للمرء أن يمارس لتحقيق هذه الميزة؟ أيًا كان ما يفعله أو يقوله لك شخص ما، لا تتعامل معه بناءً على التهور أو العواطف. لا تحلل نواياه تجاهك، أو مقدار الضرر الذي سببه لك شخصيًا، أو مقدار الضرر الذي ألحقه بسمعتك. لا تتعامل مع أي من هذه الأمور بناءً على عقلك، أو إرادتك البشرية، أو فلسفات التعاملات الدنيوية. كيف ينبغي أن تتعامل معها إذًا؟ تعامل مع كل الأمور بناءً على كلام الله ومبادئ الحق. اسعَ لضمان أنك في كل بيئة وعند مواجهة كل شخص، سواء كنت تتحدث معه، أو تتعامل معه، أو تعالج مسألة معينة، فإنك تطلب مبادئ الحق وتتصرف وفقًا لها. هذا النهج سيكون له تأثير يُحسن إنسانيتك، إلى حد كبير. أي أنه سيوفر قدرًا معينًا من الدعم لضمير وعقل إنسانيتك، ما يساعدك على تنمية حس العدالة ويمكنك من رؤية الناس والأشياء من الموقف والمنظور الصحيحين. هذا ما يسمى بالتحسن. التحسن هو أن تصير إنسانيتك، التي كانت رديئة في الأصل، جيدة، وأن تصير طبيعية. فكيف نشأت إنسانيتك الرديئة الأصلية؟ لقد نتجت عن تأثير الشخصيات الفاسدة وسيطرتها. الآن، إذا كنت تسلك وتتصرف بناءً على كلام الله ومبادئ الحق، فعندما تتصرف، ستتأثر إنسانيتك بكلام الله والحق إلى حد كبير. وهذا التأثير هو التحسن. بالطبع، هذا التحسن لا يعني أن إنسانيتك ستتغير وسيصبح خُلُقك نبيلًا من خلال حدث واحد. بدلًا من ذلك، يأتي من ممارسة كلام الله واختبار اتخاذ كلام الله والحق معايير، وأسلوب، واتجاه لعملك على مدى فترة طويلة من الزمن، وخلالها ستفهم الحق بشكل متزايد وتتعامل مع الأمور بالتزام متزايد بالمبادئ. بهذه الطريقة، ستتغير إنسانيتك تدريجيًا وتتطور في اتجاه إيجابي. ستطور بشكل متزايد حسًا بالضمير، وتصبح أكثر لطفًا، وتكتسب بشكل متزايد حسًا بالعدالة. سيصبح عقلك طبيعيًا بشكل متزايد، ولن تعود تتصرف بناءً على التهور أو تكون مندفعًا. وهكذا، إلى حد كبير، ستزداد قدرة إنسانيتك على كبح شخصيتك الفاسدة قوةً. على أساس مثل هذه الحالة من الإنسانية، سيزداد كبح مظاهر شخصياتك الفاسدة قوة ويصبح أكثر فعالية بشكل متزايد. وهكذا، ستقل مظاهر شخصياتك الفاسدة بشكل متزايد، وستصبح الدرجة أقل عمقًا بشكل متزايد. ستتوافق الأفعال التي تقوم بها أو وجهات النظر التي تكشف عنها بشكل متزايد مع الأشياء الإيجابية ومبادئ الحق. هذا النوع من الظواهر، هذا النوع من الكشف، يشير إلى أن حياة الشخص تمر بتحول. على وجه التحديد، إذا كنت تنظر إلى الناس والأشياء، وتسلك وتتصرف، وفقًا لكلام الله، متخذًا الحق معيارًا لك، فستصبح إنسانيتك طبيعية بشكل متزايد، وستقل مظاهر شخصياتك الفاسدة بشكل متزايد. تدريجيًا، ستتخلص من شخصيتك الفاسدة. هذه دورة إيجابية. ولكن إذا كنت تنظر إلى الناس والأشياء، وتسلك وتتصرف، وفقًا لمنطق الشيطان، فإلى حد كبير، سيدنس هذا إنسانيتك ويفسدها. ستتضخم شخصيتك الفاسدة بشكل متزايد وتصبح أكثر حدة بشكل متزايد. هذه دورة خبيثة. إن النظر إلى الناس والأشياء، والسلوك والتصرف، وفقًا لكلام الله هي دورة إيجابية. أما النظر إلى الناس والأشياء، والسلوك والتصرف، وفقًا لمنطق الشيطان فلا يمكن أن تؤدي سوى إلى الدوران بلا نهاية في حياة وبيئة الحلقة المفرغة الخبيثة، دون أن تتمكن أبدًا من التحرر. إذا كنت تريد الدخول في دورة إيجابية، فإن النهج الأبسط والأكثر مباشرة هو البدء في التأمل في نفسك وفهمها بدءًا من نقائص إنسانيتك ومظاهر فسادك، ومعالجة شخصياتك الفاسدة باستخدام كلام الله ومبادئ الحق باعتبارها الأساس، وبالتالي تحقيق نتيجة القدرة على ممارسة الحق والخضوع لله. بهذه الطريقة، ستدخل حياتك في دورة إيجابية، وستصبح إنسانيتك طبيعية بشكل متزايد، وستتحول شخصياتك الفاسدة تدريجيًا وتتخلص منها. هذه هي عملية الدخول في الحياة وهي أيضًا العملية الضرورية للناس للتخلص من شخصياتهم الفاسدة ونيل الخلاص. بطبيعة الحال، هذا هو أيضًا طريق للدخول. إن عيوب ونقائص الإنسانية، بالإضافة إلى مشكلات الخُلُق الدنيء والافتقار إلى الاستقامة، التي ناقشناها؛ إذا حددت هذه المشكلات في نفسك، فينبغي لك طلب الحق لحلها. ومن ثم، استبدلها بممارسة كلام الله والحق. بهذه الطريقة، ستدخل في دورة إيجابية. وفي النهاية، ما تكسبه ليس فقط تحولًا في الإنسانية ولكن أيضًا التخلص من شخصياتك الفاسدة. سيتحول أساس شخصياتك الفاسدة التي تعتمد عليها للبقاء. الممارسة بهذه الطريقة تمنحك أملًا في نيل الخلاص. ولكن إذا لم تطلب الحق أو تمارس الحق بهذه الطريقة، وفكرت في قلبك: "أنت تقول إنني تافه، وإن لدي عيوبًا ونقائص في إنسانيتي مثل كوني عنيدًا، ووقحًا بلا خجل، وميالًا للشك. حسنًا، هذا هو أنا، وهكذا سأعيش. لن أتغير. قل ما شئت! على أي حال، أنا فقط لا أريد أن أتكبد الخسائر. ما دمت أستطيع الاستفادة، فأنا بخير!"؛ إذا كانت هذه هي أفكارك ووجهات نظرك، فمن المؤسف أنك ستقع في دوامة رهيبة من حلقة مفرغة خبيثة، ولن تتمكن أبدًا من الخروج منها. ماذا ستكون النتيجة النهائية؟ ستكون نتيجة ربما لا تريد أن تراها: ستكون شخصياتك الفاسدة هي حياتك إلى الأبد. ستقيدك بشدة طوال حياتك، وتتجذر بعمق في أفكارك وأعماق روحك، وسيكون من المستحيل عليك التخلص منها. ماذا يعني أن يكون من المستحيل التخلص منها؟ يعني أنه ليس لديك أمل في نيل الخلاص، وليس لك نصيب في الغاية التي أعدها الله للبشرية. هذه هي النتيجة. إذا كنت لا تريد أن ترى هذه النتيجة، فابدأ بالدخول والممارسة وفقًا للطريق الذي وصفته، وحقق دورة إيجابية؛ وفي النهاية ستحصد النتائج بالتأكيد. هل تفهم؟ (نعم).

على الرغم من أننا لم نتناول العديد من الموضوعات المختلفة في شركة اليوم، فقد ناقشنا الكثير من المحتوى. لنختتم شركة اليوم هنا. سنواصل عقد شركة حول مواضيع ومحتويات أخرى لاحقًا. وداعًا!
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مؤخرًا، عقدنا شركات عديدة تضمنت مسائل الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة؛ عقدنا شركة بشكل أساسي وبالتفصيل والتحديد حول بعض مظاهر هذه الجوانب الثلاثة. من خلال مثل هذه الشركة التفصيلية، هل اكتسبتم بعض الفهم للتصنيف المحدد لهذه المظاهر؟ (نعم). بعد أن اكتسبتم فهمًا للمظاهر المحددة في هذه الجوانب الثلاثة، هل أصبح الآن أوضح لكم لماذا يجب على الناس التخلص من شخصياتهم الفاسدة أو ما الأشياء التي يجب تغييرها والتخلص منها في الناس؟ أي الجوانب تحتاج إلى تغيير، وأي الجوانب التي لا تحتاج إلى تغيير، وأي الجوانب ينبغي ممارستها وفقًا لمبادئ الحق، وأيها حالات فطرية قدّرها الله ورتّبها مسبقًا، ولا علاقة لها بالشخصيات الفاسدة ولا تتطلب من الناس بذل الجهد أو إجراء أي تغييرات؛ هل هذه المسائل واضحة الآن؟ (نشعر بأنها أوضح قليلًا من ذي قبل). بعد أن اكتسبتم الوضوح، هل تفهمون مغزى عمل الله لتطهير الناس، وتحويل شخصياتهم، وتخليصهم من تأثير الشيطان؟ هل أصبح الآن واضحًا ما الذي يستهدفه عمل الله وكلامه لإمداد الناس بالحق وكشف مشكلاتهم المختلفة؟ هل كشف الله لجميع المشكلات في الناس يستهدف حالاتهم الفطرية؟ (كلا). هل يستهدف النقائص الطبيعية في إنسانية الناس؟ (كلا). ماذا يستهدف إذًا؟ (يستهدف شخصيات الناس الفاسدة في الأساس). إنه يستهدف في الأساس المبادئ التي يسلك الناس ويتصرفون بموجبها، ووجهات نظرهم ومواقفهم تجاه الله، والحق، والأمور الإيجابية، وغيرها من المسائل المماثلة. ما الشخصيات الفاسدة؟ تنبع الشخصيات الفاسدة من طبيعة الشيطان ويُكشف عنها من طبيعة الشيطان. هذه الأشياء كلها تخالف مبادئ الحق، وهي مغلوطة، وهي أفعال ومظاهر مقاومة الله. هذه الأشياء هي الأشياء الأساسية التي تقاوم الله وهي الأسباب الجذرية لقدرة الناس على مخالفة الحق، وخيانة الحق، ومخالفة مقاصد الله، ومخالفة متطلبات الله. أما الحالات الفطرية، من ناحية أخرى، فهي مجرد بعض الأشياء الغريزية الأساسية التي يولد بها الناس؛ ولكن الحياة التي تعتمد عليها البشرية حاليًا في البقاء هي الشخصيات الفاسدة. لذا فإن ما يهدف عمل الله إلى تغييره هو الشخصيات الفاسدة للناس. وتحديدًا لأن الشخصيات الفاسدة تقاوم الله وهي من الشيطان، ويمكن القول إنها مظاهر شاملة لجميع الأمور السلبية – الشخصيات الفاسدة المختلفة التي تُكشَف في الناس، أو الحالات المختلفة والكشوفات والمظاهر التفصيلية التي تتضمن شخصيات فاسدة، كلها مرتبطة بالأمور السلبية – فإن السبب الجذري لمقاومة الناس لله، لذلك، ليس حالاتهم الفطرية أو نقائص معينة في إنسانيتهم، بل الحياة التي تتخذ من الشخصيات الفاسدة أساسًا لبقائها. هذه الحياة تنبع تحديدًا من الشيطان. وهكذا، فإن ما يجب تحويله في النهاية هو الشخصيات الفاسدة للناس، وما يجب التخلص منه هو أيضًا الشخصيات الفاسدة للناس. وبالطبع، يمكن القول أيضًا إنه لا يمكن للناس التوقف عن مقاومة الله إلا عندما تتغير شخصياتهم الفاسدة. وبعبارة أخرى، فقط عندما يتخلص الناس من شخصياتهم الفاسدة، فهذا يعني أنهم قد نالوا الخلاص، وفقط عندما ينال الناس الخلاص يمكنهم التوقف عن مقاومة الله والخضوع الكامل لله. لذا فإن المعنى الحقيقي لعمل الله لخلاص الناس هو تمكينهم من التخلص من شخصياتهم الفاسدة. إن المعنى الحقيقي والنتيجة المرجوة من إخبار الله الناس بأن السعي إلى الحق هو رؤية الناس والأشياء، والسلوك والتصرف، وفقًا لكلام الله وباتخاذ الحق معيارًا للمرء، هو تمكين الناس من التخلص من شخصياتهم الفاسدة ورؤية الناس والأشياء، وسلوكهم وتصرفهم، باتخاذ كلام الله حياةً لهم. هل تفهمون؟ (نعم).

عقدنا شركة سابقًا عن بعض الكشوفات والمظاهر المحددة التي تتضمن الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. بعض المظاهر تتعلق بالحالات الفطرية، وبعضها تتعلق بنقائص في الإنسانية، وبعضها مظاهر للخُلُق الدنيء، وبعضها مظاهر محددة للشخصيات الفاسدة. إن النقائص في إنسانية المرء والجوهر الدنيء لإنسانية المرء هما ما يخلط الناس بينهما بسهولة كبيرة. تندرج النقائص في الإنسانية في الغالب تحت الحالات الفطرية. على سبيل المثال، يتلعثم بعض الناس عند التحدث، وبعض الناس لديهم مزاج حاد أو بارد. ما دامت هذه النقائص في الإنسانية لا تندرج تحت فئة الخُلُق الدنيء، فهي تقع أساسًا ضمن نطاق الحالات الفطرية. غير أن الخُلُق الدنيء لا علاقة له بالحالات الفطرية؛ إنه كشف لشخصية فاسدة وينبغي أن يندرج تحت الشخصيات الفاسدة، وليس تحت الحالات الفطرية. هذا لأن الله، داخل خُلُق الإنسان، أعطاه شيئين أساسيين: الضمير والعقل. إذا كان خُلُق شخص ما دنيئًا، فهذا ينطوي على مشكلات في ضميره وعقله. وهذا بالتأكيد لا يتعلق بحالاته الفطرية. إنه يندرج بالتأكيد تحت الشخصيات الفاسدة؛ إنه مظهر محدد لشخصية فاسدة معينة. الحقائق كافية لإظهار أنه بعد أن يُفسِد الشيطان شخصًا ما، فإنه يفقد ضميره وعقله. يضلل الشيطان قلبه تمامًا، ويقبل العديد من الأفكار ووجهات النظر التي تأتي من الشيطان، بالإضافة إلى بعض الأقوال والآراء من التيارات الشريرة. وعندما تصل الأمور إلى هذه النقطة، يكون ضميره وعقله فاسدين ومتآكلين تمامًا؛ يمكن القول إنه في هذا الوقت يكون ضميره وعقله قد فُقدا تمامًا. ما يظهر هو أن خُلُقه سيئ وشرير للغاية. أي أنه قبل أن يقبل الأمور الإيجابية، يكون قد قبل بالفعل العديد من الأمور المغلوطة من الشيطان في قلبه. لقد أفسدت هذه الأشياء إنسانيته بشدة، ما أدى إلى أن تكون إنسانيته متدنية للغاية. على سبيل المثال، بعد أن يقبل الفكرة ووجهة النظر الشيطانية من العالم والتي تنص على: "اللهم نفسي، وليبحث كل امرء عن مصلحته فقط"، هل سيتحسن ضميره أم سيبقى على حاله أم سيتدهور؟ (سيتدهور). وما المظاهر المحددة لهذا التدهور؟ (إنه لا يراعي سوى مصالحه الخاصة في كل ما يفعله). من أجل هدفه ومصالحه الخاصة، لا يتورع عن أي شيء. يمكنه غش الآخرين وإيذاؤهم وفعل أي شيء يتعارض مع الأخلاق والضمير. وكلما فعل ذلك، أصبحت أفعاله أكثر قسوة، وازداد قلبه ظلمة، وقل إحساسه بالضمير، وتناقصت الإنسانية التي يحتفظ بها. من أجل مصالحه الخاصة، سوف يغش ويخدع أي شخص، يخدع الأشخاص الذين يعرفوم والأشخاص الذين لا يعرفهم على حد سواء؛ سوف يخدع الزملاء، وأفراد الأسرة، وحتى أقرب الأشخاص من حوله، ويؤذي أولئك الذين يثقون به أكثر من غيرهم. في البداية، عندما يفعل هذه الأشياء، يختبر بعض الصراع الداخلي وشعورًا طفيفًا في ضميره. وفي وقت لاحق، يبدأ في التفكير في كيفية اتخاذ الإجراءات، ويبدأ أولًا مع الغرباء غير المألوفين، وفي النهاية لا يظهر أي رحمة حتى تجاه أقاربه. كما ترى، إن إنسانيته تفسد تدريجيًا، وتتآكل تدريجيًا بسبب أفكار الشيطان ووجهات نظره، مثل "المصالح فوق كل شيء" و"اللهم نفسي، وليبحث كل امرء عن مصلحته فقط". عملية التآكل التدريجي هذه هي العملية التي يفقد فيها ضميره الوعي تدريجيًا ويتوقف عن العمل، حتى يصل في النهاية إلى نقطة فقده تمامًا. وفي النهاية، لا يكون لديه أي حدود أخلاقية أو حس بالضمير في أفعاله، ويمكنه خداع أي شخص. ما السبب الذي يجعله قادرًا على خداع أي شخص؟ ما السبب الجذري؟ السبب هو أنه قبل أفكار الشيطان ووجهات نظره، وهو يتصرف تحت سيطرة أفكار الشيطان ووجهات نظره. وفي النهاية، لا يعود ضمير إنسانيته وعقلها يعملان؛ أي أن الأشياء الأساسية التي ينبغي أن تمتلكها الإنسانية تتوقف عن العمل تمامًا، وتتآكل تمامًا وتسيطر عليها أفكار الشيطان الشريرة. إن عملية التآكل والسيطرة هي عملية قبوله لهذه الأفكار ووجهات النظر، وهي بالطبع أيضًا عملية إفساده. ومع فساد ضمير إنسانيته وعقلها، فإن ما يظهر فيه في النهاية هو أن إنسانيته تصبح متدنية للغاية، وفي الحالات الأكثر خطورة، يفقد إنسانيته. هذه بعض مظاهر إنسانية البشر الفاسدين الطبيعيين.

هناك أيضًا بعض الحالات الخاصة، حيث لا يولد بعض الناس بشرًا حتى، لذلك لا يمكن القول إنهم يمتلكون ضميرًا وعقلًا. للتعبير عن هذا بشكل مجرد، فإنهم ليسوا متناسخين من بشر. على الرغم من أن مسألة الولادة الجديدة، والتناسخ، وانتقال الأرواح هي مسألة مجردة وغير مرئية للناس، ينبغي أن يكون الناس قادرين على فهم هذا بسهولة؛ إنه شيء يمكن للناس اكتشافه واستيعابه. مثل هؤلاء الناس ليسوا متناسخين من بشر، فما الذي تناسخوا منه إذًا؟ يولد بعضهم من جديد وتتناسخ أرواحهم من حيوانات، وبعضهم يتناسخون من أبالسة؛ إنهم يولدون بلا إنسانية. الأشخاص الذين لا إنسانية لديهم يولدون بلا ضمير أو عقل؛ وهذا ليس سببه الفساد بالكامل. إنهم بطبيعتهم شياطين أحياء وأبالسة أحياء. إنهم متناسخون من أبالسة. على سبيل المثال، أضداد المسيح هم أناس أشرار؛ إنهم متناسخون من أناس أشرار. في وقت لاحق من الحياة، يقبلون المزيد من أفكار الشيطان ووجهات نظره. ما لديهم في الأصل، جنبًا إلى جنب مع ما يكتسبونه لاحقًا، يجعلهم سيئين بشكل متزايد. يولد مثل هؤلاء الناس وهم لا يحبون الأمور الإيجابية؛ إنهم بطبيعتهم نافرون من الأمور الإيجابية، ويقاومون الأمور الإيجابية بشدة ويزدرونها. لذا فإن مظهر الإنسانية في مثل هؤلاء الناس هو أنه ليس لديهم أدنى ضمير أو عقل. من المستحيل تمامًا رؤية أي مزايا أو نقاط قوة للإنسانية فيهم. وبالطبع، هذه الميزة لا تشير بالتأكيد إلى كونهم بارعين في الغناء، أو بارعين في التعبير عن وجهات نظرهم، أو بارعين في مهارة فنية أو مهنة معينة. هذه ليست المزايا المشار إليها. إنما تشير إلى مزايا الإنسانية، مثل كونهم طيبي القلب وحسني الطباع، أو يفهمون الآخرين، أو متعاطفين. هذه المظاهر المحددة ضمن نطاق ضمير الإنسانية وعقلها غائبة تمامًا فيهم. فما هي السمات الرئيسية لإنسانية مثل هؤلاء الناس إذًا؟ الانحراف والشر. هاتان هما السمتان الرئيسيتان. إنهم لا يحبون الأمور الإيجابية؛ عندما يسمعون عن الأمور الإيجابية، يمكنهم الاعتراف بأنها صحيحة لكنهم لا يقبلونها أبدًا. كل شيء في قلوبهم وكل ما يكشفونه مرتبط بالانحراف والشر. هذه إحدى السمات الرئيسية للأشخاص الذين يكون جوهر إنسانيتهم المتأصل شريرًا. مثل هؤلاء الناس متناسخون من أبالسة وشياطين. حتى دون غرس مصطنع، أو تعليم، أو تأثير، أو تكييف لاحقًا في الحياة، فإنهم أشرار للغاية بالفعل. إنهم بطبيعتهم مخلوقات من هذا النوع. تمتلك أفكارهم ووجهات نظرهم بطبيعتها العديد من الأشياء الجوهرية التي هي من الشيطان. وعلاوة على ذلك، فإنهم يقبلون المزيد من أفكار ووجهات النظر المغلوطة من التيارات الشريرة للشيطان بعد الولادة. لذا، يمكن القول إن الوقود يضاف إلى نار جوهر طبيعة هؤلاء الناس، فيصبح أكثر شرًا وسوءًا، أي أنه يمتلك كل صفة سامة يمكن تخيلها ويصبح أكثر حدة. هاتان هما الحالتان الخاصتان لأناس متناسخين من حيوانات وأناس متناسخين من أبالسة. أما الوضع الطبيعي فهو أنه بغض النظر عن العيوب التي يولد بها المرء في إنسانيته، فما دامت تظهر عليه بعض مظاهر الخُلُق الدنيء، فإن ذلك يندرج ضمن نطاق الشخصيات الفاسدة. إذا كان بإمكانهم قبول الحق، وممارسة الحق، والسير في طريق السعي إلى الحق، فسوف يمكن التخلص من جميع شخصياتهم الفاسدة في النهاية. وعندما يتم التخلص من شخصياتهم الفاسدة، ستتغير الجوانب الدنيئة من خُلُقهم في المقابل. مثل هؤلاء الناس هم من يمكنهم نيل الخلاص؛ إنهم بشر فاسدون طبيعيون. حتى إذا كنتَ تُظهر بعض مظاهر الخُلُق السيئ، أو تفتقر إلى الاستقامة، أو كانت بعض مظاهر إنسانيتك لا تتوافق مع الحق ويزدريها الآخرون، فما دام ضميرك وعقلك لا يزالان موجودين ويمكنهما أن يظلا بمثابة الشروط الأساسية لكيفية رؤيتك للناس والأشياء، وسلوكك وتصرفك – بمعنى أن ضميرك وعقلك لا يزال بإمكانهما التأثير في كيفية رؤيتك للناس والأشياء، وسلوكك وتصرفك، ولا يزال بإمكان ضميرك وعقلك العمل فيك – فعندئذ يمكن تغيير شخصيتك الفاسدة في النهاية. إذا كان ضمير الشخص وعقله لا يستطيعان التحكم في أي شيء يفعله أو توجيهه، فيمكن القول إن هذا النوع من الأشخاص غير قادر على قبول الحق، وغير قادر على ممارسته بالأحرى. لذا فإن الشخصيات الفاسدة لمثل هؤلاء الناس لن يتم التخلص منها بسهولة. لماذا هذا؟ لأن ضمير وعقل مثل هؤلاء الناس لا يعملان على الإطلاق. لم تعد لديهم الفرصة لقبول الحق ولم يعودوا يمتلكون الشروط الأساسية لقبول الحق. من الصعب جدًا على هؤلاء الناس التخلص من شخصياتهم الفاسدة. لذا، بغض النظر عن المشكلات الموجودة في إنسانيتك، افحص نفسك لترى ما إذا كنتَ، عندما تكون على وشك التصرف بطريقة تتعارض مع الإنسانية أو الحق، تشعر بأي شيء في ضميرك أو تشعر بالألم أو التأنيب في قلبك، وما إذا كان لديك حد أو معيار في قلبك لقياس ما إذا كان ينبغي فعل هذا الأمر أم لا، وما إذا كان فعل هذا الأمر يتعارض مع الأخلاق أو الضمير، والأعمق من ذلك، ما إذا كان ينتهك مبادئ الحق. إذا كان لديك حس بالضمير، ويمكنك قياس أن هذا الأمر يتعارض مع الإنسانية والحق، ويمكنك كبح جماح نفسك والتحكم في أفعالك، في ظل عمل ضميرك وعقلك، فإن لديك الفرصة أو الاحتمال لتكون قادرًا على قبول الحق والممارسة وفقًا لمبادئ الحق. ولكن إذا كنتَ لا تشعر بأي شيء في ضميرك، عند القيام بأي شيء، ولا يمكنك قياس معيار هذا الأمر أو ما إذا كان ينبغي عليك القيام به، ولا تعرف ما إذا كان القيام بهذا الشيء يتوافق مع الإنسانية، أو العدالة الأخلاقية، أو مبادئ الحق – وعلاوة على ذلك، عند القيام بهذا الشيء، فإنه يتعارض مع الضمير، أو الإنسانية، أو مبادئ الحق، ولكن ضميرك لا يمكنه العمل لمنعك من القيام بهذا الشيء الخاطئ والسلبي – فإن أشخاص مثلك ليس لديهم في الأساس فرصة لقبول الحق. وما يترتب على ذلك هو أنه ليس لديك فرصة للتخلص من شخصيتك الفاسدة.

إن قدرة الناس على التخلص من الشخصيات الفاسدة تعتمد على ما إذا كان بإمكانهم قبول الحق؛ هذا واضح تمامًا. وقدرة الناس على قبول الحق تعتمد على ما إذا كان لديهم حس الضمير. فكيف يمكن تمييز ما إذا كان لدى شخص ما حس الضمير؟ من الضروري النظر فيما إذا كان لديهم، عند القيام بالأشياء، أبسط ضمير ينبغي أن تمتلكه الإنسانية، وما إذا كان ضميرهم يعمل عندما يفعلون شيئًا أو يقولون شيئًا. على سبيل المثال، عندما تريد قول شيء يتعارض مع ضميرك والحقائق لكي تفتري على شخص ما، أو عندما تريد الكذب، يوبخك ضميرك: "لا ينبغي لي قول هذا. قول هذا هو كذب وخداع، ما يعني أنني لست شخصًا صادقًا. الله يمحّص، وضميري لن يسمح لي بفعل هذا. ليس من المناسب قول هذا". امتلاك هذه الأفكار يعني أن ضميرك يعمل. عندما يعمل ضميرك، قد تظل الكلمات التي تقولها تحتوي على بعض الشوائب أو عناصر من النوايا البشرية وقد لا تكون دقيقة بنسبة 100%. ومع ذلك، تحت تأثير ضميرك، تكون الكلمات التي تتحدث بها صحيحة نسبيًا بالفعل. إذا كان بإمكانك ممارسة الحق والتحدث بناءً على المبادئ، فإن الكلمات التي تقولها ستكون صحيحة تمامًا، وسوف تصبح شخصًا صادقًا. لكن إذا لم يكن الشخص خاضعًا لعمل الضمير، فليس بالضرورة أن يتمكن من أن يصبح شخصًا صادقًا أو يتحدث بكلمات صادقة. على سبيل المثال، عندما يسأله الأعلى عن شخص ما، قد يفكر: "هذا الشخص ليس سيئًا بالفعل. مستوى قدراته جيد، وإنسانيته جيدة أيضًا. هل يسأل الأعلى عنه لترقيته؟ إذا تمت ترقيته، فهذا يعني أنني لن أترقى. لا أستطيع قول الحقيقة؛ سأقول فقط إنه متوسط"؛ إنه يبدأ في التفكير في كيفية التحدث بطريقة تفيد نفسه. عندما يفكر بهذه الطريقة، هل يعمل ضميره؟ ليس لديه ضمير، وهو لا يخضع لعمل الضمير. الناس الذين ليس لديهم ضمير ليس لديهم إنسانية. إنهم يقولون ما يريدون قوله ويكذبون متى أرادوا الكذب. لماذا لا يجعلهم الكذب يشعرون بالسوء؟ لأنهم لا يخضعون لعمل الضمير. وهكذا، لا يوجد في قلوبهم أي رادع من الضمير والعقل، ولا أي قوة رادعة. وفي النهاية، يمكنهم قول الأكاذيب وإشباع رغبتهم الشخصية في الكذب وفقًا لمشيئتهم الخاصة. وفي النهاية، ما هو الجوهر الذي يظهره مثل هؤلاء الناس؟ إنه القيام بالأشياء دون القوة الرادعة للضمير، ما يعني أنهم لا يخضعون لعمل الضمير. الأشخاص الذين لا يخضعون لعمل الضمير يرتكبون الأخطاء ويفعلون الشر دون أن يشعروا بالتأنيب أو عدم الارتياح في قلوبهم. لذا فإنهم يفعلون كل شيء متخذين من مصالحهم الخاصة معيارًا. مثل هؤلاء الناس ليس لديهم أي قوة رادعة على الإطلاق ولا يخضعون لعمل الضمير، فهل يمكنهم ممارسة الحق؟ (كلا). لا يمكنهم ممارسة الحق. لقياس نوع الإنسانية التي لديك، عليك في الأساس أن تنظر فيما إذا كانت أقوالك وأفعالك محكومة بالضمير والعقل، وما إذا كان بإمكانك ممارسة الحق، والتخلص من شخصيتك الفاسدة، ونيل الخلاص. إذا كان ضميرك وعقلك لا يزالان يعملان بشكل طبيعي، فأنتَ شخص ذو ضمير وعقل. أما إذا كانت أقوالك وأفعالك غير مقيدة بالضمير والعقل، ويمكنك حتى التصرف حسب هواك تمامًا وبلا وازع ودون أي رادع، فأنتَ لست خاليًا من الضمير والعقل فحسب، بل تفتقر أيضًا إلى الإنسانية. إذا كان كل ما يظهر في إنسانية المرء يندرج أساسًا ضمن نطاق الخُلُق الدنيء، فإن هذا الشخص ليس لديه إنسانية في الأساس. السمة المميزة لعدم وجود إنسانية هي غياب الضمير والعقل، والقيام بالأشياء دون عمل الضمير. على سبيل المثال، إذا أخبرته أنه ينبغي للمرء أن يسلك بضمير وإنسانية، فإنه يفكر: "ما قيمة الضمير؟ هل يمكن لامتلاك الضمير أن يجلب المال؟ هل يمكن لامتلاك الضمير أن يملأ معدتي؟" لكن بالنسبة إلى لأشخاص ذوي الضمير، فالأمر مختلف. فإذا فعلوا شيئًا سيئًا بين الحين والآخر بدافع الجشع، وتسببوا في إيذاء الآخرين، فسوف يشعرون لاحقًا بتأنيب الضمير والندم، مفكرين: "لقد ظلمت الناس حقًا بفعل هذا بهم. أليس هذا ارتكابًا للشر؟ كيف أمكنني أن أكون مُضللًا إلى هذا الحد في ذلك الوقت؟ لماذا لم أستطع كبح جماح نفسي؟ أحتاج إلى إيجاد طريقة للتعويض". كما ترى، لقد خدعوا شخصًا ما في ذلك الوقت، ومع أنهم كسبوا بعض المنفعة، فعندما يفكرون في هذه المنفعة، يشعرون بعدم الارتياح في قلوبهم ويكرهون أنفسهم، مفكرين: "كيف أمكنني فعل شيء كهذا؟ لا يمكنني فعل هذا مرة أخرى في المستقبل إطلاقًا. أفضل العيش في فقر أو الجوع على فعل هذا مرة أخرى. هذا ليس شيئًا ينبغي للإنسان فعله؛ فعله سيؤدي إلى ندم مدى الحياة!" إن فعل شيء كهذا مرة واحدة يبدو مقززًا مثل ابتلاع ذبابة ميتة بالنسبة إليهم. لذا فهم لا يفعلونه مرة أخرى أبدًا. إنهم يشعرون بالندم والانزعاج في قلوبهم. أما الناس الذين لا إنسانية لديهم، من ناحية أخرى، فسوف يقدحون زناد فكرهم ويركزون تمامًا على خداع الآخرين، ويخدعونهم تمامًا دون أي تحفظ؛ ضميرهم لا يؤنبهم، ولا يظهرون أي رحمة. إنهم يؤذون الآخرين بشكل فظيع بل ويشعرون بالسعادة، مفكرين: "يستحقون ذلك! من قال لهم أن يقعوا في يدي؟ إذا لم أخدعهم، فمن غيرهم سأخدع؟ إنه حظهم العاثر فحسب أنهم صادفوني!" هل لدى مثل هؤلاء الناس أي حس بالضمير؟ (لا). مهما كان خداعهم للآخرين فظيعًا أو إلى أي مدى آذوهم، فإنهم لا يقدمون أبدًا كلمة اعتذار واحدة ولا يشعرون بأي ذنب أو ندم على الإطلاق. بدلًا من ذلك، يشعرون بالزهو والحظ في قلوبهم. وفي كل مرة يتمتعون بما حصلوا عليه من خلال الخداع، لا يشعرون بالانزعاج بل يعتقدون أنه أمر مبرر تمامًا. يعتقدون أنهم مقتدرون، وبارعون، وأذكياء، وأن ما فكروا فيه وفعلوه في ذلك الوقت كان صحيحًا، وأنه كان ينبغي لهم الحصول على المزيد من خلال خداعهم. أخبروني، هل لدى مثل هؤلاء الناس إنسانية؟ (لا). بعد ارتكاب الشر، يظل بإمكانهم التفكير بهذه الطريقة وإظهار مثل هذا السلوك. هل تعتقد أن هذا النوع من الأشخاص يمكن أن ينال الخلاص؟ هل سيخدعون مرة أخرى إذا واجهوا ظروفًا مماثلة؟ (سيفعلون). سيصبحون فقط أكثر مهارة في الخداع، وأكثر رضا عن أنفسهم، وسيشعرون بشعور متزايد بالذكاء كلما خدعوا أكثر. مع كل خداع، يزداد قلبهم ظلمة، وتصبح أفعالهم أكثر قسوة، وتغدو أساليبهم أكثر وحشية. مثل هؤلاء الناس لا أمل في خلاصهم. ويمكن القول إنهم قد أسرهم الشيطان تمامًا. إنهم أناس أشرار، وأبالسة، وأوغاد تمامًا. إذا تحدثتَ إلى مثل هؤلاء الناس عن الضمير والإنسانية، فسوف يسخرون منك ويقولون: "أيها الغبي، التصرف بضمير وإنسانية؛ من سيعطيك مالًا مقابل ذلك؟ ألن ينتهي بك الأمر فقيرًا فحسب؟ انظر كم أبلي بلاءً حسنًا، وانظر إلى نفسك؛ مثير للشفقة للغاية!" سوف يسخرون منك ويزدرونك. مثل هذه الإنسانية خالية تمامًا من الضمير؛ لقد فُقد ضمير مثل هؤلاء الناس تمامًا؛ لقد استولت عليهم الأبالسة بالكامل، وأصبحوا أبالسة أحياء بكل ما للكلمة من معنى. لذلك، لا تتحدث عن الحق مع مثل هؤلاء الناس؛ فلا يمكنهم قبوله. ليس لديهم حتى إنسانية طبيعية، فكيف يمكنهم قبول الحق؟ الناس الذين يمكنهم قبول الحق لديهم حد عندما يتعلق الأمر برؤية الناس والأشياء، والسلوك والتصرف، لا سيما عندما يتعلق الأمر بمصالحهم الخاصة. ما هو هذا الحد؟ إنه تقييد ضميرهم وسيطرته. إذا كان يمكن تقييدهم والسيطرة عليهم من قِبل ضميرهم، فيمكن القول إن مثل هؤلاء الناس لا يزال لديهم درجة معينة من الإنسانية ولديهم حد في سلوكهم الذاتي. هذا يعني أنهم يتصرفون بمستوى معين من اللياقة. وعند مخالطة الآخرين أو القيام بأي شيء، إذا كانوا لا يفهمون مبادئ الحق أو لا يعرفون كيفية التصرف وفقًا للحق، فيمكنهم على الأقل مراعاة حدود الضمير. وبعبارة أخرى، لا يزال ضميرهم واعيًا ويمكنه العمل. وإذا كان ضميرهم قادرًا على العمل، فإن لديهم الفرصة لقبول الحق. سوف يتطور ضميرهم في اتجاه إيجابي، وفي النهاية ستتغير أجزاء خُلُقهم غير الجيدة إلى حد ما. ومع خضوع خُلُقهم للتغيير تدريجيًا، سيتم التخلص من شخصياتهم الفاسدة المختلفة أيضًا خطوة بخطوة. هل هذا واضح الآن؟ (نعم).

ينبغي للناس أن يروا بوضوح من الذين يُخلِّصهم الله وما الأجزاء التي يُخلِّصها الله ويُغيِّرها في الناس. من ناحية، ينبغي أن يكون لديهم فهم واضح لأنفسهم، ومن ناحية أخرى، ينبغي أن يكون لديهم أيضًا تمييز فيما يتعلق بمن حولهم. فيما يتعلق بمظاهر الخُلُق الدنيء، يتضمن بعضها كشوفات عن شخصيات فاسدة. تشير هذه بشكل أساسي إلى المظاهر التي تخالف الحق وتكون متمردة على الله ومقاومة له. في نظر الناس، مثل هذه الأفعال لا تخالف القانون ولن يدينها القانون، لكن الله يدينها. هذه تندرج تحت الشخصيات الفاسدة. المظاهر الأخرى للخُلُق الدنيء لا تتضمن فقط شخصيات فاسدة، بل تتعلق أيضًا بمشكلة امتلاك جوهر إنسانية شرس. مثل هؤلاء الناس قادرون على القيام بأي نوع من الأعمال السيئة وهم أناس أشرار تمامًا. إذا كان لدى الشخص مشاكل في خُلُقه في جانب واحد فقط، لكنه لا يزال يتحدث ويتصرف بضمير وعقل، ولا يرتكب بعض الشر إلا في ظل ظروف خاصة، فهو ليس شخصًا شريرًا. ليس لدى الأشخاص الأشرار أي ضمير أو عقل على الإطلاق. هل يمكن للناس الذين ليس لديهم ضمير وعقل فعل أشياء جيدة؟ بالطبع لا. هل يمكنهم ممارسة الحق؟ هذا أبعد وأبعد. إذا كان ضمير الشخص يعمل ولديه قوة رادعة، فيمكن أن يتحسن خُلُقه وسلوكه إلى حد ما. وإذا لم يكن لدى الشخص ضمير ومهما فعل فإنه يفتقر إلى عمل الضمير، فلن يتحسن خُلُقه وسلوكه. لذا، لا يمكن أن يعتمد تمييز الشخص بالكامل على خُلُقه أو استقامته؛ الشيء الأساسي هو معرفة ما إذا كان لديه ضمير وعقل، وما إذا كان ضميره وعقله يعملان. إذا كان لديه ضمير وعقل، ويمكن لضميره وعقله العمل عندما يتصرف، فإنه لا يزال يمتلك إنسانية أساسية. أما إذا كانت أفعاله تفتقر إلى عمل الضمير والعقل، فإنه لا يمتلك إنسانية أساسية؛ إنه خالٍ من الإنسانية. الأشخاص الذين يمتلكون الوظيفة الأساسية للضمير والإنسانية الأساسية لديهم الفرصة للخلاص، في حين أن أولئك الذين يفتقرون إلى الإنسانية الأساسية ليس لديهم فرصة للخلاص. ما هو العامل الرئيسي في إمكانية نيل شخص ما للخلاص؟ (العامل الرئيسي هو ما إذا كان لديه ضمير وعقل في داخله). هذا صحيح. إذًا، هل يمكنكم أنتم تمييز ما إذا كان شخص ما لديه ضمير وعقل؟ (يمكننا التمييز قليلًا. أهم شيء هو معرفة ما إذا كان الشخص مقيدًا داخليًا بضميره وعقله عندما يتصرف، وما إذا كان لديه حدود أخلاقية). من حيث العقيدة والنظرية، هكذا يُشرح الأمر، فهل لديكم أي أمثلة ملموسة؟ (على سبيل المثال، بعض الناس، أثناء قيامهم بواجبهم، يخالفون المبادئ ويرتكبون أعمالًا طائشة، ويشير الإخوة والأخوات إلى مشكلاتهم أو يهذبونهم. في مثل هذه الحالات، إذا كان لدى هؤلاء الناس ضمير وعقل، فسوف يبادرون إلى التأمل ويحاولون معرفة أنفسهم. ولكن إذا كانوا يفتقرون إلى الضمير والعقل، فقد ينشأ لديهم استياء أو حتى يهاجمون وينتقمون). هذا مثال جيد. عندما يتعرض الأشخاص ذوي الضمير والعقل للنقد من الآخرين لفعلهم شيئًا خاطئًا، فإنهم يشعرون بالخجل والذنب. ينشأ لديهم ندم في قلوبهم، ومع الندم، سيكون لديهم مظاهر توبة ويكونون على استعداد للقيام بعمل أفضل. أما بالنسبة إلى الأشخاص الذين ليس لديهم ضمير وعقل، مهما كانت الآثام أو الأخطاء التي يرتكبونها كبيرة، ومهما كانت الخسارة التي يسببونها لعمل الكنيسة أو مقدار المتاعب والاضطراب الذي يجلبونه للإخوة والأخوات، فعند انتقادهم، يكون لديهم مائة سبب لتبرير أنفسهم والدفاع عنها، رافضين الاعتراف بذنوبهم ولو قليلًا. من الواضح أنهم يسببون خسائر للعمل، لكنهم لا يشعرون بأي ذنب في قلوبهم. أخبروني، هل سيشعرون بالندم؟ (لن يفعلوا). لن يشعروا بالندم. هل يمكن للناس الذين بلا ندم أن يتوبوا؟ (كلا). هل الناس الذين لا يستطيعون التوبة هم من يقبلون الحق؟ (كلا، ليسوا هم). هل سيستمرون في فعل الأشياء نفسها؟ (نعم). حتى متى؟ (بما أنهم يفتقرون إلى حس الضمير، فسوف يستمرون في فعل ذلك). هذا صحيح. سوف يستمرون في فعل هذا. ومهما قال الآخرون، فلن يستمعوا: "هكذا أقوم بالأمور، سواء أعجبكم ذلك أم لا! ما علاقة معاناة عمل الكنيسة من الخسائر بي؟ كل ما يهم هو ألا أعاني أي خسائر أنا نفسي". هذه هي وجهة نظرهم. حسنًا، هذا كل شيء في شركتنا عن هذا الموضوع. تأملوا فيما عقدنا عنه شركة، وقارنوه بأنفسكم والأشياء والأشخاص من حولكم، وافهموه تدريجيًا، واستخدموا هذه الكلمات لرؤية الآخرين، ورؤية الأشياء، ورؤية أنفسكم. شيئًا فشيئًا، ستكتسبون فهمًا لهذه الأشياء.

عقدنا شركة سابقًا عن العديد من المظاهر المحددة التي تتضمن الإنسانية، والحالات الفطرية، والشخصيات الفاسدة. وسنواصل اليوم عقد شركة عن بعض المظاهر المحددة التي تتضمن هذه الجوانب الثلاثة. سنبدأ بالمظهر الأول: الانحطاط. ماذا يعني هذا المصطلح؟ (يعني أن شخصًا ما يفتقر إلى الرصانة والاستقامة، ويتصرف بسرية وتخفٍّ). (يعني أن سلوك شخص ما وتصرفاته تبدو خبيثة نسبيًا). خبيثة نسبيًا؛ يبدو هذا مجردًا بعض الشيء. لا يستطيع معظم الناس أن يتخيلوا بالضبط كيف يتجلى هذا الخبث. هل هناك المزيد؟ (الانحطاط يعني أن سلوك المرء وتصرفاته متدنية نسبيًا). كم جانبًا ذكرتم؟ التستر والتخفي، والخبث، والتدني، والحقارة، والخزي؛ أليست هذه هي المظاهر؟ (بلى). إذًا، هل يمكن استبدال مفهوم الانحطاط بالحقارة والدناءة؟ (نعم، يمكن). تحت أي جانب تُصنَّف مظاهر الانحطاط هذه؟ (الخُلُق الخسيس). هل هذه نقيصة إنسانية؟ (كلا). هذا المظهر أخطر بكثير في طبيعته من نقيصة إنسانية، لذلك لا يمكن تصنيفه على أنه نقيصة إنسانية. الانحطاط مظهر من مظاهر الخُلُق الخسيس. إذا تصرف شخص ما بطريقة منحطة، فعلى الرغم من أنه لا يمكن القول إنه شخص شرير، فبالنظر إلى الأمر من منظور مظاهر الانحطاط فإنه دائمًا ما يثير نفور الناس واشمئزازهم. من المؤكد أن مثل هؤلاء الأشخاص الذين يظهرون الانحطاط يفعلون الأشياء بطريقة مستترة وخفية، دون أن يكونوا صريحين على الإطلاق، ويتصرفون بطريقة دنيئة نسبيًا، ويفعلون دائمًا أشياء حقيرة. أي أنهم يستخدمون أساليب حقيرة، ووقحة، ومخزية في فعل الأشياء، وهي أساليب غير مستقيمة أو صريحة. يشعر معظم الناس بالاشمئزاز والكراهية عندما يرون هذا. ويدل هذا على أنهم حقراء ودنيئون. أبرز سماتهم هي أنهم وضيعون، وخسيسون، وحقراء للغاية. ومهما فعلوا أو قالوا، لا يمكنهم أن يكونوا مستقيمين ومنفتحين؛ بل يقومون دائمًا ببعض المناورات الملتوية وينخرطون في بعض الأمور المخزية. على سبيل المثال، الإيمان بالله معترف به عالميًا على أنه أمر مناسب جدًا، شيء يمكن للناس فهمه واستحسانه. ولكن عندما يؤمن هؤلاء الناس بالله، فإنهم يتصرفون وكأنهم سلكوا الطريق الخطأ، وكأنه أمر مخزٍ. هؤلاء هم نوع الناس الحقراء والمنحطين. ما الدور الذي يلعبه الأشخاص المنحطون عادة بين الآخرين؟ (إنهم شخصيات سلبية، أناس حقراء). إنهم يلعبون دورًا سلبيًا. ما هي سمات هؤلاء الناس؟ قد لا تتمكن من معرفة أنهم سيئون للغاية من مظهرهم، أو قد لا ترى أن لديهم أي نوايا سيئة في ما يفعلونه. ولكن بعد التفاعل معهم لفترة من الوقت، تشعر أنهم يتحدثون ويتصرفون دائمًا بطريقة غير مستقيمة وغير منفتحة. ما يقولونه يبدو لطيفًا، لكن ما يفعلونه من وراء الكواليس شيء مختلف. تشعر دائمًا أن نواياهم ليست سليمة، أو أنهم لا يتحدثون عن الأشياء التي ينوون القيام بها، ما يجعلك في حيرة من أمرك. وفي النهاية، تشعر أن هؤلاء الأشخاص غير جديرين بالثقة على الإطلاق ولا يفعلون سوى أشياء حقيرة وملتوية ويفسدون شؤونك دائمًا. هؤلاء هم الأشخاص المنحطون. لن ترى هؤلاء الأشخاص يعبرون علانية عن وجهات نظرهم المختلفة أو يعربون صراحة عن اعتراضاتهم. أمام الآخرين، قد يقولون حتى شيئًا يبدو لطيفًا، مثل: "لا يمكننا فعل ذلك؛ يجب أن نتصرف بضمير". ولكن، من وراء الكواليس، يتلاعبون بالأمور، ويحرّضون بعض الناس الذين يفتقرون للقدرة على التمييز، والحمقى، والجهلة على التصرف وفقًا لنواياهم. وفي النهاية، يُنجَز الأمر الذي أرادوا إنجازه، ويتمتعون بنتائج هذا الإنجاز، ومع ذلك لا يدرك أحد أنه كان من فعلهم. ترى أنهم لا يقولون أو يفعلون أي شيء في وجود الآخرين، ومع ذلك فإن مسار الأحداث يمضي في النهاية في الاتجاه الذي تلاعبوا به. من هذا المنظور، فإن هؤلاء الناس ماكرون إلى حد ما أيضًا. هل هناك أناس منحطون من حولكم؟ هل من السهل عمومًا على الآخرين تمييز الأشخاص المنحطين أو إدراك حقيقتهم؟ (كلا). هؤلاء الناس يخفون أنفسهم بعمق شديد. المشكلة معهم هي مشكلة في الخُلُق؛ فجوهر إنسانيتهم رديء. هل قابلتم أناسًا منحطين؟ هل تعرفون بوضوح المظاهر الرئيسية لهؤلاء الناس؟ (ليس بوضوح شديد). من الآن فصاعدًا، عليكم الانتباه ومراقبة أي نوع من الناس من حولكم يكشف غالبًا عن مظاهر انحطاط مختلفة. هل المظاهر في هذا الصدد مجردة ومخفية نسبيًا؟ (نعم). حتى لو كان هناك مثل هؤلاء الناس من حولك، فليس من السهل عليك ملاحظتهم، لأنه من الصعب تمييزهم. عندما تحددون مثل هذا الشخص، في يوم من الأيام، يمكنكم مراقبته وتسجيل مظاهره من البداية إلى النهاية لتروا ما هي سماته وجوهره حقًا، ثم تلخصونها. سنتوقف الآن عند هذا الحد في الحديث عن مظهر الانحطاط.

المظهر التالي هو الفسوق. أولًا، ألقوا نظرة؛ تحت أي جانب يندرج الفسوق؟ (الخُلُق الخسيس). إنه يندرج تحت الخُلُق الخسيس. إذًا، إلى أي نوع من المشكلات يشير الفجور عمومًا؟ (مشكلات في السلوك بين الأشخاص). هذا دقيق للغاية؛ الفسوق ينطوي عمومًا على مشكلات في السلوك بين الأشخاص بين الرجال والنساء. إذًا، هل ينطبق الفسوق على الرجال أم النساء؟ (كل من الرجال والنساء). إنه لا ينطبق على جنس واحد فقط. ثمة رجال من هذا النوع، وثمة نساء من هذا النوع. لذا، ليس الرجال وحدهم من يمكن أن يكونوا فاسقين. إذا كانت لدى النساء مشاكل في السلوك بين الأشخاص، فهو أيضًا فسوق. إذًا، ما هي المظاهر المحددة للفسوق؟ حب الاختلاط بالجنس الآخر والتباهي دائمًا، ما نوع هذه المشكلة؟ أليس هذا فسوقًا إلى حد ما؟ (بلى). رؤية الجنس الآخر تثيرهم. وكلما زاد عدد أفراد الجنس الآخر، زادت إثارتهم، وزادت رغبتهم في التباهي. خاصة بالنسبة لبعض الناس، إلى أي مدى يصل بهم التباهي؟ إلى حد كشف صدورهم وظهورهم، والقيام بإيماءات مثيرة، وقول كلمات مثيرة؛ أليست هذه مظاهر الفسوق؟ (بلى). ما دام هناك أفراد من الجنس الآخر حولهم، بغض النظر عن أعمارهم أو ما إذا كانوا شخصًا يحبونه، فإنهم يرتدون ملابس صارخة، أو مغرية، أو فاتنة لجذب الجنس الآخر. أليس هذا مظهرًا من مظاهر الفسوق؟ (بلى). هذا هو المظهر الأكثر شيوعًا. لقد أصبحت هذه الظواهر شائعة بالفعل وتُعتبر أمرًا عاديًا بين غير المؤمنين. إنهم لا يعتبرون هذا فسوقًا، بل يرونه أمرًا طبيعيًا ولائقًا جدًا. إنهم يعتقدون أن كلا الجنسين ينبغي أن يرتديا ملابس جميلة ليجعلا نفسيهما جذابين وموضع إعجاب من الجنس الآخر، حتى ينجذب أفراد الجنس الآخر لملاحقتهم. هل مثل هذه الأفكار ووجهات النظر هي أفكار ووجهات نظر فاسقة؟ (نعم). إنهم يريدون دائمًا أن يكونوا مركز اهتمام الجنس الآخر، ويريدون دائمًا جذبهم وجعلهم يهتمون بهم؛ فبغض النظر عن حالتهم الزوجية أو أعمارهم، لديهم دائمًا هذه الأفكار والأفعال، وحياتهم مليئة بمثل هذا التفكير؛ أليس هذا فسوقًا؟ (بلى). هذه بعض المظاهر التي يجدها معظم الناس مقبولة نسبيًا ولا يرونها فاسقة بشكل مفرط؛ مجرد حب الظهور والتباهي أمام الجنس الآخر. على سبيل المثال، ارتداء ملابس جميلة، ورش بعض العطور، وارتداء ملابس جذابة بعض الشيء، وقول كلمات مثيرة، أو التباهي بسحر المرء؛ هذه المظاهر الفاسقة هي أمور يجدها معظم الناس مقبولة. وثمة مظهر أكثر خطورة للفسوق وهو أنه، بغض النظر عن البيئة التي يرون فيها أفرادًا من الجنس الآخر، فإن هؤلاء الناس يتجرأون على التحرش بهم جسديًا ولمسهم. إنهم يقتربون منهم بلامبالاة ويلمسونهم دون النظر ما إذا كان الشخص الآخر يوافق أم لا، ويتصرفون وكأنهم كانوا دائمًا على معرفة وثيقة ببعضهم البعض. إنهم ماهرون للغاية في مراقبة تعبيرات وردود أفعال الآخرين. إذا رأوا أن شخصًا ما لا يشعر بالنفور وهو وديع نسبيًا، فإنهم يتجرأون على لمس رأسه أو ظهره بلا مبالاة، أو حتى الجلوس بالقرب منه، أو، إذا لم يقاوم الشخص الآخر، يمسكون بيده. يمكن لبعض النساء الجلوس مباشرة في أحضان الرجال، دون الاكتراث بما قد يشعر به الآخرون عند رؤية ذلك. لقد تطور هذا إلى ما هو أبعد من مجرد التباهي العادي إلى شيء أكبر. أليس هذا فسوقًا؟ (بلى). هل يمكن لمعظم الناس قبول هذا النوع من الفسوق؟ (كلا، لا يمكنهم قبوله). بعض الناس لا يعتقدون أن هذا أمر جلل بل ويقولون: "هذا ليس فسوقًا. إظهار الرجال والنساء المودة لبعضهم البعض أمر طبيعي جدًا. وإلا، فما الهدف من العيش؟ ينبغي أن يستمتع الرجال بالنساء، والنساء بالرجال؛ عندها فقط تصبح للحياة أهمية". وإذا لم يقم أي شخص من الجنس الآخر بمثل هذه الإيماءات الفاسقة تجاههم، فإنهم يفكرون: "هل هذا يعني أنني لا أملك أي سحر؟ لماذا لا أستطيع جذب الجنس الآخر؟" ثم يشعرون بخيبة الأمل. عندما يصادف هؤلاء الأشخاص شخصًا فاسقًا يتقرب منهم، فإنهم يشعرون بالرضا الشديد والبهجة في داخلهم. على أقل تقدير، يشعرون بالرضا الجسدي والعقلي، معتقدين أن وجود شخص مهتم بهم يجعل لحياتهم قيمة. لذا، يمكن لبعض الناس قبول هذا النوع من الفسوق. على سبيل المثال، لنفترض أن شخصًا ما يحب شخصًا آخر ولديه مشاعر تجاهه؛ فإذا كان ذلك الشخص يتجاهله دائمًا ولا يظهر أي اهتمام به، فإنه يشعر بخيبة أمل كبيرة. ولكن إذا لمسه ذلك الشخص من حين لآخر، أو داعبه، أو لامس يده، أو جلس قريبًا بما يكفي ليشعر بحرارة جسده؛ أو، أكثر من ذلك، إذا كان رجلًا وتحرش جسديًا بامرأة، فإنها تفكر: "آه، هذا لطيف، إنه يحبني. على الرغم من أننا لا نستطيع أن نتحد في هذا العالم، فإن معاملته لي بفسوق بهذه الطريقة تجعل لحياتي قيمة على الأقل!" كما ترى، بعض الناس يقبلون هذا النوع من الفسوق من أعماق قلوبهم بدلًا من احتقاره. يعتمد موقفهم على ما إذا كان الشخص من الجنس الآخر الذي يفعل هذه الأشياء هو شخص يحبونه. إذا كانوا يحبونه ولا يشعرون بالنفور منه، أو حتى يتوقون إليه في قلوبهم، فإنهم لا يحتقرون مثل هؤلاء الأشخاص الفاسقين أو تلك الأفعال الفاسقة. بدلًا من ذلك، يمكنهم قبولهم والترحيب بهم في قلوبهم، مانحين إياهم مكانًا في قلوبهم. وهكذا، فإن بعض الناس يقبلون في داخلهم مثل هؤلاء الأفراد الفاسقين. بما أن الفاسقين ليسوا صالحين، ألا يعني ذلك أن أولئك الذين يمكنهم قبول مثل هذا السلوك الفاسق هم أيضًا فاسقين؟ (بلى). هم أيضًا فاسقون. وثمة بعض المظاهر الأكثر خطورة من هذا النوع من الفسوق؛ ليس مجرد التباهي قليلًا، وليس مجرد تبادل النظرات أو بعض المداعبة الجسدية، بل التقدم إلى أبعد من ذلك. عقول هؤلاء الناس مستهلكة بالكامل بمثل هذه الأمور الفاسقة. إذا حدث هذا عندما يكون شخص ما في علاقة غرامية، فهو مظهر طبيعي. ولكن إذا كان عمر الشخص وظروفه الفعلية لا تسمح بذلك، وظل يفكر بالكامل في مثل هذه الأمور عندما يرى الجنس الآخر، فما هو جوهر هذا المظهر؟ إنه يعني أنه عند مواجهة الجنس الآخر، يكون لديه دائمًا نوع من الرغبة والاشتياق، أو لديه هدف ما في ذهنه؛ ليس فقط أنه يريد إشباع حاجة نفسية ما وهذا كل ما في الأمر؛ بل يريد اتخاذ إجراءات واقعية وتحقيق تقدم كبير. في قلوبهم، يطاردون هذه الأشياء باستمرار، بالإضافة إلى التفكير في الأمور الفاسقة في عقولهم، ومن حيث سلوكهم، يبدأون أيضًا في البحث عن الاتصال بأفراد مناسبين من الجنس الآخر للانغماس في شهوتهم الجنسية والتنفيس عنها. أليس هؤلاء الناس فاسقين؟ (بلى). بالمقارنة بالنوعين السابقين من الفاسقين، أليس هذا النوع من الأشخاص الفاسقين خطيرًا ومخيفًا للغاية؟ (بلى). يمكن لمثل هؤلاء الفاسقين أن يقوموا بفعل ما في أي وقت؛ وهذا يظهر بالفعل أنهم خبثاء وفاسقين للغاية. أما بالنسبة إلى المستويات التي تتجاوز هذا، فلن نناقشها أكثر.

إذًا، من بين هذه الأنواع الثلاثة من الفسوق، أي نوعٍ يمكنكم قبوله؟ بمعنى، أي نوعٍ منها يجعلكم تشعرون أن تصرف شخصٍ ما بتلك الطريقة هو أمر طبيعي، وليس مشكلة كبيرة، وأنه شخص لا تكنّون له الكثير من الاشمئزاز أو الازدراء، بل يمكنكم تقبّله إلى حدٍ ما؟ ما هو مستوى الفسوق الذي يمكنكم قبوله؟ (لا يمكننا قبول أي مستوى). لماذا لا يمكنكم قبول أي مستوى من الفسوق؟ (طبيعة النوع الأخير من الفسوق خسيسة جدًا، وعلى الرغم من أن النوع الأول من الفسوق لا يتضمن سوى التباهي أمام الجنس الآخر، فإنه يسبب إزعاجًا لمن حولهم). النوع الأول من الناس ليس لديه إحساس واضح بالتمييز بين الجنسين في قلبه. معظم الناس ينتبهون إلى الحدود بين الرجال والنساء عند التفاعل مع الجنس الآخر. وعلى وجه الخصوص، عندما يتعلق الأمر بتفاعل النساء مع الرجال، ينبغي لهن أن يظللن متحفظات ويحافظن على بعض الحدود أمام الرجال. ولكن بعض النساء يستمتعن بالتفاعل مع الجنس الآخر وتتملكهن الإثارة عندما يرين شخصًا يعجبهن. وما إن تتاح لهن الفرصة، يجدن عذرًا للتواصل. أي شخص يسعى عمدًا للتفاعل مع الجنس الآخر لديه شيء غير طبيعي في قلبه. على الرغم من أن النوع الأول من الفسوق لا يتضمن طرق تصرف فاجرة جوهرية أو يؤدي إلى أي أحداث ملموسة، ولا يتضمن اعتداءً جنسيًا، فبناءً على مظاهرهم، من حيث السلوك بين الأشخاص، يفتقر هؤلاء الناس إلى حدود واضحة بين الرجال والنساء. أي أنه ليس لديهم في قلوبهم حدود واضحة ولا يفهمون أن الناس الطبيعيين ينبغي أن يكون لديهم حس بالخجل وألا يجعلوا الآخرين ينظرون إليهم باحتقار. إذا أظهر شخص ما مظاهر فسوق دون أن يشعر بأي شيء حيال ذلك، فهو ليس شخصًا طبيعيًا ويفتقر على الأقل إلى ضمير وعقل الناس الطبيعيين. بغض النظر عما إذا كان المرء ذكرًا أم أنثى، يجب عليه مراعاة الحدود بين الجنسين، ويجب أن يكون واضحًا في قلبه أنه لا يمكنه تجاوز هذه الحدود. لقد خلق الله الرجال والنساء بفروق متأصلة؛ ولا يمكن طمس الخط الفاصل بينهم. إذا كان شخص ما يفتقر دائمًا إلى حدود واضحة بين الرجال والنساء ويتباهى باستمرار أمام الجنس الآخر، فهذا ليس مجرد انحلال عام أو افتقار لضبط النفس؛ بل إنه ينطوي على مسألة سلوك بين الأشخاص. وبغض النظر عما إذا كانت الأشياء التي يفعلونها تنطوي على مشكلات جوهرية أم لا، فما دامت هذه المظاهر تنطوي على مسائل سلوك بين الأشخاص، فإنها لا تتفق مع إحساس الإنسان بالخجل. وخاصة في الأمور بين الرجال والنساء، إذا كان الشخص لا يعرف الخجل أو يفتقر إلى الإحساس بالخجل، فهو في خطر كبير. إذا استطعتَ التباهي بسحرك عمدًا أمام الجنس الآخر ومحاولة جذبه، فمن المحتمل جدًا أن تتقدم إلى المستوى التالي من الفسوق. قد تبدأ بالتباهي، ولكن يمكن أن يتطور ذلك بسهولة إلى التحرش الجسدي، ومن التحرش الجسدي، يمكن أن يتطور بسهولة إلى شيء أكبر، وفي النهاية يخرج الأمر عن سيطرتك. كما ترى، بغض النظر عن مستوى الفسوق، فما دام يقع في نطاق الفسوق، فإنه ينطوي على مشكلة في السلوك بين الأشخاص. وما إن ينطوي على مشكلة في السلوك بين الأشخاص، فلا يوجد تمييز بين مستويات الخطورة. هذا لأن مثل هذه المشكلات يمكن أن تتصاعد؛ فبدءًا من التباهي والافتقار إلى الإحساس بالخجل، يمكن أن يتطور الأمر بسهولة إلى الاتصال الجسدي، وولع متزايد، ثم اتصال لا انفصام له. ومن هناك، يمكن أن يتصاعد الأمر أكثر، ويخرج عن نطاق السيطرة، ما يجعل الأوان قد فات على الندم. وما إن يصبح حقيقة، يصعب إنهاؤه بشكل لائق. لذا، بغض النظر عن نوع مظاهر الفسوق التي تُظهرها، ما دامت تنطوي على مشكلة في السلوك بين الأشخاص، إذا لم تكبح جماح نفسك وكنت تفتقر إلى الإحساس بالخجل – إذا كنت غير مبالٍ تمامًا بما يقوله الآخرون عنك، أو كيف يقيمك الناس، أو كيف ينظر الله إليك – فأنت في خطر كبير. ماذا يعني أن تكون في خطر كبير؟ يعني أنه بدءًا من الأفعال والمظاهر الفاسقة الشائعة، من السهل جدًا أن تنحط وتفعل أشياء سخيفة تجعلك نادمًا مدى الحياة. هل فهمت؟ (نعم). لذا، إذا لم تتمكن من إدراك حقيقة جوهر مشكلة الفسوق وفشلت في حلها في الوقت المناسب، فإنك مزعج للغاية. إذا كنتَ تُظهر مثل هذه المظاهر أو تستمتع بالسعي إلى مثل هذه الأشياء، فهذا يثبت أن هناك مشكلة خطيرة في إنسانيتك. ما المشكلة؟ الافتقار إلى الإحساس بالخجل. ترتبط مسألة السلوك بين الأشخاص بإحساس المرء بالخجل. إذا كنتَ تفتقر إلى الإحساس بالخجل، فلن تكون لديك حدود عند القيام بمثل هذه الأشياء. سيمكنك فعل أي شيء تفكر فيه. لن تكون أفكارك ورغباتك خاضعة للسيطرة أو مقيدة. ما دامت البيئة مناسبة، ستنتهز أفكارك ورغباتك الفرصة لتفرض نفسها، وسوف تتضخم تدريجيًا وتصل إلى نقطة الانفجار. وسيؤدي هذا إلى عواقب وخيمة.

إذا كان هناك مثل هؤلاء الفاسقين من حولكم، الذين لا تقتصر مشكلة فسوقهم على إبداء ملاحظة مثيرة واحدة من حين لآخر، والذين لا يوجهون فسقهم إلى عدد قليل من الأفراد المحددين، بل يتصرفون بهذه الطريقة غالبًا، وليس لديهم أي إحساس بالخجل على الإطلاق، وتظل المشكلة دون حل حتى عندما يحتقرهم الآخرون، أو يذكرونهم، أو يحذرونهم، ويستمرون في فسوقهم بل ويزداد فسوقهم خطورة؛ وإذا واجهتم مثل هؤلاء الناس، فيجب عليكم تجنبهم. لماذا ينبغي عليكم تجنبهم؟ لأن الفاسقين ليس لديهم خجل. هل لدى الناس الذين ليس لديهم خجل أي كبح للنفس في أفعالهم؟ هل يمكنهم كبح جماح أنفسهم؟ (لا). إنهم لا يستطيعون كبح جماح أنفسهم، لذا يجب عليك أن تتجنب أمثال هؤلاء الناس؛ ابذل قصارى جهدك لتفادي مخالطتهم. وإذا اقتضى العمل أن تتصل بهم وكان لا يمكن تجنب ذلك، فاجعل التعامل معهم في إطار العمل حصرًا، ولكن يُفضَّل وجود عدة أشخاص آخرين عند تفاعلك معهم. لا تتعامل معهم بمفردك، ولا تمنحهم أي فرصة يستغلونها. ابذل قصارى جهدك لتجنب الانفراد بهم، حتى لا تقع في الإغواء ولا تترك للشيطان أي فرصة يستغلها. بغض النظر عن نوع السلوك الفاسق، ما دمتَ تدرك أن أمثال هؤلاء الناس لا خجل لديهم في سلوكهم بين الأشخاص، وأنهم يستطيعون مغازلة أي فرد من الجنس الآخر، بل ويصل بهم الفسق إلى درجة أنهم يلقون نكاتًا بذيئة في وجود العديد من أفراد الجنس الآخر، ويتحدثون وكأن الأمر طبيعي تمامًا، ما يجعل المستمعين تحمر وجوههم خجلًا ويشعروا بالحرج ويعجزوا عن مواصلة الاستماع، بينما هم أنفسهم لا يشعرون بشيء، ولا يدركون وقع كلامهم، ولا يكترثون، فإن أمثال هؤلاء الناس يجب تجنبهم. هل تفهم؟ (نعم). خاصة عندما يظهرون لك اهتمامًا ورعاية خاصة في تفاعلهم معك بمفردك، ويكونون أكثر تسامحًا مع عيوبك ونقائصك، ثم غالبًا ما يتحرشون بك جسديًا، أو يقدمون أنفسهم ظاهريًا على أنهم مهذبون وراقون، ومع ذلك فإن كلماتهم تحمل دائمًا نبرة بذيئة؛ فإن أمثال هؤلاء الناس خطرون للغاية، ويجب عليكم الحذر منهم. هناك أيضًا بعض الناس الذين، في أمور من الواضح أنه يمكن عقد شركة عنها أو الاستفسار عنها مع شخص من الجنس نفسه، أو في عمل يمكن توليه مع شخص من الجنس نفسه، لا يفعلون ذلك، بل يصرون على البحث عن شخص من الجنس الآخر. وأي فرد من الجنس الآخر يضعون أعينهم عليه، يسألونه باستمرار، ويزعجونه، ويبدأون محادثات غير ضرورية، ويختلقون أمورًا لإزعاجه بها، ويسألونه دائمًا أسئلة لا جدوى منها ولا يلزم طرحها، ويبذلون قصارى جهدهم لخلق فرص للتفاعلات الفردية مع هذا الشخص. إن هدفهم من البحث عن الفرص هو إشباع رغباتهم الخاصة. بغض النظر عما إذا كنتَ ذكرًا أم أنثى، ماذا ينبغي أن تفعل عند مواجهة مثل هؤلاء الناس؟ (أبتعد عنهم). ينبغي أن تفكر في طريقة لرفضهم، وأن توضح لهم الأمور بوضوح شديد. لا تكتفِ بالابتعاد عنهم في صمت وتعتقد أن ذلك كافٍ. إذا أزعجك مرة من حين لآخر، فقد لا تتمكن من تحديد ما إذا كان يتصرف بشكل غير لائق. ولكن إذا أزعجك مرارًا وتكرارًا، فيجب عليك أن توضح له الأمر. ماذا ينبغي أن تقول؟ يمكنك أن تقول له: "لقد أزعجتني أكثر من مرة أو مرتين، ماذا تقصد؟ كن واضحًا! هل لدينا حقًا هذا النوع من علاقة العمل؟ هناك الكثير من الناس الذين يمكنك أن تسألهم، ومع ذلك تصر على سؤالي والمجيء إليَّ، هل نحن حقًا قريبون إلى هذا الحد؟ لا تفعل هذا. أنا لست مهتمًا، ولا أحب مخالطة الناس بهذه الطريقة. من فضلك لا تزعجني مرة أخرى في المستقبل. ليس لديَّ أي اهتمام بك على الإطلاق. إذا واصلت التحرش بي بهذه الطريقة في المستقبل، فلن أكون لطيفًا!" ما هو النهج الذي ينبغي اتباعه تجاه هؤلاء الناس؟ (الابتعاد عنهم ورفضهم). إذا ظل هؤلاء الناس غير قابلين للإصلاح على الرغم من التنبيهات المتكررة، فكيف ينبغي التعامل معهم؟ ينبغي عندئذٍ التعامل معهم وفقًا للمراسيم الإدارية للكنيسة، بعزلهم أو إخراجهم. بعض الأفراد يسعون لرضى الناس، ولا يجرؤون على الإساءة إلى الآخرين ويخافون في داخلهم من هذا النوع من الأشخاص الفاسقين. هذا أمر مزعج. يمكنهم فقط أن يكونوا ألعوبة في أيديهم. يجب معاملة هؤلاء الفاسقين بصرامة. ينبغي أن يكون سلوكك تجاههم أكثر برودة، ولكن لا داعي للغضب؛ فقط تحدث بهدوء: "دعنا لا نلعب هذه الألعاب الصبيانية. يمكنني أن أرى بوضوح ما تقصده. لعب هذه اللعبة معي لن يفلح. أنا لا أحبك، لذا، من فضلك لا تزعجني مرة أخرى! إذا أزعجتني مرارًا وتكرارًا، فلديَّ الكثير من الطرق للتعامل معك!" أليس هذا رفضًا لهم؟ (بلى). هل ستتمكنون من رفضهم بهذه الطريقة؟ (بعد سماع كلام الله، نعم. قبل أن يتكلم الله، لم نكن لنجرؤ على رفضهم بهذه الطريقة). بالطبع، هذا مجرد مثال. لا تقتصر مثل هذه المواقف على تعرض النساء للتحرش من قبل الرجال؛ بل تشمل أيضًا تعرض الرجال للتحرش من قبل النساء. باختصار، بغض النظر عما إذا كنت ذكرًا أم أنثى تتعرض للتحرش، إذا استطعتَ أن ترى بوضوح أن هؤلاء الفاسقين لا ينخرطون بالفعل بشكل طبيعي في التفاعلات، أو المحادثات القلبية، أو التشاور معك، فيمكنك رفضهم. عند التفاعل مع هؤلاء الناس، من السهل جدًا الشعور بنيتهم، وينبغي أن تكون حذرًا. ينبغي أن تقول لهم: "نحن لسنا على معرفة وثيقة بأحدنا الآخر، لذا من الأفضل ألا تتحرش بي!" إذا تحرش بك مرارًا وتكرارًا وما زلت تشعر بالحرج الشديد من رفضه، قلقًا من أنك قد تجرح مشاعره، معتقدًا أنه كإخوة وأخوات ينبغي أن تتسامح معه، فينبغي أن تفهم العواقب التي يمكن أن يجلبها مثل هذا التسامح. إذا كنتَ تحبه وترغب في مخالطته، فهذه حريتك. بطبيعة الحال، أليس من الحماقة التعاطف مع شخص فاسق أو حتى حبه؟ إذا كان بإمكانه التصرف بطريقة فاسقة تجاهك، فيمكنه أن يفعل الشيء نفسه مع الآخرين. إن مخالطة مثل هؤلاء الناس هي حفر قبرك بنفسك، والسعي إلى حتفك. لاك، مع هؤلاء الناس، ينبغي أن ترفضهم مباشرة، وأن توضح لهم الأمور، وتطلب منهم الابتعاد. أليس هذا بسيطًا جدًا؟ (بلى). يشير الفاسقون الحقيقيون إلى أولئك الذين يفتقرون إلى الخجل في إنسانيتهم. بالطبع، سواء كانوا ذكورًا أم إناثًا، قد يظهر الناس أحيانًا بعض المظاهر غير الطبيعية قليلًا عند مواجهة الجنس الآخر. ما دام الأمر ليس معتادًا، ولا ينتج عنه أفعال أو عواقب، ويمكن للمرء تصحيحه عندما يشعر أنه غير لائق بعد فترة من الوقت، فلا يمكن تصنيفه على أنه فسوق. لا ينبغي تعميم هذه المظاهر غير الطبيعية بقدر ضئيل. إن الفسوق مظهر من مظاهر الافتقار إلى الخجل في إنسانية المرء. والمظهر الأساسي لهؤلاء الناس هو أنه ليس لديهم خجل في سلوكهم بين الأشخاص؛ إنهم غير منضبطين، وغير مقيدين، وطائشون للغاية. وهذا يُصنَّف على أنه مظهر من مظاهر الفسوق في إنسانية المرء. الآن، هل تعرفون كيفية التعامل مع هؤلاء الناس وتولي أمرهم؟ (نعم). هذا كل شيء في مناقشتنا حول موضوع الفسوق.

دعونا نتحدث عن مظهر آخر وهو: اللؤم. أي نوع من المشكلات هذه؟ (إنها مشكلة تتعلق بالخُلُق الخسيس). يندرج اللؤم تحت الخُلُق الخسيس ويُصنَّف ضمن الإنسانية. هل اللؤم مشابه إلى حد ما للانحطاط؟ (نعم). هذا أيضًا مظهر من مظاهر الخُلُق الخسيس. اللؤم يعني التصرف دون الالتزام بالقواعد، وبطريقة ملتوية، ليس فقط القيام بالأشياء دون مبادئ أو حدود للضمير والأخلاق، بل أيضًا القيام بالأشياء بطريقة حقيرة ودنيئة للغاية. ما هي مظاهر اللؤم؟ على سبيل المثال، يرى شخص لئيم أن شخصًا ما اشترى سيارة جميلة لا يستطيع هو تحمل تكلفتها. وعندما يمر بجانبها، يحيي الشخص ظاهريًا، قائلًا: "سيارة جميلة! لا بد أنك ثري!" تبدو كلماته لطيفة، ولكن ما إن يبتعد مالك السيارة حتى يبصق على السيارة؛ تفو. أليس هذا لئيمًا؟ (بلى). أي نوع من السلوك هو البصق؟ (إنه لؤم). هذا هو ما يُطلق عليه اللؤم. اللؤم هو الحقارة، والقذارة، والدناءة الفائقة؛ إنه تصرفٌ مشين، يدفع الآخرين إلى السخرية منك واحتقارك، ويجعل الناس يشعرون بأن خُلُقك متدنٍ وأنك وصمة عار. بعض الناس، على سبيل المثال، يرون أن جارهم لديه كلب جيد فيشعرون بالغيرة في داخلهم: "لدى عائلتهم مثل هذا الكلب الجيد. لماذا لم أشترِ أنا ذلك الكلب؟" لذا يجدون طريقة لقتل الكلب، وبعد ذلك، يطيرون من الفرح. يحتفلون بمجرد عودتهم إلى المنزل، فيفتحون الشمبانيا ويقيمون وليمة، ويشعرون بسعادة لم يشعروا بها من قبل. أخبروني، هل هذا الشخص فظيع أم لا؟ (إنه كذلك). هذا هو اللؤم. ما دام يحدث للآخرين شيء جيد ويشعرون بالسعادة، فإنهم يصبحون غير سعداء ويفكرون في طرق لإفساد الأمور عليهم. وعندما يرون الآخرين يواجهون كارثة، فإنهم يشمتون في مصيبتهم. أمثال هؤلاء الناس لئيمون جدًا.

إن أفكار الأشخاص اللئام سلبية للغاية. كيف هي سلبية؟ على سبيل المثال، عندما تعطي شخصًا ما شيئًا، ففي الظروف العادية، ينبغي أن يشعر بالامتنان، قائلًا: "هذا الشيء جيد جدًا. لقد كنتَ تحبه حقًا، لكنك الآن لم تعد بحاجة إليه. لم تعطه لشخص آخر بل أعطيته لي على الفور؛ نحن حقًا أصدقاء!" أي شخص لديه ضمير وعقل سيفكر بهذه الطريقة؛ سوف يستوعب هذا الأمر بإيجابية. أما الأشخاص اللئام فتفكيرهم ملتوٍ، إذ يقولون في أنفسهم: "لقد أعطيتني هذا فقط لأنك لم تعد بحاجة إليه. لو كنت لا تزال بحاجة إليه، فهل كنت ستعطيه لي؟ أنت تحتفظ بالأشياء الجيدة لنفسك وتعطيني السيئة؛ من يريد ذلك! هل تصرفني كأنني شحاذ؟ هل تظن أنني لا أعرف ما هو الجيد؟ لقد أعطيته لي فقط لأنك لم تعد بحاجة إليه، وما زلت تتوقع مني أن أكون ممتنًا. هل تظنني أحمقًا؟" كما ترى، في مثل هذا الأمر البسيط، يفكرون بهذه الطريقة الحقيرة، والقذرة، والوضيعة. إن إعطاءهم شيئًا ما ينتهي بأن يجر عليك المتاعب بدلًا من ذلك. لماذا يسبب المتاعب؟ لأن الشخص الذي أعطيته له هو شخص لئيم، شخص ذو أفكارٍ حقيرة، وقذرة، ودنيئة. إنهم يفكرون بسلبية تجاه أي شخص. وحين ينظرون إلى شخصٍ ما، لا يحكمون عليه بناءً على المبادئ، ولا على خُلُق ذلك الشخص أو مبادئ سلوكه الذاتي التي عرفوها من معاشرته لسنواتٍ عديدة. بل ينظرون إلى الآخرين من منظور أفكارهم ووجهات نظرهم المتطرفة والعنيدة. إن أمثال هؤلاء الناس لئام للغاية. إذا لم تخالطهم أو تعطهم أي شيء، تظل الأمور هادئة. ولكن إذا خالطتهم وساعدتهم حقًا، فغالبًا ما ينتهي بك الأمر إلى أن يحكموا عليك وينتقدوك. عندما يرونك تستخدم شيئًا جيدًا، فإنهم دائمًا ما يريدونه. وإذا لم تعطه لهم، فإنهم يعتقدون أنك بخيل وشحيح. أمثال هؤلاء الناس مزعجون للغاية، ومن الصعب جدًا التوافق معهم. قد لا يقولون أي شيء صراحة، ولكن في أعماقهم، في الخفاء، دائمًا ما يتنافسون معك، وتنشأ لديهم أفكار بغيضة عنك في قلوبهم. وبعبارة بسيطة، فإن لدى هؤلاء الناس قلوبًا بغيضة وأفكارًا بغيضة. أعتقد أن كلمة "بغيضة" مناسبة تمامًا لوصف أفكار الشخص وقلبه بأنها قذرة؛ فهي تعني أنها ليست نظيفة، وليست إيجابية، وليست طيبة. مهما كان شيء ما إيجابيًا، فعندما يتحدثون عنه، يتحول إلى شيء سلبي. ومهما فعلت لهم من أمور جيدة، فإنهم لا يكتفون بعدم تقديرها فحسب، بل يقللون أيضًا من شأنك ويتهمونك زورًا، قائلين إن لديك نوايا سيئة. إذا أعطيتهم منفعة ما، فسوف يفكرون فيما إذا كنت تحاول استغلالهم. وإذا كنت فاترًا تجاههم، فسوف يعتقدون أنك تحتقر الفقراء لكونك غنيًا وصاحب سلطة. سيشعرون بأنك تفتقر إلى اللمسة الإنسانية، ولا تعرف كيف تتوافق مع الناس، وغير قادر على مراعاة مشاعر الآخرين. وإذا ابتعدت عنهم، فلن ينجح ذلك أيضًا؛ سيظل لديهم ما يقولونه عن الأمر. إن أمثال هؤلاء الناس مزعجون للغاية. مهما خالطتهم، فلن تتمكن أبدًا من إرضائهم. أنت لا تعرف ما الذي سيفكرون فيه، ولا تعرف ما هي المشكلات التي ستنشأ عن الأشياء التي تفعلها بنوايا حسنة. لذا، لا توجد سوى طريقة واحدة للتعامل مع أمثال هؤلاء الناس: ابتعد عنهم ولا تخالطهم. وعند تكوين الصداقات، لا تختر أمثال هؤلاء الناس، لأنهم لئام جدًا؛ مخالطتهم ستجلب لك متاعب كبيرة وضيقًا كبيرًا، وكل هذا الضيق والمشكلات لا داعي لها على الإطلاق. هل لدى الأشخاص اللئام عقلانية؟ (كلا). ماذا يعني القول بأنهم لا يملكون عقلانية؟ (ليس لديهم ضمير أو عقل، ولا حدود أخلاقية). ما هي تفاصيل هذا؟ (ليس لديهم تفكير الناس الطبيعيين). إن عدم امتلاك تفكير الناس الطبيعيين هو جانب واحد. أخبروني، هل لدى أمثال هؤلاء الناس أي شعور بالخجل؟ (كلا). ليس لديهم شعور بالخجل، ولا يملكون تفكير الإنسانية الطبيعية، ولا يتحدثون إلا بمنطق ملتوٍ ومغلوط. إن منطقهم يهدف إلى حماية مصالحهم الخاصة؛ كله منطق ملتوٍ. إذا أعطيتهم شيئًا، يقولون إنك تحتقرهم ولا تعطيهم إلا الأشياء التي لا تحتاجها. وإذا لم تعطهم أي شيء، فإنهم يقولون إنك بخيل جدًا. أليست مثل هذه الكلمات منطقًا ملتويا؟ (بلى). إنهم ببساطة لا يستطيعون استيعاب الأمور بشكل صحيح ويفكرون بطريقة سلبية للغاية، وهذا هو المنطق الملتوي. كثيرًا ما يقول غير المؤمنين إن الناس يجب أن يسلكوا بعقلانية؛ فإذا كان شخص ما غير عقلاني ولا يتحدث إلا بمنطق ملتوٍ، فهو ليس شخصًا صالحًا. إذا أعطاك شخص ما شيئًا، فهذا يعني أن لديه بعض التقدير لك، وإذا لم يعطك إياه، فهذا أيضًا من حقه؛ يمكنه أن يعطي ممتلكاته لمن يشاء. إذا كنت لا تزال تجد عيبًا عندما يعطيك إياه ولكنك تسميه بخيلًا إذا لم يفعل، أليس هذا يتجاوز المنطق؟ أليس الناس الذين ينخرطون في منطق ملتوٍ كهذا لئامًا؟ (بلى). إنهم لئام للغاية! الأشخاص اللئام يتجاوزون المنطق، لذلك لا سبيل إلى إقناعهم بأي منطق. إن التصرف وفقًا للضمير والعقل، أو بناءً على مبادئ الحق، ببساطة لا معنى له بالنسبة إليهم. اللؤم مشابه إلى حد ما للانحطاط، أليس كذلك؟ (بلى). على سبيل المثال، ينفق بعض الناس المال لشراء شيء ما ويشعرون دائمًا أنه لا يستحق الثمن، كما لو أنهم قد تكبدوا خسارة. ثم يفكرون: "لقد استغللتني، لذا يجب أن أجد طريقة لأجعلك تتكبد خسارة؛ حينها فقط سأشعر بالتوازن في داخلي". إن أمثال هؤلاء الناس الحقراء واللئام يفكرون دائمًا في كيفية استغلال الآخرين. إذا شعروا أنهم قد تكبدوا خسارة، فإنهم يصعّبون الأمور على الآخرين؛ إنهم يريدون دائمًا التأكد من أنهم لا يخسرون، وعندها فقط يشعرون بالرضا. إذا استغلوا شخصًا آخر، فإنهم يحتفلون ويسعدون جدًا لدرجة أنهم يستيقظون وهم يضحكون من أحلامهم. إن مقدار المال الذي تنفقه على شيء ما هو اختيارك الخاص؛ لم يجبرك أحد على إعطائهم أموالك. بما أنك اشتريته طواعية، فلماذا لا تزال مستاءً وتحاول استغلال الآخرين وتجنب تكبد الخسارة؟ أليس أمثال هؤلاء الناس لئام للغاية؟ (بلى). عندما يذهبون إلى السوبر ماركت لشراء البقالة ويشعرون أنها باهظة الثمن، فمن أجل تجنب أي خسارة، يأخذون بضعة أكياس بلاستيكية إضافية. وإذا صادف أن ذلك كان خلال رأس السنة أو عطلة ما وكان السوبر ماركت يوزع تقاويم، فيجب عليهم أن يأخذوا عدة تقاويم إضافية، وعندها فقط يشعرون بالرضا. عندما يستغلون الآخرين، يشعرون بالبهجة بل ويتجولون متباهين بمدى قدرتهم ومهارتهم. أخبروني، أي نوع من العقليات لدى أمثال هؤلاء الناس؟ مهما كان الأمر، فإنهم يقيسون الأمور دائمًا بناءً على ما إذا كان بإمكانهم الاستغلال وتجنب تكبد الخسارة. إن مجرد هذا النوع من الفكر ووجهة النظر لئيم وحقير جدًا. وبالطبع، هناك أيضًا جانب متغطرس في هذا، بالإضافة إلى جانب شرير. من الصعب التعامل مع أمثال هؤلاء الناس وهم صعبو الإرضاء. تظهر العديد من نقائص الإنسانية في أمثال هؤلاء الناس؛ فطرق تفكيرهم، من منظور الإنسانية، لا تتوافق على الإطلاق مع الفطرة السليمة أو أي قواعد للسلوك، وتنحدر إلى ما دون الخط الأخلاقي الأساسي للإنسانية الطبيعية، وبالطبع، لا تتوافق أيضًا مع ضمير الإنسانية وعقلها. إنهم مُنحرفون للغاية، ودنيئون للغاية، ومتغطرسون للغاية أيضًا. ألا يُرى أمثال هؤلاء الناس كثيرًا بين جماعات الناس؟ (بلى). الأشخاص اللئام لديهم خُلُق خسيس ومن الصعب جدًا التعامل معهم. ما دام الأمر يتعلق بمصالحهم، سواء كانت مصالح مادية أو كبرياءهم ومكانتهم، فإن سلوكهم في هذا الصدد سينكشف؛ سيظهر بوضوح شديد. سيبدأون في التحدث بمنطق ملتوٍ ومغلوط، ويصبح لا سبيل إلى إقناعهم بالمنطق على الإطلاق. حسنًا، هذا كل ما في نقاشنا عن الأشخاص اللئام.

مظهر آخر هو الأنانية. هل الأنانية جيدة؟ (كلا). إذًا، أولًا، أخبروني، هل الأنانية فطرية؟ (كلا). الأنانية ليست فطرية، فما نوع المشكلة التي تمثلها إذًا؟ (نقيصة إنسانية). (أعتقد أنها مشكلة خُلُق). ينبغي تصنيف الأنانية بناءً على الموقف. فبعض حالات الأنانية هي مظاهر للغريزة الإنسانية؛ إنها نوع من الغريزة الإنسانية، وحق يجب أن يتمتع به الناس، وحق في حماية مصالح المرء الخاصة. إذا كان هذا مظهرًا للغريزة الإنسانية، فهو إذًا شيء يجب أن يمتلكه الناس. هذا النوع من الأنانية هو مظهر من مظاهر حماية حقوق الإنسان وحماية حقوق المرء ومصالحه المشروعة. هذا النوع من الأنانية مبرَّر؛ إنه ليس نقيصة إنسانية. ولكن، هناك نوع آخر من المظاهر أكثر خطورة من هذا النوع من الأنانية، إنه ينطوي على إلحاق الضرر بمصالح الآخرين، وهذه نقيصة إنسانية؛ لقد تصاعد الأمر إلى مشكلة خُلُق. يجب تمييز هذه المسائل: أي مظاهر الأنانية مبرَّرة، وأي مظاهر الأنانية هي نقيصة إنسانية، وأي مظاهر الأنانية تنطوي على مشكلة خُلُق. إذا أمكن رؤية هذه المسائل بوضوح، فسيعرف المرء كيفية الممارسة وفقًا للمبادئ. على سبيل المثال، يريد الناس أن يعتنوا بحياتهم جيدًا، وأن يتمموا مسؤولياتهم والتزاماتهم بالكامل، وأن يتولوا أمر أنفسهم جيدًا دون أن يشغلوا أنفسهم بالآخرين، ويكتفوا بتولي أمور أنفسهم جيدًا دون التعدي على مصالح الآخرين؛ من منظور الإنسانية، هذا أيضًا نوع من الأنانية، أليس كذلك؟ ولكن، من منظور آخر، هذا أيضًا رد فعل غريزي لدى الناس. وبالطبع، هو أيضًا حق متأصل منحه الله للناس؛ أي أن لديك الحق في أن تعتني بنفسك أولًا دون أن تشغل نفسك بالآخرين. فمن خلال الحفاظ على حياتك الإنسانية، فإنك تحافظ على بقائك. هذا مبرَّر. بالطبع، من منظور الإنسانية، فإن الاهتمام بالنفس فقط وعدم الاهتمام بالآخرين هو أيضًا مظهر من مظاهر الأنانية. ولكن هذا النوع من الأنانية هو مظهر طبيعي للإنسانية، وهو مبرَّر. وعلى الرغم من أنه يُنظر إليه من منظور بشري على أنه نقيصة إنسانية، إلا أنه في الواقع ليس نقيصة إنسانية. إن الاهتمام بنفسك فقط – أن تكون شبعانًا ومرتديًا ملابس تشعرك بالدفء، وأن تؤدي عملك جيدًا، وتتمم التزاماتك، وهذا كل شيء – دون أن تكون قادرًا على رعاية الآخرين أو راغبًا في رعايتهم، هو حق لك، وهو أيضًا غريزة منحها الله لك. من منظور الحالات الفطرية، إذا كان الشخص لا يعرف حتى كيف يعتني بنفسه، وإذا كان يفتقر إلى هذه الغريزة الفطرية، فإنه لا يفي بمعيار كونه بالغًا. هذا النوع من الأنانية هو رد فعل غريزي لدى الناس. على الرغم من أنهم لا يهتمون إلا بأنفسهم، ولا يحمون إلا حقوقهم ومصالحهم، ولا يعتنون إلا بضرورياتهم الأساسية للمعيشة، وكذلك الأمور التي تقع في نطاق حياتهم وعملهم، إلا أنه ما داموا لا يتعدون على مصالح الآخرين، فإن هذا النوع من الأنانية لا يُدان. أما نوع الأنانية الذي يتصاعد حقًا إلى مستوى الخُلُق الخسيس، فإنه يتجاوز مجرد الاهتمام بالنفس، ليشمل أيضًا التعدي على مصالح الآخرين وحقوقهم أو إلحاق الضرر بها، والتعدي على حقوق الإنسان للآخرين. هذه هي الأنانية الحقيقية، وهذه مشكلة خُلُق خسيس. إذا كنت، من أجل حماية مصالحك، وسمعتك، ومكانتك، وكبريائك، لا تتورع عن الاستيلاء على مصالح الآخرين أو أخذها بالقوة – فتأخذ مصالح الآخرين على أنها مصالحك، ولا تفكر إلا في نفسك ولا تفكر في الآخرين، بل وتترك الآخرين دون أي سبيل للعيش – فإن هذا النوع من الأنانية يشير إلى خُلُق خسيس. على سبيل المثال، في الليل، عندما يكون الجميع نائمين، تشعر بالحماس ولا تستطيع النوم، فتريد أن تغني أغنية. وبينما تنجرف في حماسك، تبدأ في الغناء بصوت مرتفع، بل وتشغل الموسيقى وترقص وأنت تغني. يتحسن مزاجك وتشعر بالسعادة، لكنك توقظ الجميع، وتتركهم عاجزين عن النوم. ماذا يسمى هذا؟ (أنانية). هذا النوع من السلوك يسمى أنانية. هل هذا السلوك يدل على خُلُق خسيس؟ (نعم). لماذا يدل هذا السلوك على خُلُق خسيس؟ (لأنه لا يراعي الآخرين، ويؤثر على راحتهم). من أجل أن تسعد نفسك، لا تتردد في التضحية بوقت الآخرين للراحة والنوم، فتجبر الجميع على مرافقتك في غنائك ومرحك. لكي تحقق أهدافك وتحمي مصالحك، فإنك تتعدى على مصالح الآخرين وحقوقهم. أي أن شرط حماية مصالحك هو التضحية بمصالح الآخرين وحقوقهم. هذا النوع من المظاهر يسمى الأنانية. وسبب كون هذا النوع من الأنانية يدل على خُلُق حقير وخسيس هو أن هذا النوع من السلوك يضر بمصالح الآخرين. أنت تستخدم وسائل غير لائقة لحماية مصالحك بينما تضر بمصالح الآخرين وتقوضها؛ هذا يسمى أنانية. على سبيل المثال، عندما يأكل الجميع معًا، لا يهتم بعض الناس إلا بما إذا كانوا سيحصلون على اللحم، بل ويأكلون حصص الآخرين من اللحم أيضًا. هل أمثال هؤلاء الناس الذين يأكلون المزيد من اللحم أنانيون؟ (نعم). إنهم غير لائقين في طريقة سلوكهم، ولا يفكرون إلا في أنفسهم ويتجاهلون الآخرين؛ هذا يسمى أنانية. لماذا تسمى هذه الحالة أنانية؟ لماذا تعتبر خُلُقًا خسيسًا؟ السبب هو أنهم، من أجل حماية مصالحهم الخاصة، يتعدون على مصالح الآخرين، فيستولون على ممتلكات الآخرين ويأخذونها لأنفسهم. هذا يسمى أنانية، وهذا النوع من الأنانية يدل على إنسانية حقيرة وخُلُق خسيس. لذا، إذا كنت تحمي حقوقك ومصالحك من خلال التعدي على مصالح الآخرين وإلحاق الضرر بها، فأنت شخص أناني، وذو خُلُق خسيس. ويمكن القول أيضًا إنك شخص ذو إنسانية سيئة. ولكن، إذا لم تكن قد ألحقت الضرر بمصالح الآخرين، ولم تهدم علاقات الآخرين أو تدمرها، وكنت تهتم بنفسك فقط دون أن تشغل نفسك بالآخرين، فإن هذا النوع من الأنانية لا يزال مبررًا إلى حد ما. على أقصى تقدير، يمكن القول إنك لست طيبًا جدًا، وإنك تافه ومتمحور حول ذاتك، لكنك لست شخصًا سيئًا؛ هذا لا يرقى إلى مستوى الخُلُق الخسيس. هل هناك فارق في طبيعة هذين النوعين من الأنانية؟ (نعم). من خلال تمييز خُلُق الناس بناءً على درجة أنانيتهم وجوهر كيفية تصرفهم، يمكن للمرء أن يرى أن الخُلُق داخل الناس مختلف؛ هناك اختلافات.

بعض الناس لا يشغلون أنفسهم أبدًا بشؤون الآخرين ويركزون فقط على شؤونهم الخاصة. قد يبدو أمثال هؤلاء الناس غير ودودين للغاية، وغير لطفاء للغاية، وغير حارين في تفاعلاتهم مع الآخرين. ولكنهم لا يسببون أي إزعاج أبدًا، ولا يختلقون أكاذيب أو شائعات عن الآخرين أبدًا، ولا يتعدون على ممتلكات الآخرين أو يستولون عليها أبدًا. وبالطبع، لا يعطون ممتلكاتهم للآخرين أبدًا. قد يبدون بخلاء وشحيحين جدًا، لكنهم لا يضرون بمصالح الآخرين أبدًا، وهم أصحاب مبادئ تمامًا في طريقة سلوكهم. لدى أمثال هؤلاء الناس خط أساسي، وهو: "أنا لا أحتال عليك، وينبغي ألا تفكر في الاحتيال عليَّ. أنا لا أستغلك أبدًا، وينبغي ألا تفكر في استغلالي". إنهم أصحاب مبدأ تمامًا. وعلى الرغم من أن أمثال هؤلاء الناس غير مبالين بالآخرين، وليسوا حريصين على مساعدة الآخرين، ولا يتفاعلون مع الآخرين، ولا يظهرون للآخرين الكثير من الود أو الحماس، فإنهم لا يضرون بالآخرين أبدًا. حتى لو كان لديهم الكثير من شيء ما، فإنهم لا يعطونه للآخرين. وعندما يرون الآخرين لديهم أشياء جيدة، فقد يشعرون أحيانًا بالحسد أو الغيرة، لكن لا تكون لديهم نية لأخذها بجشع؛ كما أنهم لا يستغلون الآخرين سرًا، ولا يتعدون على مصالح الآخرين لمنفعتهم الخاصة. وفي ضوء هذه النقاط المذكورة أعلاه، فإنهم ليسوا أشرارًا. إذًا، هل هذا يعني أن إنسانيتهم جيدة؟ إن كون إنسانيتهم جيدة أم لا يعتمد على ضميرهم وعقلهم، وموقفهم من قبول الحق، وموقفهم من الأمور الإيجابية؛ هذه مسألة أخرى. ولكن على الأقل، بالنظر إلى الموقف والطريقة التي يتبنونها في التعامل مع الآخرين، فإنهم ليسوا حقودين تجاه الآخرين. ظاهريًا، يبدون أنانيين جدًا، ولا يهتمون إلا بأنفسهم، ويعيشون في عالمهم الصغير ولا يشغلون أنفسهم بشؤون الآخرين. ولكنهم لا يضرون بمصالح الآخرين أبدًا، لذا فإن خُلُقهم لا يزال مقبولًا. يعني هذا أنه عندما تتفاعل معهم أو تكون لديك معاملات مادية أو اجتماعية معهم، فإنهم على الأقل لن يضروا بمصالحك. إذا طلبت منهم النصيحة أو تقديم بعض الأفكار، فسوف يساعدونك، ولكن إذا لم تطلب، فلن يبادروا بالمساعدة. بالنظر إلى هذا المظهر، قد يبدو أمثال هؤلاء الناس منعزلين تمامًا، ولكن بالنظر إلى حقيقة أنهم لا يستغلون الآخرين أبدًا أو يضرون بمصالحهم، فلا يزال لديهم إنسانية وهم مههذبون نسبيًا. هل النظر إلى الأمر بهذه الطريقة دقيق وموضوعي؟ (نعم). لذا، ليس كل الأنانيين أشرارًا أو أصحاب خُلُق سيئ. يجب عليك أيضًا أن تنظر فيما إذا كانت أنانيتهم قد وصلت إلى حد الإضرار بمصالح الآخرين أو الاستيلاء على ممتلكاتهم، وكذلك ما هي مبادئهم في السلوك والتعامل مع العالم، وما هو جوهر خُلُقهم، وما إذا كان لديهم حدود ومبادئ في كيفية سلوكهم. بعض الناس، ظاهريًا، يبدون كرماء وودودين جدًا في كيفية تعاملهم مع الآخرين. كما أنهم يعطون الآخرين، ويساعدونهم، ويفعلون أشياء من أجلهم. إذا كان هناك شيء تحتاج إلى مساعدة فيه، فما داموا يرون ذلك، فإنهم يمدون يد العون دون أن تحتاج حتى إلى أن تطلب. في ضوء هذه المظاهر، يبدو أنهم طيبون جدًا. ولكن إذا أسأت إليهم أو فعلت شيئًا يضر بمصالحهم دون قصد، فلن يتركوا الأمر يمر، وسيحملون ضغائن، ويستدعون الحسابات القديمة، ولن يهدأ لهم بال حتى يسحقوك. هؤلاء أناس أشرار؛ إنسانيتهم أسوأ بكثير من أولئك الذين يبدون أنانيين ظاهريًا. هل تفهم؟ (نعم). بين الناس، أيٌ من هذين النوعين أكثر شيوعًا؟ وأي نوع تفضلون؟ معظم الناس لا يحبون أولئك الذين هم غير مبالين وأنانيون. بعض الناس، عندما يرونك في ضيقة، سيبادرون إلى المساعدة. وحتى لو لم تطلب، فسيظلون يتحققون مما إذا كنت بحاجة إلى مساعدة. إذا كنت بحاجة، فسوف يساعدونك. لدى أمثال هؤلاء الناس محبة للآخرين وهم يميلون إلى العطاء ومساعدة الآخرين. وبعضهم الآخر، عندما يرونك في ضيقة، لن يبادروا إلى مساعدتك، ولكن ما دمت تتكلم وتطلب منهم، فسيساعدونك. على الرغم من أن أمثال هؤلاء الناس سلبيون بعض الشيء، إلا أنهم ليسوا سيئين ولا يزالون يعتبرون أناسًا صالحين. وهناك نوع آخر من الناس، مهما كانت الصعوبة التي تواجهها كبيرة، فلن يساعدوا. وحتى لو طلبت منهم، فسيجدون أعذارًا وأسبابًا للرفض. هذا النوع من الناس هو الأكثر أنانية. كثيرًا ما يقول بعض الناس ظاهريًا: "إذا احتجت أي مساعدة، فأخبرني فحسب". عندما لا يكون هناك شيء يحدث، يبدون ودودين، ومبادرين، وإيجابيين للغاية. ولكن عندما تطلب منهم المساعدة في شيء ما بالفعل، فبعد المساعدة، سيبدأون في التلميح إلى السداد، قائلين أشياء مثل: "لقد أنفقت هذا القدر من المال في تقديم الهدايا لرئيسي في تلك المسألة". كما ترى، ظاهريًا، يبدون ودودين تمامًا، ويعرضون تقديم الخدمات والقيام بأشياء من أجلك دون أن يطلبوا أي شيء في المقابل. ولكن بعد أن يساعدوا، لن تتمكن أبدًا من رد جميلهم بالكامل. كم هم غادرون أمثال هؤلاء الناس! هل ينبغي أن تخالط أمثال هؤلاء الناس؟ (كلا). أنا ببساطة لا أخالط أمثال هؤلاء الناس. إنهم يتكلمون بكلام معسول، ويظهرون دفئًا ومراعاة خاصين. يقولون أشياء لطيفة في وجهك، لكنهم يفعلون أشياء سيئة من وراء ظهرك. ليس لديهم أي مبادئ على الإطلاق فيما يفعلونه، إنهم مجرد نمور مبتسمة تخفي خناجرها وراء ابتساماتها. عندما لا يكون هناك شيء يحدث، يضحكون ويمزحون معك دائمًا، ويتصرفون كما لو كنتم قريبين جدًا. ولكن عندما تحتاج حقًا إلى مساعدتهم، لا تجدهم في أي مكان. حتى بالنسبة إلى الأشياء التي يسهل جدًا عليهم القيام بها، سيجدون أسبابًا وأعذارًا لتجنبها. وحتى لو كان الأمر يتطلب القليل من الجهد، فإنهم يظلون يطلبون منك خدمات شخصية. عندما يفعلون شيئًا من أجلك، سيفكرون في كل أنواع الطرق لجعلك تعطيهم شيئًا في المقابل. لن تتمكن أبدًا من رد هذا الجميل بالكامل. ومن ناحية أخرى، أولئك الذين يبدون ظاهريًا باردين تمامًا ويبدو أنهم أنانيون تمامًا غالبًا ما يكون لديهم حدود في كيفية سلوكهم ويكونون مدققين جدًا في أفعالهم. على الرغم من أنهم قد يكونون فاترين تجاهك، فإنهم لن يتآمروا ضدك أبدًا. إذا طلبت منهم حقًا مساعدتك في شيء ما، فسيفعلونه بالتأكيد بجدية كبيرة. وبعد ذلك، إذا رددت لهم الجميل بخدمة شخصية صغيرة أو شيء مادي، فسوف يتعاملون معه بشكل صحيح. ولكن إذا لم تعطهم أي شيء، فلن يطلبوا منك أي شيء، ولن يستمروا في إثارة الأمر لطلب خدمات أو سداد. أمثال هؤلاء الناس صادقون؛ فما يبدون عليه من الخارج هو بالضبط ما هم عليه من الداخل. ولكن، في كثير من الأحيان، لا أحد يحب أمثال هؤلاء الناس، فيقولون إنهم أنانيون، وصعبو المراس، وباردون، ويفتقرون إلى اللمسة الإنسانية، ولا يريدون أي اتصال بهم. في الواقع، بعض هؤلاء الناس لديهم إنسانية لائقة. انظروا حولكم لتروا من هو هذا النوع من الأشخاص. على الرغم من أنهم ليسوا فصحاء، فإن طبعهم بارد نوعًا ما، وظاهريًا يبدو أنهم يفتقرون إلى اللمسة الإنسانية ولا يعرفون كيفية التفاعل أو بدء المحادثات مع الآخرين، إلا أنهم أصحاب مبادئ تمامًا في كيفية سلوكهم. وفي حين أنهم قد لا يكونون طيبين جدًا، إلا أنه لا يوجد خبث في قلوبهم؛ على الأقل، ليس لديهم نوايا سيئة تجاه معظم الناس. ما يبدون عليه من الخارج هو بالضبط ما هم عليه من الداخل. إنهم لا يستخدمون التكتيكات أو فلسفات التعاملات الدنيوية لكسب الناس. أمثال هؤلاء الناس بسطاء. أليس كذلك؟ (بلى). إذًا الآن، أليس لديكم أساس ينبغي أن تعاملوا به الأنانيين بشكل صحيح؟ على أي أساس ينبغي لكم أن تعاملوهم؟ لا يمكن أن يكون ذلك على أساس مشاعركم أو تفضيلاتكم، ولا على ما إذا كنتم تحبون هؤلاء الناس أم لا، أو تتوافقون معهم، أو ما إذا كانوا مفيدين أو نافعين لكم، أو على موقفهم تجاهكم؛ لا يمكن أن يكون ذلك على أساس هذه الأمور. بل ينبغي أن يستند ذلك إلى خُلُقهم، وجوهر إنسانيتهم، وموقفهم من الناس، ومن الحق، ومن الأمور الإيجابية. بناءً على هذه العوامل ينبغي لكم أن تعاملوا الأنانيين. إذا كانوا حقًا أشرارًا، فتعاملوا معهم وفقًا لذلك. وإذا كانوا يبدون أنانيين من الخارج ولكن إنسانيتهم ليست شريرة، فلا ينبغي لكم أن تعاملوهم على أنهم أشرار أو أصحاب إنسانية سيئة. حتى لو كنتم لا تحبون هؤلاء الناس أو إذا لم يكونوا بارعين في مخالطة الآخرين أو الحفاظ على العلاقات، فلا يمكنكم اعتبارهم أشرارًا أو أناسًا بلا إنسانية لمجرد أنهم يبدون أنانيين من الخارج. هذا تحيز ضد هؤلاء الناس. إذًا الآن، أليس لديكم مبدأ لكيفية معاملة الأنانيين؟ لا يمكن تعميم الأمر، بل ينبغي أن يستند ذلك إلى جوهر إنسانيتهم وموقفهم من الحق وواجبهم وعلى الموقف الذي يسلكون به، هذا هو المبدأ الذي ينبغي لكم أن تعاملوهم به. هذا كل ما في شركتنا عن مسألة الأنانية.

المظهر التالي هو الانخراط في الكلام الرنان وعدم فعل أي شيء حقيقي. دعونا نناقش أولًا ما نوع هذه المشكلة. يستمتع أمثال هؤلاء الناس بالتحدث عن التعاليم السامية والانخراط في الكلام الرنان. في الاجتماعات، غالبًا ما يناقشون تطلعاتهم وعزمهم، وفهمهم الخاص، وخططهم للعمل. ولكن عندما يحين وقت القيام بعمل حقيقي، فإنهم لا يستطيعون استجماع أي طاقة. ما نوع المشكلة التي يعاني منها أمثال هؤلاء الناس؟ هل هي مسألة حالات فطرية، أم إنسانية، أم شخصيات فاسدة؟ (أعتقد أنها تندرج تحت الشخصيات الفاسدة). هل تندرج تحت الشخصيات الفاسدة؟ ثمة مشكلتان متضمنتان هنا، أليس كذلك؟ إحداهما هي نقيصة إنسانية؛ فهم غير راغبين في فعل أي شيء حقيقي، لأنهم يشعرون أن ذلك يتطلب منهم القلق، وتحمل المشقة، ودفع الثمن، وبذل الطاقة. أليست هناك لمحة من الكسل هنا؟ هل الكسل نقيصة إنسانية؟ (نعم). الأشخاص الكسالى إلى هذا الحد لا يفعلون شيئًا حقيقيًا لكنهم يظلون ينخرطون في الكلام الرنان. إنهم يظلون يحبون أن يضعوا أنفسهم في مكانة عالية وأن يعظوا الآخرين بالتعاليم السامية. هل هذا يشير إلى شخصية سيئة؟ هل يحتوي أيضًا على عناصر من شخصية فاسدة؟ (نعم). أي نوع من الشخصيات الفاسدة هي؟ (التكبر). إنها شخصية فاسدة متكبرة. علاوة على ذلك، فهم كسالى، يحبون الراحة ويكرهون العمل، ولا يفعلون الأشياء بطريقة واقعية، ولا يرغبون في الانخراط في عمل حقيقي، لكنهم يظلون يريدون التصرف بتعالٍ، وتأكيد مكانتهم، ووعظ الآخرين؛ إنهم لا يرغبون إلا في تحريك ألسنتهم دون أن يرفعوا إصبعًا. إن العيوب في إنسانيتهم كبيرة، وشخصيتهم الفاسدة واضحة جدًا. أليست هاتان مشكلتين واضحتين جدًا؟ (بلى). أليس هناك الكثير من أمثال هؤلاء الناس؟ (بلى). عند مناقشة العمل، ينخرطون في الكلام الرنان ويتحدثون بلا نهاية، ولكن عندما يتعلق الأمر بفعل شيء حقيقي، لا يمكنهم اتخاذ خطوة واحدة. دعونا لا نتحدث عن مستوى قدراتهم؛ فبناءً على حقيقة أنهم يتحدثون فحسب ولا يفعلون شيئًا حقيقيًا، يمكن وصفهم بأنهم أناس عديمو الفائدة. إنهم لا يفعلون شيئًا حقيقيًا ومع ذلك يريدون التصرف بتعالٍ والتمتع بمنافع المكانة؛ أليسوا متكبرين إلى حد الافتقار إلى العقل؟ إنهم يتحدثون فحسب، ولا يفعلون أي شيء حقيقي على الإطلاق، وهم كسالى ومتكبرون في آنٍ واحد؛ إنهم أناس عديمو الفائدة، أليس كذلك؟ إذا طُلب منهم اتخاذ إجراء والقيام بشيء حقيقي، وتنظيم العمل وتخطيطه وتنفيذه، فإنهم لا يرغبون في القيام بذلك؛ إنهم يشعرون بالمقاومة تجاهه في أعماق قلوبهم. يا لكسل أمثال هؤلاء الناس! هؤلاء متسكعون لا يهتمون بعملهم المطلوب. إنهم يستمتعون بالثرثرة فحسب، ولا يريدون فعل أي شيء، ويريدون فقط أن يعيشوا حياتهم كيفما اتفق، وأن يأكلوا جيدًا، ويرتدوا ملابس جيدة، ومع ذلك يريدون أيضًا أن يحظوا بتقدير كبير من الآخرين، وأن يتمتعوا بمعاملة رفيعة المستوى ونوع المعاملة الممنوحة لأصحاب المكانة. كيف هي إنسانيتهم؟ (سيئة). هل تجدون أمثال هؤلاء الناس مثيرين للاشمئزاز؟ (نعم). عندما يرى بعض الناس أولئك الفصحاء الذين لا يفعلون شيئًا حقيقيًا، فإنهم يحسدونهم. إنهم يفكرون: "يمكنهم الاستمرار في الحديث، وكل ما يقولونه منظم ومنهجي؛ هذا يدل على أن لديهم واقع الحق". يمكن لجميع الناس أصحاب القدرة على التمييز أن يدركوا أن الأشياء التي يقولونها غالبًا ما تكون كلها مستقاة من العظات والشركات التي تُعقد في بيت الله وليست مستمدة من اختباراتهم الخاصة. لذا، على الرغم من أن وعظهم يبدو مثيرًا للإعجاب، إلا أنهم لا يستطيعون حل أي مشكلات على الإطلاق. ومع مرور الوقت، يتضح للناس أن أمثال هؤلاء الأفراد كانوا محتالين طوال الوقت. أيًا كان السؤال الذي تطرحه، لا يمكنهم الإجابة عليه، ولا يمكنهم مشاركة أي مبادئ أو طرق للممارسة، لكنهم لا يزالون يريدون منك أن تُكن لهم تقديرًا كبيرًا. كيف يجعلونك تُكن لهم التقدير؟ إنهم يستخدمون أداءهم وخطبهم ليضمنوا لأنفسهم مكانًا في قلبك، ما يجعلك تحسدهم، وتُعجب بهم، وتنظر إليهم باحترام. أليس أمثال هؤلاء الناس عديمي الحياء؟ إنهم لا يقومون بأي عمل حقيقي، كما أنهم غير قادرين على القيام بعمل حقيقي، ومع ذلك يظلون يريدون من الآخرين أن يقدّروهم، ويظلون يريدون إهدار طاقة الآخرين ووقتهم بكلامهم الرنان، لكن في النهاية، لا يمكنهم حل أي مشكلات على الإطلاق. قد يظل الناس الذين آمنوا بالله لمدة عام أو عامين فقط مضللين من قبلهم، لكن أولئك الذين آمنوا بالله لسنوات عديدة ويفهمون القليل من واقع الحق لا يريدون الاستماع إلى كلامهم الرنان. ولكن إذا رفضتَ الاستماع، فإنهم يكوّنون رأيًا سلبيًا عنك ويقولون إنك لا تحب الحق. أليس أمثال هؤلاء الناس مزعجين للغاية؟ (بلى). لديهم فقط فهم جزئي لأي جانب من جوانب الحق، وعندما يفهمون بعض التعاليم، لا يمكنهم شرحها بوضوح، ومع ذلك يظلون يريدون أن يعظوا الآخرين بهذه التعاليم وأن يقبلها الآخرون. إذا رفضتَ الاستماع، فإنهم يقولون إنك لا تحب الحق ولا تحترمهم. ولكن إذا استمعتَ إليهم، فإنك تشعر بعدم الارتياح ولا تستطيع الجلوس ساكنًا. لماذا لا تستطيع الجلوس ساكنًا؟ لأن لديك العديد من المشكلات التي تحتاج إلى حل والكثير من العمل الذي يتعين عليك القيام به، وليس لديك وقت للاستماع إلى كلامهم الرنان. إذا كان شخص ما يحسد حقًا أولئك الذين ينخرطون في الكلام الرنان، فما نوع هذا الشخص؟ إنه شخص خامل، شخص غبي، وشخص ليس لديه شيء أفضل يفعله. عندما يتعلق الأمر بالقيام بالواجب، فإن أمثال هؤلاء الناس ليس لديهم أي تفانٍ ولا يتحملون أي عبء على الإطلاق؛ إنهم يريدون فقط أن يعيشوا حياتهم كيفما اتفق، وأن يعيشوا عالة على الآخرين في انتظار الموت. كل يوم، يستمعون إلى بعض التعاليم العميقة لتمضية الوقت، ومع ذلك يظلون يعتقدون أنهم قد ربحوا شيئًا وأحرزوا تقدمًا في إيمانهم بالله: "إن الحقائق التي يعظون بها تزداد سموًا يومًا بعد يوم؛ ستبلغ عظاتهم قريبًا مستوى السماء الثالثة! هذه كلها أسرار من السماء!" إنهم يستمعون إلى الكثير من التعاليم التي يتحدث بها أولئك الذين ينخرطون في الكلام الرنان، لكنهم يظلون لا يعرفون كيف يكونون متفانين في القيام بواجبهم أو ما هي المبادئ التي ينبغي اتباعها عند القيام بواجبهم. فهل الاستماع إلى هذه الأمور مفيد؟ (كلا). ماذا ينبغي أن تفعلوا عندما تقابلوا أناسًا ينخرطون في الكلام الرنان ويعظون بالتعاليم السامية؟ هل ينبغي أن تتبعوهم عن كثب أم ترفضوهم؟ (نرفضهم). كيف ترفضونهم؟ يجب أن تعرف كيف ترفضهم ولماذا ترفضهم. إذا لم تكن تعرف هذا، فعندما ترفضهم، قد تظل تتساءل في قلبك: "هل رفضي لهم يعني أنني لا أحب الحق؟" إذا كانت لديك هذه الفكرة، فهذا يمثل مشكلة؛ إنه يثبت أنه ليس لديك تمييز وأنك لا تفهم ما هو واقع الحق. إذا استمعت إليهم يتحدثون بالتعاليم وكنت لا تزال تعتقد أنهم يعقدون شركة عن الحق، بل وتستحسنهم في قلبك، فأنت غبي تمامًا. إذا كان لديك تمييز فيما يتعلق بالتعاليم التي يتحدث بها أمثال هؤلاء الناس الذين ينخرطون في الكلام الرنان، فينبغي لك أن ترفضهم. السبب في ذلك هو أن كل ما يتحدثون به هو تعاليم وكلمات فارغة؛ إنه عديم الفائدة. هذا مثل رسم الكعك لإسكات الجوع أو التحديق في الخوخ لإرواء العطش؛ لا يمكنه حل المشكلات الحقيقية على الإطلاق. إنهم يتحدثون عن العديد من التعاليم، لكن هذه التعاليم لا تتطابق مع المشكلات الحقيقية التي يواجهها الناس أثناء القيام بواجباتهم، ولا يمكنها حلها على الإطلاق. فالاستماع إليهم وعدمه سواء. إنهم لا يعرفون كيفية حل المشكلات التي تنشأ في عمل الإنجيل وحياة الكنيسة؛ ولا يعرفون كيفية تنفيذ ترتيبات العمل، أو أي عمل به عيوب وثغرات تحتاج إلى إصلاح أو متابعة؛ ولا يعرفون كيفية حل أو المفاهيم المحرفة عندما يطرحها الآخرون أو تفنيدها. إنهم لا يعرفون أيًا من هذا، لذا ألا يكون الاستماع إلى كلامهم الرنان مضيعة للوقت؟ هذا هو السبب وراء وجوب رفضك لهم. لذا، ينبغي رفض هذا الكلام الرنان لأن ما يتحدث به هؤلاء الناس ليس الحق وإنما تعاليم. ما هي التعاليم؟ تتكون التعاليم من كلمات تتوافق مع المفاهيم والتصورات الإنسانية. لا يعقد هؤلاء الناس شركة عن مبادئ الحق مع التركيز على جوهر المشكلة. وعلى الرغم من أن كلماتهم تبدو لطيفة ويُعبَّر عنها بطريقة واضحة ومنطقية، فإنها لا تستطيع حل المشكلات على الإطلاق. هذه الكلمات إذًا هي تعاليم؛ ومهما بدت صحيحة، فهي ليست مبادئ الحق. قد تبدو كلمات بعض الناس سطحية، لكنها يمكن أن تصيب كبد المشكلة وتشرح جوهرها بوضوح. وحتى لو بدت بعض كلماتهم بغيضة مثل الإهانات، فهي كلمات يمكن للناس قبولها، ويمكنها حل المشكلات الحقيقية. ومما لا شك فيه أن هذه الكلمات تتوافق مع مبادئ الحق. قد تبدو بعض الكلمات لطيفة، ولبقة، ومهذبة، وعميقة، لكنها لا تستطيع حل المشكلات الحقيقية على الإطلاق. إنها لا تمت بأدنى صلة إلى مبادئ الحق، كما أنها لا تستطيع أن توضح للناس طريقًا أو اتجاهًا. إنها جميعًا تعاليم خادعة. هذه الكلمات إذًا يجب رفضها. سبب رفض أمثال هؤلاء الناس هو أن كلامهم الرنان يهدر الوقت الذي ينبغي أن تستخدمه في القيام بواجبك، ويهدر الوقت الذي ينبغي أن تستخدمه في طلب الحق، ويهدر طاقتك الشخصية؛ لذا، ينبغي لك أن ترفضهم. كيف ينبغي أن ترفضهم؟ إنك ترفضهم ببساطة بأن تقول لهم: "وداعًا"، أليس كذلك؟ أو يمكنك أن تقول: "توقف عن الكلام، أنا أفهم كل ما تقوله. متى ستجيب على السؤال الذي طرحته عليك؟ إذا لم تتمكن من الإجابة عليه، فاغرب عن وجهي فورًا وتوقف عن إضاعة وقتي". هل هذه الطريقة في رفضهم جيدة؟ (نعم). تبدو جيدة جدًا بالنسبة لي؛ وإلا، فكيف سترفضهم بخلاف ذلك؟ إن رفض كلامهم الرنان، وتعاليمهم، وشعاراتهم هو تمامًا مثل رفض الفريسيين. لا يستطيع أمثال هؤلاء الناس فعل أي شيء حقيقي. إنسانيتهم لا تفي بالمعايير، ومستوى قدراتهم ضعيف، وهم غير قادرين أساسًا على القيام بعمل حقيقي. ومع ذلك، فإنهم يظلون يستخدمون التعاليم السامية لمحاولة تضليلك. إذا لم ترفضهم، فأنت غبي تمامًا. من الصواب رفض أمثال هؤلاء الناس عندما تقابلهم. قل فقط: "وداعًا" وابتعد؛ إنه أمر يسهل حله للغاية، أليس كذلك؟ هذه هي بالضبط كيفية معاملة أولئك الذين ينخرطون في الكلام الرنان ولكن لا يفعلون أي شيء حقيقي. أمثال هؤلاء الناس ليسوا ممن يفعلون الأشياء بطريقة مناسبة وجادة؛ إنهم ليسوا ممن يفعلون الأشياء بطريقة واقعية. ما يقولونه يفتقر إلى المصداقية، ولا يستحق التعلق به، ولا يستحق الاستماع إليه كما لو كان نصيحة فعالة أو طريقًا فعالًا. لذا، عندما يتعلق الأمر بكلامهم الرنان، ارفضه تمامًا؛ ليست هناك حاجة لتدوين الملاحظات، وهو لا يستحق الاعتزاز به. بهذا نختتم مناقشتنا لمسألة الكلام الرنان.

دعونا نتحدث عن مظهر آخر، وهو: حب مناقشة السياسة. يحب بعض الناس مناقشة الوضع السياسي لبلدهم أو الوضع السياسي العالمي، وكذلك سياسات الشخصيات السياسية رفيعة المستوى وتصريحاتهم، وبرامج الحوكمة وخطهم السياسي، والطرق والوسائل التي ينفذون بها مختلف السياسات، وما إلى ذلك. باختصار، يناقشون بشكل متكرر الموضوعات المتعلقة بالسياسة؛ سواء كانت هذه الموضوعات تتعلق بالسياسة قديمًا أم حديثًا، أو السياسة الداخلية أم الدولية، فإنهم يستمتعون بإثارتها من وقت لآخر. هل يندرج حب مناقشة السياسة تحت الحالات الفطرية، أم الإنسانية، أم الشخصيات الفاسدة؟ أنتم لا تعرفون، أليس كذلك؟ هذا لأن هذا الموضوع خاص إلى حد ما. ما يحبون مناقشته هو السياسة، وفي رأيكم، السياسة ليست شيئًا إيجابيًا. أنتم تفكرون: "لو كان حب مناقشة السياسة اهتمامًا وهواية ضمن الحالات الفطرية، لما أعطى الله الناس هذا النوع من الاهتمام والهواية؛ ولو كانت مسألة إنسانية سيئة، فإن مجرد مناقشتها دون فعل أي شيء سيئ لا ينبغي أن يرقى إلى مستوى الإنسانية السيئة، فضلًا عن أن يصل إلى مستوى شخصية فاسدة. فأين ينبغي تصنيفه إذن؟" وفي النهاية، لا تصلون إلى نتيجة. أليس هذا هو الحال؟ (بلى). إذًا، هل أنتم على صواب في التفكير بهذه الطريقة؟ لماذا لا تصلون في النهاية إلى نتيجة؟ أين أنتم عالقون؟ أنتم عالقون عند كلمة "سياسة"، أليس كذلك؟ (بلى). إذا تحدثت عن حب مناقشة الفنون الجميلة، أو الموسيقى، أو الرقص، أو التصميم، أو الاقتصاد، فأين سيُصنَّف ذلك؟ (سيُصنَّف على أنه اهتمام وهواية ضمن الحالات الفطرية). إذا ذكرت حب مناقشة التاريخ أو حب مناقشة الطعام الفاخر، فأين ينبغي تصنيف ذلك؟ (الحالات الفطرية). عندما يُقال إن شخصًا ما يحب مناقشة شيء ما، أو يحب البحث في شيء ما، أو يجيد شيئًا ما، فهذا يعني أنه يحب ذلك المجال ويهتم به. لذا، يُصنَّف على أنه اهتمام وهواية ضمن الحالات الفطرية. ولكن لأن الموضوع الذي يحب هؤلاء الناس مناقشته هنا هو السياسة، فإنكم لا تجرؤون على تصنيفه بهذه الطريقة. لماذا لا تجرؤون على تصنيفه بهذه الطريقة؟ لأن السياسة موضوع حساس للغاية، وهي ليست شيئًا إيجابيًا بشكل خاص، أليس كذلك؟ (بلى). على الرغم من أن السياسة ليست شيئًا إيجابيًا بشكل خاص، فإن النشاط في عبارة حب مناقشة السياسة، كما ذكرنا للتو، هو المناقشة. لذا، ينبغي تصنيفه على أنه اهتمام وهواية ضمن الحالات الفطرية. فاهتمام هذا الشخص وهوايته الفطرية هي الميل نسبيًا إلى متابعة السياسة ومناقشتها. ولكن هل يشارك في السياسة؟ لم نصل إلى ذلك بعد؛ في الوقت الحالي، نحن نقتصر فقط على فعل المناقشة، لذلك لا يمكن تصنيفه إلا على أنه اهتمام وهواية ضمن الحالات الفطرية. هل تفهمون الآن؟ (نعم). إن قول ذلك بهذه الطريقة هو أمر موضوعي؛ إنها حقيقة، أليس كذلك؟ (بلى). على سبيل المثال، لنفترض أن شخصًا ما يحب مناقشة الملوك القدماء وغالبًا ما يتحدث عن كيفية معاملة بعض الأباطرة لوزرائهم وعامة الناس، وكيف حكم بعض الحكام بجد واهتموا بالناس، وكيف كانت احتياطيات الحبوب في البلاد كافية، وما هو المستوى الذي وصل إليه مستوى معيشة السكان في عهودهم. ويتحدثون أيضًا عن أي الأباطرة كانوا طغاة، وكيف كان الناس معوزين تحت حكمهم بينما كان هؤلاء الأباطرة ينغمسون في الولائم الفاخرة والفجور ويعيشون في بذخ عظيم في قصورهم. ومن ثم ينتقلون إلى مناقشة مشكلات الشخصيات السياسية المعاصرة، ويتحدثون عمن يقوم بعمل جيد ومن لا يقوم بعمل جيد، وما إلى ذلك. إنهم يحبون فقط مناقشة هذه الأمور. وبعبارة أخرى، هذا الشخص لديه ميل فطري للاهتمام بهذه الأنواع من الموضوعات والأمور. في حياته اليومية، طريقته في الاسترخاء والترفيه هي مناقشة هذه المسائل السياسية، واستخدامها بوصفها وسيلة لتمضية الوقت؛ هذا جزء من حياته. إذا كان يحب فقط مناقشة السياسة، فهذا مجرد اهتمام وهواية. هل هذا يتعلق بإنسانيته؟ إذا نظرت فقط إلى حبه لمناقشة السياسة، لا يمكنك أن تعرف كيف هو خُلُقه، لأنك لا تستطيع أن ترى ما هو موقفه ووجهات نظره تجاه السياسة. إنه يستمتع ببساطة بمناقشة مثل هذه الموضوعات ويهتم بهذه الأمور؛ هذا لا يتعلق بمبادئه في السلوك. إذا كان شخص ما يحب ببساطة مناقشة السياسة وفي حياته اليومية يتعامل معها على أنها موضوع ترفيهي، أو مادة للمحادثة، أو محور نقاش متكرر عند التفاعل مع الآخرين والتعامل مع الأمور، فهذا اهتمام وهواية، ولا يتعلق بإنسانية ذلك الشخص. إن الأشخاص الذين لديهم هذا الاهتمام والهواية هم مثل أولئك الذين لديهم هوايات أخرى؛ إنهم متساوون. لا يمكن للمرء أن يوصف هذا الشخص بأنه طموح، أو ذو إنسانية سيئة، أو ذو خُلُق خسيس لأنه يحب مناقشة السياسة. على الرغم من أن أولئك الذين يؤمنون بالله لا يشاركون في السياسة، فعندما يتعلق الأمر بالسياسة نفسها، فإن لكل شخص الحق في المشاركة فيها. السياسة ليست شيئًا إيجابيًا، ولكن لا يمكن القول أيضًا إنها سلبية؛ إنها ببساطة شيء موجود حتمًا في سياق تطور المجتمع البشري. لذا فإن مجرد حب مناقشة السياسة لا يشير إلى خُلُق المرء. الأمر أشبه بشخص يستمتع بالرقص؛ لا يمكنك أن تقول إن هذا الشخص منحرف أو لا ينشغل بالقيام بمهامه المناسبة. وإذا كان شخص ما يحب المنتجات الإلكترونية، فلا يمكنك أيضًا أن تقول إن هذا الشخص قادر على القيام بأشياء عظيمة أو أنه شخصية إيجابية. هل سيكون هذا النوع من الحكم صحيحًا؟ (كلا). إذًا، كيف ينبغي تقييم هذا؟ يعتمد الأمر على ما تفعله باهتماماتك وهواياتك. إذا انخرطتَ في قضية عادلة، فيمكن لاهتماماتك وهواياتك أن تخلق قيمة مفيدة. أما إذا استخدمتَ اهتماماتك وهواياتك للقيام بأمور سلبية تؤذي الناس وتضر بمصالحهم، فلا يزال لا يمكن القول إن اهتماماتك وهواياتك سلبية؛ بل يعني ذلك أن إنسانيتك سيئة وأن الطريق الذي تسلكه خاطئ. قد تستخدم اهتماماتك وهواياتك لفعل أشياء سيئة، لكن اهتماماتك، وهواياتك، ونقاط قوتك، وما يتعلق بها من مهارات مهنية، وتقنية، ومعرفة ليست سلبية في حد ذاتها. ومهما كانت اهتماماتك وهواياتك، فهي لك لتستغلها. إذا سلكتَ الطريق الصحيح، فإن ما تفعله باهتماماتك وهواياتك يكون عادلًا. وإذا لم تسلك الطريق الصحيح، فإن ما تستخدم اهتماماتك وهواياتك لفعله ليس عادلًا، بل شرير. على سبيل المثال، الكمبيوتر مجرد آلة؛ إنه أداة تقنية. يمكنك استخدام الكمبيوتر للاجتماعات، والعظات، والتبشير بالإنجيل، ولكن في الوقت نفسه، يمكن للعديد من الناس السيئين والأشرار أيضًا استخدام الكمبيوتر لفعل أشياء شريرة. لذا، عندما يُستخدم الكمبيوتر للانخراط في قضية عادلة، لا يمكنك القول إن الكمبيوتر نفسه عادل؛ وبالمثل، عندما يُستخدم الكمبيوتر لفعل أشياء شريرة، لا يمكنك القول إن الكمبيوتر نفسه شرير. هل تفهم؟ (نعم). وبالمثل، بالنسبة إلى الناس الذين يحبون مناقشة السياسة، فإن هذا المظهر من حب مناقشة السياسة هو اهتمام وهواية؛ إنه لا يتضمن مسائل جوهر إنسانيتهم. وبالإضافة إلى ذلك، أولئك الذين يحبون مناقشة السياسة يحبون الموضوعات السياسية. إنهم يحبون دائمًا مناقشة مسائل الصواب والخطأ والجدال مع الآخرين حول بعض الموضوعات التي تتعلق بوجهات النظر السياسية. يهتم البعض بشكل خاص بالموضوعات المتعلقة بالمشاهير والشخصيات العظيمة، بينما يهتم البعض الآخر بشكل خاص بالموضوعات التي تكشف الجوانب المظلمة في المجتمع. ولكن على أي حال، أولئك الذين يحبون مناقشة السياسة لا يمتلكون الحق، والله ليس له مكان في قلوبهم؛ هذا مؤكد تمامًا. حسنًا، هذا كل ما في الأمر تقريبًا فيما يتعلق بمناقشتنا لمسألة حب مناقشة السياسة.

إن حب مناقشة السياسة هو اهتمام وهواية لدى بعض الناس. فيما يلي، دعونا نأخذ هذه المناقشة خطوة إلى الأمام ونتحدث عن حب المشاركة في السياسة. إن حب المشاركة في السياسة ليس مثل حب مناقشة السياسة؛ فالمشاركة تتضمن فعلًا. إن حب المشاركة في السياسة ليس مجرد نوع من مادة محادثة أو ترفيه بعد العشاء، كما أنه لا يظل فقط على مستوى الاهتمامات والهوايات، أو الاهتمام بالسياسة؛ بل يتضمن الطريق الذي يسلكه الشخص. إذًا، ما هو الطريق الذي يسلكه أولئك الذين يحبون المشاركة في السياسة؟ هل هذا يتعلق بإنسانيتهم؟ (نعم). إذًا، كيف ينبغي تصنيف حب المشاركة في السياسة؟ هذا سؤال صعب عليكم جميعًا؛ لا يمكنكم إدراك حقيقته. دعونا نعقد شركة عنه إذًا. ثمة أناس في جميع مناحي الحياة يحبون مناقشة السياسة. كما ترى، على الرغم من أن المزارعين يعيشون في أدنى درجات السلم الاجتماعي، فإن بعضهم يعرف الكثير عن الأمور المتعلقة بالمراتب العليا في السياسة، ويمكنهم التعبير عن وجهات نظر معينة تتضمن السياسة. كما أن الأشخاص العاملين في التجارة والاقتصاد يناقشون السياسة، وحتى أولئك العاملون في الفنون والتعليم يناقشون السياسة. أي أنه في جميع أنواع المجالات، ثمة أناس يحبون مناقشة السياسة ويهتمون بالموضوعات السياسية. ومهما كان المجال الذي يعمل فيه المرء، إذا كان يحب مناقشة السياسة، فهذا يرجع بالكامل إلى اهتمامه بالسياسة. ولهذا الاهتمام علاقة معينة بمستوى قدراته الفطري ورفعة منظوره. يمكنه فهم الأمور التي تقع في نطاق السلطة السياسية، لذلك يعبر من وقت لآخر عن وجهات نظره الخاصة. تظل مظاهره على مستوى الاهتمام والهواية ضمن الحالات الفطرية. غير أن المشاركة في السياسة لا تعني الاكتفاء بهذا النوع من الاهتمام والهواية على مستوى الفكر؛ بل تعني التخلي عن مجال المرء الأصلي واختيار الانخراط في العمل السياسي، والدخول إلى الساحة السياسية، والتعامل مع الشخصيات السياسية. إذًا، ما هي مشكلة أمثال هؤلاء الناس؟ قد لا يناقش هذا النوع من الأشخاص الذين يحبون المشاركة في السياسة السياسة كثيرًا عادة، ولكن بغض النظر عن المهنة التي يختارونها، فما داموا ينخرطون في عمل لا علاقة له بالسياسة، فإنهم لا يهتمون به ويشعرون أن آفاقهم قاتمة. ولكن عندما تُطرَح المشاركة في السياسة، تلمع أعينهم بالرغبة، ويثار اهتمامهم. عندما يسمعون أن شخصًا ما يترشح لمنصب رئيس البلدية، أو الحاكم، أو المشرع، أو الرئيس، فإنهم يشعرون بالأسف في قلوبهم ويعصرون أذهانهم تفكيرًا في طرق للمشاركة هم أنفسهم. أي نوع من الأشخاص هم؟ أليسوا من النوع الذي لديه رغبة هائلة في السلطة؟ (بلى). إذًا، ما هو الشيء الإضافي الذي يمتلكه هذا النوع من الأشخاص في إنسانيته؟ هل هم مهووسون تمامًا بالمال أم مهووسون تمامًا بالسلطة؟ (إنهم مهووسون تمامًا بالسلطة). إنهم يرون السلطة فوق كل شيء، ويعتبرونها حياتهم ذاتها، ويعتبرونها هدفًا يسعون إليه طوال حياتهم. إذًا، أي نوع من الأشخاص هم بالضبط؟ ما هو الشيء الإضافي الذي يمتلكونه في إنسانيتهم ولا يمتلكه عامة الناس؟ (الطموح والرغبة). ما الذي لديهم طموح لفعله ورغبة في فعله؟ (تولي السلطة). ما الفائدة المباشرة التي يجلبها لهم تولي السلطة؟ (اكتساب المكانة والتقدير الكبير من الآخرين). هذه أمور ثانوية، وليست الفائدة الحاسمة. (يريدون السيطرة على الناس). هذا قريب. إذا كان شخص ما يحب تولي المناصب، لكن المنصب الذي يتولاه مجرد لقب فارغ، وليس لديه مرؤوس واحد تحته، فهل يمكن اعتبار هذا امتلاكًا للسلطة؟ (كلا). لا يمكن اعتبار هذا امتلاكًا للسلطة. ليس لديهم امتيازات خاصة ولا يمكنهم التمتع بأي من منافع تولي المنصب. في رأيهم، هل لتولي مثل هذا المنصب أي قيمة فعلية؟ (كلا). إذن فهذا النوع من الأشخاص لديه شيء واحد لا يمتلكه الآخرون؛ طموح ورغبة شديدان للغاية في السلطة. وبما أن لديهم هذا النوع من الطموح والرغبة، فإن الهدف الذي يرغبون في تحقيقه ليس شيئًا بسيطًا مثل مجرد نيل تقدير كبير، أو تبجيل، أو حسد من الآخرين، وإنما هم يرغبون في تولي المنصب، وفي أن يكونوا أصحاب القرار، وفي قيادة الآخرين. لديهم هذا الطموح وتلك الرغبة؛ فإذا لم تكن لديهم مكانة، فهل يمكنهم تحقيق هدفهم؟ هل سيستمع إليهم أحد؟ كلا بالطبع. لهذا السبب هم مصممون على اكتساب المكانة. وما إن يكتسبوا مكانة، فسيكون هناك أناس يستمعون إليهم عندما يتحدثون، وعندما يطالبون الآخرين بفعل شيء ما، سيكون هناك من يطيع ويمتثل؛ فعندئذٍ يمكن أن يصبح طموحهم ورغبتهم، وما يريدون إنجازه، حقيقة. يمكن وصف أولئك الذين يحبون المشاركة في السياسة بعبارات لطيفة على أنهم نبلاء وطموحون، ولكن بعبارة صريحة، إنهم مجرد مهووسين بتولي المناصب؛ إنهم ببساطة يحبون تولي المناصب. عندما لا يتولون منصبًا، لا يمكن أن يكونوا أصحاب القرار، ولا يكون لديهم عدد قليل من المرؤوسين لقيادتهم، ولذلك يصابون بالإحباط ويشعرون أن الحياة قاتمة. ولكن ما إن يتولوا منصبًا، يكون ثمة أناس يستمعون إليهم عندما يتحدثون ويكون لهم أتباع، وبالتالي يشعرون أن الحياة ممتعة. إذًا، هل هناك مشكلة في إنسانيتهم؟ (نعم). هل يمكن تسمية هذا نقيصة في إنسانيتهم؟ (كلا). الأمر بالتأكيد ليس بهذه البساطة. إذًا، ما نوع هذه المشكلة؟ (شخصيات فاسدة). من حيث إنسانيتهم، هل هذا النوع من الأشخاص موثوق به؟ (كلا). إذًا، هل خُلُقهم جيد؟ (كلا). لماذا ليس جيدًا؟ (إنهم يريدون دائمًا السيطرة على الناس، ويريدون دائمًا أن تكون الكلمة كلمتهم). هذا النوع من الأشخاص لديه رغبة قوية للغاية في نيل المكانة؛ إنهم يريدون دائمًا إيجاد فرص مختلفة لاتخاذ القرارات، ويريدون دائمًا أن يكونوا في دور قيادي وأن يسيطروا على الآخرين. أمثال هؤلاء الناس غير موثوق بهم، وخُلُقهم أيضًا ليس جيدًا. هناك عدد كبير من الناس من هذا النوع في بيت الله. إذا جعلهم بيت الله مسؤولين عن بند من بنود العمل، فإنهم يعتقدون أن هذا يعني أنهم يتولون منصبًا ويخدمون في دور قيادي. هل سيطلبون مبادئ الحق؟ هل سينفذون ترتيبات العمل؟ (كلا). إذا اعتبروا كونهم مشرفين أو قادة توليًا للمناصب، فمن المؤكد أنهم لن ينفذوا ترتيبات العمل ومن المؤكد أنهم لن يقوموا بعمل فعلي. ماذا سيفعلون؟ سينخرطون في مشروعهم الخاص، ويبنون سلطانهم الخاص، ويعززون مكانتهم الخاصة، وينقلون أفكارهم الخاصة إلى من هم دونهم، ويجعلون الناس يستمعون إليهم؛ ما يجعل ترتيبات العمل، ومقاصد الله، والحق لاغية وباطلة. هذا هو بالضبط جوهر أمثال هؤلاء الناس. عندما لا تكون لديهم مكانة، فإنهم يسعون إليها بكل قوتهم، وما إن يكتسبوا مكانة، فإن ذلك يعني بالنسبة إليهم أنهم وجدوا فرصة. فرصة لفعل ماذا؟ لإشباع طموحهم الخاص وتعزيز مكانتهم الخاصة إلى أقصى حد ممكن؛ إنهم يستخدمون مثل هذه الفرصة لإشباع طموحهم الخاص وإدمانهم على تولي المناصب.

إن حب المشاركة في السياسة هو مسألة سوء خُلُق وشخصيات فاسدة في آنٍ واحد. كم عدد الشخصيات الفاسدة المتضمنة هنا؟ (التكبر والشراسة). التكبر، والشراسة، والنفور من الحق، والعناد؛ هذه الشخصيات الفاسدة كلها موجودة؛ كل واحدة منها موجودة. إذًا، ما هي أشد شخصية فاسدة هنا؟ إنها الشراسة؛ السمة النموذجية الأبرز هي الشراسة. بالنسبة إلى الناس الذين يحبون المشاركة في السياسة، إذا كانوا محبطين وغير ناجحين في العالم، ويرغبون في المشاركة في السياسة ولكن ليس لديهم الفرصة أو لا يجدون طريقة لاقتحام الدوائر السياسية، فعندما يأتون إلى بيت الله، لا يموت طموحهم؛ إنهم يظلون يريدون المشاركة في السياسة. لذلك يتعاملون مع انتخاب القادة على مختلف المستويات كما لو كان انتخابًا لمسؤولين حكوميين. وفي كل مرة يكون هناك مثل هذا الانتخاب، يكونون على أهبة الاستعداد، ويحشدون الناس في كل مكان للتصويت لهم. وما إن يصبحوا قادة، فإنهم يرون ذلك على أنه تولي للمناصب، فيتمسكون بالمكانة لأنفسهم، ويستولون على السلطة، ويفعلون ما يحلو لهم. إنهم يتصرفون كيفما يريدون ويتجاهلون العمل الذي كلفهم به بيت الله والواجب الذي ينبغي عليهم القيام به، ولا يهتمون إلا بالانغماس في منافع المكانة. إنهم يتعاملون مع أداء واجب القائد مثل تولي المناصب، فيفعلون كل ما يحلو لهم ويريدون فعله، ويتصرفون بأي طريقة تمكنهم من بناء سلطانهم الخاص، وتعزيز مكانتهم الخاصة، وجعل الآخرين يستمعون إليهم، وإشباع إدمانهم لتولي المناصب بالكامل. إنهم لا يأخذون في الاعتبار عمل بيت الله أو متطلبات ترتيبات العمل. إن الناس من هذا النوع خطرون جدًا؛ فحتى لو لم يُكشفوا بعد بوصفهم أضدادًا للمسيح، فهم أضداد للمسيح قيد التكوين. هل هناك أي أناس صالحين بين أولئك الذين يحبون المشاركة في السياسة؟ كلا، لا يوجد أناس صالحون. من المستحيل أن يحب الناس الذين لديهم رغبة شديدة في السلطة الحق. ونظرًا لأن لديهم رغبة قوية للغاية في السلطة، فإن ضميرهم وعقلهم لا يستطيعان كبح أو تقييد رغبتهم في السلطة وسعيهم إليها. إذا كان شخص ما يحب المشاركة في السياسة أو مهووسًا للغاية بفعل ذلك، ولديه رغبة قوية في القيام بذلك، فهذا يعني أن لديه طموحًا قويًا للمكانة والسلطة. إن نوايا سلوكه وأفعاله، وأهدافهما، وأساسهما تعتمد بالكامل على ما إذا كان بإمكانه نيل السلطة وما إذا كان يمكن إشباع طموحه، بدلًا من أن يحددها الضمير والعقل. لهذا السبب فإن إنسانية أمثال هؤلاء الناس مرعبة. فمن أجل إشباع رغبتهم في السلطة والحصول عليها، فإنهم قادرون على فعل أي شيء والتضحية بأي شيء؛ حتى التضحية بالأشخاص الأقرب إليهم والأكثر حبًا لهم. وبناءً على هذا، هل لدى أمثال هؤلاء الناس إنسانية؟ (كلا). على سبيل المثال، لنفترض أن رجلًا يحب المشاركة في السياسة ولديه رغبة قوية للغاية في السلطة. وعندما تسنح له فرصة للمشاركة في السياسة والحصول على المكانة والسلطة التي يطمح إليها، إذا كان عليه التضحية بالمرأة التي يحبها ليكسب المكانة التي يسعى إليها، فلن يتردد في فعل ذلك؛ لن يكون رقيق القلب على الإطلاق. بعض الناس لن يترددوا حتى في التضحية بوالديهم للحصول على المكانة؛ إنهم قادرون على التضحية بأي شخص. الشيء الوحيد الذي لن يتخلوا عنه أبدًا هو المكانة. وبعبارة أخرى، قد يستخدمون أي شخص، أو حدث، أو شيء باعتباره ورقة مساومة وثمنًا للمقايضة بالمكانة. إذًا، انطلاقًا من خُلُق أمثال هؤلاء الناس، هل يمتلكون بالفعل ضميرًا وعقلًا؟ (كلا). لهذا السبب فإن الناس من هذا النوع مرعبون جدًا. قد يكون ضميرهم وعقلهم قد اختفيا، أو قد يكونون لم يمتلكوا ضميرًا أو عقلًا منذ البداية؛ كلاهما ممكن. لماذا أقول إن كليهما ممكن؟ عندما لا تكون لهؤلاء الناس مكانة وعندما لا تكون الشؤون السياسية متضمنة، قد ينسجمون جيدًا مع الآخرين، وقد يساعدون الناس، وقد لا يستغلون الآخرين أبدًا، وقد يعطون الصدقات ويكونون متسامحين جدًا. ظاهريًا، يبدو أن لديهم إنسانية، ويبدو ضميرهم وعقلهم طبيعيين. لكنك لا تعرف ما الذي يحبونه في صميم قلوبهم. عندما تكتشف أن ما يحبونه في صميم قلوبهم هو المكانة والسلطة، وتلاحظ إنسانيتهم مرة أخرى، يتغير منظورك، ويتغير أيضًا فهمك وتقييمك لإنسانيتهم. عندما لا تكون المكانة والسلطة متضمنتين، فإنهم يتصرفون بشكل طبيعي عندما يتفاعلون مع الآخرين، ويبدون أناسًا مهذبين. ولكن ما إن يكتسبوا مكانة وسلطة، فإن سلوكهم لا يعود كما كان من قبل؛ لا يمكنك بعد الآن أن ترى أين ضميرهم أو عقلهم. عندها فقط تدرك أن أمثال هؤلاء الناس مرعبون حقًا. يتضح أن الإنسانية التي أظهروها كانت مؤقتة فقط؛ لقد كُشفت ببساطة بدافع من بيئة معينة ومنافع معينة، في ظل ظروف لم تكن فيها سلطتهم ومكانتهم المحبوبتان متضمنتين. ولكن ما إن تكون المكانة والسلطة متضمنتين، تُكشف إنسانيتهم الحقيقية. وعندما ترى إنسانيتهم الحقيقية، ستحدد أنهم أناس مجردون من الإنسانية. أي أنه قبل أن ترى الشيء الجوهري في أعماق قلوبهم، تشعر أنهم يستطيعون الانسجام بشكل معقول مع الآخرين وأنهم ليسوا مجردين من الإنسانية. ولكن عندما تفهم حقًا عالمهم الداخلي وجوهر إنسانيتهم، وترى أن ما يحبونه هو المكانة والسلطة، ستدرك أن أمثال هؤلاء الناس ليس لديهم إنسانية؛ إنهم ذوو وجهين. ماذا يسمي غير المؤمنين هذا النوع من المظاهر؟ ألا يسمى شخصية منقسمة؟ (نعم). كائن غير بشري يرتدي جسدًا بشريًا؛ عندما يتفاعل مع الآخرين، لا يمكنك أن ترى ما يكمن في أعماق روحه، لذلك تعتقد أنه شخص طبيعي؛ وربما تعتقد أنه شخص صالح. ولكن عندما ترى جانبه الآخر، لا تتوقف فقط عن الاعتقاد بأنه شخص صالح، بل تجده مرعبًا أيضًا. هذا ما يعنيه أن تكون كائنًا غير بشري. ما هي الكائنات غير البشرية بالضبط؟ حتى لو كان هناك القليل من شبه الإنسان فيما يُظهرونه، فهو ليس حقيقيًا. ولأنهم لا يمتلكون واقع الحق، فإن مظاهرهم الصالحة العرضية لا تمثل جوهرهم. إن الإنسانية التي يظهرونها عندما يختارون طريقهم حقًا هي جوهرهم. لذا، يجب ألا تضللك المظاهر الخارجية لأمثال هؤلاء الناس؛ الأساس هو النظر إلى الطريق الذي يسلكونه وإلى جوهرهم. هل أوضحت هذه المسألة بوضوح الآن؟ (نعم). ماذا فهمتم؟ إذا كان شخص ما يحب مناقشة السياسة وظل هذا على مستوى الفكر فقط، وكان مجرد اهتمام وهواية، فهذه ليست مشكلة. ولكن إذا كان يحب المشاركة في السياسة، فهذه لم تعد مسألة فكر؛ إنها تتضمن مشكلة في سلوكه الذاتي والطريق الذي يسلكه. وما إن يتعلق الأمر بكيفية سلوكه والطريق الذي يسلكه، فإنه يتعلق بخُلُقه. وعندما يتعلق الأمر بالخُلُق، فإنه في معظم الحالات يتعلق بالشخصيات الفاسدة. أليس كذلك؟ (بلى). حسنًا، بهذا نختتم مناقشتنا لمظهر حب المشاركة في السياسة.

لنتناول مظهرًا آخر، وهو حب الأدب. أي نوع من المظاهر هذا؟ (حالة فطرية). أي أن أمثال هؤلاء الناس يحبون الأدب بالفطرة. ولأنهم يحبون الأدب، فعندما يتعلق الأمر بالمواضيع، والكتب، والأمور المتعلقة بالأدب، فإنهم يُظهرون ولعًا وفضولًا خاصًا، أو يُظهرون موقفًا خاصًا؛ هذه حالة فطرية. وماذا عن حب التكنولوجيا؟ (إنها حالة فطرية). أي أنه في غياب تدخل أو تأثير من أمور العالم الخارجي، يهتم الناس اهتمامًا شديدًا بأنواع معينة من الأشياء، ويحبون قراءة تلك الأنواع من الكتب، ويحبون أيضًا الاهتمام بتلك الأنواع من المواضيع ومناقشتها؛ وفي الوقت نفسه، فإن تطلعهم هو أيضًا الانخراط في مهنة أو مجال يتعلق بتلك الأنواع من الأشياء. هذا أمر فطري؛ إنه لا يتطلب تدخل الآخرين، ولا يحتاج إلى تعليم، وبالطبع لا يتطلب أن يؤثر فيهم الآخرون عمدًا أو يلقنوهم خلال حياتهم. إنهم يولدون وهم يحبون أشياء معينة. حب التكنولوجيا حالة فطرية، فماذا عن حب النباتات والحيوانات؟ (تلك أيضًا حالة فطرية). إن حب النباتات والحيوانات – الاهتمام بالأشجار والحشرات والطيور؛ وخاصة حب التفاعل مع الحيوانات الصغيرة، والاتصال الوثيق بها، وإظهار محبة وتسامح خاصين تجاهها – هو حالة فطرية. كما ترى، هذه الأمور التي تندرج ضمن الحالات الفطرية طبيعية جدًا، أليس كذلك؟ (بلى). إنها لا تنطوي على أمور سلبية ضمن الشخصيات الفاسدة مثل التكبر والخبث. إذًا، أشياء مثل حب الطيران، وحب التاريخ، وحب علم الفلك والجغرافيا، وحب علم التغذية والطب، وحب القانون، وحب الزراعة؛ أي نوع من المظاهر هذه؟ (حالات فطرية). بعض الناس يحبون الزراعة؛ يحبون البحث في تطعيم النباتات المختلفة وتحسينها وإنتاجها، ويحبون البحث في تأثيرات المناخ ودرجة الحرارة على النباتات، ويحبون زراعة الخضروات، والمحاصيل، والأشجار، والزهور. تكون أيديهم موحلة كل يوم وخشنة من العمل. لا يحب هؤلاء الناس أن يكونوا أطباء، أو محامين، أو مسؤولين؛ إنهم يحبون الزراعة والتعامل مع النباتات فحسب، ويشعرون بالراحة الشديدة بالعيش بهذه الطريقة. هل لما يحبه الناس، وما لديهم من اهتمامات وهوايات، أي علاقة بإنسانيتهم؟ (كلا). هل يؤثر ذلك على إنسانيتهم؟ (كلا). في الأساس، لا يؤثر عليها. لا يمكن وصف المزارعين بأنهم نبلاء للغاية؛ هم أيضًا لديهم شخصيات فاسدة. وبالمثل فإن أولئك المثقفين رفيعي المستوى، مثل الأشخاص الذين يعملون في مجالات مثل التكنولوجيا أو الأدب أو الطب أو القانون، لا يتمتعون بإنسانية أعظم من المزارعين. فبعد اكتساب الكثير من المعرفة، وقراءة الكثير من الكتب، وتلقي التعليم لفترة طويلة، لا يكون لديهم في النهاية أي فهم لله على الإطلاق؛ كل ما في الأمر أنهم تعلموا المزيد قليلًا من الكتب واكتسبوا قدرًا أكبر قليلًا من المعرفة والبصيرة. ولكن فيما يتعلق بكيفية سلوكهم، وأي نوع من مسار الحياة ينبغي أن يتبعوه، وكيف ينبغي أن يؤمنوا بالله ويعبدوه، وكيفية التصرف بما يتوافق مع مبادئ السلوك الذاتي في شتى أمور الحياة؛ إنهم لا يعرفون شيئًا عن أي من هذه الأمور. السمة المشتركة بين أصحاب الاهتمامات والهوايات في شتى المجالات هي أنه أيًا كان ما يحبونه، فإنهم مستعدون لفعله، ومستعدون للانخراط في عمل ذلك المجال، ومن ثمَّ يكرسون أنفسهم له. وبغض النظر عن المجال الذي يكرسون أنفسهم له، فما داموا داخل هذا المجتمع، فقد طَبَّعَهُم الشيطان وأفسدهم. لا تصير إنسانية المرء نبيلة لمجرد أن اهتماماته وهواياته، أو المجال الذي ينخرط فيه، أكثر نبلًا أو احترامًا من اهتمامات وهوايات الآخرين. وبالمثل، لا يصير المرء أكثر دناءة أو أكثر فسادًا من الآخرين لمجرد أن المهنة التي يمارسها متدنية، أو وضيعة، أو ينظر إليها الآخرون بازدراء. بل على العكس، فبغض النظر عن اهتمامات المرء وهواياته، وبغض النظر عن نوع المجال الذي ينخرط فيه مستخدمًا أي قوة أو موهبة، فإن الأفكار ووجهات النظر التي يمتلكها في نهاية المطاف لا تتوافق مع الحق. لدى جميع الناس الموقف نفسه تجاه الحق وتجاه الله، وما يكشفونه كله شخصيات فاسدة. فالقاسم المشترك بين الناس هو أنهم يعيشون متخذين من الشخصيات الفاسدة حياة لهم. لذا، بغض النظر عن اهتماماتك وهواياتك وبغض النظر عن المهنة التي تمارسها، فإن ذلك لا يعني أن إنسانيتك ستتأثر بها، ولا يعني أن إنسانيتك سترتقي أو تتآكل إلى درجة معينة. ويتضح من هذه الحقائق أن الحالات الفطرية التي يهبها الله للناس لا تؤثر على معاييرهم لسلوكهم الذاتي وأفعالهم، أو تغير مسار واتجاه أفعالهم. على الأكثر، هذه الاهتمامات والهوايات ليست سوى أدوات أو نوع من رأس المال الفطري الذي يعتمدون عليه للبقاء، حتى يتمكنوا، من خلال المجال الذي ينخرطون فيه، من كسب دخل وبالتالي الحفاظ على رزقهم. ولكن، في عملية الحفاظ على رزقهم، فإن مختلف الأفكار ووجهات النظر التي يقبلها الناس بين جماعات الناس في مختلف المجالات هي نفسها. لذا، في نهاية المطاف، بغض النظر عن المجال الذي يعمل فيه المرء، أو جانب المجتمع الذي يوجد فيه، أو جماعة الناس أو العرق الذي ينتمي إليه، فإن الفساد الذي يتلقونه هو نفسه. إنك لا تصير أنبل من الآخرين أو أقل منهم فسادًا لمجرد أنك تمارس مهنة أرفع مستوى قليلًا، كما أنك لا تصير أشد منهم فسادًا لمجرد أن المجال الذي تعمل فيه متدنٍ. باختصار، بغض النظر عن اهتماماتك وهواياتك الفطرية، يُفسدك الشيطان في النهاية حتمًا وبشكل لا يقاوم في هذا المجتمع وبين الناس.

بعد ذلك، لنتناول مظهرًا آخر. بعض الناس يحبون العمل المالي والمحاسبي؛ إنهم يحبون التعامل مع الأرقام ويقضون حياتهم كلها منخرطين في العمل المالي. كل يوم، يمسكون الدفاتر، ويسوون الحسابات، ويتعاملون مع مدفوعات الأموال ومقبوضاتها؛ ورغم أن عقولهم تعج بالبيانات طوال الوقت، فإنهم لا يجدون ذلك مُضجرًا أبدًا. حب العمل المالي والمحاسبي؛ تحت أي جانب يندرج هذا؟ (الحالات الفطرية). هذه ميزة يهبها الله للناس. بما أنك بارع في هذا، فمن الطبيعي أن تتخذ هذه المهنة، فتضمن بذلك قوت عيشك طوال حياتك؛ هكذا تعيل نفسك. هذا يعادل أن يُنزل الله عليك المنّ أو السلوى من السماء، حتى يكون لديك ما تأكله. هذا الاهتمام وهذه الهواية أشبه بإوزة تبيض ذهبًا سقطت من السماء وحطت بين يديك، فمكنتك من امتلاك هذا الاهتمام وهذه الهواية. من ثم، تنخرط بشكل طبيعي في مهنة تتعلق باهتمامك وهوايتك، وباعتبار هذا كسب عيشك، تعيل نفسك حتى الآن. وبغض النظر عمّا إذا كنت تؤدي عملك جيدًا أم لا، وبغض النظر عن عدد السنوات التي انخرطت فيها، فما دام شيئًا ولدت به، فهو ما قدره الله لك؛ إنه حالة فطرية. باختصار، كل هذا يأتي من الله؛ وليس هناك ما يتباهى به الناس. أليس كذلك؟ (بلى).

حب ممارسة الأعمال التجارية، والبراعة فيها؛ تحت أي جانب يندرج هذا؟ (الحالات الفطرية). البراعة في ممارسة الأعمال التجارية تعني إدارة المرء لأعماله بشكل أفضل من معظم الناس. قد يدير آخرون عملًا تجاريًا لمدة شهرين أو ثلاثة أشهر ويفلسون، ويفقدون حتى رأس مالهم الأولي، لكنهم يديرون أعمالهم لمدة عامين أو ثلاثة أعوام ويتحسنون بشكل متزايد. وتدريجيًا، تصير حياتهم مزدهرة؛ تأكل أسرهم وتلبس بشكل أفضل، ويُستبدل منزلهم الصغير بمنزل أكبر، وسيارتهم الصغيرة بسيارة أكبر، وتستمر حياتهم في التحسن؛ يصبحون رجال أعمال أثرياء. البراعة في ممارسة الأعمال التجارية؛ هل هذه حالة فطرية؟ (نعم). البراعة في ممارسة الأعمال التجارية، هذه الحالة الفطرية، هي نقطة قوتهم. إنهم لم يدرسوا أبدًا بشكل خاص كيفية ممارسة الأعمال التجارية، ولم يتأثروا بوالديهم، ومع ذلك ينجحون بسهولة في إدارة عمل تجاري صغير وكسب المال. تسألهم: "هل تجد ممارسة الأعمال التجارية أمرًا صعبًا؟" فيقولون: "لا على الإطلاق. أنا فقط أستخدم عقلي، وأفكر في كيفية القيام بالأمور بطريقة مناسبة ويمكن أن تجني المال، ثم أمضي قدمًا وأفعلها بهذه الطريقة؛ وفي النهاية، يكون المال لي". فتقول: "يبدو أن ممارسة الأعمال التجارية أمر سهل ويسير بالنسبة إليك. لماذا لا أستطيع أنا فعل ذلك؟" لماذا؟ لأن الله لم يهبك نقطة القوة تلك، لذا فأنت ببساطة لا تملك البراعة اللازمة لذلك. لذا، أولئك الذين لديهم نقطة قوة ينبغي ألا يكونوا فخورين، وأولئك الذين ليس لديهم نقطة قوة ينبغي ألا يكونوا حسودين. فما يهبه الله، لا يستطيع أحد أن يأخذه؛ حتى لو لم ترده، لا يمكنك رفضه. لقد جعلك الله ببساطة بارعًا في هذا، ومن خلال نقطة القوة هذه، يوفر لك وسيلة للرزق أو حرفة لإعالة حياتك. هذه نعمة الله. يتعلم الآخرون، ويُعلَّمون، ويمارسون، ولكن مهما حاولوا، لا يمكنهم تحقيق نتائج جيدة. لكنك تستطيع فعل ذلك دون أن تتعلمه. ومهما فكروا، فإن عقولهم لا تعمل بسرعة عقلك، ولا يمكنهم العمل بجودة عملك. إذًا، من أين تأتي نقطة القوة التي لديك هذه؟ أليست فطرية؟ وأليس ما هو فطري ممنوحًا من الله؟ أنت دائمًا ما تقول ما تحبه، وما تبرع فيه؛ ولكن هل هذا شيء طلبته؟ يقول بعض الناس إنه موروث من آبائهم. إذًا لماذا لم ترث شيئًا آخر؟ حاول أن تجد طريقة لتمرير نقطة القوة هذه إلى جيلك القادم؛ هل يمكنك ذلك؟ هل لك رأي في هذا الأمر؟ (كلا). كلا بالتأكيد. نقطة القوة التي تمتلكها ممنوحة من الله؛ ومهما حسدك الآخرون، لا يمكنهم إزالتها أو أخذها، وحتى لو لم تردها، فإن الله لا يزال يهبها لك. وبما أن الله قد أنعم عليك، فينبغي أن تقبلها منه. لا تكن فخورًا، ولا تتباهَ. الفخر والتباهي مظهران من مظاهر جهل الإنسان.

إذًا، كيف ينبغي أن تعامل نقطة القوة التي منحك الله إياها معاملة صحيحة؟ إذا كان بيت الله يحتاج منك أن تقوم بواجب في هذا المجال، فينبغي لك أن تستخدم نقطة قوتك في واجبك، في عمل الكنيسة. لا تبخل بها؛ أطلق لها العنان، وافعل ذلك إلى أقصى حد. بهذه الطريقة، لن تكون نقطة القوة التي منحك الله إياها قد مُنحت عبثًا؛ وسوف تُرد النعمة والمعاملة الخاصة التي تمتعت بها من الله إليه. بذلك، تكون شخصًا ذا ضمير؛ فأنت لا تسعى فقط إلى تحقيق منافع لنفسك بل ترد الجميل لله. هذا هو التصرف بشكل صحيح. حتى لو كنت تفكر: "لديَّ نقطة القوة هذه، وهذا الاهتمام وهذه الهواية، والقيام بهذا أمر في غاية السهولة بالنسبة إليَّ"، فما دمت تعتبره واجبك، فلا يمكنك الاعتماد فقط على نقطة قوتك، واهتمامك، وهوايتك. يجب عليك أن تقوم به وفقًا للمبادئ التي أخبرك بها الله ومتطلبات بيت الله، ثم تجمع ذلك مع نقطة قوتك. بهذه الطريقة، سيُؤدَّى واجبك كما ينبغي، وتكون قد قدمت ولاءك. هذا يشبه تمامًا منح الله ابنًا لإبراهيم؛ فعندما وهبه الله إياه، كان إبراهيم فرحًا جدًا، وعندما أراد الله أن يأخذه، كان على إبراهيم أن يقدمه طوعًا وبشكل كامل لله. ما كان له أن يتردد أو يحاول وضع شروط، والأهم من ذلك، ما كان له أن يتذمر من الله أو يسيء إليه؛ كان عليه أن يقدم ابنه بكل إخلاص وصدق. عندما يمنحك الله نعمة، تكون سعيدًا وراضيًا جدًا، وتشعر أنك قد ربحت ميزة وأن الله يُظهر لك لطفه. وبعد أن تمتعت بالكثير من نعمة الله، فما هو موقفك عندما يطلب منك الله أن تقدم شيئًا ما؟ هل يمكنك أن تتحمل فراق هذا الشيء؟ هل يمكنك أن تقدمه لله وتعيده إليه دون تحفظ؟ إذا استطعت أن تردَّ إلى الله ما وهبك إياه دون مساومة، وفقًا للمبادئ التي يطلبها، ودون تذمر أو تحفظ، ودون أن تستأثر به لنفسك، بل تقدمه لله، فأنت إذًا كائن مخلوق يفي بالمعايير؛ والواجب الذي قمت به يفي بالمعايير أيضًا، وسيكون الله راضيًا. إن مطالب الله منك ليست عالية، لأن ما وهبك الله إياه يفوق ما يمكنك تقديمه بأضعاف مضاعفة. فبالإضافة إلى منحك الحياة، وهبك الله أيضًا رأس المال والظروف التي تعتمد عليها للبقاء. ونظرًا لأن لديك نقطة القوة هذه، وهذا الاهتمام وهذه الهواية، فكم من الفائدة ربحت؟ بكم من نعمة الله تمتعت؟ وحتى الآن، كم رددت لله؟ إذا كنت قد بدأت للتو في رد الجميل لله، فأنت بطيء بعض الشيء. إذا لم تحسن صنعًا في الماضي، فيجب عليك من الآن فصاعدًا أن تقدم لله دون أي تحفظ؛ استخدم نقطة قوتك ومهاراتك المهنية ومختلف مبادئ المهن التي أتقنتها في واجبك، دون أن تحجب شيئًا، لأن ما تقدمه كان في الأصل ملكًا لله؛ لقد منحه الله لك. عندما تقدم هذه الأشياء وتستخدمها في واجبك، فمن ناحية، سيقبلها الله، ومن ناحية أخرى، ستربح الحق، وتربح الحياة، وتربح استحسان الله؛ إنك تربح منافع هائلة ولا تتكبد أي خسارة على الإطلاق. وفي الوقت نفسه، لم يسلبك الله حقك في التمتع باهتمامك وهوايتك ونقطة قوتك. فبما أن الله قد منحك هذا الاهتمام وهذه الهواية، فلن يأخذهما أبدًا. مهما قدمت، فسيظلان لديك؛ يضمن الله أنهما سيستمران في الوجود داخلك إلى ما لا نهاية؛ إنهما جزء من كيانك ذاته. فإن لم تقدم لله، فلا يمكن القول إلا أنك عديم الضمير، وأنك لست كائنًا مخلوقًا يفي بالمعايير، وأنك لا تملك إخلاصًا تجاه الله. إذا كان لديك إخلاص، فينبغي لك أن ترد لله ما تلقيته منه وما تملكه. ينبغي أن يكون لديك هذا الموقف. ومهما كان مقدار ما منحك الله، ومهما كان مقدار ما تفهم، ومهما كان ما أنت قادر على فعله، فيجب عليك إذًا أن تقدم لله دون تحفظ. هل تظن أن الله سيجعلك تقدمه عبثًا؟ انظر إلى إبراهيم؛ عندما طلب الله منه إسحاق، قدمه على المذبح. ولكن بعد أن رأى الله إخلاصه، هل أخذه حقًا؟ لم يأخذه الله؛ بل أعاد إليه إسحاق وأعد له كبشًا في مكان قريب. لم يكتفِ إبراهيم بعدم الاضطرار إلى إعادة إسحاق إلى الله، بل نال أيضًا كبشًا كان مُعدًا بالفعل. وفي النهاية، فاقت البركة التي وهبها الله له كل ما كان يمكن أن يتخيله بأضعاف لا تُحصى. بالطبع، لم يكن هذا شيئًا يمكن لإبراهيم أن يتخيله، ولم يكن شيئًا طلبه. لكن الله لا يعامل الناس بغير عدل؛ إنه يبارك الناس بهذه الطريقة ببساطة؛ هذه هي مشيئة الله. وحتى حين تكون لم ترد أي شيء لله بعد، فقد منحك الكثير بالفعل. فإذا رددت لله حقًا، فهل تظن أنه سيمنحك أقل؟ كلا بالتأكيد؛ فالبركة التي يمنحها الله لك ستفوق كل ما يمكن أن تتخيله. أخبرني إذًا، هل من السهل تقديم كل نقاط القوة التي منحك الله إياها واستخدامها في واجبك؟ لنفترض أنك تفكر: "نقاط القوة هذه والاهتمامات والهوايات التي أمتلكها بالفطرة هي شيء ولدت به، ورثتها عن والديّ. إنها بفضل جيناتي الجيدة وخلفيتي المواتية. أنا لا أعرف ما إذا كان الله قد منحها لي أم لا. على أي حال، أنا محظوظٌ فحسب، وهذا من حُسن طالعي. أما بالنسبة إلى ما إذا كنت سأعيدها إلى الله، فسأقرر ذلك لاحقًا. في الوقت الحالي، ليس لديَّ أي خطط للقيام بذلك". أخبرني، هل يعني ذلك أن لديك ضميرًا؟ (كلا). حتى لو لم يأخذ الله الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة، والأشياء الأخرى التي منحك إياها، فلن تربح بركة الله. وفي عيني الله، لن تكون كائنًا مخلوقًا يفي بالمعايير؛ على الأقل، لا يحب الله أمثال هؤلاء الناس. يمنح الله للناس اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة معينة، ولديه أيضًا متطلبات محددة لهم. أما بالنسبة إلى كيفية تعامل الناس مع هذه الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة، فينبغي أن تكون لديهم أيضًا مبادئ تتوافق مع الحق. من ناحية، لا تعتبر هذه الأشياء رأس مال لك؛ وإضافة إلى ذلك، إذا كان عمل بيت الله يتطلب منك أن تؤدي واجبًا يتعلق باهتماماتك، وهواياتك، ونقاط قوتك، فينبغي أن تشعر بأنك ملزم أخلاقيًا بأخذ هذا الواجب على عاتقك. ينبغي لك أن تقدم ما منحك الله إياه بالكامل ودون تحفظ، حتى يتمتع الله بإخلاص وخضوع كائن مخلوق له. أليس هذا أمرًا مهيبًا ومجيدًا؟ (بلى). إذا لم تتمكن من تقديم المواهب ونقاط القوة التي منحك الله إياها له، فأنت مدين لله؛ وهذا أمر مُخزي. عندما منحك الله هذه المواهب ونقاط القوة، كنت سعيدًا جدًا، ولكن عندما يطلب منك الله أن تقدمها له، فإنك تنزعج، ولا تريد أن يستخدمها الله وتريد فقط أن تستخدمها لنفسك. هل يُظهر هذا عقلًا؟ تلك ليست ممتلكاتك الخاصة؛ لقد منحها الله لك. وبما أنها ممنوحة من الله، فعندما يطلبها، ينبغي أن تقدمها. إن قدرتك على تقديمها تُظهر أن لديك خضوعًا وإخلاصًا لله. إذا لم ترد تقديمها، أو فعلت ذلك على مضض وأنت كاره، فهذا يثبت أنه ليس لديك خضوع ولا إخلاص لله. لا يمكن القول إلا أن هناك مشكلة في إنسانيتك وخُلُقك.

حسنًا، هذا كل شيء في شركة اليوم. وداعًا!

23 ديسمبر 2023


كيفية السعي إلى الحق (12)

ما هو الموضوع الذي عقدنا شركة عنه في المرة السابقة؟ لقد عقدنا شركة عن بعض المظاهر المحددة لثلاثة جوانب: الحالات الفطرية، والإنسانية، والشخصيات الفاسدة. ناقشنا هذه المظاهر المحددة، وبهذه الطريقة ميّزنا إلى أي من الجوانب الثلاثة تنتمي. إذا رأيتم هذه المظاهر التي عقدنا شركة عنها في الحياة اليومية، فيمكنكم بشكل أساسي توصيفها وتصنيفها؛ أي تحديد ما إذا كانت تنتمي إلى الحالات الفطرية، أو إلى الإنسانية، أو إلى الشخصيات الفاسدة. أما بالنسبة إلى لمظاهر التي لم تُعقد شركة عنها، فهل تعرفون الآن كيف تصنفونها وفقًا لهذه المبادئ أو وفقًا للجوهر الذي تُظهره؟ (نشعر أننا أفضل إلى حد ما في هذا الأمر من ذي قبل؛ فنحن قادرون على التأمل على هذا النحو، لكننا لم نصل بعد بالكامل إلى مرحلة القدرة على التمييز). يمكنكم عمومًا تمييز المظاهر التي عقدنا شركة عنها، ولكن بالنسبة إلى تلك التي لم تُعقد شركة عنها وليس لها أي صلة على الإطلاق بالمظاهر التي عُقدت شركة عنها سابقًا، فأنتم لا تعرفون ما إذا كنتم قادرين على تمييزها. (صحيح). في العظات القليلة السابقة، عقدنا شركة عن بعض مظاهر الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة ضمن الحالات الفطرية، إضافة إلى المشكلات المتعلقة بهذه الجوانب التي تتجلى في الناس. كما عقدنا شركة عن الموقف وطريق الممارسة الذي ينبغي أن يكون لدى الناس فيما يتعلق بهذه المشكلات، بالإضافة إلى متطلبات الله من الأشخاص الذين يمتلكون اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة. إن عقد شركة عن هذا الأمر هو بالأساس لإخبار الناس بالأفكار ووجهات النظر التي ينبغي أن تكون لديهم – إلى جانب طريق الممارسة الذي ينبغي أن يفهموه – فيما يتعلق بالاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة، بالإضافة إلى مقاصد الله ومتطلباته المتعلقة بهذه الجوانب التي ينبغي أن يفهموها. وفيما يتعلق بمشكلات الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة، فقد عقدنا شركة بشكل عام فقط ولم نعقد شركة تحديدًا عن الأفكار ووجهات النظر الخاطئة التي لدى الناس في هذه النواحي، أو طرق الممارسة الخاطئة التي قد يسلكونها، أو الأفهام الخاطئة لديهم بشأن متطلبات الله في هذا الصدد. لذا، دعونا الآن نعقد شركة بالتفصيل عن المشكلات المحددة التي ينبغي أن يفهمها الناس فيما يتعلق بالاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة بناءً على هذه المشكلات التي لدى الناس.

هل لاحظتم ما لديكم من أفهام مغلوطة أو استيعاب محرّف فيما يتعلق بالاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة لديكم؟ بالنسبة إلى معظم المشكلات، هل الحال هو أنكم لا تفهمون إلا ما أعقد عنه شركة، وبعد ذلك، لا تتأملون ولا تقارنون ما قيل بالأمور في حياتكم، ومع ذلك تشعرون أنكم تفهمون كل شيء وتعتبرون المشكلات بسيطة جدًا؟ أولًا، فكروا في هذا السؤال: هل هناك فارق بين الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة؟ (نعم). ما هو الفارق؟ إذا كنتَ تستطيع أن ترى أن هناك اختلافًا، ففيمَ يكمن الاختلاف؟ (إن امتلاك اهتمام وهواية يعني فقط أن الشخص يحب شيئًا معينًا حقًا، ولا يعني بالضرورة أنه يمتلك نقطة قوة في هذا المجال). لقد ذُكرت نقاط التمييز الرئيسية بشكل أساسي؛ الأمر على هذا النحو تقريبًا. من منظور الإنسانية، تشير الاهتمامات والهوايات إلى اهتمام الشخص بنوع معين من الأنشطة المتخصصة أو نوع من الأشياء، واستعداده للاهتمام بها أو الانخراط فيها. يعني هذا أن تفضيله الشخصي يميل نسبيًا نحو الأشياء التي يهتم بها ويتحمس لها. ليس لديه مجرد إعجاب طفيف بالمهارات المهنية في هذا الصدد، وإنما هو مهتم بها اهتمامًا كبيرًا، متجاوزًا مستوى الإعجاب أو الحب الذي قد يكنّه للأشياء العادية. هذا هو المقصود بالاهتمامات والهوايات. ولكن، فيما يتعلق بنوع النشاط المتخصص أو الشيء الذي يهتم به ويتحمس له، فمن حيث مستوى قدراته، وما إذا كان بارعًا فيه، وما إذا كان يستطيع القيام به بشكل جيد، وإلى أي مستوى يمكنه القيام به، فليس أيٌّ من هذا مؤكدًا. لذا، تشير الاهتمامات والهوايات إلى الأشياء التي يهتم بها الناس ويحبونها، والأشياء التي هم على استعداد للانخراط فيها بشكل متكرر ومستعدون لقضاء الوقت وبذل الطاقة في الاهتمام بها والقيام بها في الحياة اليومية. أما مدى قدرتهم على القيام بهذه الأشياء بشكل جيد، فهذا يعتمد على مستوى قدراتهم وما إذا كانوا بارعين فيها. لنفترض أن هذا الشيء هو شيء يهتمون به ويتحمسون له بشدة، وفي الوقت نفسه، هم بارعون فيه أيضًا؛ أي أنه بالإضافة إلى اهتمامهم بهذا الشيء وحماسهم له، يمكنهم أيضًا القيام به بشكل جيد للغاية، وإحراز نتائج مهمة، وتحقيق إنجازات عظيمة. وبعبارة أخرى، فإن براعتهم في هذا الاهتمام وهذه الهواية تتجاوز براعة الشخص العادي، كما أن فطنتهم، وسرعة تعلمهم، وسرعة استيعابهم للمبادئ في هذا المجال تتجاوز تلك التي لدى الشخص العادي. عندما توجد مثل هذه المظاهر، فهذا ما يُسمى امتلاك نقطة قوة. قد يحتاج الآخرون إلى تلقي تدريب مهني رسمي طويل الأمد، وتعليم، واكتساب للمعرفة، وممارسة، وتلقي إرشاد، وقيادة، وتدقيق، وتوحيد للمعايير، ومشورة من مهنيين مختصين، إلى جانب أشياء أخرى شبيهة، قبل أن يتمكنوا من القيام بشيء ما بشكل جيد ومستقل. ولكن، يتمتع الأشخاص ذوو نقاط القوة عمومًا بمستوى معين من الفطنة في المهارات المهنية التي يبرعون فيها دون تلقي تدريب مهني أو تعلم منهجي. إنهم يمتلكون بعض الفهم العملي، أو الخبرة العملية، أو الإنجازات الشخصية في هذا المجال. ومع التدريب المهني، يمكن أن تصل نقطة قوتهم في هذا المجال إلى مستوى أعلى. باختصار، امتلاك نقطة قوة يعني أن يكون المرء بارعًا للغاية في الأشياء التي يهتم بها ويتحمس لها، متجاوزًا الشخص العادي. ماذا يعني أن تكون "بارعًا"؟ (امتلاك نقطة قوة في مجال معين، وأن تكون على دراية نسبية بهذه الأمور، والتعامل معها ببراعة وسلاسة). إن البراعة في شيء ما لا تقتصر على المعرفة به فحسب؛ بل تعني امتلاك كفاءة متميزة وموهبة فطرية قوية نسبيًا في هذا المجال. حتى من دون توجيهات من الآخرين، يمكنه فهم أشياء لا يستطيع الآخرون استيعابها. وإذا اقترن ذلك بتدريب رسمي أو توجيه من معلم مشهور، فيمكنه أن يؤدي بشكل أفضل في هذا المجال. عند الحديث عن امتلاك نقطة قوة، فهذا يعني أن المرء قوي للغاية في اهتمام معين أو هواية معينة، بكفاءة استثنائية في هذا المجال. إن قدرته على الاستيعاب، وفطنته، وقدرته على التعلم في هذا المجال كلها قوية بشكل استثنائي، وهو يستوعبها بسرعة كبيرة. إنه بارع بشكل ملحوظ في هذا المجال مقارنة بالشخص العادي. هذا هو المقصود بامتلاك نقطة قوة.

الآن بعد أن فهمتم ما هي نقاط القوة، دعونا نتحدث عن الاهتمامات والهوايات. ما الفارق بين الاهتمامات والهوايات، وبين نقاط القوة؟ هل الاهتمامات والهوايات هي نفسها نقاط القوة؟ (ليست هي نفسها). لماذا الاهتمامات والهوايات ليست هي نفسها نقاط القوة؟ (لأن الاهتمام بشيء ما لا يعني بالضرورة القدرة على القيام به بشكل جيد، ولا يعني بالضرورة البراعة فيه؛ علاوة على ذلك، لا يعني بالضرورة أن المرء يستطيع استيعاب هذا الشيء بسرعة كبيرة). إن امتلاك اهتمامات وهوايات يعني أنك تحب فئة معينة من الأشياء، ولكن ما إذا كانت هي نقطة قوتك فهذا يعتمد على قدرتك على الاستيعاب، وقدرتك على التعلم، وفطنتك فيما يتعلق بهذا المجال، بالإضافة إلى موهبتك الطبيعية في هذا المجال، وما إذا كنت بارعًا فيه بشكل طبيعي. إذا كنت بارعًا فيه، فهو إذًا نقطة قوتك. أما إذا لم تكن بارعًا فيه وكان مجرد تفضيل شخصي – مجال تهتم به – ولكن مستوى قدراتك فيه ضعيف، وموهبتك الطبيعية منقوصة، ما يعني أن لديك قدرة استيعاب قليلة فيما يتعلق بهذا الاهتمام وهذه الهواية، ولست بارعًا فيه على الإطلاق، وتقوم به بشكل أخرق، وتنقصك الكفاءة ولا تحقق أي نتائج في هذا المجال، فإن هذا المجال ليس هو نقطة قوتك، بل يظل فقط على مستوى اهتمام وهواية بالنسبة إليك. لماذا هو مجرد اهتمامك وهوايتك وليس نقطة قوتك؟ لأنك لست بارعًا فيه. على سبيل المثال، يقول بعض الناس: "أنا أحب الغناء حقًا". إلى أي مدى يحبونه؟ منذ اللحظة التي يفتحون فيها أعينهم في الصباح، يشغلون أغاني البوب؛ يستمعون إلى جميع أنواع الأغاني، بما في ذلك الأغاني الأجنبية والأوبرا الغربية والصينية؛ أي شيء يُعد موسيقى يحبون الاستماع إليه. يريدون الغناء أيضًا، ولكن ثمة مشكلة كبيرة، وهي أنهم ليس لديهم أذن موسيقية، أو ببساطة ليس لديهم نقطة قوة في هذا المجال. وهناك أيضًا أناس، حتى بعد دراسة الغناء لعدة سنوات، يظلون لا يستطيعون إجادة التقنيات الصحيحة. إنهم لا يعرفون كيف يغنون بأكثر الطرق إمتاعًا، أو كيف يجعلون غناءهم مؤثرًا، أو كيف يحققون نتائج جيدة من خلال غنائهم. على الرغم من أنهم أحبوا الغناء منذ الطفولة، وهو أحد اهتماماتهم وهواياتهم، فبسبب قيود حالاتهم الفطرية، لا يمكن لاهتمامهم وهوايتهم أن يظلا إلا عند مستوى اهتمام وهواية؛ إنهما ليسا نقطة قوة. على سبيل المثال، عندما يتعلم شخص بارع في الغناء ترنيمة، يمكنه أن يرنم اللحن الرئيسي بعد غناء الترنيمة ثلاث مرات فقط. وبعد أربع أو خمس مرات، يمكنه بالأساس أن يرتل الترنيمة بأكملها. ولكن، أولئك الذين يستمتعون بالاستماع إلى الأغاني ولكنهم ليسوا بارعين في الغناء قد يظلون غير قادرين على تذكر اللحن العام بعد الاستماع ثلاث مرات. وحتى بعد خمس مرات، قد يظلون غير قادرين على غنائه بعد ويحتاجون باستمرار إلى النظر إلى الكلمات أو النوتة الموسيقية. وعندما يتعلق الأمر بالغناء الفعلي، فإنهم لا يستطيعون الشعور بالأغنية أو إيجاد الموضع الصوتي الصحيح. كذلك يفشلون في تذكر الكلمات، وأحيانًا، يخرجون عن اللحن. إضافة إلى ذلك، عند غناء الأغاني العاطفية نسبيًا، لا يمكنهم أبدًا التحكم في التعبير عن المشاعر بشكل صحيح. يقول الآخرون إن غناءهم غير مبهج وغير ممتع، لكنهم لا يُحبطون أو يستسلمون، بل يظلون يثابرون على التعلم والغناء. بالطبع، الغناء حرية شخصية وحق شخصي، ولا أحد يقيدهم. ولكن، ما نعقد شركة عنه اليوم هو الفارق بين الاهتمامات والهوايات، وبين نقاط القوة. انطلاقًا من هذه المظاهر، فإن اهتمامهم وهوايتهم ليسا شيئًا يبرعون فيه. لماذا إذن يتعين علينا أن نعقد شركة بوضوح عن هذا الأمر؟ لمساعدة الناس على فهم أن اهتماماتهم وهواياتهم ليست هي نفسها نقاط قوتهم. إذا لم تكن بارعًا في مجال معين، بناءً على جميع جوانب حالاتك الفطرية، فحتى لو كان هو اهتمامك وهوايتك، فإن قيود حالاتك الفطرية تحدد أن اهتمامك وهوايتك ليسا نقطة قوتك. على الرغم من أنك تحبه حقًا، لدرجة أنك تحبه مثل حياتك، فمن المؤسف أنه ليس ما تبرع فيه. على سبيل المثال، بعض الناس يحبون الرقص حقًا. فكلما سمعوا الموسيقى، تبدأ أجسادهم في التحرك مع الإيقاع واللحن، ويشعرون بالسعادة التامة وهم يتحركون. غير أن شكلهم ليس جميلًا، فهم ليسوا طوال القامة جدًا، وأطرافهم ليست طويلة للغاية، وبنيتهم الجسدية ليست رائعة جدًا. بشكل عام، رقصهم ليس جذابًا بصريًا جدًا. لكنهم يحبون الرقص فحسب، وأحيانًا يرقصون بانغماس تام في الأماكن العامة أو على جانب الطريق. يجد المارة الأمر سخيفًا، لكنهم يرقصون وكأن لا أحد حولهم، غير مبالين مطلقًا بكيفية رؤية الآخرين لهم، وكأنهم غير مدركين لأي شيء على الإطلاق. إلى هذه الدرجة هم مهووسون به. على الرغم من أنهم يشعرون أنهم يجيدون الرقص، فهم في الواقع ليسوا بارعين فيه. لا يمكنهم استيعاب جوهر الرقص، ولا يعرفون أي الحركات مناسبة، وأي الحركات رشيقة، وأي الحركات قادرة بشكل أفضل على نقل أنواع مختلفة من المشاعر الإنسانية. أي أنهم لا يفهمون حقًا العديد من الجوانب المتعلقة بالرقص. حتى مع إرشاد معلم محترف وتدريب في مدرسة محترفة، فمن حيث مستوى قدراتهم الفطرية، هم ليسوا بارعين فيه ولا يمكنهم فهم جوهره. لذا، بالنظر إلى جميع جوانب حالاتهم الفطرية، فإن الرقص، الذي يحبونه، ليس شيئًا يبرعون فيه. على الرغم من أنهم يحبونه حقًا ويسعدون به، وغالبًا ما يعجبون بحركتهم وحضورهم عند الرقص أمام الكاميرا أو المرآة، فإذا نظرنا إلى الوضع الفعلي، فإنهم ليسوا بارعين في الرقص. وبعبارة أخرى، فإن الرقص هو مجرد اهتمامهم وهوايتهم، وليس نقطة قوتهم.

بعض الناس يحبون الأدب حقًا. إنهم يحبون كتابة المقالات وتلاوة الشعر وتأليفه، ويحبون المنتديات الأدبية، كما يحبون قراءة الروايات والأعمال الأدبية المختلفة، الأجنبية والمحلية، الحديثة والكلاسيكية؛ إنهم يحبون كل هذه الأعمال. يحبون مختلف المفردات والأساليب اللغوية التي يستخدمها المؤلفون في أعمالهم الأدبية، كما يحبون الأفكار المختلفة التي يعبر عنها المؤلفون في أعمالهم. هل هذا اهتمامهم وهوايتهم؟ (نعم). من الواضح جدًا أن هذا هو اهتمامهم وهوايتهم. إن ما يحبه الشخص، وما يهتم به في قلبه وعقله، هو أمر فطري، وليس شيئًا يكتسبه لاحقًا في الحياة، فضلًا عن كونه شيئًا ينميه والداه أو عائلته. بعض الناس يحبون الأدب وقد قرأوا العديد من الأعمال الأدبية. بعضهم درس الأدب بشكل منهجي في الجامعة. وبعضهم عمل حتى أساتذة أدب محترفين، أو انخرط في أعمال ومهن متعلقة بالأدب، بل وانخرط في هذه المهن لفترة طويلة؛ لقد أمضوا معظم حياتهم في التعامل مع أمور متعلقة باهتمامهم وهوايتهم؛ عمليًا، كل يوم من حياتهم تضمن الأدب، الذي يهتمون به ويتحمسون له. ولكن هل يعني هذا أن اهتمامهم وهوايتهم هما حقًا نقطة قوتهم؟ ليس بالضرورة؛ عليك أن تنظر فيما إذا كانوا يمتلكون معرفة أو أفكارًا ووجهات نظر في الأدب تتجاوز أو تتميز عن تلك التي لدى الناس العاديين. إذا كان ما استوعبوه وفهموه في الأدب هو فقط ما تعلموه من الكتب أو يتكون فقط من معرفة عامة تقليدية يمكن لأي شخص تعلمها واستيعابها، فإن هذا لا يُعد نقطة قوة. على سبيل المثال، إذا طلبتَ منهم كتابة مقال، فلن تكون هناك أخطاء نحوية، وستُستخدم علامات الترقيم بشكل صحيح، وستكون الفقرات جيدة التنظيم، وسيكون الهيكل العام للمقال جيدًا جدًا. بل سيكون هناك الكثير من اللغة المنمقة المستخدمة في جميع أنحاء المقال. ولكن، هناك قضية واحدة؛ عندما يتعلق الأمر بالتعبير عن شيء معين، أو وجهة نظر معينة، أو حبكة معينة، فإنهم لا يملكون طريقة تعبير فريدة، ولا يملكون طرق تعبير فنية أو بارعة للغاية. هذه الصفات غائبة في جميع أعمالهم الأدبية. أي أن مقالاتهم تبدو جيدة التنظيم واحترافية للغاية، مع كلمات مختارة بعناية، لكنها تفتقر إلى طريقة التعبير الفريدة عن الأفكار ووجهات النظر، أو الظواهر، أو الحبكات التي ينبغي أن يمتلكها ممارس أدبي بارع. معظم مقالاتهم متواضعة نوعًا ما. إن هيكلها وطريقة تعبيرها عن الأفكار جامدة، ومتصلبة، وعقائدية للغاية؛ إنها ليست مبتكرة ولا فريدة، وتفتقر إلى الحكمة والبراعة، وبالتأكيد لا يمكن اعتبارها أنيقة. على ماذا تدل هذه الظاهرة؟ (إنهم ليسوا بارعين في الكتابة وليس لديهم موهبة فيها). إنهم ليسوا بارعين في الكتابة ولا يستطيعون صياغة القصص بمرونة بناءً على خلفية الأحداث أو النموذج الأولي لمثل هذه القصص. وفي النهاية، عندما يقرأ الناس مقالاتهم وأعمالهم الأدبية، يشعرون جميعًا بالرتابة والتكرار، وأنها تتبع القالب نفسه. لماذا نقول إنهم يشعرون بالرتابة والتكرار؟ بشكل عام، تبدو مقالاتهم جيدة التنظيم، وموحدة المعايير، واحترافية؛ وعندما يتعلق الأمر بالجوانب الفنية، فإن الشخص العادي سيجد القليل لينتقده، حتى الهيكل هو نفسه دائمًا بشكل أساسي. على الرغم من أنهم يستطيعون تعلم أشكال مختلفة من الأعمال الأدبية، بما في ذلك الشعر الأجنبي، والنثر، والكتابة السردية، إلا أنهم لا يستطيعون أبدًا تكييفها أو تطبيقها على إبداعهم الأدبي الخاص. هذا لأن مستوى مهارتهم الأدبية وإنجازهم سيظل دائمًا عند مستوى الاهتمامات والهوايات، ولن يصل أبدًا إلى مستوى نقطة القوة. من الممكن أن تكون لديهم معرفة كبيرة بالأدب، لكن ليس لديهم حقًا أي إنجاز أدبي. وبعبارة أخرى، ليس لديهم حقًا أي ابتكار في الأدب، ولا يمكنهم إنتاج أي أعمال مميزة خاصة بهم، ويفتقرون إلى الأفكار ووجهات النظر الفريدة وطريقة التعبير الفريدة. هذا يثبت أن الأدب ليس نقطة قوتهم. إنهم يمتلكون التعلم والمعرفة العامة حول الأدب فقط لأن هذا المجال هو اهتمامهم وهوايتهم، لكن ليس لديهم نقطة قوة في الأدب. كما ترى، كثير من الناس يقرؤون الكتب، بما في ذلك الأعمال الأدبية المختلفة؛ وكثيرون يدعون أنهم من عشاق الأدب أو المبدعين الأدبيين، ولكن من بين أولئك المنخرطين في الإبداع الأدبي، كم منهم لديه حقًا أعماله الخاصة؟ كم منهم كتب أعمالًا أدبية يمكنها أن تصمد أمام اختبار الزمن وتصبح من الكلاسيكيات؟ قليلون جدًا، أليس كذلك؟ معظم هؤلاء الناس لديهم القليل من الاهتمام الفطري بالأدب والشغف به، وبعد ذلك، يتعلمون، ويتدربون، ويمارسون في المدارس المهنية، ويصادف أنهم يتولون عملًا متعلقًا بالأدب. على الرغم من أنهم ينخرطون في عمل متعلق بالأدب، والذي قد يبدو أنه يشير إلى أن هذا الاهتمام وهذه الهواية قادران على مصاحبتهم طوال حياتهم، فإن عدد الأعمال المكتملة التي ينتجونها، وعدد المساهمات التي يقدمونها، وعدد الإبداعات الأصلية التي لديهم خلال فترة عملهم في هذا المجال يعتمد على ما إذا كانوا يمتلكون نقطة قوة في الأدب. كثير من الناس ينخرطون في مهنة يحبونها ويتحمسون لها، ويكسبون منها وسيلة للعيش أو منافع معينة، لكنهم لا يحققون نتائج جيدة في هذه المهنة. هذا يكفي لإثبات أن المهنة التي يحبونها ويتحمسون لها ليست نقطة قوتهم. ومن ناحية أخرى، بعض الناس، على الرغم من عدم انخراطهم في مهنة متعلقة باهتماماتهم وهواياتهم، قادرون على تحقيق إنجازات حقيقية لأنها نقطة قوتهم. على سبيل المثال، هناك مخترعون، وأولئك الذين قدموا مساهمات بارزة في مختلف المجالات، وأولئك الذين ابتكروا أساليبهم الفريدة في مختلف المجالات، وشخصيات رائدة في مختلف المجالات، وغير هؤلاء. لذا، بالنظر إلى هذه الحالات، فإن امتلاك اهتمامات وهوايات لا يعني بالضرورة امتلاك نقطة قوة في تلك المجالات. غير أن بعض الناس لا يستطيعون تمييز العلاقة بين الاهتمامات والهوايات، ونقاط القوة. إنهم يعتقدون أن اهتماماتهم وهواياتهم هي نقاط قوتهم، ولكن بعد الانخراط في مجال يهتمون به ويتحمسون له لسنوات عديدة، فإنهم لا يحققون حقًا أي نتائج. بعد اكتساب الوضوح بشأن هذه الأمور، كيف ينبغي للناس أن يعاملوا اهتماماتهم وهواياتهم، ونقاط قوتهم؟ الأمر بسيط جدًا؛ يجب أن يعاملوها بشكل صحيح. إذا احتاج بيت الله أن تؤدي واجبًا في مجال معين يتضمن معرفة مهنية، أو مهارات، أو مواهب تتعلق باهتماماتك وهواياتك، فينبغي أن تعامله وفقًا لمبادئ أداء الواجب؛ لا ترفضه ولا تتفوه بأفكار طنانة أو تكون متهورًا. إذا كان شيئًا لست بارعًا فيه، شيئًا يفوق قدرتك ولا تستطيع القيام به، فلا تصبح سلبيًا أو تتذمر من الله؛ ينبغي أن تكون قادرًا على التعامل معه بشكل صحيح. ماذا يعني أن تتعامل معه بشكل صحيح؟ يعني أنه إذا شعرت أن اهتمامك وشغفك بهذا المجال فريدان، ولكن عند تنفيذ العمل المتعلق به، ولا تتمكن أبدًا من تلبية متطلبات بيت الله، ولا يمكنك أبدًا بلوغ المبادئ التي يتطلبها بيت الله، فينبغي ل أن تحقق كل ما يمكنك تحقيقه. الله لا يجبر السمك على العيش على اليابسة أو الخنازير على الطيران. الله يعرف مقدار ما يمكنك تحقيقه والوزن الذي يمكنك حمله. ومع المزيد من الخبرة، ستعرف أنت أيضًا. بناءً على الظروف الفعلية وحالاتك الفطرية، حقق قدر ما تستطيع؛ لا تصعّب الأمور على نفسك. إذا كنت قادرًا، فلا تتراجع؛ وإذا لم تكن قادرًا، فلا تصبح سلبيًا أو تجبر نفسك على ما يفوق قدرتك؛ تعامل مع الأمر بشكل صحيح.

لقد آمنتم بالله لسنوات عديدة، وقام معظمكم بواجبه طيلة أكثر من ثلاث سنوات؛ أنتم لا تقومون بواجب معين في بيت الله منذ سنة أو سنتين فحسب. إذًا، فيما يتعلق بالواجب الذي تقوم به أو عمل مهني معين تقوم به، هل لديك فكرة واضحة في قلبك عن مدى ما يمكنك تحقيقه والمستوى الذي يمكنك بلوغه، ومقدار ما يمكنك بذله وإلى أي مدى؟ (نعم). أنتم تدركون هذا بوضوح في الأساس. بعض الناس لم يبلغوا بعد درجة الإتقان في واجب معين لأنهم لم يمارسوه إلا قليلًا. غير أن آخرين يقومون بهذا العمل منذ سنوات عديدة ومارسوه كثيرًا ولكنهم لا يزالون عاجزين عن بلوغ المبادئ التي يطلبها بيت الله. إنهم ليسوا بارعين جدًا في هذا المجال. على الرغم من أنهم يحبون هذا الواجب حقًا ومتحمسون للقيام به، ويشعرون بالفخر والسعادة للقيام به، فإنهم ببساطة ليسوا بارعين فيه. وأيًا كانت متطلبات بيت الله، فإنهم لا يستطيعون تلبيتها فحسب. ليس الأمر أنهم متمردون وعصاة، ولا أنهم لا يقومون بما عليهم؛ بل إن حالاتهم الفطرية لا يمكنها تحقيق ذلك ولها قيود. ما الذي ينبغي القيام به إذًا؟ دع الأمور تأخذ مجراها فحسب؛ لا تكن سلبيًا، ولا تكن ضعيفًا، ولا تتذمر أو تشعر بالظلم في قلبك. يقول بعض الناس: "أنا أحب الرقص، لكني وُلدتُ أَخْرَقًا في الْحَرَكَةِ ولستُ جذابًا. أريد أن أقوم بواجب الرقص ولكني لا أستطيع. فماذا ينبغي أن أفعل؟ أنا حقًا أريد أن أرقص". إن رغبتك في الرقص هي رغبتك الشخصية وتفضيلك الشخصي، ولكن هل يجب على الله أن يلبي تفضيلاتك؟ كلا. لدى بيت الله مبادئه التي يتطلبها وشروطه. اختيار من يقوم بأي عمل يعتمد على المبادئ. لا يمكنك أن تطلب قسرًا، بناءً على رغبتك الشخصية، أو تفضيلك الشخصي، أو مزاجك الشخصي، أن يلبيك بيت الله؛ هذا غير لائق. إذا لم تكن مناسبًا للقيام بالواجب في هذا المجال، ففي قلبك، تمنَّ البركات في صمت لأولئك الذين يستطيعون القيام بواجب في هذا المجال. فقط ابذل كل ما بوسعك، أو يمكنك أن تكون عاملًا مجهولًا وراء الكواليس؛ تساعد في الإرشاد والتدقيق، وتساعد في التدريبات أو في مونتاج فيديوهات الرقص بعد الإنتاج، وتساعد في البحث عن مواد مختلفة، أو تساعد في طلب الحق. هناك الكثير من العمل الذي يمكن القيام به في مجالات مختلفة، ونطاق العمل المتعلق باهتماماتك وهواياتك واسع. ليس عليك بالضرورة أن تكون الشخص الذي يظهر على الشاشة؛ يمكنك تولي عمل وراء الكواليس بدوام جزئي أيضًا. هذا أيضًا قيام بواجبك. بهذه الطريقة، أنت تلبي أمنياتك الشخصية وترتقي إلى مبدأ ومعيار إرضاء الله من خلال القيام بواجب المرء في آن واحد معًا؛ هذا رائع جدًا! أليس هذا صيد عصفورين بحجر واحد؟ (بلى). بما أن الله لم يمنحك نقاط قوة في هذا المجال كجزء من حالاتك الفطرية، فليس لديك خيار. لا يمكنك أن تشتكي، أو تتذمر، أو تحمل ضغينة لمجرد أنك تفتقر فطريًا إلى هذا المجال ولا تستطيع تلبية معيار اختيار المواهب في هذا المجال من قِبل بيت الله، ثم تصبح غير راغب في القيام بواجب في هذا المجال، وترفض القيام به حتى لو طلبه منك بيت الله؛ هذا غير لائق. هذا ليس الموقف الصحيح في القيام بالواجب. افعل ما تستطيع فعله فحسب. لا يمكنك أن ترفض القيام به، وترفض القيام به حتى لو طلبه منك بيت الله، لمجرد أنك غير مناسب له أو غير بارع فيه. بفعل ذلك، أنت لا تقوم بواجبك؛ أنت تلبي رغباتك الشخصية وتقوم بمشروعك الخاص. أنت لا تقوم بالواجب بموقف الخضوع لله، ولا بموقف الإخلاص والولاء لله. هذا غير لائق. هذا أمر ينبغي أن يفهمه الناس. فمن ناحية، افهم الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة بشكل صحيح؛ وإضافة إلى ذلك، تعامل مع الاهتمامات والهوايات ونقاط القوة بشكل صحيح.

بعض الناس يحبون كتابة المقالات والانخراط في عمل متعلق بالأدب. إنهم يريدون دائمًا مراجعة المقالات وتدقيقها، والتعامل مع المقالات كل يوم. ولكن، لأسباب مختلفة – ذاتية وموضوعية على حد سواء – فهم غير مناسبين لهذا العمل. فمن ناحية، يفتقرون إلى المعرفة الأساسية في مجال الأدب؛ ومن ناحية أخرى، فإن مستوى قدراتهم ضعيف نسبيًا، ولا يمتلكون القدرة على الاستيعاب. لذا، حتى لو كانوا متحمسين للأدب ومارسوه لسنوات عديدة، فإنهم يظلون لا يستطيعون بلوغ معيار امتلاك القدرة على الكتابة. غير أن بيت الله يتطلب أن يمتلك الناس على الأقل مستوى قدرات أساسي للانخراط في العمل النصي. إذا كان مستوى قدراتهم غير مناسب للقيام بالعمل النصي، وحتى مراجعتهم وتدقيقهم للمقالات لا يفي بالمعايير، فلا يمكنهم إلا أن يختاروا واجبًا آخر. قد يكونون مناسبين بالكاد للقيام ببعض أعمال الشؤون العامة أو جمع بعض المواد بدلًا من ذلك. باختصار، العمل النصي الذي يحبونه في قلوبهم هو شيء لا يستطيعون القيام به؛ وحتى لو لم يُعفوا من القيام بالعمل النصي، فسيكونون مجرد شاغلين للمقاعد ولن يُحققوا نتائج فعلية. كيف ينبغي للناس أن يفهموا مثل هذا الأمر بطريقة نقية؟ (يجب أن يتعلموا الخضوع لترتيبات بيت الله وأن يكونوا عقلانيين). هذا هو الاتجاه العام؛ فكيف ينبغي للناس أن يمارسوا على وجه التحديد؟ إذا كان الشخص عرضة للتحريفات، فسيقول: "يقول الجميع إن الاهتمامات والهوايات هبة من الله، وإنها حالات فطرية. وبما أن الله قد وهبني هذا الاهتمام وهذه الهواية، فمن المؤكد أن الله قدّر لي مسبقًا أن أنخرط في عمل يتعلق بهما. وبما أن الله قدّره مسبقًا، فينبغي إذًا أن يُعطى لي العمل المتعلق بهذا الاهتمام وهذه الهواية في بيت الله؛ ينبغي أن يكون لي نصيب فيه. وإذا لم يُطلب مني القيام بهذا العمل، فهذه مشكلة في الناس؛ هذا يعني أن الناس يحتقرونني، ويعني أن القادة والعاملين لا يعرفون كيفية تقييم الناس. ها أنا ذا، شخص موهوب، ولكن لا يوجد خبير بارع في تمييز المواهب لاكتشافي! أنا أحب الأدب كثيرًا، وبارع فيه حقًا؛ مراجعة المقالات أمر في غاية السهولة بالنسبة إليَّ. إرسالي للتبشير بالإنجيل أو القيام بعمل يدوي؛ أليس هذا كمن يستخدم مطرقة ثقيلة لكسر جوزة؟ أليس ذلك إهدارًا لفرد موهوب؟ أليس هذا مثل دفن الذهب في التراب؟ لا يوجد ما يمكنني فعله؛ حين يقف الإنسان تحت سقف منخفض، فلا خيار له إلا أن يخفض رأسه! ولكن ثمة قول مأثور: الذهب الحقيقي مقدر له أن يتألق في النهاية. انتظروا فحسب؛ ربما كان الله ينقيني ويمتحنني. في يوم من الأيام، سأنخرط بالتأكيد في العمل الذي قدّره الله لي مسبقًا، العمل المتعلق باهتمامي. الأشياء الجيدة تستحق الانتظار. وعندما تُستبعدون جميعًا، سيكون ذلك وقتي للتألق؛ سيكون ذلك عندما تتاح لي الفرصة لأستعرض مهاراتي! وكما تقول الأمثال: "لا يفوت الأوان أبدًا على رجل نبيل ليأخذ بثأره"، و"حيثما توجد الحياة، يوجد الأمل". ما رأيكم في وجهات النظر هذه؟ إنها غير صحيحة، أليس كذلك؟ من المؤكد أن أمثال هؤلاء الناس يفكرون بتمني، بل ويضعون خططًا طويلة الأجل، ولكن ما إذا كانوا يمتلكون قدرة حقيقية بالفعل أم لا هو أمر غير معروف. يشعر بعض الناس بالظلم، فيقولون: "أنا موهبة أدبية فطرية، ومع ذلك أُرسلت للقيام بعمل يدوي، وأنا مغطى بالطين طوال اليوم. لمن أشكو أمري بشأن هذا؟ لا يوجد ما يمكنني فعله؛ هكذا رتب الله الأمر. أي خيار لدي؟" في الواقع، لقد امتحنهم فريق التدقيق اللغوي بالفعل، ومهاراتهم الكتابية غير كافية. ليس لديهم أساس أدبي، ولا يستخدمون حتى علامات الترقيم الصحيحة. حيثما ينبغي قطع الجملة أو التوقف، يستخدمون فاصلة. ومع ذلك، لا يزالون يعتبرون أنفسهم عباقرة أدبيين، معتقدين أن القيام بعمل بدني هو إهدار للموهبة. قلوبهم مليئة بالتظلمات: "لقد وُلدت بحب الأدب. عندما كنت طفلًا، أحببت قراءة كتب القصص. وعندما كبرت، أحببت قراءة أعمال كتبها المشاهير. لقد قرأت العديد من الكلاسيكيات الأدبية من المؤلفين المحليين والأجانب على حد سواء؛ قرأت العديد من الأعمال من جميع الأنواع، بما في ذلك المسرحيات، والنثر، والشعر. القيام بالعمل النصي أمر لا يتطلب جهدًا بالنسبة إليَّ؛ كتابة مقال أمر في غاية السهولة بالنسبة إليَّ. ولكن انظروا إليَّ الآن؛ لقد آل بي المطاف إلى القيام بعمل قذر ومرهق. لقد تُنُكِّرَ لحبي للأدب، الذي رافقني نصف حياتي، في بيت الله. كل المعرفة التي راكمتها طوال حياتي لم يكن لها أي فائدة في بيت الله؛ لقد انتهت مسيرتي الأدبية! كنت أعتقد أن بيت الله مكان يسود فيه الحق، ويسود فيه الإنصاف والبر. شخص مثلي – موهبة عظيمة، وعاشق للأدب – تعرض للتجاهل والاحتقار في العالم، دون فرصة لأستعرض مهاراتي. كنت أظن أنه في بيت الله، يمكنني أن أوظف ما تبقى لديَّ من طاقة. بحماس شديد، سجلت في فريق التدقيق اللغوي، لأجد أنني لم أُختر. انظروا إليَّ فحسب؛ أنا أقف هنا الآن، من يستطيع أن يقول إنني عاشق للأدب، وموهبة أدبية؟ لقد تآكلت كل موهبتي الأدبية بسبب هذا العمل القذر والمرهق. الآن، الأشياء الوحيدة التي تخرج من فمي هي كلمات فظة وريفية". إنهم يشعرون بالظلم الشديد في قلوبهم. وعلى الرغم من أنهم يقولون بصوت مرتفع إنهم يخضعون لترتيب الله وسيفعلون كل ما يطلبه منهم بيت الله، فإن لديهم في قلوبهم تقييمًا ذاتيًا غير دقيق، وقد أخطأوا في اعتبار اهتماماتهم وهواياتهم نقاط قوة، وشيئًا مناسبًا لاستخدام الله، ولم يجدوا مكانهم، ولم يدركوا وضعهم الفعلي، ولا يعرفون قدر أنفسهم، ولا يعرفون ما إذا كانت اهتماماتهم وهواياتهم هي في الواقع ما يبرعون فيه؛ إنهم غير واضحين وجاهلين بكل هذا، ومع ذلك لا يزالون يدّعون أنهم موهبة أدبية، ويكادون يطلقون على أنفسهم لقب أديب كبير. ما النتيجة النهائية لهذا؟ (إنهم مليئون بالشكاوى من ترتيبات الكنيسة، وفي قلوبهم، لا يرغبون في الخضوع). إنهم يشعرون بالظلم باستمرار في قلوبهم. وعلى الرغم من أنهم لا يتكاسلون عند القيام بواجبهم ويمكنهم بذل قصارى جهدهم – وبالكاد يخضعون – فإنهم يشعرون بالظلم بسبب تقييمهم الذاتي غير الدقيق. كثيرًا ما تومض في أذهانهم فكرة: "الخيول السريعة في العالم كثيرة، ولكن قلة هم الخبراء البارعون في تمييزها". أي خيول سريعة؟ أي خبراء بارعين في تمييز المواهب؟ لأن لديهم القليل من الاهتمام والشغف بمجال معين، ويدرسونه لاحقًا بشكل منهجي، فإنهم يعتبرون أنفسهم لا مثيل لهم فيه، ويعتبرون أنفسهم "خيولًا سريعة"، ويعتقدون أنهم موهوبون. أليس هذا افتقارًا تامًا للوعي الذاتي؟ إنهم يؤمنون فقط بأن الاهتمامات والهوايات هبة من الله، لكنهم يفشلون في إدراك مستوى القدرات الذي وهبهم الله إياه. إنهم يدركون بوضوح ما إذا كانوا بارعين بالفعل في الأشياء التي يهتمون بها ويتحمسون لها، وما إذا كانوا يستطيعون بالفعل القيام بالعمل والواجب المتعلقين باهتماماتهم وهواياتهم بشكل جيد، وما إذا كانوا أكفاءً فيها، وما إذا كانوا يستطيعون تحملها. إنهم لا يدركون هذا بوضوح ولا يعرفون عنه شيئًا. أليس هذا أمرًا مزعجًا للغاية؟ (بلى). ونظرًا لأنهم لا يستطيعون إدراك مكانهم أو العثور عليه، فإنهم يشعرون بالظلم الشديد. ما الذي يُظهرونه خارجيًا؟ إنهم كثيرًا ما يتنهدون بعمق وكثيرًا ما يعبرون عن عزمهم أمام الله، آملين أن يخلق الله لهم فرصة يومًا ما، وأن ينصفهم من مظالمهم، ويقيم لهم العدل، ويسمح لهم بتحقيق رغبتهم في القيام بواجب يتعلق باهتماماتهم وهواياتهم. انظروا إلى الترنيمة التي كثيرًا ما ينشدونها: "لا أفكر في طريق الغد". ما هو السطر التالي؟ ("واجبي المُلزم الوحيد هو اتباع مشيئة الله"). بالنسبة إلى أولئك الذين لديهم هذه القامة حقًا، والذين لديهم هذا الواقع حقًا، والذين يستطيعون حقًا اتباع مشيئة الله، فإن ترنيم هذه الترنيمة مناسب تمامًا؛ إنه ملائم بالضبط. ولكن عندما يرنم هذا النوع من الأشخاص هذه الترنيمة، ما هي حالتهم العاطفية؟ في أي موقف يرنمونها؟ (عندما يتذمرون ويشعرون بالظلم). إذًا عندما يرنمون، أليس ما يرنمونه مليئًا بالسخط؟ (بلى). ما يرنمونه مليء بالشكاوى، والتحدي، وعدم الرضا؛ إنه ليس سوى حزن وسخط. عندما تسمعهم يرنمون هذه الترنيمة، يكون ذلك عندما يكونون في أشد حالات كآبتهم. هناك قول مأثور في الصين؛ ما نصه؟ "يعبر الرجال عن حزنهم بالغناء، وتعبر النساء عن حزنهن بالبكاء، وتعبر الجدات العجائز عن حزنهن بالتمتمة بكلام فارغ". كما ترى، تعبر أنواع مختلفة من الناس عن حزنها بطرق مختلفة. بعض النساء، عندما يواجهن هذا النوع من المواقف، يبكين فحسب، ويمسحن دموعهن باستمرار في الخفاء. لا يستطعن نسيان الأمر، وفي كل مرة يفكرن فيه، تحمر أعينهن بالدموع، وتشعر قلوبهن بالظلم والجور. إنهن ببساطة لا يستطعن التعامل مع هذا الأمر بشكل صحيح. في الواقع، هذا أمر بسيط للغاية؛ فالاهتمامات والهوايات، ونقاط القوة، هما أمران منفصلان بطبيعتهما. إذا كانت لديك نقطة قوة معينة، بغض النظر عما إذا كانت اهتمامك وهوايتك، فأنت مناسب تمامًا للعمل المتعلق بنقطة القوة تلك؛ أي أن مستوى قدراتك الفطري، أو موهبتك، أو استعدادك يجعلك بارعًا في القيام بذلك الشيء المحدد، ويمكنك القيام به بشكل جيد؛ في هذه الحالة، عندما تنخرط في ذلك العمل، يمكنك تحقيق نتائج معينة، ومن المناسب نسبيًا لك القيام به. ولكن إذا كان لديك اهتمام وهواية في هذا المجال فحسب ولكنك لا تمتلك نقطة قوة فيه، فقد لا تتمكن بالضرورة من القيام به بشكل جيد. هذا أمر بسيط للغاية. بسبب عناد الناس وفهمهم المحرف، بالإضافة إلى حماقتهم وجهلهم، عندما يكونون غير قادرين على الانخرط في العمل الذي يهتمون به، يصابون بالإحباط، والقنوط، والسلبية، ويتذمرون، وتفيض منهم جميع أنواع المشاعر السلبية. لذا، من الضروري جدًا أن يفهم الناس الوضع الفعلي لاهتماماتهم، وهواياتهم، ونقاط قوتهم. وما إن يفهموا، يجب عليهم التعامل معها بشكل صحيح؛ هذا أحد الجوانب. والجانب الآخر هو أنه يجب عليهم الخضوع لترتيبات بيت الله وتتميم واجبهم وفقًا للمبادئ التي يتطلبها بيت الله. إذا طلب منك بيت الله أن تقوم بواجبك في مجال معين ولكنك لم تكن بارعًا في هذا المجال من العمل، ومهتمًا به ومتحمسًا له فحسب، وتحب القيام بهذا العمل، ومع ذلك، وفقًا لأدنى معيار يتطلبه بيت الله، يمكنك أن تكون كفؤًا بالكاد له، فينبغي لك إذًا أن تخضع وتسعى جاهدًا للقيام بما عليك؛ لا تبحث عن جميع أنواع الأعذار الموضوعية للرفض أو الامتناع. بالطبع، إذا كانت حالاتك الفطرية في مجالات مختلفة محدودة أو كانت لديك مشكلات فعلية معينة، ولم يتمكن بيت الله من السماح لك بالقيام بواجب في هذا المجال، فلا ينبغي لك إذًا أن تكون لديك شكاوى، ولا ينبغي لك أن تصبح سلبيًا أو ضعيفًا. افعل ما تستطيع فعله فحسب. أما بالنسبة إلى اهتماماتك وهواياتك، فاحتفظ بها لنفسك؛ لن يتدخل الناس في الكنيسة، ولن يسلبوا حقك في الاهتمام بأشياء معينة أو الشغف بها. هذا شأنك الشخصي. ولكن، عندما يتعلق الأمر بالقيام بالواجب، يجب عليك أن تميز بوضوح جميع المسائل المختلفة المتعلقة بالاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة، ويجب أن تكون قادرًا على التعامل معها جميعًا بشكل صحيح؛ هذا هو الأمر الأكثر أهمية. هل تفهم؟ (نعم).

لدى الكثير من الناس اهتمامات وهوايات في مجال معين. وهناك أيضًا بعض الناس الذين ليس لديهم اهتمامات أو هوايات على الإطلاق. أي أنه ليس لديهم اهتمام أو شغف خاص بأي من المهن أو أنواع الأنشطة المتخصصة، أو مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي كثيرًا ما يتعامل معها الناس في العالم؛ إنهم مجرد أناس عاديين. على سبيل المثال، إذا سألهم أحدهم عما إذا كانوا متحمسين للأدب، وما إذا كانوا عادة ما يدونون يوميات أو يكتبون مقالات، يقولون: "أنا لست متحمسًا له ولست بارعًا فيه. ما إن أبدأ في القراءة أو الكتابة حتى أشعر بالصداع". وإذا أُعطوا بعض روائع الأدب ليقرؤوها، يجدون الأمر مرهقًا للغاية، ويكونون غير راغبين على الإطلاق في قلوبهم. بل يقول بعضهم: "إن التحديق في النص طوال الوقت يجهد عيني ويجعلني أشيخ، لذلك لا أحب الأدب". وإذا سألتهم عما إذا كانوا يحبون الرقص، يقولون: "الرقص ليس شأنًا جادًا، إنه شيء يفعله الناس عندما يجدون أنفسهم عاطلين وليس لديهم شيء أفضل ليفعلوه. أنا لا أحب الرقص". كما ترى، إنهم لا يحبونه بل ويجدون سببًا لذلك، قائلين إنه ليس أمرًا مناسبًا. آخرون يرقصون لتسبيح الله؛ كم هو إيجابي هذا الأمر! الترنيم، والرقص، والعزف على القيثارة والكنارة لتسبيح الله؛ هذا ما كان يُفعل منذ العصور القديمة؛ إنه شيء يستحسنه الله، فكيف لا يكون مناسبًا؟ ولكن بالنسبة إليهم، فإنهم يقللون من شأن كل ما لا يحبونه ويتحدثون عنه على أنه شيء سلبي. وعندما يُسألون: "أنت لا تحب الرقص؛ فهل تحب الترنيم؟"، يجيبون: "أي "ترنيم"؟ ما إن أبدأ في الترنيم حتى يخرج صوتي نشازًا. حتى أنا أجد سماعه لا يطاق. أنا لا أحب الترنيم. الآن فقط بوصفي مؤمنًا بالله، بدأت أتعلم بعض ترانيم كلام الله والترانيم الاختبارية. قبل أن أؤمن بالله، لم أرنم قط؛ وعندما كان الآخرون يرنمون، لم أكن حتى على استعداد للاستماع". "إذًا كيف تعبر عن نفسك عندما تكون في مزاج سعيد؟" "عندما أكون في مزاج سعيد، آخذ قيلولة فحسب". "إذًا ماذا تفعل عندما تواجه أمورًا مؤلمة وتكون في مزاج كئيب؟" "عندما أكون في مزاج كئيب، آكل بعض الوجبات الخفيفة، أو آخذ قيلولة فحسب". "أنت لا تحب الترنيم؛ فهل تحب الاستماع إلى الموسيقى؟" "ليس لديَّ هذا الاهتمام، ولا أفهم ما يُعبَّر عنه في الموسيقى. تقولون جميعًا إن الموسيقى تعبر عن مشاعر الناس المختلفة، وإنها تعبر عن أفكار الناس ومشاعرهم، لكني لا أفهم هذه الأمور ولا أستطيع أن أتفاعل معها. الموسيقى فن راقٍ؛ شخص وضيع مثلي لا يستطيع أن يفهم الموسيقى، وأنا لا أحبها". "هل تحب الطعام الجيد؟" "أنا لا أحب الطعام الجيد أيضًا. يمكنني أن آكل أي شيء. لقد وُلدت فردًا بسيطًا. يمكنني أن آكل دقيق الذرة، ويمكنني أن آكل الكعك، ويمكنني أن آكل الطعام الصيني أو الطعام الغربي؛ أي شيء. وإذا كنت أتضور جوعًا وليس لدي ما آكله، فيمكنني حتى أن آكل طعام الكلاب". أمثال هؤلاء الناس بهذه البساطة. اسأل بعض النساء: "هل تحبين مستحضرات التجميل؟" فيقلن: "ليس لديَّ اهتمام بها. أبدو كيفما وُلدت؛ من يريد أن ينظر إليَّ فلينظر، ومن لا يريد أن ينظر إليَّ فليُشِح بنظره بعيدًا!" اسأل بعض الرجال: "هل تحب الإلكترونيات أو الأشياء الميكانيكية مثل السيارات؟" فيقولون: "ما فائدة حب تلك الأشياء؟ إنها تستنزف العقل وتتعب الدماغ. إذا كان لديَّ وقت، فمن الأفضل أن آخذ قيلولة أو أدردش دردشة عابرة!" إنهم لا يحبون أي شيء وليس لديهم اهتمامات أو هوايات على الإطلاق. سواء كانت بيولوجية، أو تكنولوجية، أو راقية، أو متدنية، فإنهم لا يحبون أيًا منها. وعندما يُسألون: "هذه الأمور التي تمس الإنسانية، سواء كانت راقية أو ذات جاذبية واسعة؛ أنت لا تحب أيًا منها. فهل تحب الحيوانات الصغيرة، مثل القطط، والكلاب، والطيور؟" "أنا لا أطيقها. الحيوانات لا تستطيع التحدث إلى الناس؛ ما فائدة حبها؟" بعض الناس يهتمون بالكلاب. إنهم كثيرًا ما يتحدثون إلى الكلاب، بل ويمكن للكلاب حتى أن تفهم كلام البشر. بعض الناس ليس لديهم هوايات على الإطلاق ولا يهتمون بأي شيء؛ هناك الكثير من أمثال هؤلاء الناس. يقول بعض الناس: "نحن نولد ببعض الاهتمامات والهوايات؛ إنها هبة من الله. لا سيما أولئك منا الذين لديهم نقطة قوة في مجال معين، أولئك الذين ولدوا بموهبة استثنائية ومتميزة في هذا المجال؛ كل هذا نعمة من الله، ورفعة من الله، ونظر من الله إلينا باستحسان. لا سيما في الوقت الحاضر، فإن تولي واجب يتعلق باهتماماتنا، أو هواياتنا، أو نقاط قوتنا في بيت الله يجعل هويتنا وقيمتنا أكثر شرفًا وتميزًا بقدر لا يقاس. أما أولئك الذين ليس لديهم هوايات أو نقاط قوة، فلا يمكنهم سوى القيام ببعض الأعمال الأساسية والعمل الذي لا يتطلب مهارة فنية، مثل الاستضافة، أو الطهي، أو التنظيف، أو زراعة الخضروات، أو تربية الخنازير، أو إطعام الدجاج. إذًا، فيما يتعلق باهتمامات الناس، وهواياتهم، ونقاط قوتهم، ألا يتمايز الناس بين مرتفع ومنخفض، ونبيل ووضيع؟ أليس هناك فارق هرمي بينهم؟" هل وجهة النظر هذه صحيحة؟ (كلا). كما ترى، لقد وهب الله بعض الناس نقاط قوة، وقدّر لبعض الناس اهتمامات وهوايات معينة، بينما بالنسبة إلى بعض الناس الآخرين، لم يقدر الله أي شيء؛ ليس لديهم نقاط قوة على الإطلاق، ولا يستطيعون الترنيم أو الرقص، ولا يفهمون الأدب، وجاهلون تمامًا بجميع أنواع المهارات المهنية. وفي الحقيقة، قد تكون هناك أسرة مستضيفة تربي كلبين، لذا فإن جعل مثل هذا الشخص الذي ليس لديه نقاط قوة يطعم الكلاب ينبغي أن يكون مناسبًا؛ هذه هي أبسط مهمة. ولكن، بخلاف إطعام الكلاب، فإنهم لا يأخذونها في نزهات تمشية، ولا يعرفون كيفية رعايتها. وبعد إطعامها لمدة عام أو عامين، حتى الكلاب لا تعترف بهم على أنهم أسيادها ولا تكون قريبة منهم. أخبروني، أي نوع من الأشخاص هذا؟ مقارنة بأولئك الذين لديهم اهتمامات وهوايات أو نقاط قوة في مجال معين، أليس هناك فارق؟ من الواضح أن هذين نوعان من الناس لديهما اختلافات في حالاتهما الفطرية: نوع يعيش بشعور قوي بالتفوق، ويعيش حياة غنية ومُرضية، بينما النوع الآخر يعيش حياة فارغة، دون أي شعور بالتفوق. إذًا، إذا فُرِّق بين الناس من خلال الاختلافات في المكانة والقيمة بناءً على هذا المبدأ، فهل هذا مناسب؟ (كلا). إذًا، وفقًا لأي مبدأ من المناسب التمييز بينهم؟ أخبروني، هل هناك اختلافات بين الناس؟ (نعم). أين تكمن الاختلافات؟ كيف ينبغي التمييز بين الناس؟ على أقل تقدير، ينبغي للمرء أن ينظر ما إذا كانوا يحبون الحق أم لا؛ فيميز جوهرهم، وعلوهم وانخفاضهم، ونبلهم ووضاعتهم، وفئتهم بناءً على موقفهم من الحق. من الناحية النظرية، ألا يمكن التمييز بين الناس بهذه الطريقة بسهولة شديدة؟ (بلى). هل هذه الطريقة في التمييز بين الناس جيدة؟ (نعم). ولكن أليس من البساطة المفرطة التمييز بينهم بهذه الطريقة؟ بعض الناس ليس لديهم أي نقاط قوة فطرية، وليس لديهم أي اهتمامات أو هوايات؛ إنهم أناس عاديون جدًا، وبسطاء للغاية. ولكنهم يحبون الحق، ويفهمون الحق، ولديهم اختبار وفهم للحق، وعندما يعقدون شركة عن الحق، يمكنهم مشاركة فهمهم لكلام الله؛ وفي دخول الحياة، هم أفضل من الشخص العادي. يمكنهم مساعدة الكثير من الناس. إذًا، هل يمكنك القول إن أمثال هؤلاء الناس وضيعون وعديمو القيمة؟ (كلا). من الناحية النظرية، ينبغي التمييز بين جوهر الناس، وعلوهم وانخفاضهم، ونبلهم ووضاعتهم، وفئتهم بناءً على موقفهم من الحق، ولكن كيف ينبغي التمييز بينهم بالضبط؟ هذا ما سنعقد عنه شركة اليوم.

ما إذا كان لدى الشخص فطريًا أي اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة هو أمر قدّره الله مسبقًا. إذا وهبها الله لك، فهي لديك؛ وإذا لم يهبها الله لك، فهي ليست لديك؛ لا يمكنك تعلمها، ولا يمكنك اكتسابها بالتقليد. ولكن، إذا كنت تمتلك نقطة قوة في مجال معين، وقلت: "إن القيام بالواجب المتعلق بنقطة القوة هذه مرهق للغاية؛ أنا لا أريد نقطة القوة هذه"، فحتى لو لم تكن تريدها، فلا يمكنك إزالتها، ولا يمكن للآخرين أن يسلبوها منك. ما لديك لا يمكن للآخرين أن يسلبوه؛ وما ليس لديك لا يمكنك الاستيلاء عليه أو الحصول عليه بالتنافس عليه. كل هذا يتعلق بتقدير الله المسبق. ولكن، برغم ذلك، فأن يهبك الله اهتمامًا، أو هواية، أو نقطة قوة معينة لا يعني أن الله لا بد أن يجعلك تقوم بواجب أو عمل ما يتعلق باهتمامك، أو هوايتك، أو نقطة قوتك. يقول بعض الناس: "بما أنه لم يُطلب مني القيام بواجب في هذا المجال أو الانخراط في عمل يتعلق به، فلماذا وُهبت مثل هذا الاهتمام، أو الهواية، أو نقطة القوة؟" لقد وهب الله الغالبية العظمى من الناس اهتمامات وهوايات معينة بناءً على الظروف المختلفة لكل شخص. وهناك، بالطبع، أمور متعددة تؤخذ في الاعتبار: فمن ناحية، هو من أجل معيشة الناس وبقائهم؛ ومن ناحية أخرى، هو لإثراء حياة الناس. في بعض الأحيان، تتطلب حياة المرء اهتمامات وهوايات معينة، سواء للترفيه والتسلية أو حتى يتمكن من الانخراط في بعض المهام ذات القيمة، وبالتالي جعل حياته الإنسانية ثرية ومُرضية. وبالطبع، بغض النظر عن الجانب الذي يُنظر منه إلى الأمر، هناك سبب وراء هبة الله، ولدى الله أيضًا أسبابه ومبرراته لعدم الهبة. ربما لا تتطلب حياتك الإنسانية أو بقاؤك أن يهبك الله اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة، وربما يمكنك الحفاظ على معيشتك أو إثراء حياتك الإنسانية وجعلها ثرية ومُرضية من خلال وسائل أخرى. باختصار، بغض النظر عما إذا كان الله قد وهب الناس اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة أم لا، فهذه ليست مشكلة في الناس أنفسهم. فحتى لو لم يكن لدى شخص ما نقاط قوة، فهذا ليس نقيصة في إنسانيته. ينبغي للناس أن يستوعبوا هذا بشكل صحيح ويتعاملوا معه بشكل صحيح. إذا امتلك المرء اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة معينة، فينبغي له أن يعتز بها ويوظفها بشكل صحيح؛ وإذا لم تكن لديه، فلا ينبغي له أن يتذمر. من منظور الاهتمامات، والهوايات، ونقاط القوة، هذا هو الوضع الفعلي. ولكن امتلاك المرء هذه الأشياء من عدمه لا يعكس قيمة الشخص، أو مكانته، أو هويته. فماذا يخبر هذا الناس؟ حتى لو وهبك الله اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة راقية – هذه ممتلكاتك الخاصة، وهي ظروفك المميزة – فإن امتلاكك لها لا يعني أنك أنبل من أي شخص آخر، وأنك أكثر تفوقًا أو امتيازًا للقيام بأي شيء من أي شخص آخر. هذا لأنه في عيني الله، بغض النظر عن الحالات الفطرية لدى المرء، فهو فرد من أفراد البشرية الفاسدة. على الرغم من أن الحالات الفطرية لا تحتوي على عناصر الفساد، فإن جميع الناس، الذين يمتلكون حالات فطرية، قد أفسدهم الشيطان ويعيشون بشخصيات شيطانية. إن جوهر حياتهم هو شخصيتهم الشيطانية الفاسدة. لذا، بغض النظر عن ماهية حالاتك الفطرية وبغض النظر عما إذا كانت لديك اهتمامات، وهوايات، ونقاط قوة أم لا، ففي عيني الله، بما أن جوهر حياة جميع الناس هو نفسه، فإن قيمتك مساوية لقيمة الآخرين. ينبغي للناس أن يروا بوضوح أنه حتى لو كانت لديهم ظروف مميزة معينة أو مزايا معينة، فمن حيث الجوهر الإنساني والشخصيات الفاسدة، فإن جوهر جميع الناس هو نفسه وجميع الناس سواء. يجب عليهم أن يخضعوا لتوبيخ الله ودينونته، وهم جميعًا من يرغب الله في خلاصهم. من حيث جوهر حياة جسد الناس، فإن الناس سواء. ولكن، من منظور آخر، هناك بعض الاختلافات بين الناس، ونحن بحاجة إلى عقد شركة بالتفصيل عن هذه الاختلافات. كيف ينبغي تحديد هذه الاختلافات؟ يجب فحصها من أصول الناس. إلى ماذا تشير كلمة "أصول"؟ إنها تشير إلى ما تناسخ منه الشخص؛ يجري تمييز الاختلافات بناءً على كيف وُجِدوا وما أتوا منه. بشكل عام، تنقسم هذه البشرية إلى ثلاث فئات. الفئة الأولى هي أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات، والثانية هي أولئك الذين تناسخوا من أبالسة مختلفة، والثالثة هي أولئك الذين تناسخوا من البشر. هذه الفئات الثلاث تميز بين الناس من الجذر ذاته. والسبب في أنها تستطيع تمييز الناس هو أن أصول فئات الناس المختلفة ليست هي نفسها. إذًا، كيف يمكن للمرء أن يعرف من تناسخ من الحيوانات، ومن تناسخ من الأبالسة، ومن تناسخ من البشر؟ يجب تحديد هذا بناءً على ما يعيشونه والسمات التي يظهرونها. هل سمعتم من قبل مثل هذه المعلومات، سواء في الفولكلور أو من خلال قنوات أخرى؟ (نعم). إذًا هذا الموضوع ليس غريبًا عليكم تمامًا، أليس كذلك؟ (بلى، ليس كذلك). أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات، وأولئك الذين تناسخوا من الأبالسة، وأولئك الذين تناسخوا من البشر؛ أي واحد تريدون أن تسمعوا عنه أولًا؟ (الفئة الأولى). الفئة الأولى هي أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات. إذا عرفتم حقًا حقيقة هذا الأمر، فهل سيكون له تأثير في حياتكم؟ هل سيجلب متاعب أو عوائق؟ (قد أبدأ في التساؤل عما تناسخت منه). بالنسبة إلى بعض الناس، ما إن يعرفوا حقًا إلى أي فئة ينتمون ويطابقوا أنفسهم مع فئة معينة، فإذا كانوا قد تناسخوا بالفعل من البشر، فإنهم يشعرون بأنهم محظوظون ويرضون تمامًا عن ذلك. ولكن إذا لم يكونوا قد تناسخوا من البشر، ألن يجدوا ذلك محبطًا؟ (بلى). سيجلب صعوبات معينة وبعض القلق أيضًا، أليس كذلك؟ (بلى). بما أنه يمكن أن يجلب القلق وبعض الصعوبات، فهل من الأفضل للناس أن يعرفوا أم لا يعرفوا؟ (أشعر أن المعرفة ستكون أفضل). بأي طريقة ستكون أفضل؟ (بالمعرفة، يمكن للمرء أن يفهم الحق في هذا الصدد، بالإضافة إلى ذلك، سيكون قادرًا على تمييز بعض الناس، والأحداث، والأشياء من حوله). إذًا دعونا نعقد شركة عن هذا.

لنعقد شركة أولًا عن أولئك الذين تناسخوا من حيوانات. التناسخ من الحيوانات، كما يدل الاسم، يعني أن مثل هذا الشخص قد تناسخ من حيوان. نطاق الحيوانات واسع جدًا؛ أما عن عدد أنواع الحيوانات التي يمكن أن تتجسد في صورة بشر بالضبط، فهذا ليس ضمن نطاق شركتنا. باختصار، هناك فئة من الناس كان وجودهم السابق في صورة حيوان، ما يعني أن هويتهم الأصلية أو فئتهم المخلوقة لم تكن ضمن البشرية المخلوقة. كانت فئتهم البيولوجية الأولية والأصلية هي فئة الحيوان. لذا، في نظر الله، هويتهم داخل العالم البيولوجي هي هوية حيوان. في هذا التناسخ، أصبحوا بشرًا، ما يعني أن هذا الحيوان لم يعد يولد من جديد بين الحيوانات، بل تناسخ في صورة إنسان، وولد في وقت معين، وفي عائلة معينة، وسلالة معينة، وبلد معين. إن تناسخ حيوان ليصبح إنسانًا يعني أنه يولد في صورة إنسان، لكن وجوده السابق لم يكن في صورة إنسان؛ بل كان في صورة حيوان. في السابق، كان يعيش في عالم الحيوان، ويولد من جديد بين الحيوانات؛ والآن، في هذه الولادة الجديدة، لم يعد ضمن عالم الحيوان. لقد تغيرت هويته، وأصبح فردًا من أفراد البشرية. هذا ما يسمى تناسخ الحيوانات في صورة بشر. عندما يتناسخ حيوان في صورة إنسان، فإن مظهره وغرائزه تكون في الأساس هي نفسها لدى أي شخص من أفراد البشرية. أي أنه يمتلك بالكامل سمات الإنسان؛ يمكنه المشي منتصبًا، وله ملامح وجه بشرية ومظهر بشري، ويمتلك تفكيرًا بشريًا، وغرائز بشرية، وحياة بشرية طبيعية، ولديه أيضًا قدرة الإنسان الفريدة على استخدام اللغة. هذا ما يُعرف بتناسخ حيوان في صورة إنسان. أي أنه من شكله الجسدي، ومظهره الخارجي، وسمات حياته الجسدية، لا يمكنك أن ترى سوى السمات البشرية؛ لا تظهر أي سمات حيوانية. إذًا، كيف يمكنك أن تعرف أنه متناسخ من حيوان؟ هذا أكثر ما يشغل بال الناس. بالطبع، من الممكن أن ترى أنه متناسخ من حيوان. لو لم تكن هناك اختلافات بين الذين تناسخوا من الحيوانات والذين تناسخوا من البشر، فلن يكون لهذه الفئة من الناس أي سمات واضحة. وتحديدًا لأنه توجد اختلافات واضحة بين الذين تناسخوا من الحيوانات والذين تناسخوا من بشر حقيقيين، يمكن بالتالي تمييز هاتين الفئتين من الناس بسهولة بناءً على سماتهم. إذًا، ما هي سمات الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات؟ السمة الأولى هي أن لديهم استيعابًا مُحرَّفًا. والسمة الثانية هي أنهم متبلدو الحس بشكل استثنائي. والسمة الثالثة هي أنهم مشوَّشو الذهن بشكل استثنائي. والسمة الرابعة هي أنهم حمقى. هذه السمات الأربع وحدها كافية لإظهار الاختلاف بين شخص تناسخ من حيوان وإنسان حقيقي.

السمة الأولى للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات هي أن لديهم استيعابًا مُحرَّفًا. أولًا، ما الذي يتضمنه التحريف؟ إنه يتضمن مشكلات في أفكارهم ووجهات نظرهم؛ ويتضمن أيضًا قدراتهم المعرفية على رؤية الأشياء واستيعابها وفهمها. لا تستطيع هذه الفئة من الناس استيعاب أي شيء بشكل صحيح، ولا يمكنها رؤية أي شيء بشكل صحيح. إن طريقتهم في رؤية الناس والأشياء، وكذلك سلوكهم الذاتي وتصرفاتهم، حمقاء وعنيدة وسخيفة بشكل استثنائي؛ إنها لا تتوافق إطلاقًا مع تفكير الإنسانية الطبيعية، وأفكار الإنسانية الطبيعية ووجهات نظرها تجاه الأمور. وبالطبع، فإن الأشخاص ذوي الاستيعاب المحرّف ليسوا قريبين أبدًا من فهم الحق أو معرفته. الحق بعيد المنال عنهم تمامًا، فضلًا عن فهمهم لمبادئ الحق. وجهات نظرهم محرفة تمامًا فيما يتعلق بكيفية تعاملهم مع أي شيء أو أي فرد. بعد أن تعقد شركة معهم، يفهمونها من حيث التعاليم، لكن معرفتهم تظل مُحرَّفة بعد ذلك، تمامًا كما كانت. وعندما تشرح الأمور بوضوح وتحديد أكبر، وتقدم أمثلة، فقد يفهمون في ذلك الوقت، ولكن لاحقًا، عندما يواجهون النوع نفسه من الأمور، تظل وجهة نظرهم مُحرَّفة كما كانت، ومهما عُقدت معهم شركة، فإن ذلك لا يصحح وجهة نظرهم. علاوة على ذلك، فإن حالتهم هذه – أي طريقة استيعابهم للأمور – سوف تستمر إلى أجل غير مسمى دون تغيير. لا يمكن لشركة أي شخص عن الحق أن تغيرهم؛ حتى لو عقدت أنا شركة وألقيتُ العظات، فسيظل ذلك لا يغير أفكارهم ووجهات نظرهم المحرّفة وطريقتهم المحرّفة في استيعاب الأمور. مثل هؤلاء الناس مثيرون للمتاعب للغاية. على سبيل المثال، عندما يفعلون شيئًا خاطئًا، وتقول لهم: "ما فعلتَه لم يكن صحيحًا، إنه لا يتماشى مع المبادئ؛ كانت فيه شائبة شخصية"، فسيقولون: "لم أفعل ذلك عن قصد. لم تكن نيتي أن تسير الأمور على هذا النحو. بما أنكم جميعًا صالحون جدًا، وتمتلكون الحق، وتعرفون كيف تفعلون الأشياء، فلماذا لا تفعلونها بأنفسكم بدلًا من أن تجعلوني أفعلها؟ تقولون إنني فعلتها بشكل خاطئ؛ أليس هذا فقط لأنكم تجدونني بغيضًا؟ بما أنكم جميعًا لديكم إنسانية، وأنا الوحيد الذي ليس لديه إنسانية، فسأذهب إلى جهنم ويمكنكم جميعًا الذهاب إلى السماوات!" بل إنهم قد يحاولون الدفاع عن أنفسهم وتبريرها بالمنطق، ويختلقون الأعذار للتنصل من المسؤولية. إنهم يرفضون الاعتراف بأنهم أخطأوا، وليس لديهم الموقف الصحيح، ولا يلتزمون بتقويم أنفسهم في المستقبل ولا يقولون إنهم يفهمون كيف ينبغي لهم أن يتصرفوا في المرة القادمة. لن يفهموا أبدًا بهذه الطريقة ولن يستوعبوا الأمر أبدًا من منظور الإنسانية بطريقة نقية. بل إن هناك بعض الناس، عندما تشير إلى مشكلات في عملهم وتعقد شركة معهم عن الحق، يقولون: "ألستَ تنظر إليَّ بازدراء؟ أليس هذا فقط لأنني غير متعلم ومن الريف؟ أليس فقط لأن مكانتي متدنية؟ حتى الله لا يزدريني، فبأي حق تفعل أنت ذلك؟" لن يعترفوا أبدًا بأنهم أخطأوا ثم يطلبون الحق، ويتأملون في أنفسهم ليروا أين أخطأوا، ويبحثون عن الطريق الصحيح للممارسة لحل المشكلة. لماذا لن يفعلوا هذا أبدًا؟ لأنهم ليسوا بشرًا. ليس لديهم تفكير بشري طبيعي، ولا يمكنهم التعامل مع الأخطاء التي تنشأ بالطريقة التي يتعامل بها الإنسان الطبيعي. ليس لديهم الموقف الذي ينبغي أن يكون لدى الإنسان الطبيعي تجاه الأخطاء. هل سبق أن قابلتم مثل هؤلاء الناس؟ الأفضل أن تتأمل في نفسك أيضًا، لترى ما إذا كان عقلك طبيعيًا أم لا. على سبيل المثال، بعد أن يمسح شخص ما الأرض، يظل السطح رطبًا جدًا. يمر شخص آخر، غير مدرك لذلك، وينزلق. فينهض ذلك الشخص ويقول للآخر: "لم تجفف الأرض جيدًا بعد أن مسحتها. كان ينبغي أن تضع لافتة عليها بضع كلمات لتذكير الناس! لحسن الحظ، أنا شاب؛ إذا سقطت، يمكنني النهوض. ولكن لو كان شخصًا مسنًا، ألم تكن إحدى عظامه لتنكسر؟ أنت حقًا لم تكن حذرًا بما فيه الكفاية!" هل هذه الكلمات لائقة وطبيعية؟ (نعم، إنها طبيعية). لم يكن الشخص الذي يمسح الأرض حذرًا بما فيه الكفاية عند قيامه بهذه المهمة، لذا في المرة القادمة ينبغي أن يكون أكثر حذرًا. بما أن شخصًا ما سقط بسبب ذلك، فمن الواضح أنه ارتكب خطأ في هذا الأمر. كان هذا سهوًا، ولم يدنه أحد؛ كل ما عليه هو تصحيحه. لكنه غير قادر على التفكير في هذا الأمر أو التعامل معه بشكل صحيح وعقلاني من منظور إنسان أو بتفكير إنسان. بدلًا من ذلك، يستدير ويقول: "ألم تستطع رؤية أن الأرض كانت مبللة؟ هل أنت أعمى؟ لقد انزلقت وسقطت؛ تستحق ذلك! أنت لا تستخدم عينيك، وذلك خطئي أنا؟ عندما تنتهي من مسح الأرض، ستكون مبللة بالطبع؛ لماذا مشيت عليها؟ لم أقل لك أن تمشي هناك. اعترف فقط أنه حظك السيئ أنك سقطت. لا علاقة لي بالأمر!" هل هذه الكلمات عقلانية؟ (كلا). إنها ليست عقلانية؛ ما هي الطريقة العامية لقول هذا؟ إنها غير معقولة. لقد مسحتَ الأرض لكنك لم تجففها، ما تسبب في انزلاق شخص ما؛ وفي حين أنه ليس من الضروري تمامًا أن تعبر عن شعورك بالذنب والاعتذار، فينبغي لك على الأقل قبول تذكيرات الآخرين وإشاراتهم فيما يتعلق بخطئك. ينبغي أن تسأل: "هل أُصبت؟ هل تحتاج إلى الذهاب إلى المستشفى لإجراء فحص أو علاج؟ أنا أتحمل المسؤولية كاملة". هذا هو الموقف الصحيح. هكذا ينبغي للإنسان أن يتعامل ويتأمل بعقلانية في شيء فعله بشكل خاطئ من منظور الإنسانية. غير أن الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات ليس لديهم إنسانية واستيعابهم مُحرَّف. إنهم لا يتحدثون أبدًا بهذه الطريقة، ولا يفكرون أبدًا في أي قضية بهذه الطريقة. وبدلًا من ذلك، إنهم يتعمدون أن يكونوا غير عقلانيين. لم يجففوا الأرض بعد مسحها، ما تسبب في انزلاق شخص ما؛ في المرة القادمة إذًا، كل ما عليهم هو فعل ذلك بشكل مختلف، وإيلاء المزيد من الاهتمام، وتصحيح الخطأ؛ هذا كل شيء. بذلك تُحل القضية. إنها مسألة بسيطة جدًا: لم يقل أحد شيئًا عنها، ولم يدنهم أحد بسببها. كذلك لم يُطلب منهم تحمل أي مسؤولية قانونية. لكنهم يرفضون قبول الحقائق وبدلًا من ذلك يقولون: "أوه، إذًا أنتم جميعًا أناس صالحون، أنتم الوحيدون الذين لديكم إنسانية! لا بد أنني شخص شرير! أنا أؤذي الآخرين عمدًا! لديَّ نوايا سيئة! ستذهبون جميعًا إلى السماوات، وسأذهب أنا إلى جهنم!" أخبروني، هل يمكن لشخص طبيعي أن يتفوه بمثل هذا الهراء؟ (كلا). فقط نوع الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات هم من يستوعبون كل شيء وينظرون إلى كل شيء من منظور متطرف وعنيد وسخيف للغاية. فبسبب أصغر مسألة – شيء مشروع تمامًا – يمكنهم أن يطلقوا مجموعة كاملة من الحجج غير العقلانية والمغلوطة، ما يترك الآخرين في حيرة لا يعرفون هل يضحكون أم يبكون. وإذا خضعوا للتهذيب، فكيف يتصرفون؟ إنهم يبذلون قصارى جهدهم لتبرير أنفسهم والدفاع عنها، ويشرحون لماذا تصرفوا بالطريقة التي تصرفوا بها ومقدار ما عانوه من أجل ذلك، ويجادلون بكل أنواع الأسباب. وعندما تعقد شركة معهم حول سبب تهذيبهم، وكيف ينبغي لهم، عندما يرتكبون أخطاء، أن يصححوها وكيف ينبغي لهم أن يطلبوا مبادئ الحق، وما هي مبادئ التعامل مع المسألة، فإنهم يرفضون استيعاب كلمة واحدة. وبدلًا من ذلك، يكتمون غضبهم وحنقهم، ويشعرون بالظلم والإهانة. وفي الخفاء، يشتكون حتى للآخرين، قائلين: "همف! لم أفكر في تلك القضايا، ولم أقصد عمدًا أن أفعل ذلك بهذه الطريقة. ومع ذلك يدينونني ويقولون إنني كنت أعرقل وأزعج؛ هل أنا شرير إلى هذا الحد؟ هل أنا شخص شرير؟" عندما يتعلق الأمر بمبادئ الحق، فإنهم دائمًا ما يعجزون عن بلوغها ولا يفهمونها أبدًا؛ استيعابهم دائمًا مُحرَّف وسخيف للغاية. ومهما كانت مبادئ الحق التي تُعقد عنها شركة، فعندما تصل إليهم، تتحول إلى عبارة واحدة، وطريقة تصرف واحدة؛ تصبح شكلية، وطقسًا، ولائحة. لا يقتصر الأمر على استيعاب مبادئ الحق بطريقة أحادية الجانب؛ بل إن استيعابهم سخيف ومنافٍ للعقل بشكل استثنائي. إن الطريقة التي يستوعب بها هذا النوع من الأشخاص الحق تبدو خرقاء وحمقاء للغاية. إلى أي مدى هي حمقاء؟ إلى درجة أن الناس لا يشعرون بالشفقة عليهم حتى، بل يشعرون بالاشمئزاز الصريح، ويحتارون هل يضحكون أم يبكون، ويُصابون بفقدان النطق التام. لقد شُرحت الأمور بالفعل إلى درجة أن قول أي شيء آخر هو تكرار لا طائل منه؛ أي كلمات أخرى لن تكون سوى سخافة. لا جدوى من مواصلة الحديث عن مبادئ الحق مع هؤلاء الناس. أيًا كان ما يتعاملون معه، حتى أصغر مسألة في الحياة اليومية، فإنهم يفعلون ذلك بطريقة غير طبيعية، وسخيفة، ومُحرَّفة. إنهم عاجزون عن رؤية الأمور والتعامل معها ضمن حدود العقل البشري. إن منظورهم لكل شيء عنيد وسخيف إلى هذا الحد؛ فالآراء التي يمكن أن يعبروا عنها حول أي مسألة من شأنها أن تجعلك تشعر بالاشمئزاز مدى الحياة بعد سماعها. وإذا كنت تأكل أثناء سماعها، فقد تتقيأ على الفور. أخبروني، إلى أي مدى لا بد أنهم مُحرَّفون؟ هذه إحدى السمات الأساسية للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات؛ إنهم عنيدون وسخيفون. من منظور الإنسانية، هذا العناد والسخف هو في المقام الأول نقص في التفكير الطبيعي للإنسانية. إنهم غير قادرين على التفكير في أي قضية وفقًا للتفكير الطبيعي للإنسانية؛ إنهم متطرفون، وميالون للتحريفات، وعنيدون. ومهما قدمتَ شركة عن الحق، أو الحقائق الموضوعية، أو المواقف المحددة، فإنهم يتشبثون بمنطقهم بقوة ويرفضون التخلي عنه. إنهم يفكرون: "المنطق في صفي، ولم أعطِك أي شيء يمكنك استخدامه ضدي. سأتشبث بهذا المنطق، وسيصبح هو الحق. لن يجدي أي شيء تقوله نفعًا!" هذه إحدى سمات الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات؛ استيعابهم مُحرَّف.

مظهر آخر للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات هو أنهم متبلدو الحس للغاية في مواجهة العديد من الناس، والأحداث، والأشياء. إنهم لا يرون الأمور بطريقة عنيدة ومُحرَّفة فحسب، بل لا يمكنهم أيضًا إدراك ما هي طبيعة أي شيء يحدث، أو جوهره، أو سببه الجذري، أو ما هو التأثير الذي قد يجلبه، أو العواقب التي قد يسببها على الإطلاق. إنهم يظلون غير قادرين على إدراك هذه الأمور وجاهلين بها، حتى عندما يكون بعض الناس قد قالوا أو فعلوا بالفعل أشياء معينة، أو كشفوا عن علامات ومؤشرات معينة؛ إنهم يبدون كالحمقى. وبحلول الوقت الذي يدركون فيه ذلك، يكون الأمر قد انتهى بالفعل، وتكون العواقب قد نشأت بالفعل. حتى بعد سماع الكثير من الحق، فإنهم لا يعرفون ولا يستطيعون الإحساس بنوع الأشخاص من حولهم، أو ما هو جوهرهم، أو ما هم قادرون على فعله. يقول بعض الناس أشياء من الواضح أنها مثيرة للمشاكل، ومع ذلك لا يستطيعون الإحساس بذلك. على سبيل المثال، عندما يتباهى بعض الناس، ويتشدقون بالكلام، ويتفاخرون، ويزهون بأنفسهم، فإن هذا من الواضح أنه كشف عن شخصية متكبرة، ومع ذلك لا يستطيع الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات إدراك المشكلة. وبدلًا من ذلك، يعتقدون أن هؤلاء الناس قادرون، ويعجبون بهم وينظرون إليهم بتبجيل، بل ويريدون اتباع أمثال هؤلاء الناس بعد ذلك. هذا يدل على أنهم متبلدو الحس. الأشخاص الأشرار الواضحون والأعمال الشريرة الواضحة، والكشوفات الواضحة للشخصيات الفاسدة، والاتجاه الذي تتجه إليه الأمور بوضوح؛ لا يستطيع أمثال هؤلاء الناس إدراك أي من هذا. إنهم لا يعرفون ما هو جوهر الأمر، أو ما هو أصل المشكلة؛ لا يمكنهم الإحساس به على الإطلاق، بل ليس لديهم حتى الوعي. إنهم ما نسميه غالبًا جثثًا بلا أرواح. هذا النوع من الأشخاص يكون أكثر عجزًا عندما يتعلق الأمر بالمسائل التي تنطوي على مبادئ الحق. أنت تخبرهم بالمبدأ الذي ينبغي لهم أن يمارسوا وفقه، لكنهم لا يفهمون؛ إنهم يحفظون فقط اللوائح التي من المفترض أن يلتزموا بها. لا يمكنهم فهم المبادئ التي تُقدِّم شركة عنها، فهي تفوقهم. أنت تشير إلى حالة معينة فيهم، وهي مظهر من مظاهر كشفهم عن شخصية فاسدة، لكنهم يعتقدون أنك تتحدث عن شخص آخر. وحتى لو اعترفوا لفظيًا بأن لديهم أيضًا هذا النوع من الشخصية الفاسدة، فإنهم لا يدركون أي الكلمات التي قالوها أو أي الأفعال التي فعلوها تتطابق مع هذه الحالة أو هذا المظهر. إنهم لا يفهمون ولا يعرفون ما تتحدث عنه. عند عقد شركة عن الحق في أثناء الاجتماعات، بينما يكون الآخرون قد انتقلوا بالفعل إلى الموضوع التالي، فإنهم يعيدون النقاش للحديث عن الموضوع السابق. أليس هذا تبلدًا في الفهم وبلادة حس؟ عندما يتحدث الآخرون، لا يمكنهم مواكبة الحديث؛ ليس لأن تفكيرهم لا يستطيع المواكبة، بل لأن مستوى قدراتهم غير كافٍ وأقل من ذلك. عندما يحاول بعض الأشخاص الأشرار خداعهم، أو التلاعب بهم، أو تعذيبهم، فإنهم لا يستطيعون الإحساس بذلك، بل يعاملون الأشخاص الأشرار على أنهم إخوة وأخوات وينسجمون معهم بمودة، ولا يدركون أنهم استُغفلوا إلا بعد أن يؤذوهم. ثم يفكرون: "أنا أحمق جدًا! لا أعرف كيف أحكم على الناس، ولا أعرف كيف أميز الناس! هذه المرة، تعلمت الدرس حقًا؛ من الآن فصاعدًا، لن أثق بأحد، سأثق بنفسي فقط. هذه هي الحكمة العليا!" بعد أن يُخدعوا مرة واحدة، يعتقدون أنهم اكتسبوا بصيرة بل ويعتقدون أنهم أذكى الآن، فينتقلون من طرف إلى نقيضه. إن الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات متبلدو الحس تجاه كل مسألة. على سبيل المثال، كان أحد هؤلاء الأشخاص مسؤولًا عن تربية الحيوانات والزراعة. وفي أحد الأيام انخفضت درجة الحرارة، فقلت له: "الليلة ستكون درجة الحرارة خمس درجات تحت الصفر. ألا ينبغي الاعتناء بتلك النباتات والحيوانات التي لا تستطيع تحمل البرد؟" وعند سماع هذا، أجاب: "لدي سترة مبطنة بالقطن، وأنام ليلًا بغطاء وبطانية، لذلك لن أشعر بالبرد". هل فهم ما قصدته؟ بناءً على هذا الرد، من الواضح أنه لم يفهم. أليس هذا تبلد حس؟ (بلى). لو كنت قلت: "الليلة ستكون درجة الحرارة خمس درجات تحت الصفر. إذا كانت الزهور في الفناء، فسوف تتجمد حتى الموت. ينبغي إبقاء الحيوانات الحساسة للبرد والضعيفة في الحظائر. ينبغي أن تعلق ستارة إضافية على الباب وتصلح أي مناطق بها تيارات هوائية في الحظائر". بعد سماع هذا، كان سيتدبر للحظة ويفكر: "أوه، كنتَ تتحدث عن الحيوانات والنباتات. إذًا، ألن يكون من الجيد نقل الزهور إلى الداخل فحسب؟ هناك الكثير من الحيوانات، ولم تقل أيها حساس للبرد وأيها ليس كذلك، وأيها ينبغي إدخاله وأيها لا ينبغي إدخاله". بالفعل، أنا لم أحدد؛ ولكن ألا يمكنك التصرف وفقًا للمبادئ؟ أنت لا تدرك حتى أن الزهور المتروكة في الخارج في الشتاء يمكن أن تتجمد حتى الموت، وإذا لم أكلفك بالقيام بهذه الأشياء، فلن تفعلها؛ أي نوع من المشكلات هذه؟ أليس هذا تبلد حس؟ (بلى). هذا يدل على أنه متبلد الحس. على سبيل المثال، الجو مشمس والملابس معلقة في الخارج في الفناء لتجف، فيقول أحدهم: "يبدو أنها قد تمطر بعد الظهر. هل ستبتل الملابس التي تجف في الخارج؟"؛ هذه الكلمات تحمل تلميحًا للتذكير. الشخص الذي لديه تفكير بشري طبيعي سيسمع هذا ويفكر: "يجب أن أنتبه؛ عندما تصبح السماء غائمة، سأحضر الملابس بسرعة إلى الداخل". لكن أولئك الذين لا يمتلكون تفكير الإنسانية الطبيعية لن يدركوا هذا. عندما تقول إنها ستمطر بعد الظهر، يسمعون هذا ويفكرون: "ما الفائدة من قول ذلك؟ لا علاقة له بي. سأكون في الداخل، لذلك لن أبتل إذا أمطرت. بالإضافة إلى ذلك، ماذا يمكنني أن أفعل حيال المطر؟ لا فائدة من إخباري بهذا!" إنهم ببساطة لا يدركون لماذا قيل لهم هذا أو لماذا أُثير هذا الأمر. إذًا، كيف يجب أن تتحدث معهم حتى يفهموا بالفعل؟ يجب أن تخبرهم: "ستمطر بعد الظهر في وقت كذا وكذا. قبل أن تمطر، عندما ترى السماء تصبح غائمة، أحضر الملابس بسرعة إلى الداخل. إذا لم تفعل، فسوف تبتل وتحتاج إلى غسلها مرة أخرى. أيضًا، عند جمع الملابس، تحقق مما إذا كان هناك أي شيء آخر في الفناء لا ينبغي أن يبتل أو يتعرض للمطر، وأحضره إلى الداخل أيضًا". يجب أن ترشدهم هكذا. إذا لم ترشدهم بهذه الطريقة، فلن يدركوا أنهم بحاجة إلى إحضار الملابس، ولن يدركوا أنهم بحاجة إلى جمع أي أشياء أخرى لا يمكن أن تتعرض للمطر. لن يفعلوا هذه الأشياء. لماذا؟ لأنهم متبلدو الحس جدًا، ولا يمتلكون تفكير الإنسانية الطبيعية، ولا يلبون معيار الإنسانية الطبيعية. أي أن ذكاءهم ومستوى قدراتهم لا يصلان إلى معيار الإنسانية الطبيعية. هكذا هم الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات. عندما أطلب من مثل هذا الشخص أن يفعل شيئًا ما، على الرغم من أنني قد أرشدته بالفعل عدة مرات، وقد فعله عدة مرات من قبل، لا يزال يتعين عليَّ إرشاده مرة أخرى. إذا لم أرشده، فلن يدرك ما الذي يجب القيام به، ولن يتمكن من القيام به. لذا، في كل مرة يواجهون فيها هذا النوع من المهام، يجب أن تخبرهم بالضبط بما يجب القيام به وكيفية القيام به، وترشدهم في كل خطوة من خطوات العملية. إذا أغفلتَ شيئًا واحدًا، فلن يفعلوا ذلك الشيء، أو ربما يفسدون الأمر برمته. وإذا أشرتَ بعد ذلك إلى مشكلاتهم، فسوف يردون بمجموعة من الحجج المُحرَّفة ويبدأون في أن يكونوا غير عقلانيين مرة أخرى عن عمد. هذا مظهر من مظاهر تبلد الحس.

إن سمة تبلد الحس لدى أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات واضحةٌ جدًا. على سبيل المثال، من خلال عقد شركة عن الحق، يفهمون من حيث التعاليم كيفية تمييز ما إذا كان قائد كنيسة يقوم بعمل فعلي، وما إذا كان قائدًا يفي بالمعايير، أم قائدًا كاذبًا أو ضد المسيح. ولكن، عندما يتعلق الأمر بتمييز الفئة التي يندرج تحتها قائد كنيستهم، فحتى عندما يشهدون مظاهر معينة يُظهرها قائد الكنيسة، فإنهم لا يعرفون كيفية تمييزه. إذا سألتهم: "هل يقوم قائد كنيستكم بعمل فعلي؟" يقولون: "أراه مشغولًا كل يوم بالاجتماعات ويتنقل لتنظيم الأمور، وقد وزع الكتب على الإخوة والأخوات، وتابع عمل الإنجيل". ثم تسأل: "إذًا، إلى أي درجة يجيد القيام بعمله؟ هل هو شخص يسعى إلى الحق؟" فيجيبون: "لقد تخلى عن حياته المهنية وعائلته. حتى عندما جاء والداه لزيارته، كان مشغولًا جدًا بالقيام بواجبه لدرجة أنه لم يرهما. لا بد أنه شخص يسعى إلى الحق، أليس كذلك؟" إنهم ينظرون فقط إلى هذه المظاهر الخارجية لقائد الكنيسة؛ ولكن مهما كثرت الشرور التي يرتكبها القائد سرًا، فحتى لو رأوا ذلك، فإنهم لا يتعرفون عليها باعتبارها مشكلة، ولا يدركون أنها مشكلة. وبغض النظر عن عدد المرات التي تحدث فيها هذه الأمور أمامهم، يبدو وكأنهم لم يروا شيئًا قط، وكأنهم لا يعيشون بين الناس بل في عالم آخر تمامًا. أليس أمثال هؤلاء الناس متبلدي الحس للغاية؟ (بلى). هذا هو تبلد الحس. عندما يصادفون شخصًا لديه عمل الأرواح الشريرة، ويهتم دائمًا بالأمور الخارقة للطبيعة ويتحدث دائمًا عن أشياء يشعر بها، ويقول دائمًا أشياء مثل: "سمعت صوتًا، أنارني الله، أضاءني الله، أرشدني الله، كشف الله شيئًا في داخلي مرة أخرى"، يفكر متبلدو الحس: "إنه يحب الله حقًا. لقد تلقى وحيًا؛ لمَ لم أتلقه أنا؟" إنهم ببساطة لا يدركون أن هذا هو عمل الأرواح الشريرة. ولا يرون أخيرًا أن هذا من عمل روح شرير إلا عندما يُصاب ذلك الشخص بالجنون فجأة في يوم من الأيام، ويُحدث جلبة كبيرة أمام الجميع، ويتمرغ على الأرض، ويركض عاريًا في الشوارع. في الواقع، قبل أن يُصاب ذلك الشخص بالجنون، كانت هناك بالفعل مؤشرات كثيرة، وكانت هذه المظاهر كافية لتوصيفه بأنه لديه عمل الأرواح الشريرة والتعامل معه مبكرًا بإخراجه. لكنهم متبلدو الحس، ولا يستطيعون إدراك هذه الأمور، ولا يدركون العواقب التي قد تترتب على ترك مثل هذا الشخص في الكنيسة؛ أليس من شأن هذا أن يسبب كوارث؟ بل إن بعض الأرواح الشريرة والأبالسة الأشرار يصلون إلى حد إيذاء الناس، ومع ذلك يظل متبلدو الحس غير قادرين على إدراك حقيقتهم. بل إنهم يعتقدون أن أمثال هؤلاء الأفراد يحبون الله حقًا وأنهم ممتلئون حماسة، وغالبًا ما يسهرون ليلًا يقرؤون كلام الله ويتعلمون الترانيم، ولا يأكلون أو ينامون لأيام دون أن يشعروا بالتعب. وعلى الرغم من أن هذا غير طبيعي بشكل واضح، فإنهم يزعمون أنه محبة لله. أليسوا متبلدي الحس أكثر من اللازم؟ متبلدو الحس، من ناحية، لا يستطيعون إدراك حقيقة الأمور؛ إنهم عاجزون عن النظر إلى ما هو أبعد من الظواهر السطحية لإدراك جوهر القضايا. ومن ثمَّ، من الصعب جدًا عليهم توصيف أي قضية بدقة. بالإضافة إلى ذلك، لا يمتلك متبلدو الحس طرق تفكير طبيعية أو قدرة على تمييز الأشياء، لذلك يظلون غير مدركين تمامًا للعديد من الأشياء التي تحدث من حولهم. يمكن لأناس مثل هؤلاء أن يعيشوا في مكان ما لعدة سنوات، ولكن عندما يُسألون: "كيف هو المناخ هناك؟ ما هي الأنماط الموسمية؟ هل هو مكان مريح للعيش؟" فإنهم يعجزون عن الإجابة. يقولون: "ماذا عن المناخ؟ لا أعرف. على أي حال، تتفتح الأزهار في أبريل، وتتحول الأوراق إلى اللون الأصفر وتبدأ في التساقط تقريبًا في سبتمبر أو أكتوبر، وعندما يأتي الشتاء، يحين وقت الثلج". وإذا سُئلوا: "كيف هي العادات المحلية؟ كيف هو النظام الاجتماعي؟ هل هناك تمييز عنصري؟ كيف هي سياسات الحكومة؟ كيف يعاملون الناس من أماكن أخرى؟" فإنهم يكونون جاهلين تمامًا، ويحدقون ذهول، عاجزين عن قول أي شيء. وحتى عندما يتعلق الأمر بأهم مسألة – موقف الحكومة من الاعتقاد الديني – فإنهم لا يستطيعون قول أي شيء، ويكتفون بالرد: "حسنًا، نحن نعيش هناك والحكومة لا تسبب لنا أي مشكلة أبدًا". إنهم كالأصنام الخشبية، لا يدركون أي شيء على الإطلاق؛ هذا هو التبلد الشديد. وهناك أيضًا بعض الناس الذين يقولون إنهم مشغولون جدًا بالقيام بواجبهم وليس لديهم وقت لتلخيص هذه الأمور؛ أليس هذا عذرًا فحسب؟ (بلى). من الواضح أن هذا عذر. هل تتطلب مثل هذه الأمور البسيطة اهتمامًا متعمدًا وتدوينًا؟ كلا، لا تتطلب ذلك. إذا كنت تمتلك تفكير الإنسانية الطبيعية، فبعد العيش في مكان ما لأكثر من ثلاث سنوات، ينبغي أن تكون قد استوعبت بشكل أساسي المناخ المحلي، والعادات، وعادات نمط الحياة، والوضع المتعلق بالمعتقد الديني، وسياسات الحكومة ومواقفها تجاه الناس من أماكن أخرى. لن تحتاج إلى التعلم أو البحث أو جمع هذه المعلومات بشكل خاص؛ فسوف تعرفها ببساطة. أي شخص لديه تفكير الإنسانية الطبيعية يمكنه استيعاب هذه الأمور بشكل طبيعي جدًا. إذا كنت عاجزًا حتى عن استيعاب القضايا التي يمكن للناس العاديين استيعابها ورؤيتها بوضوح، فعلامَ يدل هذا؟ إنه يدل على أنك لا تمتلك تفكير الإنسانية الطبيعية أو عقلانيتها وأنك لا تفي بمعيار الإنسانية الطبيعية. السبب الجذري لفشل هذا النوع من الأشخاص في الوفاء بمعيار الإنسانية الطبيعية هو أنهم لم يتناسخوا من بشر بل من حيوانات. هل تفهمون؟ (نعم). إذا كانت سمة تبلد الحس لدى المرء واضحة جدًا، فإن هذا يكشف الكثير عن هذه المشكلة.

ماذا فهمتم من شركتنا الآن فيما يتعلق بسمات الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات؟ هل لاحظتم حقيقة أن كلًا من الاستيعاب المُحرَّف والتبلد، هاتين السمتين، واضحتان جدًا في هذه الفئة من الناس؟ (نعم). لماذا لدى هؤلاء الناس هذان المظهران؟ ما الذي ينقص إنسانيتهم؟ (التفكير الطبيعي). هذا مناسب إلى حد ما؛ فإنهم لا يمتلكون الذكاء البشري. ظاهريًا، يبدو أن هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف؛ إلى أي مدى بالضبط هو ضعيف؟ إنهم ميالون للتحريفات ومتبلدو الحس؛ عندما يتعلق الأمر ببعض القضايا التي يواجهها أولئك الذين لديهم إنسانية طبيعية بشكل متكرر ويمكنهم التعامل معها وعلاجها باستقلالية، فإنهم يعجزون عن ذلك ولا يستطيعون حلها، فيبدون صبيانيين، وسخفاء، وغير ناضجين للغاية. والأخطر من ذلك أن بعض هؤلاء الناس ليس لديهم القدرة على البقاء على قيد الحياة باستقلالية؛ فلا يمكنهم إعالة أنفسهم، وسواء خرجوا للعمل أو انخرطوا في أي نوع من الوظائف، فهم غير قادرين. أينما ذهبوا، فإن أصحاب العمل إما لا يريدونهم أو يصرفونهم. إضافة إلى ذلك، فإن الشيء الرئيسي هو أنه عندما يواجهون قضايا مختلفة في نطاق حياتهم الخاصة، مثل القضايا الشائعة في الحياة وحتى بعض الأمور التافهة، فإنهم لا يستطيعون التعامل معها بشكل جيد. يمكنهم حتى إفساد قضية بسيطة جدًا؛ فهم دائمًا يطبقون اللوائح بشكل أعمى. إن الأساليب والمناهج التي يستخدمونها للتعامل مع الأمور غبية وخرقاء للغاية؛ إذ إنهم لا يمتلكون الأساليب والوسائل التي يستخدمها شخص بالغ للتعامل مع الأمور في العالم. وهذا يجعل من الواضح جدًا أنهم لا يمتلكون الذكاء البشري. على سبيل المثال، يُصاب شخص منهم بمرض ويشعر دائمًا بالتوعك. يبحث عن بعض المعلومات، فتقول إنه قد يكون مرضًا خطيرًا أو مرضًا كبيرًا؛ فيُصاب بالرعب، ويسرع إلى المستشفى لإجراء فحص. يقول الطبيب: "هذا المرض خطير جدًا. معدل الوفيات له مرتفع للغاية. إذا تُرك دون علاج، فسوف يزداد سوءًا ويؤدي إلى الموت. الجراحة هي الطريقة الوحيدة لعلاجه. إذا لم تجرِ الجراحة، فلديك ثلاثة أشهر على الأكثر لتعيش". عند سماع هذا، يُصاب بخوف شديد ولا يعرف ماذا يفعل. ودون الخضوع لمزيد من الفحوصات لتأكيد التشخيص، يستمع فقط إلى الطبيب ويقرر إجراء الجراحة. قبل العملية، لا يسأل حتى عن الاحتياطات التي يجب اتخاذها، أو ما إذا كانت ستكون هناك آثار لاحقة عند انتهاء العملية؛ فهو لا يعرف حتى أن يسأل هذه الأسئلة، ويستسلم لتخويف الطبيب فيستلقي على طاولة العمليات بطاعة. وفي النهاية، بعد الجراحة، يشعر بعدم الراحة هنا وهناك، وحتى تناول الدواء لا يساعد. لاحقًا، يسمع من الآخرين أن هذا المرض لا يتطلب جراحة، وأنه ليس مرضًا خطيرًا حقًا، وأنه من خلال ممارسة الرياضة وتناول بعض الأدوية الشائعة، سيتحسن تدريجيًا ولن يتطور أو يزداد سوءًا. الأطباء، من أجل كسب المال، يدلون أحيانًا بتصريحات مثيرة للقلق لتخويف الناس، والشخص متبلد الحس ليس لديه أفكار خاصة به ولا يستطيع إصدار أحكام؛ عندما يسمع ما يقوله الطبيب، يطير صوابه من الخوف، وعندما يخبره الطبيب بإجراء الجراحة، يمضي قدمًا فيها. عندما تحل به مثل هذه الأمور، إذا كان هناك شخص حوله لديه أفكاره الخاصة وهو قوي العزيمة، ولديه ذكاء لمساعدته في التدقيق في الأمور، فسيكون قادرًا على تجنب سلوك طرق ملتوية وسيعاني أقل قليلًا. ولكن إذا تُرك للتعامل مع مثل هذه الأمور بمفرده، لا سيما الأمور الكبرى، فسوف ينحرف إما في هذا الاتجاه أو ذاك، وسوف يُخدع أو يتأذى؛ إنه دائمًا ما يتخذ تدابير متطرفة. إنه ببساطة غير قادر على قياس الأمور بشكل شامل بناءً على المبادئ أو الطرق والأساليب شائعة الاستخدام للتعامل مع مثل هذه الأمور ثم إيجاد الطريقة الأكثر منطقية وعقلانية للتعامل معها. يمكن لأي شخص أن يخدعه، ويتلاعب به، ويؤثر عليه، ويضلله. يسأل بعض الناس: "أليس لدى هؤلاء الناس أفكارهم أو آراؤهم الخاصة؟" في الواقع، ليس الأمر أنهم ليس لديهم أفكارهم أو آراؤهم الخاصة؛ فأنت ترى أنه عندما يرتكبون أعمالًا شريرة ويتفوهون بحجج مغلوطة، فإنهم بالتأكيد أصحاب رأي. ومهما قال أي شخص أشياء صحيحة، فإنهم لا يستمعون، وحتى لو قال شخص ما أشياء صحيحة، فإنهم يتحدون ويصرون فقط على حججهم المغلوطة والملتوية. ولكن عندما يتعلق الأمر بالحاجة الفعلية إلى استخدام العقل الطبيعي والتفكير الطبيعي لمواجهة الأمور التي تنشأ في الحياة اليومية والتعامل معها بشكل صحيح، فإنهم لا يعرفون ما هي الطريقة أو الإجراء الذي يجب استخدامه للتعامل معها، ولا يعرفون كيفية التعامل معها، وليس لديهم طرق أو أساليب، وليس لديهم أفكار أو آراء خاصة بهم. وفي النهاية، يمكنهم فقط أن يتركوا الآخرين يتلاعبون بهم؛ يفعلون كل ما يطلبه منهم الآخرون. إن عدم امتلاك ذكاء الإنسانية الطبيعية هو سمة للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات. إذًا، لماذا هم قادرون على التمسك بحججهم المغلوطة والملتوية، بل وقادرون على التفوه بها ونشرها في كل مكان؟ هذا يثبت أنه من حيث ذكائهم، فهم عاجزون عن تمييز ما هو الحق وما هو التفكير المغلوط، وما يتوافق مع العقلانية الطبيعية وما لا يتوافق معها؛ إنهم لا يستطيعون التمييز بين هذه الأمور؛ لذا، عندما تشاركهم تفكيرًا صحيحًا، فإنهم لا يستطيعون قبوله ولا يفهمونه. إنهم يتمسكون فقط بتفكيرهم المشوه والملتوي، ويعتقدون أنه صحيح. ومهما كانت الطريقة التي يستخدمها أي شخص آخر للتحدث معهم، ومهما كانت طريقة حديثه جيدة أو مليئة بالحكمة، فإن أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات لا يستطيعون استيعابها ولا يفهمونها؛ إنهم ميؤوس منهم. هذا يدل على أنهم لا يمتلكون ذكاء الإنسانية الطبيعية. حتى في أبسط أمور الحياة اليومية، عندما تحاول إقناعهم بالمنطق، فإن ذلك لا يجدي نفعًا؛ إنهم لا يزالون يتمسكون بتفكيرهم الملتوي. عندما يرى الناس هذا، يفكرون: "لماذا هذا الشخص غريب جدًا؟ لماذا لا يتأثر بالمنطق إلى هذا الحد؟ إنه يشبه شخصًا مصابًا بمرض عقلي وشخصًا لم يبلغ سن الرشد؛ لماذا يتحدث دائمًا بطريقة طفولية؟" لكنهم ليسوا صغارًا؛ فعندما يكونون في الخمسين أو الستين من العمر، يكونون هكذا، وعندما يبلغون الثمانين، يظلون هكذا. طوال حياتهم، هم أناس ذوو ذكاء ناقص؛ طوال حياتهم، لا يمتلكون تفكير الإنسان الطبيعي أو ذكاء الإنسان الطبيعي. هذه سمة للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات. هل هذه السمة واضحة؟ (نعم). على سبيل المثال، لنفترض أن ثمة امرأة حمقاء لديها بعض الجمال، وبعد أن يغويها أحد الأوغاد المنحطين، ينتقلان للعيش معًا. هذا الوغد المنحط يغازل النساء في الخارج طوال الوقت، ولكن عندما تكتشف ذلك، لا تغضب؛ على أي حال، الأمر جيد بالنسبة إليها ما دام يعاملها جيدًا. لاحقًا، يتورط الوغد المنحط مع امرأة أخرى، ولكن عندما تكتشف ذلك، لا تهتم وتظل مع الوغد المنحط بإخلاص لا يتزعزع. بل تقول: "ما دام لا يتخلى عني، فأنا بخير". ينصحها أحدهم قائلًا: "لقد انحط إلى هذا المستوى؛ ينبغي أن تتوقفي عن البقاء معه". فتقول: "لا، لا أستطيع العيش بدونه. إنه يحبني وأنا أحبه!" مثل هذه المرأة تستحق أن تبقى مع هذا الوغد المنحط وتعاني مدى الحياة؛ إنها ببساطة لا تستطيع تمييز ماهية الشخص الصالح أو ماهية الشخص المحترم. إنها ترتبط بوغد منحط بل وتعتقد أنه يحبها حقًا. يقول لها الوغد المنحط بضع كلمات معسولة ويشتري لها بعض الطعام اللذيذ، وبهذه الطريقة، يستدرجها إلى أحضانه بكلماته المعسولة. إنه يتلاعب بها كما لو كان يلعب بالصلصال. وعندما يغازل النساء من وراء ظهرها وتكتشف ذلك، فببضع كلمات فقط، يسوي الأمور، ويخدعها، وهي ببساطة لا تستطيع أن ترى حقيقة الأمر. وفي النهاية، يستولي الوغد المنحط على جميع ممتلكاتها ومنزلها ثم يتخلى عنها. إنها تلعنه لأنه عديم الضمير، لكنها لا تقول إنها خُدعت لأنها لا تستطيع أن ترى حقيقة الناس. لماذا لم يخدع ذلك الوغد المنحط الآخرين ولكنه تمكن من خداعها؟ أليس ذلك لأنها حمقاء؟ إن السمات الأساسية لهذا النوع من الأشخاص هي أنهم عنيدون وسخفاء في كيفية استيعابهم ومعاملتهم لكل شيء، وأنهم لا يمتلكون ذكاء الإنسانية الطبيعية. لهذا نقول إنهم تناسخوا من الحيوانات. ولأنهم حيوانات، فإنهم لا يمتلكون الذكاء البشري. حقيقة أنهم لا يمتلكون الذكاء البشري كافية لإثبات أن الجوهر بداخلهم ليس جوهر البشر. لذلك، لا يمكنهم التعامل مع الأمور البشرية أو معالجة وحل القضايا التي ينبغي للبشر الطبيعيين أن يكونوا قادرين على معالجتها وحلها. حتى عندما يتعلق الأمر بنهجهم تجاه الأمور في حياتهم اليومية الخاصة – وجباتهم اليومية، والضروريات الأساسية، وكذلك العلاقات بين الأشخاص والبيئة المحيطة – فهم أيضًا متبلدو الإحساس للغاية. علاوة على ذلك، عندما يواجهون أمورًا معينة يحتاجون إلى مواجهتها والتعامل معها، فإنهم لا يمتلكون ذكاء الناس الطبيعيين، فضلًا عن الحكمة بالطبع. عندما يواجهون هذه القضايا، فإنهم يتعاملون معها بصعوبة كبيرة، وإرهاق شديد، وخرق شديد. إنهم كبار في السن وقد عاشوا طويلًا: كيف يمكنهم التعامل مع الأمور بهذه الطريقة؟ لماذا تبدو الأشياء التي يقولونها مثيرة للاشمئزاز ومحرجة إلى هذا الحد؟ لماذا لا يتحدثون مثل الناس الطبيعيين؟ لقد عاشوا لسنوات عديدة واختبروا الكثير من الأمور، ومع ذلك، عند التعامل مع مثل هذه المسألة البسيطة، كيف يمكنهم التصرف بهذه الطريقة؟ إنهم لا يمتلكون حتى أدنى مقومات الإنسانية أو المبادئ الأساسية التي ينبغي أن يمتلكها الناس.

بالإضافة إلى سمتي الاستيعاب المُحرَّف وتبلُّد الحس، يتميز الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات بسمة أخرى، وهي أنهم مشوَّشو الذهن بشكل استثنائي. في الماضي، عندما عقدنا شركة عن الحق، تحدثنا فقط عن الخطوط العريضة والاتجاه العام؛ كانت الشركة عامة نسبيًا. أما تفاصيل الحق المختلفة، فلم نتناولها في الشركة على وجه التحديد، بل اكتفينا بمناقشة بعض العبارات والمحتويات المفاهيمية. على مدار هذه السنوات من الشركة، أصبحت الشركة عن مختلف جوانب الحق محددة ومفصلة. أما بالنسبة إلى الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات، فعندما يستمعون إلى الكلمات التي تُقال في الشركة الآن، يظنون أنها تشبه إلى حد ما الشركة السابقة، وأن الأمر لا يعدو كونه مجرد تغيير في طرق التعبير، وإثراء للمحتوى إلى حد ما، وزيادة كبيرة في حجم الشركة مقارنة بالسابق. وهكذا يتساءلون لماذا يزدادون حيرة فحسب بعد كل هذه الفترة الطويلة من الاستماع. لقد استمعوا إلى العظات لسنوات عديدة، لكنهم لم يكتسبوا أي شيء منها. وفيما يتعلق بكيفية سلوك المرء، وكيفية معاملة الآخرين، وكيفية معرفة النفس، وكيفية اختبار عمل الله لنيل المعرفة بالله، ولا سيما كيفية معاملة الله وكلماته، كانوا عاجزين عن فهم هذه الأمور منذ البداية، وما زالوا عاجزين عن فهمها حتى الآن. هذه ليست درجة بسيطة من التشوش الذهني، بل هي درجة شديدة. فمهما شُرحت جوانب الحق المختلفة بالتحديد، فإنهم يخلطون بينها جميعًا. كل ما يستوعبونه هو بضعة شعارات وتعاليم فحسب، مثل: "يجب أن نبذل أنفسنا لله، وأن نكون أوفياء له، وأن نقوم بواجباتنا جيدًا!". إنهم يتمسكون ببضع لوائح وشعارات ونظريات، ويظنون أنهم بذلك يمارسون الحق. وكلما عقدتَ شركة معهم بشكل أكثر تحديدًا، زادت حيرتهم، وشعروا أكثر بأن الأمر يفوق إدراكهم، وبأن الوضع كان أفضل من قبل عندما كانت الشركة بسيطة. إضافة إلى ذلك، كلما كان الشرح أكثر تفصيلًا، زاد ما لديهم من صعوبات: "كيف يمكنني أن أتذكر شيئًا بهذا التفصيل؟ كانت الممارسة يسيرة جدًا من قبل. لماذا الآن كلما عقدنا شركة أكثر، كثرت العبارات؟ ولماذا كلما قيل أكثر، قلّت معرفتي بكيفية الممارسة؟ كان القيام بالواجب بسيطًا جدًا في السابق؛ كان مجرد تخلٍ وبذل وسعي هنا وهناك، والتبشير بالإنجيل كثيرًا، والشهادة لله كثيرًا. أما الآن فقد شُرحت الحقائق المتعلقة بالقيام بالواجب بالتفصيل، وكذلك جميع جوانب الحق الأخرى، ولكن كلما شُرحت هذه الأمور أكثر، قلّ فهمي لها وزاد شعوري بأنها تفوق إدراكي". كلما كان الشرح أكثر تفصيلًا، تجاوزت هذه الحقائق إدراكهم؛ أليس هذا هو تشوش الذهن؟ إنهم مشوَّشو الذهن بشدة، أليس كذلك؟ على الرغم من أن جوانب الحق المختلفة قد شُرحت بالتفصيل، فإنهم لا يزالون مرتبكين ومشوشين دائمًا حول بعض المصطلحات المفاهيمية والتعريفية. على سبيل المثال، إنهم لا يعرفون ولا يستطيعون أن يروا حقيقة ماهية الأشخاص الأشرار أو القادة الكذبة؛ كما أنهم لا يعرفون ما هي الإنسانية الجيدة وما هي الإنسانية السيئة، ولا يعرفون الفارق بين ممارسة مبادئ الحق والالتزام باللوائح. هذه المسائل المحددة كلها غامضة بالنسبة إليهم. إنهم لا يفهمون حتى هذه الأمور المفاهيمية؛ تفكيرهم مضطرب. علاوة على ذلك، بغض النظر عما يفعلونه، لا يستطيعون إيجاد المبادئ، وليس لديهم خطوات يتبعونها، ولا خطط ملموسة، ولا يعرفون ما هي الأساليب التي ينبغي أن يستخدموها أو ما هي النتائج التي ينبغي أن يحققوها؛ كما أنهم لا يستطيعون أن يروا بوضوح ما هي العواقب التي سيجلبها التصرف بطريقة معينة. في عقولهم، يفكرون: "لماذا ينبغي أن أُشغل نفسي بهذه الأمور؟ إذا لم أكن أعرف كيف أفعل شيئًا، فسأفعله وحسب بشكل أعمى؛ على أي حال، ما دام قلبي مخلصًا لله، فهذا يكفي". كما ترى، إن أمثال هؤلاء الناس مشوَّشو الذهن للغاية، أليس كذلك؟ لقد آمنوا بالله لسنوات عديدة، لكنهم لا يعرفون أي جوانب من الحق قد فهموها، ولا يعرفون ما إذا كانوا قد مارسوا الحق. وعندما يُسئلون عما إذا كان لديهم دخول في الحياة، يقولون: "حسنًا، لقد آمنت بالله لسنوات عديدة وتخليت عن عائلتي". كل هذه الأمور غامضة لديهم؛ هذا هو تشوش الذهن الشديد. أثناء الترنيم والرقص في الاجتماعات، يكونون مفعمين بالطاقة، ولكن عندما يحين وقت العظات والشركة عن الحق، يصيبهم النعاس، ويرغبون في النوم، بل وقد ينامون. عندما يتعلق الأمر بالعمل، فإنهم على استعداد لبذل الجهد، ويقولون: "لنقم بواجباتنا بشكل جيد، ونقدم ولاءنا لله!". ولكن عندما يتعلق الأمر بالشركة عن الحق، إذا سُئلوا: "هل حصدتم أي مكاسب مؤخرًا؟ هل أدركتم أي شخصيات فاسدة كشفتموها؟ وبعد إدراكها، هل وجدتم طريقًا لعلاجها؟"، يجيبون: "لا فكرة لدي. لقد أدركت القليل، لكنني لا أعرف ما إذا كان ما أدركته صحيحًا أم لا. على أي حال، لقد مضيت قدمًا ومارست الأمر على هذا النحو، لكنني لا أعرف ما إذا كان دقيقًا أم لا". إنهم لا يستطيعون رؤية حقيقة أي شيء، وعقولهم مشوشة وغير واضحة. إنهم لا يعرفون ما يبرعون فيه، ولا ما ينقصهم. أثناء الشركة عن معرفة الشخصيات الفاسدة، يعترفون بأن لديهم شخصيات فاسدة، وأنهم يكذبون أيضًا، ويتصرفون أحيانًا بمراوغة ويتكاسلون. ولكن عندما يواجهون مواقف حقيقية، إذا سألتهم: "لماذا تصرفت بمراوغة وتكاسلت؟ لماذا انخرطت في الخداع؟"، يقولون: "لم أفعل! لم أفعل ذلك عن قصد؛ لقد ظننت أن هذه هي الطريقة المناسبة للقيام بذلك، لذا فعلته بهذه الطريقة". لنفترض أن شخصًا ما كشفهم قائلًا: "لقد ظننت أن القيام بذلك بهذه الطريقة كان مناسبًا، ولكن هل كانت لديك أي نوايا أو مخططات شخصية؟ هل تعرف كيف تتأمل في نفسك؟ هل تعرف ما هي العواقب التي سيجلبها القيام بذلك بهذه الطريقة؟"، فيجيبون: "ما دامت لم تكن لدي نوايا سيئة، فلا بأس". "هل عدم وجود نوايا سيئة هو نفسه التصرف وفقًا لمبادئ الحق؟". "لا أدري". إنهم لا يعرفون شيئًا. لقد استمعوا إلى الكثير من الحقائق والكثير من الشركة، وفي حياتهم اليومية واجهوا كل أنواع المسائل المتعلقة بالحق، لكنهم لا يزالون غير واضحين وملتبسين بشأن كل حق. لا يستطيعون التمييز أي الأشياء تمثل حقائق وأيها ليس حقائق، ولا يعرفون كيفية ممارسة الحق عند مواجهة المواقف. إنهم غير واضحين بشأن ما إذا كانت أفعالهم وسلوكياتهم تتوافق مع مبادئ الحق، وهم ببساطة يفعلون الأمور بأي طريقة يعتقدون أنها جيدة. أليس هذا هو تشوش الذهن؟ (بلى). ليس لديهم مبادئ في أي شيء يفعلونه، وليس لديهم مبادئ في كيفية معاملتهم لأي شخص. على سبيل المثال، عندما يتعلق الأمر بمعاملة الأشرار، فإن بعض الأشرار لديهم نقاط قوة معينة أو مهارات مهنية، ولا يزال بإمكانهم تأدية الخدمة في الوقت الحالي؛ ويمكن السماح لأمثال هؤلاء الناس بتأدية الخدمة. لكن بعض الناس لا يستطيعون استيعاب هذا الأمر: "ألا يكره الله الأشرار؟ لماذا لا يزالون يُستخدمون إذن؟" عندما تعقد شركة معهم بأن هذه حكمة ومبدأ أيضًا، فإنهم يتأملون في الأمر ويفكرون: "أي مبدأ؟ أليس هذا مجرد خداع للناس؟ أليس هذا استغلالًا للناس؟" هكذا ينظرون إلى الأمر. أخبروني، هل لديهم تفكير الإنسانية الطبيعية؟ إنهم لا يعرفون كيفية تحديد مبادئ التصرف وفقًا للظروف الفعلية؛ فهل يمكنهم أن يبلغوا مستوى ذكاء الإنسان الطبيعي؟ (كلا). إن أولئك الذين لديهم تفكير الإنسانية الطبيعية والذكاء الطبيعي يمكنهم جميعًا فهم هذا الأمر واستيعابه، لكن الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات لا يستطيعون حتى استيعاب هذا الأمر البسيط. كيف يمكنهم أن يفهموا الحق إذًا؟ من الأقوال التي يرددونها كثيرًا: "في المرة السابقة، قلتَ ذلك عن هذا الأمر. لماذا تقول شيئًا مختلفًا اليوم؟ إن كلامك لا يمكن الاعتماد عليه؛ كيف يمكنك تغييره في أي وقت؟" إنهم لا يعرفون أن وضع هذا الأمر مختلف الآن، لذا يجب أن تتغير طريقة التعامل معه أيضًا. غير أن المبادئ والأهداف تظل كما هي. كل ما في الأمر هو أن طريقة التعامل مع الأمر قد تغيرت؛ فهي تُعدَّل وفقًا للظروف المحددة، وتتكيف وتستجيب كلما لزم الأمر بناءً على وضع هذا الأمر، وذلك لتحقيق نتائج أفضل. عندما يواجه الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات مثل هذه الأمور، فإنهم لا يستطيعون رؤية حقيقتها. إنهم يعتقدون أن مبادئ الحق هي لوائح، وأنه يجب الالتزام بها دون تغيير في جميع الأوقات. لذا، عندما تقوم، بناءً على مبادئ الحق، بتعديل طريقة القيام بشيء ما، فإنهم لا يفهمون هذا أو يستوعبونه، ولا يمكنهم قبوله. بل إن بعضهم قد يدينك ويجد ذريعة لاستخدامها ضدك. في داخلهم، لا يستطيعون رؤية جوهر أي شيء أو طبيعته بوضوح. أفكارهم مشوشة. عندما ينظرون إلى أي شيء، فإنهم يطبقون عليه اللوائح وحسب؛ إنهم لا يعرفون أبدًا كيفية قياسه بناءً على مبادئ الحق، ولا يعرفون كيفية تبني أساليب مختلفة لمعالجته والاستجابة له بناءً على قانون تطوره. تتجلى سمة تشوش الذهن هذه بوضوح شديد في الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات، أليس كذلك؟ (بلى).

الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات غير قادرين على تمييز الآخرين. عندما يرون شخصًا يتحدث بصدق إلى حد ما ولكنه يتصرف بطريقة مخادعة بعض الشيء، لا يستطيعون رؤية حقيقة أي نوع من الأشخاص هو، أو ما إذا كان حقًا شخصًا يسعى إلى الحق. وعندما يواجهون مواقف معقدة تتطلب تفكيرًا جدليًا، فإنهم يُصابون بالحيرة ويعجزون عن فهمها، ولا يعرفون كيفية قياسها. إنهم مشوشون في تفكيرهم؛ تفكيرهم أشبه بكتلة متشابكة، ولا يستطيعون أبدًا ترتيب أفكارهم. وأيًا كان عدد المرات التي تخبرهم فيها بالمبادئ، فإنهم لا يعرفون كيفية تطبيق مبادئ الحق لتمييز مختلف الناس، والأحداث، والأشياء. على سبيل المثال، عندما يتعلق الأمر بالإبلاغ عن المشكلات، فإنهم لا يستطيعون الإبلاغ عن الأمور بدقة بناءً على الوضع الفعلي. بعض القادة قادرون على القيام ببعض العمل الفعلي، ولكن في حالات معينة، قد تكون هناك بعض الانحرافات في أدائهم لعملهم، وقد يُظهرون بعض استعلانات الشخصيات الفاسدة؛ ولكن، من حيث إنسانيتهم وقدرتهم على العمل، فإنهم يلبون المعايير بشكل أساسي. ومع ذلك، فإن بعض الأشخاص المشوشي الذهن لا ينظرون إلى حقيقة أن هؤلاء القادة يمكنهم القيام بعمل فعلي، ولا ينظرون إلى مزايا إنسانيتهم؛ بل ينتقون حصريًا نقائصهم، وعيوبهم، وبعض المسائل التافهة والبسيطة للإبلاغ عنها. وعلى النقيض من ذلك، فإن أضداد المسيح الحقيقيين والأشرار، أولئك الذين يرتكبون شرورًا عظيمة، غير قادرين على القيام بأي عمل فعلي، ويتحدثون فقط بالكلمات والتعاليم لتضليل الآخرين، ويتظاهرون بالقيام بالأشياء بضجة كبيرة، ولكن في الواقع إنسانيتهم لا تفي بالمعايير، والطريق الذي اختاروه خاطئ، وإنسانيتهم هي إنسانية الأشرار وأضداد المسيح، والطريق الذي يسلكونه هو طريق أضداد المسيح، طريق عدم السعي إلى الحق، ومع ذلك فإن هؤلاء الأفراد المشوشي الذهن لا يستطيعون إدراك حقيقة هذه الأمور. إنهم يرون أن هؤلاء الناس يقيمون عرضًا كبيرًا عند قيامهم بعملهم ويفترضون أن لديهم موهبة في القيادة ومهارات تنظيمية، وأنهم يستطيعون إنجاز العمل بشكل جيد. أما فيما يتعلق بالنتائج التي يحققها عملهم بالفعل، أو ما إذا كانوا قد تابوا وتغيروا، أو ما إذا كانت إنسانيتهم تفي بالمعايير، فإنهم لا يعرفون أيًا من هذه الأمور. وحتى لو ضُلِّلوا وسيطر عليهم أضداد المسيح، فلن يكون لديهم أي وعي بذلك؛ سوف يتبعون أضداد المسيح ويطيعونهم، لكنهم سيظلون يعتقدون أنهم يتبعون الله، وأنهم يبشرون بالإنجيل ويشهدون لله. في الواقع، يكون أضداد المسيح قد سيطروا عليهم منذ زمن طويل؛ لن يكونوا مؤمنين بالله بل سيتبعون الناس، ويتبعون الأبالسة والشياطين؛ ومع ذلك لن يعرفوا هذا. في داخلهم، يكونون قد امتلأوا بالظلمة منذ زمن طويل، ويكونون قد فقدوا حضور الله منذ زمن طويل، ويكونون قد فقدوا عمل الروح القدس منذ زمن طويل. ولأنهم متبلدو الحس جدًا، ولأن استيعابهم مُحرَّف، ولأنهم لا يفهمون أي مبادئ للحق، فإنهم لا يستطيعون إدراك حقيقة الأمور وهم عاجزون عن تمييز الناس. إنهم لا يكتفون بعدم الإبلاغ عن المشكلات أو عزل أضداد المسيح، بل يدافعون عنهم. وعلى النقيض من ذلك، عندما يتعلق الأمر بالقادة والعاملين القادرين حقًا على القيام ببعض العمل الفعلي، إذا لاحظوا عيوبًا طفيفة أو مشكلات صغيرة، فإنهم يصرون على الإبلاغ عنها وإثارة هذه المسائل، حتى لو لم تكن مسائل تتعلق بالمبادئ. إنهم مشوشو الذهن بشدة! لا يستطيعون إدراك حقيقة أي مسائل تتعلق بالمبادئ؛ وحتى عندما يتعلق الأمر بمن ينبغي أن يتفاعلوا معه في الحياة اليومية، أو بمن يمكنهم الحصول على المساعدة والمنافع منه، أو بمن ينبغي أن يبتعدوا عنه، فإنهم لا يستطيعون تمييز هذه الأمور أو إدراك حقيقتها. بعضهم على علاقة جيدة جدًا مع عديمي الإيمان وغير المؤمنين، معتقدين أن هؤلاء الناس ذوو معرفة، ولديهم مستوى قدرات، وبالتالي يمكنهم مساعدتهم، وأنهم يستحقون مخالطتهم إلى حد كبير. بل إنهم كثيرًا ما يمدحون أولئك الذين يعبدونهم، قائلين كم هم قادرون وكم يتمتعون بالهيبة. إنهم يعبدون الشياطين كأصنام؛ أليس هذا تشوشًا ذهنيًا؟ (إنه كذلك).

إلى ماذا يشير تشوش الذهن على وجه التحديد؟ (إلى ضعف مستوى القدرات). هذا بعبارات عامة؛ أما على وجه التحديد، فإن تشوش الذهن يعني أن الشخص ليس لديه أفكار ووجهات نظر دقيقة لتمييز أي شيء، وأنه عند النظر إلى أي شيء لا يكون لديه مبادئ أو أساس، وتكون رؤيته له مشوشة. هذا جانب. إضافة إلى ذلك، لا يستطيع هذا النوع من الناس التمييز بين الصواب والخطأ والأبيض والأسود؛ إنهم كثيرًا ما يخطئون في تحديد الأمور السلبية ويرونها إيجابية ويصفون الأمور الإيجابية بأنها سلبية. إنهم لا يستطيعون تمييز ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية. على سبيل المثال، يقول بعض الناس: "الإله الذي تؤمنون به هو مجرد شخص". فيتأملون في هذا ويقولون: "كلا، هذا ليس صحيحًا. الذي أؤمن به هو الإله. لو كان مجرد شخص، فكيف يمكنه أن يعبر عن الحق؟ الذي أؤمن به هو الإله؛ أنا متأكد من هذا". في هذه النقطة، هم ليسوا مشوشي الذهن. ولكن عندما يقول أحدهم: "الإله الذي تؤمنون به هرب بمبلغ كبير من المال، وفر إلى الولايات المتحدة لينعم بالترف هناك"، فإنهم يُصابون بالحيرة ويُضلَّلون. لو سمع شخص ذو ذكاء هذه الكلمات، لميّز أنها شائعة ملفقة. كيف يمكن أن يُطلق على هذا "الهروب بمبلغ كبير من المال"؟ عند المرور عبر الجمارك، يخضع الجميع لتفتيش صارم، وكمية النقد التي يمكن لكل شخص حملها محدودة. فهل يُعد إحضار هذا المبلغ الصغير من المال "هروبًا بمبلغ كبير من المال"؟ علاوة على ذلك، لمن هذا المال؟ إذا اختلس شخص ما أموال الآخرين أو استولى عليها، فهذا يُعد "هروبًا بمبلغ كبير من المال"؛ ولكن إذا كان ماله الخاص، فهل يمكن أن يُطلق على ذلك "هروبًا بمبلغ كبير من المال"؟ هذا ليس "هروبًا بالمال"، بل هو حمل للمال بشكل طبيعي. هذا جانب. علاوة على ذلك، ماذا يعني "الهروب"؟ يُطلق على الهارب الذي يفر بعد ارتكاب جريمة "هارب". فهل ارتكب المسيح المتجسد جريمة؟ لقد عبر ببساطة عن العديد من الحقائق وقام بعمل الدينونة في بر الصين الرئيسي، وربح مجموعة من الناس الذين اتبعوه، ولهذا عانى من قمع الحزب الشيوعي الصيني الوحشي واعتقالاته المحمومة. وفي النهاية، لم يكن لديه خيار سوى قيادة بعض الناس للخروج من البلاد لمواصلة عمل الله خارج البلاد. كيف يمكن أن يُطلق على ذلك "هروبًا بمبلغ كبير من المال"؟ لقد كانت رحلة عادية، بالمرور عبر الجمارك واستقلال طائرة إلى الولايات المتحدة بطريقة طبيعية تمامًا. لقد غادر البلاد لأنه كان مطاردًا من قبل الحزب الشيوعي الصيني، ولم يكن لديه مكان يستريح فيه ولا مكان يقيم فيه. في ظل الحكم الديكتاتوري للحزب الشيوعي الصيني، لا تنعدم الحرية الدينية فحسب، بل إن الإيمان بالله يؤدي أيضًا إلى الاعتقال والاضطهاد؛ أما بالنسبة إلى المسيح، الذي يعبر عن الحق ليخلص البشرية، فلو قُبض عليه، لكان سيواجه عقوبة الإعدام والصلب. لم يختر المسيح الذهاب إلى بلد ديمقراطي وحر إلا بسبب احتياجات العمل، وقد حصل على جواز سفر وتأشيرة عبر القنوات الطبيعية قبل وصوله إلى الولايات المتحدة. في الولايات المتحدة، ليس لديه أصدقاء أو أقارب، والمكان غير مألوف له، وهو يعيش حياة عادية، ويأكل وجبات بسيطة مطبوخة في المنزل؛ لا يوجد أي "استمتاع بالترف" على الإطلاق. أليست عبارة "الاستمتاع بالترف" مجرد صياغة من ذوي النوايا الخفية؟ أليست كذبة؟ يعيش المسيح حياة شخص عادي في الولايات المتحدة: يأكل وجبات منزلية، ولم يتناول الطعام قط في مطعم فاخر ليتمتع بوجبة فخمة، فضلًا عن الإقامة في فندق فاخر، ونادرًا ما يسافر بعيدًا؛ الترحال في المناطق المجاورة فحسب يكفي. لا شيء من هذه الأمور يستهويه بشكل خاص. بعض الناس يحبون الأكل ويريدون تجربة كل ما لم يتناولوه من قبل، حتى أنهم يذهبون إلى حد شحن الطعام جوًا لمجرد تجربته. فهل فعلت ذلك قط؟ أبدًا. ومع ذلك فإن بعض الأشخاص ذوي النوايا الخفية اختلقوا شيئًا من لا شيء فيما يتعلق بهذا الأمر! هؤلاء الناس أبالسة. لقد وُلدوا أعداءً لله، وتصرفهم بهذه الطريقة هو طبيعتهم الفطرية؛ إنهم يعتمدون في المقام الأول على الكذب لخداع الناس وتشويه سمعة الله. لا شك في أنهم أبالسة. فما نوع الشخص الذي يمكنه أن يصدق أكاذيب هؤلاء الأبالسة؟ بالطبع، يجب أن يكونوا هم أيضًا أبالسة؛ الأبالسة وحدهم يصدقون كلام الأبالسة. يقول بعض الناس: "المسيح الذي تؤمنون به هرب بمبلغ كبير من المال"، فيصدقونه ويقبلونه تمامًا على الفور. ويقول بعض الناس: "المسيح الذي تؤمنون به فر إلى الولايات المتحدة ويستمتع بالترف هناك، ويأكل الكثير من الطيبات لدرجة أنه سئم منها، ويقيم في فنادق فاخرة، ويتجول في سيارات فاخرة، ولديه طاهٍ شخصي وخدم، ويسافر إلى الخارج لزيارة المواقع السياحية الشهيرة؛ إنه يقضي كل وقته في الاستمتاع بالترف". ما إن يغسل الشيطان أدمغة هؤلاء الناس المشوشي الذهن حتى يصدقوه على الفور. أقول إن أمثال هؤلاء الناس ينبغي أن يُسلَّموا إلى الشيطان؛ إنهم لا يستحقون الإيمان بالله. أيًا كان عدد العظات التي استمعوا إليها، فإنهم لا يفهمون، ولا يزال بإمكانهم تصديق هذه الشائعات. أمثال هؤلاء الناس ليسوا بشرًا. وإذا لم يكونوا بشرًا، فماذا يكونون؟ إنهم حيوانات. في حين أنهم ليسوا أناسًا أشرارًا، فإنهم مشوشو الذهن بشدة، وعاجزون عن التمييز بين الخير والشر، والإيجابي والسلبي، والصواب والخطأ، والحق والخبث والمنطق الملتوي. ينبغي تصفية أمثال هؤلاء الناس؛ إذا لم يغادروا من تلقاء أنفسهم، فيجب تصفيتهم من الكنيسة. ينبغي أن يُطردوا على الفور، وسوف نودعهم بكل سرور. لدى الحزب الشيوعي الصيني طريقته الخاصة في وصف إخراج الكنيسة للناس، فيقول إن إخراج الناس وطردهم هو استعراض للقوة. كما ترى، يفهم الأبالسة والشياطين كل مسألة بطريقة سخيفة كهذه. هذا يكشف فقط أن العديد من تصرفات الحزب الشيوعي الصيني تُفعل من أجل استعراض القوة؛ وبالتالي، فإنه يفسر تصفية الكنيسة للناس على أنها استعراض للقوة. إنه يفترض أن الآخرين يفكرون بالطريقة نفسها التي يفكر بها. لن يفهم أبدًا أن الكنيسة تفعل هذا بالكامل بناءً على الحق وكلمات الله؛ فتصفية الكنيسة جزء من المراسيم الإدارية للكنيسة. أليس الأبالسة خبثاء؟ (إنهم كذلك). إنهم خبثاء حقًا! وهناك الكثير من الناس المشوشي الذهن؛ فمهما كان الأبالسة خبثاء، لا يستطيع الناس المشوشو الذهن أن يروا أنهم خبثاء. عندما يلفق الأبالسة شائعات عن الله، ويسيئون إلى الله، ويجدفون على الله، فإنهم يصدقون كل كلمة. ولكن مهما كانت كلمات الله حقيقية وإيجابية، فإنهم لا يصدقونها. ومهما كانت المنفعة التي تجلبها كلمات الله للناس، فإنهم لا يستطيعون رؤيتها. ومع ذلك، في اللحظة التي يتكلم فيها الشيطان بكلمة واحدة، فإنهم يُضلَّلون ويصدقونها دون أدنى تساؤل. يمكن القول إنهم من أمثال الشيطان، لكن الشيطان لا يريدهم حقًا. لماذا؟ لأن الحمقى مثلهم، هؤلاء البلهاء تمامًا، أغبياء جدًا حتى بالنسبة للشيطان. أنت عاجز عن فعل أي شيء، لذا كل ما يفعله الشيطان هو تضليلك لكي لا تؤمن بالله وتخونه؛ الشيطان لا يريد شخصًا مثلك. ماذا عساك أن تفعل؟ هل لديك المهارات اللازمة للقيام بالتجسس؟ أنت لا تملك حتى ذكاء الإنسان. سوف تكشف عن هويتك قبل أن تنهي ثلاث جمل. حتى لو أردت أن تكون جاسوسًا للحزب الشيوعي الصيني، فلن يريدك الحزب الشيوعي الصيني. ونظرًا لأنك أحمق، ومشوش الذهن، ويسهل خداعك جدًا، ولا تملك ذكاء الإنسان، فإن الشيطان نفسه يحتقرك ولا يريدك. لذا، عندما يطلب منك بيت الله أن تقوم بواجبك، فإن الله يرفعك؛ فلا تشعر بالظلم. أنت تصدق كل ما يقوله الشيطان، ولكن مهما كان العمل الذي قام به الله أو الكلمات التي قالها، فإنك لا تؤمن بها. ليس لديك إيمان حقيقي بالله وتظل مليئًا بالشك. يتكلم الشيطان بكلمة واحدة، فيأسرك ذلك. أي مخلوق بائس أنت؟ أي كرامة لديك؟ أي قيمة لك؟ لست سوى شخصًا مشوش الذهن، ومع ذلك تظن أنك جيد جدًا وتعتقد أنك نبيل. أنت عاجز عن تمييز حتى مثل هذه الأكاذيب الواضحة للشيطان، وعاجز عن إدراك غرض الشيطان من ورائها؛ أليس هذا تشوشًا ذهنيًا شديدًا؟ يقول الحزب الشيوعي الصيني: "المسيح الذي تؤمنون به هرب بمبلغ كبير من المال ويستمتع بالعيش بترف في الولايات المتحدة". عندما يسمع هؤلاء الناس المشوشو الذهن هذا، تخفق قلوبهم: "هل هذا صحيح؟ كيف لم أعرف بهذا؟ هل هرب بكل المال الذي قدمته؟ لم يُستخدم لعمل الكنيسة، أليس كذلك؟ لقد أُنفق لمتعته الشخصية، أليس كذلك؟ لقد استُخدم لشراء طعام شهي، وملابس فاخرة، ومجوهرات ثمينة لنفسه، أليس كذلك؟ لم أستمتع به أنا حتى؛ لقد قدمته له واستخدمه لمتعته الخاصة. أنا أرفض هذا تمامًا. لم أعد أؤمن! يجب أن أستعيد مالي!" إذا ندمت على تقديم المال، فيمكن لبيت الله أن يعيده إليك، ولكن منذ تلك اللحظة فصاعدًا، سوف تنقطع صلتك تمامًا ببيت الله. لقد استمعت إلى العظات لسنوات عديدة؛ فكم من الحق نلته مجانًا؟ لقد تمتعت بنعمة الله، وبركاته، وحمايته، ورعايته لسنوات عديدة؛ فهل أنفقت سنتًا واحدًا؟ هل طلب منك الله مالًا قط؟ إن نعمة الله وبركاته ورعايته وحمايته، بل وحياتك نفسها، كلها منحها من الله لك. هل يمكنك أن تشتري بالمال ما يمنحه الله؟ بماذا يمكنك أن تستبدله؟ هل يمكنك أن تستبدل به تلك القروش القليلة القذرة التي تملكها؟ هذه الأشياء كنوز لا تقدر بثمن؛ لا يمكنك استبدالها بأي شيء؛ لا أحد يستطيع! إنها تُمنح لك لأن الله يرغب في ذلك، ولأن الله يظهر لك النعمة ويعاملك ككائن مخلوق. إنها ليست أشياء اشتريتها بالمال، ولا أشياء حصلت عليها مقابل دفع ثمن. لا يستطيع الناس المشوشو الذهن رؤية حقيقة هذه الأمور. في قلوبهم، هم دائمًا مرتبكون؛ يفكرون دائمًا: "هل لدى الإله سر غامض؟ بخلاف إلقاء العظات، أليست هناك أمور أخرى كثيرة ينبغي توضيحها وشرحها لنا؟ ألا ينبغي أن يكون هناك بعض التوضيح، بعض التفسير؟ ألا ينبغي الكشف عن حياته الخاصة وأقواله وأفعاله وراء الكواليس للجميع؟" لدى العديد من الناس المشوشي الذهن هذه العقلية؛ قد لا يقولون مثل هذه الأشياء بصوت مرتفع، ولكن هذا ما يفكرون فيه في قلوبهم. فهل يحتاج الله إلى الكشف عن كل ما يفعله للبشرية الفاسدة؟ لقد عبر الله بالفعل عن الكثير من الحقائق، وهذا هو أعظم أنواع الكشف؛ إنه يكشف جميع الناس. إذا كنت لا تؤمن بأن كل ما يفعله الله هو الحق، فليس لديك أي معرفة بالله على الإطلاق. وإذا أدليت بتعليقات عشوائية عن الله، فأنت تهاجم الله وتقاومه. لقد أعلن الله بالفعل كل الحق علانية حتى يتمكن الناس من استخدام الحق لرؤية الأمور. كيف ينبغي للمرء أن يرى الناس، وكيف ينبغي له أن يرى الأمور، وما هي وجهات النظر والمبادئ التي ينبغي أن تكون لديه في سلوكه وتصرفه؛ كل هذا موجود في كلمات الله. إذا كنت لا تزال لا تعرف ولم يكن هذا واضحًا لك، فذلك لأنك مشوش الذهن؛ أنت شخص مشوش الذهن. الأشخاص المشوشو الذهن لا يستحقون معرفة شؤون الله وبيت الله، والأبالسة أقل استحقاقًا منهم، لأن الأشخاص المشوشي الذهن والأبالسة ليس لديهم أي فهم للحق على الإطلاق؛ إنهم يميلون إلى تطبيق اللوائح بشكل أعمى، وإصدار أحكام عمياء، وإدانة هذه الشؤون بشكل أعمى. ليس لديهم تمييز ولا مبادئ. يمكن القول بيقين: إن الناس المشوشي الذهن والأبالسة لا يستحقون البقاء في بيت الله؛ ينبغي أن يغربوا! إن الناس المشوشي الذهن والسخفاء لا يملكون الشروط الأساسية لفهم الحق، ولا يملكون الشروط الأساسية لنيل الخلاص؛ يمكن أن يأسرهم الشيطان في أي وقت وفي أي مكان. أخبروني، متى ألقى الله عظات أو شرح الحق للحيوانات؟ لذا فإن قدرة الناس على سماع الكثير من العظات، سواء كانوا يستطيعون فهم الحق أم لا، ترجع بالكامل إلى نعمة الله ورفع الله. إذا كنت دائمًا تشك في الله، وتفكر: "هل الذي أؤمن به هو الله الحق حقًا؟ هل الله موجود حقًا؟ هل لله السيادة على كل الأشياء حقًا؟ هل الله صالح حقًا تجاه الناس، أم أنه يتظاهر بذلك فحسب؟ هل الله هو الحق حقًا، وهل يمكنه حقًا أن يخلص الناس؟"؛ إذا كنت تفكر بهذه الطريقة وتعامل الله بمثل هذا الموقف، فأنت تستحق الموت. عاجلًا أم آجلًا، سوف يهيئ الله بيئة معينة ليسلمك من خلالها إلى الشيطان، وسوف تنقطع علاقتك بالله تمامًا. لن تعود العلاقة بينك وبين الله علاقة بين كائن مخلوق والخالق، ومنذ تلك اللحظة فصاعدًا، لن تعود لك أي صلة بالله.

ما عقدنا شركة عنه للتوّ كان هو المظهر الثالث للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات؛ وهو أنهم مشوَّشو الذهن. وثمة مظهر آخر، وهو أنهم حمقى. الحماقة مرتبطة أيضًا بالذكاء؛ فما مدى حماقة هؤلاء الناس؟ وأي مظاهر تُظهر الحماقة؟ يقول بعض الناس، عند تبشيرهم بالإنجيل: "كونوا مراعين لمقاصد الله! الله ليس لديه مكان حتى ليسند رأسه. إن مقاصد الله مضنية! عمل الله ليس سهلًا؛ إنه شاق!" عندما يسمع غير المؤمنين هذا، يقولون: "ما هذه الرطانة التي تتحدث بها؟" هذه الكلمات لا يفهمها غير المؤمنين. إنهم لا يؤمنون بالله، لذا لا يعرفون إلى ماذا تشير هذه الكلمات أو ما هي خلفيتها. إذًا، أليس من الحماقة أن تقول مثل هذه الأشياء؟ (بلى). بأي طريقة هي حماقة؟ إنها موجهة إلى الجمهور الخطأ، أليس كذلك؟ (بلى). بعض الأشخاص المشوَّشو الذهن، بعد اعتقالهم، يستجوبهم رجال الشرطة الخبثاء: "أنتم تؤمنون بالإله؛ فماذا يأمركم الإله أن تفعلوا؟ ألا تعرف أن الإيمان بالإله غير قانوني؟ لقد انتهكتم القانون. الدولة لا تسمح بمثل هذا الإيمان!" في الواقع، يبحث رجال الشرطة الخبثاء هؤلاء فقط عن وسيلة يمكنهم استخدامها لإدانة المؤمنين بالله، لكن هذا النوع من الأشخاص الحمقى يفشل في إدراك حقيقة الأمر. فيقولون: "إيماننا بالله ليس غير قانوني. الله يأمرنا أن نكون أناسًا صادقين، وأن نسلك الطريق الصحيح، وأن نكون أناسًا صالحين". وعندما يسمع الأبالسة هذا، يقولون: "بما أن الإله يأمركم بأن تكونوا صادقين، فأخبرونا إذًا، من هم قادة كنيستكم؟ وأين تُحفظ أموال كنيستكم؟ تكلموا بصدق! إذا لم تتكلم بصدق، فإن إلهك سيدينك!" عند سماع هذا، يُصاب هذا النوع من الأشخاص الأغبياء بالذهول. أليست هذه حماقة؟ كيف يمكن للمرء أن يتكلم بصدقٍ مع الأبالسة؟ كيف يمكن للمرء أن يخبر الأبالسة بحق الله؟ مهما حدث، يجب على المرء ألا يخبرهم أبدًا. وهناك أيضًا أناس حمقى يسألون الشرطة: "لماذا تعتقلوننا دائمًا؟ لماذا تصعّبون الأمور علينا دائمًا نحن المؤمنين بالله؟ لماذا تختلقون الشائعات عنا دائمًا؟" هل هم حقًا لا يعرفون السبب؟ هل يتوقعون الحصول على إجابة منهم؟ هل سيحصلون على إجابة؟ سؤالهم عن السبب؛ أليس هذا سخيفًا، أليس هذا حماقة؟ لكن هؤلاء الحمقى يمكنهم بالفعل أن يسألوا مثل هذه الأسئلة الحمقاء. إنهم ببساطة لا يفهمون ويستمرون في السؤال: "لماذا يضطهدنا الحزب الشيوعي الصيني دائمًا؟ لماذا يعتقلوننا دائمًا نحن المؤمنين بالله بل ويختلقون الشائعات عنا؟ من الواضح أننا مضطهدون ولا نستطيع العودة إلى ديارنا، ومع ذلك يقولون إننا نبذنا عائلاتنا. هؤلاء الأبالسة لا يبنون كلامهم على الحقائق! أليس هذا افتراءً كاملًا؟ نحن ببساطة ننتج بعض مقاطع الفيديو الفنية لنشهد لله ونُعلِن كلام الله؛ فلماذا يكره الأبالسة والشياطين هذا إلى هذا الحد؟ إنهم يذهبون دائمًا إلى منزلي لتهديد أسرتي وأقربائي وتخويفهم، بل ويقومون بتركيب كاميرات مراقبة؛ لماذا؟". هل هناك حاجة حتى للسؤال عن هذا؟ أليس هذا قولًا أحمق؟ لو أنك بدأت للتو في الإيمان بالله، لكان من الطبيعي ألا تفهم ما يجري. لكنك تؤمن بالله منذ سنوات عديدة؛ فكيف لا تزال لا تعرف؟ وإذا كنت تعرف، فلماذا تسأل إذًا؟ بعض الناس لا يزالون لا يستطيعون فهم الأمر: "نحن لم نعارض الحزب أو الدولة قط، لم ننخرط قط في أنشطة سياسية، ولم نحاول قط الإطاحة بالحكومة أو حكمها، ولم نشكل قط أي تهديد لحكمها؛ فلماذا يعتقلنا الحزب الشيوعي الصيني ويضطهدنا دائمًا؟ نحن دائمًا نختبئ، غير قادرين على العودة إلى ديارنا أو الاتصال بعائلاتنا على الرغم من رغبتنا في ذلك. أنا فقط لا أفهم، لماذا يصعّب الحزب الشيوعي الصيني الأمور علينا دائمًا؟" إذا كنت حقًا لا تستطيع إدراك حقيقة هذا الأمر، فأنت جاهل جدًا؛ بل أنت أحمق حقًا. لنفترض أن هناك امرأة تتزوج من زوج غير مؤمن. عندما كانا يتواعدان، قال: "سأؤمن معكِ أيضًا؛ سندخل ملكوت السماوات معًا". لقد تكلم بلطف شديد، لكنه في الواقع عديم الإيمان، إبليس؛ كان يتلاعب بها فحسب. لكن عندما تتخلى عن كل شيء لتبذل نفسها لله، يستشيط غضبًا. لا يسمح لها بحضور الاجتماعات، ولا يسمح لها بالقيام بواجبها، ولا يسمح لها بقراءة كلام الله. وتظل هذه المرأة الحمقاء تتساءل: "لم يكن هكذا من قبل. لقد أحبني كثيرًا، واهتم بي كثيرًا، وفهمني جيدًا، ودعم إيماني بالله دعمًا كاملًا. لماذا يبدو الآن وكأنه شخص مختلف تمامًا؟ لقد كان يؤمن هو أيضًا في السابق، فلماذا أصبح هكذا؟" خلال السنوات العديدة التي قضتها بعيدًا عن المنزل تقوم بواجبها، كانت تفكر باستمرار في هذا الأمر: "لا يمكن بأي حال أن يبحث زوجي عن امرأة أخرى. إنه يحبني أكثر من أي شيء. أنا الوحيدة في حياته، أنا حبه الأول. لن يحب امرأة أخرى أبدًا. بالإضافة إلى ذلك، زوجي رجل بسيط، وليس لديه أي قدرات أو مهارات عظيمة، فمن سترغب في أن تكون معه؟". في الواقع، حتى وهي تفكر في هذا، تشعر بعدم الارتياح في قلبها. إنها تأمل أن زوجها لا يزال ينتظرها. ولكن في الواقع، حتى في السابق حين كانت لا تزال في المنزل، نظرًا لأنها كانت مشغولة بالإيمان بالله والقيام بواجبها كل يوم، كان هو قد وجد امرأة أخرى بالفعل. ومع ذلك، هي تظن أن ذلك مستحيل: "قد يبحث أي شخص آخر عن امرأة أخرى، لكن ليس هو. إنه ليس من هذا النوع من الأشخاص! عندما كنت لا أزال في المنزل، قال حتى إنه يريد أن يؤمن بالله!" أخبروني، أليست شديدة الحماقة؟ (بلى). طوال هذه السنوات التي لم تكن فيها في المنزل، لم يجد زوجها شخصًا آخر فحسب، بل حتى أطفالها ووالداها تبرؤوا منها. لم تعد تُعتبر فردًا من تلك العائلة منذ زمن طويل. من يدري كيف يسيئون إليها من وراء ظهرها أو إلى أي مدى يكرهونها. ومع ذلك فهي لا تستطيع رؤية حقيقة هذا الأمر؛ أخبروني، أليست هذه حماقة؟ (بلى). إلى أي درجة هي حمقاء؟ إلى درجة أنها تفتقر تمامًا إلى ذكاء الإنسانية الطبيعية؛ ومن ثم لا تستطيع استخدام تفكير الإنسانية الطبيعية لرؤية الناس والأشياء. إنها تستخدم دائمًا أفكارها ووجهات نظرها الطفولية، والمحرَّفة، والحمقاء لرؤية الأشياء وقياسها. وفي النهاية، غالبًا ما تجد نفسها عالقة في مواقف صعبة، وتصبح سلبية للغاية، وتتصرف بطريقة جاهلة للغاية. أليست هذه حماقة؟ (بلى). هناك بعض الحمقى على هذا الحال. كونهم حمقى يعني أنه ليس لديهم ذكاء الإنسانية الطبيعية، لذا عند رؤية الناس والأشياء أو التعامل مع الأمور، لا تكون لديهم المبادئ الأساسية كدعامة لتمكينهم من تحقيق نتائج جيدة، أليس كذلك؟ (بلى).

باختصار، إذا قيس الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات باستخدام الحق كمعيار، فإن سمتهم الأساسية هي أنهم لا يرقون إليه أساسًا؛ إنه معيار عالٍ. إذا قيسوا بذكاء الإنسانية الطبيعية، فإنهم حتى غير قادرين على رؤية الناس، والأحداث، والأشياء، أو المواقف التي تنشأ في حياتهم اليومية بتفكير الإنسانية الطبيعية. بتعبير دقيق، في الحياة اليومية، لا يستطيع أمثال هؤلاء الناس حتى إدارة طعامهم، أو ملبسهم، أو مسكنهم، أو تنقلاتهم باستقلالية، كما لا يمكنهم الاستجابة لهذه المسائل والتعامل معها باستقلالية. وحتى لو تمكنوا بالكاد من البقاء على قيد الحياة دون أن يموتوا جوعًا، فمن خلال مظاهرهم في التعامل مع مختلف الأمور، يبدو أمثال هؤلاء الناس حمقى جدًا وخرقين، بعيدين كل البعد عن امتلاك إنسانية طبيعية حقيقية. خذ بعض الحيوانات على سبيل المثال؛ إنها لا تعرف حتى من تلقاء نفسها كمية الطعام المناسبة للأكل. لا يمكنها أن تأكل بطريقة صحية إلا إذا أطعمها الناس في أوقات محددة وبكميات محسوبة. خذ الكلاب على سبيل المثال، إذا تُركت لتأكل بحرية، دون قيود على الكمية، فإنها ستأكل أكثر من اللازم. ستستمر في الأكل حتى تمتلئ تمامًا وتصبح غير قادرة جسديًا على أكل المزيد. لذا فإن السمة الواضحة جدًا للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات هي أنهم لا يستطيعون إدارة العديد من جوانب حياتهم باستقلالية. لماذا لا يستطيعون فعل ذلك باستقلالية؟ لأنهم لا يعرفون أبدًا ما هي المبادئ للقيام بمثل هذه الأشياء، وما هي الشروط الأساسية، أو ما هي الحدود التي لا ينبغي لهم تجاوزها. هذا يشبه تمامًا بعض الحيوانات عندما تأكل؛ إنها لا تعرف كمية الطعام المناسبة. إذا لم يدبر الناس أمرها، فإنها ستأكل حتى تفرط في الأكل وتموت. وإذا كان هناك من يدبر أمرها ويطعمها، فقد تحافظ على صحة جيدة. هذه السمة واضحة جدًا أيضًا في الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات. تمامًا كما يقول بعض الناس: "إنهم يأكلون دون أن يعرفوا ما إذا كانوا جائعين أم شبعانين، وينامون دون أن يعرفوا ما إذا كان الوقت نهارًا أم ليلًا". إذًا، هل يمتلك أمثال هؤلاء الناس ذكاء الإنسانية؟ من الواضح جدًا أنهم لا يمتلكونه. اعتبارات مثل كيف ينبغي لهم أن يأكلوا لتنظيم صحتهم على مدار فصول السنة الأربعة عندما تمر أجسادهم بظروف مختلفة، وأي الأطعمة صحية وأيها غير صحية في أي فصل، وأي طرق العيش صحية وأيها غير صحية؛ قد لا يعرف الشخص الطبيعي هذه الأمور في سن العشرين، لكنه في الثلاثين يعرف بعضها، وفي الأربعين يعرف المزيد. وفي الخمسين، بناءً على حالته الجسدية الفعلية، يكون قد استخلص مجموعة من القواعد التي تناسبه للعيش وفقًا لها، وسيكون هذا قد ترسخ واستقر أساسًا، دون تغييرات كبيرة أخرى. لكن الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات، حتى لو عاشوا حتى سن الثمانين، يظلون غير قادرين على استخلاص مجموعة من القواعد للعيش وفقًا لها. إما أنهم يأكلون أكثر من اللازم أو أقل من اللازم، وإما أن يصابوا باضطراب في المعدة أو عسر هضم. ليس لديهم أي فكرة عن المشكلات الصحية التي تسببها أي عادات في نمط الحياة أو أي أطعمة؛ إنهم يأكلون بتهور فحسب. إذا طلبت منهم وضع نظام غذائي أو نهج غذائي يناسبهم بناءً على الأطعمة المناسبة أو غير المناسبة لبنيتهم، وعلى مختلف المعلومات، فإنهم لا يستطيعون فعل ذلك. على سبيل المثال، يقول شخص ما على الإنترنت إن قشر البيض غني بالكالسيوم وإن أكل قشر البيض يمكن أن يدعم استهلاكهم من الكالسيوم، فيفكرون في الأمر: "أنا لست طويل القامة جدًا لأنني أفتقر إلى الكالسيوم، سآكل قشر البيض لأدعم استهلاكي من الكالسيوم". ولكن يتضح بعد تناوله لفترة من الوقت أنه لا يبدو أن هناك أي تحسن في مستويات الكالسيوم لديهم. أخبروني، أليس هذا محرَّفًا؟ عندما تصادفون معلومات على الإنترنت تقول إن قشر البيض غني بالكالسيوم ويمكن استخدامه كمكمل للكالسيوم، كيف ينبغي لكم أن تستوعبوها؟ من الواضح جدًا أن الأشخاص الذين يأكلون قشر البيض عرضة للتحريف. استيعابهم غير صحيح، لذا فإن ممارستهم محرَّفة، ومتطرفة، وحمقاء. ما هي إذًا الطريقة الصحيحة لاستيعاب هذا؟ في حين أن قشر البيض قد يكون غنيًا بالكالسيوم، إلا أنه ليس شيئًا يمكننا أن نأكله. ما إذا كان يمكن أن يكون له بالفعل تأثير مكمل للكالسيوم لا يزال غير معروف، وحتى لو كان بإمكانه دعم مستويات الكالسيوم لديك، فما إذا كان بإمكانك امتصاصه هو أيضًا أمر غير مؤكد. علاوة على ذلك، هل هناك أي دليل على أن قشر البيض يمكن أن يكون مكملًا للكالسيوم؟ هل تم التحقق من هذا الادعاء؟ في الواقع، هناك العديد من الأشياء التي يمكن أن تدعم استهلاك الكالسيوم، وقد أُثبتت جميعها طبيًا. إذا رفضت قبول هذه الطرق المثبتة، فأنت شخص أبله. ألا يمكنك ببساطة تناول أقراص الكالسيوم لدعم استهلاكك من الكالسيوم؟ هذه هي أبسط طريقة. إنها لا تضر بالمعدة أو الأسنان، وطعمها جيد، ويمكنك أن تشعر بآثارها. أليس هذا هو الاستيعاب الصحيح؟ (بلى). لكن أولئك الذين لديهم استيعاب محرَّف لا يستوعبون الأمر بهذه الطريقة؛ إنهم يأخذون الأمور إلى أقصى الحدود. إنهم يعتقدون: "إذا قال شخص ما إن قشر البيض يمكن أن يدعم استهلاك الكالسيوم، فلا بد أنه لا بأس بأكل قشر البيض. وإذا كنت بحاجة إلى دعم استهلاكك من الكالسيوم، فعليك أن تأكله". إنهم لا يفكرون حتى فيما إذا كان الجسم يستطيع امتصاصه بعد تناوله. هذا يعكس استيعابًا محرَّفًا، وهذا تطرف. إذا قال شخص ما: "قشر الموز غني بالفيتامينات، وأكله يمكن أن يعزز جمالك"، فهل تأكلونه؟ (كلا). لمَ لا؟ (لأن بعض الأطعمة التي خلقها الله ينبغي أن تؤكل بعد تقشيرها، وفقًا للنظام الطبيعي. الإصرار على أكل القشر هو أخذ الأمور إلى أقصى الحدود. إذا أراد شخص ما دعم استهلاكه من الفيتامينات لتعزيز جماله، فينبغي له أن يأكل الأطعمة التي تكون صالحة للأكل بشكل طبيعي ولها تأثيرات تجميلية). هذا هو الاستيعاب الصحيح. لكن انظروا إلى ذلك الأحمق المتطرف؛ إنه لا يستوعب الأمر بهذه الطريقة. إنه يصر على إجبار نفسه على أكل القشر بل ويقول: "يجب أن أتمرد على جسدي. يجب أن آكل قشر الموز لتكميل مستويات عنصر غذائي معين لدي". لكنه لا يفكر: "قشر الموز ليس لذيذًا. إنه ليس طعامًا. لن آكله. لمَ لا آكل شيئًا آخر يحتوي على هذا العنصر الغذائي بدلًا منه؟" أليس هذا هو الاستيعاب الصحيح؟ (بلى). إذا استطعت أن تميز بهذه الطريقة، وإذا استطعت أن تستوعب الأمور بهذه الطريقة، فهذا يثبت أنك تمتلك ذكاءً بشريًا. ولكن إذا لم تستطع أن تميز بهذه الطريقة، وبمجرد أن تسمع أن قشر الموز يحتوي على عنصر غذائي معين، تصر على أكله حتى لو كان طعمه سيئًا، فأنت أحمق، أنت شخص تناسخ من حيوان، ولا تمتلك تفكير الإنسانية الطبيعية. أي هرطقة أو مغالطة يمكن أن تضلل أمثال هؤلاء الناس، وهم ببساطة غير قادرين على تمييز صحة أو دقة مختلف المعلومات؛ إنهم دائمًا ما يُخدعون. كل هذا يشكل مظهرًا لكيفية تعامل الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات مع مختلف الأمور المحددة؛ إنهم حمقى للغاية، واستيعابهم محرَّف وسخيف، ويأخذون كل شيء إلى أقصى الحدود. عندما يقول الناس إن الأبحاث تشير إلى أن شيئًا ما صالح للأكل، فهذا لا يعني أنه يجب عليك أن تأكله، كما أنه لا يعني أنه لا يمكن استبداله بشيء آخر. إذا قلت إن الحق لا يمكن استبداله بأي نظرية، فهذا موضوعي ودقيق. لكن هذه العناصر الغذائية هي مواد مادية؛ من المستحيل ألا يكون هناك أي بدائل. لقد خلق الله مجموعة متنوعة وغنية من الأطعمة، وهناك العديد من الأطعمة التي تحتوي على عناصر غذائية مختلفة. يمكن للناس اختيار خيارات دقيقة بناءً على بنيتهم الفردية، وفئتهم العمرية، وحالتهم الصحية الحالية؛ لا حاجة للالتزام باللوائح. بعد سماع معلومة ما، لا يستطيع الأشخاص الذين يذهبون إلى أقصى الحدود تطرفًا التعامل معها بشكل صحيح، كما لا يمكنهم تمييزها. إنهم دائمًا ما يُضلَّلون بهذه الأشياء، وفي النهاية، يقولون: "كل شيء على الإنترنت كذب؛ ليست هناك كلمة واحدة صحيحة!" كما ترى، إنهم يذهبون الآن إلى النقيض الآخر. يمكنك البحث عن معلومات على الإنترنت، ولكن يجب أن تعرف كيفية استخدام الذكاء البشري وطريقة التفكير البشري الصحيحة لتمييزها، لاتخاذ خيار صحيح بشأن ما يجب استخدامه وما يجب التخلص منه. إذا كان شيء ما مفيدًا لك، فيمكنك استخدامه؛ وإذا لم يكن مفيدًا أو مناسبًا لك، فيمكنك التعامل معه على أنه مرجع أو نوع من المعرفة العامة. يمارس الأشخاص ذوو التفكير الإنساني بهذه الطريقة. أما أولئك الذين لا يمتلكون تفكيرًا إنسانيًا فيمارسون بطريقة تنحرف إما إلى اليسار أو إلى اليمين؛ إما أنهم يُخدعون أو لا يصدقون أي شيء على الإطلاق. إنهم غير قادرين على تمييز مثل هذه الأمور بعناية. يبدو أمثال هؤلاء الناس عنيدين، وسخيفين، ومشوشين، وحمقى بشكل استثنائي في كيفية تعاملهم مع مختلف أنواع المعلومات أو معالجة أمور الحياة الواقعية. الأشخاص الذين هم بهذه الحماقة، والذين لا يستطيعون تمييز الصحيح من غير الصحيح أو الصواب من الخطأ، كيف يقضون كل يوم من أيام حياتهم؟ مجرد النظر إلى كيفية تصرفهم يجعلك تقلق؛ فهل لا يزال بإمكانك أن تأمل في أنهم سيتمكنون من الدخول في واقع الحق؟

تتزوج امرأة من وغد سافل وتفكر: "زوجي يحبني كثيرًا. لقد وجدت الحب الحقيقي، لقد وقعت في الحب"، وتشعر بسعادة غامرة. لكن الآخرين ينظرون إلى زوجها ويرون أنه ليس إنسانًا حتى، بل هو إبليس، ويتساءلون كيف لا تزال منتَشِية ومستمتعة إلى هذا الحد. حتى إنهم يقلقون بشأنها ويشعرون بالهم من أجلها. وفي النهاية، بعد أن تنجب منه أطفالًا، يركلها بعيدًا ولا تجد من يدعمها، فتصبح حياتها صعبة بشكل لا يطاق! بالنظر إلى الأمور الحمقاء التي يفعلها الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات، من الواضح أن قدرتهم على العيش والبقاء على قيد الحياة ترجع إلى حد كبير إلى نعمة الله. يعطيهم الله نسمة حتى يتمكنوا من البقاء على قيد الحياة، ويعطيهم طعامًا حتى يتمكنوا من البقاء. طيور السماء، والحيوانات الصغيرة وحتى النمل على الأرض كلها لديها طعام تأكله؛ فكم بالحري ينطبق هذا على البشر؟ بما أنك تناسخت كإنسان، فإن الله يهب لك سبل البقاء. فإما أن يعولك أحدهم، أو أن يكون لديك قوة معينة تتيح لك كسب رزقك. هذه نعمة الله. الله لا يدعك تموت جوعًا بل يهبك سبيلًا للبقاء، فتتمكن من العيش حتى الشيخوخة، وحتى النهاية. لولا نعمة الله، فبمستوى القدرات الذي يولد به أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات، وبغياب التفكير الطبيعي لديهم، وافتقارهم حتى لأدنى قدرة على معالجة المشكلات، لما تمكنوا حتى من كسب قوتهم. من منظور آخر، فإن الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات هم في الواقع مباركون جدًا. بالنظر إلى قدراتهم في جميع الجوانب وذكائهم، سيكون من المستحيل عليهم تقريبًا كسب العيش في هذا العالم المعقد والشرير. ولكن لأن الله يُظهر نعمة ويرحم جميع الكائنات المخلوقة، فبغض النظر عمّا إذا كنت قد تناسخت من حيوان أو إنسان، ففي عيني الله، إذا كنت كائنًا مخلوقًا وقد وهبك نسمة، فإنه يوفر لك بشكل طبيعي ما تحتاجه للعيش والبقاء، ما يسمح لحياتك بالاستمرار ويمكّنك من مواصلة العيش. لذا، إذا قلت: "لقد خرجت وكافحت لكسب المال، وأعول نفسي حتى أتغذى جيدًا وأكون بصحة جيدة، ألا أبلي بلاءً حسنًا؟ ألا تهينني بوصفك لي بالأحمق؟"، فأنت مخطئ. حقيقة أنك تستطيع كسب المال وإعالة نفسك ليست بالضرورة بسبب قدرتك الخاصة حقًا، فتسعة وتسعون بالمائة منها نعمة من الله. يعطيك الله بعض النشاط، وبالتالي يمكّنك من بذل الجهد لكسب المال من أجل الطعام؛ يهبك قوة معينة، إلى جانب جسم سليم، وبالتالي يمكّنك من القيام بعمل، وكسب المال، وإعالة أسرة، والبقاء على قيد الحياة. ما هو أساس قدرتك على القيام بهذه الأشياء؟ إنه كله مبني على أن الله يهبك الشرط الفطري الأساسي الذي يمكّنك من الانخراط في العمل البشري الطبيعي، ما يسمح لك في النهاية بإعالة نفسك والحفاظ على رزقك. باختصار، مهما حدث، سواء كنت أحمق أو مشوش الذهن، فالآن، بصفتك كائنًا مخلوقًا له مظهر خارجي لإنسان، ينبغي لك أن تعرف هويتك وقيمتك. علاوة على ذلك، ينبغي لك أن تستوعب بشكل صحيح ما وهبه الله لك، وما وفره الله لك، ونعمة الله ورحمته. إذا كان العديد من سمات الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات تنطبق عليك وكنت تشعر بأنك تنتمي بالتأكيد إلى هذه الفئة من الناس، فماذا ينبغي لك أن تفعل؟ هذا أمر يسهل التعامل معه: بغض النظر عن أصلك، وبغض النظر عمّا إذا كنت تمتلك بشكل طبيعي ذكاءً إنسانيًا وتفكيرًا إنسانيًا، فالحقيقة هي أن لديك الآن هوية بشرية. وبما أن لديك هوية بشرية، فينبغي لك أن تؤدي واجب الإنسان؛ افعل قدر ما تستطيع، وبأفضل ما لديك من قدرة، وإلى أقصى حد ممكن، أنجز وأحسن ما ينبغي للإنسان أن يفعله. يقول بعض الناس: "لقد قلت إن الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات يتميزون بالفهم المحرَّف، وتبلد الحس، وتشوش الذهن، والحماقة؛ ذلك يعني أنهم لا يملكون ذكاءً بشريًا. الغالبية العظمى من هؤلاء الناس لا يفهمون الحق على الإطلاق، فكيف يمكنهم القيام بواجبهم بشكل جيد ومناسب؟" إذا لم تُطبَّق عليك معايير صارمة، فيمكنك تحقيق القيام به بشكل جيد ومناسب، لأنه، في نهاية المطاف، لديك الآن هوية بشرية؛ ما دمت مطيعًا ولا تتفوه بحجج ملتوية، فيمكنك تحقيق ذلك. إذا لم تتمكن حتى من تحقيق هاتين النقطتين، فأنا أقول إنك في خطر حقيقي، وسيتعين تصفيتك من الكنيسة. إذا قلت: "يمكنني تحقيق هاتين النقطتين. لن أتفوه بحجج ملتوية، وأقبل الأقوال الصحيحة. كل ما يُطلب مني أن أفعله، سأفعله؛ وكيفما يُطلب مني أن أفعله، هكذا سأفعله"، فإذا استطعت حقًا أن تمارس بهذه الطريقة، فستتمكن من تحقيق القيام بواجبك بشكل جيد ومناسب. يقول بعض الناس: "لقد قمت بواجبي بشكل جيد ومناسب، وأريد أيضًا أن أقوم به وفقًا لمبادئ الحق". إذا كانت لديك حقًا النية للسعي نحو مبادئ الحق على أساس القدرة على القيام بواجبك بشكل جيد ومناسب، فأي مستوى يمكنك الوصول إليه فهو جيد؛ ليست هناك متطلبات. ما دمت لست عنيدًا، ولا تتفوه بحجج ملتوية، ولا تستمر في التأكيد على أسبابك الخاصة، ولا تتصرف بطريقة مشوشة، ولا ترفض الاعتراف عندما تفعل شيئًا أحمق، فذلك يكفي. أما فيما يتعلق بالتصرف وفقًا لمبادئ الحق، فيمكنك أن تفعل قدر ما تستطيع؛ كل ما تعتقد أنك تستطيع فعله، افعله فحسب. المتطلبات لهذا النوع من الأشخاص ليست عالية لأنه من الصعب عليهم إلى حد ما بلوغ مبادئ الحق. لذا، بناءً على حالاتهم الفطرية، لا يُطلب منهم بصرامة التصرف وفقًا لمبادئ الحق. لماذا لا يُطلب منهم ذلك؟ لأنهم غير قادرين عليه. إذا أصررت على مطالبتهم بالتصرف وفقًا لمبادئ الحق، فسيكون ذلك أشبه بإجبار سمكة على العيش على اليابسة. خذ بعض الحيوانات على سبيل المثال؛ إذا طلبت منها أن تأكل الكمية المناسبة في كل وجبة وألا تفرط في الأكل وتمدد معدتها، فهل تستطيع فعل ذلك؟ لا تستطيع. إنها تأكل قدر ما تستطيع دفعة واحدة حتى تصبح غير قادرة جسديًا على أكل المزيد. الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات هم كذلك. إذا طلبت منهم التصرف وفقًا لمبادئ الحق، فإنهم لا يستطيعون فعل ذلك. فهل يعني ذلك أن أمثال هؤلاء الناس قد نُبذوا؟ كلا، لم يُنبذوا. لكن عدم نبذهم لا يعني مطالبتهم بفهم مبادئ الحق أو الدخول في مبادئ الحق. إنه يعني ببساطة معاملتهم بشكل صحيح، وتركهم يفعلون ما هم قادرون على فعله. إنه ليس إلغاءً لمؤهلاتهم لأداء واجبهم، ولا إلغاءً لمؤهلاتهم للسعي إلى الحق، ناهيك عن إلغاء مؤهلاتهم لنيل الخلاص. إنه يعني فقط أنهم لا يُطالبون بصرامة بالممارسة وفقًا لمبادئ الحق، كما لا يُطالبون بصرامة ببلوغ مبادئ الحق في كل الأمور. أي أنه ينبغي لهم أن يفعلوا قدر ما هم قادرون عليه. ما داموا لا يحاولون عمدًا إثارة الاضطرابات، ولا يتفوهون بحجج ملتوية أو يرتكبون آثامًا بتهور عندما يتعلق الأمر بمسائل المبادئ الحاسمة، فذلك يكفي. المتطلبات لمثل هؤلاء الناس ليست عالية. هل تفهمون؟ (نعم).

فيما يخص الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات، عقدنا شركة حول بعض مظاهر جوهرهم. بالطبع، هناك بعض المظاهر التي لم نتحدث عنها بتفصيل كبير. فلو تحدثنا عنها بمزيد من التحديد، فقد لا يحتمل بعض الناس ذلك، لذا تحدثنا بشكل أعم، وتركنا بعض الأمور دون ذكرها. بغض النظر عمّا تناسختَ منه، ففي النهاية، لديك الآن هوية إنسانية. وبما أن لديك هوية إنسانية، فأنت تهتم بصورتك وكرامتك، لذا سنُبقي لك بعض الكرامة؛ لن نتحدث بتفصيل كبير في هذا الجانب. ما ناقشناه بالفعل هو جوهر الأمر؛ قس نفسك على ذلك. لنفترض أن مظاهرك تتطابق مع مظاهر الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات، وأنك تشعر باضطراب شديد في قلبك؛ شاعرًا أنه بما أن لديك هذا النوع من الهوية، فقد انخفضت قيمتك من ناحية، ومن ناحية أخرى، أُهينت استقامتك وطُعن في كرامتك. وأنت لا تعرف كيف تتعامل مع علاقتك بالله، وتشعر فجأة أن مكانتك قد هوت، وأنك أدنى من الآخرين، ولم تعد تشعر أن فيك أي شيء مُشرِّف، ولم تعد تشعر أن خُلُقك نبيل أو أنك ذو قيمة مُشرِّفة، وفجأة تشعر في قلبك أنه ليس لديك أي أمل أو دعم، وأن غايتك المستقبلية لم تتقرر بعد. فهل تكون هذه مظاهر جيدة؟ (كلا). ألا ينبغي لك أن تُغير هذا إذن؟ (بلى). بما أن هذه المظاهر وهذا النوع من الفهم ليسا جيدين، فما الذي ينبغي فعله؟ نحن بحاجة إلى إيجاد مخرج لأمثال هؤلاء الناس، لنجعلهم يشعرون بتحسن قليل. هذا ليس استرضاءً لهم، ولا خداعًا لهم؛ بل هو لتمكينهم من التعامل مع هذا الأمر بشكل صحيح والسعي للممارسة وفقًا لمبادئ الحق. فماذا ينبغي لهم أن يفعلوا؟ كيف ينبغي للأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات أن يفهموا هذا الأمر؟ أولًا، من منظور الله، أيًا كان ما تناسخ منه الشخص، فإن ذلك قدَّره الله؛ ليس للناس رأي في ذلك. لنقل إنك واحد من هؤلاء الناس. لو طُلب منك أن تختار، فهل كنت ستختار أن تتناسخ في صورة حيوان أم إنسان؟ (أتناسخ في صورة إنسان). ولماذا تختار ذلك؟ (لأنه فقط إذا تناسخنا في صورة بشر، يمكن أن تكون لدينا الفرصة لسماع ما يقوله الله وفهم كلماته). وماذا لو تناسخت في صورة حيوان؟ (ما كانت لتكون لدينا فرصة لسماع كلمات الله). هذا يعني أنك لن تحظى أبدًا بفرصة سماع صوت الله. لذا، بما أنك تعرف أنه، كحيوان، أن تتناسخ في صورة إنسان هو أمر جيد، فينبغي لك أن تشكر الله أكثر؛ ينبغي ألا تتذمر منه. ينبغي أن تشكر الله على منحك فرصة لتكون إنسانًا؛ وهي، علاوة على ذلك، فرصة لا تأتي إلا مرة كل ألف عام. ففي نهاية المطاف، لقد تجسّد الله ليُخلّص الناس، وعلى الرغم من أن معظم الناس لم ينالوا نعمة الخلاص هذه، فقد نلتها أنت؛ لقد حظيت بفرصة سماع صوت الله وسماع الله وهو يعبّر عن الحق. هذه هي بركتك. إنه أمر ما كان لك، ككائن مخلوق، أن تناله حتى طيلة عدة حيوات أو عصور عديدة، حتى لو توسلت من أجله. لقد اختارك الله تحديدًا في هذا العصر، وسمح لك بأن تتناسخ في صورة إنسان، وأن تعيش في بيت الله، وتقوم بواجب الكائن المخلوق مع البشرية، محوّلًا هويتك من هوية حيوان إلى هوية أحد أفراد البشرية، ومتيحًا لك أن تقوم بواجب الإنسان. يا له من شرف وامتياز عظيم! هذا شيء لا يمكن للعديد من الكائنات المخلوقة إلا أن تتمناه دون أن تناله أبدًا؛ ومع ذلك فقد نلته أنت وتتمتع به اليوم. هذه الفرصة نادرة للغاية؛ بالنسبة إلى أي كائن مخلوق، إنها فرصة لا تأتي إلا مرة كل ألف عام. لذا، لا ينبغي لك فقط ألا تغرق في القنوط وتتذمر، وألا تشعر بالضيق أو تعتقد أن مكانتك أدنى من الآخرين، بل على العكس، ينبغي لك في الواقع أن تشعر بأنك محظوظ. ينبغي لك أن تشكر الله؛ تشكر الله على الفرصة التي منحك إياها، وتشكرْه على رفعته لك، فما فعله عظيم جدًا: إن ما فعله هو حقًا نعمة ورحمة تجاه الكائنات المخلوقة. بعد قبول هذه النعمة من الله، ينبغي لك أن تكون ممتنًا لأنه غيّر هويتك وطبقتك. ولكن لا يمكنك أن تشكره فحسب وينتهي الأمر؛ فإلى جانب شكره، تحتاج أيضًا إلى التفكير في كيفية اغتنام هذه الفرصة. أيًا كانت هويتك الأصلية، فبما أنك تستطيع الآن أن تقوم بواجبك كإنسان، فهذه فرصة جيدة لتغيير هويتك وتغيير طبقتك ككائن مخلوق. كيف يمكنك إحداث هذا التغيير إذن؟ النقطة الأساسية الأولى هي أن تقوم بواجبك بشكل جيد. إذا كنت، بسبب القيود المختلفة لحالاتك الفطرية، قادرًا فقط على بذل الجهد والقيام بالعمل الجسدي، والقيام بالأعمال القذرة والمتعبة، وبناءً على هويتك وقيمتك، فإن الواجب الذي تقوم به لا يمكن أن يظل محصورًا في هذا النطاق، دون أي إمكانية للتخفيف أو التحسين، فماذا ينبغي أن تفعل؟ أي مبدأ ينبغي أن تلتزم به؟ إذا كانت قيمتك بين الناس، بغض النظر عن المظاهر التي ننظر إليها، سواء كان ذكاؤك، أو خُلُقك، أو حالاتك الفطرية، ستظل دائمًا على هذا النحو – ستظل دائمًا شخصًا عديم القيمة، وأحمق، ومشوش الذهن، ومتبلد الحس، وبليدًا، وذا فهم محرَّف، ولن تزداد قيمتك أبدًا – فكيف ينبغي لك أن تعامل واجبك؟ هذا هو الأهم. لنفترض أن قيمتك لن تزداد أبدًا، وأنك لن تحظى بأي كرامة بين الناس. في عيني الله، أنت ثابت في مكانك إلى الأبد؛ هذا هو حالك فحسب. قد يكون لطبقتك سمات واضحة ظاهرة للعيان، وأنت لن تتغير أبدًا من حيوان إلى إنسان حقيقي. ليس لديك أمل في نيل الخلاص، لأنك لا تستطيع فهم الحق، بل إنك لا تمتلك حتى ذكاء الإنسان. أنت لا تفهم حقائق الرؤى، وفي بيت الله، لا تعرف كيف تبشر بالإنجيل، وتقصّر ولا تفي بمعايير أي نوع من الواجبات التي تتضمن مهارات مهنية؛ ستظل دائمًا عالقًا في أداء الأعمال القذرة والمتعبة، وليس لديك سبيل لتغيير وضعك. بفرض أن هذا هو حالك، فماذا ستفعل؟ هل ستتوقف عن الإيمان بالله؟ هل ستيأس من نفسك؟ هل سيقدم بعض الناس حتى على الانتحار؟ هل سيقولون: "لا أريد أن أعيش بعد الآن. ليس لدي مخرج على أي حال؛ فما جدوى العيش بهذه الطريقة؟" إذا كانت قيمتك لن تتغير أبدًا، مهما بذلت من جهد، ومهما كنت مجتهدًا، ومهما سعيت، أو مهما كان الثمن الذي تدفعه، وستظل دائمًا في بيت الله مجرد شخص يكدح ويتصبب عرقًا، شخصًا وضيعًا بلا كرامة يحتقره الجميع، فعندما يتعلق الأمر بكيفية معاملتك لواجبك، وإرسالية الله، ومتطلبات الخالق المختلفة، فأي سبيل للممارسة ينبغي لك أن تختار؟ هذا هو الأهم. من حيث المبدأ والنظرية، فإن قيمتك وهويتك محددتان، ولكن في الواقع، الآن، بين الناس وفي عيني الله، هويتك الحقيقية هي هوية إنسان. لماذا أقول إنها هوية إنسان؟ لأن الواجب الذي يمكنك القيام به، وما يظهر منك يوميًا، والقدرات الغريزية المختلفة لحالاتك الفطرية تقع ضمن النطاق الأساسي لما هو طبيعي للإنسان؛ أنت تمتلك هذه الشروط الأساسية لكونك إنسانًا. بناءً على هذه النقطة وحدها، كيف ينبغي لك أن تعامل واجبك؟ لا تفهم الحيوانات مبادئ الحق، ولا تعرف كيف تقوم بواجبها بشكل جيد، أو كيف تتمسك بواجبها، أو كيف تقوم بواجبها بتفانٍ وتثابر على أداء الخدمة حتى النهاية؛ الحيوانات لا تفهم هذه الأمور. ولكن الآن، بوصفك إنسانًا، أنت تفهم، أنت تعرف، لذا ينبغي لك أن تحقق هذه الأمور. وبما أنك قادر على تحقيق هذه الأمور، سيكون لدى الله متطلبات منك بناءً على هذا المبدأ. ولكن، إذا أصبحت محبطًا، وتذمرت منه، وشعرت أن حياتك مهينة وبلا كرامة، ثم تخليت عن القيام بواجبك، ورفضت حتى القيام بما أنت قادر عليه، لأنك غير راضٍ عن هويتك وتشعر أن الله غير عادل، فأنت متمرد تمامًا. في عيني الله، لستَ كائنًا مخلوقًا يفي بالمعايير؛ بل أنت ضال. ماذا ينبغي لك أن تفعل إذن؟ بغض النظر عمّا إذا كانت قيمتك مُشرِّفة أم وضيعة، وبغض النظر عمّا أتيت منه أو ما هي المشكلات الموجودة في حالاتك الفطرية، باختصار، أيًا كان ما أنت قادر على فعله، فابذل قصارى جهدك لفعله، وابذل قصارى جهدك لفعله بشكل جيد. وإذا كنت لا تزال تقصّر عن بلوغ مبادئ الحق حتى بعد بذل قصارى جهدك، فإن لدى الله حدًا أدنى من المعايير المطلوبة من جميع أنواع الناس: ما دمت تبذل قصارى جهدك، وتُظهر إخلاصك، وتقدم ولاءك، فستكون وافيًا بالمعايير. لا يطلب الله من كل شخص أن يحقق مائة بالمائة؛ ستون بالمائة كافية. ماذا يريد الله؟ ما يريده الله هو الموقف؛ فإذا كان موقفك هو الرغبة في القيام بواجب الكائن المخلوق، والقيام جيدًا بالأمور التي ينبغي لك القيام بها وتحقيقها، دون أي ندم، فإن هذا الموقف مقبول لدى الله. سيستحسن الله هذا الموقف، وسيحميك حتى تصل إلى نهاية الطريق. يقول بعض الناس: "ماذا سيحدث عندما أصل إلى نهاية الطريق؟" لن أخبرك الآن؛ سأخبرك لاحقًا. عندما تصل إلى نهاية الطريق، ستعرف. باختصار، الأهم الآن هو كيف تتعامل مع هذا الأمر، وكيف تتعامل مع الواجب الذي أعطاك الله إياه، وكيف تتمم الواجب الذي أعطاك الله إياه. بغض النظر عن ماهية هذا الواجب، فما دام شيئًا كلفك به بيت الله، فيجب عليك أن تبذل قصارى جهدك للقيام به. وعندما تدرك مشكلاتك الخاصة، ينبغي لك أن تبذل قصارى جهدك ألا تتفوه بحجج محرَّفة، وألا تفعل أمورًا تسيء إلى الله، وألا تقول أمورًا تسيء إلى الله؛ بل ينبغي لك أن تفعل أمورًا تفيد الناس وبيت الله، وأن تقول أمورًا تفيد الناس وبيت الله. يقول بعضكم: "ما زلت غير قادر على هذا الآن". إذًا، خذ وقتك؛ لا تكن متعجلًا. إذا لم تستطع فعله اليوم، فافعله غدًا. وإذا لم تستطع فعله هذا العام، فحاول أن تفعله في العام المقبل. خذ وقتك فحسب. ولكن إذا لم تكن قد حققته بحلول وقت إعلان عواقب الناس، فسيتعين عليك تحمل العواقب بنفسك. لن يتحمل أحد عواقب سلوكك. هل فهمت؟ (نعم). ينبغي أن يكون هذا أمر يسهل حله؛ الأمر كله يعتمد على عقلانية الشخص وما إذا كان يستطيع فهم هذه الكلمات. إذا استطعت فهمها، فسيكون حل هذه الأمور سهلًا جدًا. وحتى لو قال عدد قليل من الأفراد إن الأمر صعب بعض الشيء، فما داموا يسعون في هذا الاتجاه، فسيحققون بعض النتائج في النهاية. إذا لم تسلك هذا الطريق، فربما ستظل قادرًا على البقاء، ولكن فيما يتعلق بالعاقبة التي ستنتظرك في النهاية، فمن الصعب الجزم؛ لا أحد يستطيع أن يضمن ذلك، ولن يعطيك أحد أي تأكيدات بشأنه.

كيف تشعرون بعد سماع موضوع اليوم؟ ربما تشعرون بالضيق الشديد عاطفيًا، أليس كذلك؟ هذا أحد الموضوعات التي يكون الناس أقل استعدادًا لمواجهتها منذ آمنوا بالله، أليس كذلك؟ أليس أكثر إيلامًا وأصعب قبولًا من موضوع كون المرء مؤدي خدمة؟ هل من الصعب قبوله؟ أنتم في الواقع قادرون على قبوله، أليس كذلك؟ (بلى). إذا كان الناس متأكدين من هوية الله ووجدوا مكانهم الخاص، فلا ينبغي أن تكون هذه الكلمات وهذا النوع من القضايا صعبًا جدًا على الناس؛ فقط عدد قليل من الأفراد قد يواجه بعض الصعوبة فيها. ولكن معظم الناس، بعد سماع هذا، من غير المرجح أن يستمروا في البحث عن حقيقة قيمتهم وهويتهم. وحتى لو انطبقت عليهم حقًا بعض مظاهر الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات، فسيكونون قادرين على التعامل مع الأمر بشكل صحيح، وبعد فترة، سيشعرون أنهم بخير، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا، سنتوقف في شركتنا عند هذا الحد اليوم. وداعًا!
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كيفية السعي إلى الحق (13)

كان الموضوع الذي عقدنا شركة عنه في المرة السابقة يتعلق بكيفية تمييز الناس ورؤيتهم. يمكن القول إن هذا النوع من المواضيع يثير اهتمام الناس، ولكن لأن هذا الموضوع خاص إلى حد ما ويرتبط بالقضية المهمة المتعلقة بآفاق الناس ومصائرهم، فإنه يثير لدى المستمعين بعض المشاعر التي تختلف عن تلك التي تثيرها جوانب أخرى من الحق. بالنسبة إلى البعض، هذه المشاعر ليست سارة للغاية. فبعد سماع هذا الموضوع، قد يختبر بعض الناس اضطرابًا داخليًا كبيرًا، وقد يختبر أولئك الذين هم متبلدو الحس أيضًا بعض الاضطراب الداخلي الطفيف. أليس كذلك؟ (بلى). بغض النظر عن ردود أفعال الناس، على أي حال، بعد عقد شركة عن هذه المواضيع، فإن شعب الله المختار ينال بعض المساعدة فيما يتعلق بتمييز الناس وإدراك حقيقة مختلف الأمور، ويتمكن من اكتساب بعض البصيرة وبعض التمييز. أليس كذلك؟ (بلى). في المرة السابقة، عقدنا شركة عن بعض مظاهر وسمات الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات. إذًا، ما السمات الرئيسية لهذا النوع من الناس؟ (في المرة السابقة، عقدنا شركة عن أن الناس الذين تناسخوا من حيوانات لديهم أربع سمات: أولًا، لديهم استيعاب محرَّف؛ ثانيًا، هم متبلدو الحس بشكل استثنائي؛ ثالثًا، هم مشوَّشو الذهن للغاية؛ ورابعًا، هم حمقى للغاية). هذه السمات الأربع هي السمات الجوهرية للأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات. إذًا، هل لخصتم جميعًا بالضبط المظاهر الجوهرية لهذا النوع من الناس؟ بعبارة أخرى، بالنظر إلى مظهرهم الخارجي – أي كلامهم وسلوكهم، ومظاهر إنسانيتهم المختلفة – ما هي المظاهر التي لديهم والتي ترتبط بهذه السمات الأربع؟ على سبيل المثال، ما هي سمات كيفية تعاملهم مع الحق، وضمير إنسانيتهم وعقلها؟ بالطبع، هذه السمات مشمولة أساسًا ضمن السمات الأربع للاستيعاب المحرَّف، وتبلُّد الحس، وتشوش الذهن، والحماقة، أليس كذلك؟ (بلى). والآن، بناءً على بعض المظاهر التي يمكنكم رؤيتها ومواجهتها في الحياة الواقعية، اشرحوا هذه السمات الأربع بمزيد من التفصيل. ما المظاهر الأخرى التي تعرفونها؟ على سبيل المثال، الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات متبلدو الحس للغاية. إذا أشرتَ إلى مشكلتهم بمجرد تقديم مثال رمزي، فإنهم سيظلون لا يفهمون حتى لو أخبرتَهم عن هذه المشكلة عدة مرات. لذا، عليك أن تقول صراحة: "أنا أتحدث عنك"، لكي يدركوا أن الأمر يتعلق بهم. وبخلاف ذلك، فإنهم يفترضون أن الأمر يتعلق بمشكلة شخص آخر، وأنه لا علاقة له بهم، ويعتقدون أنهم على ما يرام. أليس هذا تبلُّد الحس؟ (بلى). عليك أن تضع الأمر أمام أعينهم لكي يتفاعلوا ولو قليلًا. إذًا، هل يمكنهم استيعاب الحق؟ (كلا). لمَ لا يمكنهم استيعاب الحق؟ (لأن استجابتهم بطيئة ولا يستطيعون فهم معنى كلام الله. عندما يشير الآخرون إلى مشكلاتهم، لا يستوعبون سوى أحد التعاليم أو إحدى اللوائح؛ لا يمكنهم استيعابها من منظور إيجابي، وبالتالي من المستحيل أن يكون لديهم دخول إيجابي). هذا هو عدم امتلاك القدرة على الاستيعاب. من حيث تبلُّد الحس، عندما يشير شخص ما إلى نوع من الحالات، فإنهم ببساطة لا يستطيعون إدراك علاقة ذلك بهم، وما إذا كانت لديهم حقًا هذه الحالة أم لا، وما إذا كانت لديهم حقًا تلك المشكلة هم أنفسهم أم لا؛ لا يمكنهم إدراك هذه الأمور ولا فهم ما يقوله الشخص الآخر. حتى لو حددتَ الشيء الذي فعلوه، أو أي كلمات قالوها، أو أي مظهر أظهروه في أي يوم، وعرفوا أنك تتحدث عنهم، فإن ما يستوعبونه هو مجرد مسألة، أو قول، أو جملة، ويحفظونها بطريقة ملتبسة وسطحية. وبعد حفظها، يتشبثون بإحدى اللوائح فحسب: لا تقل تلك الكلمات، ولا تفعل تلك الأشياء؛ افعل هذه الأشياء، وتصرف بتلك الطريقة. ويمكنهم التمسك بهذه اللائحة مدى الحياة، رافضين قبول شركة أي شخص، ولا يمكن حتى للخيول البرية أن تثنيهم عن ذلك. ومع تطور الموقف، وبسبب التغيرات في الزمان، والبيئات الجغرافية، والناس، والأحداث، والأشياء، وما إلى ذلك، تُخبرهم أن التصرف بالطريقة التي كانوا يتصرفون بها من قبل لم يعد مجديًا وأنهم بحاجة إلى تعديل نهجهم أو استراتيجيتهم – مع أن المبدأ لم يتغير في الواقع – لكنهم لا يستطيعون استيعاب ذلك. يقولون: "لقد كنت أمارس بهذه الطريقة لسنوات عديدة، وأشعر أنها جيدة. لقد كنت أمارس بناءً على ما عقد القادة والعاملون شركة عنه منذ سنوات عديدة. لماذا ينبغي أن أغير طريقة ممارستي؟" بل إن لديهم أساسًا، ولكن في الواقع، لقد كانوا يتمسكون بلائحة منذ سنوات دون أن يعرفوا ذلك أو يدركوه بأنفسهم.

فيما يتعلق بسمة الاستيعاب المحرَّف، يُظهر معظم الناس الذين تناسخوا من حيوانات مظاهر الاستيعاب المحرَّف. تختلف طريقة تفكيرهم عن طريقة تفكير الناس العاديين. أفكارهم غريبة جدًا، وعجيبة، وأحيانًا تكون مفاجئة بشكل غير متوقع حتى؛ لا يمكنك ببساطة أن تتخيل لماذا يفكرون بهذه الطريقة، ولم تتخيل أبدًا أن أي شخص في هذا العالم قد يفكر في الأمور بهذه الطريقة الغريبة. يمكن لأفكارهم أن تصيبك بالذهول. هذا لأن الناس ذوي التفكير الطبيعي يفكرون عمومًا في الأمور وفقًا لطريقة تفكير طبيعية، بينما طريقة تفكير أولئك الذين تناسخوا من حيوانات غريبة جدًا. إنهم كثيرًا ما يعبرون عن بعض الأقوال الغريبة والشاذة، وعندما يسمعهم شخص ذو تفكير طبيعي، فإنه يصاب بالدهشة. وإذا حاولتَ اتباع طريقة تفكيرهم للنظر في مسألة ما، فستجد أنها غريبة جدًا وتصل إلى طريق مسدود. ونظرًا لأن لديهم طريقة التفكير هذه، ففي الحياة الواقعية – سواء كانوا يقومون وباجباتهم، أو يتفاعلون مع الآخرين، أو يواجهون ظروفًا معينة، أو أناسًا، أو أحداثًا، أو أشياء – فإن أفكارهم دائمًا ما تكون غريبة جدًا، ولا يمكنهم الانسجام مع معظم الناس. إنهم لا يبدون مثل مخلوقات تعيش في عالم البشر، وإنما يبدو أنهم يعيشون في عالم آخر. لا يمكنك أبدًا أن تفهم لماذا يفكرون بالطريقة التي يفكرون بها أو لماذا تأتيهم مثل هذه الأفكار. إن الطريقة التي يفكرون بها في الأمور غالبًا ما تتجاوز نطاق تفكير الإنسانية الطبيعية وتنحرف عن المسار الصحيح للتفكير الطبيعي. والنتيجة النهائية هي أن الجميع يجدون أن طريقتهم، وموقفهم، ومبادئهم في التفكير في الأمور غريبة جدًا. إذا كان مثل هذا الشخص حاضرًا بينما يفكر الجميع في مسألة ما أو يعقدون شركة عنها، وكان معظم الحاضرين يفتقرون إلى التمييز، أو يفتقرون إلى آرائهم الخاصة، أو لا يفهمون مبادئ الحق، فغالبًا ما سيحدث أن تتوقف سلاسل أفكارهم أو أن يُعرقَل نقاش طبيعي ويُقاطَع بسبب إحدى الأفكار والآراء المحرَّفة لذلك الشخص. وما النتيجة النهائية؟ بعد الأخذ والرد، يجد الناس أن الرأي الذي طرحه ذلك الشخص ينحرف عن الطريق الصحيح، وأنه ليس موضوعيًا ولا عمليًا، وعلاوة على ذلك، فهو غريب للغاية، وحتى أن طريقة تفكيرهم في الأمور عجيبة للغاية. عندما يتجاذب الناس العاديون أطراف الحديث ويتكلمون، يصبح الحديث أكثر حيوية، ويصبح الجميع أكثر وضوحًا بشأن المسائل المطروحة، ويتقدم الموضوع أكثر كلما تحدثوا. ولكن إذا تدخل هذا الشخص بكلمة، فإن الحوار يخرج عن الموضوع. يعجز الآخرون عن الكلام، ويشعرون جميعًا أن كلمات هذا الشخص غريبة جدًا، ولا يستطيعون الرد عليها. وهكذا يُقاطع موضوع النقاش. وعلى الرغم من أن هذا النوع من الأشخاص لديه أفكار وآراء "فريدة"، فإنها تختلف دائمًا عن الآراء التي يطرحها أصحاب التفكير الطبيعي. إن أفكارهم وآراءهم ليست تلك التي ينبغي أن تمتلكها الإنسانية الطبيعية، وليست ضمن نطاق تفكير الإنسانية الطبيعية، لذا فإن الأشياء التي يقولونها تبدو غريبة للآخرين أو حتى لا يمكن تصورها، وحلولهم وطرقهم لا تساعد الناس، وعلاوة على ذلك، فإنها ذات طبيعة تتسم بالعرقلة، والإزعاج، والتقويض، والتخريب. لا بأس إذا ظلوا صامتين، وظلت سلاسل أفكار الجميع واضحة إلى حد ما، ولكن ما إن يقاطعوا ويُبدوا رأيهم أو يقدموا اقتراحًا حتى يُصاب الجميع بالاضطراب والانزعاج عندما يسمعون ذلك، وتنشأ انحرافات فيما يتعلق بالموضوع قيد المناقشة، ويصعب تحقيق نتائج جيدة. أما الشخص ذو مستوى القدرات الجيد حقًا، فيمكنه تحديد جوهر المشكلة، ويمكنه استيعاب نقطتها الحيوية ومشاركة طريق صحيح لحل المشكلة. على الأقل، يمكنه تقديم بعض الاقتراحَات ذات المغزى والقيمة التي تبني على سلاسل أفكار الآخرين. إذا طرح اقتراحًا، ووجده الجميع مناسبًا وكانوا على استعداد لقبوله، فهذا يعني أن الاقتراح الذي طرحه هذا الشخص ذو مستوى القدرات الجيد قد أصاب النقطة الحيوية، لأن هذا الشخص قادر على رؤية حقيقة الأمور. إذا لم يتكلم، فقد يناقش الجميع لمدة ثلاثة أيام دون التوصل إلى نتيجة. كما ترى، كلا هذين النوعين من الناس لديه آراء فريدة تختلف عن آراء الآخرين، لكن الآراء التي يطرحها شخص ذو مستوى قدرات جيد يمكن أن تساعد الآخرين على رؤية جوهر المشكلة، وتساعد الناس في إيجاد الاتجاه الصحيح وطريق الممارسة عندما يكونون تائهين. أما الشخص ذو الاستيعاب المحرَّف فيختلف. فآراؤه وطريقة تفكيره المحرَّفة غالبًا ما يكون لها تأثير تفكيكي ومزعج عندما يناقش الناس الأمور أو يجرون محادثات عادية. لذا، إذا كان شخص ذو استيعاب محرَّف تناسخ من حيوان منخرطًا في أي كنيسة أو أي جانب من جوانب العمل، فمن المرجح أن يتسبب في الإزعاج والعرقلة، وسيشعر الجميع بالسأم الشديد منه، مفكرين في أنفسهم: "أسرعوا وأبعدوه؛ إنه مزعج للغاية! إنه يقول هراءً لا صلة له بالموضوع كل يوم ولا يزال يعتبر نفسه عميقًا جدًا، بينما في الواقع، ما يقوله كله مغالطات". في البداية، قد يُعجب به البعض، ولكن بمرور الوقت، سيدركون حقيقته ويقولون: "هذا الشخص ليس لديه أي رؤى عميقة. إنه يتظاهر بأنه شخص حكيم طوال الوقت بطريقة متكلفة. في الواقع، الآراء والأفكار التي يطرحها سخيفة تمامًا ولا علاقة لها ببساطة بالمسائل التي يجب معالجتها". سيبدؤون في اعتباره مزعجًا وينفرون منه. لذا، إذا كان هذا النوع من الأشخاص مسؤولًا عن بعض الأعمال الفنية أو المتخصصة للغاية أو تولى بعض الأعمال المهمة أثناء القيام بواجبه، فإنه سيثير استياء الآخرين بسرعة لأن الآراء والمطالب التي يطرحها تجعل الناس دائمًا في حالة من الارتياب وعدم اليقين بشأن الطريقة المناسبة للتصرف. إذا كانوا مجرد تابعين عاديين، يطيعون التعليمات والأوامر فحسب، فستظهر بعض الانحرافات بشكل متكرر في الأشياء التي يفعلونها. وسيتعين على القادة والعاملين ومن حولهم متابعتهم والإشراف عليهم باستمرار. وما إن يغفلوا عنهم حتى يرتكبوا أخطاء، وسيتعين على الآخرين دائمًا مساعدتهم على تصحيح أخطائهم ومعالجتها، وإصلاح ما أفسدوه. وفي النهاية، عندما يرى الجميع أن هذا النوع من الأشخاص لا أمل في مساعدته، سيقولون: "إنه يسبب الإزعاج دائمًا هنا، ولا أحد يستطيع أن ينعم بالسلام. ألا يمكن إبعاده؟ دعه يذهب حيثما يريد!" هذا هو رد الفعل الذي سيكون لدى الجميع. في البداية، سيصبرون عليهم، مفكرين: "نحن جميعًا إخوة وأخوات، لا أحد منا لديه قامة عظيمة، وفهمنا للحق سطحي؛ فلندعم بعضنا البعض ونساعد بعضنا بعضًا". ولكن خلال التعامل معهم على المدى الطويل، سيدركون حقيقتهم. يتضح أن مشكلتهم ليست أن قامتهم صغيرة، بل ثمة مشكلة في مستوى قدراتهم وفهمهم. ليس الأمر أن فهمهم سطحي أو تفكيرهم طفولي، بل إن استيعابهم محرَّف. إن طريقتهم في رؤية الأشياء وأفكارهم وآراءهم تقع خارج نطاق التفكير الطبيعي، وغالبًا ما تختلف آراؤهم عن آراء الآخرين. إنهم يرفضون قبول ما يقوله الآخرون حتى لو كان صحيحًا، ولن يستمعوا إلى أي نوع من التفسير. وما إن يتمسكوا بفكرتهم الخاصة حتى لا يزحزحهم عن رأيهم شيء. أي أنهم لا يستطيعون التمييز بين الخير والشر. فالأشياء التي يعتبرونها جيدة في أفكارهم وآرائهم، بالنسبة إلى الناس ذوي تفكير الإنسانية الطبيعية، ليست سوى أشياء محرَّفة؛ أشياء لا يمكن عرضها علنًا. إن آراءهم ليست مجرد آراء طفولية أو دنيئة وعديمة القيمة، بل هي ببساطة ليست أفكارًا أو آراءً ناتجة عن تفكير الإنسانية الطبيعية. لذا، لا يستطيع هذا النوع من الناس الانسجام مع معظم الناس. عدم الانسجام هذا ليس بسبب شخصية فاسدة، أو حواجز ناجمة عن اختلافات في عادات الحياة أو عقبات لغوية، وبالتأكيد ليس بسبب ارتكابهم بعض الأعمال الشريرة أو انخراطهم في سلوكيات غريبة. إنه يرجع في المقام الأول إلى هذه السمات التي تُظهرها إنسانيتهم – الاستيعاب المحرَّف، وتبلُّد الحس، وتشوش الذهن، والحماقة – والتي تجعل من المستحيل عليهم الانسجام مع معظم الناس. بالطبع، لا يستطيع الأشرار وأضداد المسيح أيضًا الانسجام مع معظم الناس، ولكن على الرغم من أن لديهم هذه السمة نفسها، فإن جوهر أو ظاهرة عدم قدرتهم على الانسجام مع الآخرين تختلف عن تلك الخاصة بالأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات. لا يستطيع الأشرار وأضداد المسيح الانسجام مع الآخرين لأنهم أبالسة في جوهرهم، بينما يفتقر الأشخاص الذين تناسخوا من الحيوانات تمامًا إلى تفكير الإنسانية الطبيعية وذكائها، وكذلك إلى ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، ولذا من الصعب جدًا على الناس الطبيعيين التحدث معهم؛ لا يمكنهم سوى التحدث عن أمور تافهة ومنزلية لا تتضمن المبادئ، ما يجعل نطاق الحديث محدودًا جدًا. إن الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات ليسوا هم أولئك الذين تناسخوا من الأبالسة في نهاية المطاف، فهم يختلفون عن هذا النوع من الناس، وهم ينتمون أيضًا إلى فئة من الكائنات الحية. ولذا، ما دامت المبادئ الرئيسية غير متضمنة، فلا يزال بإمكانهم تدبر أمر الاختلاط، والتواصل، والتفاعل مع الآخرين في حياتهم اليومية أو أثناء القيام بواجباتهم. ولكن، ما إن تتضمن المسألة مبادئ الحق الرئيسية أو الخيارات المتعلقة بالمسار الذي يجب اتباعه، حتى يصبح هذا النوع من الناس غير متناغم تمامًا مع معظم الناس ولا يستطيع الانسجام معهم أكثر من ذلك. على سبيل المثال، تتحدث مع هذا النوع من الأشخاص عن مواضيع الحياة اليومية؛ أي الأطعمة والأطباق التي تحبها، وكيفية طهيها جيدًا، وأشياء عن مسقط رأسك، وما إلى ذلك. كلما تحدثت أكثر، كان لديك المزيد لتقوله وأصبح الحديث أكثر دفئًا. هل هذا يعني أنكما متوافقان؟ هل يعني أنكما تنتميان إلى الفئة نفسها؟ (كلا). لا يمكنك معرفة هذه الأمور بناءً على هذا النوع من الحديث فحسب. ولكن عندما تتحدثون عن مواضيع مثل سبب إيمانكما بالله وآرائكما حول الإيمان بالله، ومواضيع تتضمن الأفكار والآراء، ومبادئ الحق، والنظرة إلى الحياة، والقيم، والمسارات التي يسلكها الناس، ومساعي الناس، وما إلى ذلك، فإن أفكاركما وآراءكما وطرق تفكيركما تتباعد بشكل متزايد، ولا تعود على المسار نفسه، ويتوقف الحوار. ولمَ ذلك؟ لأن فهمه محرَّف. عندما تسمعه يتحدث لأول مرة، تعتقد أنه فطن جدًا، ولكن بمرور الوقت تكتشف أنه لا يتحدث إلا بالكلمات والتعاليم وأنه متكبر جدًا. يتغير شعورك تجاهه، فلا يعود دافئًا كما كان، وتنشأ الحواجز، وتتميز الفئات التي ينتمي إليها كل منكما. كما ترون، عندما تناقشون الحياة الأسرية أو ماضيكم الشخصي، أو تتحدثون عن مواضيع ضمن نطاق الحياة اليومية مثل الطعام، والشراب، والترفيه، والاهتمامات، والهوايات، يظل بإمكانكما التحاور. ولكن ما إن يمس الحديث الأفكار والآراء، ومبادئ الحق، والنظرة إلى الحياة، والقيم، ومسارات الحياة، أو المواقف تجاه الله والواجب، حتى يتوقف الحوار. تتغير نظرتك إليه، وتتغير نظرته إليك أيضًا. تبدأ في الشعور ببعض الانزعاج تجاهه في قلبك، وتنشأ حواجز تجاهك في قلبه. إنه لا يحبك، وأنت لا تحبه. وتدريجيًا، تتباعدان ولا تعود بينكما لغة مشتركة. هكذا تتمايز فئات الناس المختلفة. لذا، لتمييز الفئة التي ينتمي إليها شخص ما، يجب على المرء أن ينظر إلى مستوى قدرته على الاستيعاب، وما إذا كان يمتلك ضمير وعقل شخص طبيعي، وما إذا كان لديه تفكير وذكاء طبيعيان. أما بالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص الذين تناسخوا من حيوان، فلن نعقد شركة عنهم على وجه التحديد بعد الآن. فيما يلي، سنواصل بعقد شركة عن النوعين الآخرين من الناس. وبعد أن ننتهي من ذلك، سنعود ونقارن بين هذه الأنواع الثلاثة. ومن خلال هذه المقارنة، ستصبح كيفية تمييز هذه الأنواع الثلاثة من الناس واضحة وجلية بشكل متزايد.

في المرة السابقة، ذكرنا أن الناس ينقسمون بشكل عام إلى ثلاث فئات. كيف تتمايز هذه الفئات الثلاث؟ تتمايز بناءً على أصلها. الفئة الأولى هي أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات، والفئة الثانية هي أولئك الذين تناسخوا من الأبالسة، والفئة الثالثة هي أولئك الذين تناسخوا من البشر. لقد انتهينا من مناقشة سمات أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات، والآن، لنتحدث عن سمات أولئك الذين تناسخوا من الأبالسة. ما هي السمات الرئيسية للأشخاص الذين تناسخوا من الأبالسة التي يمكنكم التفكير فيها؟ (إنهم يعادون الحق ويعادون الله). هذا قول عام إلى حد ما؛ عليكم أن تصفوا مظاهرهم الجوهرية، وعليكم أن تلخصوا سمات هذا النوع من الناس باستخدام ما يكشفون عنه يوميًا ومظاهرهم المحددة في الحياة. هل تعرفون ما هي السمة؟ السمة هي مظهر يمثل جوهر نوع معين من الناس. إذا كان شخص ما يمتلك سمات نوع معين من الناس، فإن لديه جوهر ذلك النوع من الناس، وإذا كان شخص ما من ذلك النوع من الناس، فإنه سيمتلك بطبيعة الحال تلك السمات؛ لا أحد يُعتبر استثناءً. هذا هو معنى السمة. هل يمكنكم التفكير في سمات الناس الذين تناسخوا من أبالسة؟ (إنهم ينفرون من الحق ويكرهونه للغاية. إنهم يستجيبون بغضب واشمئزاز عند سماع الحق). إن الاستجابة بغضب واشمئزاز عند رؤية الحق هي مظهر محدد. ما الذي يمكنكم التفكير فيه أيضًا؟ (إنهم خبثاء ومخادعون. لا أعرف ما إذا كان ذلك يُعتبر سمة؟) هذا وثيق الصلة إلى حد ما. (إنهم أيضًا قساة ومتكبرون). القسوة هي مظهر محدد آخر. أما التكبر فهو سمة مشتركة تمتلكها البشرية الفاسدة، ولا يمتلكها فقط أولئك الذين تناسخوا من الأبالسة؛ فأولئك الذين تناسخوا من الحيوانات وأولئك الذين تناسخوا من البشر – هذان النوعان – يمتلكونها أيضًا. إلى جانب تلك الشخصيات الشيطانية الفاسدة المحددة، ما هي السمات المحددة التي يمتلكها أولئك الذين تناسخوا من الأبالسة من حيث إنسانيتهم؟ أي، ما هي السمات الرئيسية لما يكشفون عنه، ويقولونه، ويفعلونه في حياتهم اليومية؟ (الشراسة). هذه إحدى السمات. ما السمات الأخرى الموجودة؟ إن أولئك الذين تناسخوا من أبالسة وأولئك الذين تناسخوا من حيوانات يمتلكون جميعًا بعض السمات الخاصة والجوهرية، لكن سمات هذين النوعين مختلفة تمامًا. إن سمات أولئك الذين تناسخوا من حيوانات هي الاستيعاب المحرَّف، وتبلُّد الحس، وتشوش الذهن، والحماقة. لمَ هذه السمات؟ هذه السمات كافية لإثبات أن هذا النوع من الناس، من حيث جوهره، لا يرقى إلى مستوى السمات البشرية، ولا يرقى إلى مستوى الذكاء وطريقة التفكير المناسبين اللذين يمتلكهما البشر. لذا فإن هذه السمات النمطية جدًا تثبت أن هذا النوع من الناس قد تناسخوا من حيوانات. أما أولئك الذين تناسخوا من أبالسة فيختلفون عن أولئك الذين تناسخوا من حيوانات. ما هي سماتهم؟ بما أنهم تناسخوا من أبالسة، فهم أبالسة تحولوا إلى بشر. جوهرهم الداخلي هو جوهر إبليس. وعلى الرغم من أنهم ليسوا حيوانات – ليسوا حمقى، أو متبلدي الحس، وربما ليس لديهم استيعاب محرَّف – فإنهم ليسوا بشرًا أيضًا، وليس لديهم التفكير الطبيعي للبشر. وبما أنهم تناسخوا من أبالسة، فمن المؤكد أنهم متسقون ومتطابقون تمامًا مع الأبالسة من حيث الجوهر والشكل الحقيقي، دون أي اختلافات. إذًا، ما هي سمات أولئك الذين تناسخوا من أبالسة؟ السمة الأولى هي أنهم يكذبون بشكل متأصل. فمهما كذبوا، لا تحمر وجوههم، ولا تخفق قلوبهم، ويتصرفون بشكل طبيعي وعادي للغاية، دون أي زلة أو إظهار أي شائبة توتر على الإطلاق. لا أحد يستطيع تمييز أي من كلماتهم صادقة وأيها كاذبة. السمة الثانية هي الانحراف. وقد ذكرتم السمة الثالثة للتو، وهي الشر. الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة لديهم ثلاث سمات؛ على الرغم من وجود سمة واحدة أقل من أولئك الذين تناسخوا من الحيوانات، إلا أن القوة التدميرية ودرجة الضرر الجسيم الذي يلحقونه بالناس أكبر بكثير من الأذى أو الضرر الذي يسببه أولئك الذين تناسخوا من حيوانات، وذلك لأنهم أبالسة. من حيث الدرجة، فإن وسائل الأبالسة في إلحاق الضرر الجسيم بالناس أشد بكثير من وسائل الحيوانات في إيذاء الناس. إن الإيقاع بالناس، والدوس عليهم، وتخدير حسهم، وتضليلهم، وإلحاق الضرر الجسيم بهم هو من فطرة الأبالسة؛ إنه جوهر طبيعتهم. أما بالنسبة إلى الحيوانات، فما دامت ليست حيوانات شرسة، فإنها لا تمتلك عمومًا قوة تدميرية كبيرة تجاه البشر؛ فقط بعض الحيوانات تلحق ضررًا جسيمًا بالناس إلى حد ما، فتأكل لحم البشر أو تؤذي الناس بدافع الغريزة. أما الأبالسة فهم مختلفون. فسواء كانوا أبالسة كبارًا أم صغارًا – فليست هناك حاجة للتمييز بين أنواع مختلفة من الأبالسة – فجميعهم يلحقون الأذى والضرر الجسيم نفسه بالناس. وأي اختلافات مزعومة لا تظهر إلا في الوسائل أو الأساليب، ولكن من حيث جوهر الأبالسة، فإنه دائمًا إلحاق الضرر الجسيم بالناس. بغض النظر عما إذا كنت قد استفززتهم أم لا، فإن جوهر طبيعتهم هو دائمًا إيذاء الناس. فما دمت تقترب منهم، وما دامت الأمور الكبيرة أو الصغيرة في حياتك تتعلق بهم، فأنت عرضة لأن تتأذى منهم. إذا فهمت بعض الحقائق، وامتلكت بعض وقائع الحق، وكان لديك تمييز بشأن هؤلاء الأبالسة، فإن درجة تعرضك للأذى منهم ستقل أو تنخفض نسبيًا. ولكن إذا كانت قامتك صغيرة، وكنت لا تفهم الحق، وكنت شخصًا بلا حق وبلا حياة، فيمكن استنتاج درجة تأذيك بسهولة؛ سيؤذونك بأي طريقة أرادوا أن يؤذوك بها، وسيؤذونك إلى أي مدى أرادوا أن يؤذوك به. هذا هو الضرر الذي يلحقه بالناس أولئك الذين تناسخوا من أبالسة. كما ترى، عندما يكون الأبالسة في السلطة، فحتى لو دعمتهم، فستظل تتأذى منهم، وإذا لم تدعمهم أو عارضتهم، فستظل تتأذى. ما دمت تحت حكمهم، وما دمت تحت سلطتهم، وما دمت تتبع الله ولكنك لم تربح الحق أو لم يربحك الله بالكامل، فأنت، بكل معنى الكلمة، الخصم المهزوم للأبالسة، وضحيتهم، ولا أحد يُستثنى من ذلك. هذا يشير إلى الأبالسة الكبار. أما بالنسبة إلى أولئك الذين تناسخوا من الأبالسة، فهم أبالسة صغار في الحياة الواقعية، وهم أنواع مختلفة من الأبالسة. إذا كنت تعيش معهم، فإن أحد أكثر الأمور شيوعًا هو أنهم سيكذبون بشكل متأصل. ستُخدع دائمًا من قبلهم وستُغش دائمًا من قبلهم؛ لن تعرف أي من كلماتهم صادقة وأيها كاذبة، وستُزعج لدرجة أنك تشعر بعدم الارتياح كل يوم. "هل هذا الشيء الذي قاله صادق أم كاذب؟ هل يحاول خداعي مرة أخرى؟ كيف يمكنني تمييز ما إذا كان ما يقوله صحيحًا أم خاطئًا؟" كما ترى، إذا كنت تعيش معهم، فسوف تعاني بشدة من أذاهم. مجرد مسألة كذبهم المستمر هذه ستزعجك لدرجة أنك ستكون في حالة من الفوضى الكاملة، وكل يوم لن يكون في قلبك سكينة، أو سلام، أو فرح. 

بالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص الذين تناسخوا من إبليس، فإنهم يكذبون بشكل متأصل، وكل ما يفعلونه مخادع للغاية. أيًا يكن ما يقولونه سرًا للآخرين أو ما يفعلونه وراء الكواليس، فإنهم لا يقولون الحقيقة بشأنه لاحقًا؛ وبدلًا من ذلك يقدمون رواية مختلفة. إنهم يسبون الآخرين لديك، ويسبونك لدى الآخرين. ونتيجة لذلك، تنشأ الحواجز بينك وبين أولئك الأشخاص، ويسيء كل منكم الظن بالآخر. في الواقع، أنتم لا تعرفون بعضكم بعضًا على الإطلاق، ولا تعرفون الكثير عن بعضكم بعضًا. وإنما أصبحتم أعداءً على وجه التحديد لأن هذا الإبليس اختلق أمورًا ليزرع الشقاق بينكم بحيث صرتم أعداءً. لقد تلاعب بك الإبليس وأنت لا تزال لا تعرف ما يحدث، وتظن أن ما قاله الإبليس صحيح وأنه يحسن إليك. كما ترى، يمكن لشخص كاذب بشكل متأصل أن يتلاعب بالناس إلى هذا الحد. إنه يكذب باستمرار؛ وكثيرًا ما يمارس النميمة، ويزرع الشقاق، ويختلق الشائعات بشكل تعسفي من خلال المبالغة في القصص وتنميقها وتقديم ادعاءات لا أساس لها عندما يكون معك. يزعجك هذا لدرجة أنك تشعر بعدم الارتياح، ويكون عليك باستمرار أن تميز وتكون حذرًا: "ما الأشياء السيئة التي قالها عني فلان؟ كيف ينبغي أن أعامل فلانًا؟" إنه يزعجك لدرجة أنك تكون في حالة من الاضطراب التام، فيُربك إيقاع حياتك، وأنماط معيشتك، وحالتك الراهنة. عندما تكون قامتك صغيرة ولا تفهم الحق، وعندما لا تكون قد نلت الحق بعد، فإنك غالبًا ما تخضع لتأثيره، بل وتُضلَّل، وتُزعَج، وتُقيَّد، وتُكبَّل ببعض أكاذيبه. على سبيل المثال، لنفترض أنك انتُخبت قائدًا لكنيسة، فيقولون لك: "قال فلان عنك: "هذا الرجل يظن أنه يستطيع أن يكون قائدًا؟ إنه في الواقع لا شيء، ومع ذلك لا يزال لديه الجرأة ليعقد شركة عن الحق مع الناس!" في الواقع، لم يقل ذلك الشخص هذا الكلام على الإطلاق؛ إنه ما أراد هذا الإبليس قوله، وهو يلقي باللوم على شخص آخر. هذا التعليق الواحد منه يجعلك تشعر بالضعف، فتأتي أمام الله وتصلي: "يا الله، إن قامتي صغيرة حقًا ولا يمكنني القيام بهذا العمل. أنا مدين لك، ولم أقم بعملي بشكل جيد. أريد أن أستقيل، لكنني أخشى أن يكون ذلك خيانة. ماذا ينبغي أن أفعل؟" لقد أزعجك لدرجة أنك لا تستطيع مواصلة عملك؛ وحتى لو واصلت عملك، فإنك تفعل ذلك بنوع من المشاعر السلبية، وتفقد تدريجيًا الشعور بالعبء تجاه عمل الكنيسة، حتى يتوقف العمل في النهاية. لقد تعرضت للإزعاج، أليس كذلك؟ (بلى). من المزعج حقًا العيش، والتفاعل، والعمل مع هذا النوع من الأشخاص. هناك الكثير جدًا من عدم الصدق في كلامه، والكثير جدًا من الشوائب، والكثير جدًا من إرادته الخاصة، والكثير جدًا من دوافعه الخاصة؛ كل ما يقوله أكاذيب. عليك باستمرار أن تميز: "أي من كلماته صحيح وأيها خاطئ؟ ما الذي فعله حقًا وراء الكواليس، وما الذي لم يفعله؟ هل هو مؤمن حقيقي بالله؟ يقول إنه حتمًا سيقوم بواجبه بشكل جيد في المستقبل وإنه حتمًا سيرتقي إلى مستوى هذه الترقية التي منحها له بيت الله؛ فهل هذه الكلمات صادقة حقًا؟ هل سيتصرف وفقًا للقسم الذي أقسمه والعزم الذي عبر عنه؟" عندما ترى سلوكه، يغمر عقلك سيل من التساؤلات. غالبًا ما تشعر أنه مُخيف، لكن كلماته تبدو جديرة بالثقة ومعقولة تمامًا. ولكن، في أحلامك في الليل، ترى أن وجهه قد تحول إلى وجه إبليس، وأنه يكشر عن أنيابه ويلوح بمخالبه، فتتساءل: "هل هو بشر حقًا؟ أي من كلماته صحيح وأيها خاطئ؟ كيف لا أستطيع أن أرى حقيقته؟ هذا النوع من الأشخاص مُخيف للغاية!" تشعر أنه مُخيف وغير جدير بالثقة، ولكن عندما تتحقق من عمله، تجده مقبولًا في الأساس، وعندما تستمع إليه يتحدث، لا تلاحظ أي زلات. ومع ذلك، فأنت ببساطة غير قادر على رؤية حقيقته؛ ينتابك شك غامض في روحك، وتشعر دائمًا في قلبك أنه يمكن أن يسبب المتاعب، وتشعر دائمًا أن كلماته غير صادقة وغير صحيحة تمامًا. ربما في يوم من الأيام تنكشف طبيعته الكاذبة، ويتأكد شعورك تجاهه: تكتشف أن شكك وشعورك تجاهه في ذلك الوقت كانا صحيحين، وأنه على الرغم من أن الكلمات التي قالها بدت لطيفة جدًا وجديرة بالثقة، إلا أنها كانت كلها كاذبة ومخادعة؛ ومن وراء الكواليس، لم يقم ببساطة بأي عمل حقيقي على الإطلاق. إذًا، هل لا يزال من الممكن الوثوق بهذا النوع من الأشخاص؟ (كلا). وعلى الرغم من أنك تشعر في قلبك أنه لم يعد من الممكن الوثوق به، فعندما تقابله مرة أخرى وتسمعه يتحدث، يبدو فهمه صافيًا تمامًا، وما يقوله يبدو لطيفًا، ولا يمكنك أن تجد أي مشكلات في كلماته، وظاهريًا يمكنه أيضًا تحمل المشقة ودفع الثمن. فتتأمل: "ما الذي يحدث هنا؟ ربما أسأت الحكم عليه، ربما كان في قلبي سوء نية. لأمنحه ثقتي مرة أخرى. على أي حال، لا يمكنني الآن أن أجد شخصًا مناسبًا ليحل محله في هذا العمل، لذلك سأستخدمه مرة أخرى". ثم تواصل استخدامه، والنتيجة النهائية لا تزال كما هي: تكتشف أنك خُدعت منه مرة أخرى. إنه يتحدث بلطف، ولكن في الواقع، وراء الكواليس، ينفذ مشروعه الخاص ولا يفعل أي شيء حقيقي. إذا ربح عشرة أشخاص في شهر من التبشير بالإنجيل، فإنه يصر على القول إنه ربح خمسين. إنه ببساطة لا يقول الحقيقة. إنه كاذب بشكل متأصل، خبير في الكذب. أنت تثق به وتستخدمه مرارًا وتكرارًا، ونتيجة لذلك، تُخدع مرارًا وتكرارًا. ومن الذي يتكبد الخسارة في النهاية؟ بالطبع، من خلال اختبار هذه الأمور، ينمي الناس التمييز تجاه الآخرين، وتنمو بصيرتهم، وتزداد خبرتهم، ويصبحون أفضل في الحكم على الناس، ولكن ما الذي يتكبد الخسارة حقًا؟ إنه عمل الكنيسة. إذًا أخبروني، هل جوهر الطبيعة هذا لدى الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة – وهو كونهم كاذبين بشكل متأصل – يسبب ضررًا كبيرًا للآخرين أم لا؟ (نعم). ما مدى عظم هذا الضرر؟ هل يمكنهم تضليلكم؟ (نعم، يمكن أن نُضلَّل ونُستغَل). يمكن أن تُضلَّلوا، وتُستغَلوا، وتتعرضوا للإزعاج، فهل يمكن أن يصل الأمر إلى حد التلاعب بكم؟ (نعم). إذا كنتَ يافعًا وتفتقر إلى الخبرة، ولا تفهم الحق ولا تستطيع أن ترى حقيقة الأمور، فيمكنهم التلاعب بك. ماذا يعني أن يتلاعبوا بك؟ يعني أنه لا حول لك ولا قوة أمامهم، وأنهم يسيطرون عليك، وأن يديك وقدميك مغلولتان بسببهم، وأن طريقة تفكيرك في الأمور وآراءك تتأثر بهم وتخضع لهم، وأن ما ستفعله لاحقًا يسير بالكامل وفقًا لخطتهم، وأنك تقع تمامًا في الفخ الذي صمموه لك؛ هذا ما يعنيه أن يتم التلاعب بك. إنهم يخططون لكل شيء مسبقًا وراء الكواليس، ويستخدمون كل أنواع الحيل للتآمر عليك. إنهم يعرفون حقيقتك تمامًا؛ ما تفهمه وما لا تستطيع أن ترى حقيقته، و الأمور التي لديك تمييز لها وتلك التي ليس لديك تمييز لها، وما هي حدودك، وكيف يمكن استغلالك، وما هي الكلمات التي يمكن أن تضللك. وفي النهاية، يستغلون عيوبك ونقاط ضعفك المختلفة ليختلقوا الأكاذيب ويخدعوك. في قلبك، أنت تعرف بوضوح أن ما فعلوه كان خطأ، أو أن ثمة مشكلة في ما قالوه وأنهم كانوا يكذبون، ولكن ليس لديك الحكمة للتعامل مع الأمر؛ تشعر بالضيق ولكنك عاجز أمامهم، ولا يسعك إلا أن تُقاد طائعًا بلا إرادة. أليس هذا تلاعبًا منهم بك؟ (بلى). في النهاية، يتطور اتجاه الموقف، وصولًا إلى النتيجة النهائية، وفقًا لخطتهم؛ هذا يعني أنه قد تم التلاعب بك. أي أنك تفقد تمامًا القدرة على التحكم في اتجاه تطور الموقف، وتُقاد بطاعة تامة. إنهم يحققون مآربهم في النهاية فيما يتعلق بأي هدف يريدون تحقيقه، وأي شيء يريدون إنجازه، وأي شخص يريدون استغلاله، وكيفما يريدون القيام بالأمور. أخبروني، أليس هذا تلاعبًا منهم بكم؟ (بلى).

أخبروني، فقط فيما يتعلق بطبيعة الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة بكونهم كاذبين بشكل متأصل، هل الضرر الذي يلحقونه بشعب الله المختار، ولا سيما بعمل الكنيسة، كبير أم لا؟ (إنه ضرر كبير). الضرر هائل! إذًا، إلى جانب التأثير على الحياة اليومية لبعض الأفراد، ما هو الضرر الكبير الآخر الذي يلحقونه بالناس؟ (إن الإزعاج الذي تسببه أفعال الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة لمن حولهم شديد للغاية. لقد واجهت سابقًا شخصًا كهذا؛ أينما وُجد، كان المكان الذي يوجد فيه يمتلئ بالدسائس والتنافس على السلطة والمكانة، وكانت الحواجز تنشأ بين الناس، وكان الإخوة والأخوات يشعرون بالظلمة في قلوبهم أيضًا). خَلَق هذا فوضى، أليس كذلك؟ (بلى). أن يتسببوا في أن يشك الناس في بعضهم بعضًا ويتصارعوا، وأن يدخلوا في حالة من الفوضى؛ هذا ضرر هائل! وبعد ذلك، هل اكتسب الجميع تمييزًا لهذا الإبليس إذن؟ (نعم). هل تمت تصفيته؟ (لقد تمت تصفيته). بعد أن تمت تصفيته، هل لخص الجميع الأمور؟ المظاهر المحددة الرئيسية لكذبه، والأكاذيب التي قالها، والأمور التي كذب من أجلها، والأساليب ونبرة الصوت التي استخدمها عندما كذب، والغرض الذي أراد تحقيقه؛ هل لخصتم جميعًا هذه الأساليب والمظاهر المحددة؟ (نعم فعلنا. على سبيل المثال، إنه كاذب بشكل متأصل؛ كلماته لها طبيعة خلط الحق بالباطل وتسمية الأسود أبيض، ما يجعل الشخصيات الإيجابية تبدو سلبية والشخصيات السلبية تبدو إيجابية. كان يلفق تهمًا لا أساس لها لأي شخص يشعر تجاهه بالحسد أو الكره، وأيضًا يحرض الإخوة والأخوات على معارضتهم، ما يخلق الفوضى. كما أنه قمع بعض الأشخاص الصالحين أو أولئك الذين حققوا نتائج في واجباتهم، بينما كان يرقي أولئك الذين ينظر إليهم باستحسان والذين يتملقونه). هذا ضد المسيح، أليس كذلك؟ (بلى). ما أساليب الكذب الرئيسية التي يستخدمها هذا النوع من الأشخاص؟ اختلاق الأشياء من لا شيء، وتنميق القصص والمبالغة فيها، وإلقاء اللوم على الآخرين، ورواية الحكايات لخلق الصراع، وزرع الشقاق؛ ماذا أيضًا؟ (تأجيج النار). تأجيج النار وتصعيد الصراعات. على سبيل المثال، شخصان ينسجمان معًا على نحو جيد جدًا، ولا يريدان الجدال حول أي شيء أو معاداة أي شخص، لكن هذا النوع من الأشخاص يؤجج النار بينهما لجعلهما يبدآن في النزاع. إذا رأى هذين الشخصين يتقاتلان، فإنه يشعر بالسعادة، وتكون مؤامرته قد نجحت. هناك بعض الأشخاص من هذا النوع في كل مجموعة. إن كل شخص لديه شخصيات فاسدة، ولكن هل يفعل الأشخاص الذين تناسخوا من البشر هذه الأشياء؟ (كلا). لمَ لا؟ ما الفارق بينهم وبين الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة؟ (الأشخاص الطبيعيون لديهم معيار الحد الأدنى من الضمير). هذا صحيح. لديهم الحد الأدنى من الضمير؛ في سلوكهم الذاتي، يقيدهم الضمير. إنهم لن يفعلوا هذه الأمور الفاسدة أخلاقيًا، هذه الأمور التي تعني فقدان الاستقامة والكرامة، أو تلك التي تضر بالآخرين وتفيد أنفسهم. إن امتلاك ضمير يعني أن لديهم معيار الحد الأدنى، وبالتالي فإن أفعالهم مقيدة. إذًا، هل لدى هؤلاء الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة ضمائر؟ (كلا). إذًا، أي نوع من القلوب لديهم؟ (قلوب حقودة). لديهم قلوب حقودة وخبيثة، ولذلك يمكنهم أن يكذبوا بشكل متأصل، ومهما كذبوا، فإنهم لا يشعرون بعدم الارتياح في داخلهم. لماذا لا يشعرون بعدم الارتياح؟ لأنهم أبالسة وليس لديهم ضمير، ولذلك عندما يكذبون ويفعلون الشر، فإنهم لا يشعرون بعدم الارتياح، ولا يشعرون بتأنيب الضمير. بل على العكس من ذلك، إذا لم يكذبوا، وإذا لم يفعلوا بعض الشر أو يسببوا بعض الضجة والفوضى حيثما كانوا، وعاش الجميع في سلام وفرح، وعاش الجميع أمام الله، فإنهم يشعرون بالانزعاج وعدم الارتياح في داخلهم. لماذا يشعرون بعدم الارتياح؟ لأن الجميع يأتون أمام الله، ويتفكرون في كلماته، ويتصرفون وفقًا لكلماته ووفقًا لمبادئ الحق، ويعيشون في إطار الإنسانية الطبيعية، ولا يعبدونهم؛ إنهم لا يبرزون بين الناس أو يشعرون بالأهمية، لذلك يفكرون: "العيش بهه الطريقة ممل للغاية، وليس فيه أي متعة!" من أجل الاستمتاع، وجعل الحياة ممتعة، والعيش باحترام والشعور بالأهمية، عليهم أن يثيروا بعض المتاعب ويسببوا بعض المشاكل، وأن يحدثوا بعض القلاقل والفوضى بين الناس. ماذا يقول ذلك المثل؟ إثارة عاصفة. هذا النوع من الأشخاص يحب إثارة عاصفة أينما كان؛ إنهم لا يحبون أن يلزموا أماكنهم المناسبة. يريد الأشخاص الطبيعيون أن يلتزموا أماكنهم المناسبة؛ أن يعيشوا حياة مستقرة، وأن يفعلوا ما يجب عليهم فعله بطريقة روتينية؛ إنهم لا يحبون إثارة العواصف. لكن الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة لا يلزمون أماكنهم. لماذا لا يلزمون أماكنهم؟ لأن إبليسًا يسكن داخل هذا النوع من الأشخاص، والأبالسة يحبون إثارة المشاكل في أي مجموعة يكونون فيها. حتى لو لم تستفزه أو تزعجه، فإنه يبدأ المشاكل من تلقاء نفسه؛ هذا هو إثارة عاصفة. بغض النظر عن المجموعة التي ينتمي إليها هذا النوع من الأشخاص، وسواء نظرت إليها من بعيد أو استفسرت عن ظروف أعضائها، فإنك تشعر دائمًا بوجود جو شيطاني هناك. من وقت لآخر، تسمع أن الشخص "أ" لديه صراع مع الشخص "ب"، وأن الشخص "ج" لا يتفق مع الشخص "د" وأنهما يتجاهلان بعضهما بعضًا، وأن الشخص "هـ" لديه نزاعات مع الشخص "و" في عملهما، وأن الشخص "ز" يتنافس دائمًا على المكانة، وأن عملهم يحتاج دائمًا إلى إعادة القيام به. إذا رأيت أي كنيسة يسودها دائمًا جو فوضوي ومُلوَّث، حيث لا يوجد سلام، وحيث لا يستطيع الناس دائمًا الانسجام أو التعاون بتناغم، فثمة إبليس واحد على الأقل أو حتى عدة أبالسة يسببون الاضطرابات بداخلها. وأيًا كان عدد الأبالسة الذين يسببون الاضطرابات في كنيسة ما، فإن أولئك الأشخاص الآخرين الذين لديهم معيار حد أدنى من الضمير ويريدون التصرف وفقًا لمبادئ الحق يتضررون جميعًا بشدة منهم. وبمجرد تصفية جميع أنواع الأبالسة، وعندما يعيش الجميع حياة الكنيسة ويقومون بواجباتهم معًا مرة أخرى، يكون الجو مختلفًا. وعلى الرغم من أنه لا يمكنك القول إن الجميع يشتعل بالحماس، فإن الجميع على الأقل يشعرون بأن الناس هناك لديهم دفء إنساني ولا يثيرون المتاعب؛ الجو هناك ليس شيطانيًا، إنه جو إنساني. في الأماكن التي يكون فيها الجو شيطانيًا، عندما يتحدث الناس معًا، يكون هناك شيء غريب في نظراتهم، وكذلك في نبرة صوتهم والجو عندما يتحدثون. إنهم لا يتواصلون بالعين عندما يتحدثون؛ وعلاوة على ذلك، ما يقولونه يكون بسيطًا للغاية، ولا أحد منهم يرغب في التحدث من القلب، ولا يوجد تواصل لفظي. يبدو الأمر كما لو أن هناك جدارًا بينهم. لا يوجد تواصل بينهم؛ إنهم يضمرون الكراهية في قلوبهم. من الممكن أن يكون هؤلاء الأشخاص هم الضحايا. وبغض النظر عما إذا كان هؤلاء الأشخاص ضحايا أم جناة، فباختصار، هناك أبالسة مختلطون ويسببون الاضطرابات داخل هذه المجموعة، فيُربكون قلوب الناس لدرجة أنهم يكونون في حالة من الفوضى ولا يجدون أي سلام. عندما يعيش الناس في هذه المجموعة معًا، فإنهم يشعرون دائمًا بأن الأمور غير مرضية ولا تسير بسلاسة، ولا يمكنهم العيش معًا في وئام، وبالطبع، فإن التعاون المتناغم أبعد منالًا. عند التحدث والتصرف وأداء واجباتهم في هذه المجموعة، يشعر الناس دائمًا بالاستياء في داخلهم، وهناك أيضًا حواجز بينهم. هذا لأن هناك أبالسة يسببون الاضطرابات في هذه المجموعة، ولذلك فإن الجميع مقيدون ويشعرون بالتعاسة.

اختبر بعض الناس إزعاجًا شديدًا من الأبالسة وتم التلاعب بهم بالأساس. عندما رأيتهم بعد شهر أو شهرين، بدت وجوههم غريبة نوعًا ما، كما لو أنهم قد استُغفِلوا. هل يمكن أن يكون السبب هو افتقارهم إلى عمل الروح القدس وحضور الله؟ كيف بدوا مرتبكين إلى هذا الحد؟ لاحقًا، من خلال الاستفسار الدقيق، اكتشفت أن شيئًا ما قد حدث بالفعل: لقد سيطر إبليسان على كل هؤلاء الناس. إلى أي مدى سيطر عليهما الإبليسان؟ لقد فعل الإبليسان ما أرادا؛ لم يكن من الممكن تنفيذ ترتيبات العمل الصادرة من الأعلى والمبادئ التي عُقدت عنها شركة؛ لقد كانت جميعها موجودة اسميًا فقط. في ظل وجود هذين الإبليسين يسدان الطريق، لم يجرؤ أحد على إبداء رأي أو الإبلاغ عن المشكلات. وبعد ذلك، غضب بعض الناس جدًا عند ذكر هذين الإبليسين لدرجة أنهم انخرطوا في البكاء. لماذا لم تكشفهما في ذلك الوقت؟ حتى في ظل وجود الكثير من الناس هناك، لم يجرؤ أحد على الوقوف وكشف الأبالسة؛ فكم من السلطة لا بد أن هذين الإبليسين تمتعا بها؟ ظاهريًا، هما يبدوان بشرًا، لكن جوهرهما في الواقع هو جوهر إبليس. هذا النوع من الأشخاص يخشاه الآخرون أينما ذهبوا. يكفي أن يتواصل الناس معهم ليشعروا بالخوف، ليشعروا بالرعب. إذا قابل طفل هذا النوع من الأشخاص، فسوف يبكي من الخوف. إلى أي مدى يشعر الأشخاص الأبرياء بالخوف عندما يقابلون هذا النوع من الأشخاص؟ عندما يكونون أمامهم، لا يجرؤون على التنفس بصوت مرتفع أو التحدث بصوت مرتفع، بل يحاولون بسرعة تجنبهم بالالتفاف حولهم. رأى أحدهم أن هذين الإبليسين لا ينفذان العمل وفقًا لترتيبات العمل فقال: "القيام بذلك بهذه الطريقة ليس صحيحًا؛ هذا لا يتوافق مع المبادئ التي عُقدت عنها شركة من الأعلى". فرد أحد هذين الإبليسين: "أنا صاحب القرار هنا. إذا تجاوزت حدودك، صدق أو لا تصدق، يمكنني أن أطردك الآن!" لقد أخاف هذا الشخص لدرجة أن وجهه شحب، ولم يجرؤ على إبداء رأي مرة أخرى، قائلًا وهو يبكي: "لقد أخطأت. فقط اعتبر أنني لم أقل شيئًا. أرجوك، أرجوك لا تطردني!". رأى الآخرون هذا وقالوا: "إنه مخيف للغاية، وسلطته هائلة للغاية! سوف يطرد أي شخص لا يطيعه! إن فرصتنا للقيام بواجباتنا في بيت الله لم تأتِ بسهولة. إذا طردنا، فأين يمكننا أن نعرض قضيتنا؟ ألن ينتهي أمرنا؟ ألن يضيع أملنا في الخلاص؟ يجب ألا نبدي آراءنا حقًا؛ يجب ألا نُطرد بسبب لحظة من الإهمال". انظر، لقد كانوا خائفين إلى هذا الحد. وأخيرًا، عندما كان يتم فضح الإبليسين، كشف بعض الناس كيف زرع الإبليسان الشقاق وشكلا الفصائل، بينما كشف آخرون المغالطات التي نشرها الإبليسان لتضليل الناس. في الواقع، كان هؤلاء الناس قد رأوا بوضوح الشر الذي فعله الإبليسان في ذلك الوقت؛ كل ما في الأمر أنه لم يجرؤ أحد على قول كلمة واحدة أو المقاومة. بل إن البعض بكى وهو يتحدث، وبدا مثيرًا للشفقة تمامًا. ولكن لماذا لم يقاوموا عندما كان الإبليسان يتلاعبان بهم ويسيطران عليهم؟ لماذا كانوا فاقدين للقوة حينها؟ الآن بعد أن كان الأعلى سيتعامل مع الإبليسين، وجدوا قوتهم. أخبروني، لو لم يكن الله قد رعى وحمى هؤلاء الأشخاص الذين كانت قامتهم صغيرة ولم يفهموا الحق، ولو لم يكن لديهم حفظ الله، ألم يكن الإبليسان ليلحقا بهم ضررًا بالغًا لدرجة أن ينتهي أمرهم؟ أليس الأمر كذلك؟ (بلى). كما ترى، إن الناس لا يخافون الله إلى هذا الحد، ولكن عندما يعذب الأبالسة والشياطين الناس، فإنهم يخافون جدًا لدرجة أن كل أجسادهم ترتجف ولا يستطيعون حتى البكاء بشكل متماسك؛ كم هم شديدو الخوف! عندما كشف الأعلى هذين الإبليسين وتعامل معهما، سمع هؤلاء الناس الأخبار وشعروا بالتحرر أخيرًا. خلال تلك الأشهر القليلة، كان الإبليسان يسيطران عليهم وكانوا يعيشون تحت نفوذ الشيطان، وقد سقطوا في الظلمة، دون أي ضوء في نهاية النفق، وكانوا يصرخون في الفراغ بلا جدوى. كانت حياتهم بائسة للغاية! وأخيرًا، تمت تصفية هذين الإبليسين، وتحرر الجميع وسعدوا. تساءلت: "لقد صفّى الأعلى هذين الإبليسين هذه المرة، فإذا واجه هؤلاء الناس أبالسة يفعلون الشر ويسيطرون على الناس مرة أخرى، فهل سيتمكنون من تمييزهم؟ هل سيتمكنون من عزل الأبالسة من مناصبهم دون الحاجة إلى تدخل الأعلى لمعالجة المسألة؟ هل سيتمكنون جميعًا من كشف الأبالسة بشكل جماعي، وتلخيص جميع أعمالهم الشريرة ثم عزلهم من مناصبهم، وعدم الاستماع إليهم، وعدم تقييدهم في القيام بواجباتهم، وطردهم من الكنيسة؟" ولكن بالنظر إلى الأمر من خلال قامتهم، أخشى أنهم لا يستطيعون تحقيق ذلك. على الرغم من أن هؤلاء الناس يؤمنون بالله بإخلاص، ولديهم العزم على المعاناة، وراغبون في القيام بواجبهم بتفانٍ، وراغبون في السعي إلى الحق، إلا أنهم جبناء للغاية. عندما خرج إبليس صغير واحد فقط ليسبب الاضطرابات، وبغض النظر عن أعمارهم، تراجع هؤلاء الناس وخافوا، وكان من الممكن أن يخضعوا للسيطرة جميعًا ولم يجرؤوا على المقاومة. عند رؤية هذا، صدمني كم كان هؤلاء الناس بائسين. لو لم يحمِ الله الناس ويهتم بهم، ويرعاهم، لما كان لهذا الجنس البشري أي سبيل للبقاء. انظر إلى هذه الأمور التي تحدث في الحياة الواقعية: إن سلوك مختلف الأبالسة، وأهدافهم، وأساليبهم وتكتيكاتهم للقيام بالأمور متسقة بشكل أساسي ويسهل تمييزها، ومع ذلك عندما يخرج مختلف الأبالسة لإحداث العرقلة والإزعاج، وتقييد شعب الله المختار، والسيطرة عليه، وتقييده وإلحاق الأذى الشديد به، فإن قلة من الناس يجرؤون على الوقوف والمقاومة، ولا أحد يأخذ زمام المبادرة لفضح هؤلاء الأبالسة، وعزلهم من مناصبهم، وتصفيتهم من الكنيسة؛ إنهم يسمحون للأبالسة بالسيطرة على شعب الله المختار وإزعاج عمل الكنيسة وتخريبه فحسب. هؤلاء الناس البائسون يتحملون كل شيء؛ إنهم يشعرون بالانزعاج في قلوبهم، ويبكون دموعًا مرة في أثناء الصلاة لله، ولكن لا تكون لديهم حلول؛ ليس لديهم أساليب حكيمة، ولا يستخدمون الحق كسلاح قوي لمقاومة الأبالسة ومحاربتهم، والتعامل معهم. لا أحد يفعل هذا، ولا يجرؤ على فعله؛ بل إنهم لا يملكون حتى الشجاعة لمحاربة الأبالسة. في أي كنيسة، إذا ظهر أشرار أو أبالسة للسيطرة على الناس وتعطيل عمل الكنيسة وإزعاجه، فإن معظم الناس يتحملون ذلك. وفي النهاية، يكون بيت الله هو الذي يتدخل للتعامل مع هذه الأنواع المختلفة من الأبالسة، وينهي بقاءهم في الكنيسة، ويمكّن الإخوة والأخوات من التمتع بالحماية، وعيش حياة الكنيسة بشكل طبيعي، وأكل كلام الله وشربه بشكل طبيعي، والقيام بواجباتهم بشكل طبيعي، ويمكّن مختلف بنود عمل الكنيسة من المضي قدمًا بطريقة منتظمة. إن حماية هؤلاء الأشخاص غير الناضجين، والجهلاء، والضعفاء من أن يضللهم الأشرار وأضداد المسيح ويلحقوا بهم ضررًا بالغًا، يتم بالكامل من خلال إرسال الله للناس، وترتيب بيت الله الشخصي وتوجيهه لأداء هذا العمل المحدد. كم هم بائسون هؤلاء الناس الحمقى والجهلاء الذين لا يفهمون الحق! في البيئة الأوسع، أفسد الشيطان الجنس البشري بأكمله؛ وفي بيئات المعيشة المحددة، يزعج مختلف الأبالسة الناس، ويسيطرون عليهم، ويلحقون بهم ضررًا بالغًا. بعض الناس قامتهم صغيرة وأساسهم ضحل، لذلك، عندما يواجهون إزعاج الأشرار، لا يمكنهم إدراك حقيقة هذه الأمور. إنهم يعتقدون دائمًا أنه لا ينبغي أن يوجد أشرار في الكنيسة، ويظنون أنه لا توجد محبة أو دفء إنساني بين الناس. بل إن البعض لا يريدون حتى القيام بواجباتهم بعد الآن، قائلين: "سيكون من الأفضل الإيمان بالله في المنزل. لماذا يُسمح بوجود مثل هؤلاء الناس في الكنيسة؟" الأشخاص الذين لا يفهمون الحق لا يمكنهم إدراك حقيقة هذه الأمور. إنهم غير قادرين على تعلم الدروس من هذه الأمور؛ إنهم لا يعرفون أن مقاصد الله الصالحة تكمن وراء مواجهتهم لمثل هذه الأمور؛ لا يعرفون إلى أي جانب ينبغي أن يقفوا أو كيفية التعامل مع هذه الأمور باستخدام مبادئ الحق؛ إنهم غير قادرين على الاتحاد مع الإخوة والأخوات الحقيقيين لمعارضة الأبالسة ومحاربتهم. أليست هذه قامة صغيرة؟ أليس هذا بائسًا؟ (بلى).

السمة الأولى لهذا النوع من الأشخاص الذين تناسخوا من إبليس والتي تنكشف في حياتهم اليومية هي الكذب المتأصل. بغض النظر عن العمر، أو الجنس، أو الخلفية، وبغض النظر عن عدد السنوات التي آمنوا فيها بالله، فما دام كلام شخص ما يحتوي دائمًا على أكاذيب، وما دام مليئًا بالأكاذيب وما دام يكذب بشكل متأصل، فهو إذًا متناسخ من إبليس؛ إنه ليس بشرًا. البشر يكذبون أيضًا، لأن لديهم شخصيات فاسدة؛ فالخداع والخبث داخل الشخصيات الفاسدة يمكن أن يتسببا في كذب البشر. لكن درجة كذب البشر تختلف عن درجة كذب الأشخاص المتناسخين من أبالسة. إذا كان شخص ما يكذب بشكل متأصل، فإن هذه الحقيقة وحدها كافية لإثبات أنه، في جوهره، ليس بشرًا، وإنما إبليس. وبسبب تأثير الضمير، من المستحيل تمامًا أن يصل البشر إلى حد الكذب المتأصل. على الرغم من وجود أوقات يكذب فيها البشر ويمارسون الخداع أيضًا، إلا أن كذبهم مجرد كشف طبيعي عن شخصية فاسدة؛ إنه ينطوي على أكاذيب عرضية تتعلق بمسائل معينة. وعلى الرغم من أن كذب البشر وكذب الأبالسة قد يبدوان متشابهين ظاهريًا، إلا أن ثمة فارقًا في الجوهر. عندما يكذب الأبالسة، فإنهم لا يشعرون أبدًا بتأنيب الذات أو الندم. وعلاوة على ذلك، فإنهم يشعرون بالسرور من أنفسهم، والرضا، ويكون لديهم شعور بالإنجاز فيما يتعلق بالأكاذيب التي يقولونها وأعمال الخداع التي يرتكبونها. إذا لم تنجح كذبة ما، فسوف يزيدون من جهودهم في قول المزيد من الأكاذيب واستخدام أساليب خداع أكثر تقدمًا لخداع المزيد من الناس. لكن بعد أن يكذب الناس الطبيعيون ذوو الشخصيات الفاسدة، يكون لديهم ضمير مضطرب ويشعرون بتأنيب الضمير، ويشعرون بالخزي الشديد لدرجة أنهم لا يستطيعون العيش. إذا خدعوا شخصًا ما، فإنهم يشعرون ببعض الإحراج عند مقابلته مرة أخرى. وإذا طُلب منهم الاعتراف علنًا بأنهم كذبوا وقطع وعد بعدم الكذب مرة أخرى وقول الحقيقة فقط، فإن قامتهم الحالية لا تصل إلى هذا المستوى بعد. ومع ذلك، يكون لديهم وعي داخلي؛ إنهم يشعرون بالخجل والذنب وعدم الارتياح بسبب الأكاذيب التي قالوها؛ إنهم يشعرون بأنهم متهمون في داخلهم. لكن هذا النوع من الأشخاص المتناسخين من إبليس يكذب بشكل متأصل. وبعد أن يكذب، لا يشعر بأي تأنيب ضمير ولا بأي شعور بالذنب. لماذا لا يشعر بالذنب؟ لأنه إبليس. فالشعور بالذنب تجاه الناس أو الله، والشعور باللوم في قلب المرء؛ هذا هو الوعي الطبيعي للإنسان. وبما أنهم إبليس، فإنهم خالون من هذا الوعي. لذا، يمكنهم الاستمرار في الكذب، بل وزيادة جهودهم؛ سوف يستمرون في الكذب ولن يتغيروا أبدًا. وفي النهاية، متى يتوقف كذبهم؟ لا يتوقف كذبهم إلا بعد آخر نفس من حياتهم الجسدية، عندما لا يعود بإمكانهم التحدث. لكن روح الإبليس الكاذب بداخلهم تتناسخ في شخص آخر، ثم يستمر ذلك الشخص في الكذب. لذا فإن طبيعة الأبالسة الكاذبة لا تتغير أبدًا. هذا هو الكذب المتأصل. الأشخاص المتناسخون من أبالسة يخدعون أي شخص ويمكنهم قول أي كذبة. يمكنهم الكذب في أي موقف وبشأن أي مسألة، وتكتيكات كذبهم متطورة للغاية؛ لا أحد يستطيع أن يرى أنهم يكذبون. كما ترى، عندما يلقي الأشخاص الذين يكذبون كثيرًا كذبة، يبدو الأمر وكأن شخصًا طبيعيًا يقول الحقيقة؛ يبدو الأمر طبيعيًا جدًا، دون أي عيوب يمكن تمييزها. قد تظن أنه يقول الحقيقة. إذا اعتبرت أكاذيبه حقيقة، فسوف يضحك عليك في قلبه، مفكرًا: "أيها الأحمق، كنت أمزح فقط وأنت اعتبرت الأمر حقيقة؟ أنت حقًا أحمق تمامًا!" وفي المرة التالية التي يراك فيها، سيظل يكذب ويتلاعب بك، فقط ليرى رد فعلك بعد سماع الكذبة. إذا اعتبرتها حقيقة مرة أخرى، فسوف يصبح أكثر سعادة، ويكتسب شعورًا أكبر بالإنجاز، ويشعر أكثر بنجاحه في سلوكه. أخبروني، هل هم بشر؟ هل لديهم وعي بشري؟ هل لديهم حس ضمير بشري؟ من الواضح أن الإجابة هي لا. كلما نجحت أكاذيبه، ازداد سروره وسعادته في داخله، وعظم شعوره بالإنجاز، وشعر بقدرته. وإذا مر يوم لم يكذب فيه لخداع شخص ما أو التلاعب به، فإنه يشعر بأن اليوم كان غير مريح ولا يستحق العناء، وعليه أن يجد فرصة لخداع الناس. على سبيل المثال، إذا رأى إبليس شخصين تربطهما علاقة طيبة ويتعاونان بتناغم في واجباتهما، فإنه يشعر بعدم الارتياح في داخله ويفكر: "فلأزرع بعض الشقاق وأبدأ بنشر بعض الشائعات لأجعلكما أنتما الاثنان تنقلبان ضد بعضكما بعضًا، ولن تتمكنا من العودة إلى الوفاق مرة أخرى حتى لو أردتما ذلك". وبكلمات قليلة فقط، يوقع هذا الإبليس هذين الشخصين في شبكة من الارتباك، ثم يكون لديهما خلافات ونزاعات ولا يعودان متناغمين كما كانا من قبل، ما يجعل هذا الإبليس يشعر ببهجة وسعادة استثنائية. الأبالسة المختبئون في الكنيسة يقومون دائمًا بهذا النوع من الأشياء. وأبالسة العالم غير المؤمن يعتقلون الإخوة والأخوات بقسوة. إنهم يسعدون إذا قلت إنك لم تعد تؤمن بالله أو تتبعه، أو إذا شكوت من الله أو خنته. يمكنك أن تفعل أي شيء؛ يمكنك أن تأكل، وتشرب، وتزني، وتقامر؛ يمكنك أن ترتكب الحرائق، والقتل، والنهب؛ يمكنك أن ترتكب أي جريمة؛ ما دمت لا تؤمن بالله، فإنهم يسعدون. هل ثمة صلة بين الأشياء التي يفعلها الأبالسة بين البشر والأشياء التي يفعلها الشيطان في العالم الروحي؟ هل ثمة أي أوجه تشابه؟ هؤلاء الأبالسة يكرهون بشكل خاص كل من يؤمن بالله ويسلك الطريق الصحيح. كل من يسعى إلى الحق، أو يصر دائمًا على التصرف وفقًا للمبادئ، أو يشهد لله كثيرًا، أو يقوم بواجبه بتفانٍ؛ عندما يرون مثل هؤلاء الناس، فإنهم يغضبون ويعتبرونهم أعداءً. هذه ليست غيرة؛ إنها كراهية. لتحقيق غرض الهدم، فإن إحدى الطرق التي يتبنونها هي الخداع من خلال الكذب لإزعاجك، وتضليلك، وجرك إلى الأسفل. قد لا يجلب لهم هذا أي منفعة، ولكن بمجرد أن يجروك إلى الأسفل بحيث تفقد الإيمان بالله، وتصبح سلبيًا وضعيفًا وغير راغب في القيام بواجبك، أو لا تعود قادرًا على التعاون بتناغم مع الآخرين، فإنهم يكونون قد حققوا غرضهم، ويسعدون، وتختفي همومهم. أليس هذا ما يفعله الأبالسة؟ (بلى). إن حقيقة أن الأبالسة كاذبون بشكل متأصل أمر مؤكد لا شك فيه. خذ أي شخص؛ بغض النظر عن عرقه، أو مظهره، سواء كان طويلًا أم قصيرًا، سمينًا أم نحيفًا، قبيحًا أم وسيمًا، وبغض النظر عن مستواه التعليمي أو طبعه، وبغض النظر عما إذا كانت مواهبه عظيمة أم ضئيلة، وما إذا كانت لديه نقاط قوة أم لا، وبغض النظر عن اهتماماته وهواياته؛ يكفي أن تكون لديه سمة واحدة، وهي أنه يستطيع أن يكذب بشكل متأصل ولا يتغير أبدًا. هذا ليس كذبًا عرضيًا، ولا اضطرارًا، ولا حاجة لاستخدام الحكمة في مسألة معينة، بل هو، بغض النظر عن الضرورة، وبغض النظر عن الموقف أو الخلفية، وبغض النظر عن المسألة، يصر على الكذب، والتلفيق، ولعب الحيل، والانخراط في مناورات تافهة. إذا كانت لديه هذه السمة، فهذا الصنف هو إبليس صريح. لا تصدق أبدًا أنه يمكن أن يصبح شخصًا صالحًا، ولا تصدق أبدًا الكلمات اللطيفة التي تخرج من فمه. حتى لو عبر عن عزمه أو أقسم أيمانًا مغلظة، لا تصدقه، لأنه إبليس وليس بشرًا. حتى لو أقسم الأبالسة أيمانًا مغلظة، فإن ذلك لمجرد التعامل مع الموقف مؤقتًا؛ إنه كله خداع. إنهم غير قادرين أساسًا على التصرف وفقًا للأيمان التي يقسمونها. إذا صدقتهم، فأنت حمقى؛ لا يمكنك أن ترى حقيقة جوهر الأبالسة. يمكنهم الكذب بشأن أي شيء، لذا فإن الأيمان المغلظة التي يقسمونها هي أيضًا أكاذيب. ونظرًا لأنهم لا يؤمنون أبدًا بأن الله يمحّص كل شيء، ولا يؤمنون بأن الله سيجازي كل شخص وفقًا لأعماله؛ إنهم لا يؤمنون بأن الله يمكن أن يتصرف بهذه الطريقة، لذلك يتبعون إرادتهم الخاصة في أفعالهم، فيكذبون ويخدعون كما يحلو لهم؛ إنهم قادرون على فعل أي شيء من أجل تحقيق أهدافهم. هذه سمة من سمات الأبالسة، وهي أيضًا جوهر طبيعتهم. أنتم ترون هذه المسألة بوضوح الآن، أليس كذلك؟ (بلى).

الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات يكذبون أيضًا تمامًا مثل الأبالسة لأن لديهم شخصيات فاسدة، ولكن عندما يُوبَّخون، فإنهم يعترفون بذلك إلى حد ما في قلوبهم. وعلى الرغم من أنهم يستطيعون الاعتراف بذلك، إلا أنهم بسبب صفتهم الحيوانية لا يستطيعون فهم الحق، لذا فهم لا يفهمون أبدًا ما يعنيه بالضبط عدم الكذب أو ما يعنيه التصرف وفقًا للمبادئ. وحتى لو قالوا: "لن أكذب مرة أخرى أبدًا، أريد أن أقول الصدق"، فعندما يحاولون تطبيق هذا، يبدون خُرقاء وأغبياء للغاية. ويجد آخرون هذا المنظر مثيرًا للضحك، قائلين: "من يمارس الحق بهذه الطريقة؟ هذه أول مرة أرى فيها ذلك، لقد وسّع آفاقي حقًا!" إنه مثل حيوان يقف ويمشي منتصبًا كإنسان؛ يبدو الأمر أخرق وغريبًا للغاية. بعض الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات يريدون أيضًا أن يكونوا صادقين ويفعلوا بعض الأشياء الصالحة، لكنهم لا يستطيعون معرفة مبادئ الممارسة الدقيقة. عندما يمارسون، يكون الأمر سخيفًا للغاية ويصبح مزحة. ويجد آخرون هذا المنظر مثيرًا للضحك، ومع ذلك يظل هؤلاء الأشخاص يعتقدون أنهم صادقون. أليس هذا سخيفًا؟ لنفترض أنك تقول لهم: "إذا أردتَ أن تكون شخصًا صادقًا، فينبغي لك الحرص على عدم الكذب، أو تقديم الأعذار، أو محاولة تبرير نفسك، أو المجادلة بغير عقلانية. فعل هذا يكفي. هذا هو معنى كونك صادقًا. إذا فعلتَ أشياء تخالف الحق وبالتالي ارتكبتَ ذنبًا، فيمكنك أن تنفتح وتكشف نفسك. فقط اقبل أي شيء يتوافق مع الحق يقوله أي شخص. لا تفعل أشياء تفتقر إلى العقل أو تكون سخيفة". لكنهم لا يفهمون هذا. وعندما يطبقون هذا، يخطئون. ماذا تقولون إنها أكبر مشكلة لدى هذا النوع من الأشخاص؟ هي أنهم لا يلبون معيار البشر الطبيعيين. هل هناك فارق بين الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات والأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة؟ (نعم). أين يكمن الفارق؟ (ممارستهم المحرَّفة ليست لأنهم أبالسة ذوو طبيعة شيطانية، ولكن لأنهم بالأساس يفتقرون إلى مستوى القدرات ولا يمكنهم تحقيق التفكير والعقل الطبيعيين اللذين ينبغي أن يمتلكهما البشر). هذا صحيح، مستوى قدراتهم قاصر. قد يرغب الأشخاص ذوو مستوى القدرات الضعيف ذاتيًا في ممارسة الحق، لكنهم لا يستطيعون استيعاب المبادئ؛ يمكنهم فقط التمسك باللوائح. لذا فإن ممارستهم متطرفة، وحمقاء، وغبية. يريد الناس مساعدتهم، لكن شخصيتهم مثل قنفذ مغطى بالأشواك، ما يجعل الناس في حيرة من أمرهم لا يعرفون من أين يبدأون. ومهما عُقدت معهم شركة عن الحق، يبدو أنهم غير قادرين على فهمه أو استيعابه. بعد خمس أو ست سنوات من المساعدة والدعم، لا يفهمون سوى بضع كلمات وتعاليم ويظلون غير قادرين على ممارسة الحق. مستوى قدراتهم ضعيف للغاية. ومع ذلك، فإن هؤلاء الأشخاص الأغبياء يفعلون دائمًا أشياء مقززة. عندما لا يتعلق الأمر بمسائل كبيرة أو مناسبة، فبدافع من الآداب أو مراعاةً لماء الوجه، يظل بإمكانك أن تجبر نفسك على التحدث معهم. ولكن ما إن يتعلق الأمر بمسائل مناسبة، على سبيل المثال، عند مناقشة أداء الواجبات أو العمل، ينتابك شعور بالارتباك وعدم الارتياح، خوفًا من أن يقاوموا أو يعترضوا بطريقة ما ويسببون لك الحرج. هذا النوع من الأشخاص لا يستحق مناقشة الأمور الصحيحة معه. لا يمكنك ببساطة التعامل معهم؛ فالتعامل معهم يجلب الكثير من المشاكل وسيؤثر أيضًا على الأمور الصحيحة. إنهم ينطقون دائمًا بحجج منحرفة وملاحظات خارجة عن الموضوع، وهي مقززة ببساطة عند سماعها. ما الأشياء المحرَّفة الأخرى التي فعلها هذا النوع من الأشخاص؟ إذا نمت لديهم مشاعر تجاه شخص من الجنس الآخر وكانت لديهم شهوة شريرة، فإنهم يعتقدون أنه يجب عليهم أن يكونوا أشخاصًا صادقين، وأنه يجب عليهم الانفتاح بشأن هذا الأمر ولا يمكن إبقاؤه مكبوتًا في الداخل، لذا خلال اجتماع ما، يتحدثون علنًا عن هذا الأمر. الشخص من الجنس الآخر الذي لديهم مشاعر تجاهه يشعر بالحرج وعدم الارتياح عند سماع هذا، ويشعر بالخجل. وإذا حاولتَ إيقافهم، فإنهم يشعرون بالانزعاج، قائلين: "أنا أتحدث من القلب وأنا صادق. بأي حق تمنعني من ممارسة الحق؟ هذا حقي! لقد استجمعت أخيرًا الشجاعة للتحدث عن هذا، ومع ذلك أنت تقيدني! حتى الله لا يقيدني، فبأي حق تفعل ذلك؟ حتى الله يمنحني الفرصة لأكون شخصًا صادقًا؛ أنت فقط من يحتقرني ولا يسمح لي بأن أكون صادقًا. إذا أبقيت هذا الأمر مكبوتًا في داخلي ولم أتحدث عنه، ألا يكون هذا إخفاءً للحقائق؟ ألا يعني هذا أن أكون شخصًا مخادعًا؟ عندئذٍ لن أكون شخصًا صادقًا. إذا لم أكن شخصًا صادقًا، فهل سيخلصني الله رغم ذلك؟" كما ترى، كل من يستمع يشعر بالحرج والخجل، ومع ذلك يصر هذا الشخص على الخوض في التفاصيل، ولا يمكنك حتى تقييده. أخبروني، فيما يتعلق بهذا الأمر، هل ينبغي للمرء أن يكون متسامحًا وصبورًا، أم ينبغي له أن يعقد شركة عن مبادئ الحق لتقييده؟ (ينبغي أن نعقد شركة عن مبادئ الحق لتقييده). إذا حاول المرء أولًا المساعدة بدافع المحبة، ووعظه بعدم قول مثل هذه الأشياء التي لا تبني الآخرين في المستقبل، فهل سيتمكن من فهم هذا وقبوله؟ (كلا). إذًا، هذا النوع من الأشخاص ميال للتحريفات، وهو أحمق إلى حد ما، وعقله ليس سليمًا تمامًا، لذا لا يمكن للمرء إلا أن يلجأ إلى تقييده. كل شخص لديه شهوة شريرة، وأحيانًا قد يكون لدى المرء بعض المشاعر تجاه شخص من الجنس الآخر أو يضمر بعض الأفكار نحوه. يكفي أن يدرك المرء هذا بنفسه سرًا. فإذا كانت الأمور تتجه في اتجاه سيئ، فينبغي للمرء تقليل الاتصال بهذا الشخص أو تجنب الانفراد به في المستقبل. سيستخدم الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية طرقًا حكيمة ويتصرفون وفقًا للمبادئ عند التعامل مع مثل هذه الأمور. إنهم يعرفون أن هذا النوع من الأمور لا يمكن التعامل معه فقط من خلال تطبيق مبادئ الممارسة لكون المرء شخصًا صادقًا، وأنه يجب أيضًا تطبيق بعض مبادئ الحكمة. لكن الأشخاص الذين تناسخوا من حيوانات لا يعرفون كيفية التعامل مع مثل هذه الأمور، بل يعتبرون أن الانفتاح علنًا بشأن مثل هذه الأشياء من الصدق. إنهم لا يعرفون العواقب التي سيجلبها هذا. وعندما يحاولون أن يكونوا صادقين، فإنهم يلتزمون فقط بلائحة وشكلية. وما النتيجة؟ إنهم يجلبون المتاعب لأنفسهم، وللشخص الذي يكنون له المشاعر، وللجميع. يتأثر الشخص الذي يكنون له المشاعر ويتقيد بهذا الأمر، ويشعر بأنه غير قادر على مواجهة الموقف. ويشعر الجميع أيضًا ببعض الحرج عند سماع ذلك، ويفكرون: "إذا استمعنا، فكأننا نتطفل على خصوصية شخص ما؛ ولكن إذا لم نفعل، فسيظل يصر على التحدث، معتقدًا أنه صادق". كما ترى، يجد الجميع هذا الأمر شائكًا ومزعجًا. ألا تقول إن هذا النوع من الأشخاص هو مشكلة كبرى؟ إذا عقدت شركة عن المبادئ، فإنه لا يقبلها، قائلًا: "عندما تكونون صادقين وتنفتحون، يمكنكم قول أي شيء، ولكن عندما أقول شيئًا، فهذا غير مقبول. ألستُ أنا أيضًا صادقًا؟ لماذا ليس لي الحق في التحدث؟" إنه لا ينتبه حتى لما يقوله الآخرون. هل هذا الأمر الخاص به مناسب لعقد شركة عنه علنًا؟ هذا النوع من الأشخاص لا يستطيع ببساطة رؤية حقيقة هذا الأمر ولا يفهم مبادئ الصدق. وفي النهاية، يجعل الجميع يشعر بأن الموقف صعب التعامل معه للغاية. سيقلده الأشخاص من النوع نفسه، قائلين: "انظروا، يمكنه حتى عقد شركة عن أمور كهذه. إن لديه حقًا عزيمة، إنه صادق حقًا!". أما أولئك الذين لديهم استيعاب خالص فيعرفون عند سماع ذلك أن ممارسته خاطئة، وأنها قد انحرفت. إذا أردتَ مساعدته، فإنه ببساطة لن يقبل ذلك. ماذا سيقول؟ "لن تتمكن من مساعدتي. استيعابي يختلف عن استيعابك. سأمارس بهذه الطريقة فحسب". ماذا يمكن فعله إذًا؟ هل أنت قادر على مساعدته؟ (كلا). إذا حاولتَ حقًا مساعدته، فسوف ينتهي بك الأمر إلى جعل الأمور أسوأ؛ لن يرفض ذلك فحسب، بل سيجادلك ويشتبك معك أيضًا. أليس هذا مزعجًا؟ (بلى).

أولئك الذين تناسخوا من حيوانات يُظهرون أيضًا مظاهر الكذب، لكن كذبهم لا يظهر تمامًا بالطريقة نفسها مثل أولئك الذين تناسخوا من أبالسة. كما أن مواقفهم تجاه الكذب والأساليب التي يتبنونها في الكذب مختلفة أيضًا. عندما تُكشف أكاذيب أولئك الذين هم أبالسة، فحتى لو اعترفوا ظاهريًا بأنهم كذبوا – لأنه لا بديل لديهم – فإنهم يظلون يشعرون بأنهم مبررون تمامًا. إنهم يعتقدون أنه ليس بالأمر الجلل. أو حتى لو عبروا عن موقفهم واعترفوا أمام الجميع بأنهم أخطأوا بالكذب، فإنهم وراء الكواليس يظلون يكذبون ويخدعون بالطريقة نفسها، دون أن يتغيروا قيد أنملة. إنهم ببساطة لا يعتبرون الكذب أمرًا خبيثًا أو شيئًا سلبيًا. إنه سلاحهم للبقاء؛ فكيف يمكنهم التخلي عنه؟ يعتقد أولئك الذين يكذبون بشكل متأصل أنه: "في العيش في هذا العالم البشري، إذا لم يكذب المرء، وإذا انفتح وكشف كل شيء للآخرين، وإذا كان كل شيء معروفًا ومفهومًا من قبل الآخرين، فهل سيظل لديه ذات؟ هل سيظل للحياة أي مغزى؟ هل سيظل لديه كرامة؟ بالإضافة إلى ذلك، إذا تحدث المرء دائمًا بالحقيقة المجردة عن كل شيء، فكم ستكون الحياة باهتة ومملة! على المرء ببساطة أن يكذب، سواء كان هناك سبب أم لا". من أي منظور، سواء كذبوا عمدًا أو عن غير قصد، هذا كشف طبيعي عن طبيعتهم. باختصار، الكذب المتأصل هو سمة بارزة للأبالسة؛ هذا أمر مؤكد لا شك فيه. وبالنظر إلى الأمر من هذه النقطة وحدها، فمن المستحيل تمامًا أن يقبل الناس من هذا النوع الحق ويكونوا أناسًا صادقين؛ إنهم لا يستطيعون فعل ذلك على الإطلاق. علاوة على ذلك، فإنهم يشعرون بالازدراء تجاه طلب الله أن يكون المرء شخصًا صادقًا. وسواء واجهوا مسألة محددة أم لا، فإن موقفهم تجاه مطلب الله للناس بأن يكونوا صادقين هو دائمًا موقف ازدراء، وسخرية، ونفور، وبغض. إنهم ينظرون إلى مطلب الله ومبدأ السلوك الذاتي فيما يتعلق بكون المرء شخصًا صادقًا بازدراء. ومن أعماق قلوبهم، ينفرون من الحق ولا يقبلونه؛ بل إنهم يعارضون صراحة أن يكونوا أناسًا صادقين ويرفضون ذلك.

إن الكذب المتأصل هو سمة واضحة جدًا في أولئك الذين تناسخوا من أبالسة. ما دمتَ على اتصال وثيق بهم، وما دمتَ تتفاعل معهم، وتتواصل معهم، وتخالطهم في العمل أو الحياة، فإن هذه السمة أو الوجه الحقيقي لكذبهم المتأصل سوف ينكشف شيئًا فشيئًا. لذا فإن تمييز هذا النوع من الأشخاص سهل للغاية. لا تحتاج إلى النظر في أفكار شخص ما وآرائه في الناس، أو الأحداث، أو الأشياء. ما دمتَ تكتشف أنه كاذب متأصل، فبناءً على هذه النقطة وحدها، يمكنك القول بيقين يبلغ مائة بالمائة إنه إبليس، وليس إنسانًا. يسأل بعض الناس: "هل هناك حتى فرصة بنسبة واحد بالمائة أن شخصًا يكذب بشكل متأصل ليس إبليسًا ولا يزال لديه أمل في نيل الخلاص؟" أقول لكم، لا يوجد أي احتمال على الإطلاق. أي شخص يكذب بشكل متأصل هو إبليس بنسبة مائة بالمائة؛ لا توجد حتى فرصة بنسبة واحد بالمائة بخلاف ذلك. مفهوم؟ يقول بعض الناس: "هل يمكن أن يكون بعض الناس يكذبون بشكل متأصل لأنهم أُفسِدوا بعمق شديد، وتأثروا بشدة بالاتجاهات الشريرة في المجتمع، ودُفن ضمير إنسانيتهم وعقلها، أو أن الأبالسة استحوذوا عليه بالكامل، ولهذا السبب يكذبون بشكل متأصل؟ إذا استطاع ضميرهم أن يستيقظ تدريجيًا وعقلهم أن يتعافى تدريجيًا، بعد فترة من المساعدة والدعم من الإخوة والأخوات، وبعد أن يُسقوا ويُغذوا بكلام الله، ألن يتغيروا ويتوقفوا عن الكذب بشكل متأصل؟" أقول لك، لا يوجد مثل هذا الاحتمال، ولا حتى احتمال واحد في عشرة ملايين. لذا فإن أي شخص يكذب بشكل متأصل هو إبليس، وليس إنسانًا على الإطلاق، ويفتقر إلى أدنى إنسانية طبيعية. مفهوم؟ (مفهوم). هذا أمر مؤكد؛ لا توجد استثناءات ولا ظروف خاصة. يجب عليكم أن تروا هذا الأمر بوضوح. ربما ترى شخصًا، عند التعامل مع مسألة ما، يقول شيئًا غير صحيح لغير المؤمنين – شيئًا يشبه كذبة – من أجل حماية مصالح بيت الله وحماية الإخوة والأخوات. عندئذٍ تشعر بالشك في هذا الأمر، وتفكر: "اعتقدت سابقًا أنه شخص يسعى إلى الحق، فكيف يمكنه أن يكذب بشأن قضية كبرى كهذه؟ إذا كان بإمكانه الكذب بشأن هذه القضية الكبرى، فهل هو إبليس؟ هل سعيه إلى الحق مجرد واجهة؟" هل طريقة الفهم هذه صحيحة؟ (كلا). ما الخطأ فيها؟ كيف ينبغي النظر إلى هذا الأمر بشكل صحيح؟ (إنه لم يميز القصد من وراء تصرفات ذلك الشخص أو الأثر الذي تحقق. إذا قال شخص ما شيئًا غير صحيح، ولكنه فعل ذلك لتحقيق أثر إيجابي – لحماية مصالح بيت الله وحماية الإخوة والأخوات – فهذا ليس كذبًا؛ إنه نوع من الحكمة. إنه لم يميز الفارق بين الكذب وممارسة الحكمة). يجب عليك أن ترى بوضوح طبيعة الكذب. انظر إلى المبدأ الذي تستند إليه الكذبة والهدف الذي تسعى إلى تحقيقه. إذا قال شخص ما شيئًا غير صحيح لتحقيق أثر إيجابي والتمسك بالمبادئ، فهذا ليس كذبًا؛ إنها حكمة. وإضافة إلى ذلك، راقب ما إذا كان شخصًا ما يكذب بشكل متأصل في الحياة اليومية. إذا كذب في حالة واحدة فقط، فلا يمكنك أن تحدد أنه كاذب أو أنه يكذب بشكل متأصل، أليس كذلك؟ (بلى). إذا قال في مسألة كبرى شيئًا غير صحيح لحماية مصالح بيت الله، ووصّفته بأنه شخص يكذب بشكل متأصل، فهذا تحريف. إن توصيف الناس والنظر إليهم بهذه الطريقة لا يتوافق مع المبادئ. وإذا كذب في حالة واحدة لحماية ماء وجهه وسمعته، ولكنه لا يكذب عمومًا في معظم الأمور، وحتى لو كذب، يمكنه تصحيح ذلك لاحقًا، فلا يمكن تحديد أن مثل هذا الشخص يكذب بشكل متأصل أيضًا. فقط أولئك الذين تناسخوا من أبالسة هم من يكذبون بشكل متأصل. يقول بعض الناس: "أنت تقول إنهم يكذبون بشكل متأصل، لكنهم أحيانًا يقولون الحقيقة أيضًا. على سبيل المثال، اشتروا شيئًا، وعندما سألهم شخص ما عن السعر، ذكروه بصدق؛ لم يكذبوا في ذلك. كيف يمكنك أن تقول إنهم يكذبون بشكل متأصل؟" عندما لا يتعلق الأمر بالخصوصية، أو المصالح، أو المكانة، أو ماء الوجه، فلا حاجة بهم إلى الكذب. الكذب متعب لهم أيضًا، لذا لتوفير العناء، لا يكذبون في الأمور الصغيرة. ولكن، لمجرد أنهم لا يكذبون في مناسبة واحدة أو لا يكذبون في الأمور الصغيرة لا يعني أنهم لا يكذبون بشكل متأصل. ما عليك سوى مراقبة ما إذا كانوا يكذبون عند التواصل مع الآخرين، أو وصف الأحداث الكبرى أو سردها، عندما يتعلق الأمر بمصالحهم الخاصة، أو الشهرة والربح، أو المكانة، أو الآفاق، أو المسؤوليات، أو عندما يتعلق الأمر بوجهات نظرهم الخاصة. في مثل هذه الحالة، راقب كمية عدم الصدق في كلامهم، وكمية الصدق، وكمية المصداقية. إذا كان كلامهم يحتوي على الكثير من عدم الصدق، ويقلب الأسود أبيض عمليًا، ويختلق الأشياء من لا شيء، ويلقي باللوم على الآخرين؛ وإذا نسبوا الأشياء السيئة التي فعلوها إلى الآخرين، ونسبوا لأنفسهم الفضل في الأشياء الجيدة التي فعلها الآخرون؛ وإذا ارتكبوا خطأ في مسألة ما وكان ينبغي أن يكونوا مسؤولين، لكنهم تملصوا من ذلك بالكلام، وتهربوا تمامًا من مسؤوليتهم وألقوها على الآخرين؛ وإذا لم يقوموا بعملهم جيدًا، أو لم يدفعوا ثمنًا أو يتمموا مسؤوليتهم، أو لم يقوموا بعملهم لأنهم خافوا من الخطر، وكذبوا، وقدموا عذرًا معقولًا نسبيًا لإخفاء الحقيقة وإعفاء أنفسهم من المسؤولية؛ أليست هذه أكاذيب؟ (بلى). هذه كلها أكاذيب. هذا هو الكذب المتأصل. أي أنه كلما تعلقت الأمور بمصالحهم الشخصية، ومسؤولياتهم، وماء وجههم، ومكانتهم، وما إلى ذلك، فإنهم يكذبون في كل ذلك. على سبيل المثال، اشترى شخص ما كرسيًا لأسرة مضيفة كلف سبعين يوانًا. وعند الإبلاغ عن المصروفات بعد عودته، فكر: "كانت هذه الرحلة متعبة للغاية، ولا يمكن أن أكون قد تجولت من أجل لا شيء. يجب أن أكسب ثلاثين يوانًا بطريقة ما. هذه الثلاثون يوان هي مقابل العمل، مقابل أداء المهمة". لذا، قال إن الكرسي كلف مائة يوان. انظر، لقد كذب، أليس كذلك؟ لماذا كذب؟ (أراد أن يستفيد قليلًا). أراد أن يحقق ربحًا قليلًا. لنقل إنه يقوم بواجبه مع الإخوة والأخوات، ويرى شخصين ينسجمان معًا جيدًا، فيفكر: "لا أحد صديقي، الجميع يحتقرونني، ولا أحد ينسجم معي. لأقم بإثارة الأمور بينكما وأزرع بعض الشقاق في علاقتكما". لذا، يقول لأحدهما: "قال فلان إنك تعتقد أنك متعلم جيدًا، وإنه إذا كنت متعلمًا إلى هذا الحد، فكيف لا يمكنك كتابة مقالات؟" ثم يذهب إلى الآخر ويقول له: "قال فلان إنه على الرغم من أنك طويل القامة، إلا أن قوامك ليس متناسقًا، وجسمك العلوي والسفلي غير متناسبين". بهذه الكلمات القليلة، يزرع الشقاق بين الاثنين. وعندما يلتقي الاثنان مرة أخرى، ويتذكران الكلمات المثيرة للشقاق، ينظران إلى بعضهما البعض باشمئزاز ويشعران بالاضطراب. ما الفائدة التي جناها المحرض؟ ظاهريًا، يبدو أنه لم يجنِ شيئًا، لكن رؤية الاثنين يبتعدان ورؤية العلاقة بينهما تسوء تجعله يشعر بالراحة في داخله ولا يعود يشعر بالغيرة. ومن ثم يعتقد أنه قد ربح ميزة. لذا فإنه يكذب حتى في هذا الأمر. قد يقول شخص ما: "أليس هذا إيذاءً للآخرين دون نفع للنفس؟ إذا تحدث هذان الاثنان مع بعضهما البعض، ألن يعرفا أنك حرضت بينهما؟ ألن تكون قد جلبت كارثة على نفسك؟" هل يهتم بهذا؟ إنه لا يهتم. ما دام الاثنان منفصلين، فإنه لم يعد يشعر بالغيرة ويعتقد أنه قد ربح ميزة. أليس هذا ما تفعله الأبالسة؟ (بلى). هكذا تتصرف الأبالسة تمامًا.

قد يتحدث أولئك الذين تناسخوا من أبالسة بصدق عن أمور تافهة وغير مهمة، لكن هذا لا يعني أنه ليس لديهم طبيعة كاذبة. في جميع الأمور، سواء كانت ذات مغزى أو غير مهمة، ما داموا يعتقدون أن الأمر يتعلق بصورتهم، وما داموا يشعرون بعدم الارتياح، أو يريدون الحصول على بعض المنفعة أو تحقيق هدف ما – ما دامت لديهم نية ويريدون التصرف – فإن نهجهم سيكون بالتأكيد استخدام الأكاذيب لإنجاز ذلك. هذا هو الكذب المتأصل. ربما لا يكذبون عندما يتعلق الأمر بمسائل الطعام، أو الملبس، أو المأوى؛ عادة، لن يكلفوا أنفسهم عناء بذل طاقة ذهنية للكذب من أجل أمور صغيرة. علاوة على ذلك، في نظرهم، بعض الناس ببساطة ليسوا على نفس مستواهم أو طبقتهم، إنهم لا يكلفون أنفسهم عناء الاعتراف بهم، ولا يستمدون أي شعور بالإنجاز من التلاعب بهم أو خداعهم، لذا لا يهتمون بالتصرف ضدهم بأي شكل من الأشكال. إذا كانوا سيتصرفون ضد شخص ما، فيجب أن يكون شخصًا يعتبرونه على مستواهم، شخصًا يمكنهم ممارسة الألعاب معه، وندًا لهم؛ عندها فقط سيعترفون بذلك الشخص. هذه سمة أخرى للأبالسة. إذا كنتَ شخصًا عاديًا، فإنهم يعتقدون أنك تفتقر إلى الذكاء، وأنك لست قادرًا أو جديرًا بممارسة الألعاب معهم، ويجدون هذا غير مثير للاهتمام، لذلك يتجاهلونك. الأبالسة انتقائيون فيمن يتلاعبون به. عندما يعيشون إلى جوارك، ربما لا تراهم يكذبون أبدًا أو لا تلاحظ أبدًا أنهم يكذبون عمدًا بشأن أي شيء، ولكن ما داموا أبالسة، فإنهم سيكذبون بالتأكيد؛ هذه هي الطبيعة الفطرية للأبالسة. إذا لم يكذبوا عليك، فقد يكون ذلك لأنهم لا يرونك جديرًا بذلك. إنهم يفكرون: "همف! لن أكلف نفسي عناء الكذب عليك، ومع ذلك أنت خائف من أن أتلاعب بك. من أنت؟ هل تظن نفسك جديرًا؟" إنهم ببساطة لا يعيرونك أي اهتمام؛ دعك من الكذب عليك، إنهم لا يكلفون أنفسهم عناء التحدث إليك. الأمر أشبه بما يحدث عندما تسأل شخصًا مشوش الذهن عن علاقته بشخص ما، فيقول: "أنا لست في مستواه. لديه مستوى قدرات أفضل مني، ولديه عقل راجح. أنا شخص وضيع، لست نبيلًا مثله. إنه لا يريد التعامل معي". حتى الأشخاص المشوشو الذهن يشعرون بهذه الطريقة. والآن دعونا نلقِ نظرة على من يحب الأبالسة التلاعب بهم، ومن يحبون منافستهم، ومن يحبون تضليلهم، واستغلالهم، وخداعهم. أليس لديهم أيضًا معايير ونطاق معين؟ (بلى). عندما يختارون مجموعة من الناس، يجب أن يكون هؤلاء الناس ممن ينخرطون في ألعاب العقل ويمارسون الحيل مثلهم. فقط عند التفاعل مع مثل هؤلاء الناس يشعرون بالسعادة ويجدون الأمر ممتعًا، وعندها فقط يمكنهم تحقيق بعض الشعور بالإنجاز من ألعابهم. لذا، عندما يتعلق الأمر بأولئك الذين تناسخوا من أبالسة، يجب على المرء أن يرى حقيقة سمتهم وجوهرهم المتمثل في الكذب المتأصل. مجرد أنهم لم يكذبوا عليك لا يعني أنهم لا يكذبون، ولا يعني أنه ليس لديهم طبيعة كاذبة. إذا لم يخالطوك عن كثب، ولم يعترفوا بك حتى، وكانوا فقط يعتقدون أنك مؤمن عادي، وأنك لست شخصًا متعلمًا تعليمًا عاليًا – مجرد ربة منزل أو مزارع – ولم يكن لديهم أي اعتبار لك، فعندئذٍ سيعتقدون أن الكذب عليك يعني الحط من قدر أنفسهم، وأنه يعني إهدار خلايا أدمغتهم، ولن يكلفوا أنفسهم عناء الكذب عليك. كيف يمكنك إذًا أن ترى حقيقة هذا النوع من الأشخاص؟ بما أنهم أبالسة يكذبون بشكل متأصل، فإن طبيعتهم ستنكشف في مواقف أخرى مناسبة حتى لو لم تنكشف في هذا الموقف. مجرد أنهم لم يكذبوا عليك لا يعني أنهم لن يكذبوا. ما دام لديهم جوهر إبليس، فإن طبيعتهم الكاذبة ستنكشف بالتأكيد؛ لا يمكن أن تظل مخفية. وسواء أخفوها جيدًا أم لا، وبغض النظر عن مقدار ما ينكشف منها، فما دامت لديهم طبيعة كاذبة، وكانوا يكذبون كثيرًا، فهم إذًا أبالسة؛ إنهم ليسوا بشرًا على الإطلاق. البشر الحقيقيون لا يكذبون كثيرًا؛ أي أن أولئك الذين تناسخوا من بشر لا يكذبون كثيرًا. لماذا أقول إنهم لا يكذبون كثيرًا؟ لأنه بمجرد أن يكذبوا، فإن ضميرهم يوبخهم ويتهمهم. إذا كذبوا كذبة كبيرة واحدة أدت إلى عواقب، فسوف يشعرون بالاشمئزاز من أنفسهم طوال حياتهم؛ سيبدأون في الشعور بالنفور من الكذب في قلوبهم ولن يكذبوا في أمور غير ضرورية. وهكذا، سيكذبون أقل فأقل. ولأن ضميرهم يوبخهم، فسوف يكبحون أنفسهم لكي يقللوا من ارتكاب الأخطاء المماثلة، ويصلوا في النهاية إلى نقطة عدم ارتكاب هذه الأخطاء على الإطلاق. هذا شيء يمكن للبشر تحقيقه. لكن الأبالسة لا يستطيعون تحقيق ذلك. فبعد أن يكذبوا، لا يشعرون بأي توبيخ، لذلك عندما يريدون الكذب، لا توجد قيود؛ لا شيء يمكن أن يقيدهم؛ لا بيئة يمكن أن تقيدهم، ولا أي شخص ذي مكانة أو منصب، والحق، بالطبع، ليس له أي سلطة تقييدية عليهم أيضًا. إن كشف الآخرين لهم لا يمكن أن يقيدهم، فضلًا عن الحق، الذي هو بالنسبة إليهم مجرد نص مكتوب على ورق، مجرد تعاليم ولوائح، ولا يمكن أن يقيدهم على الإطلاق. ودون قيود، فإن كذبهم هو كشفهم الطبيعي؛ في أي وقت وفي أي مكان، يمكنهم قول أكاذيب مختلفة ومتنوعة حسب الحاجة. هذه هي طبيعتهم؛ لن تتغير أبدًا في أي وقت. كيف يمكن للمرء إذًا أن يرى حقيقة طبيعتهم؟ انظر إلى كيفية تقييم من حولهم لهم. إذا قال الأشخاص الذين يعرفونهم جيدًا: "لك الرجل يكذب بشكل متأصل، كل ما يخرج من فمه كذب، يكذب دون أن يحمر وجهه أو يخفق قلبه، ويمكنه الكذب بشأن أي شيء؛ لا أحد يجرؤ على تصديق كلمة يقولها"، فعندئذٍ يمكن تحديد أنه إبليس، وليس إنسانًا. والآن بعد أن قلت الكثير، هل يمكنكم أن تروا حقيقة هذه السمة المتمثلة في الكذب المتأصل لدى أولئك الذين تناسخوا من أبالسة وتؤكدوا وجودها فيهم؟ في جميع الأوقات، تظل هذه القاعدة، هذه النتيجة – "أولئك الذين يكذبون بشكل متأصل يعادلون الأبالسة" – دون تغيير. مفهوم؟ (مفهوم).

هل عُقِدت الشركة بوضوح حول السمة الأولى لأولئك الذين تناسخوا من أبالسة؛ الكذب المتأصل؟ (نعم، إنها واضحة). ينبغي أن يكون هذا المحتوى سهل القبول والفهم. لماذا؟ لأنكم ترون هذا النوع من الأشخاص كثيرًا في حياتكم اليومية؛ كل ما في الأمر أنكم كنتم تعتبرون في السابق مظاهر كذبهم كشوفات طبيعية للفساد. والآن، من خلال الشركة، علمتم لماذا لا تتغير طبيعتهم الكاذبة ومظاهر كذبهم أبدًا؛ فقد اتضح أن هذا تحدده سمتهم، لذا لا يمكن لهذا النوع من الأشخاص أن يتغير. ما الذي ينبغي فعله عند مقابلة مثل هؤلاء الأشخاص في المستقبل؟ (لا حاجة لعقد شركة مع مثل هؤلاء الأشخاص أو مساعدتهم. إذا كانوا مشرفين، فيجب إعفاؤهم. وإذا كانوا قد أظهروا بالفعل بعض مظاهر الأعمال الشريرة وبدأوا في عرقلة عمل الكنيسة وإزعاجه، فينبغي تصفيتهم حسب الحاجة، وألا يُسمح لهم بالبقاء في الكنيسة ليوم واحد إضافي). الأبالسة يكذبون بشكل متأصل؛ من المؤكد أنهم لا يستطيعون التغير. ولكن، ثمة نوع من الأبالسة لديه بعض المواهب أو نقاط القوة في مجالات معينة. إذا كانوا على استعداد لأداء خدمة، فيمكن استخدامهم للخدمة. يستخدم الله كل الأشياء لأداء خدمة في عمله؛ والتنين العظيم الأحمر هو أحد أدوات الخدمة وشخصيات الضد هذه. للعمل في بيت الله، يجب على المرء أن يتمتع بالحكمة؛ هذا أيضًا مبدأ. إذا كان أولئك الذين تناسخوا من أبالسة على استعداد أو مناسبين لأداء خدمة، فاستخدموهم للخدمة. وإذا لم يتمكنوا حتى من أداء الخدمة، أو كانت خدمتهم تضر أكثر مما تنفع وتسبب ضررًا كبيرًا جدًا، ولم يربح بيت الله أي أثر إيجابي من استخدامهم بل اضطر بدلًا من ذلك إلى القلق بشأنهم، فهم إذًا غير مناسبين لأداء الخدمة، لذا ينبغي إلغاء أهليتهم لأداء الخدمة. هل فعل هذا مناسب؟ (نعم، فعل هذا يتوافق مع المبادئ). يجب معاملتهم وفقًا للمبادئ. التمييز شيء، ولكن عندما يتعلق الأمر بكيفية التعامل معهم، يجب أن تتحلى بالحكمة والمبادئ، وأن تفعل ذلك بناءً على الوضع الفعلي. الهدف من عقد شركة عن هذه الأمور هو أن تربح التمييز، وأن تعرف بوضوح ماهية جواهر مختلف أنواع الناس، ومن خلال جوهر الشخص، تحدد ما إذا كان بإمكانه قبول الحق ونيل الخلاص. ولكن، ليس الهدف هو أن تطبق نهجًا موحدًا على الجميع، فتتعامل مع جميع من يوصفون بأنهم أبالسة بإخراجهم. بل هو أن يجعلك تستخدم الأبالسة بفعالية للخدمة وفقًا للمبادئ ولاحتياجات عمل بيت الله. لنفترض أن بعض الأبالسة يقولون: "بما أنكم ترون أنني إبليس، تريدون استخدامي للخدمة. إذا لم أتمكن من نيل الخلاص، فلن أؤدي خدمة!" ما الذي ينبغي فعله في هذه الحالة؟ (إذا لم يكونوا راغبين في أداء خدمة، فدعهم يذهبون). إذا لم يكونوا حتى راغبين في أداء الخدمة، فدعهم يغادرون بسرعة. يقول بعض الأبالسة: "تريد استخدامي للخدمة؟ مستحيل! لن أؤدي خدمة لك! لن أفعل أي شيء سيئ، سأقضي أيامي بلا اكتراث وبلا هدف في بيت الله. عندما يحين وقت العمل، سأكون لا مباليًا، سأؤدي العمل شكليًا فحسب؛ لن أفعله بضمير من أجلك!". ما الذي ينبغي فعله عند اكتشاف مثل هؤلاء الأشخاص؟ (ينبغي تصفيتهم). ما إن يُحدَّد إبليس بوضوح، فما عليك سوى تصفيته بسرعة؛ لا تظهر أي رحمة. إذا كان بعض الأبالسة حسني السلوك، ويعرفون أنهم يكذبون بشكل متأصل وأنهم أبالسة، وأنهم لا يمكن أن يكونوا أناسًا صادقين ولا يمكنهم نيل الخلاص لأن طبيعتهم تملي ذلك، ولكن بعد الاستماع إلى الحق لسنوات عديدة، يريدون أيضًا اتباع الله ونيل البركات في النهاية، ويفعلون كل ما يطلبه منهم بيت الله؛ إذا كان مثل هؤلاء الأشخاص لا يسببون إزعاجًا وكان هناك عمل مناسب لهم، فيمكن منحهم الفرصة لأداء الخدمة. عندما يتعلق الأمر بالواجب الذي منحه الخالق، ينبغي لجميع الكائنات المخلوقة، بغض النظر عن سمة الفئة التي ينتمون إليها، أن يعاملوه على أنه واجبهم الخاص؛ هذا أمر لا مفر منه. وحتى لو كان شخص ما إبليسًا وشيطانًا، فإذا أدى خدمة لله عن طيب خاطر، فلن يعامله الله بغير إنصاف؛ هذا هو مبدأ الله في معاملته لجميع الكائنات المخلوقة. إذا كنتَ تعتبر نفسك كائنًا مخلوقًا، وبغض النظر عن سمتك، كنتَ راغبًا في عبادة الخالق، وعلى استعداد للاستسلام تحت سيادة الخالق، وإتمام واجبك بوصفك كائنًا مخلوقًا، وكنتَ راغبًا في أداء الخدمة حتى لو لم تكن هناك عاقبة أو غاية جيدة لك في النهاية، فهذا أيضًا ممكن. الله لا يرفض هذا؛ الله يمنح الناس الفرصة لأداء الخدمة. الأمر يعتمد فقط على كيفية تعامل الناس مع هذا الأمر. يقول بعض الناس: "بما أن سمتي الفطرية ليست جيدة، وليس هناك أمل في أن أنال الخلاص مهما كان الواجب الذي أقوم به، فلن أقوم بواجب بعد الآن، ولن أؤدي خدمة! تريدون استخدامي للخدمة، وفي النهاية، ستربحون أنتم البركات وتدخلون ملكوت السماوات، ولكن لن يكون لي نصيب، لذلك لن أؤمن بعد الآن!" هذا ممتاز. إذا أراد الأبالسة المغادرة، فدعهم يغادرون. إذا لم يغادروا، فإن إخراجهم يتوافق تمامًا مع المبادئ. يقول بعض الأبالسة: "لا يمكنني أن أنكر أنني أكذب بشكل متأصل، أكذب على الجميع، حتى على الله. ولكن، بغض النظر عما إذا كان بيت الله يجعلني أؤدي خدمة، أو يجعلني أعمل كشخصية ضد – وبغض النظر عن كيفية معاملتي، حتى لو لم أُعامَل كإنسان، فليس لدي أي شكاوى. ما باليد حيلة بشأن كوني إبليسًا، أليس كذلك؟ أيًا كانت الخدمة التي يُطلب مني أداؤها، وأيًا كان الجهد الذي يُطلب مني بذله، فأنا راغب في القيام به". هل ينبغي قبول مثل هؤلاء الأشخاص؟ (نعم). من حيث المبدأ، يمكن قبولهم أيضًا. ما دام هناك بصيص أمل في خلاصهم، فينبغي قبولهم. بغض النظر عما إذا كانوا يعترفون بأنهم أبالسة، فإن لديهم على الأقل بعض الوعي الذاتي، وهم راغبون في أداء الخدمة، ولديهم بعض الخضوع؛ هذا يكفي لتلبية شروط القبول. أما فيما يتعلق بما إذا كان بإمكانهم القيام بواجبهم بطريقة تفي بالمعايير، فهذا ما ستكشف عنه الأيام، أليس كذلك؟ (بلى). باختصار، بغض النظر عن نوع الشخص، حتى لو تم تمييز سمته، فلا يزال ينبغي للمرء أن يتصرف وفقًا للمبادئ في معاملته لذلك الشخص. بالطبع، لا يوجد مبدأ واحد فقط هنا؛ ليس الأمر أن جميع الأبالسة ينبغي رفضهم وإخراجهم، وأن جميع الأبالسة ينبغي إلقاؤهم في جهنم؛ هذا ليس المبدأ الوحيد. الله له السيادة على كل الأشياء ويستخدم كل الأشياء لأداء الخدمة. فأي الأشياء يمكن أن تؤدي خدمة، وأي الأشياء تؤدي أي خدمة وكيف تؤديها، وفي أي مرحلة تؤدي الخدمة، ولكم من الوقت تؤدي الخدمة، وما حجم الخدمة التي تؤديها، وتحت أي ظروف لا تعود تُستخدم، وتحت أي ظروف يمكن الاستمرار في استخدامها؛ هناك مبادئ لكل هذا، وهناك حكمة الله في كل هذا. لا يمكن للناس التعامل مع هذا الأمر بتهور؛ يجب عليهم أن يطلبوا المبادئ. إذا اعتقد الجميع أن التصرف بطريقة معينة هو الصواب ويتوافق مع المبادئ، فتصرفوا بهذه الطريقة؛ تصرفوا بأي طريقة يجب عليكم التصرف بها. إن مخالفة المبادئ، والتعامل مع شخص ما بشكل أعمى ودون أساس بناءً على غضب لحظي، هو موقف عدم الدقة تجاه الحق وكلام الله؛ وبالمعنى الدقيق للكلمة، هو أيضًا مظهر من مظاهر الافتقار إلى قلب يتقي الله، لذا لا تتصرفوا بهذه الطريقة على الإطلاق. هذا هو تقريبًا كل ما يمكن أن نعقد شركة عنه بشأن السمة الأولى لأولئك الذين تناسخوا من أبالسة؛ الكذب المتأصل؛ لقد شرحنا المبادئ في جميع الجوانب بوضوح.

السمة الثانية لأولئك الذين تناسخوا من أبالسة هي "الانحراف". وبما أنها سمة، فهي ليست مظهرًا مؤقتًا، وإنما شيءٌ يُكشف عنه غالبًا من طبيعتهم، ويمكنه أن يُمثِّل بالكامل أفكارهم وآراءهم، وشخصياتهم وجوهرهم. إذًا، ما هي المظاهر المحددة لسمة "الانحراف" لدى أولئك الذين هم أبالسة؟ ما هو الانحراف؟ بأي كلمة غالبًا ما يقترن الانحراف؟ (الخبث). وماذا أيضًا؟ (الطبيعة المنحرفة). الطبيعة المنحرفة، الشهوة الخبيثة. ما المظاهر الأخرى التي تُعد انحرافًا؟ أن يكون المرء ملتوِيًا وغير طبيعي، أليس كذلك؟ (بلى). بالإضافة إلى كونه ملتوِيًا وغير طبيعي، ماذا أيضًا؟ (أن يحسب كثيرًا ويكون غامضًا للغاية، وأن يكون متآمرًا متمرسًا، ويعطي شعورًا بأنه لا يُسبر غوره إلى حد ما). هذه كلها من مظاهره بشكل أساسي. أن يكون المرء ملتوِيًا، وغادرًا، وماكرًا، وكثير الحسابات وغامضًا، ومتآمرًا متمرسًا؛ هذه كلها مظاهر وسمات محددة للانحراف. في أي أمور إذًا يُظهر الأبالسة هذه السمات؟ في الجوهر، بالإضافة إلى ما يفكر فيه الناس – من التواء، وغدر، ومكر، وما إلى ذلك، مما يتعلق بالشخصية أو يظهر في أساليب سلوك المرء ومعالجته للأمور – ما هو النوع الآخر من الانحراف؟ إنه شهوة الناس الخبيثة؛ هذا النوع من الانحراف ينبغي أن يُسمى الفسق. وبما أنه قد استُخدمت كلمة "الانحراف"، فإننا لا نتحدث عن الاحتياجات أو ردود الفعل الفسيولوجية الطبيعية للجسد، بل عن الفسق؛ وهذا يُسمى أيضًا انحرافًا. إن الالتواء والغدر وما إلى ذلك، مما ذُكر للتو، يتعلق بالشخصية؛ أما الفسق فهو انحرافٌ متعلقٌ بالجسد. أليست كلمة "الفسق" مناسبة جدًا؟ (بلى). بل هناك مصطلح آخر أكثر ملاءمة، وهو: الإثارة الجنسية. كثيرًا ما يقول غير المؤمنين إن شخصًا ما شهواني في الخفاء، أو عاهرة؛ تشير هذه المصطلحات جميعها إلى جانب الشهوة الخبيثة. بالإضافة إلى الفسق والإثارة الجنسية، هل هناك غيرها؟ (هل الدناءة واحدة منها؟) الدناءة ليست منها؛ الدناءة تختلف عن الفسق. تتعلق الدناءة بكرامة الإنسان واستقامته، بينما يتعلق الفسق والإثارة الجنسية بشكل أساسي بمسائل سلوك المرء في تعاملاته مع الآخرين. ما تحدثنا عنه للتو هو جانبان من جوانب الانحراف: أحدهما يتعلق بالشخصية، والآخر يتعلق بالشهوة الجسدية. وثمة جانب آخر، وهو أن هذا النوع من الأشخاص كثيرًا ما يختبر هلاوس سمعية وحسية أخرى؛ لديه دائمًا بعض المظاهر غير الطبيعية. على سبيل المثال، كثيرًا ما يقول: "لقد أوحى الله لي أنه في الساعة السادسة من هذا الصباح يجب أن أذهب شرقًا؛ ثمة مستهدف بالإنجيل يريد مقابلتي". "الليلة الماضية راودني حلم؛ ربما سيأتي أخوان أو أختان إلى منزلي اليوم". إنهم كثيرًا ما يختبرون هلاوس سمعية وحسية أخرى، ويسيرون حياتهم دائمًا بناءً على ظواهر مثل الأحلام غير العادية، أو الرؤى، أو ومضات مفاجئة من الكلمات، وعندما يحدث شيء خارج عن المألوف، يتصرفون بطريقة غير طبيعية؛ إنهم متطرفون للغاية. أحيانًا يستيقظون في الثالثة أو الرابعة صباحًا للصلاة وقراءة كلام الله؛ وأحيانًا في الليل عندما يستريح الجميع، يظلون مستيقظين نصف الليل، مُصرّين على قراءة كلام الله أو تعلم الترانيم. إنهم ينامون عندما يأكل الآخرون أو يعملون، ويصبحون نشطين عندما يستريح الآخرون؛ إنهم دائمًا غير طبيعيين، ودائمًا مختلفون عن الناس الطبيعيين. هل يمكن اعتبار هذا أيضًا مظهرًا من مظاهر الانحراف؟ (نعم). هل هناك كلمة مناسبة لوصف هذا الشذوذ؟ لنفترض أن شخصًا ما يبدو طبيعيًا في الظاهر، لكنه دائمًا ما يفعل الأمور ويفهمها بطريقة مُحرَّفة ومتطرفة جدًا؛ ومهما عقدت شركة معه، فإنه لا يستطيع أن يفهم. أحيانًا يختبر هلاوس سمعية وحسية أخرى؛ وفي أحيان أخرى، على الرغم من عدم وجود صوت أو قول واضح، تكون لديه أفكار غريبة في داخله تأمره بفعل هذا أو ذاك. ولكن مهما فعل، فلا علاقة له بالحق، ولا يرقى حتى إلى مستوى الالتزام باللوائح. لا يمكنكم التفكير في كلمة مناسبة لوصف هذا النوع من الأشخاص، أليس كذلك؟ (بلى، لا يمكننا). هل تعتقدون أن كلمة "غريب الأطوار" مناسبة؟ يبدو سلوكهم الخارجي غريبًا وغير طبيعي للغاية، ودائمًا ما يكونون متقلبين ومتوترين. ولكن إذا أدنتَهم، فلا يمكنك الإشارة إلى أي مشكلات كبيرة لديهم، وإذا اعتبرتَهم أشخاصًا صالحين، فإنهم يظلون يبدون غريبي الأطوار إلى حد ما؛ أنت غير قادر إلى حد ما على رؤية حقيقتهم. عندما تسمعهم يتحدثون من حين لآخر، يبدون على ما يرام، ولكن إذا راقبتَهم سرًا، فستجد أن أفعالهم غريبة الأطوار جدًا، وشاذة للغاية. هذه ليست علامة جيدة؛ لا يمكن التنبؤ بما قد يفعلونه. لاحقًا، يُكتشف أنهم يستطيعون التكلم بالألسنة في أثناء الصلاة؛ وعادةً ما يتحدثون أيضًا إلى أنفسهم باستمرار، كما لو كانوا يتجاذبون أطراف الحديث مع شخص ما، بل ويضحكون وهم يفعلون ذلك، وهو ما يبدو مُريبًا للغاية. هذا أيضًا مظهر من مظاهر الانحراف. دعونا نستخدم كلمة "غريب الأطوار" لوصف هذا الجانب في الوقت الحالي. باختصار، لقد لخصنا مظاهر انحراف أولئك الذين هم أبالسة. هناك ثلاثة جوانب إجمالًا: أحدها هو شهوة الجسد الخبيثة؛ والآخر هو أن لديهم دائمًا بعض المظاهر غير الطبيعية، ويكونون غريبي الأطوار للغاية؛ وجانب آخر يتعلق بالشخصية، وهو أنهم ملتوُون للغاية. الالتواء يعني أن هذا النوع من الأشخاص غادر وماكر إلى درجة معينة، ولا يسبر غوره الناس العاديون. عندما يخالط الناس هذا النوع من الأشخاص، فإنهم غالبًا ما يشعرون بالقلق، والتوتر، والخوف؛ إنهم كثيرًا ما يخشون أن ينتهي بهم الأمر وقد باعهم هؤلاء بينما هم لا يزالون يساعدونهم في عد نقودهم؛ إنهم يخشون الوقوع في فخاخهم. هذا النوع من الأشخاص غادر وماكر للغاية. قد يتحدث إليك وجهًا لوجه بطريقة مهذبة ولائقة للغاية، ولكن وراء ظهرك، يكون قد دبر لك المكائد وعمل ضدك لفترة طويلة دون علمك. وعندما تكتشف هذا، تتصَبَّب عرقًا باردًا، مفكرًا: "لحسن الحظ، لقد حماني الله! لو لم أكن أؤمن بالله، لكنت قد تضررت بسببه؛ بل ربما كنت قد فقدت حياتي!" هذا هو خبث هذا النوع من الأبالسة. لماذا أقول إن أمثال هؤلاء الناس منحرفون؟ ليس من السهل حقًا معرفة ذلك من مظهرهم الخارجي؛ يجب أن تبدأ من الأشياء التي يخططون للقيام بها والكلمات التي يكشفون عنها كل يوم؛ هذا يكفي لكي ترى بوضوح الجوهر والطبيعة المنحرفين لهذا النوع من الأشخاص.

ما الذي يفكر فيه أولئك الذين تناسخوا من أبالسة كل يوم؟ على سبيل المثال، لنفترض أن أختًا قد رُقِّيت لتصبح قائدة. عندئذٍ يفكرون: "لقد رُقِّيت تلك الفتاة لتصبح قائدة في مثل هذه السن المبكرة. كيف هي أفضل مني؟ لقد كنت أنظر إليها بازدراء، ولم أتملقها قط، أو أقِم علاقة جيدة معها. والآن هي قائدة، ورئيستي المباشرة، لذا يجب أن أتملقها. يجب أن أرى ما إذا كانت بحاجة إلى مساعدة، سواء في حياتها اليومية، أو من الناحية المادية أو الروحية. إذا لم ينطلِ عليها ذلك، وإذا لم أتمكن من كسبها، فسأجرب أساليب ناعمة أخرى؛ سأقول بعض الكلمات اللينة، وبعض الكلمات الخاضعة، وبعض الكلمات المتوددة أمامها. يجب أن أرى أولًا أي أسلوب ينجح معها. هل ينطلي عليها التملق، أم أساليب الأشرار المارقة؟ هل تحب الطعام أم المرح؟ هل تحب الملابس أم المجوهرات؟ ماذا تحب؟ يجب أن أفهمها، وأتقرب منها، وأتملقها، وأقيم علاقة جيدة معها، وأحاول أن أسبر غورها". أيًا يكن من يصبح قائدًا، فإنهم يفكرون في كيفية التقرب من ذلك القائد وإقامة علاقة جيدة معه. في السابق، عندما لم تكن هذه الأخت قائدة، كانوا يرفضون أي شيء تقوله. على سبيل المثال، إذا قالت: "لنجتمع مرة واحدة في الأسبوع من الآن فصاعدًا"، فبعد سماع ذلك، كانوا يفكرون: "الكنائس الأخرى تجتمع مرتين في الأسبوع، لكننا سنجتمع مرة واحدة. لماذا ينبغي أن نفعل كما تقولين؟ من تظنين نفسك؟" والآن بعد أن أصبحت هذه الأخت قائدة، فإن رد فعلهم عندما تتحدث مختلف؛ لم يعودوا يتفوهون بكلمات الرفض كما كانوا يفعلون من قبل، بل يقولون: "ما تقوله تلك الأخت هو الحق!" في الظاهر، يتصرفون بخضوع شديد، وكأنهم شخص يمكنه أن يطيع، لكنهم يقولون في داخلهم: "ماذا تعرفين؟ لقد كنتِ قائدة لبضعة أيام فحسب! لقد كنت أقوم بهذا العمل، لكنكِ قائدة الآن. حسنًا، القائدة لها الكلمة الأخيرة. سأتفق معكِ أولًا، لكن كيف أتصرف من وراء ظهركِ هو قراري. سأتلاعب بكِ فحسب!". يُنتخب بعض الناس قادة، وعندما يُسألون: "هل أُجري انتخاب القادة في كنيستكم وفقًا للمبادئ؟"، يفكرون: "لو أُجري وفقًا للمبادئ، فهل كان بإمكاني أن أصبح قائدًا أصلًا؟ لكن لا يمكنني أن أخبرك بالحقيقة". لذا يقولون: "لقد أُجري وفقًا للمبادئ. لقد خدمت فترتين كقائد كنيسة. في الأصل، لم أكن أرغب في القيام بذلك مرة أخرى؛ كنت أخشى أن يعترض الإخوة والأخوات إذا فعلت، لذا سحبت ترشيحي. ولكن في النهاية، اختارني الإخوة والأخوات رغم ذلك، لذا فقد كنت أفعل ذلك على مضض. متى كان هناك مرشح جديد للقيادة، سأتنحى". هذا يبدو لطيفًا، لكن هل ينوون فعل ذلك حقًا؟ ليس لديهم أي نية للقيام بذلك على الإطلاق. إنهم يكذبون ويتلاعبون بك فحسب، ولا يقولون إلا الأشياء التي تبدو لطيفة، والتي ترضيك، والتي يمكن أن تخدعك وتضللك. أما فيما يتعلق بالقادة الأعلى مستوى، فإنهم يفكرون في كيفية تملقهم والتزلف إليهم، وكيفية تضليلهم، حتى يقدّرهم هؤلاء القادة ويرقونهم. وإذا لم يتمكنوا من نيل ترقية، فإنهم يفكرون في كيفية إخفاء العيوب، والانحرافات، والأخطاء التي تسببوا فيها سابقًا أثناء العمل، وكذلك الذنوب والسلوكيات الخادعة التي ارتكبوها وراء الكواليس، عن القادة حتى لا يكتشفوها، وكيف يمكنهم الإفلات من هذه الأمور دون تحمل أي مسؤولية. هل هذه مظاهر ينبغي أن تمتلكها الإنسانية؟ هل هي إيجابية أم سلبية؟ (سلبية). إلى أي مدى هي سلبية؟ إلى درجة أنه حتى قبل أن يتابع أي شخص عملهم أو يفتشه، يكونون قد دبروا هذه الأمور في أذهانهم، ويكونون مستعدين ذهنيًا منذ فترة طويلة؛ لقد امتلأت أذهانهم بهذه الأمور منذ فترة طويلة. أخبروني، أليس هذا ملتوِيًا؟ (بلى). يتحدث هذا النوع من الأشخاص بمكر ليناسب جمهوره، فيقول أشياء مختلفة لقادة مختلفين؛ فإذا كان القائد أنثى، مدحها وكأنها إلهة، وإذا كان القائد ذكرًا، مدحه بصفته رجلًا وسيمًا وجذابًا. أليس هذا ملتوِيًا؟ (بلى). هذه سمة رئيسية من سمات الانحراف. إن موقفهم ومظاهرهم تجاه القادة تكون على هذا النحو؛ ملتوية للغاية وغادرة للغاية. إن عالمهم الداخلي معقد للغاية؛ ثمة الكثير من الأفكار المحتشدة هناك، ولكن أي منها ليس إيجابيًا. إنهم لا يتأملون في الإنسانية، أو الحق، أو الطريق الصحيح؛ بل يتأملون فقط في كيفية تملق القادة والتزلف إليهم، وكيفية الحفاظ على مكانتهم الخاصة، وكيفية الإفلات من الأمور، وكيفية الاستمرار في التسكع، وكيفية الاستمرار في العيش عالة على الكنيسة، يأكلون ويشربون دون تقديم أي مقابل ودون أن يُكتشف أمرهم، ودون تحمل أي مسؤولية. في أذهانهم، هم لا يخططون ولا يدبرون ولا يفكرون إلا في هذه القضايا؛ ويتلاعبون بكل أنواع الحيل، ولا يشعر ضميرهم أبدًا بأي تأنيب أو اتهام. عندما يصلون إلى مجموعة من الناس، يمسحونهم بأعينهم: "هؤلاء النسوة القليلات يفتقرن إلى البصيرة؛ ولا يمكن أن يكون لديهن أي تمييز لي. لن يكن قادرات على فهم الحيل التي أتلاعب بها. وحتى لو أمكنهن ذلك، فلن يتمكنَّ من الإطاحة بي. الأسماك الصغيرة لا يمكنها إثارة أمواج عاتية؛ لن يشكلن مشكلة، ولا داعي للاعتراف بهن. أما الباقون، فأحدهم قائد كنيسة، وأخرى أخت مسنة تؤمن بالله منذ سنوات عديدة، وأخرى أخت شابة يبدو أنها درست علم النفس في الجامعة. هؤلاء القلائل يشكلون تهديدًا لي بعض الشيء. من ينبغي أن أتعامل معه أولًا؟ ومن ينبغي أن أصاحبه وأكسبه أولًا؟ كيف يمكنني أن أصبح واحدًا منهم؟ كيف يمكنني بناء هيبة لي؟ من سيكون مساعدي، ومن سيكون خصمي؟ من ينبغي أن أصادق، ومن ينبغي أن أبتعد عنه، ومن ينبغي أن أحذر منه؟ هذه الأمور تتطلب تخطيطًا طويل الأمد؛ أحتاج إلى التفكير فيها مليًا". وبعد المراقبة لبضعة أيام، يدركون من ينبغي أن يصاحبوه ويتواطؤوا معه، ومن يمكن استدراجه واستغلاله، ومن يمثل القوة المعارضة لهم، ومن يفهم الحق ويتمسك بالمبادئ وينبغي الحذر منه؛ إنهم يدركون كل هذه الأمور. وهم يفكرون في قلوبهم: "يجب أن أحذر من أولئك الذين لديهم تمييز لي. لا يمكنني الإساءة إليهم، ولا ينبغي لي الاقتراب منهم. يجب أن أبتعد عنهم تمامًا، لكي لا أزلّ فيروا حقيقتي. يجب ألا أتحدث بلا مبالاة في حضورهم أبدًا، لكي لا يجدوا شيئًا يمكنهم استخدامه ضدي لكشفي وتشريحي في الكنيسة. وإذا اكتسب الإخوة والأخوات تمييزًا، فسوف يُصفونني. هذا لن يجدي!" كل يوم، هم يفكرون فقط في هذه الأمور. مع من يتبارون وكيف يتبارون من أجل ربح الشهرة وجعل أنفسهم يبدون بمظهر جيد، ومن يصاحبون حتى يتمكنوا من كسب المزايا دون تكبد خسائر، وكيف يعالجون الخسائر التي تكبدوها في أمور معينة؛ إنهم يتفكرون فقط في هذه الأشياء طوال اليوم. بل قد يقضون نصف يوم في التفكير في نظرة يوجهها إليهم شخص ما: "بالأمس، نظر إليَّ فلان نظرة حادة للغاية. ماذا يعني ذلك؟ هل لديه تمييز لي؟ هذه ليست علامة جيدة. ما المشكلة التي رآها فيَّ؟ يجب أن أكون حذرًا في الأيام القليلة القادمة، وألا أدع أي شيء يفلت مني. وأيضًا، يجب أن أتعلم قراءة الأمور من نظرات أعين الآخرين، ويجب ألا أكون مهملًا. لقد كان جفني يرف في اليومين الماضيين؛ يبدو أن شيئًا سيئًا على وشك الحدوث. يجب أن أكون حذرًا، وآمل حقًا ألا يحدث أي خطأ؛ قد أُصفَّى إذا لم أكن حذرًا" لا يمكن رؤية أي مشكلات ظاهريًا في كيفية تفاعلهم مع الناس. وجباتهم، ونومهم، وعملهم كلها تبدو طبيعية. ولكن ما في قلوبهم وعقولهم ليس طبيعيًا. ما هي مظاهر هذا الشذوذ؟ هي أن الأشياء التي يفكرون فيها كلها ملتوية للغاية، ولا يمكن للآخرين فهمها. 

يعيش أولئك الذين تناسخوا من أبالسة بطريقة غامض للغاية. كل شيء في أفكارهم لا يمكن التفكير فيه، وحسابه، وتخطيطه، وتدبيره إلا في زوايا مظلمة. إن قلوبهم مليئة تمامًا بأشياء مثل التنافس على الشهرة والربح، وتدبير المكائد، وعقد المقارنات، والغيرة، والصراع، والانتقام، وما إلى ذلك. إنهم لا يطلبون الحق أبدًا ولو قليلًا. وبغض النظر عن المسألة التي يتعاملون معها، فإنهم لا يطرحونها على الطاولة لعقد شركة عنها والتوصل إلى قرار بشأنها بطريقة منفتحة وصريحة؛ وإنما يبحثون سرًا عن بضعة أشخاص ويتخذون القرار معهم. يوجد بعض الناس من هذا النوع في كل كنيسة. إنهم قليلو الكلام ولا يظهرون أي عاطفة؛ وأيًا كان ما يواجهونه، فإنهم يختارون التزام الصمت ولا يعبرون عن موقفهم بسهولة أبدًا. في الظاهر، يتحدثون بأدب مع الناس، لكنهم لا يقولون الحقيقة أبدًا أو يكشفون عما في قلوبهم حقًا؛ ليس لديهم كلمات صادقة لأي شخص. على سبيل المثال، بعض الناس لا يكشفون أبدًا عن أفكارهم الدفينة بغض النظر عمن يصاحبونه؛ حتى أقرب أفراد عائلاتهم لا يعرفون ما يفكرون فيه كل يوم. حتى عائلاتهم لا تفهمهم، فما بالك بالغُرباء. وحتى لو كنتَ أفضل صديق لهم، أو صديق طفولة، أو صديقًا قديمًا لسنوات عديدة، أو زميلًا جيدًا في العمل، فإنك تظل لا تعرف ما الذي يحسبونه؛ لا أحد يستطيع أن يسبر غورهم. وأيًا كانت طريقة تحدثهم أو تصرفهم، فلا أحد يستطيع أن يرى حقيقتهم. ولكن من حين لآخر، قد تفلت منهم بضع كلمات: "فلان أفضل مني، فماذا في ذلك! سأتفوق عليه يومًا ما، سترى!" ثمة معنى أعمق وراء هذه الكلمة "سترى"؛ إنها تعني أنهم يجترون ويتفكرون في قلوبهم وعقولهم كل يوم. في الظاهر، يبدون هادئين وساكنين، ولكن في داخل قلوبهم، ثمة عاصفة هوجاء واضطراب. ما الأشياء التي يفكرون فيها؟ لو كانت أمورًا منفتحة وصريحة، وأشياء إيجابية مثل الطريق الصحيح في الحياة، وممارسة الحق، والتصرف وفقًا للضمير، وكيفية سلوك المرء، وكيفية محبة الله، وكيفية أداء واجبه بتفانٍ؛ لو كانوا يفكرون كثيرًا في هذه الأمور، ويطلبونها، ويتأملون فيها، ويفحصونها، ويحاولون فهمها في قلوبهم، لكانت قلوبهم الداخلية هادئة جدًا وممتلئة بالسلام والفرح، ولكانوا يعيشون بشكل طبيعي أكثر فأكثر، وليس بشكل ملتوٍ. إن الناس الذين يعيشون في هذه الحالات الإيجابية سيكون لديهم، من وقت لآخر، صدى روحي وتواصل مع من حولهم ومع أولئك الذين هم قريبون منهم نسبيًا. ولكن ما يتدبر فيه الأبالسة ويفكرون فيه في قلوبهم هو كله أشياء ملتوية. يشير الالتواء إلى أشياء غير ملموسة لا يستطيع الناس الطبيعيون رؤيتها، بل أشياء غير طبيعية، وأشياء مخبأة في زوايا مظلمة يصعب على الناس اكتشافها وإدراكها، وأشياء لا يحتاجها الناس الطبيعيون. هذه الزوايا المظلمة هي العوالم الداخلية للأبالسة. إن قلوبهم مليئة بهذه الأشياء الملتوية. كل يوم، يقارنون أنفسهم بالآخرين، ويتنازعون معهم، ويتلاعبون بالمكائد والحيل معهم، ويتنافسون على المكانة، والوجاهة، والقول الفصل؛ إنهم لا يفكرون إلا في هذه الأمور. إذا سألتهم عما إذا كان لديهم الآن طريق ليكونوا أشخاصًا صادقين، فلن يجيبوك، ولن يعترفوا بك، ولن يرغبوا في ذكر ذلك. هذا لأن قلوبهم مليئة بهذه الأمور السلبية والملتوية؛ إنهم لا يفكرون إلا في هذه الأشياء. وعندما يضطرون أحيانًا إلى التفكير قليلًا في القضايا المتعلقة بالجوانب الفنية أو المهنية، فإنهم يفعلون ذلك مؤقتًا فقط، بسبب احتياجات عملهم أو حياتهم. وما إن ينتهي عملهم في هذا الجانب، حتى يبدأوا على الفور في التفكير في تلك الأمور الملتوية مرة أخرى، متأملين: "مواهب من أعظم من مواهبي؟ في أي جانب أنا أقوى منه، وفي أي جانب هو أدنى مني؟ ألم يبدُ أن فلانًا قد قلل من شأني عمدًا في المرة الأخيرة التي تحدث فيها معي؟ يبدو أن هذين الشخصين لم يتواصلا بشكل طبيعي منذ فترة طويلة؛ ماذا حدث بينهما؟ إذا نشأ صراع أو مشكلة بينهما، فهل يمكنني أن أكسب بعض المنفعة من ذلك؟ أحدهما مفيد لي ويمكنه مساعدتي، وأنا أرغب حقًا في مصاحبة ذلك الشخص، لكنه لا يعترف بي أبدًا. إذا كان ثمة صراع بينهما، فهل يمكنني استغلال هذه الثغرة واستخدام هذه الفرصة الجيدة لإقامة صلة مع ذلك الشخص؟" كل ما يتفكرون فيه ويفكرون فيه في قلوبهم لا علاقة له بالأمور الإيجابية، ولا علاقة له بالإيمان بالله والسعي إلى الحق. هل هذا النوع من الأشخاص مُخيف؟ (نعم). إذا صاحبتهم، فهذا يعادل مصاحبة إبليس. أنت لا تدبر لهم المكائد، لكنهم يدبرون لك المكائد ويراقبونك كل يوم، ويفكرون فيك ويدرسونك من وراء ظهرك: "ماذا كان يعني بذلك؟ هل هو موجه ضديَّ؟ كيف يمكنني الرد حتى لا يتمكن من إدراك حقيقتي؟ كيف يمكنني الرد بطريقة تفيدني؟ إذا لم أرد، فهل سيعتقد أنني غبي، أو يسهل التنمر عليَّ، أو أنني لا أؤمن بالله حقًا؟ هل يمكن أن يفكر في ذلك؟ أحتاج إلى معرفة ما يدور في رأسه حقًا". عندما تعيش باستمرار وسط مكائدهم، هل تشعر بالراحة في قلبك؟ (كلا). الأمر أشبه بوجود شيطان غير مرئي بجانبك؛ لا يمكنك أن تشعر بالسلام أو الفرح. عندما تصاحبهم، لا يكون لديك سوى شعور واحد: شعور دائم بعدم الارتياح. هذا الشعور بعدم الارتياح طبيعي جدًا، لأن حدس الناس الطبيعيين أو حاسّتهم السادسة يجعلهم يشعرون بعدم الارتياح تجاه الأبالسة، وتجاه الكائنات غير الطبيعية التي تكون حولهم. وحتى لو لم تكن تعرفهم جيدًا، ولا تستطيع أن تشرح بالضبط ما هو الخطأ، فإنك تشعر دائمًا بعدم الارتياح عندما تكون معهم، كما لو أن شيئًا سيئًا على وشك الحدوث. هذا يكفي لإثبات أنهم يضمرون نوايا سيئة، ويدبرون لك المكائد، ولديهم مخططات تجاهك. أنت تعيش تحت أعينهم المتلصصة، وهم يدرسونك كل يوم؛ هذا يجعلك تشعر بعدم الارتياح أكثر مما لو كان نمر أو أسد بجانبك. فلو كان النمر أو الأسد قد تربى على يديك، فعلى الرغم من أنه حيوان شرس، فإنك لن تشعر بعدم الارتياح أبدًا. ولكن إذا كان هناك إبليس بجانبك، فلأن لديه جوهر الطبيعة المنحرف، فإنك تشعر بعدم الارتياح. هذا الشعور بعدم الارتياح هو شعور في الروح؛ إنه ناتج عن وجود إبليس يعمل. ربما لا ينوي الإبليس ذاتيًا إلحاق الأذى الشديد بك إلى أي مدى، ولكن مجرد تدبير المكائد المستمر لك وتجسسه عليك سيجعل روحك مضطربة. في ظل وجود إبليس بجانبك، لن تعيش بسلام وفرح على الإطلاق، إلا إذا لم يكن إبليسًا، أو كان لديك قامة كافية وإيمان كافٍ بالله، أو كان لديك الحق بوصفه حياة لك؛ ما لم يتحقق أحد هذه الشروط، ففي هذه الحالة لن يشكل أي تهديد لك أو يكون له أي تأثير عليك، ولن تشعر بعدم الارتياح. وإذا لم يتحقق أي من هذه الشروط، فعندما يتجسس عليك إبليس باستمرار، ستشعر بعدم الارتياح. وإلى أي مدى سيتطور هذا تدريجيًا؟ ستشعر بالنفور والحذر منه، وستضطرب داخليًا، وستكون مضطربًا، ومقيدًا، ومكبَّلًا في أمور كثيرة. وإذا كان بالجوار، فعندما تفعل أشياء أو تتحدث، سيتعين عليك دائمًا مراعاة نظرات عينيه، أو سلوكه، أو آرائه. بل قد تحاول باستمرار أن تفهم: "ماذا سيفكر فيَّ؟ كيف لا أستطيع أن أسبر غوره؟ لماذا أشعر أنه كثير الحسابات وغامض؟ لماذا تبدو تلك الابتسامة وكأنها ليست ابتسامة استحسان؟ لماذا أنا خائف جدًا؟ لماذا أتأثر به إلى هذا الحد؟" إذا لم تكن تفهم الحق، ولم يكن لديك تمييز، فبعد مصادقة هذا النوع من الأشخاص لفترة من الوقت، ستتأثر به بشكل طبيعي وستنتهي إلى مثل هذه الحال، وهو أمر مُخيف للغاية.

انطلاقًا مما يكشفون عنه بشكل طبيعي في حياتهم اليومية وما يفكرون فيه في قلوبهم، يمكن توصيف أولئك الذين تناسخوا من أبالسة بأن لديهم جوهرًا منحرفًا. ما لم يكن قد سبق لك أن كان لديك اتصال أعمق وأبعد بهم، فربما لا تفهم عوالمهم الداخلية، ولكن الطريقة الأكثر مباشرة وصراحة لتمييز هذا النوع من الأشخاص هي سمة في مظهرهم الخارجي: إنهم كثيرًا ما يكشفون عن نظرة خبيثة في أعينهم وابتسامة ماكرة. تلك النظرة الخبيثة في أعينهم تعني نظرة مراوغة، نظرة ليست نظيفة وصافية، أو صادقة ومخلصة، وإنما تبدو غامضة. تشعر أن ثمة معنى خفيًا في هذه النظرة، لكنهم لن يخبروك بماهيته. علاوة على ذلك، من خلال التلميح بطريقة خفية إلى الأشياء عندما يتحدثون، فإنهم يدفعونك إلى التكهن، مستخدمين الكلمات للتلميح إلى الأشياء وجعلك تعتقد خطأً أنهم يفكرون بطريقة معينة، ولكن في الواقع، إنه تمويه. ما تفهمه ليس المعنى الحقيقي الذي يقصدونه على الإطلاق؛ إنهم يريدون فقط أن يتلاعبوا بك ويسخروا منك. لا يمكنك أن تجد أي صدق في نظرات أعينهم؛ هذه النظرة مراوغة وهائمة، وفيها شعور غامض ومراوغ. في اللحظة التي ترى فيها نظرات أعينهم، ينشأ الشك فجأة في قلبك، وتشتبه في أن ما قلته أو فعلته كان خطأ. إذا لم ترَ نظرات أعينهم، فإنك تشعر أن رأيك صحيح، وأن فهمك الخاص نقي، وأن هذه الأمور تتوافق مع مبادئ الحق، وأنه ينبغي لك التصرف بطريقة معينة، ويكون لديك قناعة راسخة بفعل ذلك. ولكن ما إن تلتقي نظراتك بنظراتهم أو يحدقون فيك بتلك النظرة الخبيثة في أعينهم، حتى تشعر بلا وعي بقشعريرة تسري في عمودك الفقري. على الرغم من عدم التفوه بكلمات صريحة، فإن تلك النظرة الخبيثة في أعينهم تعطيك إيحاءً نفسيًا، وتضللك، وتجعلك تشك في نفسك على الفور: "هل قلت شيئًا خاطئًا؟ هل فعلت شيئًا خاطئًا؟ أين أخطأت؟" إن المسألة والمبدأ المعنيين واضحان وجليان للغاية، وكنت متأكدًا من أنه ينبغي القيام بذلك بهذه الطريقة وأنه كان صحيحًا، ولكن بعد أن التقيت بنظراتهم، أصبحت بدلًا من ذلك في شك. هذا النوع من النظرات هو نظرة إبليس. هذا أحد الجوانب: النظرة الخبيثة في أعينهم تجعلك تشك. والجانب الآخر هو أنه في بعض الأحيان، يكون هناك معنى معين في تلك النظرة الخبيثة في أعينهم؛ الازدراء. أنت شاب، ولديك خبرة سطحية، وتفتقر إلى خبرة الحياة، بل قد تكون لديك بعض النقائص الإنسانية، لذا عندما تلتقي أعينهم بعينيك، فإنك تفقد الثقة بالنفس على الفور، وتنهار، وتشعر بالشك في نفسك على الفور، وتشعر بأنك ضئيل جدًا، وتشعر بأنك أدنى منهم، وتصبح متضائلًا أمامهم. هذه هي نظرة إبليس. هذه النظرة الخبيثة أحيانًا تشوش أفكار الناس، وأحيانًا تزعزع ثقة الناس بأنفسهم، وأحيانًا تجعلهم يشعرون بالسلبية والكآبة.

عندما يتعلق الأمر بتمييز أولئك الذين تناسخوا من أبالسة، إذا كنتَ لا تزال تفتقر إلى الخبرة في تمييزهم بمراقبة نظرات عيونهم، فانظر إلى ما يفكرون فيه كل يوم، وإلى ما يتحدثون عنه مع الناس كل يوم، وما إذا كان ثمة تواصل طبيعي. إذا لم يكن ثمة تواصل طبيعي، وأغلب الناس لا يفهمونهم، ومبدأهم في الاختلاط بمعظم الناس هو أن يكونوا كتومين، حتى إن أقرب الناس إليهم لا يعرفون ما يفكرون فيه كل يوم، ولا يمكنهم بسهولة استيعاب أفكارهم وآرائهم الدقيقة أو سبر غور ما يفكرون فيه حقًا، فمن الواضح أن أمثال هؤلاء الناس كثيرو الحسابات وغامضون حقًا. إن صمتهم لا يعني أنه ليس لديهم أفكار وآراء؛ في الواقع، أفكارهم الحقيقية مخفية في عقولهم، هم فقط لا يبوحون بها. وإذا لم يبوحوا بها، فكيف يمكنك اكتشاف أنهم ماكرون؟ لديهم نوع من الابتسامة الماكرة؛ غالبًا ما يرسمون ابتسامة زائفة. عندما يكونون في مواجهتك، يظهرون ابتسامة زائفة، ولكن عندما يستديرون، يصبح وجههم خاويًا من التعابير، خاليًا من أي ابتسامة. هذا النوع من الأشخاص مرعب، مخيف؛ إنه إبليس. هل هذا مفهوم؟ (مفهوم). على سبيل المثال، لنفترض أنك تناقش شيئًا معهم. بعد أن تُصرِّح بوجهة نظرك، لا يعبرون عن موقفهم، بل ترتسم على وجوههم ابتسامة ماكرة. هل تعرف ماذا تعني الابتسامة الماكرة؟ إنها تعني أنك لا تعرف ما إذا كانت هذه الابتسامة علامة استحسان أم استهجان، ولا تعرف ما إذا كانوا يفهمون بالفعل ما تعنيه. إنهم يطلقون ضحكة من نوع "هه هه". وفيما يتعلق بما قلته، لا يقولون إنه صحيح أو خاطئ، ولا يقولون إنهم يفهمونه أو لا يفهمونه، وبالتالي لا يمكنك تدرك ما تعنيه هذه الضحكة حقًا. لقد استجابوا لك، لكن هذه الاستجابة كأنها لم تكن. لو لم يستجيبوا، لكنت خمنت أنهم ربما لم يفهموا؛ أما استجابتهم بهذه الطريقة فتوقعك في حيرة. أنت لا تعرف ما إذا كانت هذه الضحكة تدل على السخرية، أو الازدراء، أو الاستهزاء، أو الموافقة والاستحسان. إذا سألتهم عن وجهة نظرهم، فإنهم يضحكون مرة أخرى ضحكة "هه هه"، ويقولون: "حسنًا، حسنًا"، وبعد أن يتكلموا، يتجهم وجههم فجأة. هذا يضع عليك ضغطًا هائلًا دون أن تشعر. فإذا كانت قامتك صغيرة، ولم يكن لديك موقف حقيقي، أو أفكار وآراء صحيحة، فيمكن أن يُخضعوك لسيطرتهم. ولهذا السبب تُسمى ابتسامتهم هذه ابتسامة ماكرة؛ أن تكون ملتوِيًا وماكرًا هو ما يُطلق عليه "المكر". إنهم لا يكشفون عن آرائهم بسهولة. إنهم يعتقدون أن قول كلمة واحدة قليل جدًا، وكلمتين أكثر من اللازم، وأنه بمجرد التصريح بوجهة نظر بوضوح أو الإشارة إلى شيء محدد، فهذا فشل وخطأ. لذا فإن أفضل طريقة لهم هي الابتسام والسماح لك بالتكهن؛ يمكنك أن تتكهن بأي معنى تريده، يمكنك أن تتكهن كيفما شئت، ولكن على الأقل تشعر أنهم ليسوا معادين لك، وبالتالي يتحقق هدفهم. راقب تلك الثعالب العجوزة التي تدبر المكائد والمخادعة للغاية، وأولئك الناس الغادرين والماكرين، والذين يستخدمون أساليب لا تعرف الرحمة: إنهم لا يتكلمون كثيرًا، ولا تكون وجوههم معبرة جدًا، لكن نظرات عيونهم وابتساماتهم منحرفة. إن البشر الفاسدين الطبيعيين وأولئك الذين تناسخوا من حيوانات يفرون جميعًا من أولئك الذين تناسخوا من أبالسة؛ إنهم لا يرغبون في الاختلاط بمثل هؤلاء الناس، والوجود مع مثل هؤلاء الناس يشعرهم بالرعب، ويثير فيهم القشعريرة. لماذا يثير فيهم القشعريرة؟ لأن أمثال هؤلاء الناس ليسوا بشرًا، إنهم أبالسة، والأبالسة قادرون على فعل أي شيء. عندما يتفاعل البشر الطبيعيون مع شخص ما، فإنهم لا يثيرون في ذلك الشخص القشعريرة. الناس الطبيعيون لديهم ضمير وعقل، ويتصرفون باعتدال وضبط نفس، ولديهم معايير الحد الأدنى. على الأكثر، عندما يغضبون، قد يشتمونك قليلًا، ويقولون بعض الأشياء غير السارة التي تجرح تقديرك لذاتك إلى حد ما. لكن الأبالسة مختلفون؛ إنهم لا يشتمونك أو يجرحون تقديرك لذاتك، بل يؤذونك. إنهم يفكرون من وراء ظهرك في كيفية تضليلك؛ يحفرون لك حفرة ويجعلونك تقفز فيها بنفسك. وبعد أن تقفز، يراقبونك من الأعلى، ويشمتون في مصيبتك، في حين يتظاهرون أيضًا بأنهم أناس صالحون، قائلين: "سأنقذك! كيف سقطت؟ اعتقدت أن معظم الناس يعرفون أن هناك حفرة هنا". بل إنهم يريدون أن يلعبوا دور الشخص الصالح، ويجعلونك تصدق تمثيلهم. أليس هذا النوع من الأشخاص مخيفًا؟ تلك الحفرة حفروها هم، وفصّلوها خصيصًا لك؛ فإذا لم تقفز فيها، فمن سيفعل؟ وبعد أن تقفز في الحفرة، يمدون أيديهم لإنقاذك، وبينما ينقذونك، يقولون: "لماذا قفزت؟" وبينما يشمتون في مصيبتك، يفعلون ذلك أيضًا بحيث لا تدرك أنهم هم من حفر الحفرة. من الواضح أنهم هم من آذوك، ومع ذلك يجعلونك تشعر بالامتنان العميق لهم. أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). هذا انحرافٌ تام!

ثمة شيء يفعله أولئك الذين تناسخوا من أبالسة كثيرًا، وقد رآه الجميع: الابالسة هم الأبرع في قول الكلام المعسول ليتزلفوا إلى الناس. على سبيل المثال، عندما يراك أحد هؤلاء تعمل، فإنه يختبئ في الداخل ويراقب. وعندما تنتهي من العمل، يخرج ويقول: "أوه، كنتَ تعمل! لماذا لم تخبرني؟ كان بإمكاني مساعدتك ومشاركتك العبء. إذا كان الأمر متعبًا، فيمكننا أن نتكاتف معًا. في المرة القادمة التي تعمل فيها، فقط أخبرني؛ إنه أمر بسيط. لا تخجل من طلب مساعدتي!" وعندما تسمع هذا، يدفأ قلبك، وتعتقد أنه على الرغم من أنه لم يساعد، إلا أنه كانت لديه النية لفعل ذلك، وكلماته تكفي. إنهم يخدعونك بكلماتهم المعسولة. انظر، يمكنهم بالفعل أن يحملوا أنفسهم على قول مثل هذه الأشياء، وهم لا يشعرون بالخجل من قولها. كيف يمكنك إذن أن تعرف أن كلماتهم كاذبة؟ في المرة التالية التي تنهي فيها مهامك، يأتون ويقولون كلامًا معسولًا مرة أخرى: "لماذا لم تخبرني أنك كنت تعمل؟ في كل مرة، لا تطلب مني المساعدة؛ أنت حقًا تعاملني كغريب. لماذا تتصرف معي بكل هذه الرسمية؟" وبعد أن يحدث هذا مرتين أو ثلاث مرات، تعرف أنهم في الواقع لا يريدون مساعدتك في العمل، وأنهم يقولون فقط بعض الكلام المعسول لخداعك والتودد إليك. وعندما يكون هناك حقًا شيء يحتاج إلى مساعدتهم، فإنهم يختفون ولا يُعثر لهم على أثر. أي نوع من الأشخاص هذا؟ هذا إبليس، وبالتأكيد ليس إنسانًا. إن أولئك الذين تناسخوا من أبالسة سيقولون كلامًا معسولًا لأي شخص يقابلونه لخداعه وتحقيق أغراضهم الخاصة. إنهم مليئون بالخطط الماكرة؛ إنهم ليسوا بشرًا، وإنما أبالسة. هل هناك أي قيمة في مصاحبة أناس مثل هؤلاء؟ لا ينبغي لك حتى أن توليهم أي اهتمام. هل يوجد مثل هؤلاء الناس في حياتك اليومية؟ (نعم). هكذا يتصرف مثل هذا الشخص في هذا الأمر، وفي أمور أخرى، يتصرف بالطريقة ذاتها؛ إنه يخدع الناس دائمًا. هكذا هم منحرفون؛ إنهم ليسوا مخلصين تجاه الناس.

هل أنتم جميعًا قادرون إلى حد ما على تمييز أحد مظاهر سمة "الانحراف" لدى أولئك الذين تناسخوا من أبالسة؛ ألا وهو الالتواء؟ (نعم). هذا النوع من الأشخاص مخادع للغاية، وملتوٍ للغاية، وغادر وماكر للغاية. إذا كنت لا تزال تتعامل مع مظاهرهم على أنها استعلانات عادية للفساد ولا تزال تساعدهم وتدعمهم بوصفهم إخوة وأخوات، أليس هذا مظهرًا من مظاهر الحماقة؟ (بلى). يجب ألا تفعلوا هذه الأشياء الحمقاء مرة أخرى في المستقبل؛ إنهم ليسوا بشرًا، بل هم أبالسة، وليسوا ممن يجب عليكم مساعدتهم ودعمهم. إنهم يعرفون في قلوبهم ما هو الحق، وأنه من الجيد أن يكون المرء شخصًا صادقًا. لكن المعرفة شيء؛ إذ ليس لديهم مثل هذا المطلب لأنفسهم وهم لا يمارسون أبدًا أن يكونوا أشخاصًا صادقين. ليس الأمر أنهم يريدون ممارسته ولكنهم لا يستطيعون؛ إنهم بالأحرى لا ينوون أبدًا الممارسة بهذه الطريقة. فكروا في الأمر؛ ما الذي يدبرونه ويخططون له في قلوبهم؟ لا يوجد شيء واحد يتعلق بالأمور الإيجابية، ولا توجد فكرة واحدة تتعلق بالأفكار والآراء الإيجابية. إنهم لا ينوون ممارسة الحق، ولا ينوون السير في الطريق الصحيح، ولذلك لا يطلبون أبدًا مبادئ الحق في قلوبهم، ولا يطلبون كيفية التصرف بما يتوافق مع مقاصد الله. كما أنهم لا ينوون تتميم واجب كائن مخلوق، أو أن يكونوا متفانين ويقدموا صدقهم. كل ما يحسبونه هو أشياء ملتوية. يقول بعض الناس: "ما يحسبونه هو من شأن عوالمهم الداخلية؛ ليس من السهل تمييزه. كيف يمكن للآخرين أن يعرفوا ما يفكرون فيه عندما لا ينفتحون ويعقدون شركة حوله؟ إنهم يتصرفون بشكل جيد جدًا ظاهريًا، وهم أيضًا ينشغلون بالمهام التي بين أيديهم. لماذا تقول إنهم ملتوون وتوصفهم بأنهم أبالسة؟" ويقول آخرون: "إنهم يكشفون فقط عن قليل من نظرة خبيثة في أعينهم، وقليل من ابتسامة ماكرة؛ ما زلنا لا نستطيع إدراك حقيقة ما يفكرون فيه في عوالمهم الداخلية". فكيف يمكن للمرء أن يميز أنهم أبالسة؟ إن أفكار المرء غير ملموسة؛ إذا لم يعبر عنها، فلن تتمكن من رؤيتها أو اكتشافها، ولن تتمكن من تمييزها. ولكن، بغض النظر عن الأفكار والآراء التي لدى الشخص، وبغض النظر عما يتوق إليه أو يحسبه في عالمه الداخلي، فإنه سيتصرف بالتأكيد لتحقيق أغراضه، وبالتالي سيكون لديه دائمًا بعض الأشياء التي يعيش بها، بعض المظاهر. ما دام يعيش بين الناس، سيتمكن الآخرون من رؤية الأشياء التي يفعلها أو الاحتكاك بها. قد لا تعرف ما يحسبه ويدبره ويخطط له في أعماق قلبه، لكن الأشياء التي يدبرها ويخطط لها ويحسبها ستُكشف وتظهر منه يومًا ما؛ سيحولها إلى حقيقة، وسيتخذ بعض الإجراءات بين الناس. عندما تحدث هذه الأشياء أمام عينيك، ألن تتمكن من رؤيتها؟ ألن تتمكن من تمييز ذلك الشخص؟ يقول بعض الناس: "حتى لو رأيت مظاهره، فلا أزال لا أعرف كيف أميز أو أوصف هذا النوع من الأشخاص". هذا سهل التعامل معه؛ هذا النوع من الأشخاص لديه عدة سمات، ويمكنك تمييزه من خلال هذه السمات. السمة الأولى هي أنه يتصرف دائمًا وفقًا لمشيئته الخاصة، ولا يطلب أبدًا مبادئ الحق. فأيًا كان ما يفعله، فإنه يخطط له مسبقًا بنفسه، ويتصرف بالكامل وفقًا لخططه ومسارات تفكيره ونواياه، أي وفقًا لمشيئته الخاصة تمامًا. إنه لا يطلب آراء الجميع، وبالطبع، والأهم من ذلك، أنه لا يطلب مبادئ الحق ولا يتصرف وفقًا لترتيبات العمل. إذا استطعتَ رؤية هذه المظاهر، ألا يكون الأبالسة قد انكشفوا تمامًا حينئذٍ؟ (بلى). يقول بعض الناس: "ربما يفهم الحق ويعرف مبادئ الحق، لذلك يعرف ما يجب عليه فعله دون مناقشته مع الآخرين". هذا القول خاطئ مرة أخرى، وهو يعكس عدم القدرة على إدراك حقيقة الأمور. بالنسبة إليكم، الأشياء التي يقولها الأبالسة ويفعلونها هي سلسلة من العقبات الصعبة. بغض النظر عما إذا كانوا قد طلبوا آراء الإخوة والأخوات أم لا، فينبغي أن ترى بوضوح ما إذا كان الغرض والدافع ونقطة البداية والمبدأ من أفعالهم هو حماية سمعتهم، ومكانتهم، وماء وجههم، أم حماية عمل الكنيسة، وما إذا كان الأثر النهائي الذي تحقق يحمي مصالح بيت الله، وما إذا كان يجلب الخسائر، والضرر، والتخريب أم المنافع لمعظم الناس. بغض النظر عما يفعله أولئك الذين تناسخوا من أبالسة، فإنه دائمًا لحماية مصالحهم الخاصة؛ وهذه سمة أخرى من سماتهم. ففي نظرهم، مصالحهم فوق كل شيء، تمامًا مثل تاجر يمارس عمله: المصالح فوق كل اعتبار. مصالح من هي الأهم؟ مصالح الأبالسة الخاصة هي الأهم. فإذا كان فعل شيء ما يمكن أن يحمي مصالحهم، أو ماء وجههم، أو مكانتهم، أو سمعتهم، أو ممتلكاتهم المادية وأموالهم، فلن يمتنعوا عن فعله على الإطلاق، بل سينفذونه حتى النهاية، ويفعلونه حتى الرمق الأخير. وحتى لو عارضه القادة الأعلى مستوى أو الإخوة والأخوات ولم يعد من الممكن تنفيذه، ووصلوا إلى حائط سد، فسيظلون يستخدمون أساليب ملتوية، ويجربون كل الوسائل للقضاء على جميع المعارضين وإزالة جميع العقبات، لمواصلة ما يريدون فعله. لن يتراجعوا على الإطلاق؛ كل ما يحمونه هو مصالحهم الخاصة. الآن، يمكنك أن ترى هذا بوضوح: سواء كانت الخطط، أو الوسائل، أو الإجراءات، أو الخطوات التي يدبرونها، ويخططون لها ويضعونها، فقد تم حساب كل هذه الأشياء في عقولهم؛ فكل ما يفكرون فيه هو المصالح، وعقولهم مليئة بأفكار المصالح؛ من يستخدمونه، ومن يقتربون منه، ومن يبتعدون عنه، ومن يدعمونه، ومن يعارضونه، ومن يعزلونه؛ إنهم يضعون استراتيجية لكل هذه الأشياء وفقًا لمصالحهم. إذا وصلوا إلى هذه النقطة في القيام بالعمل وأداء واجبهم، فهم أضداد المسيح، أبالسة يكشفون عن حقيقتهم. مثل هؤلاء الناس غامضون وكثيرو الحسابات للغاية، وهم يفكرون في هذه الأشياء كل يوم. فإذا أرادوا امتلاك فهم كامل لكل شخص في الكنيسة، فكم من الوقت سيستغرق ذلك؟ فقط بعد أن يكون لديهم فهم واضح تمامًا لوضع جميع أفراد الكنيسة، وللمشكلات والصعوبات الفعلية لكل شخص، ويحين الوقت المناسب، يبدأون في التصرف، ويفعلون ما يريدون؛ إنهم لا يظهرون أي تساهل مع أي شخص، ولا يمكن لأحد أن يعيقهم. إنهم ينخرطون في مشروعهم الخاص تحت ستار القيام بعمل الكنيسة، ويسعون جاهدين للفوز بالمنافع لأنفسهم. وفي النهاية، عمل الكنيسة ودخول الحياة للإخوة والأخوات هو ما يتكبد الخسائر. إنهم يحققون هدفهم المتمثل في وضع إرضاء مصالحهم الشخصية فوق كل اعتبار على حساب التضحية بدخول الحياة لجميع الإخوة والأخوات ومصالح بيت الله. عند هذه النقطة، ألا يمكنك رؤيتهم بوضوح؟ بالنظر إلى الطريقة التي يفعلون بها الأشياء والنتائج النهائية، فإنهم أبالسة؛ إنهم ليسوا بشرًا. طوال اليوم، يبدو أنهم يقولون القليل جدًا ونادرًا ما يعبرون عن آرائهم، لكنهم في الواقع يقضون كل يوم في حساب كيفية التصرف حتى يتمكنوا من كسب المنافع. وعلى الرغم من أنهم يبدون ظاهريًا هادئين جدًا، ومهذبين، ورقيقين، وحسني السلوك، وقليلي الكلام، إلا أن قلوبهم من الداخل مضطربة كبحر هائج. إنهم يكتسبون فهمًا كاملًا لهذه الأمور، ثم ينفذون الخطط التي فكروا فيها، والنتيجة النهائية هي أنهم ينجحون تمامًا كما دبروا. أليس هذا عمل إبليس؟ (بلى). هذا عمل إبليس. عند هذه النقطة، ألا يمكنك رؤية حقيقتهم؟

كانت المشكلة الكبيرة التي نشأت في عمل الإنجيل في العام الماضي كانت مرتبطة مباشرة ببضعة أبالسة، ومرتبطة مباشرة بأفعالهم. لم يطلب أولئك الأبالسة أبدًا مبادئ الحق عندما تصرفوا. فبعد أن كلف الأعلى بالعمل، قبلوه بسهولة شخصيًا، ولكن عندما ذهبوا للعمل في الكنائس، عاثوا فسادًا وفعلوا أشياء سيئة. لم يحموا مصالح بيت الله، ونتيجة لذلك، تكبدت تقدمات الله خسائر، وتكبد عمل الإنجيل خسائر، وتكبدت حياة الكنيسة خسائر؛ لقد لحقت الخسائر بمجالات عديدة، كما تسببوا في فوضى في عمل الكنيسة. قد لا تدرك حقيقة ما يفكر فيه الإبليس، ولا تعرف ما إذا كان قد طلب المبادئ. ولكن عندما يتصرف، وترى المؤشرات الأولى، ستعرف أن طريقة أفعاله ومصدرها خاطئان، وأنه يتباهى بنفسه تمامًا، ويفعل الأشياء وفقًا لمشيئته الخاصة، ويتصرف بشكل تعسفي وعنيد ويؤسس مملكة مستقلة. علاوة على ذلك، تحمي عصابات الأبالسة بعضها البعض؛ لا أحد منهم يحمي مصالح بيت الله. وبغض النظر عما يفعله الأبالسة الكبار، فإن الأتباع والأبالسة الصغار يبذلون قصارى جهدهم للتملق والتودد إليهم. يتصرف الأبالسة الكبار بتهور وعناد، ويحذو الأبالسة الصغار حذوهم، ويلعقون أحذيتهم؛ إنهم يعملون يدًا بيد مع بعضهم البعض. يقول بعض الناس إنهم ما زالوا لا يستطيعون رؤية حقيقة أن جوهر شخص ما هو جوهر إبليس. في هذه الحالة، انظر إلى طبيعة شيء يفعلونه وعواقبه. فإذا كانت الطبيعة والعواقب خطيرة جدًا، فيمكن للمرء أن يكون على يقين من أنه عمل إبليس. على سبيل المثال، فيما يتعلق بمسألة الإبلاغ عن أعداد كاذبة للأشخاص الذين تم ربحهم في التبشير بالإنجيل، قال بعض الناس: "أليس الإبلاغ عن أعداد كاذبة مخالفًا للمبادئ؟ يجب أن نبلغ عن الأعداد الفعلية؛ أيًا كان عدد الأشخاص الذين تم ربحهم، فهذا هو العدد الذي يجب أن نبلغ به. كيف يمكننا الكذب في تقاريرنا؟ كيف يمكننا الإبلاغ عن ألف بينما ربحنا مائة، أو عشرة آلاف بينما ربحنا ألف؟" فماذا قال أحد هؤلاء القادة الكذبة؟ "يجب أن تبلغوا بهذه الطريقة؛ الجميع يبلغون بهذه الطريقة. هذا هو تيار الروح القدس!" هل يمكنكم تمييز هذا القول؟ إن الإبلاغ عن أعداد كاذبة ومختلقة هو بوضوح محاولة لخداع الله. فكيف يمكن أن يكون تيار الروح القدس؟ هذا اتجاه شرير. لم يخبر الروح القدس الناس أبدًا أن يقولوا أكاذيب أو يبلغوا عن أعداد كاذبة؛ الأبالسة فقط هم من يمكنهم قول مثل هذه الأشياء. هل يمكنكم تمييز هذا؟ بما أن ذلك القائد الكاذب كان قادرًا على التفوه بمثل هذه الكلمات السخيفة، فهو ليس شخصًا طبيعيًا؛ ذلك القائد الكاذب ينتمي أيضًا إلى فئة الأبالسة. هل يمكنكم إدراك حقيقة هذا الأمر؟ هل يمكنكم تمييز أن مثل هذه الكلمات يتكلم بها الأبالسة؟ وحدهم الأبالسة والشياطين هم من يمكنهم قول مثل هذه الأشياء. إذا لم تتمكنوا من إدراك حقيقة هذا الأمر، فأنتم تفتقرون إلى التمييز كثيرًا. إذا لم يتمكن أولئك الذين تناسخوا من حيوانات من إدراك حقيقته، فهذا أمر يمكن التغاضي عنه إلى حد ما، لأنهم ليسوا بشرًا؛ ليس لديهم روح بشرية. أما إذا كان لديك حقًا تمييز ويمكنك إدراك حقيقة الأمر، فهل تممت مسؤوليتك؟ هل وقفت لمنع هذا الأمر وفضحه؟ لنفترض أنك تقول: "لقد أدركت حقيقته، لكن كلماتي لا وزن لها بسبب مكانتي المتواضعة، وأنا ضعيف ووحيد؛ لا أجرؤ على منعه أو فضحه!" في هذه الحالة، أنت جبان عديم الفائدة! لم تثبت على موقفك ولم تتمسك بشهادتك؛ أنت لست خادم الله الوفي، ولم تتمم مسؤولية الإنسان. أنت مجرد شخص مشوش الذهن، جبان عديم الفائدة. أخبروني، هل يحب الله الجبناء عديمي الفائدة؟ (كلا). يمنحك الله الحياة، ويمدك بالحق، ويحميك من أذى الشيطان في حياتك اليومية. لكن يتضح أنك لا تقبل الحق وبدلًا من ذلك تتبع الشيطان في فعل الشر، وتعيش بين الأبالسة وتسمح للشيطان بإيذائك. أنت ترى الوجوه الحقيقية للشياطين بوضوح، ومع ذلك لا تفضحهم. هذا طلب للمتاعب؛ أنت تستحق أن يخدعك الشيطان. يمدك الله بالحق لتمكينك من النمو في التمييز. فإذا كان لديك تمييز ولكنك ما زلت تتظاهر بالصمم والبكم، ولا تقف لفضح القادة الكذبة وأضداد المسيح، فأنت جبان عديم الفائدة! لم تتمم المسؤولية التي يجب على الإنسان أن يتممها؛ أنت مقصر في مسؤوليتك، أنت حثالة، جبان عديم الفائدة، عالة، عديم النفع! الأبالسة يجبرون الناس على الإبلاغ عن أعداد كاذبة في التبشير بالإنجيل؛ هذه الممارسة يجب أن تكون واضحة جدًا وليس من الصعب تمييزها. لنفترض أن شخصًا ما ركلك أو لكمك. أنت لا تعرف لماذا يعاملك بهذه الطريقة ولا يمكنك تمييز ما يعنيه بذلك. ثم يطعنك بسكين في رقبتك، وعندها فقط تدرك: "إنه يحاول قتلي!" أخبرني، إلى أي مدى أنت غبي؟ إنه يركلك بنية حقودة خبيثة، ومع ذلك لا يمكنك حتى أن تعرف أنه شخص شرير، ولا تزال تحاول أن تتفاهم معه: "لم أسيء إليك، فلماذا تركلني؟ هل لديك أي إنسانية؟" إذا ركلك دون سبب، ألا يكون شخصًا شريرًا؟ هل هناك أي فائدة من التفاهم مع شخص شرير؟ إذا هاجمك بسكين، فسيكون الأوان قد فات للندم. بحلول الوقت الذي تصرخ فيه طلبًا للمساعدة، سيكون الأوان قد فات؛ ستكون حياتك قد انتهت. انظر إلى مدى صغر قامتك، وكم أنت غبي! عند مواجهة الشياطين، يجب أن تأخذ زمام المبادرة للهجوم، لا تكن سلبيًا. فإذا كنت دائمًا سلبيًا، ولا يكون رد فعلك إلا أن تصرخ إلى الله لإنقاذك عندما يكون الشياطين على وشك أن يأخذوا حياتك، فهذا سلبي للغاية، وغبي للغاية! الله لا يحب مثل هؤلاء الناس.

يُبلغ بعض الناس عن مشكلات تتعلق بالقادة الكذبة وأضداد المسيح بطريقة مراوغة للغاية. إنهم لا يجرؤون على الإبلاغ عنهم في كنيستهم المحلية، وبدلًا من ذلك يذهبون إلى كنائس في مناطق أخرى للقيام بذلك، خوفًا من أن ينشر شخص ما في منطقتهم المحلية الخبر، فيكتشف الأشرار الأمر ويعذبونهم. قامة هؤلاء الناس ضئيلة للغاية. أنتَ تؤمن بالله، ومع ذلك تخاف جدًا من الأشرار والأبالسة؟ هل للأبالسة هذه القوة العظيمة؟ هل يمكن للأبالسة أن يأخذوا حياتك؟ هل مصيرك بين أيدي الأبالسة؟ لماذا تخاف منهم إلى هذا الحد؟ إنهم مجرد أناس أشرار؛ فماذا يمكنهم أن يفعلوا بك؟ حتى في أسوأ سيناريو، هذا البلد له قوانين؛ فممَّ تخاف؟ هذه ليست الصين، حيث يعيث الأبالسة فسادًا؛ هذا بلد ديمقراطي يحكمه القانون. هذا فضلًا عن حقيقة أن لديك إخوة وأخوات في الكنيسة؛ ماذا يمكن لهؤلاء الأشرار أن يفعلوا بك؟ يصاب بعض الناس بهذا القدر من الخوف لمجرد الإبلاغ عن مشكلات تتعلق بالقادة والعاملين. هذه ليست مشكلة قلة إيمان لديهم؛ هؤلاء جبناء عديمو الفائدة وضعفاء لا يستحقون حتى العيش! إن النَّسَمَة التي وهبك الله إياها هي خسارة فيك؛ كان من الأفضل إعطاؤها لحيوان. فحتى الحيوان، عندما يُضغط عليه، يمكنه أن يعض إنسانًا. أنتَ حيٌّ لكنك تفتقر حتى إلى هذا القدر الضئيل من البأس؛ أنتَ جبان للغاية! على الرغم من أن بعض الناس لا يجرؤون على محاربة الأشرار وجهًا لوجه عندما يواجهونهم، إلا أنهم يستخدمون الحكمة لحماية عمل الكنيسة. إنهم يبلغون المسؤولين الأعلى عن مشكلات الأشرار ويتحدون مع أولئك الذين يحبون الحق لعزل هؤلاء الأشرار من مناصبهم. لديهم هذا النوع من العزيمة: "أنتَ شخص شرير، لكنني لا أخاف منك. لن أَدَعَكَ تفعل الشر لتعطيل عمل بيت الله وتخريبه. لن أَدَعَكَ تحقق مآربك. سأخاطر بحياتي لمحاربتك؛ ماذا يمكنك أن تفعل بي؟ في أسوأ الأحوال، ستأخذ حياتي، ولكن ما دمت أتنفس، فسأحاربك حتى النهاية!" هل لديكم هذا الإيمان؟ هؤلاء الجبناء عديمو الفائدة ليس لديهم مثل هذا الإيمان. عندما يرون الأبالسة يزعجون عمل الكنيسة، فإنهم يعرفون في قلوبهم أن هذا خطأ، وأن هؤلاء أبالسة وأضداد للمسيح يفعلون الشر. لكنهم يفكرون: "لا يمكنني أن أكشفهم أو أبلغ عنهم؛ لا ينبغي أن أسبب لنفسي أي مشكلة. كلما قلّت المشكلات كان ذلك أفضل؛ حماية نفسي أمر بالغ الأهمية. إذا طردني الأشرار من الكنيسة لكشفهم، وحُرمت حتى من فرصة الإيمان بالله ونيل الخلاص، ولم أتمكن حتى من أداء واجبي، ألن أكون قد استُبعدت تمامًا؟" إنهم لا يجرؤون على كشف الأشرار، ويخافون بشدة من انتقامهم. لذا، عندما يقمع التنين العظيم الأحمر شعب الله المختار ويضطهده بجنون، فإنهم يخافون بالتأكيد أيضًا، وإذا اعتُقلوا، فسيصبحون بالتأكيد أمثال يهوذا ويخونون الله. لذا، إذا كنت تخاف من الأشرار في الكنيسة، ولا تجرؤ على كشفهم عندما تراهم يفعلون الشر، أليس هذا استسلامًا للشيطان؟ يمدك الله بالحق، ويمنحك الإيمان، وقد حماك وأبقاك حيًا حتى الآن. أنتَ تتنفس النَّسَمَة التي وهبك الله إياها، وتتمتع بالحق الذي يمدك به، وتتمتع بنعمته. لديك مثل هذه الظروف الجيدة لحياة الكنيسة وتعيش براحة تامة. ولكن عندما يكون هناك أشرار يسببون اضطرابات في بيت الله، فإنك ترى هذا وتميزه، ومع ذلك لا تجرؤ على قول كلمة واحدة، ولا تجرؤ حتى على التنفس بصوتٍ مسموع؛ أي نوع من المخلوقات أنت؟ أنتَ لا تستحق حتى أن تعيش! أنتَ لا تبلغ عن المشكلات في كنيستك المحلية للقادة المحليين، وبدلًا من ذلك تذهب إلى كنائس في مناطق أخرى للإبلاغ عنها. بمثل هذه العقلية التافهة والجبانة، هل يمكنك إنجاز أمور عظيمة؟ ومع ذلك تقول إنك تريد أن تشهد لله وتكون غالبًا؛ أنتَ لا شيء، أنتَ أسوأ من بهيمة! حتى الكلب يعرف كيف يحمي سيده. إذا جاء غريب، ينبح الكلب بكل قوته، خوفًا من تعرض سلامة سيده للتهديد. بعض الكلاب ليست كبيرة ويمكن إسقاطها بركلة واحدة، لكنها لا تخاف وتظل تنبح بكل قوتها؛ إنها تفعل ذلك لحماية أسيادها. بل إن بعض الكلاب تخاطر بحياتها لحماية أسيادها. هؤلاء الناس يفتقرون حتى إلى هذا القدر الضئيل من الإيمان وهم أقل ولاءً من كلب الحراسة لسيده؛ إنهم جميعًا حثالة عديمو النفع! إنهم يتمتعون بنعمة الله وإمداده لهم مجانًا، ولا يقدمون شيًا بالمقابل، بل ويعتبرون أنه من المسلَّم به أن يحب الله الناس ويرحمهم. وعندما يرون عمل الكنيسة يُعطَّل ويُخرَّب، فإنهم لا يضطربون في قلوبهم. هذا يعني أنهم أسوأ من البهيمة، وأسوأ بكثير من كلب الحراسة. ماذا ينبغي أن تفعلوا عندما تواجهون الأبالسة مرة أخرى في المستقبل؟ إذا لم تتمكن من إدراك حقيقتهم، ولم تكن تعرف ما هي الأمور السيئة التي يخططون للقيام بها عندما يبتسمون، أو ما هي النوايا الخبيثة المخبأة في نظرات عيونهم، فيمكنك أولًا مراقبتهم. ابحث عن شخص موثوق به لمراقبتهم، وانظر ماذا يقولون ويفعلون في الخفاء، وماذا يتآمرون به مع شركائهم. يجب أن تئد كل مؤامراتهم ومكائدهم في مهدها، وألا تدعهم ينجحون، وألا تسمح لمصالح بيت الله بأن تتكبد الخسائر. لدى بعض الناس هذا النوع من العزيمة: "يجب أن أحرس بوابة بيت الله جيدًا، يجب أن أكون كلب حراسة جيدًا. لا أعرف كيف سيعامل الآخرون هذا الأمر، أما أنا فلن أتركه يمر مرور الكرام؛ سأحارب الأبالسة حتى النهاية!" هذا ما يسمى الولاء لله؛ هذا ليس محاولة منهم لإثبات مدى قدرتهم. "سأعتمد على الله للقيام بهذا؛ لا توجد فرصة لأي إبليس لأن يحقق مآربه أو ينجح وأنا هنا! سأحرس البوابة لبيت الله، وأحمي الإخوة والأخوات، وأحمي مصالح بيت الله، وأصون عمل بيت الله. لا توجد فرصة لأي شخص أن يسبب اضطرابات أو ينخرط في تخريب؛ إذا رأيت أي شخص يفعل هذه الأشياء، فلن أكون متساهلًا معه. إذا كان يجب إعفاؤهم، فسيُعفون، وإذا كان يجب طردهم، فسيُطردون، وإذا كان يجب إخراجهم، فسيُخرون. لن أتراجع أبدًا!". هل لديكم هذا الإيمان؟ (نعم). إذا كنتَ قادرًا تمامًا على محاربة البشر أو الحيوانات، ولكن عندما يتعين عليك محاربة الأبالسة، تصبح جبانًا وخائفًا، وتختبئ في صدفتك مثل السلحفاة، فإن الله يقول إنك انتهيت، وإنك عديم النفع، ولن تتمكن من ربح الحق، ولا يمكنك نيل الخلاص. إن محاربة الأبالسة معركة حقيقية؛ إنها معركة لتقديم الشهادة لله. إنها معركة يجب على الغالبين، والقديسين، وأتباع الله خوضها، والموقف الذي يجب عليهم اتخاذه، والتصميم والعزيمة اللذين يجب أن يمتلكوهما. "أحارب الأبالسة حتى النهاية! إما هم أو أنا! لن أخاف أبدًا، ولن أتراجع أبدًا، ولن أُحبَط أبدًا!" هل لديكم هذا التصميم؟ (الآن لدينا).

قامة بعض الأفراد ضئيلة للغاية. عندما يواجهون أصحاب السلطة والمكانة، لا سيما أولئك الذين يبدون شرسين، ومخرمين، وماكرين للغاية، وكذلك الغادرين والماكرين، فإنهم يشعرون بالخوف في قلوبهم. على الرغم من علمهم التام بأن هؤلاء الناس أبالسة، إلا أنهم يصرون على مجاملتهم، ومداهنتهم، ومسايرتهم، ولا يجرؤون على الإساءة إليهم أدنى إساءة، فضلًا عن كشفهم. عندما يرون الأبالسة والشياطين، فإنهم لا يجرؤون على التمسك بأي مبادئ، ولا يتمتعون بأي من وقار القديسين. بل إن البعض يقول: "يجب أن ننسجم مع هؤلاء الناس ونبني معهم علاقات جيدة، وإلا فلن يتقدم عمل الكنيسة". من الواضح أن هؤلاء الناس لا يخدمون أي غرض جيد في بيت الله، ومن الواضح أنهم أولئك الذين يُوصفون بأنهم أبالسة وأضداد للمسيح، وأولئك الذين ينبغي طردهم أو إخراجهم، ومع ذلك فإن بعض الأفراد يتسامحون معهم. يشعر هؤلاء الأفراد أنهم لا يستطيعون التغلب على هؤلاء الناس؛ إنهم خائفون ومرعوبون في قلوبهم، وقلقون بشأن وضعهم، وقلقون من أن يعزلهم أولئك الناس أو يزعجوهم. إنهم يفتقرون إلى الحكمة للتعامل معهم، ويفتقرون إلى القامة الكافية لمحاربتهم، ويتراجعون مرارًا وتكرارًا، ويستسلمون ويتنازلون مرارًا وتكرارًا. ونتيجة لذلك، تمر ثلاثة أشهر، ثم ستة أشهر، وينتهي عمل الكنيسة إلى حالة من الشلل، وتنتهي حياة الكنيسة إلى الفوضى. إنهم يرون بوضوح هؤلاء الأشرار والأبالسة يسببون الاضطرابات، ويرون هؤلاء المتنمرين المحليين يعيثون فسادًا في الكنيسة، ومع ذلك لا يجرؤون على كشفهم أو التعامل معهم، خوفًا من المساس بسلامتهم، ومكانتهم، وسمعتهم، ومصالحهم. كيف يمكن لمكانتك، وسمعتك، وسلامتك الشخصية أن تكون بهذه الأهمية؟ أليس أي بند من بنود العمل في بيت الله أهم من حياتك الضئيلة هذه؟ حتى في أسوأ سيناريو، إذا قمت ببعض المخاطر من منطلق الولاء لله، ألن يحميك الله؟ إذا استخدمتَ الحكمة وتصرفتَ وفقًا للمبادئ لحماية مصالح بيت الله، فهل سيسلمك الله للشياطين ليعذبوك ويؤذوك أذىً بليغًا كما يشاؤون؟ (كلا). إن الله يعتز بهذا النوع من الأشخاص اعتزازًا شديدًا، واعتزازه بهم يفوق كل وصف؛ فكيف يمكنه أن يسلمك للشياطين؟ إن إيمانك ضئيل جدًا. أنتَ تمامًا مثل بطرس في ذلك الوقت؛ ناداه الرب يسوع من البحر قائلًا: "تَعَالَ"، ما يعني أنه ينبغي لبطرس أن يمشي على البحر كما لو كان أرضًا مستوية، ولكن كلما مشى بطرس، ازداد خوفه، وفقد إيمانه بالله. إذا طلب منك الله أن تأتي، فقد قطع لك وعدًا ويمكنه بالتأكيد حمايتك؛ لن يدعك تواجه الخطر. وحتى لو كانت حياتك في خطر، فكيف ينبغي لك التعامل مع هذا الأمر؟ ألا ينبغي لك أن تعهد بحياتك إلى الله طواعية؟ ما الأمر الجلل في ذلك؟ هل الأبالسة مخيفون حقًا إلى هذا الحد؟ يقمع التنين العظيم الأحمر المؤمنين ويعتقلهم، ومع ذلك فأنتَ قادر على المثابرة في إيمانك؛ فمثل هذه البيئة القاسية لا تخيفك. ولكن، عندما يظهر بعض الأبالسة الصغار في الكنيسة، فإنك تخاف جدًا لدرجة أنك تتراجع إلى صدفتك، وتشعر بأنك مضطر لاتباعهم في فعل الشر. أليس هذا فقدانًا لشهادتك؟ (بلى). يمكن القول إن نجاح الأبالسة في فرض أسلوبهم في بعض الكنائس وبيئات العمل المعينة، وإلقاء عمل الكنيسة في مثل هذه الفوضى وتركه في حالة يرثى لها تمامًا كما أرادوا، ما يؤدي إلى افتقار الإخوة والأخوات إلى بيئة مناسبة للقيام بواجباتهم، يرتبط ببعض الناس الذين يرون حقيقة هؤلاء الأبالسة لكنهم لا يقفون لمحاربتهم، وبدلًا من ذلك يتنازلون مع هؤلاء الأبالسة والشياطين لحماية أنفسهم. يمكن القول إن هؤلاء الناس يسمحون عمدًا للأبالسة بفعل الشر وإزعاج عمل الكنيسة. إذا رأيت حقيقة الأبالسة الذين يزعجون عمل الكنيسة لكنك لم تحاربهم أو تكشفهم، أليس هذا سماحًا للأبالسة بفعل الشر؟ إذا قمتَ، عند اكتشاف الأبالسة يفعلون الشر، بكشفهم والتعامل معهم وإيقافهم على الفور، فيمكن عندئذٍ تقليل الخسائر وتخفيف الفوضى إلى حد معين. أليس هذا مفيدًا لكل من عمل بيت الله ودخول الحياة للإخوة والأخوات؟ لماذا لا تفعل ذلك إذن؟ إذا لم تفعل، فليس لديك ولاء لله. بغض النظر عمّا إذا كنتَ قائدًا أو عاملًا على أي مستوى، أو تابعًا عاديًا، فما دمتَ ترى حقيقة الأبالسة الذين يفعلون الشر ويزعجون عمل الكنيسة ولكنك لا تكشفهم لحماية مصالح بيت الله، فإنك لم تتمسك بشهادتك، وأنتَ شخص مشوش الذهن، ولا تستحق العيش! أنتَ لم تتمم مسؤولية الإنسان، لذا لا تستحق أن تتنفس النَّسَمَة التي وهبك الله إياها. هل تفهم؟ (نفهم). ماذا ينبغي أن يفعل الناس في هذا الأمر؟ بغض النظر عن نوع الإبليس الذي تواجهه – سواء كان منحرفًا، أو خبيثًا، أو غادرًا، أو قاسيًا، أو ماكرًا – وبغض النظر عن غرضه، فما دمتَ تراه يزعج عمل الكنيسة وتميز ذلك، فينبغي لك أن تقف لكشفه وإيقافه. هنا تكمن مسؤوليتك. يقول البعض: "لا أعرف ماذا أقول لإيقافه". إذًا، صلِّ إلى الله وعامله بأساليب حكيمة. في الوقت الحالي، لا تستفزه؛ لا تستفزه بكشفه مباشرة. بدلًا من ذلك، حاول بكل الوسائل منعه من النجاح في مخططاته وأغراضه. أولًا، احمِ عمل الكنيسة إلى أقصى حد ممكن واضمن حماية مصالح بيت الله. ثم ابحث عن فرصة للتشاور مع أولئك الذين يفهمون الحق، أو مع القادة والعاملين، حول الطريقة الأنسب للتعامل مع الإبليس. يجب أن يتم هذا العمل بحكمة. فمن ناحية، يجب عليك محاربة الشيطان، ووقف الأعمال الشريرة للشياطين والأبالسة، ومساعدة الإخوة والأخوات على اكتساب التمييز، وحماية الإخوة والأخوات وكذلك عمل بيت الله. ومن ناحية أخرى، يجب عليك أيضًا حماية نفسك إلى أقصى حد ممكن. إذا كان من الضروري حقًا أن تواجه الخطر أو الشدائد، فينبغي لك أن تفعل ذلك لأنه واجبك المحتوم، دون التفكير في سبيل نجاتك أو سلامتك. هذا بسبب احتياجات عمل الكنيسة وهنا تكمن مسؤوليتك. يجب عليك أن تفعل ذلك، وينبغي لك أن تفعله؛ وإلا فلن تكون جديرًا بالحياة التي وهبك الله إياها، وبالإمداد الذي أمَدَّكَ به لسنوات عديدة. أليس كذلك؟ (بلى). ينبغي أن يكون لدى الجميع مثل هذا الموقف عندما يتعلق الأمر بمعاملة الأبالسة. أنتَ كائن مخلوق بيد الله. بغض النظر عمّا إذا كنتَ تنتمي إلى فئة البشر أو فئة أخرى من الكائنات الحية، فما دامت هويتك الحالية هي إنسان، كائن بشري مخلوق، فينبغي لك أن تتحمل مسؤوليات الكائن البشري المخلوق، ولا يمكنك التهرب منها. لنفترض أنك تعرف شخصًا يسرق التقدمات لكنك لا تهتم ولا تسأل عن الأمر، قائلًا: "أخشى الإساءة إليه. إذا كشفته وأسأت إليه، فلن يجعل الأمور صعبة عليَّ من وراء ظهري فحسب، بل لن يتركني وشأني أبدًا. إنه شرير! لا أجرؤ على كشفه أو الإبلاغ عنه!" في هذه الحالة، تكون قد انتهيت، وأنت جبان عديم الفائدة، وقد فشلت في تتميم مسؤوليتك. إذًا، ماذا ينبغي أن تفعل إذا أردت تتميم مسؤوليتك؟ ابحث عن فرصة لكتابة ملاحظة إلى قائدك، ولا توقع باسمك، واذكر الحقائق بوضوح حتى يعرف القائد ويتمكن من التعامل مع هذا الأمر وإيقافه على الفور، وبالتالي حماية التقدمات من الخسائر. لا يحتاج القائد إلى معرفة من أبلغ عن الأمر؛ يكفي أن يعرف الله. إذًا، ما هو المبدأ الذي ينبغي التمسك به في مسألة حماية التقدمات؟ ما العقلية الصحيحة؟ إنها عقلية حماية التقدمات من الخسائر وعدم السماح للأشرار بالنجاح. هذه هي مسؤوليتك. لا يطلب بيت الله من الجميع المخاطرة لحماية مصالحه، وحماية الإخوة والأخوات، وصون عمله، وحماية تقدمات الله؛ إنه لا يطلب منكم جميعًا الإساءة إلى الآخرين أو وضع أنفسكم في مواقف صعبة من أجل هذا. هذا ليس ما يقصده بيت الله. إذا كنتَ تخاف من الأشرار أو من الإساءة إلى الناس، فيمكنك الإبلاغ عن المشكلات دون الكشف عن هويتك؛ يمكنك أيضًا كشف الأشرار والأبالسة دون الكشف عن هويتك. بهذه الطريقة، على الرغم من أنك لم توقع باسمك، إلا أنك ستكون قد أتممت مسؤوليتك والتزامك، ولم تتهرب من مسؤوليتك. إذا استطعتَ فعل هذا، فإنك لم تكن مقصِّرًا في مسؤوليتك. هذا لأن لديك هذا القلب، وتشعر أن هذا هو مكمن مسؤوليتك، وأنه ينبغي لك تتميم هذه المسؤولية، وصون عمل بيت الله وحماية مصالحه. هذا عمل صالح، وسيذكره الله. إليكم هذه الحقيقة الجلية: لا يوجد شكل محدد لمحاربة الأبالسة؛ فالقدرة على هزيمة الأبالسة، وحماية مصالح بيت الله، وحماية مختلف بنود عمل الكنيسة، وحماية حياة الكنيسة، وحماية دخول الحياة للإخوة والأخوات؛ هذا هو المبدأ الأسمى. هل تفهمون؟ (نعم، نفهم). لا يوجد شكل محدد لمحاربة الأبالسة؛ يمكنك استخدام طريقة تهذيبهم، ويمكنك استخدام طريقة كشفهم، وبالطبع، يمكنك أيضًا استخدام طريقة إعفاؤهم وإعادة توزيع واجباتهم، وكذلك طريقة مناقشة الأمور معهم ومواساتهم لإعاقتهم؛ باستخدام أساليب حكيمة متنوعة لتقييد الأبالسة وفي الوقت نفسه حماية مختلف بنود عمل الكنيسة. هذه هي الحكمة. أنتَ تعرف في قلبك أن هؤلاء الناس أبالسة، وأنه مهما كانت طريقة معاملتك لهم، فهي ليست خاطئة، لأنهم ليسوا إخوة أو أخوات حقيقيين، وليسوا بشرًا حقيقيين، ولم يخترهم الله. لقد أتوا إلى بيت الله كخَدَمٍ للشيطان لإزعاج الكنيسة. ينبغي أن يكون لديك هذا الموقف تجاه الأبالسة: "إذا أتيتَ إلى هنا لتسبب الاضطرابات، فلن أكون متساهلًا معك. إذا أتيتَ إلى هنا للانخراط في التخريب، فهذا غير مسموح به على الإطلاق! إذا لم تسبب اضطرابات أو تنخرط في التخريب، وبقيتَ هادئًا في الكنيسة، فسأتجاهلك. ولكن ما إن تتحرك أو تقول شيئًا، وتنوي فعل الشر، فلن أكون متساهلًا معك! مهما كانت الأمور السيئة التي تريد فعلها، ومهما كانت المغالطات التي تريد نشرها، فسيتعين عليك أن تتجاوزني أولًا؛ لترى ما إذا كنت سأصفح عنك أم لا. وبخلاف ذلك، لا تفكر حتى في إزعاج عمل الكنيسة!" هذا هو الموقف والمبدأ اللذان ينبغي للناس أن يتبنوهما في كيفية معاملتهم للأبالسة، وهي أيضًا الشهادة التي ينبغي للناس أن يقدموها.

لماذا يعبر الله عن الحق ويمد الناس به؟ لكي يربح المؤمنون بالله الحق كحياة لهم، ولكي يتمكن الناس من تمييز الأبالسة، والتخلص منهم، والتمرد تمامًا على الشيطان، على الإبليس الشرير. لقد سمع الناس الكثير من الحقائق وتلقوا الكثير من الإمداد بالحق، ومع ذلك، في النهاية، عندما يواجهون أبالسة يفعلون الشر ويسببون الاضطرابات، فإنهم يفشلون في تمييزهم. بعض الناس لديهم بعض التمييز للأبالسة لكنهم لا يجرؤون على كشفهم، فضلًا عن أنهم لا يجرؤون على التعامل معهم؛ أمثال هؤلاء الناس عديمو النفع. أنتَ ليس لديك شهادة، ولم تقف في صف الله؛ لقد كسرت قلب الله. إن الغرض من سعي الناس إلى الحق وفهمه هو أن يتجنبوا الأبالسة، ويرفضوهم، ويتمكنوا من تحقيق الخضوع الحقيقي لله، والوقوف في صف الله، وتتميم إرسالية الله. وفيما يتعلق بالأبالسة، عندما تكتشفون أحدهم، فأخرجوه، وعندما تكتشفون اثنين، فأخرجوهما، حتى تظل الكنيسة نقية. بهذه الطريقة، سيخزى الشيطان والأبالسة تمامًا ولن يتمكنوا بعد الآن من إزعاج عمل الكنيسة. كيف يسببون اضطرابات في العالم الدنيوي لا يعنينا؛ ما هي الأعمال غير القانونية التي يرتكبونها، وما هي الأمور السيئة التي يفعلونها، ومع من يتقاتلون في العالم الدنيوي لا علاقة له بنا. نحن لا نتدخل في هذا ولا نستفسر عنه، ولا نهتم به أيضًا. ولكن هناك شيء واحد فقط: إن تسببهم في مثل هذه الاضطرابات في بيت الله غير مسموح به، ويجب التعامل معهم، ومنعهم، واستبعادهم. أولًا، ينبغي للقادة والعاملين أن يأخذوا زمام المبادرة في القيام بهذا العمل؛ ينبغي لهم أن يعتبروا هذا مسؤوليتهم التي لا يمكن التهرب منها. ثانيًا، ينبغي لجميع المشرفين، وقادة الفرق، والإخوة والأخوات العاديين أن يمتلكوا هذه القامة وأن تكون لديهم هذه الشهادة أيضًا. يقول بعض الناس: "هل يطلق بيت الله حركة من نوع ما؟ هل هذا تعذيب للناس؟" هذا ليس تعذيبًا للناس؛ هذا تعذيب للأبالسة. تعذيب الأبالسة هو ما ينبغي فعله؛ نحن لا نُعذب الناس. لدى الإخوة والأخوات كشوفات عن الفساد، لكنهم أناس طبيعيون، ولديهم ضمير وعقل، إضافة إلى معايير دنيا في تصرفاتهم وسلوكهم الذاتي. حتى لو كان سعيهم إلى الحق ودخول الحياة ضعيفًا إلى حد ما، وكانت قامتهم ضئيلة ولا يمتلكون الكثير من واقع الحق، فينبغي لنا أن نكون متسامحين وصبورين معهم، وأن نعاملهم بشكل صحيح، ونتعامل معهم وفقًا للمبادئ. لكن مبدأ كيفية معاملة الأبالسة مختلف. إذا كانوا على استعداد لأداء الخدمة، فيمكننا استخدامهم لأداء الخدمة. وإذا لم يكونوا على استعداد لأداء الخدمة، فينبغي لنا التعامل معهم بإخراجهم؛ لا ينبغي لنا أن نكون متساهلين معهم على الإطلاق! هذا هو مبدأ معاملة الأبالسة. عندما يكون لدى الإخوة والأخوات نقاط ضعف أو كشوفات لشخصيات فاسدة، يمكن مسامحتهم والعفو عنهم، ومعاملتهم بتسامح وتفهم. لكن الأبالسة ليسوا إخوة وأخوات. إذا قالوا فقط بعض الأشياء السلبية أو غير المسؤولة، لكنهم لا ينشرون البدع أو المغالطات لتضليل الناس، ولم يسببوا أي تعطيل أو اضطراب، فيمكن العفو عنهم، ويمكنك أن تغض الطرف عنهم. إذا رأيت أنهم على وشك التسبب في بعض المشكلات وفعل الشر، وأن الأمر يصل إلى نطاق معين، فيجب كشفهم وتقييدهم. وإذا لم يمكن تقييدهم، فأخرجهم مباشرة. يعتقد الأبالسة أن الكنيسة مكان يسهل فيه العيش بلا هدف؛ إنهم يعتقدون أن أي شخص يمكنه إثارة عاصفة في الكنيسة، تمامًا كما في المجتمع. إنهم مخطئون في التفكير بهذه الطريقة. الكنيسة مكان لشعب الله المختار للسعي إلى الحق ونيل الخلاص، وليست مكانًا للأبالسة لإثارة عاصفة، ولا مكانًا لهم للانخراط في مشاريعهم الخاصة أو تحقيق أحلامهم الخاصة، وليست أيضًا مكانًا للأبالسة لإشباع طموحاتهم ورغباتهم. ما إن يكشف الأبالسة عن أنفسهم ويكونون على وشك تنفيذ مشاريعهم الخاصة، وتأسيس ممالكهم المستقلة، وإزعاج عمل الكنيسة وتخريبه – ما إن تنكشف حوافرهم المشقوقة – فماذا ينبغي أن تفعل في هذا الوقت؟ تصرف وفقًا للمبادئ؛ يجب على الإخوة والأخوات أن يقفوا ويحاربوا هؤلاء الأبالسة، ويجب ألا يظهروا أي رحمة أو تساهل على الإطلاق. إذا كنتَ دائمًا متساهلًا مع الأبالسة، فأنتَ قاسٍ على نفسك. إنهم دائمًا يضللون الناس ويزعجونهم في الكنيسة، ويخربون عمل الكنيسة. في ظل هذه الظروف، فإن الإيمان بالله ومعرفته اللذين اكتسبتهما على مدى سنوات عديدة من الإيمان سوف يستنفدان في غضون أيام قليلة من خلال تضليل هؤلاء الأبالسة وإزعاجهم. لذا، إذا أردتَ أن تربح الحق، فيجب عليك أن تقف بشكل استباقي لمحاربة الأبالسة ومنازعتهم. عندما ترى حوافرهم المشقوقة مكشوفة بالكامل ووجههم البشع قد انكشف، فينبغي لك أن تكشفهم وتوصف جوهرهم، ثم تصفيهم. أليس هذا ما ينبغي لشعب الله المختار أن يفعله والمسؤولية التي ينبغي له تتميمها؟ (بلى). هذه هي بالضبط الشهادة التي ينبغي أن تكون لدى الغالبين. ينبغي على الجميع أن يفهموا هذا وألا ينسوه أبدًا. إن عدم الخوف من الشياطين والأبالسة لا يعني الانفصال عنهم شكليًا، بل يعني الوقوف لمحاربة الأبالسة في مواجهة القضايا الكبرى للصواب والخطأ، وفي مواجهة المسائل القائمة على المبادئ، وفي مسألة اختيار المرء طريقه، وفي المسائل التي تنطوي على مصالح بيت الله، ووقف أعمالهم الشريرة، وحماية مصالح بيت الله، وصون البيئة الطبيعية للإخوة والأخوات للقيام بواجباتهم. هذا هو واجب كل فرد من شعب الله المختار.

ألا نكون بهذا قد انتهينا تقريبًا من شركتنا حول هذين المظهرين – الكذب المتأصل والانحراف – لدى أولئك الذين لديهم جوهر إبليس؟ إن وجهة النظر والموقف اللذين ينبغي للناس تبنيهما تجاه هذا النوع من الأشخاص واضحان، والمسؤوليات التي ينبغي للناس تتميمها واضحة أيضًا. إذًا، ما هي المشكلة التي تواجهونها بعد ذلك؟ هي كيفية أخذ المظاهر والاستعلانات التي عقدنا عنها شركة ومطابقتها مع هؤلاء الناس، ثم تمييزهم، وإدراك حقيقة جوهر هذا النوع من الأشخاص. ما إن يكون لديكم تمييز، سيكون واضحًا في قلوبكم ماهية سمات مختلف أنواع الناس حقًا، وستكون مبادئكم لكيفية معاملة الناس أكثر دقة، ولن تفعلوا أمورًا حمقاء أو غبية، أو لن تفعلوها بالقدر نفسه. هذا كل شيء في شركتنا اليوم. وداعًا.
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مؤخرًا، عقدنا شركة عن موضوع تمييز فئات الناس المختلفة بناءً على أصولهم. هذا موضوع خاص ينبثق عن الموضوع الأوسع نطاقًا الذي يشمل حالات الناس الفطرية، وإنسانيتهم، وشخصياتهم الفاسدة. لقد عقدنا شركة عن بعض المحتوى المتعلق بهذا الموضوع الخاص؛ فما الذي اشتمل عليه؟ (صنف الله الناس إلى ثلاثة أنواع وفقًا لأصلهم: أولئك الذين تناسخوا من حيوانات، وأولئك الذين تناسخوا من أبالسة، وأولئك الذين تناسخوا من بشر. في المرة الأولى، عقد الله شركة عن السمات الأربع لأولئك الذين تناسخوا من حيوانات: الأولى هي أن لديهم استيعاب محرَّف؛ والثانية هي أنهم متبلدو الحس للغاية؛ والثالثة هي أنهم مشوشو الذهي بشدة؛ والسمة الرابعة هي أنهم حمقى. وفي المرة الثانية، عقد الله شركة عن سمات أولئك الذين تناسخوا من أبالسة: الأولى هي أنهم كاذبون بشكل متأصل؛ والثانية هي أنهم منحرفون؛ والثالثة هي أنهم أشرار. كان التركيز الرئيسي للشركة على مظهرين هما كونهم كاذبين بشكل متأصل وكونهم منحرفين). المظهر الرئيسي لكون المرء كاذبًا بشكل متأصل هو الخداع. أما بالنسبة إلى مظاهر الانحراف، فقد صنفناها أيضًا؛ فكم عدد المظاهر التي كانت هناك؟ (كانت هناك ثلاثة مظاهر. الأول يتعلق بالشخصية؛ وهو تحديدًا الإثم والشذوذ. والثاني ينطوي على شهوة الجسد الخبيثة. وآخر هو غرابة الأطوار؛ أي أنهم غالبًا ما يختبرون هلاوس سمعية وحسية أخرى، ويُظهرون دائمًا سلوكيات غير طبيعية). هذا عمومًا ما اشتمل عليه الأمر.

في المرة السابقة، عقدنا شركة عن بعض مظاهر الجانب المنحرف للأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة. قرأت عن مظاهر شخص واحد في وثائق الطرد التي جمعتها الكنيسة؛ فليستمع الجميع وليروا ما إذا كانت مظاهره ترتبط بما عقدنا شركة عنه. كان هذا الشخص مسؤولًا عن زراعة الخضروات في مزرعة. وُصفت مظاهره الرئيسية بأن: "إنسانيته حقودة، وموقفه تجاه الأعلى غير مُوَقِّر"، مع إدراج عدة مظاهر محددة. كان المظهر الأول هو: "اختار مكانًا عرضيًا لزراعة الخضروات للأعلى. وفي وقت لاحق، اكتُشف أن هذا المكان ذو تضاريس منخفضة وعرضة للتشبع بالمياه. جرفت المياه السماد المستخدم هناك، ما أدى إلى نمو الخضروات صغيرة جدًا. كان يعلم أنه ينبغي إعادة تسميدها، لكنه لم يفعل. ورأى أن الخضروات لا تنمو جيدًا، لكنه لم يحرك ساكنًا؛ بل أعطى الأعلى عمدًا خضروات رديئة النمو ليأكلها". كان هذا هو المظهر الأول. وكان المظهر الثاني هو: "في العادة، كان يعتني فقط بالخضروات المزروعة للإخوة والأخوات ثم يغادر. أما بالنسبة للخضروات المزروعة للأعلى، فلم يعتنِ بها أو يدبر أمرها؛ لم يكترث للأمر أو يفعل أي شيء حياله". وكان المظهر الثالث هو: "لقد عرف أن الكثير من الآفات قد غزت الخضروات، وقضمتها حتى صارت منقّرة ومقززة المظهر وغير صالحة للأكل، لكنه اكتفى برش بعض المبيدات الحشرية عرضيًا دون أن يكترث لفعاليتها. وعندما ذكّره الآخرون بالتقاط الآفات من الخضروات، كان غير مبالٍ تمامًا، مفكرًا: "ما الداعي لكل هذه الجلبة؟ لديَّ الكثير من الأعمال لأقوم بها؛ لا يمكنني أن أراقب هذه الخضروات كل يوم!"" كما ترى، هذا ما كان يفكر فيه في قلبه؛ وحتى عندما ذكّره الآخرون، ظل لا يتصرف. وكان المظهر الرابع هو: "ما كان يفكر فيه في قلبه بشأن زراعة الخضروات للأعلى هو: "كيفما كانت الخضروات التي أزرعها، فهذا هو ما عليك أن تأكله. إذا كانت جيدة، فستأكل خضروات جيدة. وإن لم أزرع شيئًا جيدًا، فلا تأكل. على أي حال، لقد زرعتها من أجلك، وعليك أن تكون ممتنًا لي!"" كانت هذه هي الأفكار الحقودة في قلبه، وقد أخبر بها أولئك الذين عاش معهم. "عندما ذكّره الآخرون بألا يستخدم سلة أوراق الخضروات الفاسدة عند توصيل الخضروات إلى الأعلى، قال: "لا يمكنني تقديم أي ضمانات بشأن ذلك"". كما ترى، ذكّره الآخرون، وظل لا يستمع. لقد فعل ما أراده. كان هذا هو المظهر الرابع. وكان المظهر الخامس هو: "لقد عامل الخضروات المزروعة للأعلى بهذه الطريقة دون أي وعي في قلبه، ودون أدنى ندم. كلما ذكّره أي شخص، طالبًا منه أن يكون أكثر انتباهًا، أصبح مقاومًا ونافرًا. كل من قدم له اقتراحات، كان يكره ذلك الشخص". لخص القادة والعاملون خمسة مظاهر في المجمل. لقد لخصوا مظاهر هذا الشخص المعتادة، وكذلك موقفه تجاه الحق وموقفه تجاه الواجب، وأدرجوا أيضًا أمثلة محددة. كان الملخص جيدًا جدًا. ما الذي تشعرون به بعد سماع هذا؟ هل الشخص الذي لديه هذه المظاهر يتمتع بإنسانية جيدة؟ (كلا). إلى أي مدى كان سيئًا؟ هل توافقت مظاهر هذا الشخص مع مظاهر الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة والتي عقدنا شركة عنها؟ (نعم). مع أي مظهر توافقت؟ (مظهر هؤلاء الأشخاص بكونهم أشرارًا). بالإضافة إلى كونه شريرًا، هل كان لديه أي مظاهر انحراف، وهي من سمات الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة؟ (نعم). كيف كان هذا واضحًا؟ (الناس العاديون، عند زراعة الخضروات للأعلى، يعطون الأولوية لاختيار أرض جيدة، لكنه اختار أن يتملق الإخوة والأخوات؛ لقد اعتنى فقط بالخضروات المزروعة للإخوة والأخوات. أما بالنسبة للخضروات المزروعة للأعلى، فقد اختار أرضًا رديئة، ولم يعتنِ بها أو يتعامل مع الآفات، وكان دائمًا يعطي الأعلى خضروات رديئة النمو ليأكلها. كان موقفه تجاه الأعلى، تجاه الله، موقف عداء). لماذا كان موقفه تجاه الأعلى موقف عداء؟ هل أساء إليه الأعلى؟ (كلا. لقد تحدد موقفه بجوهر طبيعته؛ لقد كره الله وكره الأمور الإيجابية). أنا حقًا لم أكن أعرف هذا الشخص قط؛ لم أتعامل معه على الإطلاق. كيف يمكن إذن أن يضمر مثل هذه الكراهية العميقة في قلبه؟ هذه مشكلة في طبيعته. من ناحية، كان شريرًا؛ ومن ناحية أخرى، كان منحرفًا، أليس كذلك؟ أليس هذا مثل التنين العظيم الأحمر؟ (بلى). في كيفية معاملته لله والأمور الإيجابية، كان ثمة نوع من الكراهية في قلبه. إذا سألته عما يحدث، فلن يتمكن هو نفسه من شرح الأمر بوضوح؛ لقد شعر بالكراهية فحسب. لقد كره الله وكره الحق بشدة، وكره الأمور الإيجابية للغاية. أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). هذا النوع من الأشخاص هو إبليس. إذا سألته: "من الذي تؤمن به؟"، فسيقول بالتأكيد إنه يؤمن بالله. إنه يؤمن بالله، ومع ذلك يكره الله؛ هذا يكشف عن عقلية إبليس. هذا انحراف. لماذا أقول ذلك؟ أولًا، لم أكن أعرف هذا الشخص على الإطلاق، ولم أهذبه قط، ومع ذلك أضمر لي مثل هذه الكراهية العميقة؛ هذا انحراف. ثانيًا، الإخوة والأخوات هم من رتبوا له زراعة هذه الخضروات. لو لم يكن راغبًا في القيام بذلك، لكان بإمكانه طرح المسألة، لكنه بدلًا من ذلك أفرغ غضبه على قطعة أرض الخضروات. وبعد الزراعة، لم يعتنِ بها بشكل صحيح وأعطى الأعلى خضروات رديئة النمو ليأكلها. ثالثًا، كان راغبًا تمامًا عندما تعلق الأمر بزراعة الخضروات للإخوة والأخوات واعتنى بها جيدًا، ولكن عندما تعلق الأمر بزراعة الخضروات للأعلى، كان غير راغب في قلبه. كان كارهًا للغاية، والسبب ليس واضحًا؛ لم يسء إليه أحد، ومع ذلك عامل الأعلى وعامل الله بهذه الطريقة. أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). إن هذا الدافع المنحرف قوي جدًا! من ناحية، هو شر؛ ومن ناحية أخرى، هو انحراف؛ هذه طبيعة إبليس. بغض النظر عن مدى تسامح بيت الله وصبره في معاملة الأبالسة بمحبة، وبغض النظر عن مدى منح بيت الله لهم فرصًا لنيل الخلاص، فإنهم لا يفهمون هذه الأمور على الإطلاق. في قلوبهم، يكرهون الله وبيت الله ببساطة. هذا بالكامل لأن طبيعة إبليس هي على وجه التحديد كراهية الله وكراهية الأمور الإيجابية. لا أحد يستطيع أن يقول بوضوح ما هو سبب ذلك؛ فالأبالسة يضمرون ببساطة كراهية لا أساس لها تجاه الله والأمور الإيجابية. هذا ما يُعرف بالانحراف. ماذا كان يفكر فيه كل يوم؟ "كيفما كانت الخضروات التي أزرعها، فهذا هو ما عليك أن تأكله. إذا كانت جيدة، فستأكل خضروات جيدة. وإن لم أزرع شيئًا جيدًا، فلا تأكل. على أي حال، لقد زرعتها من أجلك، وعليك أن تكون ممتنًا لي!" ألم تكن الأمور في قلبه منحرفة؟ ما كان يفكر فيه كان كله خبيثًا، وآثمًا، وغير طبيعي. يشعر الناس ذوو الضمير والعقل بأن أفكاره لا يمكن تصورها؛ لا يمكنهم فهم سبب تفكيره بهذه الطريقة. هكذا يتصرف الأبالسة بالضبط. ما كان يفكر فيه ويتأمله في قلبه كان كله أمورًا مظلمة وخبيثة. هل يمكن لشخص مثل هذا – الذي هو إبليس – أن يقبل الحق؟ (كلا). لم يكن يمتلك حتى الأخلاق البشرية الأساسية، أو الضمير والعقل. عندما ذُكر الله، كان يستشيط غضبًا ويشعر بالكراهية. عندما طلب منه الآخرون القيام بمهمة أخرى، لم يكن مقاومًا إلى هذا الحد؛ فقط عندما تعلق الأمر بزراعة الخضروات للأعلى، كان مقاومًا للغاية. هذا هو كونه شريرًا، هذا هو كونه منحرفًا. قد تسأله لماذا هو مقاوم إلى هذا الحد؛ هذه مسألة قلبية، وقد لا يتمكن من القول بوضوح أين يكمن أساس المشكلة. هل يمكنكم أن تروا بوضوح أين يكمن أساس هذه المشكلة؟ لماذا عامل الله بهذه الطريقة؟ سيجد معظم الناس هذا محيرًا تمامًا: "كيف يمكن لشخص يؤمن بالله أن يعامل الله بهذه الطريقة؟ أليس غير مؤمن؟" الآن، من خلال الشركة عن الحق، هل يمكنكم أن تروا بشكل أوضح قليلًا جوهر وأصل أنواع مختلفة من الناس؟ (نعم). يجب أن تكونوا قادرين على الرؤية بشكل أوضح قليلًا الآن؛ هؤلاء هم بالضبط أنواع الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة، وطبيعتهم هي كراهية الله.

أخبروني، هل يمكن للأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة أن يتغيروا؟ (لا يمكنهم). إنهم تمامًا مثل التنين العظيم الأحمر. يمكنهم أيضًا أن يقولوا الكلمات الصحيحة، وأن يقولوا كلمات تتوافق مع الضمير والأخلاق، لكنهم لا يستطيعون على الإطلاق تنفيذ ما يقولونه. يمكنهم أن يقولوا الكثير من الكلمات المعسولة، ولكن عندما يحين وقت قيامهم بأمور حقيقية، لا يستطيعون القيام بأي منها. لماذا لا يستطيعون القيام بها؟ لأنهم في داخلهم أبالسة. سيشعرون بعدم الارتياح والضيق في داخلهم إذا فعلوا أمورًا إيجابية، وأمورًا تتوافق مع معيار الضمير البشري. فقط عند فعل الشر، وفعل ما يفعله الأبالسة، والتفكير فيما يفكر فيه الأبالسة، يشعرون بالراحة والفرح في داخلهم. هذا هو الوجه الحقيقي لهذا النوع من الأشخاص. إذا تحدثت معهم في أمور عادية، أو تحدثت عن أمور الحياة الجسدية، أو حتى ناقشت الأحداث الجارية والسياسة، فيمكنهم الجلوس بهدوء. ولكن ما إن يمس محتوى الشركة الأمور الإيجابية، أو الحق، أو الله، أو هوية الله، أو جوهر الله، أو عمل الله، أو مقاصد الله للإنسان، أو متطلبات الله من الإنسان، حتى يصبحوا نافرين ومقاومين في قلوبهم؛ إنهم لا يريدون الاستماع إليه. يبدأون في حك آذانهم وخدودهم، كما لو كانوا يجلسون على جمر. تبدأ قلوبهم بالتململ اهتياجًا وقلقًا كما لو أن الأعشاب تنمو فيها بجموح. يشعرون أن البقاء لثانية واحدة أخرى هو بمثابة عذاب، بل إن بعضهم يقف ويغادر على الفور. وحتى لو جلس بعض الناس، من أجل المظاهر، هناك بأدب شديد ولم يغادروا، فإن عقولهم تكون قد شردت بعيدًا؛ لقد طارت أفكارهم منذ فترة طويلة إلى ما وراء السحاب، وهم ببساطة لا يستمعون إلى ما تقوله. لماذا لديهم هذه المظاهر؟ لأنهم في قلوبهم يشعرون بالنفور من الله والأمور الإيجابية. إنهم غير مهتمين بالحق؛ لا يمكنهم استيعابه ولا يرغبون في قبوله. ما إن تكون هناك شركة عن الحق خلال اجتماع ما، حتى يفكروا في كل أنواع الأعذار للمغادرة، قائلين: "يجب أن أذهب لأعتني بأمر ما"، أو "يجب أن أرد على مكالمة هاتفية". إنهم يريدون فقط اغتنام أي عذر للهروب. مثل هؤلاء الناس منحرفون ببساطة. إذا اعترف شخص ما بأنه شخص يؤمن بالله ويتبعه، فلا ينبغي أن تكون لديه هذه المظاهر. ولكن عندما يتعلق الأمر بمسائل تنطوي على أمور إيجابية أو تنطوي على الله، فإن الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة لديهم هذه المظاهر؛ هذا خارج عن سيطرتهم وهو مسألة جوهر طبيعتهم. إنه يتحدد بأصلهم، ولا أحد يستطيع تغيير هذه الحقيقة. عندما تعقد شركة عن الحق، وعن الأمور الإيجابية، وعن مقاصد الله، وعن كلام الله، يبدو الأمر وكأنك تحكم عليهم، وكأنه سيقضي على حياتهم. هذه هي الحالة الداخلية الحقيقية لكيفية تعاملهم مع الله، والحق، والأمور الإيجابية. بالطبع، هذا أيضًا نوع من مظاهر جوهر هؤلاء الأشخاص الخبيثِ. ونظرًا لأنهم يشعرون بالنفور من الأمور الإيجابية، والحق، والله ويكرهونها، فإن ما يفكرون فيه ويتأملونه في عوالمهم الداخلية كل يوم لا علاقة له على الإطلاق بالأمور الإيجابية، أو الحق، أو عمل الله. كل ما يفكرون فيه في قلوبهم يتعلق بما هو منحرف. ما يفكرون فيه هو كيفية التباهي بأنفسهم حتى يتمكنوا من نيل مكانة وهيبة بين الناس، وكيفية التصرف لتضليل الناس، واكتساب المكانة، وجعل المزيد من الناس يستحسنونهم وينظرون إليهم بإعجاب، وكيفية التصرف لكسب قلوب الناس ونيل استحسانهم، وكيفية كسب التقدير والترقيات من بيت الله أو من القادة على كل المستويات. كل ما يفكرون فيه وكل ما يفعلونه يحمل طابع التنافس، والصراع، والانتزاع، والخداع، وتدبير المكائد، والتآمر، والتحريض، والإغواء، والسيطرة، والتضليل، أليس كذلك؟ (بلى). إنهم لا يدخرون أي تكلفة في القيام بهذه الأمور؛ إنهم على استعداد لتحمل أي مشقة. خلال معاناتهم بأكملها، يضعون الخطط ويتآمرون بشأن الشر الذي سيفعلونه، ومن سيتآمرون ضده، وما هي الأهداف التي سيحققونها. في كل ما يفعلونه، هناك استراتيجية، وهناك نية محددة. ظاهريًا، لا يقولون علنًا أشياء تتعارض مع الحق، ولا يفعلون علنًا أشياء تعطل عمل الكنيسة أو تزعجه، بل وأكثر من ذلك، لا يدينون الله أو يهاجمونه أو يجدفون عليه علنًا. إنهم لا يفعلون هذه الأعمال الشريرة الواضحة. ولكن في عوالمهم الداخلية، لا يفكرون أبدًا في أي شيء يتعلق بالحق أو بالأمور الإيجابية، بل ولا يفكرون أبدًا في أي شيء يتعلق بضمير الإنسان وعقله، أو الأخلاق. ما الذي يفكرون فيه إذًا؟ إن عقولهم غارقة تمامًا في وضع الخطط، والحيل، والحسابات، والتآمر، والمكائد. لذا، حتى لو لم ترهم، ظاهريًا، يقاومون الله علنًا، أو تسمعهم يتفوهون بكلمات شكوى ضد الله، أو شك في الله، أو حكم على لله، أو حتى تجديف على الله، فإنهم في قلوبهم ممتلئون بموقف الازدراء، والاحتقار، وعدم التوقير تجاه كلام الله، وعمل الله، وأي شيء يتعلق بعمل الله. بغض النظر عما يقوله الله، وما هي متطلبات الله من الناس، وما هي مقاصد الله، أو ما هي المبادئ الكامنة وراء مختلف أنواع العمل الذي يقوم به الله، فإنهم لا يولونها أي اهتمام أو يقبلونها أبدًا؛ داخل هؤلاء الناس، لا يوجد ببساطة أي وعاء لاستقبال هذه الأمور الإيجابية. فعلى الرغم من أنك لا تراهم يقاومون أو يدينون هذه الأمور الإيجابية علنًا، فمن منظور أعماق قلوبهم، فإنهم يشعرون بالنفور منها ويكرهونها. عندما يستمعون إلى العظات، فإنهم لا يتأملون في كيفية قبول الحق وممارسة الحق، بل في كيفية تلخيص النور والعبارات الجديدة التي يسمعونها وتحويلها إلى كلمات خاصة بهم لعقد شركة ومشاركتها مع الآخرين، بهدف جعل الناس ينظرون إليهم بإعجاب ويعبدونهم. إنهم يفكرون في أنفسهم: "إذا بشرت بهذه الكلمات لأولئك الذين انضموا للتو إلى الكنيسة، فسأتمكن من كسب المزيد من إعجاب الناس وعبادتهم، وسأحظى بمكانة أعلى بين الناس. ستعتمد هذه المكانة على مقدار التعاليم التي أفهمها وأستوعبها، وعلى مدى شمولية استيعابي لها". حتى لو جلسوا هناك يستمعون إلى العظات – حتى لو استمعوا بانتباه شديد واجتهاد، وبذلوا جهدًا كبيرًا – فإن موقفهم ليس إيجابيًا ودافعهم ليس نقيًا. إنهم لا يستمعون بموقف قبول الحق، بل يتأملون فيه كما لو كانوا يدرسون اللاهوت، ويقارنون ما يُقال في العظات بالكتاب المقدس. إنهم لا يقبلون كلام الله ويقارنون أنفسهم به، ساعين إلى فهم مشكلاتهم المختلفة، وإيجاد طريق للحل ومبادئ للممارسة، حتى يتمكنوا من معرفة أنفسهم، وتنمية ندم حقيقي، والتخلص من شخصياتهم الفاسدة، والتصرف والسلوك بطريقة تتوافق مع مبادئ الحق، وإرضاء مقاصد الله؛ هذا ليس هدفهم على الإطلاق. ما هدفهم؟ هدفهم هو تزويد أنفسهم بالمزيد من التعاليم حتى يتمكنوا من التباهي والظهور وجعل الناس ينظرون إليهم بإعجاب ويعبدونهم. هذا هو الهدف الأول. وهدفهم الثاني هو إيجاد أبسط طريق لربح البركات. بعد الاستماع إلى العظات والتأكد من أن هذا هو الطريق الحق، يبدأون في التفكير في مدى أملهم في ربح البركات، ومدى أملهم في نيل الخلاص. ومن ثم يقررون استخدام طريقة تحمل المشقة ودفع الثمن لانتزاع ثقة شعب الله المختار وبيت الله بالاحتيال، وجعل الله يرى المشقات التي يتحملونها والثمن الذي يدفعونه. إنهم يعتقدون أنهم يستطيعون ربح بركات عظيمة وغاية رائعة من خلال الإيمان بالله بهذه الطريقة. كما ترى، إن موقفهم تجاه العظات وتجاه كل جانب من جوانب الحق ليس مجرد قبوله ثم ممارسته واختباره؛ وإنما لديهم خطط ومكائد خفية. إنهم يأملون دائمًا في استخدام عبارات معينة أو اقتباسات كلاسيكية من العظات والشركة لتزويد عقولهم وحصيلتهم البلاغية، وذلك لتضليل الإخوة والأخوات، وجعل الجميع يعبدونهم، ما يسمح لهم باكتساب مكانة بين الناس والتمتع بالتقدير الرفيع من الآخرين. أليست هذه الأفكار، والنوايا، والمواقف التي لديهم عند الاستماع إلى العظات كافية لإظهار أن مثل هؤلاء الناس منحرفون جدًا؟ (بلى). هل يمكن لأي شخص أن يصحح هذا الدافع المنحرف لديه؟ إذا قلت له: "التفكير بهذه الطريقة ليس قبولًا للحق؛ إنه ليس الموقف الذي يجب أن يكون لدى من يسعى إلى الحق. إذا فكرت بهذه الطريقة، فلن يكون للحق أي تأثير فيك؛ لن يمكّنك من نيل الخلاص. ينبغي لك قبول الحق، وإيجاد مبادئ الممارسة فيه، وممارسة كلام الله واختباره في الحياة الواقعية، حتى يصبح كلام الله واقع الحق لديك ويصبح في النهاية حياتك"؛ فهل سيتمكن من تحقيق ذلك؟ (لن يتمكن). لمَ لا؟ هل لأنه لم يبذل جهدًا كافيًا، أم لأن شركتنا عن الحق لم تأخذ مشاعر في الاعتبار أو لم تتضمن إمدادًا مناسبًا بالحق موجهًا نحو حالته؟ (كلا الأمرين ليس هو الحال). إذًا، ما هو السبب؟ (إنه يتحدد بجوهره الكاره للحق). لذا، يجب القول إن مظاهر هؤلاء الناس لا تنفصل عن جوهرهم؛ إنها مرتبطة ارتباطًا وثيقًا. لا أحد يستطيع تصحيح الأفكار في قلوبهم، ولا أحد يستطيع تغيير جوهر الطبيعة الخبيث لهؤلاء الناس الذين هم أبالسة. إنهم يكرهون الحق ويرفضون الحق، لذا فإن الحق غير قادر على تغييرهم. إذًا، هل يمكن القول إن هذا النوع من الأشخاص ميؤوس منه؟ (نعم). الإجابة هي نعم بالتأكيد. لماذا؟ لأن جوهر طبيعتهم هو جوهر طبيعة الأبالسة. كل ما يكشفون عنه محكوم بالكامل بطبيعة الأبالسة؛ إنه ليس كشفًا مؤقتًا للفساد، ولا هو كشف لشخصيات الجنس البشري الفاسد الخبيثة على الإطلاق. ذلك لأنهم أبالسة، وليسوا بشرًا مخلوقين؛ هذا هو أساس المشكلة.

لدى هذا النوع من الأشخاص بعض المظاهر الإضافية عند الاستماع إلى العظات؛ ففي كل مرة يعقد فيها بيت الله شركة عن الحق وتنطوي على كشف الأعمال والمظاهر الخبيثة لبعض الناس وتشريحها، يقولون أشياء مثل: "ألا تتحدث عن تلك الحادثة التي وقعت من قبل؟ أنا أعرف القصة بأكملها. أعرف بالضبط ما هو هدفك من إثارة هذا الأمر. ألا تحاول فقط استخدام الشركة وتشريح هذا الأمر لتأسيس سلطانك الخاص وجعل الناس يستمعون إليك؟ أليس الأمر أنك تريد فقط تعليم بعض الناس درسًا، وقمع بعض الناس؟ أليس هذا مجرد إطلاق حملة؟ الأحمق فقط هو من يصدق ما تقوله! الأحمق فقط هو من يستمع إليك ويمارس وفقًا لمبادئ الحق!" كما ترى، حتى عندما يسمعون بعض الأمثلة، أو الأقوال، أو المظاهر المحددة للناس، والتي تتعلق بجانب ما من جوانب الحق، فإن ما يفهمونه يختلف تمامًا عما يفهمه الآخرون. لا يمكنهم فهم هذه الأمور بشكل صحيح أو معاملتها بشكل صحيح، بل ويمكنهم حتى تحريف الحقائق والحكم على الأمور الإيجابية وإدانتها. ما يفكرون فيه في قلوبهم دائمًا مظلم جدًا، ومع ذلك يشعرون أنهم أذكياء للغاية ويعرفون القصة الحقيقية. أليس هذا انحرافًا؟ إنه تمامًا مثل التنين العظيم الأحمر؛ فالتنين العظيم الأحمر يقول إنه عندما تقوم كنيسة الله القدير بإخراج الناس أو طردهم، فإن ذلك يحدث على سبيل استعراض القوة ليراه الآخرون، لكنه لا يقول أبدًا إنه عندما يقوم بيت الله، الكنيسة، بإخراج الناس، فإن ذلك يطهر الكنيسة. ذلك لأنهم أبالسة غير مؤمنين لا يمكنهم استيعاب الحق؛ إنهم دائمًا يحرفون الأمور الإيجابية ويحكمون عليها ويدينونها، ولن يعاملوا الأمور الإيجابية بعقلية صحيحة على الإطلاق. إنهم يفضلون الاعتقاد بأنهم تطوروا من القردة، وأنهم من نسل التنانين، على الاعتراف بأن البشر خلقهم الله. مؤخرًا، سمعت بعض الباحثين العلميين يقولون إن نوعًا من الفئران العملاقة من مئات الملايين من السنين كان سلف البشرية؛ يا لها من نظرية سخيفة وغريبة! إذا حاولت إقناعهم بالاعتراف بأن البشر خلقهم الله، والإيمان بأن البشر خلقهم الله، فبغض النظر عن كيفية قولك لذلك، فإنهم يرفضون الاعتراف به. حتى مع وجود هذه الحقيقة ماثلة أمام أعينهم، فإنهم يظلون لا يؤمنون. إنهم يؤمنون فقط بأن البشر تطوروا من القردة، أو أنهم من نسل الفئران، أو أنهم من نسل التنانين. إنهم يفضلون تصديق هذا النوع من الكلمات الشيطانية على الإيمان بأن البشر خلقهم الله؛ وأن حياة الإنسان ونسمته أعطاهما الله. إنهم لا يؤمنون بذلك، ولا يعترفون به، ولا يرغبون في قبول هذه الحقيقة. أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). إذا قلت إنهم من نسل التنانين، فإنهم يسعدون بذلك. وإذا قلت إنهم تطوروا من القردة وهم من نسل القردة، أو إن فأرًا عملاقًا هو سلفهم، فإنهم يقولون: "نعم، يا له من شرف!" ولكن إذا قلت إن البشر خلقهم الله، فإنهم يصبحون عدائيين؛ تتوهج أعينهم غضبًا، ويمتلئون بالكراهية تجاهك. هذا منحرف جدًا!

أولئك المُتناسخون من أبالسة هم الأشد كرهًا لسماع كلمات الشركة عن الحق. لا سيما عندما تكون هذه الكلمات عن معرفة النفس، وتشريح حالات مختلف أنواع الناس، وكيفية الدخول في وقائع الحق، أو مبادئ ممارسة الحق، فإنهم يشعرون بنفور شديد في قلوبهم، وفي الوقت نفسه، ينشرون أفهامًا وآراءً مُحرَّفة. على سبيل المثال، عندما تُخرج الكنيسة بعض فاعلي الشر، يُحرِّض هذا النوع من الأشخاص الآخرين، قائلين أشياء مثل: "بيت الله ليس لديه محبة للناس. الأمر أشبه بذبح الثور بمجرد حرث الحقل"، أو "لقد أُخرِج هؤلاء الناس لأنهم أساءوا إلى القادة الأعلى". إنهم غير قادرين على التعامل مع عمل تطهير الكنيسة داخل بيت الله بشكل صحيح، كما أنهم لا يملكون استيعابًا نقيًا؛ إنهم يُفكّرون ويتحدّثون عنه بطريقة ملتوية. لن تسمع أي كلمات ضمير أو عقل من أفواههم، ولا أي كلمات من الأمور الإيجابية، فضلًا عن أي شيء يتوافق مع مبادئ الحق. قلوبهم مليئة بالشكاوى، والتحدي، والمظالم. وعندما يُعبّرون عن وجهات نظرهم دون قيود، فإن الأشياء التي يقولونها والأفكار ووجهات النظر التي يكشفونها كلها منحرفة وملتوية. تجد الأمر يفوق التصور؛ تُفكّر كيف آمنوا بالله واستمعوا للعظات لسنوات عديدة، وكيف يبدون من الخارج حسني السلوك وليسوا سيئين، وتتساءل كيف يمكنهم قول هذه الأشياء غير المعقولة في الأوقات الحرجة. لقد كشفوا أخيرًا عن أفكارهم الحقيقية، أمورًا طالما أخفوها في قلوبهم؛ ألا يكشف هذا عن مشكلتهم حقًا؟ (بلى). إن الأفكار الحقيقية التي كشفوا عنها هي حجج وهرطقات مُلتوية تمامًا. فهل عبّروا عن هذه الحجج والهرطقات الملتوية بسبب مزاج سيئ مؤقت؟ (كلا). كلا بالتأكيد. بغض النظر عن عدد السنوات التي آمنوا فيها بالله واستمعوا فيها إلى العظات، فقد كانت هذه الأفكار مخبأة دائمًا في قلوبهم، ولم ترَ النور أبدًا. ولكن عندما تأتي لحظة حاسمة ولا يعود بإمكانهم كبت ما يريدون قوله، ينفجر مثل بركان؛ لقد كان يختمر بداخلهم بشدة، وفي يوم من الأيام لا يعود بإمكانهم احتواؤه، وينفجر هذا الغضب المنحرف. عندما تنفجر طبيعتهم الشيطانية، تخرج كل أنواع الحجج والهرطقات والمغالطات الملتوية؛ إنهم يتحدثون بكلمات تشكو من الله، كلمات تُجدّف على الله، وكلمات تسيئ إلى الله، وكلمات غيرة وكراهية تجاه الناس، وكلمات تحريض؛ إنهم يصبّون كل أنواع الكلمات الشيطانية، وعندها فقط تُدرك أنهم إبليس وقد انكشفوا بالكامل. في السابق، لاحظتَ أن العظات كانت دائمًا تفوق فهمهم وأنهم لم يفهموا الحق أبدًا في كل السنوات التي آمنوا فيها بالله. لقد افترضتَ أن لديهم مستوى قدرات ضعيفًا وأن الحق يفوق فهمهم، لذا اعتبرتهم أخًا أو أختًا وحاولت مساعدتهم. لقد أفضيتَ إليهم بأسرارك وتحدّثتَ عن كيفية تطهر شخصياتك الفاسدة. ولكن مهما عقدتَ شركة معهم، لم يفتحوا قلوبهم أبدًا ليتحدّثوا عن حقيقتهم. لم تكن قادرًا أبدًا أن تفهم: لماذا لم يتمكّنوا من فتح قلوبهم؟ لماذا لم يكشفوا عن حالتهم الحقيقية؟ هل يمكن أنهم لم يكشفوا أبدًا عن شخصيات فاسدة؟ إنك لم تكن قادرًا أبدًا على رؤية حقيقتهم، حتى أنك ظننتَ أنهم حسنو السلوك وبسطاء وطيبو السريرة. والآن فقط عندما انفجرت طبيعتهم الشيطانية وقالوا الكثير من الأشياء التي تنطوي على الشكوى من الله والتجديف عليه، ترى أنهم في الواقع ليس لديهم إنسانية وأنهم بالكامل ذوو طبيعة شيطانية. تشعر أن: "هذا الشخص مُخيف! لقد آمن بالله كل هذه السنوات، ولكن يتّضح أنه كان دائمًا ما يكره الحق ويقاومه في قلبه! لا عجب أنه لم ينفتح أبدًا على أي شخص؛ لقد كان خائفًا من أن يرى الآخرون حقيقة طبيعته الشيطانية! إنه إبليس أصيل!" وما إن ترى حقيقة جوهرهم، تشعر أنك كنت أعمى تمامًا طوال هذه السنوات؛ تقوم بواجبك كل يوم وتعيش حياة الكنيسة معهم، وفي الوقت نفسه تظنّهم أناسًا صالحين، وبعض أفراد بيت الله، وبعض أفراد شعب الله المختار، ولم يكن لديك أي تمييز لهم. هذا وضع مُخيف جدًا! إذا كنتَ تعيش وتتفاعل مع الإخوة والأخوات، واكتشفتَ أن شخصًا ما لديه شخصيات فاسدة أو يُخالف المبادئ في واجبه، وعقدتَ شركة عن الحق معه وساعدته، وكان قادرًا على قبول ذلك والتعبير عن امتنانه، فعندئذٍ ستشعر بالرضا التام؛ ستشعر أن هذا الشخص جيد جدًا، وأنه يُحب الحق؛ لن تشعر بالنفور منه على الإطلاق. ولكن إذا خالطتَ إبليسًا لعدة سنوات، وعاملته دائمًا كأخ أو أخت، وساعدته ودعمته كثيرًا، وأظهرت له المحبة والصبر والتسامح، لكنه عاملك بعداء شديد، وحذر منك دائمًا كما لو كنتَ عدوه، وأدركتَ بشكل متزايد أنه لا يقبل الحق في قلبه أدنى قبول، وأنه ليس سوى إبليس؛ فكيف ستشعر؟ فيما يتعلق بالشخص الذي ذكرناه للتو والذي طُرد؛ إذا خالطتم هذا النوع من الأشخاص، واكتشفتم يومًا ما أن إنسانيته شريرة للغاية، وأنه ليس فقط يكره الله في قلبه ولا يقبل الحق على الإطلاق، بل يكره أيضًا أولئك الذين يساعدونه بدافع المحبة، ما يجعلك متأكدًا من أن هذا النوع من الأشخاص هو إبليس أصيل، فكيف ستشعر؟ (سأشعر أنني كنت أحمق حقًا). أولًا، ستشعر أنك كنت أحمق، وستتساءل كيف بذلت كل هذا الجهد العبثي مع مثل هذا الشخص. وماذا أيضًا؟ (سأشعر ببعض الاشمئزاز). الاشمئزاز ممن؟ الاشمئزاز منه أم من نفسك؟ (الاشمئزاز منه، ولكن أيضًا من نفسي لعدم قدرتي على تمييزه). إذًا، هل ستظل ترغب في رؤيته أو مخالطته في المستقبل؟ (كلا). إذًا، أي نوع من العلاقات سترغب في إقامتها معه؟ أي نهج سترغب في اتباعه في مخالطته؟ (لن أرغب أبدًا في رؤيته مرة أخرى؛ كلما ابتعدت عنه كان ذلك أفضل). إذًا، ماذا لو اضطررت أحيانًا، في أثناء القيام بواجبك، إلى رؤيته أو مناقشة العمل معه، ولم تتمكن من تجنبه؛ ماذا ستفعل حينها؟ هل لخصتم أي مبادئ ومسارات للممارسة في هذا الشأن؟ أنتم تشعرون بالاشمئزاز منه، لذا تريدون تجنبه وعدم رؤيته، ولكن إذا تجنبتم رؤيته في واجبكم، فسوف يؤخر ذلك العمل ويؤثر عليه؛ فماذا ينبغي أن تفعلوا؟ هل لديكم أي حلول جيدة؟ (كلا). إذًا سأخبركم بحلين. الأول هو، إذا كان هذا النوع من الأشخاص يمكن أن يبقى في الكنيسة ليؤدي خدمة، فعندما لا تحتاج إلى الاتصال به في واجبك، فلا تفعل. هذا لأنك تشعر بالاشمئزاز منه، والاتصال به يجعلك تشعر بالحرج والألم، ولأنه يستطيع أيضًا أن يدرك أنك تشمئز منه، وهو ما يزعجه. وهكذا، لم تعد بحاجة إلى أن تفتح له قلبك وتخبره بأعمق أفكارك كما كنت تفعل من قبل. بدلًا من ذلك، كن متسامحًا وصبورًا، وتفاعل معه بأساليب حكيمة؛ هذا يكفي. هذا مبدأ. والمبدأ الآخر هو، عندما يجب عليك الاتصال به في عملك، يجب عليك أن تشرح له بوضوح العمل الذي يُكلَّف به ومبادئ الحق ذات الصلة. ثمة نقطة واحدة هنا يجب أن تنتبه إليها؛ عليك أن ترى ما إذا كان قادرًا على إنجاز العمل المُكلَّف به بنجاح. إذا كان عادة قادرًا على القيام ببعض هذا العمل، فاعقد شركة معه وتعامل مع الأمر بطريقة نزيهة وموضوعية. ولكن إذا كان دائمًا لا مبال وغير مسؤول في هذا العمل، فلا يمكنك أن تشعر بالاطمئنان عند تسليم العمل إليه، وينبغي عليك اختيار شخص آخر بدلًا منه. إذا لم يكن هناك في هذه المرحلة مرشح مناسب ولم يكن لديك خيار سوى استخدامه، فماذا ينبغي أن تفعل؟ ينبغي عليك أن ترتب وجود شخص ما ليُشرف عليه. وما إن يُكتشف أنه لا يقوم بعمل حقيقي أو يتصرف بطريقة تُسبّب اضطرابات أو عراقيل، فيجب الإبلاغ عن ذلك على الفور. إذا فشل الشخص المُشرف عليه في القيام بذلك بفعالية، فثمة حل آخر: ينبغي للقادة والعاملين أن يُشرفوا عليه شخصيًا ويتابعوا عمله، وينبغي أن يكون تواتر هذه المتابعات أعلى إلى حد ما. هذا لأن أمثال هؤلاء الناس غير موثوق بهم للغاية؛ فبمجرد أن لا يكونوا تحت المراقبة الدقيقة، فمن المرجح أن يرتكبوا الشر ويعرقلوا عمل الكنيسة ويزعجوه، وعندئذٍ سيكون ضرر استخدامهم أكبر من نفعه. لذا، إذا كان لا بد من التفاعل معهم من أجل العمل، فلا يمكنك تجنب ذلك. لا يمكنك أن تنأى بنفسك أو تتجاهلهم لمجرد أنك قادر على تمييزهم ورؤية وجههم الحقيقي؛ فهذا سيكون مظهرًا من مظاهر عدم المسؤولية. بما أنك قادر على تمييزهم، وبما أنك تعرف أن جوهر طبيعتهم هو جوهر إبليس، وتعرف أنهم يستطيعون ارتكاب الشر والتسبب في إزعاجات، فعندئذٍ تقع عليك مسؤولية أكبر في الإشراف عليهم ومتابعتهم، بدلًا من تجاهلهم بدافع الخوف أو الاشمئزاز. بوصفك قائدًا أو عاملًا، فإن مسؤوليتك الكبرى هي حراسة أبواب بيت الله، وحماية عمل بيت الله، ورعاية الإخوة والأخوات. والآن بعد أن كشف إبليس عن شكله الحقيقي ورأيته على حقيقته وعرفت أي نوع من الأوغاد هو، ينبغي لك أن تُشرف عليه جيدًا، حتى يؤدي الخدمة بفعالية إلى أقصى حد ممكن؛ هذا ما ينبغي لك فعله. يجب ألا يدفعك كونك قد رأيت حقيقته إلى أن تهمله أو تُقصِّر في أن تشرح له بوضوح العمل الذي ينبغي شرحه له، أو أن ترفض عقد شركة معه حتى لو سألك عن مسائل تتعلق بالعمل. أليس هذا إطلاقًا لغضبك على عمل بيت الله؟ أليس هذا استخفافًا بعمل بيت الله ودخول الحياة للإخوة والأخوات؟ إذا فعلت هذا، فأنت على خطأ؛ هذا يعني أنك لم تُتمم مسؤوليتك. في حياتك الشخصية، قد لا يكون لديك أي تعاملات معه على الإطلاق، وقد لا تعود تخالطه كما كنت تفعل من قبل. ولكن إذا كان عمل بيت الله يتطلب منك التفاعل معه ومخالطته، فلا يمكنك التهرب من هذه المسؤولية؛ هذا واجبك ومسؤوليتك، ولا يمكنك اختلاق الأعذار لتجنبه. عندما يتعلق الأمر بالأبالسة، فإن نهج الابتعاد عنهم فحسب، ورفضهم، وتجنبهم، والشعور بالبغض والنفور منهم في قلبك ليس نهجًا يتوافق مع مقاصد الله. يجب عليك أيضًا الإشراف عليهم وتقييدهم. إذا كانوا على استعداد لأداء خدمة، فيجب عليك مساعدتهم والاستفادة منهم لأداء الخدمة بشكل صحيح؛ مكّنهم من أداء الخدمة بفعالية إلى أقصى حد ممكن. إذا لم يؤدوا الخدمة بشكل صحيح، وإذا تُركوا دون مراقبة ولو للحظة واحدة، فيمكنهم إزعاج عمل الكنيسة وتخريبه، وعندئذٍ يفوق الضرر الذي يسببونه فائدتهم، ويجب إخراجهم على الفور. ينبغي طرح مثل هذه الأمثلة السلبية للتشريح كلما دعت الحاجة، حتى يتمكن الإخوة والأخوات من اكتساب التمييز، ورؤية حقيقة جوهر طبيعة الأبالسة والشياطين، ثم رفضهم من القلب، وعدم تضليلهم، أو إزعاجهم، أو السيطرة عليهم. هذا ما يعنيه الاستفادة من الأبالسة والشياطين، والاستفادة من كل الأشياء لخدمة شعب الله المختار. هذه مسؤوليتكم؛ هذا ما يجب عليكم القيام به. ولكن ليس لديكم هذا الحس بالمسؤولية. تمامًا كما قلتم سابقًا؛ ما إن يكون لديكم تمييز لهذا النوع من الأشخاص، حتى تشعرون بالاشمئزاز ولا تعودون ترغبون في رؤيتهم، وإذا رأيتموهم، فإنكم تسلكون طريقًا آخر، وتبقون بعيدين قدر الإمكان. هذا كل ما لديكم كحل. ليس لديكم أي شعور بالعبء على الإطلاق تجاه عمل بيت الله، أو مصالح بيت الله، أو دخول الحياة للإخوة والأخوات. هذه قامتكم؛ لقد انكشفت، أليس كذلك؟ أنت ترى حقيقة جوهر إبليس، ثم تتجنبه كلما رأيته. لكنك لا تحمي الإخوة والأخوات، ونتيجة لذلك، يتأذون. أنت تفشل في إتمام مسؤوليتك بوصفك قائدًا أو عاملًا؛ هذا إهمال للمسؤولية. عندما لا يكون الإبليس قد انكشف بعد، ينبغي أن تدق ناقوس الخطر للإخوة والأخوات، وتذكرهم بالحذر من الأشرار، وتخبرهم بما فعله الإبليس، ولماذا فعل مثل هذه الأشياء، وما هي طبيعة أفعاله، وما هي الآثار التي يمكن أن تسببها هذه الأفعال، وما هي العواقب التي يمكن أن تجلبها، وكيف يوصّف الله هذا الإبليس، وبأي طريقة ينبغي معاملته. وبمجرد أن يكتسب الإخوة والأخوات التمييز، ويكون الإبليس قد أنهى أداء الخدمة ولم يعد له قيمة للإخوة والأخوات أو لبيت الله، فعندئذٍ ينبغي إخراجه، وإنهاء حياة هذا الإبليس والشيطان. هذا يسمى حكمة؛ هذا هو القيام بالعمل بمبادئ وامتلاك مسار للممارسة. كيف تخالط هذا النوع من الأشخاص في حياتك الشخصية هو أمر متروك لك؛ هذه حريتك. ولكن بوصفك قائدًا أو عاملًا، ثمة مسؤولية يجب عليك تحملها: يجب عليك حماية الإخوة والأخوات، وحماية مصالح بيت الله وعمل الكنيسة. على أساس هذا المبدأ، وفيما يتعلق بهذا النوع من الأشخاص الذي هو إبليس، إذا كان يؤدي خدمة حاليًا، فلا ينبغي لك التسرع في اتخاذ إجراء ضده. ينبغي لك الإشراف على عمله ومراقبة كل تحركاته عن كثب لترى ما يفعله. وبمجرد ظهور أي علامات على وجود خطأ ما، يجب عليك على الفور ممارسة كشفه وتهذيبه، أو عزله من منصبه. إذا كان بعد كشفه وتهذيبه قادرًا على أن يؤدي بعض الخدمة، فهذا مفيد لعمل الكنيسة. ولكن بمجرد اكتشاف أنه لا يرغب في أداء خدمة، وأنه لا يسلك طريقًا جيدًا، وأنه على وشك العرقلة والإزعاج، ومد مخالبه الشيطانية لتضليل الإخوة والأخوات، فهذا هو الوقت الذي يكشف فيه الإبليس عن شكله الحقيقي، وهو بالضبط الوقت المناسب لاتخاذ إجراء ضده. لقد مُنح فرصة لأداء خدمة لكنه لم يفعل ذلك بشكل صحيح؛ أرسله إذًا إلى إحدى المجموعات "ب". إذا كان الوضع خطيرًا، فمارس إخراجه أو طرده؛ هذه أيضًا هي اللحظة التي تضع فيها نهاية لمصير الشيطان. ما دمت تلتزم بهذين المبدأين، فستتمكن من معاملة الأشرار والأبالسة بطريقة قائمة على المبادئ. هل القيام بذلك هو تتميم لمسؤوليتك؟ (نعم). من ناحية، سيكون لديك تمييز تجاه الأبالسة، ولن تعود تُضلَّل أو تُزعَج بواسطتهم، ولن تعود تفعل أشياء حمقاء؛ على الأقل، لن تعود تعقد شركة عن الحق مع أناس مثل هؤلاء الذين هم أبالسة. في قلبك، ستعرف: هذا الزميل إبليس؛ وعقد شركة عن الحق معه هو بمثابة طرح اللآلئ أمام الخنازير؛ ومهما عُقدت شركة عن الحق معه، فسيكون ذلك عبثًا. وهكذا، لن تستمر في فعل أشياء حمقاء. ستتحدث معه فقط عن بعض التعاليم التي يجب أن يفهمها، واللوائح التي يجب أن يلتزم بها؛ ذلك كافٍ. إذا مارست بهذه الطريقة، فلن يتأثر عمل الكنيسة. وإذا لم تفهم المبادئ، فمن المحتمل أن تفعل أشياء حمقاء. ومن ناحية أخرى، يجب على القادة والعاملين الإشراف بشكل صحيح على مؤدي الخدمة هؤلاء والأبالسة الذين لا يقبلون الحق بأدنى قدر والاستفادة منهم. إن الممارسة بهذه الطريقة يمكن أن تضمن عدم تضرر عمل الكنيسة، وفي الوقت نفسه تحمي الإخوة والأخوات من تضليل الأبالسة والشياطين وإزعاجهم. هل تفهم؟ (نعم). يجب عليك بالطبع ألا تعامل الأشرار والأبالسة كإخوة وأخوات. ما دمت تملك تمييزًا تجاه الأبالسة والأشرار، فلن تعود تفعل أشياء حمقاء. في الماضي، كان الناس يفتقرون إلى التمييز وفعلوا الكثير من الأشياء الغبية؛ كانوا دائمًا يعاملون الأشرار والأبالسة كإخوة وأخوات، ولم يفعلوا سوى أن يتركوا الأبالسة يسخرون منهم. عندما فتحتَ قلبك لتعقد شركة مع الأبالسة، فكروا: "أنت صادق جدًا، نقي ومنفتح جدًا؛ أنت غبي حقًا!" ساخرين منك في داخلهم. والآن بعد أن أصبح لديك تمييز تجاه الأبالسة، فلن تفعل هذا النوع من الأشياء الحمقاء بعد الآن. أنت تعرف الآن أنه لكي تفتح قلبك في شركة أو لكي تدعم شخصًا ما وتساعده، فيجب عليك أن تفعل ذلك مع الإخوة والأخوات الحقيقيين، أولئك الذين يسعون إلى الحق ولديهم إنسانية؛ وليس مع الأبالسة. هذا جانب. والجانب الآخر هو أنك لم تعد تشعر بالجبن أو الخوف من الأبالسة. أنت تعرف أنهم أبالسة، وتعرف ما يفكرون فيه في قلوبهم. والآن بعد أن أصبح لديك تمييز تجاههم، فأنت تعرف كيف تعاملهم بشكل مناسب. يجب عليك دائمًا أن تراقبهم عن كثب؛ انظر ماذا يحاولون أن يفعلوا، وماذا يحسبون ويخططون في قلوبهم، وفي أي أجزاء من العمل قد يعرقلون، ويزعجون، ويُخرّبون، وأي نوع من الكلمات قد يستخدمونها لتحريض الآخرين وتضليلهم، وما هي الأهداف التي يحاولون تحقيقها. بمجرد أن ترى كل هذه الأشياء بوضوح، ستعرف كيف تتصرف بشكل مناسب، وستكون ملتزمًا بمبادئ الحق.

بعد أن عقدنا شركة عن تمييز المظاهر المنحرفة للأشخاص المُتناسخين من أبالسة، ربما أصبح لدى معظمكم الآن بعض الوضوح في قلوبكم وبعض التمييز أيضًا؛ مثل أي الأشخاص، بعد كل هذه السنوات من التفاعل معهم، يبدون كأبالسة، والذين لن تشاركوهم مشاعركم الحقيقية بعد الآن؛ وأي الأشخاص هم إخوة وأخوات، والذين ستخالطونهم أكثر، وتقتربون منهم، وعندما يطرأ أمر ما، تعقدون معهم شركة أكثر. بهذه الطريقة، ستكون معاملتكم لكل نوع من الأشخاص قائمة على المبادئ، ولن ترتكبوا أخطاء. ولكن هل يستطيع معظم الناس الوصول إلى نقطة تمييز الأبالسة، ورؤية حقيقة طبيعتهم؟ وإذا كان إبليس على استعداد لأداء خدمة، فهل يمكنهم الاستفادة من خدمة الإبليس؟ معظم الإخوة والأخوات غير قادرين على الممارسة بهذه الطريقة؛ ولكن يجب على القادة والعاملين أن يكونوا قادرين على ذلك. لماذا أقول إنهم يجب أن يكونوا قادرين؟ لأنك، بوصفك قائدًا أو عاملًا، يجب أن تدقق في الأمور جيدًا. وبمجرد أن تكتشف شخصًا خبيثًا يرتكب الشر، فيجب أن تكون قادرًا على كشفه وتشريحه على الفور، وكبح إزعاجه وعرقلته. إذا استطعتَ الممارسة بهذه الطريقة، فستتمكن من ضمان التقدم الطبيعي لعمل الكنيسة، وسيكون الإخوة والأخوات محميين؛ سينمون في التمييز، ولن يعاني دخولهم الحياة من خسارة بسبب إزعاج الأبالسة. وإذا كنتَ غير قادر على الممارسة بهذه الطريقة – إذا لم تتمكن من كبح الأبالسة، ولم تتمكن من حراسة البوابة – فعندئذٍ سيأتي الأبالسة باستمرار للإزعاج. اليوم يزعجون شخصًا واحدًا، فيجعلونه سلبيًا ويجعلونه فاترًا في التبشير بالإنجيل؛ وغدًا يزعجون شخصًا آخر، ما يؤدي إلى نتيجة أنه لا يريد أن يقوم بواجبه، فيؤخر العمل ويجبرك على إيجاد بديل. ستضطر باستمرار إلى التعامل مع بعض المواقف المفاجئة وغير المتوقعة. أليس القيام بالعمل بهذه الطريقة سلبيًا للغاية؟ (إنه كذلك). إذًا بوصفك قائدًا أو عاملًا، ألستَ بعيدًا عن أن تكون وافيًا بالمعايير؟ لو لم تكن تخدم كقائد أو عامل، لكنت قادرًا على إدارة دخولك الحياة، وأكل وشرب كلام الله، وواجبك. ولكن بمجرد أن تبدأ في الخدمة بوصفك قائدًا أو عاملًا، فإنك تكون مشغولًا كل يوم؛ تتنقل بشكل محموم، وتكون مشغولًا للغاية. إما أن يظهر ضد مسيح أو شخص شرير ويزعج الكنيسة، أو يصبح بعض الإخوة والأخوات سلبيين ولا يريدون القيام بواجبهم، أو يُضلَّل مؤمن جديد بالشائعات ولا يريد أن يؤمن بعد الآن وينسحب. لا يُنجَز العمل بشكل مناسب، ما يتسبب في ظهور المشكلات باستمرار في كل مكان، وحدوث هذه المشكلات بشكل مستمر يجعلك مُنهكًا ومُرهقًا وغير قادر على التأقلم كل يوم، وغير قادر على الأكل أو النوم جيدًا؛ ومع ذلك، لا يزال العمل لا يُنجَز بشكل جيد. هذا هو عدم الكفاءة التامة للعمل. مثل هذا القائد أو العامل ليس وافيًا بالمعايير على الإطلاق. لماذا أقول إنك لست وافيًا بالمعايير؟ لأنك لم تعقد شركة بوضوح مسبقًا حول هذه المشكلات التي كان لا بد أن تظهر، ما يمكّن الجميع من فهم الحق واكتساب التمييز، حتى يمكن حل المشكلات على الفور عند ظهورها. وبعبارة أخرى، لم تُحصّن معظم الناس لتزويدهم بالقدرة على تحمل هذه الأمور. وفي النهاية، عندما حدثت هذه الأمور واحدًا تلو الآخر، أصبحتَ سلبيًا للغاية؛ دائمًا ما تصلح الفوضى وتتعامل مع عواقبها. هذا يعني أنك بعيد كل البعد عن أن تفي بالمعايير بوصفك قائدًا أو عاملًا. في كيفية معاملتك لمختلف أنواع الأبالسة، فإن أساليبك في التعامل معهم غير مناسبة، والعمل الذي تقوم به غير كافٍ، لذا فإن عمل الكنيسة يتعرض للإزعاج باستمرار، ويعاني من المشكلات باستمرار. تضطر دائمًا إلى إصلاح الأمور وتسويتها، لذلك تشعر بأنك مشغول للغاية، ويصبح القيام بهذا العمل شاقًا جدًا.

هل تذكرون مبدأي معاملة الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة؟ ما هو المبدأ الرئيسي؟ لا تخافوا من الأبالسة والشياطين، ولا تتجنبوهم. بدلًا من ذلك، تعلَّموا أن تميزوهم وأن تروا حقيقة جوهرهم، وأن تستوعبوا ميل أفكارهم؛ أي أن تروا بوضوح ما يريدون فعله في الكنيسة، والأهداف التي يريدون تحقيقها. بهذه الطريقة، يمكنكم تحويل السلبية إلى مبادرة، والهجوم بفعالية لكشفهم والتعامل معهم. إذا كان كل ما تفعلونه عند رؤية الأبالسة والشياطين يتكلمون ويتصرفون هو أن تشعروا بالاشمئزاز، ولا تريدون أن تعيروهم أي اهتمام أو تعملوا معهم؛ بل حتى تتجاهلون الأمر عندما ترونهم يعرقلون عمل الكنيسة ويزعجونه، فهل هذا التصرف يتوافق مع مقاصد الله؟ (كلا). بعد أن يتسلل الأبالسة والشياطين إلى الكنيسة، لن يعيشوا حياة الكنيسة وفقًا للقواعد، فضلًا عن أن يؤدوا الخدمة وفقًا للقواعد. سوف يتكلمون حتمًا ويفعلون أشياء، إلى حد أنهم لن يهدأوا حتى تتحقق أهدافهم. ومن ثم، عند معاملة الأبالسة، يجب أن تكونوا حكماء، وأن تتصرفوا وفقًا لمبادئ الحق. أولئك الذين ينبغي كشفهم ورفضهم يجب كشفهم ورفضهم. عندما لا يكون أحد الأبالسة قد انكشف بعد، إذا كان راغبًا في أداء الخدمة، فاستخدموه لأداء الخدمة، وراقبوه عن كثب أثناء قيامه بذلك. على سبيل المثال، إذا لم تتمكن من إدراك حقيقة مشرف معين مسؤول عن بند معين من بنود العمل – إذا رأيت أنه ليس بسيطًا ومنفتحًا مثل الإخوة والأخوات الآخرين، وأنه لا يقول الحقيقة كاملة لأحد أبدًا، وأنه عندما يواجه صعوبات أو مشكلات في العمل، فإنه لا يسعى إلى حل – فعليك أن تبادر لتقصي حقيقة وضعه. يجب ألا تكون سلبيًا، فتنتظر حتى يفسد العمل ثم تحاول "إغلاق باب الحظيرة بعد أن يكون الحصان قد فر". عليك أن تتحدث معه وترى ما هو موقفه من واجبه، وما إذا كانت لديه خطط وترتيبات محددة للعمل، وما إذا كانت لديه مبادئ للقيام بالعمل، وما إذا كان يستطيع العمل وفقًا لترتيبات العمل، وما إذا كان قادرًا على خداع من هم فوقه وإخفاء الأمور عمن هم دونه، وفعل الأشياء بطريقته الخاصة. أليست هذه أمورًا ينبغي لك أن تنتبه إليها؟ (بلى). لنفترض أنك اكتشفت أن شخصًا ما إبليس، وبالتالي لم تعد تتفاعل معه، حتى إنك تقول: "هذا الإبليس مُخيف تمامًا؛ أشعر بالاشمئزاز بمجرد رؤيته. لن أتحدث معه بعد الآن. يجب أن أرسم خطًا واضحًا بيني وبينه، وأن أجعل الإخوة والأخوات يرسمون خطًا واضحًا أيضًا؛ ينبغي للجميع تجاهله". هل من المقبول التصرف بهذه الطريقة؟ هذه طريقة حمقاء في التصرف. إنها ليست ذكية ولا حكيمة، ولا تدل على امتلاك قامة. هل تظن أنك ذكي لمجرد أنك لا تتحدث معه؟ هل أنت شخص يراعي مقاصد الله؟ هل أتممت مسؤوليتك؟ هل تحملت عبء حراسة القطيع ومراقبة بوابة بيت الله؟ ألا ينبغي لك أن تفكر في هذه الأمور أيضًا؟ إن مطلب الله من الناس أن يكون لديهم تمييز تجاه الأبالسة لا يعني على الإطلاق أنه يكفي رفض الأبالسة فحسب. يجب عليك أيضًا أن تكون قادرًا على الإشراف على الأبالسة وتقييدهم؛ فإذا لم ينكشف أحد الأبالسة بعد وأراد أن يؤدي خدمة، فيجب عليك أيضًا أن تكون قادرًا على استخدامه؛ هذه الأمور أيضًا هي الواجب الذي ينبغي لك القيام به، والمسؤولية التي ينبغي لك تتميمها، وهي بالكامل من أجل حماية عمل الكنيسة. إذا رأيت أن شخصًا ما غامضًا بشكل استثنائي، وأن كل ما يقوله محكم ولا يستطيع أحد فهمه، فهذا الشخص خطير للغاية وليس جديرًا بالثقة. ولا سيما إذا رأيت شخصًا يتصرف بطريقة آثمة وشاذة، وغادرة وماكرة بشكل خاص – شخص لا يقول الحقيقة كاملة لأحد أبدًا، ولا يستطيع معظم الإخوة والأخوات الذين يتفاعلون معه أو يخالطونه أن يدركوا حقيقته – فلا يمكن ببساطة تنحية مثل هذا الشخص جانبًا وتركه وشأنه. بل يجب عليك بدلًا من ذلك أن تقترب منه، وتتواصل معه وتتحدث إليه، لكي تنمو في التمييز والتبصر، وترى ما يفكر فيه، وترى ما هو مصدر أفعاله ودافعها، وما يخطط لفعله، وما إذا كان قادرًا على تحمل مسؤولية العمل عند القيام بواجبه، وما إذا كان قد يزعج عمل الكنيسة ويؤسس مملكة مستقلة، وما إذا كان القيام بواجبه يجلب ضررًا بأكثر مما يحقق من منفعة، وينتهي الأمر بأن تكون الخسارة أكبر من المكسب. انظر؛ هل كون المرء قائدًا أو عاملًا أمر بسيط؟ عندما يُكتشف مثل هذا الشخص في الكنيسة، لا يجب عليك فقط ألا تبتعد عنه وتتجنبه، بل يجب عليك بدلًا من ذلك أن تقترب منه بفعالية وتتواصل معه. ما هو الغرض من القيام بذلك؟ الغرض هو الإلمام بوضعه واتخاذ تدابير وقائية. على سبيل المثال، إذا قابلت عميلًا أو جاسوسًا للحزب الشيوعي الصيني يبحث باستمرار عن فرص لتحري معلوماتك الشخصية، وشعرت في قلبك أنه جاسوس، فينبغي لك أن تحذر منه، ويجب عليك ألا تخبره بوضعك الحقيقي على الإطلاق. ويجب عليك أيضًا أن تتذكر أمرًا أكثر أهمية: لا يمكنك أن تدعه يعرف رقم هاتفك، أو حساب بريدك الإلكتروني، وما إلى ذلك. ولكن، إذا كنت تحذر فقط من تحريه عن وضعك الخاص، ولكنك تتجاهل تمامًا وتتغاضى عن أمور أخرى مثل من يتصل به أيضًا، وعن معلومات من يسأل، وعن أي وضع للكنيسة يسأل – بل وتظن حتى أنك ذكي جدًا بفعل هذا – فكيف يكون تعاملك مع هذا الأمر؟ هل أظهرت أي حكمة؟ هل أظهرت أن لديك قامة؟ هل تممت مسؤوليتك؟ هل حميت مصالح بيت الله وحميت الإخوة والأخوات؟ إذا لم تفكر في هذه الأمور على الإطلاق، فأنت شخص أناني وحقير تمامًا. لنفترض أنك قابلت شخصًا هو إبليس، وسألك من أين أنت وما إذا كان أي شخص في عائلتك يؤمن بالله؛ أنت تعرف أنه يتحرى للحصول على معلومات، فتقول بضع كلمات عرضية لصرفه دون الكشف عن وضعك الحقيقي، ثم تعكس الأسئلة إليه وتسأله: "من أين أنت؟ من في عائلتك يؤمن بالله؟ كيف هي حياة الكنيسة في بلدتك؟ هل يعتقل الحزب الشيوعي الصيني المؤمنين هناك؟ هل اعتُقلت من قبل؟" عند سماع هذا، يفكر عميل الحزب الشيوعي الصيني أو الجاسوس في نفسه قائلًا: "لقد كنت دائمًا من يطرح الأسئلة؛ لم يسبق لأحد أن عكس الأمر ليطرح الأسئلة عليَّ. هذا الشخص ذكي للغاية!" وعندما يرى أنك تستمر في طرح الأسئلة عليه، فإنه يقلق من أن هويته ستنكشف وبالتالي يغير الموضوع. يجب عليك أن تراقب هذا النوع من الأشخاص بعناية. إذا تأكدت من أنه مريب للغاية، وأن ثمة احتمالًا بنسبة ثمانين بالمائة أنه جاسوس للحزب الشيوعي الصيني، فيجب عليك أن تحذر منه؛ يجب ألا تفشي ولو قدرًا ضئيلًا من المعلومات عن الإخوة والأخوات. إذا لم يحذر الإخوة والأخوات منه على الإطلاق وأخبروا هذا الشخص بكل ما يعرفونه دون تحفظ، وكانوا على استعداد للتحدث عن أي شيء، فإن هذا يعرض الكنيسة والإخوة والأخوات للخطر بسهولة. لذا يجب عليك أن تراقب مثل هذا الشخص عن كثب؛ راقب من يتصل به باستمرار، ومن يحاول باستمرار الحصول على معلومات منه، وما إذا كان يتحقق سرًا من أرقام هواتف الإخوة والأخوات، أو يتحقق من الحسابات على أجهزة الكمبيوتر الخاصة بهم، أو يبحث في المعلومات الداخلية لبيت الله من وراء ظهور الناس. يجب عليك أن تراقبه عن كثب؛ يجب ألا تدعه ينجح. يجب عليك أيضًا أن تخبر الإخوة والأخوات أن يحذروا من هذا الشخص؛ فإذا تحرى مرارًا للحصول على معلومات، فينبغي تجنبه، ويجب تحذيره من مضايقة الناس. وإضافة إلى ذلك، يجب عليك أيضًا أن ترى ما هي البدع والمغالطات التي ينشرها لتضليل الإخوة والأخوات؛ فإذا اكتشفت مثل هذه المشكلات، فينبغي لك التعامل معها وحلها على الفور. الممارسة بهذه الطريقة هي حماية لعمل الكنيسة وحماية للإخوة والأخوات؛ هذه هي مسؤولية القادة والعاملين، وهي أيضًا مسؤولية شعب الله المختار. إذا وقفت ساكنًا ولم تفعل شيئًا، وسمحت له بالتجول والتحري كما يشاء، فمن الممكن أن يخبره بعض الأشخاص الحمقى أو الجدد ذوي الأسس الضحلة في الإيمان بكل شيء. وبعد ذلك، قد تبدأ الشرطة في بر الصين الرئيسي على الفور في اعتقال أفراد أسرهم وأقاربهم، ما يجلب المتاعب لبعض الكنائس وبعض الإخوة والأخوات. بغض النظر عن نوع المتاعب التي تحدث، على أي حال، إذا اكتشفت، بوصفك قائدًا أو عاملًا، شخصًا هو إبليس ولكنك لم تتخذ تدابير على الفور، ولم تقم بالعمل الوقائي بشكل صحيح، ونتيجة لذلك أفشى بعض الحمقى والجهلة العديد من الأمور التي لا ينبغي إفشاؤها وسربوا معلومات الإخوة والأخوات، على نحو جلب المتاعب لعمل الكنيسة والإخوة والأخوات، فهذا تقصير منك في مسؤوليتك. أخبرني، كيف كان أداء واجبك في هذه الحالة؟ هل أديته بشكل جيد؟ (كلا). عدم أداء واجبك جيدًا؛ أليس هذا أمرًا قصّرت فيه تجاه الله؟ (بلى). هذا تقصير تجاه الله. إذا كنتم أنتم أنفسكم آمنين تمامًا في الخارج ولكن خدعكم عميل للحزب الشيوعي الصيني بسبب حماقتكم، فسيؤدي هذا إلى عواقب خطيرة؛ سيجلب كارثة على الكنائس والإخوة والأخوات في بلداتكم في بر الصين الرئيسي. هل أنتم على استعداد لرؤية مثل هذه العاقبة؟ (كلا). إذا كان لدى المرء القليل من الضمير والقليل من الإنسانية، فينبغي ألا يكون على استعداد لرؤية مثل هذا الأمر يحدث؛ فبغض النظر عن مكان وجوده حاليًا، فإنه لا يرغب في رؤية أي من الإخوة والأخوات في بر الصين الرئيسي يعانون من الاضطهاد. إذا قال أحدهم: "حسنًا، أنا آمن في الخارج الآن؛ لا يهمني من يُعتقل! ما علاقتي بمعاناة شخص آخر؟ أنا لا أهتم حتى بعائلتي. ليس لديَّ أي مودة"؛ فهل لدى مثل هذا الشخص إنسانية؟ (كلا). ليس لديه إنسانية؛ يجب ألا يفكر المرء بهذه الطريقة. إذا كنت تدعي أن لديك ضميرًا وإنسانية، فعلى الأقل، يجب ألا تجلب المتاعب لأقاربك والكنيسة في بر الصين الرئيسي. لذا، عندما تواجه الأبالسة، لا يكفي فحسب أن يكون لديك تمييز تجاههم؛ يجب عليك أيضًا أن تفكر بشكل شامل. يجب عليك أن تفكر في كيفية التصرف بطريقة تضمن عدم كشف نفسك، مع ضمان عدم تعرض والديك وأقاربك والإخوة والأخوات في بر الصين الرئيسي للأذى. يجب عليك أن تتمم مسؤوليتك في حماية عمل الكنيسة وحراسة بوابة بيت الله. هذه هي المسؤولية التي ينبغي للناس تتميمها. إذا بذلت قصارى جهدك، فحتى لو حدث خطأ ما بسبب وجود أمور لم تتمكن من القيام بها أو لأنك لم تدرك حقيقة أمر ما، فلا لوم عليك؛ فكل شيء بيدي الله. ولكن من منظور الناس، يجب أن تعرف بوضوح المسؤولية التي ينبغي للناس تتميمها. يجب ألا تتهرب منها، ولا يمكنك أن تفكر في نفسك فحسب؛ يجب عليك أيضًا أن تراعي الإخوة والأخوات من حولك وعمل الكنيسة. هل طريق الممارسة هذا واضح الآن؟ (نعم). كما ترى، لو لم تُعقد شركة عن هذه الأمور، لكنتم قد أغفلتم أكثر الأمور جوهرية وأهمية، وكنتم لا تزالون تشعرون بأنكم تعرفون كيفية معاملة الأبالسة والشياطين. في الواقع، أنتم لا تفهمون مبادئ الممارسة؛ هذه هي قامتكم الحقيقية.

سواء كنتم قادرين على إدراك موقف الأبالسة من الحق، والأمور الإيجابية، والله أم لا، فإن جوهرهم، على أي حال، هو كراهية الحق، وكراهية الأمور الإيجابية، وكراهية الله. هذا هو الانحراف. وسواء كان ذلك من خلال الكلمات التي يكشفون عنها أو من خلال الأفكار ووجهات النظر في قلوبهم، فمن الممكن رؤية موقفهم من الحق، ومن الأمور الإيجابية، ومن الله. وبناءً على هذا الموقف، يمكن القول بيقين إن الأبالسة لا يقبلون الحق على الإطلاق، ولا يقبلون الأمور الإيجابية على الإطلاق، وبالطبع، لا يعبدون الله على الإطلاق. لذا فإنهم لا يقبلون أي اقتراحات، أو أقوال، أو عظات صحيحة من الناس. أما بالنسبة إلى مبادئ الحق من الله، وتأنيبات الله، ومتطلبات الله، وتعاليم الله للناس، فإنهم يرفضونها جميعًا أكثر ولا يقبلونها أبدًا. وبدلًا من ذلك، فإنهم يدبرون في قلوبهم لكل ما يحبونه، وكل ما يفيدهم. إنهم يدبرون لمكانتهم، وسمعتهم، وكبريائهم، وغايتهم؛ إنهم يدبرون لأي منافع يريدون التمتع بها، والحصول عليها، واكتسابها في حياتهم الواقعية. هذا هو عالمهم الداخلي، وهو يكفي لإظهار أن جوهر طبيعتهم خبيث. جوهر الطبيعة المنحرف هذا لن يتغير أبدًا. فمن البداية إلى النهاية، كل ما يفعلونه، وجميع أفكارهم ووجهات نظرهم، لا علاقة لها على الإطلاق بواقع الحق، ولا علاقة لها بتعاليم الله أو الطريق الصحيح للحياة البشرية؛ إنها جميعها أمور سلبية خبيثة. ومهما عقدت شركة عن الحق مع أناس ذوي جوهر خبيث، ومهما حاولت مساعدتهم بمحبة، فلا يمكنك أن تحركهم، ولا يمكنك أن تغير أفكارهم ووجهات نظرهم، ولا يمكنك أن تغير طريقة حياتهم التي يفكرون فيها كل يوم في الشر فقط. وبالطبع، لا يمكنك أيضًا أن تغير الأهداف التي يسعون إليها، ولا الطريقة والاتجاه الذي يدبرون به كل أمر. هؤلاء الناس الذين هم أبالسة يظلون على حالهم من البداية إلى النهاية. جوهرهم الخبيث لن يتغير. وحتى لو كانوا يقومون بواجبهم دائمًا في بيت الله، دون أن يهجروا اسم الله أو يتركوا الطريق الحق، فنظرًا لأنهم لا يقبلون الحق، وكل ما يفكرون فيه ويتأملونه يتعلق بالأمور السلبية والأمور الخبيثة، فلا يمكن التخلص من شخصياتهم الفاسدة بأي حال، ولا يمكن لإنسانيتهم أيضًا أن تخضع لأي تغيير. وبالطبع، هناك شيء واحد مؤكد: لا يمكن لهؤلاء الناس أن ينالوا الخلاص. أما بالنسبة إلى غايتهم، فذلك غني عن القول. إن غايتهم ليست ما نعقد عنه شركة هنا. ما نركز عليه هو تمييز جوهر طبيعتهم وتشريحه.

لقد عُقدت الآن شركة كاملة عن المظهر الأول لجوهر الطبيعة المنحرف للأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة؛ وهو "الإثم والشذوذ". ما عقدنا عنه شركة بشكل أساسي هو مواقفهم ومظاهرهم المختلفة في كيفية تعاملهم مع الأمور الإيجابية، بالإضافة إلى مختلف الأفكار ووجهات النظر التي يضمرونها ويحملونها في قلوبهم. وسواء كانت كشوفاتهم ومظاهرهم الملموسة، أو الأمور الخفية في أعماق قلوبهم التي لا يجرؤون على كشفها، فإن كل ذلك يثبت أنهم ليسوا بشرًا فاسدين عاديين. إنهم لا يمتلكون ضمير وعقل البشر الفاسدين العاديين. ويمكن القول أيضًا إن هؤلاء الناس لا يمتلكون إنسانية البشر الفاسدين العاديين. وبعبارة صريحة، هؤلاء الناس ليس لديهم إنسانية. ومهما كانت أفكارهم ووجهات نظرهم خبيثة، ومهما كانت أقوالهم، وأفعالهم، وسلوكياتهم، وتصرفاتهم خبيثة وغير متوافقة مع الإنسانية، فليس لديهم أي وعي بذلك على الإطلاق. إنهم لا يوصفون أبدًا جوهر طبيعتهم بأنه خبيث، أو معارض، أو معادٍ للحق. ومهما عقدت شركة معهم، فإنهم يظلون يعيشون في عالم شخصياتهم الفاسدة. هؤلاء الناس، عندما يخالطون بعضهم بعضًا، ينسجمون معًا بشكل خاص، ويكونون متشابهين في التفكير للغاية في قذارتهم. ولكن في قلوبهم، فإنهم يمقتون ويزدرون بشدة الأشخاص الذين يفهمون الحق ويسعون إلى الحق.

في المرة السابقة، عند مناقشة جوهر الطبيعة المنحرف للأشخاص الذين تنناسخوا من أبالسة، ذكرنا "فجورهم" و"إثارتهم الجنسية"، وهما نوعان من مظاهر الرغبة الجنسية للجسد. إضافة إلى هذين الجانبين، هناك جانب آخر يرتبط بـ "الفجور" و"الإثارة الجنسية"، وهو نوع من السلوك الخارجي أو العيش بإنسانية، ألا وهو "الإباحية". عادةً ما يقترن "الفجور" و"الإباحية" معًا. هل تعرفون معنى "الإباحية"؟ (سلوك وتصرفات منحلّة وغير مقيّدة، ومغازلة الآخرين بطيش). "الإباحية" تعني الانغماس؛ أي أنها تعني أن يكون المرء منحلًا وغير مقيّد. ينبغي أن تكون هذه الجوانب الثلاثة كافية لتشريح المظاهر الخبيثة لهذا النوع من الأشخاص فيما يتعلق بالرغبة الجنسية للجسد. ينبغي للبالغين أن يكونوا قادرين على فهم مظاهر الفجور، والإثارة الجنسية، والإباحية. هذا ليس أمرًا مجردًا، لأن مثل هذه الأمور ومثل هؤلاء الأشخاص كثيرًا ما نراهم ونسمع عنهم في الحياة اليومية. ما هي المظاهر الرئيسية لمثل هؤلاء الأشخاص إذًا؟ عندما يتعلق الأمر بالعلاقات بين الرجال والنساء، فإنهم غير مقيدين، وليست لديهم حدود، ولا حس بالخجل. إنهم منغمسون بشكل خاص في رغبتهم الجنسية، ولا يكبحونها، وليس لديهم أي قيود على الإطلاق. وفي الوقت نفسه، لا يشعرون بأي خجل على الإطلاق من الانغماس في رغبتهم الجنسية. بغض النظر عن أعمارهم، أو جنسهم، أو حالتهم الاجتماعية، فإنهم مهتمون بشكل خاص بالجنس الآخر ويولونه اهتمامًا خاصًا. متى التقوا بمجموعة من الناس، فإنهم يولون اهتمامًا لأفراد الجنس الآخر الذين يثيرون اهتمامهم. هذا الاهتمام ليس مجرد النظر إليهم أكثر من المعتاد، أو الدردشة معهم، أو مخالطتهم بشكل طبيعي؛ بل أنهم يصبحون محاصرين في الرغبة الجنسية بين الرجال والنساء ويدخلون في علاقات رومانسية. فيما يتعلق بالشخص الذي يعجبهم، سيأخذون زمام المبادرة لمغازلته ما داموا قد أعجبوا به، بغض النظر عن عمره أو موافقته من عدمها، بل وقد يصل بهم الأمر إلى حد القيام بتصرفات أو سلوكيات غريبة لجذب انتباهه. على سبيل المثال، من وقت لآخر، سيعدّون بعض الطعام الجيد للشخص الآخر، وفي الأعياد، سيقدمون له الهدايا، وسواء كان هناك سبب أم لا، سيرسلون رسائل إلى ذلك الشخص الآخر، فيسألون في الصباح: "هل استيقظتَ بعد؟"، وفي الليل: "هل استحممتَ؟" وبعد بضعة أيام، سيقولون: "الطقس بارد في الآونة الأخيرة؛ احرص على ارتداء طبقات من الملابس، ولا تصب بالبرد. إذا احتجت أي شيء، يمكنك أن تطلب مني المساعدة!" إنهم كثيرًا ما يعبرون عن اهتمامهم، متخذين ذلك ذريعة للتحرش بالشخص الآخر. هذا النوع من الأشخاص لا يقتصر في مغازلته على فرد أو فردين، أو اثنين أو ثلاثة؛ إنه يغازل كل من يروق له. إنه يقع في حب كل من يراه؛ فما إن يجد شخصًا جذابًا أو يشعر نحوه بالارتياح، حتى تراوده على الفور أفكار شهوانية ويحاول إغواءه. أيًا كانت المجموعة التي هم فيها أو البيئة التي هم فيها، فإنهم لا ينسون هذا الأمر أبدًا. وأينما ذهبوا، فإنهم يستهدفون دائمًا ثلاثة أو خمسة، أو اثني عشر أو نحو ذلك، من الأصدقاء أو المقربين من الجنس الآخر الذين يعجبون بهم. وإذا تمكنوا من الاتصال الجسدي، فإنهم يعتبرون هذا تحقيقًا لهدف الدخول في علاقة رومانسية. وإذا لم يصل الأمر إلى مستوى العلاقة الرومانسية بعد، فإن مجرد مغازلة الآخرين على هذا النحو تجعلهم يشعرون بشعور رائع للغاية؛ يشعرون بأن أيامهم حلوة ومرضية. وإذا كانت البيئة لا تسمح بذلك وكانوا غير قادرين على مغازلة الجنس الآخر، فإنهم يشعرون بالانزعاج. وإذا ذكرهم أحدهم بأن مثل هذا السلوك غير لائق، فإنهم يحملون ضغينة في قلوبهم. وإذا قيدهم أحدهم عن مغازلة الناس بتهور، فإنهم يصبحون مقاومين ومعارضين في قلوبهم، بل ويفكرون: "هذا حقي؛ ما الذي يجعلك مؤهلًا لتقييدي؟ ما أفعله هو حريتي! أنا لا أخالف القانون ولا أرتكب جريمة، فمن أنتَ لتحاول السيطرة عليَّ؟" وبغض النظر عن البيئة، يشعر هذا النوع من الأشخاص دائمًا بالحاجة إلى إيجاد نوع من التسلية لشغل أنفسهم، ويشعرون دائمًا بالحاجة إلى إيجاد عدد قليل من الأصدقاء من الجنس الآخر أو الشركاء الجنسيين لتمضية الوقت، وملء حياتهم وجعلها أكثر متعة. وبخلاف ذلك فإنهم يشعرون بأن حياتهم فارغة، ومملة، وتفتقر إلى المتعة. وبعض الناس، بعد تعرضهم للمغازلة باستمرار وبلا هوادة، لا يسعهم إلا الدخول إلى شبكة الإنترنت لمشاهدة المواد الإباحية، فيعيشون في رغبتهم الجنسية، بانحلال وبلا قيود، وما دامت الظروف تسمح، فهم قادرون على فعل أي شيء. الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة، بغض النظر عن المناسبة أو البيئة، ومهما كانت حياتهم صعبة، وبغض النظر عن حجم عبء عملهم، وبغض النظر عمّا إذا كانت البيئة تسمح بذلك أم لا، يحتاجون دائمًا إلى الانغماس في الشهوة الجنسية، والبحث عن فرص للتواصل مع الجنس الآخر ومغازلته، لإشباع رغبتهم الجنسية بالكامل. وإذا لم تُشبَع الرغبة الجنسية لجسدهم، فإن إشباع رغبة عقولهم يكفي. هذا ما يسمى بالانحراف؛ إنهم منحرفون للغاية. وبعض الناس متقدمون في السن بالفعل، ولديهم أبناء متزوجون ولهم أسرهم الخاصة، ومع ذلك يظلون منغمسين وغير مقيدين للغاية في شهوتهم الجنسية، وبلا أي حس بالخجل على الإطلاق. عندما يرون شخصًا من الجنس الآخر يعجبهم، يفكرون في كل السبل الممكنة لخلق فرص للانفراد به، ثم يمسكون بيده، أو يعانقونه، أو يلمسونه، ويطلقون بعض التعليقات الغزلية أو يقولون بعض الأشياء المثيرة. وبفعلهم هذا، ينتهي بهم الأمر تدريجيًا إلى إزعاج بعض أفراد الجنس الآخر. هذا هو الفجور. وإلى أي مدى يصل فجور هذا النوع من الأشخاص؟ عندما يرون شخصًا جذابًا أو ذا قوام حسن من الجنس الآخر، تبدأ الأفكار الشهوانية تراودهم. بل إن مجرد سماع صوت شخص من الجنس الآخر يتحدث بنعومة وجاذبية وبصوت مبهج نسبيًا يمكن أن يثير فيهم أفكارًا شهوانية. وما إن تثار هذه الأفكار الشهوانية، لا يقتصر الأمر على أنهم يفكرون في هذه الأمور من حين لآخر؛ وإنما يفكرون فيها كثيرًا جدًا. يفكرون فيها أثناء تناول الطعام، وأثناء العمل، وحتى أثناء الحلم، وتمتلئ عقولهم بهذه الأفكار الشهوانية كل يوم. ونظرًا لأنهم يمتلكون جوهر الفجور الخبيث، فإنهم سينغمسون في الرغبة الجنسية لجسدهم دون أي قيود على الإطلاق. فحتى عندما يرون شخصًا من عائلة مرموقة ذات ثروة ومكانة – سواء كانت سيدة شابة غنية أو زوجة ثرية، أو رجلًا طويل القامة غنيًا ووسيمًا، أو رجل أعمال ثريًا – تبدأ تراودهم أفكار شهوانية. فقط انظر إلى أي مدى يصل فجور أمثال هؤلاء الناس! وهناك حالات أسوأ من ذلك. في الكنيسة، كان هناك أخ يرنم جيدًا. لم يكن مرنمًا من "مستوى النجوم"؛ فقط كان صوته جميلًا إلى حد ما. ويبدو أن بعض النساء، بعد سماع ترنيمه، شعرن بمشاعر طيبة تجاهه وأردن الزواج منه. هؤلاء النساء لم يرين حتى كيف يبدو هذا الأخ. لم يعرفن كم عمره، أو أي نوع من الطباع لديه، أو ما هو مستوى تعليمه، أو كيف هو مستوى قدراته، أو كيف هو إيمانه بالله. لم يفكرن في أي من هذه الأمور، ومع ذلك أردن الزواج منه، لقد أثيرت أفكارهن الشهوانية فقط من سماع صوته. أخبروني، ألا يمتلك أمثال هؤلاء الأبالسة طبيعة منحرفة؟ الشخص الطبيعي، عند سماعه شخصًا يرنم جيدًا، سيشعر على الأكثر بقليل من الغبطة ولكنه لن يفكر أبدًا في الزواج من ذلك الشخص. وإذا أراد حقًا الزواج من شخص ما، فسيتعرفون على خُلُق ذلك الشخص ووضع عائلته قبل اتخاذ مثل هذا القرار، مثل كم عمره، وكيف يبدو، وكيف هو خُلُقه، وكيف هي عائلته؛ لن يفكروا في الزواج منه إلا إذا كانت جميع الجوانب مرضية. لكن الأشخاص الذين هم أبالسة مختلفون؛ فبعض النساء، بعد سماع رجل يرنم جيدًا، يردن المضي قدمًا والزواج منه؛ وبعض الرجال، عند رؤية امرأة جذابة، يريدون المضي قدمًا والزواج منها. أليس أمثال هؤلاء الناس مخيفين؟ إنهم مخيفون ومثيرون للاشمئزاز في آنٍ واحد! كلما رأوا شخصًا ذا مكانة، أو معرفة، أو فصاحة، أو موهبة معينة، أو إذا رأوا شخصًا جميلًا أو وسيمًا، تبدأ الأفكار الشهوانية تراودهم. عندما يرون أمثال هؤلاء الناس، فإنهم يحدقون فيهم باستمرار دون أن ترمش أعينهم؛ أعينهم ثابتة، لكن عقولهم نشطة للغاية ورغبتهم الجنسية متأججة؛ هذا هو معنى أن لديهم أفكار شهوانية. متى كان هناك شخص يحدق باستمرار في أفراد الجنس الآخر دون أن يشيح بنظره – بل إن هناك من تظهر في أعينهم نظرة خبيثة، أو يسيل لعابهم وأفواههم مفتوحة – فهذا معنى أن تكون لديه أفكار شهوانية. وما إن تثار أفكارهم الشهوانية، حتى يشرعوا في لمس الآخرين بأيديهم بشكل غير لائق. هذا يسمى بالانحراف. وبغض النظر عن الموقف، فما دامت شهوتهم البصرية، أو شهوتهم السمعية، أو شهوة جسدهم قد أثيرت، فسوف تكون لديهم أفكار شهوانية؛ أمثال هؤلاء الناس هم أبالسة. هل يقيد ضمير الإنسانية وعقلها الشهوة الجنسية للأبالسة أو يكبحها؟ إنها لا تُكبَح، لذا فإن شهوتهم الجنسية تفيض باستمرار، ويظهرون باستمرار مظاهر الإباحية؛ إنهم منغمسون بشكل مفرط. إنهم لا يكترثون بعدد الأشخاص من حولهم، أو بأعمارهم، أو بما إذا كان الطرف الآخر يحبهم أو يشعر بالاشمئزاز منهم ويبغضهم؛ فما دام الشخص يعجبهم، فسوف تراودهم أفكار شهوانية وينغمسون في التخيلات، ويشبعون شهوتهم الجنسية إلى أقصى حد. أليس هذا مقززًا؟ أمثال هؤلاء الناس فاجرون للغاية. وحتى لو لم يجدوا فرصة لإقامة علاقات مع الجنس الآخر، فإنهم يظلون يرغبون في مغازلة الآخرين. وتتمثل مظاهر هذا السلوك في أنهم يرسلون إشارات غزلية بشكل متكرر من خلال الغمز بالعين لك، ويفكرون في كل السبل الممكنة للتواصل معك والاقتراب منك – يمرون بجانبك عمدًا ويلامسون يدك أو كتفك أو ظهرك – ويقولون أشياء غزلية، وكل ذلك متعمد. يدل هذا على أن قلوبهم ممتلئة بالفعل بالشهوة. إن البالغين الطبيعيين، عند تفاعلهم مع أفراد الجنس الآخر، يحافظون على الحدود، والاعتدال، والضوابط. وسواء فيما يتعلق بأمور مثل الرغبة الجنسية، أو الأفكار، أو الكلام، أو الاتصال الجسدي، أو المسافة الجسدية بين الناس، فإن كل ذلك يخضع لسيطرة ضميرهم وعقلهم ومقيد بهما. لكن الأشخاص الفاجرين والإباحيين ليسوا كذلك. فبغض النظر عن المناسبة، أو عدد الأشخاص الموجودين، أو الوضع في ذلك الوقت، وبغض النظر عن أعمارهم وحالتهم الاجتماعية، أو ما إذا كان الطرف الآخر راغبًا، أو ما إذا كان الطرف الآخر يشعر بالنفور منهم، فإنهم يظلون يفعلون ما يريدون، وينغمسون في شهوتهم الجنسية بتهور. هذا ما يسمى بالإباحية. أمثال هؤلاء الناس لا يقيدهم أي شيء؛ إنهم لا يلتزمون حتى بالحدود الأخلاقية، إنهم منغمسون تمامًا. بل إن بعض الناس يصل بهم الانغماس إلى حد أنهم يحدقون علانية في المناطق الحساسة للجنس الآخر. فإذا كان لدى شخص من الجنس الآخر عينان لامعتان وجميلتان، فإنهم سيختلقون أي فرصة لمشاركة ما في قلوبهم، أو للدردشة أو مناقشة العمل معه، محدقين في عينيه بثبات. وإذا كان لدى شخص من الجنس الآخر بشرة بيضاء وناعمة ورقيقة، فإنهم كثيرًا ما يحدقون فيها، سواء عن قصد أو عن غير قصد. وإذا كان لدى شخص من الجنس الآخر قوام طويل ونحيف، فإنهم يراقبونه سرًا من الخلف، محدقين فيه دون أن يشيحوا بنظرهم. هذا هو الامتلاء بالشهوة الجنسية. هل أمثال هؤلاء الناس منحرفون؟ (نعم). وهناك أيضًا بعض القاصرين، أو البالغين المتزوجين، الذين يشاهدون كثيرًا المواد الإباحية أو مسابقات ملكات الجمال مثل ملكة جمال العالم، حيث ترتدي النساء ملابس كاشفة للغاية؛ ما يكفي لإشباع شهوتهم البصرية. وكلما انغمسوا على هذا النحو، زادت صعوبة كبح رغبتهم الجنسية وأفكارهم الشهوانية والسيطرة عليها. هل هذا مظهر من مظاهر الأبالسة؟ (نعم). هل يعيش الناس الطبيعيون بهذه الطريقة؟ هل يسلكون بهذه الطريقة؟ (كلا). بعض الرجال الشرقيين محافظون نسبيًا، وعندما يأتون إلى الغرب ويرون العديد من النساء يرتدين ملابس كاشفة، فإنهم يشعرون بالفضول ويريدون إلقاء بضع نظرات إضافية، ولكن بعد فترة، عندما يعتادون على ذلك، لا يعودون فضوليين؛ هذا مظهر طبيعي. وهناك أيضًا بعض الأشخاص غير المتزوجين الذين لديهم فضول قليل بشأن أمور الرغبة الجنسية، أو الذين تتولد لديهم أحيانًا، بسبب بيئة موضوعية، بعض الرغبات الشريرة. هذه كلها ردود فعل فسيولوجية طبيعية، ولا يمكن أن يسمى هذا انحرافًا. لكن الأشخاص الذين هم أبالسة ليسوا مثل الناس العاديين. انحرافهم يتجاوز انحراف الناس الطبيعيين؛ إنه شاذ للغاية. ليس الأمر أنهم مجرد فضوليين بشأن الرغبة الجنسية أو أن لديهم ردود فعل أو احتياجات فسيولوجية طبيعية؛ إنما هم منحلون وفاسقون. عندما ينغمسون في شهوة خبيثة، لا يشعرون بأي خجل على الإطلاق. هذا ما يسمى بالانحراف. وإلى أي مدى هم منحرفون؟ بمجرد النظر إلى بشرة الجنس الآخر، أو عينيه، أو قوامه، أو مظهره، أو حتى مجرد سماع صوته، تبدأ الأفكار الشهوانية تراودهم، ثم يختلقون كل فرصة ممكنة للتواصل مع الشخص الآخر أو الاقتراب منه، بل ويتجاوزون ذلك إلى اتخاذ إجراءات تشبع رغبتهم الجنسية. هذا يسمى بالانحراف.

وثمة مظهر آخر للانحراف هو أن هؤلاء الناس، بغض النظر عن البيئة التي هم فيها، يكونون دائمًا محاطين بأشخاص مختلفين من الجنس الآخر. مثل هذا الشخص سيغازل العديد من أفراد الجنس الآخر في الوقت نفسه وكثيرًا ما يحافظ على علاقات ملتبسة مع عدة أشخاص. ما المقصود بالعلاقة الملتبسة؟ إنها علاقة تشبه الصداقة ولكنها تشبه أيضًا علاقة رومانسية؛ فلا أحد يستطيع أن يقول بوضوح أي نوع من العلاقات لديه بالفعل. ليس لديه حدود واضحة مع الجنس الآخر، وعلاقاته ملتبسة بشكل استثنائي؛ فهناك مغازلة مستمرة، والأمور غامضة وغير واضحة. هل هذه المظاهر تحكمها طبيعة فاجرة؟ (نعم). من حيث الأخلاق وآداب العلاقات الإنسانية، لم تعد الاتجاهات الشريرة في عالم اليوم تنتقد حتى هذا النوع من الظواهر. فالناس يسمون هذا براعة وعصرية؛ يسمونه بالتحرر الجنسي. لذلك يجلب بعض الناس هذا النوع من الأفكار ووجهات النظر إلى الكنيسة. إنهم يعتقدون أنه: "بغض النظر عن عدد الأشخاص من الجنس الآخر الذين أرتبط بهم غراميًا، فهذه حريتي. حتى القانون لا يدين هذا الآن، لذلك لدي الحق في اختيار عدد أصدقاء الجنس الآخر الذين أرتبط بهم ارتباطًا رومانسيًا، ولدي الحق في اختيار كيفية التعامل مع رغبتي الجنسية. لا ينبغي أن أُقصِّر في حق نفسي؛ أنا بحاجة إلى إطلاق العنان لرغبتي الجنسية بالكامل". أليست هذه حجة خبيثة؟ (بلى). ومهما كان عدد الأشخاص الذين يوافقون على الآراء التي تروج لها اتجاهات المجتمع أو يدافعون عنها، ومهما كان عدد الأشخاص الذين يمارسونها، ففي بيت الله، توصف هذه الأنواع من البدع والمغالطات بأنها "منحرفة"، وأولئك الذين يتمسكون بهذه الأنواع من البدع والمغالطات يوصفون أيضًا بأنهم "منحرفون"؛ وعلى وجه التحديد، إنهم "فاجرون" و"إباحيون". هل هذا التوصيف دقيق؟ (نعم). تتطلب كل وظيفة وغريزة في أجساد الناس مستوى أساسيًا من التنظيم القائم على الإنسانية. وعلى ماذا يعتمد هذا التنظيم؟ إنه يعتمد على ضمير الناس وعقلهم. وينبغي لحس الخجل في الضمير والعقل أن ينظم بشكل صحيح احتياجات الشخص الفسيولوجية ورغبته الجنسية. فإذا لم تنظمها أو تكبحها، وبدلًا من ذلك انغمست في الشهوة الجنسية، فإن ذلك يسمى بالإباحية، ويسمى بالفجور. وإذا كانت لديك مثل هذه المظاهر، فأنت منحرف. الانحراف أمر سلبي؛ إنه ليس أمرًا إيجابيًا على الإطلاق. ذلك لأنه يتجاوز حدود حس الخجل الذي تمتلكه إنسانية الناس، ويتجاوز حدود العقلانية الطبيعية التي يطلبها الله من الناس؛ إنه يتجاوز حدود الإنسانية ويشكل إزعاجًا وتلفًا للحياة الطبيعية للإخوة والأخوات. لذا، يوصف الانحراف قطعًا بأنه شيء خبيث، وبأنه أمر سلبي؛ فهو ليس أمرًا إيجابيًا على الإطلاق. إن الكنيسة، بيت الله، لا تروج على الإطلاق للتحرر الجنسي. فماذا يروج بيت الله؟ (أن نكون وقورين ومحتشمين، وأن نعيش بحسب الإنسانية الطبيعية). يروج بيت الله لامتلاك وقار القديسين، وأن يسلك المرء بضمير وعقل. وعلى أقل تقدير، عندما يتعلق الأمر بالرغبة الجنسية والاحتياجات الفسيولوجية، يجب أن يكون لدى المرء حس بالخجل. يعني هذا أنه إذا أردت أن تدخل في زواج، وإذا أردت أن تكون لديك علاقة رومانسية طبيعية، فيجب أن تكون وفقًا لمبادئ الزواج التي قدرها الله للناس؛ فلا يمكن أن تنطوي على سفاح المحارم، أو الإباحية، أو الفجور. هل تفهم؟ (نعم).

لقد عقدنا شركة للتو عن بعض مظاهر انحراف الأشخاص الذين هم أبالسة. هل من الجيد أننا عقدنا شركة عن هذا النوع من المواضيع لمساعدتكم على اكتساب بعض التمييز؟ (نعم). أيًا كان المظهر، فإذا تجاوز نطاق الشخصيات الفاسدة للأشخاص الطبيعيين أو تجاوز نطاق طبيعة الناس وغرائزهم الفطرية، فهو غير طبيعي؛ إنه مظهر من مظاهر الأبالسة. ومن بين ما عقدنا عنه شركة للتو، فإلى جانب أولئك الأشخاص الذين تكون أفكارهم وسلوكياتهم آثمة وغير طبيعية بشكل مفرط، ثمة نوع آخر من الأشخاص قد لا يظهرون تلك المظاهر الآثمة وغير الطبيعية الواضحة، ولكن مظهرهم الواضح هو أنهم فاجرون وإباحيون بشكل استثنائي. إن امتلاك هذه المظاهر الواضحة يثبت أيضًا أن لديهم جانبًا من جوهر الأبالسة المنحرف. فهل يمكن القول بيقين إن الأشخاص الذين لديهم هذه المظاهر الواضحة هم أبالسة؟ (نعم). إنهم ينغمسون في شهوتهم الجنسية في أي وقت، وقلوبهم مليئة بالشهوانية الخبيثة، وهم مهتمون بشكل خاص بالأمور المتعلقة بالرغبة الجنسية للجسد؛ واهتمامهم يتجاوز الاحتياجات الفسيولوجية للناس الطبيعيين. أي أنه بغض النظر عن أعمارهم، أو جنسهم، أو حالتهم الاجتماعية، فإن مظاهر شهوة جسدهم تتجاوز مظاهر الناس الطبيعيين، وتتجاوز أيضًا احتياجات الناس الطبيعيين. وهذا يكفي للقول إن مظاهرهم في هذا المجال ليست طبيعية. ولاستخدام كلمتين لوصفهم، فإنهم "فاجرون" و"إباحيون" بشكل استثنائي. أي أن احتياجاتهم الفسيولوجية غير طبيعية إلى حد بعيد. فكلما رأوا شخصًا من الجنس الآخر لديه موهبة معينة أو حالة فطرية مواتية في مجال ما، يمكن أن تراودهم أفكار شهوانية ويُطلقون رغبتهم الجنسية. على سبيل المثال، عندما يرون شخصًا من الجنس الآخر لديه أسنان بيضاء ومستقيمة، وابتسامته جميلة وحلوة بشكل خاص، أو لديه شعر أو عينان جميلتان بشكل فائق، يمكن أن تراودهم أفكار شهوانية. وأيًا كانت ملامح الجنس الآخر التي تبدو جيدة أو جميلة بالنسبة إليهم، فيمكن أن تراودهم أفكار شهوانية؛ وهم يستخدمون إطلاق شهوتهم الجنسية كوسيلة للتعبير عن ولعهم وتقديرهم للشخص الآخر. أليس هذا مقززًا؟ إنه مقزز للغاية! بعض الأشخاص الخبثاء تتولد لديهم أفكار شهوانية كلما رأوا شخصًا من الجنس الآخر يقوم بتعبير وجهي معين، مثل رفع حاجبيه قليلًا أثناء التحدث، أو ظهور غمازتين، أو إظهار نظرة ساحرة للغاية عندما يبتسم. إن تواتر وعدد المرات التي تثار فيها الأفكار الشهوانية لديهم أمر لا يمكن تصوره وتخيله. الناس الطبيعيون يجدون الأمر محيرًا فحسب: "إذا كان شخص ما يبدو جيدًا، فلا بأس بإلقاء نظرة إضافية أو اثنتين عليه، ولكن كيف يمكن أن يؤدي ذلك إلى أفكار شهوانية وإطلاق للرغبة الجنسية؟ أليس هذا أمرًا ملتويًا؟" إن الأمور التي يعتقد الناس الطبيعيون أنها لن تثير أفكارًا شهوانية يمكن أن تسبب للأشخاص الخبثاء أفكارًا شهوانية وإطلاقًا للشهوة، ولا يستطيع الناس الطبيعيون فهم ذلك. هذا ما يسمى بالانحراف. وبعبارة واضحة، يسمى هذا بالالتواء، الانحراف الجنسي. بعض النساء، حتى عندما يرين رجلًا ذا عضلات بارزة، وملامح وجه واضحة، وقامة طويلة، يمكن أن تراودهن أفكار شهوانية. أو عندما يرين رجلًا لديه بعض المهارات، وبعض القدرات، وعلاوة على ذلك لديه ثروة ومكانة، فإن الأفكار الشهوانية تثار باستمرار في داخلهن. إنهن لا يكتفين بتقديره أو الاعتقاد بأنه لطيف، أو الشعور بقليل من الولع به، أو الرغبة في الارتباط به رومانسيًا أو السعي إلى علاقة معه؛ بل يتجاوز الأمر ذلك، وتثور الأفكار الشهوانية عنه باستمرار في داخلهن. أخبروني، أليس هذا مقززًا؟ أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). إن الإثارة المتكررة للأفكار الشهوانية أمر غير طبيعي؛ إنه انحراف.

سننهي شركتنا هنا عن مظاهر الفجور والفسق لدى الأشخاص الذين تناسخوا من أبالسة. الآن دعونا نتحدث عن "الإثارة الجنسية". ترتبط الإثارة الجنسية في الواقع بكل من الفجور والفسق؛ إنها مجرد طريقة للتحدث عن الشيء نفسه من منظور مختلف. إنها تشير إلى كيفية قيام بعض الناس، من أجل إغواء الجنس الآخر وترك انطباع جيد لديهم، بالتباهي غالبًا بمفاتنهم المغرية أمامهم. على سبيل المثال، تحب بعض النساء وضع طلاء شفاه أحمر فاقع ومثير، ويجعلن عيونهن تبدو جذابة جدًا بالمكياج، وحتى يضعن أحمر الخدود على الرغم من تقدمهن في السن. عند اختيار الملابس، يركزن دائمًا على أن يكن مثيرات، وفاتنات، وملفتات للأنظار؛ وعند التحدث، يتعمدن التغنج أو التصنع بطريقة يمكن أن تأسر الجنس الآخر؛ وما إلى ذلك. وبعض الرجال كثيرًا ما يقدمون أنفسهم كأبطال ذوي أذرع قوية لتكون سندًا للنساء. وكثيرًا ما يستعرضون عضلاتهم أمام النساء، ويسارعون بخلع قمصانهم للتباهي بعضلات بطونهم، مستخدمين هذه الوسائل لجذب الجنس الآخر. هدفهم ليس مجرد جعل أفراد الجنس الآخر يأخذون انطباعًا جيدًا عنهم أو العثور على شخص للمواعدة، بل إغواء أفراد الجنس الآخر، وجعلهم مهتمين، ثم الإيقاع بهم في فخ الشهوة الجنسية. هذا هو هدفهم. أليست هذه إثارة جنسية؟ (بلى). هذه هي الإثارة الجنسية. يسمي غير المؤمنين مثل هؤلاء الناس "ساقطين". ما أنواع الأشياء التي يفعلها هؤلاء "الساقطين"؟ إذا كانت امرأة، فهي تدقق حتى في أحمر الشفاه الذي تختاره. لن تستخدم مرطب الشفاه العادي، كما أنها تزدري أحمر الشفاه الذي تستخدمه النساء الوقورات والمحتشمات، وتجده غير فاخر بما يكفي. إنها تختار خصيصًا الألوان المثيرة التي تجعل شفتيها تبدوان مثيرتين وفاتنتين للغاية عند وضعه، بهدف تحريك قلوب الرجال، وسحرهم، وجعلهم مفتونين تمامًا ويقعون في حبها. في تعاملاتها مع الرجال، غالبًا ما تكشف عن سلوكيات مثيرة، وتطلق العنان للشهوة الجنسية، وكل ذلك بهدف إغوائهم. وكلما زاد عدد الرجال الحاضرين، لا سيما الأنواع التي تهواها، أصبحت أكثر حيوية ونشاطًا، وبذلت قصارى جهدها لاستعراض نفسها، متباهية بفصاحتها، ومستخدمة مفردات أكثر رقيًا، ومولية اهتمامًا خاصًا لتعابير وجهها، ومرتدية ملابسها بطريقة متغنجة بشكل استثنائي. هذا ما يسمى بالإثارة الجنسية. هل ثمة فارق بين الأشخاص المثيرين والأشخاص الفاجرين؟ هل هم من النوع نفسه؟ (نعم). إنهم من الطينة القذرة نفسها. أحدهم يبادر بالإغواء، والآخر يبادر بالانخراط في الفجور. كلاهما مظهران من مظاهر الانغماس في الشهوة الجنسية، مظاهر لتدفق الشهوة الجنسية والانحلال، وكلها محكومة بجوهر طبيعةٍ منحرف. الأشخاص من هذا النوع المثير، سواء كانوا ذكورًا أم إناثًا، وبغض النظر عن العمر أو الحالة الاجتماعية، لا يقيدون سلوكهم في أي مكان، ولا يكبحون شهوتهم الجنسية أو يتحكمون بها. وبدلًا من ذلك، فإنهم منحلون ومستهترون، بل ويبادرون حتى بالمغازلة؛ فيرتدون ملابس خاصة، ويستخدمون تعابير خاصة، ولغة خاصة، وطرقًا خاصة في التحدث، ويفعلون بعض الأشياء الخاصة لجذب انتباه الجنس الآخر، لاستدراجهم إلى المحادثة، وجعلهم يبتلعون الطعم، وما إلى ذلك. لذا فإن هؤلاء الناس ليسوا فاجرين فحسب، بل يتعمدون الإثارة الجنسية أيضًا. إن صفة "الإثارة " هذه مقززة حقًا. باختصار، سواء أظهر هؤلاء الأشخاص فجورًا أم إثارة، فإن الطريقة التي يطلقون بها العنان للشهوة الجنسية هي طريقة فاسقة، وطبيعة إطلاقهم العنان للشهوة الجنسية هي طبيعة فاسقة، وجوهرهم منحرف. إن مظاهر هؤلاء الأشخاص، سواء كانت فاجرة أم مثيرة، تتجاوز الاحتياجات الفسيولوجية للأشخاص الطبيعيين، وهم يفتقرون إلى قيد الضمير والعقل. لذا فإن مثل هؤلاء الناس خبثاء بكل ما للكلمة من معنى. وأيًا تكن طريقة نظرك للأمر، فهم ليسوا أناسًا صالحين، وإنما أبالسة. في أي مجموعة من الناس، وجود ولو إبليس واحد فقط كهذا سيسبب اضطرابًا. يشمئز منهم الأشخاص الوقورون والمحتشمون، في حين أن ذوي القامة الصغيرة، أو أولئك الذين ليس لديهم أي تمييز أو موقف على الإطلاق – لا سيما أولئك الذين تناسخوا من حيوانات – غالبًا يتعرضون للتضليل من قبلهم ويعانون من مضايقتهم. باختصار، الأبالسة الذين يظهرون هذه المظاهر الخبيثة هم آفة في أي مجموعة يتواجدون فيها، ولا يجلبون أي منفعة أو مساعدة لأي شخص، لأن شهوتهم الجنسية تفيض بشكل متكرر، ما يزعج كثيرًا الحياة اليومية والأفكار الطبيعية لبعض الناس.

أخبروني، هل من السهل تمييز الأشخاص الخبثاء من هذا النوع الفاجر والفاسق والمثير؟ (نعم). يمكن للبالغين تمييزهم، وربما حتى الأطفال القاصرين يمكنهم ذلك في الوقت الحاضر. لذا فإن معظم الناس، عند مواجهة أولئك الذين لديهم جوهر الأبالسة الخبيث، ينبغي أن يكون لديهم بعض الشعور، وبعض التمييز؛ لن يكونوا حمقى إلى درجة أنهم لا يستطيعون التمييز. إذًا، عندما تواجهون مثل هؤلاء الأشخاص، هل تعرفون كيف تعاملونهم؟ هل سترفضونهم؟ إذا قابلتَ شخصًا لا يناسب ذوقكَ، فقد ترفضه. ولكن إذا كان شخصًا يناسب ذوقكَ حقًا – فتى أحلامك، أو شريك حياتكَ المثالي – هل سيكون من السهل عليكَ رفضه؟ أنتَ تعرف بوضوح أنه من هذا النوع من الأشخاص، ولكن لأن مظهره فاتن للغاية، أو لأن نقطة قوة لديه تؤثر فيكَ بشدة، فإنه يسرق قلبكَ ويأسركَ؛ في هذا النوع من المواقف، يصبح من الصعب عليكَ رفضه. وإذا لم ترفضه، ألا تكون في خطر؟ (بلى، هذا وقوع في الإغواء). هل هو مجرد وقوع في الإغواء؟ هذا وقوع في دوامة الشهوة الجنسية. هل من السهل على شخص عالق في دوامة الشهوة الجنسية أن ينتشل نفسه؟ (كلا، ليس سهلًا). إنه يُظهر لكَ الاهتمام والمراعاة، والحب والرعاية، بالإضافة إلى أنه يقدم لكَ باستمرار خدمات صغيرة. تشعر بدفء استثنائي في داخلك، وتفكر: "لا يوجد شخص آخر في العالم يعاملني بهذه الطريقة الجيدة؛ هذا هو أميري الساحر، فتى أحلامي". أنتَ تعجز عن إدراك أنه إذا كان شخصًا فاجرًا وفاسقًا، فإنه يعامل الآخرين بالطريقة نفسها. أنتَ مجرد واحد بين جميع أصدقائه من الجنس الآخر؛ بالنسبة إليه، أنتَ مجرد شخص عابر يمر به – مجرد فترة قصيرة عابرة – في رحلة حياته الطويلة. عندما يكون قد استمتع بما يكفي معكَ ولم تعد لديكَ أي جاذبية بالنسبة إليه، تصبح شخصًا يتخلص منه. يتخلص منكَ بلا رحمة كما يرمي ثوبًا أو خرقة، وعندها ستشعر بالألم. وعندما يقرر التخلص منكَ، لن يجدي بكاؤكَ نفعًا، ولن يجدي توسلكَ إليه نفعًا، وحتى ركوعكَ أمامه لن يجدي نفعًا؛ حتى أن بعض الناس ينتحرون، لكن ذلك لا يجدي نفعًا أيضًا؛ لا شيء يمكن أن يحرك مشاعره. بمجرد ألا تعود لديه احتياجات جنسية منك، سيقول إنه لم تعد لديه مشاعر تجاهكَ، وإنه لم يعد يحبك، وسيذهب للبحث عن الفريسة التالية لتحل محلكَ. عندها تكتشف أن مثل هؤلاء الأشخاص ليسوا شركاء زواج مناسبين، وأن فكرة الأمير الساحر، أو توأم الروح المقدر لكَ، أو فتى الأحلام هي مجرد خدعة مضللة، وعندها فقط تدرك أن الشهوة الجنسية ليست حبًا حقيقيًا. أيًا كان من يواعده هؤلاء الأشخاص الفاجرون والفاسقون، فإن كل ما لديهم هو الشهوة الجنسية فقط وليس حبًا حقيقيًا. ليست لديهم أي نية أبدًا للبقاء معكَ إلى الأبد، أو تتميم أي مسؤولية. إنهم ينغمسون في لعبة الشهوة الجنسية فحسب. وبمجرد أن يستمتعوا بما يكفي وتُشبع شهوتهم الجنسية، لن يرغبوا حتى في إلقاء نظرة ثانية عليكَ، ولن يكلفوا أنفسهم عناء الشفقة عليكَ. وبمجرد أن يجدوا معشوقهم الجديد، تصبح أنتَ شعلة حب قديمة، وكل ما يمكنكَ فعله حينها هو البكاء. لذا، سواء كنت ذكرًا أم أنثى، عند المواعدة أو البحث عن شريك حياة، يواجه المرء أحيانًا مثل هؤلاء الأشخاص الخبثاء. إنهم يكوّنون أفكارًا شهوانية تجاهكَ ويغوونكَ لتقع في فخهم، ومع ذلك تعتقد أنهم يحبونكَ حقًا وتأتمن مثل هؤلاء الأشخاص على سعادة حياتكَ. فقط عندما تُطرح جانبًا وتُهجر، تدرك أنكَ أخطأت الحكم عليهم، وأن هذا الشخص ليس شخصًا يتمتع بإنسانية ويمكنه تتميم المسؤوليات، وإنما هو شخص فاجر وفاسق. وبحلول ذلك الوقت، يكون قد فات أوان الندم؛ هذا هو اتخاذ منعطف وعر عندما يتعلق الأمر بالزواج. بالنسبة إلى شخص يتمتع بإنسانية طبيعية، فإن اختبار التلاعب به يمكن أن يسبب ألمًا مدى الحياة، لكن الأبالسة يظلون غير مبالين أيًا كان عدد الأشخاص الذين يتلاعبون بهم؛ بل إنهم يشعرون بأنهم محظوظون، وسعداء، وراضون، ويتمنون بلهفة لو استطاعوا مغازلة المزيد من أفراد الجنس الآخر والتلاعب بهم. إنهم يعتبرون هذا سعادة العمر، ويسمونه مهارتهم ومقدرتهم. لا يستطيع الأشخاص الطبيعيون تحمل عواقب التعامل معهم. لذا، إذا كنتَ تريد أن تكون في علاقة، فأبقِ عينيكَ مفتوحتين وأبصر الأمور بوضوح؛ ومهما فعلت، لا تختر إبليسًا. إذا واعدتَ شخصًا طبيعيًا، فحتى لو انفصلتما، فلن يؤذيكَ بعمق بالغ؛ على الأقل، يمكنكما البقاء صديقين عاديين. ولكن إذا تورطتَ مع إبليس، فستتدمر حياتكَ كلها على يديه. أخبروني، كم من الصدق والمودة الحقيقية يمتلكها الشخص الطبيعي؟ وكم من الطاقة لديه في هذه الحياة؟ إذا كان ينتهي بك الأمر مخدوعًا في كل مرة تدخل فيها في علاقة مع شخص ما، بحيث تتأذى بشدة من التعرض للخداع والتلاعب بك، فسوف تمشي في طريق حياتكَ بأكمله تحت هذا الظل، ما يجعل حياتكَ مؤلمة للغاية. لذا، سواء عند المواعدة أو مخالطة الجنس الآخر، فإن أكثر من يجب أن تحذر منهم هم هؤلاء الأشخاص الفاجرون والفاسقون. سواء كنتَ ذكرًا أم أنثى، إذا لم تكن تستطيع رؤية حقيقة الناس ولا تعرف ما إذا كان شخص آخر فاجرًا وفاسقًا، فلا تخالطه بتهور، لتتجنب التعرض للخداع والمعاناة من ندم مدى الحياة. بمجرد أن تنشأ عواقب مريرة، فأنتَ الوحيد الذي يتعين عليه مواجهتها؛ لا أحد يستطيع أن يحل محلكَ، ولا أحد يستطيع أن يواسي قلبكَ الجريح. وحتى لو قلتَ إنكَ تستطيع رؤية حقيقة الناس، فقد لا تكون قادرًا على فعل ذلك بدقة بالغة. لا يمكن للمرء أن يكون متأكدًا من أي شخص في الوقت الحاضر. قبل أن ينال الشخص الخلاص، لا تكون لديه سوى الرغبة في السعي إلى الحق؛ قد يبدو أن لديه إنسانية لائقة، ولكن من غير المؤكد كيف ستكون الأمور في الواقع إذا عشتَ معه. أي شخص لا يفهم الحق ولم يُخَلص بعد هو شخص غير موثوق به. لماذا هو غير موثوق؟ أخبروني، بالعيش في هذا العالم الشرير، هل هناك أي شخص يمكنه مقاومة أي إغواء والصمود وسط أي تيار شرير دون ربح الحق؟ لا يوجد ولا واحد. لذا، لا يوجد أشخاص موثوقون. ماذا يعني أنه لا يوجد أشخاص موثوقون؟ هذا يعني أنه بالنسبة إلى أي شخص، ذكرًا كان أم أنثى، فإن الدخول في الزواج هو بداية المأساة. مع الاضطرار إلى الاهتمام بضروريات الحياة اليومية، ومواجهة مختلف تفاهات الحياة ومنغصاتها يومًا بعد يوم، من الصعب القول ما إذا كان الشخصان يستطيعان إكمال الطريق إلى النهاية، وما إذا كانا سيدعمان أحدهما الآخر على طول الطريق، وما إذا كانت ستكون هناك سعادة، وما إذا كانت ستكون لديهما أرضية مشتركة ومساعٍ مشتركة. لذا، ما إن يدخل المرء في الزواج ويواجه الحياة الواقعية، حتى تبدأ المعاناة. كما ترى، عندما تكون أعزب، يكون كل شيء سهل التعامل معه؛ يمكنك تقرير الأمور بنفسك. ولكن عندما يعيش شخصان معًا، هل يمكنكَ اتخاذ جميع القرارات بنفسكَ فحسب؟ هل سيوافقك الشخص الآخر؟ هل ستوافقه أنتَ؟ هل سيعتني بكَ ويراعيكَ؟ هل ستعتني به؟ هذه كلها أمور مجهولة. وحتى لو كان الشخص الذي تقابله ليس فاجرًا وفاسقًا، وكنت تشعر أنكما مناسبان لأحدكما الآخر ويمكنكما الزواج، فإن ما إذا كان بإمكانه في النهاية الوفاء بمسؤولياته داخل إطار الزواج هو أمر مجهول، وما إذا كان بإمكانكَ السير معه حتى النهاية داخل هذا الإطار هو أيضًا أمر مجهول. أنتَ تفتقر إلى اليقين والثقة حتى في نفسك، وهو ما يثبت أن الآخرين كذلك أيضًا؛ هذا غني عن الذكر، أليس كذلك؟ (بلى).

إذا واجهتَ في حياتك اليومية أشخاصًا من هذا النوع الفاجر، والمثير، والفاسق، وحاولوا التقرب منكَ، فينبغي أن تعرف ما هو هدفهم من القيام بذلك. إذا لم ترفضهم، أو إذا سمحت لهم بتحقيق مرادهم بسبب خوفك، وسذاجتِكَ، وحماقتِكَ وجهلِكَ، أو بسبب افتقارِكَ إلى المعرفة الاختبارية، ما يؤدي إلى ظهور عواقب وخيمة، ففي النهاية، أنتَ من سيعاني من العواقب. لا يشعر الأشخاص الفاجرون والفاسقون – الأبالسة – أبدًا بأي ذنب أو ندم لإطلاق العنان للشهوة الجنسية أو القيام بأشياء غير أخلاقية. إنهم يشعرون أن هذا لا يهم؛ ويعتقدون أنهم يغتنمون الفرصة، وأن هذه هي الطريقة التي ينبغي أن يعيش بها الناس. ولكن إذا كنتَ شخصًا طبيعيًا، فإن الضمير والعقل في إنسانيتكَ لا يمكنهما ببساطة تحمل مثل هذه الضربات، والعذاب، والأذى الجسيم. لذا، إذا واجهتَ مثل هؤلاء الأشخاص الفاجرين والفاسقين، فيجب أن تكون حذرًا. يجب أن تصلي إلى الله، طالبًا منه أن يحميكَ حتى لا تقع في الإغواء. وخاصة إذا كان لدى الشخص الآخر الكثير من الحيل في جعبته، وكان لاعبًا محنكًا، وكان أيضًا فتى أحلامك، الشخص الذي تحلم بالسعي وراءه، فيمكن بسهولة بالغة أن تقع في الإغواء، وينتهي بكَ الأمر بسهولة في وضع لا يمكن إصلاحه، وتعاني في النهاية من عاقبة سيئة لا أحد يريد رؤيتها. وبحلول ذلك الوقت، سيكون قلبكَ، وعقلكَ، وجسدكَ قد عانوا جميعًا من دمار معين. وبعد ذلك، عندما تأتي لتقوم بواجبكَ وتأتي أمام الله لتتبعه، ستكون أمور كثيرة مختلفة؛ لن تكون أبدًا كما كانت في البداية ولا يمكن أن تعود أبدًا إلى ما كانت عليه من قبل. بمجرد أن يمر شخص ما ببعض التجارب الشاذة أو الملتوية المتعلقة بالشهوة الجنسية، فإن ذلك يترك بعض الآثار الرهيبة في قلبه، والتي لن ينساها أي فرد طبيعي بسهولة طوال حياته. وعلى الرغم من أنه مع مرور الوقت شيئًا فشيئًا، قد تتلاشى هذه الذكريات وهذا الألم تدريجيًا، فإذا سببت لكَ هذه الأحداث أذى ودمارًا معينين، فستظل إلى الأبد كابوسًا باقيًا في قلبكَ. في هذه الحياة، لن تتمكن أبدًا من العودة إلى حياتكَ السابقة؛ ولن يعود عالمكَ الداخلي نقيًا وبسيطًا كما كان من قبل، وسيكون من المستحيل عليكَ استعادة حالتكَ السابقة. في هذه المرحلة، عندما تأتي لتقوم بواجبكَ، سيكون لديكَ عبء إضافي في قلبكَ تريد التخلص منه ولكنكَ لا تستطيع. إلى ماذا يشير هذا العبء؟ إنه يشير إلى الذكريات المختلفة لتجربة التعرض للأذى. سيكون التفكير في هذه الذكريات مثيرًا للغثيان، وستزعج أيضًا قلبكَ ومشاعركَ بشكل متكرر. وهكذا، لن يعود عالمكَ الداخلي نقيًا وبسيطًا كما كان من قبل؛ ستحتوي مشاعركَ الآن على أشياء كثيرة لا ينبغي أن توجد في الإنسانية الطبيعية. وإلى حد ما، سيتعارض هذا مع حياتكَ، وأدائكَ لواجبكَ، ويتعارض أيضًا مع إيمانكَ بالله وسعيكَ إلى الحق. هذا ما يسمى بالعبء. لذلك، بغض النظر عن العمر، بمجرد أن يقع شخص ما في إغواء التورط العاطفي مع إبليس، فإنه يقع بشكل طبيعي في قنوط لا يمكن تفسيره. وبالنسبة إلى شخص طبيعي، هذه ليست ظاهرة جيدة.

في الحياة الواقعية، كثيرًا ما يواجه الناس بعض الأفراد الفاجرين والفاسقين. وبعد أن عقدنا شركة عن هذه الكلمات اليوم، وبما أنكم اكتسبتم تمييزًا فيما يتعلق بهذا النوع من الأشخاص وتعرفون أنهم ليسوا أشخاصًا طبيعيين وإنما أبالسة، فعندما يحاولون إغواءكَ، يمكنكَ رفضهم بحزم. لا ترفضهم بشكل ضمني ولبق، أو تشعر بالحرج الشديد من رفضهم، أو حتى تخاف من مثل هؤلاء الأشخاص. بالطبع، إذا كنتَ لا تهتم بما إذا كانوا أبالسة، وكنت تقول: "أنا بالفعل في الثلاثينيات أو الأربعينيات من عمري ولم أختبر الزواج بعد؛ إذا كان لدى شخص ما حقًا هذا النوع من الحاجة إليّ، فسأكون سعيدًا بالقبول"، فبما أنكَ لا تهتم بالعواقب التي قد تنشأ، ولا بالندوب النفسية، فلن أقول المزيد. إن هدفي من قول هذا هو جعل بعض الأشخاص الحمقى، الذين ليس لديهم أي حذر أو احتياطات ضد إغواء الجنس الآخر، يعرفون الموقف الصحيح الذي ينبغي لهم تبنيه عندما يواجهون الإغواء. إذا كنتَ لا تهتم بأن شخصًا ما فاجر وفاسق، ولا تهتم بأنه إبليس، وتشعر بشرف كبير لمجرد أنه يحبكَ – تمامًا كما يقول المثل لدى غير المؤمنين: "ستجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها، بينما يضحي الرجل النبيل بحياته من أجل أولئك الذين يفهمونه" – وتفكر: "بصفتي امرأة، إذا كان شخص ما يحبني حقًا، فهذا يظهر أن مظهري مقبول، لذا ينبغي أن أشعر بشرف كبير. ليتودد إليَّ بجرأة إذًا؛ أنا أرحب بذلك، وسأحتضنه بأذرع مفتوحة"؛ فما هذا النوع من المواقف؟ أخبروني، هل القول المأثور: "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها"، هو قول محترم تجاه النساء؟ (كلا). يجب أن يضحي الرجل بحياته من أجل أولئك الذين يفهمونه، ويجب أن تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها؛ هل هذا القول صحيح؟ (كلا). لماذا تُهان النساء إلى هذا الحد؟ والرجال مهانون أيضًا. إذًا يجب على الرجال أن يضحوا بحياتهم من أجل الآخرين. فأيًا كان صديقكَ المقرب فهو سيدكَ، الذي يجب أن تضحي بحياتكَ من أجله؛ لماذا حياتكَ رخيصة إلى هذا الحد؟ هل يعقل أن حياتكَ ملك للآخرين وليست ملكًا لك؟ إن الله يعتز بحياة الإنسان أكثر من أي شيء آخر، لأن هذه الحياة، هذه النسمة، هبة من الله؛ إنها الشرط الأساسي لكي يتمكن الجسد المخلوق من التحرك ويصبح كائنًا حيًا. إذا كنتَ لا تعتز بحياتكَ، وإنما تسلمها للآخرين بشكل عابر وتضحي بها من أجلهم، فماذا يظهر هذا؟ ألا يظهر أنكَ مُهان؟ (بلى). هذا يظهر أن حياتكَ لا تساوي شيئًا. أنتَ لا تعتز بحياتكَ، ولا تستخدم حياتكَ للقيام بالأشياء الأكثر مغزى وقيمة، بل يمكنكَ الموت بشكل عابر من أجل أي شخص يفهمكَ. هذا يظهر أن حياتكَ رخيصة للغاية؛ إنها مجرد حياة عفنة، ولا قيمة لها مثل حياة كلب، أو قطة، أو دجاجة. إذًا، هل القول المأثور: "يضحي الرجل النبيل بحياته من أجل أولئك الذين يفهمونه"، صحيح؟ (كلا). هذا القول يحط من قدر الناس، ولا يحترمهم؛ إنه قول لا يعتز بالحياة. الموت بسهولة من أجل الآخرين؛ هل تأتي حياة الإنسان بسهولة؟ الحياة لا تأتي بسهولة؛ لا يمكن للمرء أن يموت بهذه السهولة البالغة. لذلك فإن القول المأثور: "يضحي الرجل النبيل بحياته من أجل أولئك الذين يفهمونه"، غير صحيح ولا يمكن الدفاع عنه. وإذًا، هل القول المأثور: "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها"، صحيح؟ (إنه أيضًا غير صحيح). بأي طريقة هو غير صحيح؟ هل أحببتم حقًا هذا القول ذات مرة، ووافقتم عليه حقًا، بل واعتبرتموه حقًا، وشعارًا؟ هل كان هناك شخص أعجب بكَ من قبل؟ ولو أن الشخص المعجب بكَ كان شخصًا تحبه، فهل شعرتَ بالشرف؟ (ليس الشرف بالضبط، ربما بالسعادة الداخلية). إذًا هذا ليس بعيدًا عن الشعور بالشرف. هل هذه السعادة جيدة؟ (كلا). لم لا؟ (أن تتزين امرأة لتنال تقدير الرجل وإعجابه، وتعيش فقط من أجل الرجال، ولا تفكر إلا في هذا؛ أشعر أن العيش بهذه الطريقة مهين للغاية). هل هناك وجهات نظر مختلفة؟ إن القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" نفسه يضع النساء في وضع غير مساوٍ للرجال. إنه يتطلب من النساء أن يتزين لإرضاء الرجال، وأن يعشن من أجل سعادة الرجال، وأن يشعرن بالشرف كلما أحبهن شخص ما وأعجب بهن. هذا عدم مساواة؛ هذا في حد ذاته انعكاس حقيقي للمكانة المتدنية للمرأة. إن المعنى الضمني للقول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" هو أنه إذا كانت المرأة موضع إعجاب الآخرين بسبب مظهرها الجيد، أو كانت تجذب إعجاب الرجال لأنها تعرف كيف تتزين لتسرّ الناظرين، فينبغي أن تشعر بالسعادة والشرف بسبب ذلك. هذا في حد ذاته حط من قدر المرأة. يخبر هذا القول النساء أن قيمة وجودهن، ومصدر سعادتهن، هو أن يكون ثمة شخص يحبهن، وأنه إذا لم يكن أحد، فينبغي أن يشعرن بالتعاسة والضيق، ويجب أن يتأملن في سبب عدم حب أحد لهن، وفيما إذا كن، بوصفهن نساء، يعشن حياة بلا قيمة وفاشلة. إذًا، أليس القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" حطًا من قدر النساء؟ (بلى). في عبارة "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها"، ألا يشير المعجب عادة إلى رجل؟ هذا القول في حد ذاته يضع الرجال في موضع الأسياد، فوق النساء. إنه يعني أن المرأة يجب أن تشعر بالشرف لأن رجلًا – سيدًا – يحبها ويقدرها. وإذا لم يكن هناك رجل – سيد – يحبها، فهناك خطأ ما فيها، وهي ليست محبوبة، وهي فاشلة في الحياة، وهي غير مؤهلة لتكون امرأة. كما ترى، هذا يرفع مكانة الرجال بشكل غير محسوس، ما يسمح لهم بالدوس على رقاب النساء والعلو عليهن. هنا يكمن الخطأ في القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها". وإضافة إلى ذلك، هل يحب الرجال النساء لمجرد مظهرهن وزينتهن؟ أم أنهم يحبون النساء فقط لأنهم يرون أنهن لطيفات، وفاضلات، ومهذبات، وجميلات؟ هل يحب الرجال النساء لمجرد إمتاع أعينهم؟ (لا، إنه لإشباع الشهوة الجنسية للجسد). إذًا، ما هو الغرض من محاولة النساء إرضاء الرجال وجعلهم سعداء؟ (إنه أيضًا للانغماس في الشهوة الجنسية للجسد). أي أن كلًا من الرجال والنساء لديهم احتياجات عندما يتعلق الأمر ببعضهم البعض، وأبسط هذه الاحتياجات هو الشهوة الجنسية للجسد. إن احتياج الرجل للمرأة لا تتعلق فقط بالإعجاب بمظهرها، ولكن، بناءً على ذلك، الحصول عليها بطريقة جسدية؛ وبعبارة أكثر صراحة، الحصول على جسدها لإشباع شهوته الجنسية. لذا فإن الغرض وراء القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" هو في الواقع إشباع الشهوة الجنسية للرجال. إنه يتطلب من النساء ليس فقط جعل مظهرهن وزينتهن تسرّ الرجال، بل وأيضًا إشباع الشهوة الجنسية للرجال. أليست هذه طريقة وضيعة للعيش؟ إذا كانت النساء لا يزلن يعتقدن أن هذا القول صحيح، وأنه شيء ينبغي لهن تحقيقه والالتزام به، فإن النساء يحططن من قدر أنفسهن. لدى الرجال احتياجات جنسية تجاه النساء ويريدون التلاعب بأجسادهن؛ فإذا كانت النساء، بدلًا من أن يجدن هذا حقيرًا وبغيضًا، لا يزلن يتزين لمعجبيهن، ويشعرن أن ذلك أعظم شرف في حياتهن، أنه الشرف الأسمى، ألا يحططن من قدر أنفسهن؟ (بلى). هذا يحرم النساء تمامًا من حقوقهن. وهو لا يحرم النساء من حقهن في الوجود، وكرامتهن، وحقوقهن الإنسانية فحسب، بل يجعلهن يعتقدن أيضًا أنه أعظم شرف. أليس هذا قاسيًا؟ إنه قاسٍ تمامًا! فإلى جانب عدم التمتع بأي استقلالية وعدم التمتع بأي حقوق إنسانية على الإطلاق، فلا يمكن تحقيق سعادة المرأة، وفرحها، وبهجتها إلا على أساس إرضاء الرجال وإشباع رغباتهم بالكامل. وأيًا كان نوع المعاملة غير الإنسانية التي تعاني منها النساء، فإنهن مطالبات بالاستمرار في الافتخار بها. أليس هذا إساءة للنساء وتدميرًا لهن؟ سواء كانت النساء في العصر الحديث أم في العصور القديمة، فإنهن جميعًا يتخذن القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" شعارًا لهن، وهدفًا لحياتهن. أليس هذا خطأ تمامًا؟ أليست هذه خدعة يستخدمها الشيطان للإساءة للناس وتضليلهم؟ (بلى). إذا كنتِ امرأة، وكان رجل يستمتع بكِ، وقلبه مليء بشهوانية خبيثة تجاهكِ، فهل ستشعرين بالاشمئزاز أم بالشرف البالغ إذا عرفتِ ذلك؟ (بالاشمئزاز). عندما يفكر فيكِ، فإنه لا يفكر إلا في جسدكِ، ومظهركِ، بينما يطلق أيضًا العنان لشهوته الجنسية الخاصة. وكلما زاد استمتاعه بكِ، زاد امتلائه بالشهوة الجنسية تجاهكِ؛ وما يثار فيه عندما يتعلق الأمر بكِ هو أفكار شهوانية تمامًا. بل إنه يحاول بكل الوسائل الحصول عليكِ حتى يتمكن من الاستمتاع بجسدكِ، وإشباع شهوته الجنسية بالكامل، وإطلاق العنان لشهوته الجنسية. إذا كنتِ تعلمين أن لديه مثل هذه النوايا تجاهكِ، فهل ستظلين تعتقدين أن القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" صحيح؟ هل ستظلين تشعرين أنه شرف أن يحبكِ شخص ما ويقدركِ؟ (كلا). إذا كنتِ امرأة تتمتع بحس الخجل، والكرامة، فيجب أن تشمئزي من هذا القول، وتكرهي وترفضي أن يحبكِ مثل هؤلاء الأشخاص. بالعيش بهذه الطريقة وحدها تكون لديكِ كرامة. الشخص الذي يستمتع بكِ ويقدركِ حقًا يفعل ذلك بسبب خُلُقِكِ، ومساعيكِ، ولأنكِ تفهمين الحق، ويريد أيضًا أن يربح شيئًا بنّاءً منكِ ويتلقى المساعدة منكِ؛ وليس لأنه يريد تقدير جسدكِ للانغماس في شهوته الجنسية وإشباعها. إذا كان شخص ما يقدركِ بغض النظر عن خُلُقِكِ أو ما إذا كنتِ تسعين إلى الحق أم لا، وفقط لأن مظهركِ وقوامكِ يسرّان الناظرين ويمكنهما إشباع شهوته الجنسية بالكامل، ومع ذلك لا تشعرين بأي نفور أو بغض تجاه هذا، بل تشعرين بدلًا من ذلك أنه يحبُكِ – ولا سيما لأنه قام بمبادرات جسدية تجاهكِ، فإنكِ تشعرين أكثر بأنه يحبُكِ – بل وتشعرين بالشرف بسبب هذا، فأنتِ تحطين من قدر نفسكِ. إذا كنتِ لا تهتمين، أيًا يكن من لديه أي أطماع أو نوايا خبيثة تجاه جسدكِ، وما دام يحبك، فإنكِ تعتبرين ذلك شرفًا خاصًا لكِ وتشعرين بالشرف بسببه، فأنتِ لستِ شخصًا لديه استقامة وكرامة، ولستِ امرأة صالحة. لنفترض أن شخصًا ما لديه احتياجات جنسية تجاهكِ وتشعرين أنكِ وجدتِ شخصًا يفهمكِ، ووجدتِ أيضًا فرصة لإطلاق العنان للشهوة الجنسية؛ الأمر يتطلب شخصين، وأنتما الاثنان تجتمعان معًا لأنكما من الطينة القذرة نفسها. في هذه الحالة، أنتِ شخص بلا أي استقامة أو كرامة، ولا تستحقين أن تكوني محبوبة؛ أنتِ من نوع الأشخاص الفاجرين والفاسقين نفسه. إذا كنتِ حقًا امرأة لديها كرامة، فينبغي أن تشعري بالكراهية، والنفور، والاشمئزاز من أن يحبكِ مثل هؤلاء الأشخاص الفاجرين والفاسقين. وبالطبع، إذا كان السبب الذي يجعل شخصًا ما يحبكِ هو حقًا إنسانيتكِ، أو مساعيكِ، أو لأن لديكِ نقطة قوة معينة، فهذا ليس شيئًا يستحق الشعور بالشرف بسببه أيضًا. إن الغرض من قول الناس "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" ليس بالتأكيد ببساطة تقدير رجل لامرأة. إنه بالطبع يضع الرجال في وضع أعلى من النساء. وعلى نحو أكثر دقة، لقد نشأ هذا القول في ظل روح العصر التي تقول إن الرجال أسمى والنساء أدنى. وإضافة إلى ذلك، فإن الواقع هو أن النساء فئة ضعيفة في ظل أي نظام اجتماعي، ويُنظر إليهن على أنهن ثانويات وألعاب للرجال. لذا فإن القول المأثور "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" هو عار مطلق لجميع النساء. فإذا كانت النساء يوافقن بقوة على هذا القول، فوا آسفاه على النساء، وينبغي للمرء أن يشعر بالازدراء لجميع النساء اللواتي يوافقن عليه. فهل ينبغي للرجال إذن الموافقة على وجهة النظر القائلة "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها"؟ (كلا). إذا رأى رجل امرأة تتزين لمن يعجب بها، ألا يشعر أن مثل هذه المرأة تعيش بطريقة منحطة للغاية، وألن ينظر أيضًا بازدراء لمثل هذه المرأة؟ (بلى).

هل يتضح لكم الآن إن كان القول: "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" صحيحًا أم لا؟ (إنه غير صحيح). هذا القول ليس أمرًا إيجابيًا، ولا هو فكرة أو وجهة نظر صحيحة. انظروا في الكتاب المقدس وفي الكلمات التي عبّر عنها الله؛ هل توجد أي جملة تخبر النساء بأنه يجب عليهن أن يتزينَّ لأولئك الذين يعجبون بهن؟ هل توجد أي جملة تقسم مكانة الرجال والنساء إلى مستويات، وتقول إن الرجال أعلى من النساء؟ كلا، لا توجد. ما هو مُسجّل في سفر التكوين في الكتاب المقدس هو أن المرأة عظمٌ من عظام الرجل ولحمٌ من لحمه. الرجال والنساء كلاهما بشر خلقهم الله؛ وهم متساوون أمام الله، بلا انقسام في المستويات، وبلا تمييز بين الأعلى والأدنى. إن تقسيم الناس إلى أعلى وأدنى وتمييز مستويات المكانة هو شيء يفعله الشيطان؛ إنه دليل حقيقي على قمع الشيطان للنساء واضطهاده لهن. منذ أن خلق الله البشرية في البدء، كان الرجال والنساء متساوين في عيني الله. كلاهما كائنات مخلوقة وأهداف لخلاص الله. لم يقل الله أبدًا إن الرجال أعلى والنساء أدنى، ولم يقل إن الرجال ينبغي أن يكونوا رأس النساء أو أسيادهن، أو إن الرجال ينبغي أن يعلوا على النساء، أو إن الرجال ينبغي أن يُقَدَّموا على النساء في أي عمل، أو إن الرجال لديهم آراؤهم الخاصة وهم الركائز بينما ينبغي للنساء الاستماع أكثر للرجال. لم يقل الله أبدًا مثل هذه الأشياء. فقط بسبب إفساد الشيطان، ظهرت أقوال بين الناس حول كون الرجال أعلى والنساء أدنى، ثم تشكّل هذا الاتجاه في المجتمع بأسره وكل البشرية، وقمع النساء باستمرار تحت سلطة الذكور. وبسبب الافتقار إلى فهم الحق، وبعد أن تأثرت النساء وضُللت بجميع أنواع اتجاهات الشيطان الشريرة، شعرن أنهن ثانويات بالنسبة إلى الرجال، أو أقل مكانة من الرجال. ولهذا السبب، حتى يومنا هذا، لا تزال العديد من النساء يعتقدن أن القول: "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها" صحيح. هذا أمر محزن للغاية. إذا لم يفهم الناس الحق، فإنهم يظلون تحت ضلال أفكار الشيطان ووجهات نظره المختلفة وسيطرتها في العديد من المسائل المحددة. حتى هذه المسألة الصغيرة دالة للغاية، أليست كذلك؟ (بلى). ما هو السبب الذي يجعل النساء يحططن من قدر أنفسهن طواعية؟ السبب هو أن البيئة المجتمعية العامة تحول دون تمتع النساء بمكانة متساوية مع الرجال، وتضطرهن إلى إفساح الطريق للرجال وتهيئة ظروف مواتية لهم، ويجب عليهن أيضًا تقديم تضحيات كثيرة ودفع ثمن باهظ لإرضاء الرجال. هذا ناتج عن المجتمع، وعن الاتجاهات الشريرة المختلفة التي يقودها الشيطان. إذًا الآن، بعد فهم الحق في هذا الصدد، ألا يوجد استنتاج قاطع بخصوص القول: "تجعل السيدة نفسها جميلة لأولئك الذين يعجبون بها"؟ (بلى). هذا القول مغلوط ولا يتوافق مع الحق، أليس كذلك؟ (بلى). بعد سماع الوضع الفعلي، ألا تشعر النساء أنهن عشن حياة مليئة بالظلم والكبت طوال هذه السنوات؟ إذًا، هل ينبغي للنساء أن يواصلن التزين لأولئك الذين يعجبون بهن؟ (كلا). بوصفهن عضوات في البشرية المخلوقة، تختلف النساء عن الرجال فقط في الجنس والبنية الجسدية؛ وفي الجوانب الأخرى، لا توجد اختلافات على الإطلاق. في عيني الله، ليس للرجال والنساء أي اختلافات في المكانة على الإطلاق. لم يضع الله أبدًا، تحت أي ظرف من الظروف، متطلبات للنساء تختلف عن تلك التي يضعها للرجال. في جوانب مثل عدد الأشخاص الذين يختارهم الله، ورجاء الخلاص، وفرصهم لأداء الواجبات، والواجبات التي يمكنهم أداؤها، والعمل الذي يمكنهم القيام به، فإن النساء مساويات للرجال بشكل أساسي؛ النساء لسن أقل من الرجال. هذا هو الوضع الفعلي.

لقد تحدثنا سابقًا عن مظاهر الفجور، والإباحية، والإثارة الجنسية لأولئك الأشخاص الخبثاء الذين لديهم جوهر طبيعة الأبالسة، وكذلك عن كيفية معاملة الأشخاص الخبثاء إذا صادفهم المرء عندما يتعلق الأمر بالدخول في علاقات رومانسية أو البحث عن شريك. هل تأملون في مقابلة شخص كهذا لتختبروا فترة من الرومانسية، وتتصرفوا بلا مبالاة لمرة واحدة، وتنغمسوا لمرة واحدة؟ (كلا). إذًا، هل تأملون في مقابلة فتى أحلامكم، أو توأم روحكم، أو شريك حياتكم المناسب؟ (كلا). سواء كنتَ تأمل في ذلك أم لا، فهذا لا يهم. الأساس في الأمر هو أنه يجب أن يكون لديك تمييز بخصوص هؤلاء الأشخاص الفاجرين، والإباحيين، والمثيرين جنسيًا ذوي جوهر الطبيعة الخبيث، ويجب عليك الابتعاد عنهم. بكلمات غير المؤمنين، معظم هؤلاء الأشخاص لاعبون محنكون، وماجنون ورومانسيون. ينبغي أن يكون معظم البالغين قادرين على التعرف على هذا النوع من الأشخاص عندما يصادفونه؛ ربما بعد تفاعل أو اثنين، سيعرف معظم البالغين أنه من هذا النوع. هذا النوع من الأشخاص يغازل الناس بلا تمييز؛ فبغض النظر عن عمرك، ما دمتَ حسن المظهر إلى حد معقول، فقد يغازلك، فتقع في فخه دون أدنى وعي بما يحدث. إنه يتحدث إليك دائمًا بكلمات ناعمة معسولة، ويظهر لك الاهتمام، والرعاية، والمراعاة. يجد الفرص ليرسل إليك نظرات ذات مغزى، ويقدم لك الشاي أو الماء، وأحيانًا حتى يشتري لك هدايا صغيرة، وشوكولاتة، وما إلى ذلك. وعندما تكون غير حذر تمامًا، يخترق دفاعاتك ويدخل قلبك. ودون وعي منك، تجد أنه بمجرد أن تفكر فيه، تشعر بخفقان في قلبك؛ وإذا لم تره لبضعة أيام، تشعر وكأن شيئًا ما ينقصك، وتفكر: "لا أحد حولي يهتم بي مثلما يفعل. يبدو أنني وقعت في حبه. هل وقع في حبي أيضًا؟" ما نوع هذه الحالة؟ (وقوع في الإغواء). بعض اللاعبين المحنكين بارعون في اصطياد الآخرين عن طريق تركهم؛ فبعد إظهار الاهتمام بك لفترة وإثارة شهيتك، يختفون فجأة عنك، فتبتلع الطعم بنفسك. وعندما تدرك أنك وقعت في حبهم ولا تستطيع العيش بدونهم، تكون قد وقعت في فخ الحب، وتكون قد سُحرت. وبمجرد أن تُسحر، يأسرك هؤلاء تمامًا. ما هو فخ الحب هذا الذي يقع فيه الناس؟ إنه ليس المودة العائلية، أو الصداقة، أو الرعاية والحب بين الناس، بل هو شبكة الرغبة الجنسية. وبمجرد أن تقع في فخ الرغبة الجنسية، يمكن بسهولة أن تفقد السيطرة. أكثر من خمسة وتسعين بالمائة من الناس، لا سيما الشباب، لا يستطيعون التغلب عليه ولا يستطيعون الهروب من فخ كهذا. ما الذي ينبغي فعله إذًا؟ بما أنك تعلم أنه من الصعب جدًا الهروب من فخ كهذا، فلا تدع نفسك تقع فيه. افعل كل ما هو ممكن للابتعاد عن الأشخاص، أو الأشياء، أو البيئات التي قد تقودك إلى الفخ. حافظ على مسافة لفترة، وصلِّ لله واقرأ كلام الله. وتدريجيًا، ستتلاشى احتياجاتك الجنسية وتختفي، ولن يعود للفخ سيطرة عليك، وستكون قد تغلبت بشكل أساسي على هذا الإغواء. ولكن من غير المعروف كيف سيكون حالك في المرة القادمة التي تواجه فيها مثل هذه الإغواءات والفخاخ، وما إذا كنت ستتمكن من التغلب عليها. الطريقة الوحيدة هي أن تأتي كثيرًا أمام الله لتصلي وتطلب الحق، وتبتعد عن الإغواءات المختلفة. بالطبع، التزود بالحق وفهم الحق هما الأمران الأكثر جوهرية. لكن التزود بالحق ليس بالأمر البسيط؛ فهو يتطلب منك أن تمر ببعض الاختبارات، وقامتك لا تنمو بهذه السرعة، لذا فإن دفاعاتك في مختلف الجوانب لا يمكن أن تُبنى بهذه السرعة أيضًا. ما الذي ينبغي فعله إذًا؟ يجب أن تعيش كثيرًا أمام الله، وأن يكون لديك إرشاد كلام الله، وعمل الروح القدس، وحماية الله. مع وجود كل هذه الأشياء، بالإضافة إلى عزيمتك الشخصية، ستكون لديك تدابير دفاعية عند مواجهة مثل هذه الإغواءات. وإضافة إلى ذلك، عندما تعرف طبيعة الأمر والعواقب التي سيجلبها، ستتجنب بوعي مثل هذه البيئات، ما يثبت أن لديك العزيمة لرفض مثل هذه الإغواءات. حينها، بسبب موقفك ورغبتك الذاتية، سيساعدك الله على الهروب من مثل هذه الإغواءات. إذا واجهت بيئة مثل هذه وشعرت بالنفور والكراهية في قلبك لكنك لا تعرف كيف ترفض، فصلِّ لله، واطلب منه أن يحميك ويزيل عنك هذه البيئة. عندما تكون لديك مثل هذه التضرعات والرغبات، فربما، بسبب احتياجات عمل الكنيسة، سيُنقل الشخص الذي يشكل إغواءً خطيرًا لك بعيدًا، ما يجعل من غير الملائم له الاتصال بك مرة أخرى، ولن تصادفه بعد الآن. هكذا يساعدك الله؛ إنها حماية الله. لأن الله يرى رغبتك الشخصية، وموقفك، وتصميمك، وعزيمتك، فإنه سيساعدك بشكل استباقي وشامل على تحقيق رغبتك، محققًا نتيجة حمايتك. عندما يغادر هذا الشخص ولا يعود يزعجك، قد تشعر ببعض الفراغ في داخلك، وتعتقد أنه من المؤسف قليلًا أنه غادر، بل وتتخيل: "لو كان لا يزال هنا، هل كان يمكننا الانسجام جيدًا؟" في بعض الأحيان، قد تنشأ مثل هذه الأفكار، ولكن بحماية الله، تظل في النهاية بعيدًا عن الإغواء. ودون وعي، يتلاشى هذا الأمر تدريجيًا في قلبك، ويبتعد عنك تدريجيًا، وبمرور الوقت تستعيد سلامك، وتعود إلى حالتك السابقة من الحياة وعقليتك الطبيعية. عند هذه النقطة، ينتهي الأمر. لم يشكل أي تهديد أو إزعاج لك، بل أصبح دليلًا قويًا وشهادة على انتصارك على الشيطان واجتنابك ورفضك للإبليس. أليس هذا جيدًا جدًا؟ (بلى). عندما كان هذا الإغواء على وشك أن يشكل تهديدًا لك، في تلك اللحظة الخطيرة، وبسبب موقفك وتعاونك، حماك الله. لقد هيأ الله بيئة مناسبة لك، ما سمح لك بالوقوف بثبات. هذا يعزز نمو قامتك؛ وسيزيد من إيمانك، ويزيد من عزيمتك ورغبتك في ممارسة الحق، ويعطيك دافعًا، ويسمح لقامتك بالنمو. أما إذا كنتَ، عندما يحل بك هذا الإغواء، غير راغب في رفضه أو تجنبه، وكنت تفتقر إلى الرغبة في ممارسة الحق، وتركت الإغواء يتطور بحرية، وكنت على استعداد لقبوله، بل وعلى استعداد لقبول إزعاج الإبليس والتعلق به، وكنت تستمتع بشكل متزايد بحالة كهذه، وراغبًا بشكل متزايد في العيش في بيئة كهذه، ولا تصلي بنشاط لله طالبًا منه إزالة بيئة كهذه؛ فعندما يرى الله أن موقفك تجاه هذا الأمر هو هكذا، فإنه لن يجبرك. في أفعال الله، هو لا يجبر أحدًا أبدًا. بما أنك تحب هذا الشخص كثيرًا، وبما أنك تشعر أنه يمكن أن يجلب لك سعادة وفرحًا عظيمين كهذين، ويمنحك المتعة، فإن الله لن يحرمك من هذا الفرح والسعادة، ولن يبعد الله هذا الشخص. أما بالنسبة للعواقب، فيجب عليك وحدك تحملها. ما سيحدث هو أنك ستقع تدريجيًا في الإغواء والتعلق الشهواني للأبالسة، والأشخاص الخبثاء، والفاجرين، والإباحيين، وتفقد في النهاية توبيخ ضميرك وحضور الله. بعد الاستمتاع بسعادة وفرح الانغماس في الرغبات الجنسية للجسد، لا تشعر بأي خجل ولا يمكنك انتزاع نفسك من إغواء كهذا؛ هذا يسمى الاستسلام للرذيلة. أنتَ تشعر أنك أسعد شخص، وتستمتع كثيرًا بهذه السعادة والفرح، وتشعر بأنك محظوظ لامتلاكك سعادة وفرحًا كهذين، وتكون راضيًا جدًا بكونك عالقًا في فخ الحب هذا. ماذا يمكن لله أن يفعل أو يقول بعد ذلك إذًا؟ لن يعطيك الله أي تلميحات، ولن يحذرك من أي شيء، ولن يفعل أي شيء. فقط امضِ قدمًا ومتع نفسك. إن العواقب النهائية لأولئك العالقين في فخ الرغبات الجنسية يمكن التنبؤ بها. لا أحد يقع في فخ الحب وينتهي به الأمر سعيدًا أو فرحًا؛ بل على العكس، لا يمكن للنتيجة إلا أن تكون مؤلمة ومأساوية. أنت وحدك يجب أن تتحمل عواقب كهذه، وأنتَ تستحق أن تتحملها. هل يتصرف الله بمبادئ؟ (نعم). الله يحترم اختياراتك. لا تظن أن "الله سيراقبني ويكبح جماحي؛ لن يدعني أواعد، ولن يدعني أُشبع احتياجاتي الجنسية". أنتَ مخطئ؛ الله لا يتدخل في شؤونك. ما يريد الله فعله هو حمايتك من الوقوع في الإغواء، ومن أن يضللك الأشرار، ومن أن يدمرك الشيطان ويؤذيك بشدة. ولكن إذا اخترتَ مسايرة الشيطان، فإن الله يقول إن هذه حريتك وهذا اختيارك؛ ما دمتَ راغبًا، وما دمتَ لا تندم على ذلك، فإن الله لن يجبرك؛ أنتَ وحدك تحصد ما تزرعه، وعندما يحين الوقت وتبكي بمرارة، لا تشتكِ أن الله لم يذكرك، ولا تشتكِ أن الله لم يحمك. الله يريد حمايتك، والله يريدك أن تبتعد عن الإغواء، لكنك ترفض. لو أبعد الله الشخص الذي تحبه، الشخص الذي أنتَ عالق معه في فخ الحب، لذهبتَ تبحث عنه، ولتصرفتَ وكأنك مجنون، ولفقدتَ السيطرة، ولاشتكيتَ من الله، ولوبختَ الله لكونه لا يراعي مشاعرك ولا يفهم صعوباتك. لذا فإن الله لن يفعل ذلك؛ الله لن يُجبر الناس على فعل أشياء هم غير راغبين في فعلها. بما أنك اخترتَ ذلك الطريق بنفسك، فيجب عليك وحدك تحمل العواقب الوخيمة التي تنشأ في النهاية. لن يتلقى أحد الضربة عنك. هل هذا الأمر واضح الآن؟ (نعم).

إذا واجه بعض الناس ارتباطات الأبالسة والشياطين – الأشخاص الخبثاء – ولم يرفضوهم بل كانوا راغبين في قضاء حياتهم معهم، فهذا اختيارهم الخاص. وعندما يؤدي ذلك في النهاية إلى عواقب مريرة، فلا ينبغي لهم لوم الآخرين؛ لا يسعهم إلا أن يكرهوا أنفسهم لكونهم منحطين للغاية ومنحرفين للغاية، وينبغي لهم أن يصفعوا وجوههم ويلعنوا أنفسهم. أي ثمر مُر تحصده في النهاية لا علاقة له بالله. لا تقل: "لماذا لم يحمني الله؟ لماذا لم يوقفني الله حينها؟" أقول لك، ليس لدى الله التزام كهذا؛ لقد أخبرك بوضوح بالفعل بما ينبغي له أن يقوله لك. أنتَ شخص لديه القدرة على التفكير بشكل مستقل؛ لقد أعطاك الله إرادة حرة، ولديك الحق في الاختيار بحرية. لذا، يمنحك الله الحق في الاختيار عندما تواجه أي شيء. وبما أن لديك الحق في الاختيار، فإن الثمر المُر الذي تحصده في النهاية ينبع من اختيارك الخاص، لذا لا ينبغي لك أن تشتكي من الله أو تلقي باللوم حيثما أمكنك. العمل الذي يقوم به الله هو إخبارك بالحق وإظهار طريق الخلاص لك. أما فيما يتعلق بما إذا كنتَ تختار اتباع الله أو اتباع الشيطان، فهذا يعود إليك. إذا كنتَ شخصًا مباركًا وراغبًا في السعي إلى الحق، فاتبع الله. وإذا كنتَ لا تحب الحق، بل تحب العالم وتحب الخبث – إذا كانت حياتك مجرد حياة لا قيمة لها – فاختر اتباع الشيطان؛ لا أحد يمنعك. حتى يومنا هذا، لا يزال بعض الناس يسيئون فهم الله وبيت الله، ويشتكون دائمًا: "أنا بالفعل في الثلاثينات أو الأربعينات من عمري، ولم أواعد أو أتزوج؛ بيت الله لا يسمح بذلك!" متى قيّد بيت الله الناس من المواعدة أو الزواج؟ هذه حريتك؛ بيت الله لا يتدخل. ومع ذلك، هناك شرط واحد: إذا فعلت ذلك، فلا يمكنك القيام بواجب في كنيسة ذات واجبٍ بدوامٍ كامل، لأن وجودك في علاقة رومانسية وعدم امتلاك الذهن اللازم للقيام بواجبك سيعيق عمل الكنيسة. إذا كنتَ تريد حقًا المواعدة والزواج، فسلّم أولًا العمل الذي أنتَ مسؤول عنه، وسنفترق مؤقتًا. هل يفهم الجميع بوضوح المبادئ في هذا الصدد؟ (نعم). إذا أراد شخص ما المواعدة أو الزواج، فلا بأس بذلك على الإطلاق؛ لا أحد يقيّد ذلك. غير أن مغازلة الجنس الآخر بلا تمييز وإزعاج حياة الكنيسة أمر غير مقبول. أولئك الذين يغازلون الآخرين بلا تمييز هم أبالسة؛ إنهم أشخاص خبثاء، وفاجرون، وإباحيون، وبيت الله لا يسمح مطلقًا بوجود أشخاص كهؤلاء. هذا النوع من الأشخاص يغازل الآخرين ويتحرش بهم بلا تمييز بغض النظر عن أي مجموعة من الناس يجدون أنفسهم فيها. ومثل آفة، يسببون الذعر ويجعلون الناس يشعرون دائمًا بعدم الراحة والقلق. وأينما عاشوا حياة الكنيسة، تخلق الاضطرابات التي يحدثونها جوًا كريهًا وتحول الكنيسة إلى فوضى عارمة. إنهم لا يخربون عمل الكنيسة فحسب، بل يزعجون أيضًا النظام الطبيعي للإخوة والأخوات الذين يقومون بواجباتهم. يجب مراقبة مثل هؤلاء الأشخاص وتقييدهم بصرامة، وأولئك الذين يسببون تأثيرًا خطيرًا يجب عزلهم أو إخراجهم. يقول بعض الناس: "لقد آذيتُ بضعة أشخاص فقط؛ هذه ليست مشكلة كبيرة، أليس كذلك؟" إذا كنتَ قادرًا على إيذاء القلة، فأنتَ قادر أيضًا على إيذاء العشرات. هذا هو بالضبط نوع الشيء البائس الذي أنتَ عليه. إن مغازلة الآخرين بتهور وإطلاق العنان للرغبة الجنسية بشكل غير لائق في الكنيسة – وبالتالي إيذاء الناس – أمر غير مقبول. إذا كنتَ تريد مغازلة الناس، فاذهب إلى أماكن الفجور في العالم غير المؤمن؛ لا أحد يقيدك هناك. لكن بيت الله، المكان الذي يقوم فيه الإخوة والأخوات بواجباتهم، هو مكان مهيب، وهادئ، ومقدس؛ ولا يسمح لأي أبالسة أو شياطين بإزعاجه أو تخريبه. إذا أراد أي شخص تحويل الكنيسة إلى مكان للمواعدة أو للعلاقات الجنسية غير المشروعة، والانغماس في الرغبة الجنسية كما يحلو له، فهذا غير مقبول مطلقًا! هذه هي الكنيسة، موقع عمل الله، المكان الذي يعمل فيه الروح القدس لتطهير الناس وتكميلهم. سواء كان المرء رجلًا أو امرأة، يجب أن يكون الجميع وقورين ومحتشمين، وأن يهتموا بالعمل الصحيح. لا يُسمح بمغازلة الآخرين بلا تمييز، ولا يُسمح بإطلاق العنان للرغبة الجنسية بشكل غير لائق. إذا كنتَ لا تستطيع السيطرة على رغبتك الجنسية وتريد فقط إطلاق العنان لها، فاختر شخصًا مناسبًا للزواج؛ لا تغازل الآخرين بلا تمييز داخل الكنيسة. أي شخص يغازل الآخرين بلا تمييز ويثير غضب الإخوة والأخوات يجب إخراجه أو طرده بسرعة، لئلا يستمر في إزعاج حياة الكنيسة. هل هذا مفهوم؟ (مفهوم). يجب أن تكون هناك حدود بين الرجال والنساء. إذا كان رجل يتسكع دائمًا حول مجموعات النساء، ليس لأسباب تتعلق بالعمل، ولا لوجود أمور مهمة يجب الاهتمام بها، بل للتباهي بنفسه بين النساء، وإطلاق العنان للرغبة الجنسية، ومغازلتهن بلا تمييز، فهذا تحرش. وإذا كانت امرأة، بسبب أو بدون سبب، تتسكع دائمًا حول مجموعات الرجال، وتغازلهم دائمًا بتهور، وترسل نظرات لهم وتستعرض مفاتنها، فينبغي التعامل معها أيضًا كإبليس. إذا كنتَ تناقش العمل أو تعقد شركة عنه بشكل طبيعي، فهذا مقبول، لكن مغازلة الآخرين والتودد إليهم بلا تمييز ليس مقبولًا. أي سلوك كهذا يسبب جلبة يشكل إزعاجًا لحياة الكنيسة وتخريبًا للنظام الطبيعي لعمل الكنيسة، وهو غير مسموح به في بيت الله. يجب على الجميع رفض هؤلاء الأبالسة الفاجرين، والإباحيين، والمثيرين جنسيًا والابتعاد عنهم. عندما ينهض معظم الناس لرفضهم، وكشفهم، وتجنبهم، بما يضمن فشل محاولاتهم لمغازلة الآخرين ويجعلهم لا يحصلون على مرادهم في أي موقف، فسوف يتوقفون تدريجيًا عما يفعلونه. وإذا لم يتمكنوا من القيام بواجبهم بشكل طبيعي، وكانوا يغازلون الآخرين ويزعجونهم بتهور كلما كان لديهم وقت فراغ، ويتسكعون هنا وهناك منخرطين في علاقات رومانسية، ويستمتعون بشعور التواجد في علاقة رومانسية، فأخرجوهم فورًا. اقطعوا الأمر بسرعة وتعاملوا مع هؤلاء الأفراد الفاسقين؛ لا تعطوهم أي فرص لإزعاج الناس. من خلال شركتنا، هل هذا الأمر واضح الآن؟ (نعم). هل ربحتم أي شيء؟ هل لديكم طريق للممارسة؟ هل لديكم الآن تمييز فيما يتعلق بهذا النوع من الأشخاص الفاجرين والإباحيين؟ (نعم). هل تفهمون بوضوح كيفية سلوككم، وكيفية التزامكم بمكانكم الصحيح، وكيفية القيام بما ينبغي لكم القيام به ضمن الإنسانية الطبيعية؟ (نعم). ضمن هذا، هناك حقائق ينبغي للناس فهمها ومبادئ للتمييز ينبغي أن يفهموها بوضوح، وبالطبع، هناك أيضًا مبادئ للحق ينبغي للناس ممارستها وطرق ينبغي لهم اتباعها. ومع توضيح كل هذا، يكون هذا الأمر قد عُرض بالكامل.

هذا كل شيء في شركتنا اليوم. وداعًا!

11 فبراير 2024


كيفية السعي إلى الحق (15)

في المرة السابقة، عقدنا شركة عن ثلاثة مظاهر محددة للانحراف لدى أولئك المتناسخين من أبالسة، وهي: الفجور، والإثارة الجنسية، والإباحية؛ أي المظاهر المنحرفة التي لدى الناس فيما يتعلق بالرغبة الجنسية. المشكلة الرئيسية لدى أمثال هؤلاء الناس هي أن موقفهم تجاه الرغبة الجنسية منحلٌّ للغاية؛ لقد تجاوزوا حدود ضمير وعقل الإنسانية الطبيعية، ولا يكبحون رغباتهم الجنسية أو يسيطرون عليها في أي ظرف من الظروف، وإنما يطلقون لها العنان. وثمة أيضًا فئة من الناس المنحلّين بشكل استثنائي؛ أي أنهم، على أساس كونهم منحلّين، يصبحون عديمي الضمير، وينتقلون من سيئ إلى أسوأ. بل إن بعضهم يبحث عن كل أنواع الفرص ويهيئها لإشباع رغباتهم الجنسية أثناء تبشيرهم بالإنجيل. إنهم يخصّون بالتبشير بالإنجيل أفرادًا من الجنس الآخر، وما إن يجدوا هدفًا مناسبًا حتى يشنوا هجومهم، مستخدمين أساليب ووسائل مختلفة لإغراء الطرف الآخر حتى يبتلع الطعم، بل ويستخدمون حيلًا حقيرة لتحقيق أهدافهم. في أثناء تبشيرهم بالإنجيل، لا يكتفي هؤلاء الناس بالتصرف بهذه الطريقة فحسب، بل يفعلون أيضًا أشياء تجلب خزيًا عظيمًا لاسم الله. لا يقتصر الأمر على أنهم يضمرون أفكارًا شهوانية، بل يستغلون فرصة التبشير بالإنجيل كذريعة لإشباع رغباتهم الجنسية. وعلاوة على ذلك، فإنهم يرتكبون الخطأ نفسه مرارًا وتكرارًا، ويفعلون الأشياء نفسها لأناس من مختلف الأعمار وفي ظروف مختلفة. أخبروني، عندما يُكتشف أمثال هؤلاء الناس، كيف ينبغي التعامل معهم؟ هل ينبغي السماح لهم بالاستمرار في القيام بواجب التبشير بالإنجيل، أم ينبغي إبعادهم ومنعهم من القيام بهذا الواجب؟ (ينبغي إبعادهم). هل من المؤسف إبعادهم؟ ماذا لو استطاعوا ربح شخص آخر؟ (إذا أُبقي عليهم وسُمح لهم بالاستمرار في التبشير بالإنجيل، فستكون العواقب أشد خطورة. فما إن ينخرطوا في أنشطة إباحية، حتى يلحق الخزي باسم الله). أخبروني، هل يمكن لأمثال هؤلاء الناس الذين تشغل الرغبة الجنسية عقولهم باستمرار أن يربحوا أناسًا عندما يبشرون بالإنجيل؟ (كلا، لا يمكنهم). حتى لو ربحوا أحيانًا عددًا قليلًا من الناس من خلال التبشير بالإنجيل، فإنهم قادرون أيضًا على فعل أشياء تجلب الخزي لاسم الله. ألا يسبب استخدام أمثال هؤلاء الناس ضررًا أكثر مما يجلبوا من نفع؟ (بلى). إذًا، هل لا يزال من المؤسف إبعادهم؟ (كلا). هل يمكن لهذا النوع من الأشخاص أن يتغير؟ هل من السهل حل مشكلتهم؟ (كلا. هذه مشكلة تتعلق بجوهر طبيعتهم، وهو لا يمكن أن يتغير). إن الأشخاص الممتلئين بالشهوة الجنسية ليسوا بشرًا؛ ثمة إبليس يسكن في داخلهم، ويستخدم جسدهم ليقول ما يريد قوله ويفعل ما يريد فعله. فإذا استخدم الآخرون المواعظ والتحذيرات التي تتوافق مع الضمير والعقل، فهل يمكن لهذه الأشياء أن تغير جوهر طبيعتهم؟ (لا يمكنها). إذًا، هل يمكن حل مشكلتهم هذه من خلال عقد شركة عن الحق لمساعدتهم؟ (لا يمكن). حتى لو تم تهذيبهم، أو عُيّن شخص للإشراف عليهم، أو نُقلوا إلى بيئة مختلفة، بحيث لا تتاح لهم فرصة للانغماس في رغباتهم الجنسية، فهل يمكن علاج الطبيعة الشيطانية التي بداخلهم؟ (كلا). في كل ما يفعله الأشخاص المتناسخون من أبالسة، فإنهم يخلون من الإنسانية. هذا يحدده جوهر طبيعتهم. لذا، مهما عقدتَ شركة عن الحق لوعظهم أو مساعدتهم، فلا يمكن لذلك أن يعالج مشكلة جوهر طبيعتهم. فمن ناحية، هذا لأن جوهر طبيعة الأبالسة هو أنهم يكرهون الحق ولا يمكنهم قبول الحق بأدنى قدر. ومن ناحية أخرى، فإن أولئك المتناسخين من أبالسة يفتقرون إلى الضمير والعقل، وليس لديهم أدنى وعي بالشر الذي يرتكبونه، ولا يشعرون أبدًا بالخزي، أو الندم، أو الكرب. وبالتالي، فإنهم لا يمتلكون الإحساس بالحرج أو الشعور بالخزي الذي ينبغي أن يكون لدى الأشخاص الطبيعيين. إنهم لا يفهمون الأخلاق والآداب الإنسانية، أو الكرامة والشعور بالخزي الذي ينبغي للمرء أن يمتلكه في سلوكه. إنهم لا يفهمون أيًا من هذه الأشياء. فحتى لو استطاعوا التحدث ببعض التعاليم ذات الوقع الجميل، فإن هذا لا يثبت أنهم يمتلكون إنسانية طبيعية؛ إنهم مجرد منافقين يخدعون الناس. لذا، مهما عُقدت شركة عن الحق مع أمثال هؤلاء الناس، فلا يمكن تغيير جوهر طبيعتهم. لا يوجد إذًا سوى حل واحد: لا تستخدموا أمثال هؤلاء الناس في أداء الواجب. صفّوهم. هذا يحل المشكلة. يقول بعض الناس: "إذا استُبعدوا وأُخرجوا، ولم يعودوا ينغمسون في رغباتهم الجنسية ويزعجون العمل داخل بيت الله، أفلن يظلوا يؤذون الناس إذا فعلوا هذه الأشياء بين غير المؤمنين؟ ألا ينبغي إبقاؤهم في بيت الله، مع تعيين شخص للإشراف عليهم، لمنعهم من إيذاء الناس في المجتمع؟" هل هذا القول صحيح؟ (كلا). لماذا هو غير صحيح؟ (إن إبقاءهم في بيت الله يؤذي الإخوة والأخوات، ويزعج عمل بيت الله، ويعرقل عمل الله. هذا غير مناسب. فليعودوا إلى العالم. ثمة الكثير من الأبالسة والشياطين في العالم، ومهما كانت أنواع الإزعاج التي يسببونها، فلا يمكن اعتبار ذلك إيذاءً للأبالسة. ونظرًا لأنهم جميعًا أبالسة، فلا يمكن اعتبار ما يفعلونه إيذاءً). ألا يتوافق هذا الرأي مع الواقع؟ (بلى). هذا الرأي صحيح. أولئك الذين ينغمسون في الرغبات الجنسية هم أبالسة، ولا يمكن السماح لهم بالبقاء في بيت الله لإيذاء الإخوة والأخوات. وأيًا كان ما يفعلونه في المجتمع، فلا علاقة له ببيت الله، لأن الذين لا يؤمنون بالله يفتقرون إلى الإنسانية وهم جميعًا أبالسة. ومهما تقاتل الأبالسة فيما بينهم، فإن ذلك لن يزعج عمل بيت الله. إنهم جميعًا من الشيطان، وهم في الأصل حلفاء للشيطان. لقد كانوا يتقاتلون ويؤذون بعضهم بعضًا على مدار آلاف السنين. ما شأننا نحن بذلك؟ إنهم يلحقون الأذى ببعضهم بعضًا، وهذا أمر ينخرطون فيه طواعية. إنهم جميعًا من نفس الطينة الخبيثة؛ الطيور على أشكالها تقع. باختصار، لا يريد بيت الله هذا النوع من الأشخاص. ونظرًا لأن الأشخاص الذين هم أبالسة لا يهتمون بالمهام اللائقة وليس لديهم ضمير أو عقل، فإنهم أينما كانوا لا يسببون سوى الإزعاج، ولا ينخرطون إلا في التخريب والتدمير. لا يمكنهم فعل أي شيء مفيد للناس. لا يمكنهم سوى إيذاء الناس. وحتى لو استطاعوا تقديم بعض الخدمة، فإن الخسائر التي يسببونها تفوق ذلك. قد يبدو أمثال هؤلاء الناس حسني السلوك تمامًا ويبدو أنهم لم يفعلوا أي شيء سيئ، ولكن ما إن تتاح لهم الفرصة حتى يكونوا قادرين على فعل أشياء سيئة حقًا. لذلك، ينبغي التعامل مع أمثال هؤلاء الناس على الفور بإخراجهم. على الرغم من أنهم قد يقدمون بعض الخدمة ويفعلون بعض الأشياء الصحيحة، فإن هذا لا يعني أنهم قد تابوا حقًا، فضلًا عن أن يكون جوهر طبيعتهم قد تغير. وبغض النظر عن وضعهم الحالي، لا ينبغي للمرء أن ينخدع بمظهرهم الزائف، فضلًا عن أن يثق بهم أو يعتقد أنهم يستطيعون القيام بأي عمل. ونظرًا لأن جوهر طبيعتهم هو جوهر إبليس، فإنهم أينما عاشوا حياة الكنيسة، يكونون قنبلة موقوتة ويشكلون تهديدًا للجميع. حتى لو امتنعوا مؤقتًا عن فعل أشياء سيئة، فإن كل كلمة وفعل منهم، وكل حركة، ستظل تعكّر حالتك المزاجية ومشاعرك، بل وقد تُحرف آرائك. هذه هي عاقبة وجود إبليس بالقرب منك. على سبيل المثال، افترض أنك كنتَ مؤخرًا في حالة سيئة أو سلبيًا إلى حد ما، أو سمعتَ بعض الدعاية السلبية والشائعات التي لا أساس لها، ما جعلك تكوّن مفاهيم عن الله. إذا كان هناك إبليس بالقرب منك، فقد تستمر في رؤية كوابيس عندما تنام. بل قد يحدث أنه بعد محادثتك معه، لا يقتصر الأمر على أن حالتك تُخفق في أن تصبح إيجابية ومرتفعة فحسب، بل تشعر بالكآبة والظلمة المتزايدتين في روحك. كلما اقتربتَ منه، قل شعورك بحضور الله. وكلما طالت مدة اتصالك به، ابتعد قلبك عن الله، وشعرتَ أكثر بأن الإيمان بالله لا معنى له، بل إن كل كلمة وفعل منه سيؤثر على أفكارك ويؤثر على آرائك ومواقفك تجاه الناس، والأحداث، والأشياء من حولك. ولكن عندما تتفاعل وتتعامل مع البشر الفاسدين العاديين، يكون الأمر مختلفًا، ولن تكون لديك ردود الفعل السلبية هذه. لذا، حتى لو لم يتمكن الناس من الشعور بوضوح بالضرر الذي يسببه أمثال هؤلاء الناس الذين هم أبالسة عندما يكونون في الجوار، فإن الضرر الذي يشكلونه على الآخرين مستمر، وكذلك التهديد الذي يشكلونه. حتى لو بدوا ودودين تمامًا تجاهك، ولا يبدو أنهم يكرهونك، ولم يحكموا عليك أو يهاجموك، فما داموا أبالسة وليسوا بشرًا، فإن كلماتهم وأفعالهم، وحديثهم وسلوكهم سيظل له تأثير عليك. يحدث هذا التأثير دون أن تدركه، وقد لا يدركه أولئك الذين لا يفهمون الحق. لذا، إذا اكتُشف أشخاص متناسخون من أبالسة داخل فرق الإنجيل، لا سيما الأشخاص الذين ينغمسون في رغباتهم الجنسية بتهور، فيجب التعامل معهم على الفور وإخراجهم. يجب عدم التغاضي عن الأشرار أو التسامح معهم. يعتقد الناس دائمًا أنه في فرق الإنجيل، وجود شخص إضافي يضيف نصيبًا من القوة إلى جهود الإنجيل. إن وجود شخص إضافي أمر مقبول، لكن إضافة إبليس يعني المتاعب. إذا كان شخصًا إضافيًا، حتى لو كان مستوى قدراته ضعيفًا بعض الشيء ولا يمكنه سوى القيام بمهام بسيطة، فعلى الأقل لن يزعج عمل الكنيسة أو يضر به كما يفعل الإبليس. لكن الإبليس مختلف. ربما يكون بليغًا وفصيحًا في الظاهر، وبناءً على مستوى قدراته، يمكن أن يكون كفؤًا كمشرف على مجال معين من مجالات العمل. ولكن، بالنظر إلى جوهر طبيعته، من المستحيل تمامًا أن يؤدي العمل بشكل جيد. لا يمكنه إلا أن يحدث فوضى تامة، لأن كل ما يفعله الأبالسة يجلب العرقلة، والإزعاج، والضرر. لذا، ينبغي فضح أعمال أمثال هؤلاء الشريرة وتمييزها على الفور، حتى يتمكن شعب الله المختار من تحديد الأعمال الشريرة للأبالسة وتمييزها. إذا لم تكتشف أو تُدرك أنهم أبالسة، وكنت تشعر أنهم أناس طبيعيون يكشفون أحيانًا عن بعض الشهوة الجنسية الخبيثة، فقد يبرر ذلك بالكاد السماح لهم بالبقاء لمزيد من الملاحظة. إذا اكتشفتَ أنهم لا يكشفون أحيانًا عن شهوة جنسية خبيثة فحسب، بل يستمتعون بها، مثل أولئك الإباحيين الذين، أينما ذهبوا، يجعلون أولويتهم البحث عن أفراد من الجنس الآخر يحبونهم للانغماس في رغباتهم الجنسية – مثل الأبالسة الذين يبحثون عن أرواح يمكنهم التهامها، فيضللون الناس ويوقعون بهم ويؤذونهم في كل مكان – وكل من يتصلون به يعاني من مضايقاتهم، ويتركون باستمرار مثل هذه المشكلات في أعقابهم، فهذا ليس سلوك إنسان؛ من الواضح أنه سلوك إبليس. ينبغي إخراج الأبالسة في أسرع وقت ممكن لمنع المتاعب في المستقبل. قد يرتكب الجميع أخطاءً أحيانًا، ويفقدون السيطرة، بل ويفعلون أشياء تتجاوز حدود الإنسانية، لكن هذا السلوك ليس مستمرًا، وهم لا يستمتعون به، وبعد فعل الخطأ والتعدي، يشعرون بالندم، والذنب، والخزي. وعندما يواجهون الموقف أو الأمر نفسه مرة أخرى، يمكنهم تجنب الإغواء وإظهار علامات الرجوع والتوبة. لكن الأبالسة لا يرجعون أبدًا، لأنهم لا يستطيعون التوبة، ولا يتوبون. هل رأيتَ يومًا طبيعة الأبالسة في مقاومة الله، والتجديف على الله، ومهاجمة الله تتغير؟ لم تتغير. ومهما طالت مدة سيادة الله على البشرية وتدبيره لها، ومهما أظهر الله من قدرته، وحكمته، وسلطانه، يظل الشيطان رافضًا ويستمر في الصياح ضد الله. وعلى الرغم من أنه كان دائمًا عدو الله المهزوم، إلا أنه يظل يصيح ضد الله، ويظل يهاجمه ويقاومه. لذا، إذا كان جوهر طبيعة شخص ما هو جوهر إبليس، فإن جوهر طبيعته المنحرف لا يمكن أن يتغير أبدًا. الانحراف هو وجهه الحقيقي، والانحراف هو تفضيله وهو أيضًا طبيعته، لذلك لن يتغير. أيًا كانت الكنيسة التي ترى فيها هذا النوع من الأشخاص، ينبغي عليك، في أسرع وقت ممكن، فضحه، وتمييزه، ثم إخراجه. لا تعطوا الأبالسة فرصة للتوبة. إن تبني هذا النهج يفيد عمل الكنيسة وشعب الله المختار. إذًا، أي نوع من الأشخاص ينبغي إعطاؤه فرصة للتوبة؟ يجب أن تكون على يقين من أن مثل هذا الشخص هو شخص طبيعي، وليس إبليسًا، وأنه لم يتعدَّ إلا بسبب ضعف مؤقت أو في ظل ظروف خاصة، ولكنه بعد ذلك شعر بالندم، بل وكره نفسه وصفع وجهه. يجب أن تكون على يقين من أن ضميره يمكن أن يعمل. يمكن إعطاء أمثال هؤلاء الناس فرصة للتوبة. لكن الأبالسة ينغمسون في رغباتهم الجنسية كلما سنحت لهم الفرصة. وهذا تحدده طبيعتهم. لذا، لا يمكن إعطاء الأبالسة فرصة للتوبة، وينبغي التعامل معهم في أقرب وقت ممكن، وإخراجهم أو طردهم. هذا هو المبدأ في معاملة هذا النوع من الأشخاص، وهو أفضل طريقة للتعامل معهم. هل هذا الأمر واضح الآن؟ (نعم).

لا يستطيع بعض الناس رؤية حقيقة الأمور. إنهم يرون أن بعض أولئك الذين هم أبالسة متقدمون جدًا في السن، ومع ذلك ينخرطون باستمرار في لعبة الرغبة الجنسية. ومهما عقد الآخرون شركة عن الحق، فإنهم لا يبالون. وحتى لو اعترفوا وجهًا لوجه بأنهم أخطأوا، فإنهم بعد ذلك يفعلون ما يحلو لهم. يبقى الناس الذين لا يستطيعون رؤية حقيقة الأمور في حيرة: "كيف يمكن للأبالسة أن تكون لديهم مثل هذه الرغبات الجنسية القوية؟ كيف يمكنهم أن يظلوا منحرفين إلى هذا الحد في مثل هذه السن المتقدمة؟ هذا الشخص مجرم معتاد في هذه الأمور، ويتصرف باستمرار بهذه الطريقة. كيف يمكن ألا يكون لديه شعور بالخزي؟ كيف لا يعرف ضبط النفس؟" أليس هذا فشلًا في رؤية حقيقة الأمور؟ بعد الإيمان بالله لسنوات عديدة، لا يزالون لا يعرفون معاملة الناس بناءً على جوهر طبيعتهم، كما أنهم لا يفهمون أن جوهر طبيعة الأبالسة لا يتغير أبدًا. أليس هذا غباءً وجهلًا شديدين؟ لقد وُلد الأبالسة هكذا، سواء كانوا ذكورًا أم إناثًا، ومهما كان عمرهم، فهم بالضبط ذلك النوع من المخلوقات. إن جوهر طبيعتهم هو جوهر إبليس. أحد مظاهر فجور الأبالسة، وإثارتهم الجنسية، وإباحيتهم هو الانخراط بشكل استثنائي في لعبة الرغبة الجنسية، والقيام بذلك حتى يهلك جسدهم. لذا، بغض النظر عن العمر الذي يعيشونه، يظلون هذا النوع من الأشخاص ولن يتغيروا، وهذا ليس غريبًا. أنتَ ترى أنهم ليسوا شبابًا، وفي الظاهر لا يبدون من النوع الذي ينخرط في لعبة الرغبة الجنسية، ولكن بما أن إبليسًا يسكن داخلهم، فإنهم ينخرطون في لعبة الرغبة الجنسية دون أن يكونوا مقيدين بعمر جسدهم أو جنسه، ولا ببيئتهم. لا علاقة للأمر بالضرورة بعائلتهم أو والديهم أيضًا؛ إنها ليست مسألة وراثة، بل مشكلة جوهر طبيعتهم الداخلية. لديهم جوهر طبيعة منحرف، وهذا يحدد أن سمتهم هي سمة إبليس. ولأن جوهر طبيعتهم قد انكشف بالفعل، وجوهر طبيعتهم يحدد سمتهم، فبالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص، بغض النظر عن المهنة التي امتهنوها سابقًا، وبغض النظر عن عمرهم الآن، وبغض النظر عن مهاراتهم في التحدث أو حالاتهم الفطرية، فإن أيًا من هذا لا يؤثر على سمتهم. إذا نظرتَ فقط إلى مظهرهم الخارجي، فسوف تنخدع به بسهولة، قائلًا: "يبدو هذا الشخص مُهذبًا ومثقفًا جدًا، ويتحدث بأناقة تامة؛ من المؤكد أنه شخص يفهم اللياقة، والبر، والاستقامة، والخزي. كيف يمكنه فعل مثل هذه الأشياء الخبيثة؟ لا يبدو من النوع الذي ينخرط في لعبة الرغبة الجنسية!" أنتَ لا تستطيع رؤية حقيقة هذا الأمر؛ تجده أمرًا لا يمكن تصوره إلى حد ما ويصعب تصديقه إلى حد ما. من الغباء الشديد أن تتبنى وجهة النظر هذه! يمكن للإبليس أن يفعل أشياء شيطانية بغض النظر عن الجسد الذي يتخذه. وبغض النظر عن شكل هذا الشخص الخارجي، أو عمره، أو طبعه، فإنه سيفعل كل ما يتوافق مع طبيعته. لا علاقة للأمر بمظهره، أو عمره، أو تعليمه، ولا بخلفيته الدينية، فضلًا عن عرقه، وبالطبع، لا علاقة له أيضًا ببيئته العائلية. إن قدرته على فعل هذه الأشياء وامتلاك هذه المظاهر يحددها جوهره وطبيعته. لذا، من ناحية، لا تجد الأمر غريبًا أو لا يمكن تصوره، ومن ناحية أخرى، لا تفعل أشياء غبية. لا ترغب دائمًا في التسامح معه، والصبر عليه، وإعطائه فرصًا للتوبة، راغبًا في خلاصه حتى يتغير، محاولًا جعله يحب الحق حتى يتمكن من العودة إلى مسار الإنسانية الطبيعية. إذا كنتَ لا تزال تنوي مساعدة وخلاص هؤلاء الناس الذين هم أبالسة، فأنتَ غبي جدًا؛ أنتَ لا تفهم جوهر هذا النوع من الأشخاص، ولا تفهم مبادئ معاملتهم، ولا تفهم الحق، ولا تفهم مقاصد الله. إذا رأيتَ أن لديهم جوهر طبيعة منحرفًا ولا تزال تنوي مساعدتهم حتى يتوبوا، فهذا يدل على أنك لا تؤمن بكلام الله؛ أنتَ لا ترى الناس، والأحداث، والأشياء أو تحكم عليها بناءً على كلام الله، وليس لديك خضوع حقيقي لكلام الله أو قبول له. أنتَ تريد فقط رؤية مختلف الناس، والأحداث، والأشياء والحكم عليها بناءً على ما تراه والظواهر الخارجية، وتريد فقط التصرف بناءً على حماسك ونواياك الحسنة. هذه فكرة ووجهة نظر مغلوطتان، وهي أيضًا مظهر من مظاهر التمرد. إن الحل للتعامل مع هذا النوع من الأشخاص الذين ينخرطون في لعبة الرغبة الجنسية بسيط جدًا: عاملهم وفقًا لجوهرهم. ما دمت متأكدًا من أنهم من هذا النوع من الأشخاص، فتعامل معهم بإخراجهم؛ لا داعي لمنحهم فرصة أخرى للتوبة. لا تكن مقيدًا حتى لو لم يفهم الآخرون. إن جوهر الأبالسة لن يتغير. إنهم هذا النوع من المخلوقات في شبابهم، ويظلون هذا النوع من الأشخاص في منتصف العمر، وفي الشيخوخة – على الرغم من تقدمهم في السن – يظلون هذا النوع من المخلوقات، لن يتغيروا. أخبروني، هل هناك رجال في السبعينات أو الثمانينات من العمر يغوون الفتيات الصغيرات، أو نساء في الستينات أو السبعينات من العمر يبحثن عن شبان؟ (نعم). هناك الكثير من هذه الأمور الغريبة والمنحرفة في المجتمع. هل بدأوا في الانخراط في لعبة الرغبة الجنسية فقط عندما كبروا في السن؟ (كلا). لقد كانوا كذلك عندما كانوا يافعين، لقد كانوا هذا النوع من المخلوقات طوال حياتهم. ما المصطلحات التي يستخدمها غير المؤمنين لوصف هذا؟ هذا ما يسمونه "مواعدة من هم أصغر سنًا بكثير"، يسمون هذا غرامًا. انظروا كم هي ملطفة صياغتهم. إنهم يستخدمون مصطلحات أو أقوالًا مثل "غرامي"، أو "متحرر الروح"، أو "يعرف كيف يعيش"، أو "قادر على اختراق الأعراف الدنيوية" لوصف هذا النوع من الأشياء وهذا النوع من الأشخاص. إن المصطلحات والأقوال التي يستخدمها غير المؤمنين لتعريف مثل هذه الأمور مثيرة للاشمئزاز. لا يمكنهم استخدام مصطلحات صحيحة لتوصيف هذه الأمور من الجذر، من الجوهر، لأنه، من ناحية، العالم غير المؤمن وهذه البشرية نفسها منحرفة، ومن ناحية أخرى، لا أحد يستطيع رؤية حقيقة جذور مثل هذه المشكلات. لذا فإن وجهات نظرهم في تعريف هذه الأمور سطحية للغاية، وهي أيضًا سخيفة وخبيثة جدًا؛ إنها منفصلة عن جوهر هذه الأمور.

بعد أن عقدنا شركة عن مظاهر الفجور، والإباحية، والإثارة الجنسية ضمن الانحراف لدى أولئك الذين تناسخوا من أبالسة، فلنعقد الآن شركة عن مظهر آخر للانحراف – ألا وهو الغرابة. تتضمن كلمة "الغرابة" الكثير من المحتوى، والذي له بالتأكيد بعض الصلات بالمظاهر المحددة للغرابة. إلى جانب كونهم غريبين، هناك أيضًا مظاهر مثل كونهم غيبيين، ومتطرفين، وغير طبيعيين؛ هذه كلها مظاهر منحرفة لأولئك الذين هم شياطين وأبالسة. هذه الجوانب – كونهم غريبين، وغيبيين، ومتطرفين، وغير طبيعيين – هي أشياء يراها الناس في الحياة اليومية أو في تفاعلاتهم مع الآخرين من وقت لآخر. فلنبدأ بالحالات الأشد خطورة، ثم نناقش الحالات المعتدلة. على أي حال، أيًا كانت كيفية ظهورها، فإنها جميعًا تتضمن جوهر طبيعة الانحراف. أشد الحالات خطورة هي التحدث بالألسنة بكلام غير مفهوم على نحو متكرر. هذا هو الحال بشكل خاص في أثناء الصلاة في الاجتماعات، حيث قد يتكلمون ببعض الألسنة الغريبة التي ليست لغة أي أمة، ولا يفهمها أحد. وعندما يحدث هذا، لا يعود الشخص نفسه هو الذي يتكلم، بل يهيمن عليه روح آخر. هم أنفسهم لا يعرفون حتى ما يقولونه؛ فإنهم لم يتعلموه، ولم يعلمهم إياه أحد، ولكن في موقف معين، ينطقون به وحسب. أحيانًا يتكلمون بالألسنة بشكل استباقي، وأحيانًا بشكل سلبي؛ أحيانًا بوعي، وأحيانًا دون وعي منهم. أليس هذا غريبًا جدًا؟ بعد أن ينتهوا من الكلام، إذا طلبتَ منهم أن يفعلوا ذلك مرة أخرى، فلن يستطيعوا. وإذا سألتهم عما قالوه، فإنهم لا يعرفون أيضًا. هذا نوع من المواقف. وهناك أيضًا أناس يسمعون في كثير من الأحيان أصواتًا لا يستطيع الناس الطبيعيون سماعها. على سبيل المثال، قد يسمعون شخصًا قريبًا يتحدث إليهم، لكن الآخرين لا يستطيعون رؤية أو سماع أي شخص. في الواقع، إنهم يتحادثون ويتكلمون مع كائنات مجهولة. إنهم يتكلمون بحماس كبير، ولا يمكنك مقاطعتهم أو قول كلمة. علاوة على ذلك، فإن محتوى كلامهم مشتت؛ الكلمات تخرج فجأة بشكل متقطع وبلا سبب. بالنسبة إلى مراقب خارجي، فإن مشاهدة هذا تجعلك تشعر بالخوف وتصيبك بالقشعريرة. أليست مثل هذه المظاهر غريبة جدًا؟ (بلى). هذا النوع من الأشخاص يرى أيضًا في كثير من الأحيان أشياء غريبة، أشياء غير مرئية للعين المجردة في العالم المادي. على سبيل المثال، يرى البعض أقارب متوفين يلوحون لهم، أو يبتسمون، أو يومئون إليهم، أو حتى يحيونهم. يصبحون متحمسين للغاية بعد رؤية هذا. بل إن هناك بعض الأشخاص الذين يرون في كثير من الأحيان شخصيات ترتدي السواد تقترب منهم وتوثقهم؛ فيقاومون ويصرخون: "أطلقوا سراحي! لن أذهب! لن أذهب إلى أي مكان!" يسألهم الناس من حولهم ما الخطب، لكنهم لا يشعرون بأن أحدًا يتحدث إليهم ويستمرون في المقاومة، وهم يصرخون: "يا الله، خلصني! ..." فتُطرَد الشخصيات التي ترتدي السواد، ثم يعودون إلى طبيعتهم. وبعد أن يستعيدوا وعيهم، يسألون مَن حولهم إذا كانوا قد رأوا الشخصيات التي ترتدي السواد. لا يستطيع الناس الطبيعيون رؤيتهم؛ فإنها ستكون مشكلة خطيرة لو استطاعوا. لكن هؤلاء الأفراد يستطيعون رؤيتهم والشعور بهم. وثمة نوع آخر من المواقف: بعض الناس عادة ما يكونون هادئين، لا يحبون المزاح أو الصخب، ولكن بطريقة ما، يبدؤون فجأة في الدوران في مكانهم، يبكون، ويضحكون، ويحدثون ضجة، ويتعرقون بغزارة. بل إن هناك من يزحفون فجأة على الأرض كالثعابين، أو من يمشون كالبط. فجأة، يتحول إنسان حي إلى حيوان؛ فيصبح سلوكه وتصرفاته تمامًا مثل سلوك الحيوان، مختلفًا تمامًا عن الإنسان. إنهم يظهرون هذه المظاهر من وقت لآخر. أليس هذا غريبًا؟ (بلى). أليست هذه المظاهر الغريبة غيبية؟ (بلى). هذه المظاهر غيبية جدًا. غيبية تعني غير طبيعية، تتجاوز الظروف الطبيعية أو العادية؛ فهذا ما يسمى غيبيًا. إنه خارج عن المألوف، مختلف عن المظاهر العادية للناس العاديين؛ فإنه غير طبيعي. هذا ما يسمى غريبًا، وغيبيًا، وغير طبيعي. بالطبع، لا علاقة لهذه المظاهر بالتطرف، ولكن انطلاقًا من طبيعة كون المرء غريبًا، وغيبيًا، وغير طبيعي، فإن هذه المظاهر لها جوهر منحرف ولا تتوافق مع مظاهر البشر الفاسدين الطبيعيين الذين هم من لحم ودم. فالبشر الطبيعيون الذين هم من لحم ودم مقيدون، ومكبلون، ومحكومون بالغرائز البشرية، والإرادة الحرة، والتفكير الطبيعي، والعقل، والقدرات البشرية الطبيعية المختلفة. لكن هذه المظاهر الغريبة، والغيبية، وغير الطبيعية لدى أولئك الذين هم أبالسة قد تجاوزت بالفعل نطاق الغرائز البشرية الطبيعية، والإرادة الحرة، والقدرات، والتفكير الطبيعي، والعقل الطبيعي. أي أنهم لم يعودوا محكومين بالإنسانية الطبيعية؛ فإنهم خارجون عن السيطرة. أن تكون خارجًا عن السيطرة يعني التصرف بشكل غير طبيعي. يرى المرء فيهم بعض المظاهر والممارسات غير العادية التي لا ينبغي للناس الطبيعيين إظهارها. هذا يعني أن أمثال هؤلاء الناس ليسوا تحت سيطرة العقل الطبيعي، أو التفكير الطبيعي، أو الإرادة الحرة، بل هم تحت سيطرة وتوجيه شيء خارجي أو روح شرير ما، ما يجعلهم يفعلون أشياء تتجاوز الإنسانية الطبيعية، أشياء لا يمكن فهمها، ومحيرة، بل ومخيفة للآخرين. هذا ما يسمى كون المرء غريبًا، وغيبي، وغير طبيعي. أخبروني، أليست هذه المظاهر منحرفة؟ (بلى). يمكن بالتأكيد تسمية هذه المظاهر الغريبة بالمنحرفة. لدى أولئك المتناسخين من أبالسة العديد من المظاهر الغريبة. على سبيل المثال، يسمع بعض الناس في كثير من الأحيان شخصًا يتحدث إليهم بشكل لا يمكن تفسيره، لكن الآخرين لا يستطيعون سماعه. كما أنهم يسمعون في كثير من الأحيان صوتًا في أذهانهم يحاورهم، ويأمرهم بفعل هذا أو ذاك. ويستطيع البعض دائمًا رؤية أشياء لا يستطيع الناس الطبيعيون رؤيتها أو الإحساس بها. يقولون: "رأيت فرقة من الجنود تمر على الطريق، يتراوح عددهم بين ثلاثمائة وخمسمائة إن لم يكن ألفًا أو ألفين، ومعهم مدافع ودبابات – لقد كانت جلبة كبيرة!" لا يستطيع الآخرون رؤية هذه الأشياء، لكنهم يستطيعون. نحن لسنا مهتمين بما إذا كان ما يرونه حقيقيًا أم ظاهرة من العالم الروحي؛ فمجرد حقيقة أنهم يستطيعون رؤية هذه الأشياء هو أمر غير عادي للغاية. لماذا أقول إنه غير عادي؟ لماذا أقول إن هذا مظهر من مظاهر الانحراف؟ لأن أي عضو حسي خلقه الله لدى الإنسان الطبيعي له حدود معينة لما يمكنه إدراكه، سواء كان ذلك البيئة المحيطة أو الناس، والأحداث، والأشياء من حولهم. إنها جميعًا تُدرَك ضمن النطاق الذي يمكن أن تصل إليه غرائز الجسد؛ ففسواء كان ما يمكن رؤيته، أو سماعه، أو شمه، أو الشعور به عن طريق الجسد، فهناك حدود. إلامَ تشير هذه الحدود؟ إنها تشير إلى كونها مقيدة بنطاق العالم المادي. لماذا إذًا أعطى الله الناس مثل هذه الأعضاء الحسية؟ لكي لا يتدخل أي شيء لا ينتمي إلى العالم المادي في حياة الناس، سواء كان شيئًا إيجابيًا أو سلبيًا من العالم الروحي، ولكي لا يتدخل في أي من أعضاء الحس لدى الناس، ولا يؤثر في نظام حياة الناس وأنماطها في العالم المادي. لذلك يعيش البشر في هذا العالم المادي، وبغض النظر عما يوجد خارج العالم المادي، فلن يسمح الله لك برؤية هذه الأشياء، أو سماعها، أو الإحساس بها خارج نطاق أعضائك الحسية الجسدية. هذا لحماية عقلك وذهنك من تدخل أي كائنات من خارج العالم المادي، ما يسمح لك بالعيش بشكل طبيعي. وما دام عقل الشخص وذهنه طبيعيين، فإن إرادته الحرة ستعمل بشكل طبيعي، وسيكون حكمه طبيعيًا، وستبقى جميع جوانب حالاته الإنسانية الفطرية في حالتها الأصلية، دون أن تتضرر. إلى ماذا يشير عدم التضرر؟ يعني أن جهازك العصبي، وأعضاءك الحسية، ومستوى قدراتك، وجميع الجوانب الأخرى لحالاتك الفطرية طبيعية وسليمة ضمن نطاق الحياة الجسدية. عندما يكون العقل والذهن طبيعيين، فإن جميع هذه الجوانب لدى الشخص ستكون طبيعية وستكون قادرة على الحفاظ على حالتها الأصلية. إذا تجاوز ما يمكن لأعضاء الحس لدى الشخص إدراكه النطاق الذي يمكن أن يصل إليه الجسد ولم يعد مقيدًا بهذا القيد، فستنشأ مشكلات في عقله وذهنه؛ فإنه سوف يتأثر، ويتضرر، وتزعجه أشياء من خارج العالم المادي. عندئذٍ ستنشأ مشكلات في أعصابه، وسيضطرب عقله. إلى أي نوع من المواقف سيؤدي هذا؟ سيصبح مريضًا عقليًا؛ إذ إنه سيصاب بالجنون، ويتكلم بالهراء، ويركض بلا خجل، ويبكي ويحدث ضجة. عندئذٍ يكون مثل هذا الشخص قد دُمِر تمامًا. إلى ماذا يشير الدمار؟ يعني أن شيئًا آخر قد دخل قلب الشخص، فأزعج ودمر عقله وذهنه، ما يجعل قلبه ليس محكومًا بالعقل الطبيعي بل بنوع آخر من الأشياء. وما إن يسيطر ذلك الشيء الآخر على الشخص، فإن المظهر الخارجي، من الناحية الطبية، هو الفصام. وما إن يصاب المرء بالفصام، هل يظل شخصًا طبيعيًا؟ (كلا). إنه لا يعود شخصًا طبيعيًا، ولن يعمل الله على أمثال هؤلاء الناس. مفهوم؟ (مفهوم).

ما الدور الذي تلعبه الإرادة الحرة، والتفكير الطبيعي، والضمير والعقل التي يعطيها الله للناس؟ ألا تلعب دور حماية عقول الناس وأذهانهم؟ (بلى). إن لعب دور حماية عقول الناس وأذهانهم يعادل لعب دور حماية الناس؛ فهي تضمن أن تكون حالة الناس العقلية وعقولهم طبيعية، وألا تتدخل فيها أشياء من خارج العالم المادي، وألا تزعجها أي أصوات أو صور من خارج العالم المادي. هذا يسمح للناس بالإيمان بالله بسلام والعيش بشكل طبيعي، ويضمن سلامتهم الشخصية. هذا شيء جيد. لكن أولئك المليئين بالمظاهر الغريبة، والغيبية، وغير الطبيعية لا يمتلكون الإرادة الحرة، والتفكير الطبيعي، والضمير والعقل التي يمتلكها الناس الطبيعيون. في أي وقت وفي أي مكان، يمكنهم رؤية أشياء أو مشاهد غريبة غير مرئية للناس العاديين، أو سماع أصوات غير مسموعة للناس العاديين، أو فعل أشياء لا يستطيع الناس العاديون فعلها، فيظهرون سلوكيات غريبة. لا يستطيع الناس من حولهم فهم ذلك، ويكونون عاجزين عن إدراك جوهر مثل هذه الأمور. هذا النوع من الأشخاص متناسخ من إبليس؛ فإنهم ليسوا جزءًا من الجنس البشري. ليس الأمر أن الشيطان قد أسرهم في وقت لاحق من حياتهم؛ وإنما هذا النوع من الأشخاص هو في جوهره إبليس. ببساطة، إن عقل وذهن شخص هو إبليس ليسا طبيعيين منذ الولادة؛ فإن إرادته الحرة، وتفكيره، وعقله كلها غير سليمة. وحتى لو تلقى تعليمًا، فإنه لا يمتلك هذه الأشياء الخاصة بالإنسانية الطبيعية. أنت تراه يتحدث بشكل طبيعي نسبيًا في الظروف العادية عندما لا يكون في نوبة، لكن هذا لا يعني أنه إنسان طبيعي. إن امتلاكه لهذه المظاهر الغريبة يدل على أنه ليس إنسانًا طبيعييًا، بل هو غير بشري؛ إنه إبليس. هذه المظاهر الغريبة، وما وراء الطبيعة، وغير الطبيعية لديه ليست مكتسبة من أي شخص، ولم ينقلها إليه أي شخص. كيف جاءت إذًا؟ إنها فطرية؛ فسمة مثل هذا الشخص هي سمة إبليس. ماذا يعني امتلاك سمة إبليس؟ ثمة معنيان. المعنى الأول هو أن هذا النوع من الأشخاص متناسخ من إبليس. والثاني هو أنه يولد دون روح بشرية ثم يتلبسه إبليس في وقت لاحق. باختصار، جوهر طبيعة أمثال هؤلاء الناس هو جوهر إبليس، وليس جوهر إنسان. وتحديدًا لأنهم ليسوا بشرًا، فإن أعضاءهم الحسية وجميع جوانب حالاتهم الفطرية مختلفة ومتمايزة عن تلك الخاصة بالناس الطبيعيين. من حيث الأعضاء الحسية، يمكنهم في كثير من الأحيان الشعور بأشياء لا يستطيع الناس الطبيعيون الشعور بها، أو رؤيتها، أو سماعها. ومن حيث غرائز الجسد، فإن الأشياء التي يفعلونها أو يقولونها، وبعض مظاهرهم، غالبًا ما تجعل الناس يشعرون بأنها تتجاوز نطاق الغرائز البشرية الطبيعية؛ إنها ما وراء طبيعية للغاية. ماذا يعني ما وراء طبيعية؟ إنه يعني تجاوز غرائز الجسد. لا يستطيع الناس الطبيعيون تجاوز النطاق الذي يمكن أن تصل إليه غرائز الجسد، لكن هؤلاء الأفراد يفعلون ذلك بسهولة؛ إنهم ليسوا محكومين أو مقيدين بغرائز الجسد، لذلك من الطبيعي أن يظهروا في كثير من الأحيان سلوكيات أو ممارسات غريبة، وما وراء طبيعية، وغير طبيعية. هل تفهمون جوهر هذا النوع من الأشخاص بوضوح الآن؟ (نعم). هل تحسدون هذا النوع من الأشخاص؟ (كلا). هل حسدهم شيء جيد؟ (كلا). يقول بعض الناس: "انظر، يمكنه التكلم بالألسنة في أثناء الصلاة؛ نحن لا نستطيع أن نفهمها أو نتكلم بها. وهو يعرف عدة لغات دون تعلمها. إنه لا يمرض أبدًا، ولا يشعر بالجوع بعد أيام دون طعام، ولا يشعر بالتعب بعد أيام دون نوم". ويقول آخرون: "هذا الرجل قادر؛ يمكنه النظر في الماضي والتنبؤ بالمستقبل، ويعرف كل شيء من علم الفلك إلى الجغرافيا، ويمكنه قراءة مصائر الناس من وجوههم، ويمكنه قراءة الطالع. ومهما كان شكل الشخص، فإنه يعرف مصيره بنظرة واحدة. إنه حقًا سيد! في الليل، تراه نائمًا، لكنه في الواقع ذهب إلى عالم الموتى ليعمل خادمًا". يحسد بعض الناس هذا النوع من الأشخاص على قدراته. أليس حسد أمثال هؤلاء الناس حماقة؟ (بلى). هل حسدتم يومًا هؤلاء الأشخاص ما وراء الطبيعيين ذوي القدرات الخاصة، قائلين: "ليس لدي أي قدرات خاصة. لو كنت أعرف القليل من السحر؛ لو كان الجو حارًا وأردت الآيس كريم، فبمجرد التلويح بيدي يمكنني استحضار بعض قطع الآيس كريم؛ بالشوكولاتة، أو الفراولة، أو أي نكهة أردتها"؟ هل راودتكم مثل هذه الأفكار يومًا؟ كل شخص لديه أفكار طفولية؛ عندما يرى الناس بوضوح أن هذه الأفكار خاطئة، يمكنهم بطبيعة الحال التخلي عنها. يريد الله فقط أن يختبر الناس الطبيعيون الحياة، ويتذوقوا الحياة، ويختبروا أفراح الحياة وأحزانها، ومصاعبها وإحباطاتها المختلفة، وفي أثناء الاختبار، يقدرون سيادة الله، ويدركون المواقف غير الصحيحة المختلفة التي تتخذها الكائنات المخلوقة تجاه الخالق، ثم يعودون إلى الطريق الصحيح، فيحققون عبادة الله والخضوع لسيادة الله وترتيباته. عندما يكون لدى الناس هذه الاختبارات في الحياة، سيدركون حقيقة أن الخالق يسود على مصير الإنسان، ثم يعترفون بحقيقة أن الخالق يسود على مصير الإنسان، ويؤمنون بها، ويخضعون لها. بعد ذلك، يمكنهم العودة إلى الطريق الصحيح ويكونون كائنات مخلوقة كما ينبغي. لا تعش وفقًا لأي أفكار غير واقعية؛ هذه الأشياء لن تصبح واقعًا أبدًا. تلك الأشياء ما وراء الطبيعية، والغريبة، وغير الطبيعية هي حكر على الشياطين والأبالسة إلى الأبد؛ لا علاقة لها بالبشر الطبيعيين. لذا، أيًا كان الوقت، لا تفكر أبدًا في أن تصبح شخصًا ما وراء طبيعي، أو شخصًا مليئًا بالقدرات الخاصة، ولا تفكر في تجاوز غرائزك، أو حدودك. فقط كن إنسانًا عاديًا وواقعيًا، والزم مكانك الصحيح، وتمم واجبك. هذا ما يجب على الناس فعله.

هل مظاهر الغرابة لدى أولئك الذين هم أبالسة واضحة في الأساس الآن؟ هذه بعض المظاهر الأكثر خطورة. إنها تجعل الناس يشعرون ويدركون بوضوح أن أمثال هؤلاء الناس ليسوا من نفس نوع الناس الطبيعيين. إنهم يبدون منحرفين للغاية بين الناس الطبيعيين. هذا الانحراف يجعل الناس يشعرون بأن سلوكهم وتصرفاتهم، وكذلك مظاهرهم المختلفة في الحياة اليومية، غريبة، وما وراء طبيعية، وغير طبيعية للغاية؛ إنهم مختلفون وحسب عن الناس العاديين. إنهم ليسوا مقيدين بغرائز الجسد، ولا يستطيعون كبح سلوكياتهم غير العقلانية، ويبدو أنهم بلا أي وعي على الإطلاق، كما لو أنهم متلبسون بأرواح شريرة. ينبغي أن يوصف هذا بأنه جانب واحد من جوهر الطبيعة المنحرف للأبالسة، وهو شيء ينبغي للناس رفضه. لا ينبغي حسد هذه الأشياء ما وراء الطبيعية وغير الطبيعية، فضلًا عن السعي إليها. لو أنك نويت ذات مرة السعي إلى أن تكون شخصًا ما وراء طبيعي أو أن تفعل هذه الأشياء ما وراء الطبيعية، فتوقف فورًا. ارجع عن ذلك، وشاطئ النجاة قريب. لا تخطط لأن تكون مثل هذا الشخص. ما إن تسلك هذا الطريق ويتسلل إبليس إلى عقلك، فلن يريدك الله بعدها، وسوف تُدمر. لماذا أقول إنك ستُدمر؟ لأنه ما إن يتلبسك إبليس ويسيطر على عقلك، فلن تكون النهاية حسنة. ما إن يتلبسك إبليس حتى يبدأ في معارضتك، فيزعج أفكارك وعقلك. يشارك في حياتك اليومية، ويشارك في عملية تفكيرك عند النظر في الناس، والأحداث، والأشياء. إذا لم تستطع رفض تدخله، فسوف تفقد إرادتك تدريجيًا، وفي النهاية، ستخضع بخنوع. عندما يسيطر عليك إبليس تمامًا، فمن الناحية الطبية، ستُشخَّص حالتك بالفصام، وفي بيت الله، سيُحكم عليك بالموت. ستكون قد انتهيت. هلكت. هل الشخص الذي يُشخَّص بأنه مصاب بالفصام شخص طبيعي؟ (كلا). هل لا يزال الله يريد مثل هذا الشخص؟ في عيني الله، أي نوع من الأشخاص هذا؟ (غير بشري). في عيني الله، أنت أسرك الشيطان. قد يبدو هذا مجردًا بعض الشيء. ببساطة، إنه يعني أن الشيطان يسيطر على قلبك. إنه يعني أن الشيطان يسود ويمسك بزمام السلطة في قلبك، وأنك أصبحت دمية للشيطان. هذا يعني أن الشيطان قد أسرك. وما إن يأسر الشيطان شخصًا ما حتى يصبح مثل أولئك الذين هم أبالسة، وسرعان ما يصبح غريبًا، وما وراء طبيعي، وغير طبيعي. أمثال هؤلاء الناس لا يمكن تخليصهم. ماذا أعني بهذا؟ أنا أقول لك إنك بحاجة إلى أن يكون لديك تمييز فيما يتعلق بالمظاهر الغريبة لأولئك الذين هم أبالسة. بعد اكتساب التمييز، يجب عليك الابتعاد عن أمثال هؤلاء الناس وعدم الاقتراب منهم. مهما قالوا أو فعلوا، فلا تشاركهم. لا تأخذهم على محمل الجد. على سبيل المثال، لنفترض أنهم تحدثوا عن شيء لا يمكنك رؤيته أو الشعور به على الإطلاق. إن غرضهم من إخبارك بهذا هو الاقتراب منك وإغواءك. إذا شعرتَ بالفضول وحسدتهم واتبعتهم بحماس، فأنت في خطر كبير. لماذا أقول إنك في خطر؟ لأن هذا هو الشيطان يضلل الناس ويغويهم، ويبحث عن أرواح يمكنه التهامها. إذا لم يكن لديك أي تمييز تجاه الشيطان على الإطلاق وكنت لا تزال تشعر بالفضول والحسد، فقد وقعت بالفعل في الإغواء، ومن المرجح جدًا أن ينتهز الشيطان الفرصة ليعمل عليك. لذلك، أنت في خطر كبير. أنت تقترب من الشيطان دون أي حذر؛ أليس هذا غباءً؟ (بلى). عندما يرى الشيطان أنه ليس لديك أي حذر تجاهه، فسيحاول باستمرار إغواءك وإغراءك، مثل الوغد. إذا لم ترفض، فإنه يفترض أنك توافق ضمنيًا، لذلك سيشرع في فعل المزيد. إذا كنت تشعر دائمًا بالفضول تجاه الأشياء الغريبة، وما وراء الطبيعية، وغير الطبيعية التي يتحدث بها أولئك الذين هم شياطين، بل وتسأل وتستفسر عنها، ألا يثبت هذا أنك مهتم بمثل هذه الأشياء وغير نافر منها؟ إن الاهتمام بمثل هذه الأشياء ليس علامة جيدة. إذا كنت مهتمًا بهذه الأشياء، ففي نظر الشيطان، يعني ذلك أنك لست مهتمًا بالله، أو الحق، أو الأمور الإيجابية. هذا يسعده، وبطبيعة الحال، سيمد إليك يدًا "ودودة" بسعادة، عازمًا على العمل عليك. بهذه الطريقة، أنت في خطر. لذا، عند مقابلة أمثال هؤلاء الناس، لا تقترب منهم عرضًا، ولا تهتم بهم. بدلًا من ذلك، ينبغي أن يكون لديك تمييز، وأن تحذر منهم، وأن تبتعد عنهم. يقول بعض الناس: "إذا لم نقترب منهم أو نهتم بهم، فكيف يمكننا تمييزهم؟ كما يقول المثل: "اعرف نفسك واعرف عدوك، ولن تُهزم أبدًا". إذا لم نتسلل إلى داخل العدو، فكيف يمكننا أن نعرف أنفسنا ونعرف عدونا؟" هل هذا القول صحيح؟ إنه يشبه ما يحدث عندما ينتشر بانتشار وباء، ويصر بعض العلماء والباحثين على الحصول على الفيروس ودراسته، ونتيجة لذلك، ينتهي الأمر ببعضهم إلى الإصابة بالفيروس هم أنفسهم والموت. لذا، يجب عليك أن تحذر بشدة من أولئك الأبالسة الذين يظهرون مظاهر غريبة وما وراء طبيعية. من الأفضل أن تكون شديد الحذر على أن تمنحهم فرصة لإيذائك. هذه هي الطريقة الذكية للممارسة. من ناحية، لا تهتم بهم، ولا تتصل بهم أو تقترب منهم. ومن ناحية أخرى، لا تسع إلى مظاهرهم الغريبة وما وراء الطبيعية أو تقلدها. هذه هي أيضًا الطريقة التي ينبغي أن تمارس بها. إذا كنت تتصل في كثير من الأحيان بهؤلاء الأشخاص ما وراء الطبيعيين، والغرباء، وغير الطبيعيين، وفي غفلتك، تتأثر بهم، وتسمع باستمرار عن مظاهرهم وتراها، فستُحفظ مظاهرهم الغريبة دون وعي في قلبك وذاكرتك. ومن ثم، دون أن تدرك ذلك، سترغب في السعي إليهم وتقليدهم. وهذه إشارة أكثر خطورة. فما إن ترغب في السعي إليهم وتقليدهم، فإن ذلك يعني أن دفاعات قلبك قد انهارت تمامًا. هذا يعادل موافقتك على السماح للشيطان بالدخول إلى قلبك للسيطرة عليك والاستحواذ عليك. في هذا، أنت تسلم نفسك للشيطان، وبهذه الطريقة، يمكن للشيطان أن يسيطر عليك بسرعة. عندئذٍ ألن تُدمر؟ من الصعب حقًا على الناس أن يعطوا قلوبهم لله. ليس من السهل على الله أن تكون له السلطة في قلوب الناس. لا يتولى الله المسؤولية وتكون له السلطة في قلوب الناس بسهولة. إن العمل الذي يقوم به الله على البشرية يتضمن سقايتهم، ورعايتهم، وإنارتهم، وإضاءتهم، وإرشادهم، وحمايتهم بناءً على حالاتهم الفطرية. وبالإضافة إلى ذلك، يؤدبهم الله، ويؤنبهم، ويوبخهم، ويدينهم، وفي الوقت نفسه يهيئ لهم كل أنواع المواقف. هذا يسمح لهم، مع تقدمهم في السن، باكتساب المعرفة تدريجيًا بعمل الله وجوانب الحق المختلفة في المواقف الموضوعية. وبعد ذلك، تدريجيًا – وفقًا لتفكير الإنسانية الطبيعية – تُجعل كلمات الله والحق تتجذر في قلوبهم وتصبح حياتهم، وبالتالي، يربح الله هؤلاء الناس. ثمة عملية في كل هذا. لكن تضليل الشيطان وإفساده للناس مختلف. لماذا نقول إن جوهر الشيطان منحرف؟ إنه يتلبس الناس ويسيطر عليهم بالقوة. هذا الجانب كافٍ لإثبات أن جوهر الشيطان منحرف. هذا دليل ملموس. عندما ترغب في السعي إلى أن تكون من نوع الأشخاص الذين هم أبالسة، وعندما تسعى إلى هذه المظاهر، والسلوكيات، والقدرات الغريبة، وما وراء الطبيعية، وغير الطبيعية، فإن قلبك ينفتح للشيطان. هذا كأنك تقول للشيطان في قلبك: "ادخل، لدي مكان محجوز لك. يمكنك السيطرة على كياني كله". ماذا سيقول لك الشيطان؟ "إذا استمعت إلي وسمحت لي بأن أمسك بزمام السلطة في قلبك، فيمكنك تعلم كل ما تريد امتلاكه. ستمتلك كل الأشياء الغريبة وما وراء الطبيعية، وستتفوق على الناس العاديين، وستتجاوز عامة الناس". إن سعي الناس إلى هذه السلوكيات والمظاهر أو القدرات الغريبة، وما وراء الطبيعية، وغير الطبيعية يعادل تحاورهم مع الشيطان، ويعادل أيضًا احتضان الشيطان في قلوبهم. إذا سعيت إلى هذه الأشياء الغريبة وما وراء الطبيعية، فسيبدأ الشيطان في العمل في قلبك بسرعة. في هذه المرحلة، عندما تستمع إلى كلمات الله مرة أخرى، لن تعود لديك أفكار، ووجهات نظر، ومواقف شخص طبيعي، بل ستكون قد قمت بانعطافة بمقدار 180 درجة. سيكون موقفك تجاه الحق مختلفًا تمامًا عن موقف شخص طبيعي. ما ستظهره هو النفور من الحق والعداء للحق. هكذا هو الأمر. وإذا كنت نافرًا من الحق ومعاديًا له، فهل يظل بإمكانك ربح الحق؟ لا يمكنك. لقد أسرك الشيطان. لذا، فيما يتعلق بالمظاهر الغريبة، وما وراء الطبيعية، وغير الطبيعية لأولئك المتناسخين من أبالسة، يجب على الناس أن يحذروا منها بشدة، وأن يعاملوها بحذر وحيطة، وألا يستخفوا بها. أي أنه يجب أن يكون لديك تمييز تجاه هذه المظاهر. لا تهتم بها أو تقترب من أمثال هؤلاء الناس، فضلًا عن أن تحسدهم سرًا، أو تعجب بهم، أو حتى تسعى إليهم وتقلدهم في قلبك. بدلًا من ذلك، يجب عليك الابتعاد عن هذا النوع من الأشخاص، وأن يكون لديك تمييز تجاههم، وأن يكون لديك موقف واضح، وأن ترسم حدًا واضحًا بينهم وبينك. مفهوم؟ (مفهوم).

ما عقدنا شركةً عنه للتوّ هو أشد مظاهر الغرابة لدى أولئك الذين هم أبالسة. وهذه المظاهر يسهل على الناس تمييزها نوعًا ما. وهناك أيضًا بعض المظاهر الأقل حدة قليلًا؛ أنهم في الحياة اليومية، كثيرًا ما تكون لديهم بعض الأفكار والآراء المتطرفة، والسلوكيات والممارسات المتطرفة، وغالبًا ما تتجاوز أفعالهم النطاق الذي يمكن للإنسانية الطبيعية أن تحتمله. على سبيل المثال، إذا قالوا أو فعلوا شيئًا خاطئًا، فإنهم يكرهون أنفسهم، ويصفعون وجوههم، بل ويعاقبون أنفسهم بعدم الأكل نهارًا وعدم النوم ليلًا. إنهم كثيرًا ما يستخدمون أساليب متطرفة لمعاقبة جسدهم، متخذين من ذلك وسيلة لإظهار عزمهم على تصحيح أخطائهم. قد ينصحهم أحدهم قائلًا: "القيام بهذا لن يحل المشكلة. يجب عليك أولًا أن تتأمل في نفسك وتعرفها بناءً على كلمات الله، ثم تجد مبادئ الممارسة وطريقها، وعندها فقط يمكن أن يحدث تغيير تدريجي. إن تغيير أي نوع من الشخصية الفاسدة ليس أمرًا يمكن أن يحدث في يوم أو يومين؛ إنه يتطلب قدرًا معينًا من الوقت، ولا بد من وجود عملية". هذا قول دقيق، لكنهم لا يقبلونه ولا يمارسونه. إنهم لا يتعاملون مع مختلف المشكلات بناءً على مبادئ الحق، بل يتبنون إجراءات متطرفة. إلى أي مدى هم متطرفون؟ حسنًا، إنهم كثيرًا ما يستخدمون أساليب تؤذي جسدهم وتعذب أنفسهم لحل المشكلات. أليس هذا تطرفًا؟ (بلى). إنهم يعاملون الآخرين بهذه الطريقة أيضًا، فيستخدمون أساليب متطرفة ضدهم. وهم يتعاملون أيضًا بأساليب متطرفة بها مع مختلف الأمور. على سبيل المثال، لنفترض أن امرأة تشعر في كثير من الأحيان أنها مشغولة جدًا بواجبها وتشعر أن قضاء الوقت في قص شعرها وغسله أمر شاق للغاية، لذلك تقوم ببساطة بحلق شعرها بالكامل. لتقليل وتيرة الحلاقة، تضع حتى بعض المنتجات الكيميائية لتقييد نمو الشعر الطبيعي. أليس هذا تطرفًا؟ عندما يراها الناس صلعاء، يفترضون أنها رجل، ولكن من خلال صوتها وهيئتها، يعتقدون أنها قد تكون امرأة؛ لا يستطيعون تمييز ما إذا كانت ذكرًا أم أنثى. إنهم لا يعرفون أنها أنثى وحلقت رأسها لتوفير المتاعب إلا بعد سؤال الإخوة والأخوات الآخرين. حتى إن بعض الأشخاص الذين لا تمييز لديهم يشيدون بذلك، معجبين بمثل هذا الشخص: "انظر، إن عزمها على التمرد على الجسد يفوق حقًا عزم الناس العاديين. إن كراهيتها للجسد كراهية حقيقية؛ إنها تتخذ إجراءً حقيقيًا عندما يتعلق الأمر بعدم الاعتزاز بالجسد! سأحلق رأسي مثلها يومًا ما أيضًا". بل إن البعض يقلدها! أليسوا من الطينة ذاتها؟ لقد وجدوا روحًا شقيقة؛ إنهم لا يفتقرون إلى التمييز تجاه هذا الأمر فحسب، بل يثنون عليه كثيرًا ويريدون محاكاته. أليس هؤلاء أناسًا متطرفين؟ (بلى). أخبروني، ألا يفعل المتطرفون كل شيء بدافع منحرف؟ (بلى). من أين يأتي هذا الدافع المنحرف؟ هل يوجد هذا الدافع المنحرف في الإنسانية الطبيعية؟ (كلا). لمَ لا يوجد إذًا هذا الدافع المنحرف في الإنسانية الطبيعية؟ لأنه إذا كان لدى الناس تفكير الإنسانية الطبيعية وضميرها وعقلها، فسوف ينظرون في الأمور بطريقة طبيعية وإيجابية وعملية نسبيًا؛ وبالتالي، لن ينخرطوا إطلاقًا في هذه السلوكيات المتطرفة. أي أنه مهما فعلوا، سواء كان شيئًا يحبونه أم لا، فسوف يتصرفون بشكل طبيعي وعقلاني، ولن يتطرفوا. هل يمكن القول إذًا إن ثمة خطبًا ما في تفكير هذا النوع من الأشخاص الذين يتطرفون؟ (نعم). ثمة مشكلة ما في استيعابهم، أليس كذلك؟ (بلى). على سبيل المثال، يطلب الله من الناس أن يكونوا مخلصين في القيام بواجبهم. إنهم يفكرون في كيفية تحقيق الإخلاص ويصلون إلى استنتاج مفاده أنه يجب عليهم أن يعانوا المشقة، لذا يمارسون معاناة المشقة: إنهم يتبعون اللوائح في كل وجبة، فيأكلون عددًا محددًا من حبات الأرز وقطع الخضار؛ وعندما تبلى ملابسهم، يرقعونها ويستمرون في ارتدائها، فيظهرون للآخرين وكأنهم زاهدون؛ وبينما ينام الآخرون من ست إلى ثمان ساعات يوميًا، ينامون هم ساعة أو ساعتين فقط. إنهم يشعرون أن لديهم العزيمة على تحمل المشقة وأنهم أكثر إخلاصًا من أي شخص آخر. إنهم دائمًا ما يتأملون في هذه الأفكار والسلوكيات المتطرفة، التي لا يستطيع الناس الطبيعيون فهمها. على سبيل المثال، إذا قالوا شيئًا بشكل غير صحيح أو أساؤوا استخدام كلمة أثناء التحدث إلى شخص ما وسخر منهم، فإنهم يشعرون بالخزي ويتفكرون: "لن أستخدم هذه الكلمة مرة أخرى في حياتي، وهذا ليس كل شيء؛ لن أرى هذا الشخص مرة أخرى في حياتي، ولن أتحدث إليه أبدًا، حتى لا يتمكن من إيجاد خطأ في كلامي!" وهم يستطيعون فعل ذلك؛ يستطيعون الالتزام بهذا. يمكنهم الالتزام بأي سلوك متطرف أو فكرة ورأي متطرف مدى الحياة، ويرفضون الإصغاء لأي شخص. إنهم يلتزمون بهذه الطريقة، بل ولديهم أسباب وأسس لالتزامهم، معتقدين أن هذا مظهر من مظاهر الخضوع للحق، ومظهر من مظاهر محبة الله، ومظهر من مظاهر الإخلاص. أخبروني، أليس أمثال هؤلاء الناس مثيرين للمتاعب؟ (بلى). هل من السهل الانسجام معهم؟ (كلا). كيف تنشأ سلوكياتهم إذًا؟ ألا يسببها نوع من التفكير المتطرف؟ إنهم يعتبرون هذه السلوكيات والمظاهر المتطرفة ممارسة للحق ويصرون على القيام بها. أليست هذه الأفكار والآراء المتطرفة هي أصل هذه السلوكيات لدى هذا النوع من الأشخاص؟ إنهم يعتقدون أن القيام بالأشياء بهذه الطريقة هو ممارسة للحق وتعبير عن الإخلاص لله، وعلاوة على ذلك، فإنهم يدينون ويميزون داخليًا ضد أي شخص لا يفعل الشيء نفسه، ويظهرون الازدراء. على سبيل المثال، تأملوا المرأة المذكورة سابقًا التي حلقت رأسها؛ عندما ترى الآخرين لا يحلقون رؤوسهم، تفكر: "همم، أنتم تحتفظون بهذا الشعر الطويل، بل وتصففونه بطرق مختلفة. أنتم جميعًا مغرورون جدًا؛ أنتم لا تحبون الله! انظروا إليَّ، لقد كنت صلعاء لسنوات عديدة ولم أخشَ أبدًا أن يسخر مني أحد؛ أنا لست مغرورة. أنتم تحتفظون بشعركم طويلًا جدًا وتضطرون لغسله كثيرًا، يا لها من مضيعة للوقت! في كل هذا الوقت، ألن يكون من الرائع قراءة المزيد من كلمات الله والقيام بالمزيد من الواجب؟" إنها حتى تدين الآخرين! يستمع هذا النوع من الأشخاص إلى الكثير من كلمات الله ويستمع إلى العظات لسنوات عديدة، لكنه يظل لا يفهم ما هو الحق. لا تزال لديهم العديد من الأفكار المتطرفة، وفي ظل توجيه هذه الأفكار المتطرفة العديدة، يُظهرون العديد من السلوكيات والممارسات والأساليب المتطرفة، ثم يعرّفون أنفسهم على أنهم أكثر من يحبون الله وأكثرهم إخلاصًا. أليس هذا مظهرًا آخر من مظاهر الانحراف؟ (بلى). إن التطرف في كل شيء هو انحراف. أخبروني، هذه المظاهر المتطرفة لا تضر بالآخرين، فلماذا نقول إنها انحراف؟ (هذه المظاهر لا تتوافق مع تفكير الناس الطبيعيين؛ إنها ليست سلوكيات وممارسات ينبغي أن تكون لدى الناس الطبيعيين). لا علاقة لهذه المظاهر المتطرفة على الإطلاق بتفكير ومظاهر الناس الطبيعيين؛ إنها منفصلة عن الواقع، ومنفصلة عن الحياة الموضوعية والعملية التي ينبغي أن يعيشها الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية. إنهم يتبنون نهجًا متطرفًا في التعامل مع مختلف الأمور، ثم يُعرّفون هذه الأفكار والآراء والسلوكيات المتطرفة والراديكالية على أنها أمور إيجابية، بينما يُعرّفون الحق على أنه أمر سلبي. أليس هذا خلطًا بين الحق والباطل، وقلبًا للأسود إلى أبيض؟ (بلى). الخلط بين الحق والباطل، وقلب الأسود أبيض، واستبدال المفاهيم بخداع؛ هذا انحراف. ومهما عقدتَ شركة عن الإنسانية الطبيعية، والضمير والعقل، وتفكير الناس الطبيعيين، أو الأفكار والآراء التي ينبغي أن تكون لدى الناس الطبيعيين تجاه مختلف الأمور، فإنهم لا يستطيعون استيعابها، وفي داخلهم، هم ببساطة لا يقبلونها. وفضلًا عن عدم قبولهم لها، فإنهم يصوغون ممارسات وسلوكيات، بل وحتى أفكارًا وآراءً سخيفة وغريبة منفصلة عن مسار الإنسانية الطبيعية، ويطبقونها على أنفسهم، وفي الوقت نفسه يستخدمون هذا كمعيار لقياس جميع الناس، والأحداث، والأشياء، معتقدين أن كل ما لا يتوافق مع أفكارهم وآرائهم وسلوكياتهم المتطرفة هو خطأ، في حين أن كل ما يتوافق مع أفكارهم وآرائهم وسلوكياتهم المتطرفة صحيح ويتوافق مع الحق. أليس هذا خلطًا بين الحق والباطل؟ أليس هذا قلبًا للأسود أبيض، أليس استبدالًا للمفاهيم بخداع؟ هذا مظهر آخر من مظاهر الانحراف لدى أولئك الذين تناسخوا من أبالسة. أي أنهم لا يقبلون أبدًا الأمور الإيجابية، بل يقدمون الأمور غير الإيجابية أو السلبية على أنها أمور إيجابية ليحاكيها الناس ويقلدوها، ومن ثم يحققون هدف إبعاد الناس عن الله. وهذا أيضًا نوع من السلوك المتطرف.

أولئك الذين هم أبالسة لديهم مظهر آخر من مظاهر الانحراف: إنهم لا يحبون الحق أدنى محبة. إنهم يحبون السعي وراء أمور شاذة وما وراء طبيعية، ويريدون دائمًا صياغة مجموعة من النظريات والأقوال الروحية كليًا، بل ويريدون البحث في أساس هذه الأمور ما وراء الطبيعية. إنهم يتعاملون مع هذه الأشياء على أنها حق، وعلى أنها أدلة إرشادية وتوجيهات وأهداف للأفعال في الحياة اليومية، ويستخدمونها للتعامل مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء والحكم عليها. على سبيل المثال، عندما لا تسير الأمور بسلاسة بالنسبة إليهم، فإنهم يتذكرون الأحلام التي رأوها في الليلة السابقة، وما إذا كانت قد حدثت أي ظواهر غير طبيعية من حولهم، أو ما إذا كانت هناك أي علامات مشؤومة، محاولين البحث عن أساس فيها لتحديد حظهم؛ هذه هي أنواع الأشياء التي يسعون إليها دائمًا. وخاصة عند مقابلة أشخاص يعانون من أمراض خطيرة، فإنهم يعتبرونهم مشؤومين، معتقدين أن الاتصال بمثل هؤلاء الأشخاص سوف يستنزف طاقتهم الحيوية ويجلب لهم الحظ السيئ. لذا، بعد الاتصال بمثل هؤلاء الأشخاص، غالبًا ما ينظرون في المرآة ليروا ما إذا كانت جباههم قد اسودّت أو ما إذا كان لديهم مسحة من سوء الحظ. عادة ما يتفكرون دائمًا كيف سيكون حظهم. وكلما سنحت لهم لحظة فراغ، فإنهم يقلبون صفحات التقويم القديم أو يبحثون على الإنترنت عن أقوال قراءة الطالع. حلم رأوه، أو قول خرافي سمعوه من الآخرين؛ يمكنهم أن يتخذوا كل هذا أساسًا للحكم على ما إذا كان حظهم سيكون جيدًا أم سيئًا. على الرغم من أنهم يؤمنون بالله، إلا أنهم لا يستخدمون أبدًا كلمات الله كأساس للتعامل مع الناس، والأحداث، والأشياء من حولهم، كما أنهم لا يستخدمون الحق كأساس للتعامل مع كل حدث يقع من حولهم. وبدلًا من ذلك، يبحثون دائمًا عن بعض المشاعر غير العادية. على سبيل المثال، إذا شعروا ببعض التوعك أثناء الترنيم في أحد الأيام، فإنهم يفكرون: "هل يمنعني الله؟ هل لا يريدني الله أن أرنم؟" وإذا كانوا سيخرجون للتبشير بالإنجيل في أحد الأيام، فعلى الرغم من أنهم قد رتبوا بوضوح الوقت والمكان مع شخص ما، فلا يزال يتعين عليهم الصلاة ليتبينوا الشعور في أرواحهم. وبعد الصلاة، ينتظرون بضع دقائق، لكنهم لا يشعرون بشيء. ثم ينظرون ليروا ما إذا كانت هناك أي ظواهر غير طبيعية في الشمس في ذلك اليوم، أو ما إذا كانت هناك طيور العقعق تزقزق أو غربان تنعق في الخارج، مستخدمين هذه الأمور للحكم على كيف سيكون حظهم في ذلك اليوم، وما إذا كان الخروج للتبشير بالإنجيل سيكون سلسًا، وما إذا كانوا سيربحون أناسًا. وإذا لم تفلح هذه الأساليب، فسوف يلقون عملة معدنية ليقرروا ما إذا كانوا سيذهبون أم لا. فإذا سقطت والصورة لأعلى، فهذا يعني بالنسبة إليهم أن الأمور ستسير بسلاسة وسيكونون قادرين على ربح أناس؛ وإذا سقطت والكتابة لأعلى، فهذا يعني أن الأمور لن تسير بسلاسة ولن يربحوا أناسًا. إنهم يقررون ما إذا كانوا سيخرجون بناءً على هذه الأشياء. مهما طالت مدة إيمان أمثال هؤلاء الناس بالله، فإنهم لا يستخدمون الحق أبدًا كأساس لهم أو كمبدأ للممارسة. وبدلًا من ذلك، يعتمدون دائمًا على تلك الأقوال الخرافية أو المشاعر والظواهر غير الطبيعية في الحكم على الناس، والأحداث، والأشياء، وفي التعامل مع مختلف الأمور التي تحدث من حولهم، أو لتحديد المبادئ التي ينبغي عليهم أن يمارسوا وفقًا لها. إنهم يسعون دائمًا إلى هذه المشاعر التي لا أساس لها، والغريبة، والعجيبة، وما وراء الطبيعية، ويتصرفون ويعيشون دائمًا بناءً عليها. بعض الناس، عند رؤيتهم قطة سوداء وهم يخرجون، يعتقدون أنها تمثل حظًا سيئًا، ويفضلون تأجيل أمورهم على الخروج. وقد تتعطل سيارة البعض وهم في طريقهم لإنجاز أمر ما، فيعتقدون أن الله يمنعهم، وأن حظهم سيئ في ذلك اليوم، وأنه ما كان ينبغي لهم أن يخرجوا. والبعض ممن يرون نعشًا عند خروجهم يعتقدون أنه سيحالفهم الحظ في كسب المال في ذلك اليوم. عند القيام بأي شيء، يبحث هذا النوع من الأشخاص دائمًا عن أساس في بعض الأقوال الخرافية؛ ليس لديهم مبادئ ممارسة دقيقة قائمة على الحق. ومهما عقد الآخرون شركة أو كيفما أدى بيت الله العمل، فإنهم لا يتعلمون أبدًا العيش والعمل وفقًا لمبادئ الحق. وإذا حدثت بعض الظواهر غير الطبيعية أحيانًا في المنزل، مثل تعطل صنبور فجأة وتسريبه للماء، فإنهم يشتبهون في أن هذا نذير شؤم. وإذا هبت هبة رياح أحيانًا وفتحت نافذة وانكسر زجاجها، فإنهم يشعرون أن: "هبة الرياح هذه ليست طبيعية؛ يبدو أنها علامة على كارثة. هل يمنعني الله من الخروج؟" وإذا تساقط الثلج عند خروجهم، يقولون: "انظروا، لقد تساقط الثلج بمجرد خروجي. كثيرًا ما يقول الناس: "الأشخاص المميزون يجذبون الرياح والثلوج عند خروجهم". يبدو أنني شخص مميز!" أليس هذا هراء؟ إنهم يستخدمون هذه الأقوال الغريبة والعجيبة كأساس للحكم على كل شيء واتخاذ القرارات بشأن كل شيء. على سبيل المثال، إذا علق حزام حقيبة ظهرهم بمقبض باب عند الخروج، فإنهم يعتقدون أن ثمة قولًا لذلك ومغزى له. يستشيرون التقويم بسرعة ويرون أن هذا هو القول للخروج لإنجاز الأمور في هذا الوقت: "جميع الأمور غير مواتية؛ غير مناسب للخروج". فيتأملون: "جميع الأمور غير مواتية؛ هذا يعني أنني لا أستطيع فعل أي شيء، يجب أن أبقى في المنزل. هكذا يتيح الله لي الاستمتاع بالراحة والسكينة؛ إنها حماية الله!" بل إنهم يجدون أساسًا لهذا. أليس هذا سخيفًا؟ ومهما كان الموقف، فإنهم يشعرون أن ثمة قولًا ما ينطبق عليه. أليس هذا غريبًا؟ كل ما يحدث من حولهم يُنظر إليه على أنه ظاهرة غريبة، وأساس تعاملهم مع هذه "الظواهر الغريبة" هو كل أنواع الأقوال الغريبة. إنهم يستخدمون هذه الأقوال الغريبة المختلفة للتعامل مع كل ما يحدث من حولهم. لذا، إذا كنتَ تعيش مع هذا النوع من الأشخاص، فغالبًا ما تشعر أنه غريب للغاية. قد يقول فجأة شيئًا يجعل قلبك يخفق، ويصيبك بالقشعريرة. على سبيل المثال، سماع نباح كلب في وقت متأخر من الليل أمر طبيعي جدًا، لكن بالنسبة إليه، إنه حدث جلل. يجب عليه البحث عن معلومات، واللجوء إلى العرافة وقراءة الطالع، لمعرفة القول الذي يفسر نباح كلب في تلك الساعة. ماذا ستشعر بعد التفاعل معه والتعامل معه لفترة من الوقت؟ من المؤكد أنك ستنزعج كثيرًا من بعض الأقوال السخيفة. هل سيكون لديك سلام وفرح في قلبك؟ (كلا). وبدون سلام وفرح، ستصبح قلقًا مثله، وتحتاج إلى إيجاد قول لكل شيء. وبينما تبحث وتبحث، سيختفي الله من قلبك، ولن يتبقى في قلبك سوى تلك الأقوال الخرافية. هذا يعني أنك تنزعج من الأرواح الشريرة، والأبالسة والشياطين، لدرجة أن تكون أفكارك مضطربة، وقلبك ليس فيه سلام أو فرح، وتفكيرك فوضوي، وتفقد مظاهر الإنسانية الطبيعية. يصبح النظام الطبيعي والأنماط الطبيعية لحياة الناس في فوضى كاملة بسبب هذه الأفكار الفوضوية والأقوال الفوضوية. ومهما حدث، يمكن لهذا النوع من الأشخاص تفسيره بقول غريب ما، وفي النهاية التعامل معه بطريقة سخيفة وعجيبة. هذا انحراف. بل إن بعض الناس، بعد أن يهذبهم قائد ما، يتأملون: "هذا الصباح شعرت أن ثمة خطبًا ما في جسدي. عندما غسلت وجهي، لاحظت أن جبهتي داكنة. وبالفعل، هُذِّبت اليوم. انظر، ثمة علامات. لذا، يجب أن أنظر في المرآة كل يوم كلما سنحت لي لحظة فراغ. إذا وجدت أن جبهتي داكنة، فيجب أن أكون حذرًا؛ فربما أُهذَّب، وربما أصطدم بعقبة أو يخيب أملي في أمر ما". وعندما يذهب بعض الناس للتبشير بالإنجيل ويرون أن المستهدف بالإنجيل شخص جيد جدًا ولديه قلب يتوق ويطلب، ويمكنه قبول الحق عند عقد شركة عنه، فبالإضافة إلى شكر الله، يفكرون أيضًا: "حلمت أمس أنني كنت أغسل قدمي في نبع. هذا النبع يمثل الثروة، وربح الثروة يمثل ربح شخص من خلال التبشير بالإنجيل. لذا، لربح هذا الشخص اليوم، يجب أن أشكر الإله أيضًا؛ لقد أعطى الإله علامة بالفعل!" أيًا كان ما يواجهونه أو يشعرون به، فإنهم يريدون دائمًا تتبع السبب الجذري ويحتاجون دائمًا إلى إيجاد أساس. يؤمن بعض الناس بالقول الخرافي: "ارتعاش العين اليسرى ينبئ بثروة، ولكن ارتعاش العين اليمنى ينبئ بكارثة"، ويستخدمون هذا كأساس للحكم على الأمور التي تحل بهم. إنهم لا يبذلون جهدًا أبدًا في الحق، كما أنهم لا يطلبون الحق ويستخدمونه كأساس للحكم على مختلف الأمور. إن قلوبهم مليئة تمامًا بمختلف الأقوال، والأفكار والآراء، والهرطقات والمغالطات الغريبة، والسخيفة، والعجيبة، بل وما وراء الطبيعية؛ إنهم مهوسون بهذه الأشياء.

يبدو بعض الناس طبيعيين تمامًا من الخارج؛ فحياتهم، وعملهم، وتفاعلاتهم مع الآخرين لا تُظهر أي مظاهر متطرفة، أو ما وراء طبيعية، أو غريبة. ولكن، بعد التعامل معهم لفترة طويلة، يكتشف المرء أن عقولهم وقلوبهم مليئة تمامًا بجميع أنواع الأقوال الخرافية السخيفة، والعجيبة، والمحرفة التي تنبع من الاتجاهات الشريرة، ويستخدمون هذه الأقوال كأساس للحكم على مختلف الأمور التي تحدث من حولهم. وحتى عندما يدركون أن الأمور تخضع لسيادة الله، وترتيباته، وحمايته، فإنهم يظلون يبحثون عن نوع من الأقوال الخرافية كأساس لتفسير مثل هذه الأمور، فيفسرون سيادة الله وترتيباته بأقوال خرافية. أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). بعد سماع كل هذا القدر من الحق، كيف لا يزالون غير قادرين على فهم الحق، وغير قادرين على رؤية المشكلات بالحق، وغير قادرين على قول شيء واحد يتوافق مع الحق؟ كيف يمكن أن تكون قلوبهم خالية من الحق، وبدلًا من ذلك تكون محتلة ومليئة بتلك الهرطقات، والمغالطات، والخرافات؟ أليس هذا انحرافًا؟ (بلى). بل إن بعض الناس يقولون: "يجب ألا تدوس على النمل! النملة كائن حي أيضًا. إذا دُستَ عليها وقتلتها، وعادت إلى العالم الروحي وأبلغت عنك الرجل العجوز في السماء، فسوف تعاني من الجزاء". "إذا قتلتَ سمكة، وكان فمها مفتوحًا في وجهك، فهذا يعني أنها تتهمك! لا يمكنك أن تأكل تلك السمكة؛ إذا أكلتها، فسوف تعاني من الجزاء! إن قتل الدجاج، والكلاب، والثيران، والخنازير هو إزهاق للأرواح؛ سوف تعاني من الجزاء على ذلك!" من أين يحصلون على هذه الهرطقات والمغالطات؟ ألا يسمعونها من هذه الإنسانية الشريرة؟ إنهم يلتقطون قولًا هنا وقولًا هناك، ويقبلونها جميعًا، بل ويتعاملون مع هذه الأقوال على أنها أوامر عليا، ويعتبرونها على قدم المساواة مع مشيئة الله. بعض الناس، بعد الإيمان بالله لعدة سنوات، يظلون يقولون أشياء مثل: "لا يمكنك قتل الدجاج. إذا قتلتَ الدجاج في هذه الحياة، فسوف تصبح دجاجة في الحياة التالية ويقتلك شخص ما. لذا، لا يمكنك إزهاق الأرواح؛ فسوف تعاني من الجزاء على إزهاق الأرواح!" يقولون هذا، ولكن عندما يتعلق الأمر بأكل الدجاج، فإنهم يستطيعون أكل دجاجة كاملة في وجبة واحدة. أليس هذا انحرافًا؟ ويقول آخرون: "لا يمكنك ارتداء جلود الحيوانات. فبعد موت الحيوانات، تظل أرواحها تشعر. إذا ارتديتَ جلود الحيوانات، فكأنك تكتسي بروح الحيوان. وإذا مات هذا الحيوان ظلمًا، فقد يجدك ويطاردك، وما إن يبدأ في مطاردتك، فلن تنعم بالسلام". أخبروني، أليست هذه الأقوال غريبة؟ (بلى). وهناك آخرون، عند رؤيتهم لشخص آخر يرتدي شعرًا مستعارًا، لديهم أيضًا ما يقولونه: "قد يكون المالك الأصلي لهذا الشعر المستعار الذي لديك قد مات ظلمًا؛ فروحه لا تزال في الشعر. إذا ارتديتَ شعره، فسوف تتبعك روحه". تصبح جميع أنواع الأقوال الغريبة، والعجيبة، والسخيفة أشياء يعتز بها هذا النوع من الأشخاص في قلوبهم؛ إنها توجيهاتهم العليا. إنهم يلتزمون بهذه الأقوال المنافية للعقل والسخيفة كما لو كانت حقًا، ومع ذلك يعتقدون أنهم يتبعون طريق الله. وهم لا يلتزمون بها بأنفسهم فحسب، بل يخبرون الآخرين أيضًا أن يفعلوا ذلك. وإذا لم يمتثل الآخرون، فإنهم يستخدمون أقوالًا مخيفة ومثيرة للرعب لتهديدهم وتخويفهم، ولإجبارهم على الامتثال. أولئك الذين لا يفهمون الحق يرهبهم هؤلاء. هذه الأقوال الغريبة والمضحكة هي بعض الشائعات التي لا أساس لها والمغالطات التي ينشرها الأبالسة والشياطين في عالم البشر. فمن ناحية، إنها تتدخل في تفكير الناس الطبيعي وإرادتهم الحرة وتسيطر عليهما؛ ومن ناحية أخرى، يستخدم الأبالسة والشياطين هذه الهرطقات والمغالطات لاحتلال بعض الناس، ما يجعل هؤلاء الناس يؤدون لهم خدمة في هذا العالم البشري ويصبحون منافذ لهم، ومنفذين لأفكارهم الغريبة والعجيبة المختلفة. لذا، بالنظر إلى أي مظهر من مظاهر هؤلاء الأشخاص الغريبين، فإن جوهر طبيعتهم خبيث. إنهم لا يقبلون الحق بأدنى قدر؛ إنهم يوقرون الأمور المنحرفة أكثر من غيرها. هذه هي المشكلة بالضبط. عندما لا يفهم الناس الحق ويفتقرون إلى التمييز، فإنهم غالبًا ما يتأثرون ويُضلَّلون عن غير قصد بهذه الأقوال الغريبة والعجيبة. ولكن، بعد أن يفهم الناس الحق، فإنهم يعرفون أن يحددوا ما ينبغي وما لا ينبغي لهم فعله بناءً على حكم العقل الطبيعي والتفكير الطبيعي، وكذلك كيفية التصرف، وما يجب التمسك به، وما يجب التخلي عنه عندما تصيبهم الأمور. هذا ما ينبغي للأشخاص ذوي الإنسانية الطبيعية أن يفهموه ويتمسكوا به، بدلًا من استخدام هذه الأقوال الغريبة والمضحكة للتمييز، والحكم، وتحديد كيفية التعامل مع الناس، والأحداث، والأشياء. بعد اكتساب التمييز لهذا النوع من الأشخاص الغريبين، هل ترون جوهرهم بوضوح؟ ما جوهرهم؟ إنه جوهر الانحراف. إنهم لا يبجلون الله بصفته عظيمًا بل يبجلون الشيطان بصفته عظيمًا. فحتى عندما يريدون التحدث عن جانب من جوانب الحق، أو شكر الله، أو قبول البيئات التي يهيئها الله، فإنهم يبحثون عن قول غريب، أو عجيب، أو سخيف، أو منافٍ للعقل كأساس لهم. بالنسبة إليهم، هذه الأقوال والآراء الغريبة والسخيفة فوق الحق وفوق سيادة الله. لذا فإن جوهر طبيعة هذا النوع من الأشخاص هو بلا شك جوهر منحرف. ذلك لأن ما يعيشون به هو حياة الشيطان، وما يمجدونه، ويدافعون عنه، ويعجبون به ليس الحق وإنما هرطقات الشيطان ومغالطاته. وحتى لو كان ما تراه هو سلوكهم الشخصي، فإن الدافع وراء هذه السلوكيات الشخصية هو مختلف أفكار وآراء الأبالسة والشياطين. على الرغم من أنهم يبدون بشرًا من الخارج، إلا أنهم منفذ، ووريث، وشاهد لمختلف هرطقات ومغالطات الأبالسة والشياطين. إن ما يشهدون له ويدافعون عنه هو هرطقات الشيطان ومغالطاته، وليس الحق. هذا هو مظهر جوهر طبيعتهم المنحرف.

أخبروني، هل من الجيد أن يتمكن الإنسان من رؤية الملائكة؟ إذا كان المرء يستطيع حقًا رؤية الملائكة، فهذا بالطبع أمر جيد. ولكن إذا لم يكن ذلك الملاك ملاكًا حقيقيًا بل شيطانًا ينتحله، فإن رؤيته خطيرة جدًا. إذا انتحل الشيطان شخصية ملاك وسمح لك برؤيته، فهل هذا أمر جيد أم سيئ بالنسبة إليك؟ (أمر سيئ). لماذا تقولون إنه أمر سيئ؟ في الظروف العادية، هل يمكن للجسد الفاني أن يرى الملائكة؟ (كلا). هل يمتلك البشر هذه المَلَكة؟ (لا نمتلكها). على وجه الدقة، لا يمتلك البشر مَلَكة رؤية الشيطان أو الملائكة، الذين هم من العالم الروحي. ولكن إذا رأيتهم، فما الذي يحدث؟ ألا يعني ذلك أن مَلَكة جسدك قد تغيرت إلى حد ما؟ (بلى). هذا هو بالضبط ما يحدث. عندما تحدث ظاهرة خارقة للطبيعة في مَلَكة الجسد، فهل غيرها الله، أم شيء آخر، أم أنت نفسك؟ (ربما غيرها شيء آخر). هل سيغيرها الله لك إذًا؟ (لا، الله لا يقوم بمثل هذا العمل). بينما الناس على قيد الحياة، هل سيغير الله مَلَكاتهم، ليجعل إيمانهم أرسخ، فيسمح لهم برؤية الملائكة أو بعض الأشياء من العالم الروحي؟ هل سيفعل الله هذه الأشياء؟ (كلا). يمكننا القول بيقين إنه لن يفعل. قبل أن ينال الإنسان الخلاص، لن يفعل الله هذه الأشياء إطلاقًا؛ هذا أمر مؤكد لا شك فيه. إذًا، إذا تغيرت مَلَكة جسدك فجأة وحدثت ظاهرة خارقة للطبيعة – ولم يغيرها الله، كما أنك لا تستطيع تغييرها بنفسك – فما الذي يحدث؟ الله لن يفعل مثل هذا الشيء، وأنت لا تستطيع تغييره بنفسك. الاحتمال الوحيد هو أن الشيطان والأرواح الشريرة كانوا يعملون عليك؛ أي أن الشيطان والأرواح الشريرة قد أضلّوك وسيطروا عليك، ما جعلك تنخرط في ممارسات ما وراء طبيعية، فتتمكن من رؤية أشياء لا يستطيع الناس الطبيعيون رؤيتها وسماع كلمات لا يستطيع الناس الطبيعيون سماعها. هذا ليس أمرًا جيدًا على الإطلاق. إذا سمح لك الشيطان برؤية أشياء لا يستطيع الآخرون رؤيتها، فما غرضه من ذلك؟ هل هو لتوسيع آفاقك، أو لجعلك تؤمن بوجود العالم الروحي، أو لمنحك الإيمان بالله؟ (كلا). عندما يفعل الشيطان هذا بك، فهل لديه نوايا حسنة أو دوافع جيدة؟ (كلا). كلا بالتأكيد. يستخدم الشيطان هذه المَلَكة الخارقة للطبيعة لديك ليسمح لك برؤية بعض الأشياء التي لا يمكنك رؤيتها عادة، وبالتالي يغريك ويجعلك أكثر اهتمامًا بأمور العالم الروحي. إنه يمنحك هذه الفائدة الصغيرة، هذا المذاق الصغير، ثم يغريك بقبول ما سيفعله بعد ذلك. وماذا سيكون ذلك؟ هل سيمنحك الشيطان الحق؟ هل سيمدك بالحياة؟ كلا، سوف ينخر فيك، ويدمر مختلف المَلَكات الفطرية لجسدك، ثم يستحوذ عليك، ويخطفك من جانب الله، ويجعلك تتخلى عن الله. أن يسمح الشيطان لشخص ما برؤية الملائكة أو أي ظواهر من العالم الروحي، أخبرني، هل هذا أمر جيد؟ (كلا). إذا كان شخص ما يستطيع في كثير من الأحيان رؤية أشياء لا يستطيع الآخرون رؤيتها، أو يقول إنه يرى في كثير من الأحيان ملائكة تحلق فوق سطح منزله، ويقول إن الملائكة بهيون وأنقياء، وكثيرًا ما يتحدثون معه، فماذا ينبغي أن تفعل عند مقابلة مثل هذا الشخص؟ (ابتعد بسرعة). يجب عليك أن تبتعد بسرعة عن مثل هذا الشخص؛ لا تناقش أي شيء معه. إذا كنت مهتمًا بهذا الأمر وناقشته معه، فهذا خطير. لا تقل له: "أنت في خطر؛ يمكنك دائمًا رؤية أشياء لا يستطيع الآخرون رؤيتها. أنت منحرف، ولن أتعامل معك بعد الآن". لا داعي لقول هذه الأشياء؛ فقط كن واعيًا في قلبك؛ هذا يكفي. لقد استهدفه الأبالسة والشيطان بالفعل، أو أن هذا الشخص إبليس بالفطرة، وليس إنسانًا. لا يمكن للبشر التعامل مع الأبالسة. هناك عاقبة نهائية واحدة فقط للبشر الذين يتعاملون مع الأبالسة: أن تلتهمهم الشياطين. عندما تقابل هذا النوع من الأشخاص الذين يختبرون ظواهر ما وراء طبيعية، فمهما قالوا من أشياء عجيبة أو غريبة، فيجب ألا تكون فضوليًا على الإطلاق. ابتعد بسرعة عن أمثال هؤلاء الناس؛ لا تلاحظهم، أو تدرسهم، أو تحاول تغييرهم، فضلًا عن التبشير بالإنجيل لهم وجعلهم يؤمنون بالله. إذا فعلت ذلك، فأنت غبي جدًا. حتى الله لا يريد أناسًا هم أبالسة؛ ومع ذلك، فإنك ستأتي بإبليس إلى بيت الله وتجعله يقوم بواجب. هل يمكن أن يفيد هذا عمل الكنيسة؟ لن يقتصر الأمر على أنه لن يجلب أي منفعة فحسب، بل سيجلب أيضًا الإزعاج والعرقلة لعمل الكنيسة. على الرغم من أنك تفعل هذا بنوايا حسنة، فإن الله لن يذكره بل سيدينك؛ هذا عملٌ شرير. لذا يجب ألا تفعل مثل هذه الأشياء أبدًا. سواء كان شخصًا تعرفه أم لا، وسواء كان من عائلتك، أو أقرب أقاربك، أو أصدقائك، أو إخوة وأخوات تتعاون معهم؛ إذا كانوا يرون في كثير من الأحيان شخصًا يتجول في فنائهم أو شخصًا يختلس النظر إليهم دائمًا من شق الباب، ويقولون أيضًا في كثير من الأحيان إنهم يستطيعون التحدث مع الملائكة، وإنهم يستطيعون سماع ما يقوله الله لهم، وإنهم يشعرون بالفعل أنهم أبناء ذكور غالبون، وأنهم ابن بكر، وشخص سيُختَطَف؛ فهل لا يزال بإمكانك معاملة مثل هذا الشخص كأخ أو أخت؟ (لا). يجب أن تكونوا واضحين في قلوبكم؛ لا تخطئوا في اعتبار أمثال هؤلاء الناس إخوة وأخوات، لا تكونوا حمقى. إذا كنتَ أحمق، وعند رؤيتك لمثل هؤلاء الناس، فكرت: "إنهم غالبون، أبناء بكر، أناس كُمِلوا؛ لديهم الحق، يجب أن أقترب منهم"، فأنت لست في خطر فحسب، بل ستُضلَّل بسهولة من قبلهم، وهذا سيكون مثيرًا للمتاعب. أنت لا تستطيع تمييز الناس أو رؤية حقيقة جوهر طبيعتهم. هل سيفعل الله هذا النوع من العمل؟ الله لا يخلص الأبالسة والشياطين. العمل الذي يقوم به الله هو إمداد الناس بالحق، والسماح لهم، من خلال فهم الحق وممارسته والخضوع له، بأن يكون الحق حياتهم، واكتساب معرفة حقيقية وتقوى حقيقية لله، وبالتالي التحرر تمامًا من تأثير الشيطان ونيل الخلاص. هذا هو العمل الذي يقوم به الله. الحق وحده يمكنه أن يخلص الناس، وليس أي أقوال غريبة، أو هرطقات، أو مغالطات. لا علاقة لهذه الهرطقات والمغالطات بالحق على الإطلاق؛ لا يمكنها إلا أن تضلل الناس وتفسدهم، ولا يمكنها إطلاقًا أن تمكن الناس من نيل الخلاص. لكي ينال الناس الخلاص، ويحققوا الخضوع لله والحيد عن الشر، فإن الطريق الوحيد هو قبول الحق وممارسة الحق؛ لا يوجد طريق آخر. لا تحاولوا تقديم بعض الأساليب أو الأقوال المتطرفة، أو الأقوال السخيفة والعجيبة، على أنها الحق أو استبدال الحق بها لنيل الخلاص. كل هذه الطرق لا تُفلح؛ إنها ليست من الله.

بعد أن انتهينا من عقد الشركة عن مظاهر الانحراف لدى أولئك الذين هم أبالسة، دعونا الآن نعقد شركة عن مظهر آخر من مظاهرهم؛ ألا وهو الشر. تتشابه مظاهر الشر مع مظاهر الانحراف، ولكن ثمة اختلافات بينهما أيضًا. إن مظاهر الانحراف لا تتوافق مع تفكير الإنسانية الطبيعية، أو ضميرها، أو عقلها، أو غرائزها، كما أنها لا تتوافق مع مختلف الحالات الفطرية للإنسانية الطبيعية التي قدَّرها الله للبشر المخلوقين؛ بل إنها تتجاوز هذه الحالات الفطرية المختلفة للإنسانية الطبيعية. والمظهر العام هو كونها غير طبيعية، وما وراء طبيعية، ومتطرفة، وغريبة. أي أن الأشخاص الذين يتمتعون بعقل الإنسانية الطبيعية وضميرها يجدون مثل هؤلاء الأفراد غريبين جدًا، سواء من حيث مظاهرهم وسلوكياتهم أو من حيث أفكارهم ووجهات نظرهم. أنت ببساطة لا تستطيع أن تفهم لماذا يفكرون أو يتصرفون بهذه الطريقة. والآن، من خلال الشركة، أنتم تفهمون. فأين يكمن أصل المسألة إذًا؟ إنه يكمن في جوهر طبيعتهم وفي سمتهم بوصفهم أبالسة. هذه هي مظاهر الانحراف في الأساس. غير أن شر الأبالسة لا يقتصر على بعض المظاهر الخارجية الشائعة؛ بل إنه يتعلق مباشرة بموقف هذا النوع من الأشخاص تجاه الحق. إنه أشد دناءة وخطورة من الانحراف. وبالطبع، تتميز مظاهر الشر أيضًا بكيفية تعامل هؤلاء الأشخاص مع الحق. أولًا، أولئك الذين هم أبالسة معادون للحق؛ هذا هو المظهر الأول للشر. والمظهر الثاني للشر هو أنه، بالإضافة إلى موقفهم العدائي تجاه الحق، فإن الأبالسة يبادرون أيضًا إلى مهاجمته. والمظهر الثالث للشر هو أنه، بالإضافة إلى عدائهم للحق ومهاجمتهم له، فإن الأبالسة يذهبون إلى أبعد من ذلك ويريدون استبدال الحق. إن مظاهر شرهم لن تتوقف أبدًا عند مستوى معاداة الحق ومهاجمته؛ بل إنهم، على أساس هذين المظهرين، يريدون أيضًا استبدال الحق، وهذا هو جوهرهم. إن العديد من مظاهر الشر لدى الأبالسة هي نفسها مظاهر أولئك الذين لديهم جوهر أضداد المسيح، والتي عقدنا شركة عنها من قبل، لذا لا داعي للخوض في هذه الجوانب. اليوم، سوف نشرِّح بالأساس هذه المظاهر الثلاثة للشر لدى الأبالسة: معاداة الحق، ومهاجمته، ومحاولة استبداله.

أولًا، دعونا نعقد شركة عن مظهر معاداة الحق لدى أولئك الذين هم أبالسة. لقد عقدنا شركة عن موضوع معاداة الحق كثيرًا من قبل؛ هذه ليست المرة الأولى التي تصادفون فيها هذا الموضوع. إن مظهر معاداة الحق واضح جدًا لدى أولئك الذين هم أبالسة. أي أنهم لا يستطيعون قبول أي شيء إيجابي، أي شيء صحيح ويتوافق مع ضمير الإنسانية وعقلها. ولا سيما عندما يتعلق الأمر بشيء يتضمن مبادئ الحق، فإنهم يكونون أقل قدرة على قبوله. إن عدم قدرتهم على القبول لا تقتصر فقط على هز رؤوسهم ورفضهم؛ بل إنهم يشعرون بالاشمئزاز والبغض في قلوبهم، فضلًا عن الكراهية. إلى أي مدى تصل كراهيتهم؟ إذا عقد أي شخص شركة عن الحق بشكل محدد وواقعي، فإنهم يجدون هذا الشخص مزعجًا. الأمر ليس مجرد بعض الغيرة؛ بل هو عداء. ما هو العداء؟ إنه يعني معاملتك كما لو كنت قد قتلت أباهم. في الواقع، قد لا تكون قد تفاعلت معهم بعمق، كما أنهم لا يعرفونك بالضرورة، ولكن إذا فهمت الحق وعقدت شركة عنه، فإنهم يشعرون بالاشمئزاز في قلوبهم. إنهم لا يشعرون بالاشمئزاز تجاه شخص يتحدث بالكلمات والتعاليم، لكنهم ينفرون بشدة من أي شخص يعقد معهم شركة عن الحق، ويشعرون وكأن الأمر يقتلهم؛ تصل كراهيتهم إلى هذا الحد. ما هي مظاهرهم المحددة؟ عندما يعقد الآخرون شركة عن مبادئ الحق أو مقاصد الله، فإنهم ينفرون عند سماع ذلك ولا يطيقون الجلوس. يجد البعض عذرًا ويغادر، بينما يقوم البعض الآخر بالوقوف والمغادرة دون أي اكتراث على الإطلاق. أما الأشخاص الذين يتمتعون بضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، فحتى لو لم يتوقوا إلى الكلمات الصحيحة أو يستحسنوها – لا سيما تلك التي تتوافق مع الحق – فإنهم على الأكثر لن يقبلوها في قلوبهم، لكنهم يظلون قادرين على الجلوس حتى النهاية لحفظ ماء الوجه. لكن أولئك الذين هم شياطينٌ لا يطيقون الجلوس. فما إن يسمعوا الحق حتى يشعروا بالاشمئزاز والاضطراب في قلوبهم، وعندما يضطربون لدرجة أنهم لا يستطيعون البقاء، يغادرون المكان. وإذا لم يتمكنوا من المغادرة، فإنهم يتصفحون الإنترنت لمشاهدة مقاطع الفيديو، أو يسرحون بأذهانهم وينشغلون ببعض التصرفات المشتِّتة، أو يغيرون الموضوع وينخرطون في أحاديث تافهة، أو يمجدون تاريخهم "المجيد" ويتباهون به بينما يحقرون الآخرين ويلقون عليهم المحاضرات. باختصار، إذا عقدت شركة عن الحق، فإنهم يشعرون بالاشمئزاز؛ إن موقفهم تجاه الحق هو موقف عدائي متطرف. أما إذا لم تعقد شركة عن الحق، واكتفيت بعقد شركة عن بعض الأعمال الإدارية أو الشؤون العامة، أو شاركت بعض الحكايات عن التبشير بالإنجيل، أو تحدثت عن أمور خارجية، فإنهم يستطيعون الجلوس والدردشة مع الجميع، ويبدون منسجمين تمامًا. ولكن ما إن تُعقد شركة عن الحق، لا سيما عند قراءة كلام الله، حتى ينكشف جوهرهم ووجههم الحقيقي. إنهم يضطربون، وإذا استمعوا أكثر قليلًا، يشعرون وكأن رؤوسهم تكاد تنفجر. وكلما قرأت كلام الله أكثر، زاد شعورهم بأنهم يُدانون، وزاد شعورهم بأنهم سيُدانون ويُستبعدون، وأن حياتهم في خطر. كلما قرأت كلام الله أكثر، زاد شعورهم بالاشمئزاز والبغض في قلوبهم، كما لو أنهم أُصيبوا بمرض ما. أخبروني، أليست هذه المشكلة خطيرة جدًا؟ هل لا يزال من الممكن خلاص أمثال هؤلاء الناس؟ لا سيما عندما يتعلق الأمر بممارسة الحق وكون المرء شخصًا صادقًا، فإن أولئك الذين يسعون إلى الحق، لأنهم يريدون أن يكونوا صادقين، يدربون أنفسهم على قول الحقيقة والانفتاح وكشف أنفسهم. وعندما يسمع الأبالسة هذا، فإنهم يشعرون بالاشمئزاز في قلوبهم، ويحتقرونك، ويكرهونك. إنهم يشعرون بأنك وضيع لممارستك الحق، بينما هم شرفاء – وأكثر نبلًا وعظمة منك – لعدم ممارستهم الحق. أي نوع من وجهات النظر هذه؟ أليس هذا قلبًا للحقائق؟ هكذا بالضبط هم أولئك المعادون للحق. إذا عقدت شركة عن الحق أو عن مبدأ ما من مبادئ الممارسة، فإنهم لا يحتقرونك في قلوبهم فحسب، بل ينفرون منك أيضًا؛ إنهم لن يرفعوا أعينهم لينظروا إليك. وإذا أردت مناقشة عمل الكنيسة معهم، فإنهم يتجنبونك دائمًا؛ إنهم لا يريدون التحدث إليك ويشعرون أنه لا يوجد شيء مشترك بينكما. يمكنك الدردشة معهم حول أي موضوع، باستثناء الموضوعات التي تنطوي على الحق أو عمل الله لخلاص الإنسان؛ إنهم لا يريدون مناقشة هذه الموضوعات. على سبيل المثال، إذا قلت لهم: "لنعقد شركة حول كيفية القيام بواجبنا بإخلاص، ونناقش المشكلات التي لا تزال قائمة في القيام بواجبنا في هذه المرحلة وكيفية حلها"، فعند سماع هذا، يشعرون وكأن رؤوسهم تكاد تنفجر، ويشعرون باشمئزاز شديد في قلوبهم، بل قد تقدح عيونهم شررًا ويصبحون معادين لك. إنهم على استعداد لتحمل أي مشقة ليكونوا مخلصين للشيطان، لكنهم ينفرون بشدة من الله والحق، ولا يقبلون الحق بأدنى قدر. ومهما عقد أي شخص شركة عن الحق معهم، فإنهم لا يستطيعون قبول ذلك. إذا طلبت منهم دراسة المعرفة أو الأعمال الأدبية الشهيرة، فإنهم يكونون على استعداد تام، ويشعرون بأنهم نبلاء جدًا. ولكن عندما يستمعون إلى العظات أو إلى آخرين يعقدون شركة عن الحق، يكون الأمر كما لو أنهم يتعرضون للإساءة أو يُحاكمون في محكمة. أكثر ما ينفرون منه هو قراءة كلام الله وعقد شركة عن الحق. لذا، في حياتهم اليومية، بينما يقومون ببعض أعمال الشؤون العامة والأمور التي تفيد مكانتهم، وسمعتهم، وآفاق نيلهم للبركات، فإن أمثال هؤلاء الناس لا يقرؤون كلام الله أبدًا أو ينخرطون في العبادات الروحية. كما أنهم لا يعقدون شركة عن الحق في أثناء الاجتماعات ولا يشاركون أبدًا بمعرفتهم الاختبارية الشخصية؛ إن حضورهم الاجتماعات مجرد شكليات. إذا طلبت منهم عقد شركة عن معرفتهم بكلام الله أو الحق، فإنهم لا يستطيعون نطق كلمة واحدة ويشعرون بالاشمئزاز في قلوبهم، ويفكرون: "إن عقد شركة عن كلام الله والحق هو أمر لربات البيوت والناس من الدرجات الدنيا في المجتمع. كيف يمكن لشخصية عظيمة مثلي أن تفعل مثل هذه الأمور؟ أنا شخص يقوم بأمور عظيمة وأعمال عظيمة، شخص سينال بركات عظيمة. عندما أدخل الملكوت، سأكون عمودًا ودعامة في ملكوت الله. أنا شخص يتحمل مسؤوليات عظيمة. من تظنون أنفسكم؟ إن حضوري الاجتماعات في الكنيسة نفسها معكم يحط من قدري!" انظروا كم هم متعجرفون! إن عداءهم للحق هو عداء لجميع الناس والأمور المتعلقة بالحق، وكذلك الممارسات والأقوال المتعلقة بالحق؛ بل إنهم معادون للأمور الإيجابية. على سبيل المثال، إذا ذكرت أن الإخوة والأخوات في الكنيسة ينبغي أن يتمتعوا بآداب القديسين، وأن التفاعلات بين الجنسين – سواء في العمل أو في الحياة اليومية – ينبغي أن تتم ضمن حدود معينة، وأن الجميع ينبغي أن يكونوا وقورين ومحتشمين، وألا ينخرطوا في المغازلة الطائشة، وأن يحترموا العلاقات بين الرجال والنساء ويحترموا الزواج، وأنه يجب على المرء أن يمارس في هذا الصدد وفقًا لكلام الله، وأن بيت الله لا يؤيد التحرر الجنسي، فماذا سيفكرون عند سماع هذا؟ "هذا قول عفا عليه الزمن، قول مبتذل. في أي عصر نحن الآن، وما زلنا نتحدث عن آداب القديسين والحدود بين الرجال والنساء! في الماضي، كان للأباطرة في قصورهم حريم كامل لأنفسهم؛ كم كان ذلك عظيمًا! لو كانت لدي القدرة والوسائل، حتى لو لم أستطع أن يكون لي حريم، لكان لدي على الأقل مجموعة مختارة من الناس أقيم معهم علاقات!" إنهم لا يقبلون أبدًا أي شيء إيجابي، أي قول صحيح، لا سيما كلمات الحق، بل إنهم ينفرون منها ويكرهونها إلى حد كبير. لذا، على أساس عدائهم للحق، يهاجم هؤلاء الناس باستمرار الحق والأمور الإيجابية. ومهما كان جانب الحق أو المتطلب المحدد من الله الذي تُعقد عنه شركة، فإن لديهم دائمًا مجموعة من الهرطقات والمغالطات التي ينتقدونه ويحكمون عليه بها. أليس هذا النقد والحكم هجومًا؟ (بلى). وأيًا كان عدد الأشخاص الذين يقبلون الحق والأمور الإيجابية، فإنهم لن يقبلوها أبدًا. إنهم يعتقدون أن ما يدعو إليه بيت الله وما يتطلبه الحق من الناس لممارسته ما هو إلا شعارات وشكليات، وأن ما يلبي احتياجات الإنسان حقًا هو الاتجاهات الدنيوية؛ فأيًا كان ما تدعو إليه الاتجاهات الدنيوية الآن، فهذا هو الحق الأسمى. أليس هذا تبجيلًا للشر؟ لذا، أيًا كان جانب الحق الذي تعقد عنه شركة، فإنهم معادون له ذاتيًا، وعلاوة على ذلك، سيحكمون عليه، ويهاجمونه، ويجدفون عليه. على سبيل المثال، يطلب الله من الناس أن يكونوا صادقين. كيف يُعرِّفون كون المرء شخصًا صادقًا؟ "كون المرء شخصًا صادقًا هو للحمقى؛ الحمقى وحدهم يمارسون كونهم أناسًا صادقين. الحمقى وحدهم يخبرون الآخرين بما يفكرون فيه في قلوبهم، وبشؤونهم الخاصة. الحمقى وحدهم يتكلمون بالصدق. الحمقى وحدهم يعهدون بمصيرهم إلى الآخرين ليتحكموا فيه. أنا لست أحمق؛ مصيري بيدي، وليس للآخرين الحق في التدخل! سواء أردت أن أقول ما أفكر فيه في قلبي أم لا، فليس للآخرين الحق في التدخل. إذا كان شيئًا لا أريد أن أخبر به الناس، فلا تحلموا حتى بمعرفته!" أليس هذا نفورًا من الحق وكراهية له؟ (بلى). إن الأشخاص الذين هم أبالسة لا يقبلون الحق ولا يمارسونه. وإضافة إلى عدائهم للحق ومهاجمتهم له، فإنهم يذهبون إلى أبعد من ذلك ويستخدمون مختلف السموم الشيطانية ووجهات النظر والممارسات من الشيطان لاستبدال الحق. على سبيل المثال، هم يستخدمون المكائد، والأكاذيب، والوسائل المختلفة، أو واجهة تحمل المشقة ودفع الثمن لتضليل الآخرين، كشروط لنيل البركات والمساومة مع الله. إنهم يعتقدون أنه في الإيمان بالله، لا يحتاج المرء إلى أن يكون شخصًا صادقًا، ولا يحتاج إلى أن يكون مخلصًا لواجبه، ولا يحتاج إلى قبول الحق وممارسته؛ ما دام المرء يتحمل المزيد من المشقة، ويدفع ثمنًا أكبر، ويقوم بالمزيد من العمل، ويفعل المزيد من الخيرات ويكدّس المزيد من المزايا، ويفعل المزيد من الأمور التي تنال استحسان الناس وتقديرهم، ومن خلال هذه الوسائل ينال ثقة الإخوة والأخوات، فضلًا عن رفعتهم ودعمهم، فعندئذٍ يمكنهم تحقيق هدف استبدال كل هذا ببركات الملكوت السماوي. أليست وجهة النظر هذه سخيفة بشكل لا يصدق؟ (بلى).

سواء أكان الأمر يتعلق بالحكم على الحق وإدانته، أو معاداته ومهاجمته، أو الرغبة دائمًا في استخدام هرطقات الشيطان ومغالطاته لاستبدال الحق، فهذه كلها مظاهر محددة لكيفية تعامل الأبالسة مع الحق. بغض النظر عن أي من هذه المظاهر، فإنها جميعًا تكشف بالكامل عن جوهر الأبالسة الشرير. معاداة الحق، ومهاجمته، ومحاولة استبداله؛ هذه أفعال لا يمكن أن يرتكبها إلا الأبالسة. الأبالسة وحدهم يعاملون الحق والله بمثل هذه الكراهية، والحكم، والإدانة، وهم قادرون على الانحطاط إلى أي وسيلة لتضليل الناس، وخداعهم، وإغوائهم للابتعاد عن الحق وعن الله. الأبالسة وحدهم سيفكرون في كل وسيلة ممكنة لكسب ثقة الناس، ودعمهم، ومدحهم بالاحتيال، لتحقيق هدفهم المتمثل في شراء قلوب الناس والسيطرة عليهم، في محاولة لاستبدال مكانة الله في قلوبهم. باختصار، إن حقيقة تبني الأبالسة مثل هذا الموقف تجاه الحق وتجاه أولئك الذين يسعون إلى الحق تكشف أن جوهرهم شرير. إن الأمور الإيجابية والحق هي ما يتوق إليه جميع البشر المخلوقين ويحبونه، وهي أيضًا جديرة بأن يعتز بها الناس. وبالطبع، هي أيضًا أكثر ما يحتاجه البشر المخلوقون. هذا لأن الحق هو شيء أساسي للبشرية للتحرر من تأثير الشيطان، والسير في الطريق الصحيح، والقدرة على تقوى الله والحيد عن الشر. ولكي ينال الناس الطبيعيون الخلاص، فإن السعي إلى الحق، وقبول الحق، وممارسة الحق هي عملية ضرورية؛ لا يوجد طريق آخر. وحتى لو كان من الصعب عليهم قبول الحق وممارسته لأن لديهم شخصيات فاسدة، فمن منظور كيانهم الأعمق وإرادتهم الذاتية، فإنهم ليسوا معادين للحق؛ إن موقفهم الذاتي ليس موقفًا يعادي الحق، كما أنه ليس موقفًا يهاجم الحق عمدًا أو يحاول بكل الوسائل استخدام أي هرطقات ومغالطات لاستبدال الحق. الشيطان وحده يستطيع أن يفعل هذا؛ إن جوهر عدائه للحق هو نفسه جوهر التنين العظيم الأحمر. فكل ما هو أمر إيجابي، وكل ما يتعلق بالحق، ينكره الشيطان، ويدينه، ويرفضه. وحتى لو كانت هذه الحقائق لا تشكل أي تهديد له، فإنه يظل معاديًا لها ويكرهها؛ هذا ما تمليه طبيعته. ونظرًا لأن الأبالسة لديهم طبيعة شريرة، فإن الحق، بالنسبة إليهم، هو عدوهم. ماذا تعني كلمة "عدو"؟ إنها تعني أن الأعداء لا يمكن أبدًا أن يكونوا متوافقين، ولا يمكن أبدًا أن يكونوا أصدقاء، ولا يمكن أبدًا أن يكونوا رفقاء متشابهين في التفكير. هذا مثل التنين العظيم الأحمر. إنه يعامل أولئك الذين يؤمنون بالله بكراهية وعداء شديدين. ما دمت تتوقف عن الإيمان بالله وتسيئ إلى الله، يمكنك ارتكاب أي شر في المجتمع؛ إنه لا يهتم إذا سرقت، أو نهبت، أو انخرطت في أنشطة إباحية؛ يمكنك التآمر معه وفعل أي شيء سيئ. ولكن إذا آمنت بالله وسلكت الطريق الصحيح، فلن يسمح بذلك؛ سيعتقلك، ويضطهدك، بل ويقتلك. ببساطة لن يسمح لك بالوجود. ما دمت موجودًا، فأنت شوكة في جنبه؛ كل يوم تكون فيه موجودًا، يشعر بالضيق والقلق في داخله. وعندما يدمرك، وعندما تتوقف عن الوجود، عندها فقط يشعر بالانتصار، والراحة، والسلام. إن موقف أولئك الذين هم أبالسة تجاه الحق هو نفسه في طبيعته موقف كراهية التنين العظيم الأحمر للحق. إذا سعيت إلى الحق، ومارست الحق، وفعلت كل شيء وفقًا للمبادئ، وكان لديك موقف، وتمسكت بالمبادئ، فسيجدونك مزعجًا ويكرهونك. وإذا أصبحوا قادة واكتسبوا السلطة، فسيفكرون في كل وسيلة ممكنة لإيجاد ذريعة لتعذيبك، بل وتلفيق تهمة لك لتصفيتك. وعندما يُستبعد جميع الذين يسعون إلى الحق من قبلهم، ويصبح المتبقون في الكنيسة جميعًا أناسًا مشوشي الذهن وأولئك الذين لا يفهمون الحق على الإطلاق، فإنهم يشعرون بالأمان، وبأنه لا يوجد ما يهددهم، وبأن أيامهم سهلة. لذا فإن أولئك الذين هم أبالسة ليسوا معادين للحق فحسب، بل معادون أيضًا لأولئك الذين يحبون الحق ويسعون إليه. ألا يظهر هذا أن لديهم طبيعة شريرة؟ (بلى). بعض الناس، بعد أن تدينهم الأبالسة، وتستبعدهم، وتعذبهم، يقولون: "لم أسئ إليهم، فلماذا يجدونني مزعجًا؟" أليس هذا كلامًا مشوشًا؟ أليس هذا فشلًا في رؤية حقيقة الأمور وعدم قدرة على تمييز الناس؟ هل يعتقل التنين العظيم الأحمر المسيحيين ويضطهدهم لأنهم يخالفون القوانين ويرتكبون الجرائم؟ أم لأن المسيحيين يشاركون في أنشطة سياسية لتقويضه والاستيلاء على سلطته السياسية؟ (لا هذا ولا ذاك). لماذا يفعل ذلك إذًا؟ نحن لا نشارك في السياسة، ولا نعارضه أو نفضحه، فضلًا عن الانخراط في أنشطة سياسية للاستيلاء على سلطته. لماذا إذًا يقمع ويعتقل أولئك منا الذين يؤمنون بالله بهذه الطريقة؟ إنه يكرهك ببساطة لأنك تتبع الله، وتقبل الحق، وتبجل الله بصفته عظيمًا وتعبده. إنه يعتقد أنك خنته؛ فأنت لا تتبعه، ولا تعبده، ولا تخضع له، لذلك يكرهك. ومن ثم، يريد أن يقمعك ويستبعدك، ليحقق هدف جعلك تختفي. وببساطة لأنه إبليس شرير، ولديه جوهر طبيعة معادٍ للحق، فإذا اتبعت الله، فسوف يعاديك، وسيكرهك، وسيحاول بكل وسيلة أن يعذبك، ويستبعدك، وينتزعك من جانب الله. هذا هو هدفه. إذا توقفت عن اتباع الله، فلن يكون معاديًا لك إلى هذا الحد. وبالطبع، سيظل يحاول تدميرك، وإفسادك، والعبث بك، والسيطرة عليك. وإذا استطعت أن تعبده وتتبعه، فسوف يسعد ولن يعذبك، ولكن في النهاية، لن يكون مصيرك إلا أن تُدفن معه. لا أحد ممن يعبدون الشيطان ينتهي إلى نهاية حسنة!

إن طبيعة الشيطان المقاومة لله لن تتغير أبدًا. لماذا يعادي أولئك الذين هم من الشيطان والذين هم أضداد المسيح الحق والله إلى هذا الحد؟ أخبروني، كم هو شرير جوهر طبيعتهم! إنهم لا يقبلون الحق، أو عمل الله، أو أي أمور إيجابية، أو أقوال وممارسات صحيحة، بلا استثناء. إنهم لا يشعرون بالاشمئزاز في قلوبهم ويرفضون قبولها فحسب، وإنما يفعلون الشر أيضًا بنشاط لمقاومة الله، وينشرون مختلف الشائعات والمغالطات التي لا أساس لها لإدانة الحق والأمور الإيجابية. الأشخاص الأشرار مثل هؤلاء يريدون أيضًا نيل البركات من خلال الإيمان بالله؛ إنهم يتسللون إلى بيت الله، ولكن لأنهم لا يقبلون الحق بأدنى قدر، فإنهم يُكشفون ويُستبعدون. على سبيل المثال، قبول التهذيب هو أمر إيجابي. عندما يخطئ الناس الطبيعيون ويُهذبون، فإنهم يتأملون في أنفسهم. إذا كان إثمهم بسبب نوايا خاطئة أو شخصية فاسدة، فسوف يطلبون الحق لمعالجتها. وإذا كان إثمهم ناتجًا عن ضعف مستوى قدراتهم وعدم رؤيتهم للأمور بوضوح، فسوف يطلبون أيضًا بشكل استباقي طريقة لمعالجة ذلك، ويجدون أشخاصًا ذوي مستوى قدرات جيد يفهمون الحق لمساعدتهم وإرشادهم. باختصار، تحت إرشاد وتنظيم ضميرهم وعقلهم، سيتعاملون مع التهذيب بشكل صحيح. ولكن كيف يتعامل أولئك الذين هم أبالسة مع التهذيب؟ الأبالسة أنفسهم معادون للحق، ولكن بطبيعتهم الشريرة، لن يتوقفوا أبدًا عند مجرد العداء؛ بل سيدينون الحق، ويقاومونه، ويجدفون عليه أيضًا. لذلك عندما يُهذبون، يحاولون بقوة المجادلة والدفاع عن أنفسهم. إنهم لا ينكرون الحق فحسب، وإنما يهاجمون ويدينون أيضًا أولئك الذين يهذبونهم، بل وينشرون مثل هذه الكلمات: "إن الإيمان بالله صعب للغاية! أولئك الذين لديهم مستوى قدرات ضعيف ولا يفهمون الحق سينتهي بهم الأمر مطرودين. ليس من السهل محاولة العيش عالة على بيت الله! ليس للناس ذوي مستوى القدرات الضعيف أي طريق للمضي قدمًا؛ لا يمكننا فعل شيء سوى أن يعذبنا الآخرون. مهما عبث بنا الآخرون، علينا فقط أن نتحمل. من نلوم سوى ضعف مستوى قدراتنا؟ إذا كان مستوى قدراتك ضعيفًا، فأنت أدنى من الآخرين!" لا يقتصر الأمر على أنهم لا يقبلون التهذيب أو يتأملون في أنفسهم ويعرفونها فحسب، بل إنهم لا يطلبون أيضًا مبادئ الممارسة أو طريق الممارسة لحل هذه المشكلة. إذا كان مستوى قدراتهم ضعيفًا بالفعل، فكيف يمكنهم، على أساس حالاتهم المتأصلة، أن يبذلوا قصارى جهدهم للقيام بواجبهم جيدًا وتقديم ولائهم؟ هل سيفكرون بهذه الطريقة؟ إنهم معادون للحق، لذلك لن يفكروا أبدًا بهذه الطريقة. والأدهى من ذلك أنهم سيصعدون الأمر وينخرطون في الحكم والافتراء، بل ويلعنون سرًا في قلوبهم أولئك الذين يهذبونهم: "همم! لقد جعلتني غير مرتاح اليوم. سأريك يومًا ما! تظن أن مستوى قدراتي ضعيف؟ لقد آمنت بالله لسنوات عديدة، بينما أنت لم تؤمن إلا لبضع سنوات! تجدني مزعجًا؟ سأجعلك يومًا ما تعاني العواقب، سأجعلك تموت ميتة شنيعة!" كما ترى، عندما يُهذبون، على الرغم من أنهم لا يقولون شيئًا بل يرسمون ابتسامة على وجوههم، فإن قلوبهم تفيض بالاستياء، والكراهية، واللعنات. يظهر بعض الناس عدم رغبتهم في قبول التهذيب، فينطقون من وقت لآخر بكلمات شكوى، أو هجوم، أو حكم. إنهم ليسوا معادين للتهذيب فحسب، بل يبادرون أيضًا إلى مهاجمة أولئك الذين يهذبونهم، ويرفضون التخلي عن أي شخص يفعل ذلك. قد تكون بعض النساء صغيرات الحجم إلى حد ما وقد يبدون رقيقات جدًا من الخارج، ولكن عندما يهذبهن شخص ما حقًا، فإنهن يستشطن غضبًا: "لقد عانيت الكثير بسبب الإيمان بالله طوال هذه السنوات؛ هل كان الأمر سهلًا؟ تجدني مزعجة؛ حسنًا، لقد كنت أبشر بالإنجيل قبل أن تولد حتى! هل تحاول التنمر علي لمجرد أنني أكبر سنًا؟ دعني أخبرك، هذا لن يحدث! اذهب واسأل من حولك؛ لمن خضعت في حياتي كلها؟" هل يمكن لأشخاص لديهم هذا النوع من الشخصية قبول الحق؟ كلا بالتأكيد. إنهم ليسوا فقط لا يقبلون التهذيب، بل يلعنون أيضًا أولئك الذين يهذبونهم. أليسوا حقودين للغاية؟ إن الأشخاص الذين هم أبالسة وشياطين مخادعون، ومراوغون، وغادرون، وماكرون. وبما أن موقفهم تجاه الحق هو موقف عدائي وهجومي، فعندما تُكشف أعمالهم الشريرة ويواجهون الإخراج أو الطرد بلا أمل في نيل البركات، فإنهم لن يكونوا أبدًا حسني السلوك أو وديعين، بل سيستخدمون وسائل للمقاومة. يختلق البعض أكاذيب، قائلين إن القادة والعاملين يعذبونهم، ويحرضون الآخرين على الدفاع عنهم، ويعرقلون عمل الكنيسة عمدًا. ويتظاهر آخرون بالخضوع، قائلين: "أيًا كانت طريقة معاملة بيت الله لي، حتى لو أُرسلت إلى مجموعة "ب" أو أُخرجت، فسأظل أقوم بواجبي على أي حال. أنا مخلص لله، ولن أنكر أبدًا هذا الطريق أو أتخلى عن واجبي". إنهم يقدمون واجهة لخداع الناس، فيبدو الأمر كما لو أنهم قد تابوا، وكما لو أنهم يستطيعون القبول والخضوع، أيًا كانت طريقة معاملة بيت الله لهم، ولن يتخلوا عن واجبهم. في الواقع، إنهم يخدعونك ويعبثون بك. إنهم يفكرون في أنفسهم: "همم! تريدون استخدامي لأداء خدمة؟ لا أمل في ذلك! عندما أعبر لكم عن عزمي وأقول إنني على استعداد للقيام بواجبي، فهذا مجرد شكليات، أنا فقط أخدعكم!" ظاهريًا، يبدون وديعين ومطيعين للغاية، ما يجعل الناس يعتقدون أنهم على استعداد للقيام بالواجب. ولكن عندما ترتب لهم بالفعل القيام بواجب، فإنهم يكونون لا مبالين، ويستخدمون الحيل ويخدعونك، بل ويمارسون لعبة الاختفاء معك. قد يمر أكثر من عشرة أيام على تكليفهم بمهمة، ولن يكون هناك أي تقدم على الإطلاق. بعض الناس جهلة ويفتقرون إلى التمييز، وسيجدون هذا محيرًا، ويفكرون: "لقد كانوا جادين تمامًا عندما وافقوا على القيام بذلك، قائلين إنهم على استعداد للقيام بواجبهم. لم يبدُ أنهم كانوا يكذبون. كيف اختفوا الآن؟" دعوني أخبركم بالحقيقة: إنهم مجرد محتالين كبار، إنهم أبالسة. كيف ينظر أولئك الذين هم أبالسة إلى القيام بالواجب؟ إنهم يعتبرون أن استخدام بيت الله لهم لأداء خدمة هو عبث بهم. هذه هي عقلية أولئك الذين هم أبالسة تجاه القيام بالواجب. ما الذي يستحق أن يُستخدم فيك؟ على الأكثر، أنت تفهم القليل عن مهنة معينة. إذا كان لدى بيت الله حاجة إلى عمل ما في هذا المجال، فهذا يعني في أفضل الأحوال أنك مناسب للقيام بهذا الواجب. إن استخدام مسألة القيام بالواجب لقياسك وتقديم المطالب منك هو رفعة لك. إذا رفضت ولم تقبل، فأنت لا تقدر المعروف. هكذا بالضبط هم أولئك الذين هم أبالسة لا يعقلون. إنهم يطلبون القيام بواجب، وعندما ترتب لهم الكنيسة عملًا، يفترضون أن بيت الله يريد استخدامهم. إذا كان لديك حقًا بعض القيمة التي يمكن استخدامها في الكنيسة، فهل هذا من حسن حظك أم من سوء حظك؟ (من حسن الحظ). هل هو سوء حظ أم بركة لك؟ (بركة). لماذا تقول إنها بركة؟ (القدرة على أداء خدمة لله هي رفعة من الله، لذا فهي بركة). يجب أن تفهم هذا: إن أداء خدمة لله هو رفعة من الله. ماذا تعني الرفعة؟ إنها تعني أن لديك نقطة القوة المهنية الصغيرة هذه التي يمكن استخدامها في عمل بيت الله، وهي فرصة يمنحك الله إياها، وأن الله قد أعطاك فرصة لأداء خدمة له، فرصة لنيل الخلاص، وأن هذا شرط أساسي لنيلك البركة. لن تتمكن من الحصول على فرصة قبول الحق وممارسته خطوة بخطوة، ونيل الخلاص، إلا عندما تمتلك هذا الشرط الأساسي. إذا لم تكن لديك أي ميزات إيجابية على الإطلاق، فأنت في بيت الله عديم الفائدة. فهل سيظل بيت الله يعولك مجانًا؟ إذا لم يكن هناك واجب تقوم به في بيت الله، فأنت تفتقر إلى وسيلة مناسبة ومعقولة وشرط أساسي للحفاظ على علاقة طبيعية مع الله. إذا لم يكن من الممكن استخدامك في أي عمل محدد في بيت الله، فهذا يعني أنك لم تقم أي علاقة مع الله، وبالتالي ليس لديك فرصة لأن تأتي أمام الله، ولا فرصة لقبول أي خطوة أو أي فترة من العمل الذي يقوم به الله لتخليص البشرية. فهل لا يزال لديك الفرصة والظروف لنيل الخلاص؟ لذا، إذا قيل إن لديك قيمة يمكن استخدامها، فقد يبدو هذا غير مريح في العالم غير المؤمن، وربما تكون كلمة "استخدام" مصطلحًا سلبيًا هناك؛ ولكن في بيت الله، عليك أن تنظر إلى من يستخدمك. كيف ينبغي تفسير هذا "الاستخدام"؟ إذا استخدمك الله، فهذا يثبت أنه لا يزال لديك بعض القيمة ولا يزال بإمكانك أداء خدمة لله. وعندما تؤدي خدمة لله، أليست هذه رفعة من الله لك؟ (بلى). هذه فرصة يمنحك إياها الله، رفعة من الله لك. هذا أمر جيد؛ إنه يثبت أن الله ينظر إليك بعين الاعتبار ولا يزال على استعداد لمنحك فرصة. إذًا، هل من المخجل أن يستخدمك الله؟ هل هي خسارة؟ هل تتكبد خسارة بكونك مستخدمًا؟ هل يجعلك هذا تفقد كرامتك أو عزة نفسك؟ كلا، أنت تربح أكثر بكثير. إنه يمنحك الفرصة لتأتي أمام الله لقبول الحق وخلاص الله. أنت لا تتكبد أي خسارة على الإطلاق؛ بل تربح ميزة عظيمة. لكن أولئك الذين هم أبالسة لا يرون الأمر بهذه الطريقة. إن لديهم طبيعة شريرة. ومهما استخدمهم الشيطان وأفسدهم، فليس لديهم أي اعتراض؛ بل هم راضون تمامًا بذلك. وإذا استخدمهم المسؤولون الحكوميون، فإنهم يعتبرون ذلك من حسن الحظ، وعلامة على الازدهار. إنهم لا يميزون، أو يعارضون، أو يقاومون، أو يرفضون ذلك. ولكن في الكنيسة، إذا رُقُّوا للقيام بواجب، فإنهم يشعرون بأنهم يؤدون خدمة، وأنهم يبيعون أنفسهم، وأن الكنيسة تستخدمهم. على سبيل المثال، تفهم امرأة معينة القليل عن مهارة مهنية معينة، فترتب لها الكنيسة القيام بعمل في هذا المجال. فلا يقتصر الأمر على أنها لا تستطيع قبول ذلك من الله فحسب، بل تشعر أيضًا بنفور خاص في قلبها: "تحاولون استخدامي؟ فكروا مرة أخرى! أنا لست بهذه الحماقة! لقد عشت كل هذا العمر ولم يستخدمني أحد قط. الشخص الذي يمكنه استخدامي لم يولد بعد!" لا داعي لأن تكون سريع الغضب إلى هذا الحد. إذا كنت على استعداد للقيام بواجبك، فاقبله من الله وقم بواجبك بشكل جيد. وإذا لم تكن على استعداد للقيام بواجبك، فاترك بيت الله. إن بوابة بيت الله مفتوحة؛ يمكنك المغادرة في أي وقت والذهاب إلى أي مكان تريد. يمنح الله الحق للناس مجانًا. إن منح الله للحق وإمداده بالحياة للناس كلها مجانية. هل طلب منك فلسًا واحدًا؟ (كلا). أنت تقوم بالقليل من الواجب ومع ذلك تعتبره استخدامًا من قبل الله. أليس هذا افتقارًا للضمير، وعدم تقدير للمعروف؟ وماذا لو استخدمك الله؟ هل هذا خطأ؟ إن حياتك نفسها قد وهبها الله. أليس الله جديرًا باستخدامك؟ أليس مؤهلًا؟ هل يمكنك التصرف بغطرسة لمجرد أنك تفهم القليل عن مهنة ما؟ هل يجب على الله أن يكون متذللًا، يتوسل إليك باحترام، ويعدك بأشياء، ويرفعك ويضعك على عرش؛ هل هذا سيجعلك سعيدًا؟ لا يستطيع الأشخاص الذين ليس لديهم إنسانية طبيعية أن يفهموا مسألة القيام بالواجب بشكل صحيح. إنهم يقولون دائمًا: "بيت الله يستخدمنا. أنا لست بهذه الحماقة؛ الحمقى وحدهم على استعداد لأن يستخدمهم الإله!" كما ترى، هذه الفكرة منحرفة وشريرة، وغير معقولة على الإطلاق! كيف ينبغي معاملة أمثال هؤلاء الناس؟ الأمر سهل: سواء أكان الأمر يتعلق بإخراجهم أو تعيينهم في مجموعة "ب"، فما عليك سوى تصفيتهم. إذا كنت تخشى جدًا أن تُستخدم، فلماذا لا تزال تتشبث ببيت الله وتقول إنك تريد القيام بواجب؟ أليس هذا نفاقًا وخداعًا للناس؟ إذا كنت تخشى أن تُستخدم، فلن يستخدمك بيت الله أبدًا للقيام بواجب؛ إن بيت الله لا يفرض الأمور على الناس. الآن هو الوقت الذي يُصنف فيه كلٌّ وِفقًا لنوعه. من هو مستعد للقيام بواجبه سيبقى؛ ومن هو غير مستعد لأداء واجبه ينبغي أن يغادر الكنيسة بسرعة ولا يعود أبدًا. إن بيت الله لا يجبر أحدًا. أولئك الذين يقومون بواجبهم طواعية هم وحدهم شعب الله المختار. وأولئك الذين لا يرغبون في القيام بواجبهم هم جميعًا خُدَّام الشيطان، وهم هنا لعرقلة عمل الكنيسة. يريد بعض الناس نيل البركات من خلال القيام بواجبهم، ولكن في الوقت نفسه، يخافون من أن يُستخدموا. هل هؤلاء أناس لديهم ضمير وعقل؟ (كلا). إنهم يخشون دائمًا تكبد الخسائر، ويشعرون دائمًا بأن بيت الله يستغلهم، وأنهم يتكبدون خسارة كبيرة. أليس هذا عدم تمييز لما هو في صالحهم؟ أي خسارة تكبدتها؟ إذا حاولت استبدال مهاراتك الفنية بالحق وبالخلاص، فأنا أقول إنك لا تستطيع إجراء هذا التبادل؛ أنت لست جديرًا، ولست مؤهلًا. إن كلام الله حياة؛ إنه أقوى سلاح للبشرية للتخلص من الشخصيات الفاسدة والتحرر من تأثير الشيطان. كلام الله وحده، والحق وحده، يمكنه القضاء على البشرية القديمة التي تمتلك جوهر طبيعة الشيطان. حياة الله وحدها، والحق وحده، يمكنه أن يسمح لهذه البشرية بالاستمرار في البقاء وإنهاء مصير الشيطان. إن حياة الله والحق كنوز لا تقدر بثمن؛ لا يمكن استبدالها بأي شيء مادي في العالم ولا بأي شيء يعتبره الناس ثمينًا. وحتى لو قدم الناس حياتهم، فلا يمكن استبدالها بها، فضلًا عن مهاراتهم الفنية الضئيلة. إن الحق ليس للبيع؛ بيت الله لا يبيع الحق، ولا يبيع الحياة. فماذا يمكن للناس أن يفعلوا إذًا لينالوا الحياة؟ لن يتمكنوا من نيل الحياة إلا بقبول الحق، والخضوع للحق، وتقديم ولائهم وإخلاصهم لله، وتتميم واجب الكائن المخلوق.

الأشخاص الذين لديهم الجوهر الشرير للشيطان لديهم شخصيات حقودة للغاية. إنهم لا يُظهرون العداء للحق ويهاجمونه فحسب، بل يريدون أيضًا استخدام هرطقاتهم ومغالطاتهم الخاصة ليستبدلوها بالحق. مظهرهم الرئيسي هو أنهم يكرهون ويهاجمون كل من يهذبهم أو يفضحهم، ويُصعِّبون الأمور عليه. إن جوهر الشخصية هذا شرير للغاية، وأكثر شراسة من جوهر أي حيوان مفترس. على الرغم من أن النمور والأسود لها شخصيات شرسة، فإنها عندما لا تكون جائعة أو عندما لا تشكّل أنتَ أي تهديد لها، فإنها تتجاهلك ولا تريد أن تؤذيك. أما الأبالسة فهم مختلفون. فحتى لو تجاهلتَهم، فما دمت تشكّل تهديدًا لمكانتهم، فلن يتركوكَ وشأنك؛ سوف يبادرون إلى مهاجمتك؛ وسيفعلون هذا بالأحرى إذا فضحتَهم وهذّبتَهم. إنهم لا يقبلون التهذيب أبدًا فحسب، بل يرفضون أيضًا الاستماع إلى أي أقوال أو اقتراحات صحيحة، ويفكرون بدلًا من ذلك في طرق مختلفة للانتقام من الطرف الآخر لتحويل الهزيمة إلى نصر، وامتلاك اليد العليا في كل صراع ومنافسة، وتحويل الموقف السلبي إلى مبادرة. لنفترض أنك رأيت شخصًا في الكنيسة لا يتبع القواعد، ولا يتقيد بأي قيود، ولا يحتمل أن ينتقده أحد أو يعارضه، ولا يقبل الأمر عندما يعقد أي شخص شركة عن الحق، ويقاوم ويجادل عندما يُهذَّب، ويكره ويهاجم كل من يفضحه؛ هذا إبليس. يرتكب بعض الناس بضعة أخطاء في عملهم، وقبل أن ينتقدهم الآخرون أو يفضحوهم بسبب أي شيء، فإنهم يضربون ضربة استباقية، ويفكرون في كل السبل للتوصل إلى أسباب لتبرير أنفسهم والدفاع عنها، قائلين إن ثمة أسبابًا وتفسيرات لعملهم السيئ وإن شخصًا ما قد خرّبه، ويحاولون بكل الوسائل إلقاء المسؤولية على الآخرين وتبرئة اسمهم. إنهم يكونون حساسين للغاية كلما عقد أي شخص شركة عن شخصيته الفاسدة وقام بتشريحها، معتقدين أن الشركة في الواقع تدور حولهم، ويحاولون بكل الوسائل حماية كبريائهم والتستر على أخطائهم، حتى أنهم يحكمون على أولئك الذين يعقدون شركة عن الحق ويدينونهم. لن يعترف أمثال هؤلاء الناس أبدًا بأخطائهم أو يتأملوا في أنفسهم، فضلًا عن التوبة. وبدلًا من ذلك، يفكرون في كل السبل لتمويه أنفسهم، ليكونوا أناسًا كاملين وأفرادًا بلا عيوب في أعين الآخرين، أناسًا يراهم الآخرون على أنهم لا يخطئون أبدًا. سواء أقالوا عبارة خاطئة، أو استخدموا مصطلحًا خاطئًا، أو كانت لديهم بعض الانحرافات أو العيوب في عملهم، أو كشفوا عن بعض الشخصيات الفاسدة والنوايا التي اكتشفها الآخرون، فإنهم يشعرون أنه نذير شؤم، كما لو أن شيئًا فظيعًا على وشك الحدوث، أو أن حياتهم على المحك، أو أن العالم ينتهي. ثم يفكرون في طرق مختلفة لتبرير أنفسهم والدفاع عنها؛ هذا هو رد فعلهم الغريزي. حتى أنهم يخلقون بعض الواجهات، ويقولون أشياء تتوافق مع مفاهيم الناس وتصوراتهم، وكلمات تكسب قلوب الناس، لخداع من حولهم. إنهم يخشون للغاية أن يعرف الناس وجههم الحقيقي، وعيوبهم ونقائصهم، ويخافون جدًا من فضح وضعهم الحقيقي. إنهم لا يعترفون أبدًا بأن مستوى قدراتهم ضعيف أو أن لديهم مشكلات في إنسانيتهم، فضلًا عن الاعتراف بالأخطاء التي ارتكبوها أو الشخصيات الفاسدة التي كشفوا عنها. إنهم يُحكِمون تغطية أنفسهم، فلا يَدَعون شيئًا يفلت منهم. هدفهم هو حماية مكانتهم وسمعتهم، والحفاظ إلى الأبد على صورة مجيدة لا تشوبها شائبة في قلوب الناس، وجعل الناس يعتقدون أنه ليس لديهم نقائص في إنسانيتهم، وأنهم يحبون الحق ويسعون إليه، ويمكنهم ممارسة الحق، وتحمل المشقة ودفع الثمن، وليس لديهم أي شخصيات فاسدة على الإطلاق. أمثال هؤلاء الناس هم أبالسة، وليسوا بشرًا. الأبالسة ببساطة لا يقبلون الحق، بل ويفكرون في كل السبل لتمويه أنفسهم على أنهم تجسيد للحق، وخلاصة الصورة الكاملة. هذا انحراف وشر في آنٍ واحد، أليس كذلك؟ أيًا كان عدد السنوات التي يؤمنون فيها بالله، فإنهم يقدمون أنفسهم دائمًا على أنهم أناس كاملون، خالون من العيوب. وحتى لو كانت لديهم سلبية، أو نقطة ضعف، أو مفاهيم، فإنهم لا يجرؤون أبدًا على كشفها، بل يبقونها محجوبة. وما إن يفضحهم شخص ما، فإنهم يكرهون ذلك الشخص ويفكرون في طرق مختلفة لتعذيبه، وفي الوقت نفسه يستخدمون أساليب ووسائل مختلفة لاستعادة صورتهم. على سبيل المثال، يدافع بعض الناس دائمًا عن أنفسهم، ويتحدثون ببعض الكلام الشيطاني المضلل، ويقلبون الأسود أبيض عمدًا ويخلطون الحق بالباطل، لتضليل بعض الناس الذين يفتقرون إلى التمييز، وبالتالي يغيرون نظرة الناس إليهم ويجعلون الناس يعيدون تقييم توصيفهم. أمثال هؤلاء الناس هم أبالسة بكل ما للكلمة من معنى، بلا ذرة من إنسانية. وبغض النظر عن مدى جودة أداء الأبالسة، وبغض النظر عن وجهات نظرهم في مختلف الأمور، وباختصار، لأن لديهم طبيعة شريرة، فإنهم سيكونون معادين للحق. أي أنهم، من أعماق قلوبهم، لا يقبلون الحق أو الأمور الإيجابية أبدًا. إنهم لا يستمعون إلى كلام الله أو يقبلونه؛ جوهر طبيعتهم هو كراهية الله. وأيًا كان ما يقوله الله، فإنهم يشعرون بالضغينة. ربما لا يمكنك اكتشاف ضغينتهم؛ فظاهريًا، هم يحضرون أيضًا الاجتماعات ويقرؤون كلام الله، ولا يظهرون موقفًا عدائيًا تجاه كل حق. ولكن عندما يحدث شيء لا يتوافق مع مفاهيمهم أو يتضمن مصالحهم، فإنهم سيحكمون على الله، وبيت الله، والحق، ويحكمون على أولئك الذين يسعون إلى الحق ويهاجمونهم، ويحكمون على أي شيء إيجابي؛ سوف يكشفون عن طبيعتهم الشريرة. وفي هذا الوقت، سوف تكتشف أن ادعاءهم الاستعداد لقبول الحق هو مجرد واجهة؛ ففي أعماق قلوبهم، هم يمقتون الحق ويشعرون بالنفور منه، ولا يقبلونه مطلقًا. ولكن لأنهم بارعون في التمويه، فإنهم يخدعون بعض الناس، تمامًا مثل الفريسيين.

أولئك الذين تناسخوا من أبالسة ليس لديهم سوى العداء، وإصدار الأحكام، والهجوم على الحق؛ وبمثل هذه العقلية، من المستحيل عليهم قبول الحق. عندما يتعلق الأمر بترتيبات عمل بيت الله، فإنهم يكتفون بقراءتها قراءة سريعة بصوت مرتفع حتى يسمعها الآخرون ثم يعتبرون الأمر منتهيًا. وعندما يحين وقت القيام بالعمل الفعلي، فإنهم لا يمارسون على الإطلاق وفقًا للمبادئ المطلوبة في ترتيبات العمل، بل يتصرفون وفقًا لإرادتهم الخاصة، ومفاهيمهم وتصوراتهم. بل إنهم لن ينفذوا سوى ترتيبات العمل التي تعود بالنفع على مكانتهم وسمعتهم؛ فإذا لم تكن ترتيبات العمل مفيدة لشهرتهم، ومكسبهم، ومكانتهم، فلن ينفذوها، حتى لو كان لديهم مستوى القدرات اللازم للقيام بذلك. لمَ هذا؟ لأنه ما إن تُنفَّذ ترتيبات العمل، سيعرف الناس أن بيت الله فعل هذا وسيشكرون الله وحده، وليس هم؛ سيشعر الناس أن الله يحب الإنسان ولن يشعروا أن لهم أي فضل، ما يعني أنهم لن ينالوا سمعة، أو مكانة، أو أي منافع. هذا سبب. والسبب الآخر هو أنه نظرًا لأن الأبالسة لديهم طبيعة معادية للحق، فإنهم لن يفعلوا أي شيء وفقًا لمبادئ الحق، بل سيتصرفون وفقًا لطموحاتهم، ورغباتهم، وغرائزهم الخاصة. ما هي غرائز الشيطان؟ أن يفعل الشر ويقاوم الله، وأن يعرقل عمل الله، وأن يجعل الناس يبتعدون عن الله، ويخونونه، ويعبدونه هو بدلًا من الله. إن غرض الشيطان من المجيء إلى الكنيسة هو إزعاج عمل الكنيسة وتدميره؛ سوف يفعل كل ما من شأنه أن يجلب الفوضى والاضطراب لعمل الكنيسة. وحتى لو لم يجلب ذلك أي فائدة لمكانته أو سمعته، فما دام بإمكانه أن يجلب العرقلة، والإزعاج، والضرر لعمل الكنيسة، فقد حقق هدفه. على سبيل المثال، يطلب بيت الله من الكنائس في جميع المناطق أن تُبلغ بدقة وصدق عن عدد الأشخاص الذين تم ربحهم من خلال التبشير بالإنجيل كل شهر. فهل يمكنهم القيام بذلك بطريقة خالية من الخداع؟ كلا، سوف يفكرون في كل السبل للخداع والإبلاغ عن أرقام كاذبة، فيبلغون عن مائة شخص إضافي هذا الشهر، ومائتين إضافيين الشهر المقبل، وإذا لم يكتشف أحد ذلك، فسوف يبلغون عن عدة مئات أخرى. إنهم لا يمارسون أبدًا وفقًا لترتيبات العمل، وأيًا كانت المشكلات التي يواجهونها فإنهم لا يطلبون مبادئ الحق؛ ليس لديهم حدود أخلاقية في كيفية سلوكهم أو تصرفهم. إنهم أبالسة. ومهما عُقدت شركة عن الحق، فلن يقبلوه. ضميرهم خالٍ من الشعور؛ إنهم مخلوقات بلا ضمير. تنص ترتيبات عمل بيت الله على مبادئ توزيع كتب كلام الله؛ من ينبغي أن يتسلمها ومن لا ينبغي. فهل يمكنهم التصرف وفقًا لهذه المبادئ؟ (كلا). تنص ترتيبات العمل على عدد الأشخاص اللازمين لإنشاء كنيسة، وعدد الكنائس التي تشكل مقاطعة، وعدد المقاطعات التي يمكن أن تشكل منطقة، وما هي الشروط والمبادئ لتعيين القادة على جميع المستويات. فهل يمكنهم الممارسة وفقًا لهذه المبادئ؟ (كلا). إنهم لن يقوموا بأي عمل مفيد لعمل بيت الله أو لدخول الإخوة والأخوات الحياة. إنهم يفكرون في أنفسهم: "إذا قمت بالعمل جيدًا لأجلك، ونما جميع الإخوة والأخوات في الحياة واكتسبوا تمييزًا لي، فهل سأظل قادرًا على الحفاظ على موطئ قدمي والحفاظ على مكانتي؟ بالتأكيد لن أتعب نفسي لأجلك! سأفعل الأشياء بلامبالاة فحسب. يطلب بيت الله أن يشكل خمسون شخصًا كنيسة، لكنني سأصر على ثمانين أو تسعين. أما بالنسبة لكيفية انتخاب قادة الكنيسة، فهذا يعتمد على الممارسة التي تفيدني. إذا لم يكن قائد الكنيسة المنتخب على هواي، فسوف أعين شخصًا يستمع إلي ويطيعني". بعملهم بهذه الطريقة، هل يمكن أن تنشأ حياة كنسية طبيعية؟ سوف يستغرق الأمر دهرًا. وبدون حياة كنسية طبيعية، هل يمكن للإخوة والأخوات أن ينموا بسرعة في دخول الحياة؟ هل يمكن للمؤمنين الجدد أن يؤسسوا أساسًا بسرعة؟ (كلا). أي أن هؤلاء القادة الكذبة وأضداد المسيح الذين هم أبالسة لن يقوموا بأي عمل مفيد لدخول الإخوة والأخوات الحياة. تراهم ينشغلون بنشاط كبير، ولكن ماذا يفعلون؟ إنهم يفعلون الأشياء فقط من أجل شهرتهم، ومكسبهم، ومكانتهم. إنهم يفعلون ما يريدون ما دام ذلك يفيدهم، ويمنحون أنفسهم تفويضًا مطلقًا. وأيًا كانت الطموحات والرغبات التي لديهم، فسوف يحققونها إلى أقصى حد عندما يؤمّنون السلطة؛ ولن يفوتوا هذه الفرصة على الإطلاق. أما بالنسبة لحياة الكنيسة، ودخول الإخوة والأخوات في الحياة، ونظام الكنيسة، وما إذا كان عمل إنجيل بيت الله والعمل في مجالات أخرى يتقدمان أم لا أو يتقدمان بسلاسة أم لا؛ فكل هذا لا يهمهم. على سبيل المثال، إذا قيل لهم كيف ينبغي للكنيسة أن توزع الكتب ولمن، فإنهم يفكرون: "لا داعي لأن نكون صارمين إلى هذا الحد. سأوزعها كيفما اتفق وهذا كل شيء". وعندما يُسألون عما إذا كان المكان الذي تخزن فيه الكنيسة الكتب آمنًا، يقولون: "من يهتم إذا كان آمنًا أم لا؟ على أي حال، لدينا مكان لتخزين الكتب، لذا فالأمر على ما يرام". كما ترى، لديهم تدابير مضادة لسياسات المسؤولين الأعلى. إنهم لا ينفذون أيًا من ترتيبات العمل أو مبادئ الممارسة المحددة من بيت الله؛ وبدلًا من ذلك، يتصرفون وفقًا لأفكارهم وأساليبهم الخاصة. أليست هذه محاولة لاستبدال الحق بممارساتهم الخاصة؟ إذا وقع شعب الله المختار في أيدي أمثال هؤلاء الأبالسة، فسوف يعانون؛ سوف يفعل الأبالسة ما يريدون، وسيتعين على الجميع الاستماع إليهم، كما لو كانوا زعماء عصابات، أو طغاة محليين، أو سادة، أو أباطرة. سوف يكون من المستحيل على شعب الله المختار أن يعيشوا حياة كنسية طبيعية، ومن المستحيل عليهم أن يؤسسوا أساسًا بسرعة في الطريق الحق، ومن المستحيل عليهم أن يحرزوا تقدمًا سريعًا في مختلف الحقائق. لن يفعل الأبالسة شيئًا صالحًا واحدًا. وأينما تشهد كنيسة ما اضطرابات يسببها الأشرار وأضداد المسيح، وتنشأ حالة من الفوضى، فإن ذلك يثبت أن قادة تلك الكنيسة عاجزون عن القيام بعمل فعلي وأنهم مجرد رؤساء صوريين. إن الإخوة والأخوات الجدد في الإيمان يُضلَّلون من قبل أضداد المسيح حتى قبل أن يؤسسوا أساسًا، كما أن حياة الكنيسة تنحدر إلى الفوضى. كل هذا سببه القادة الكذبة الذين لا يقومون بعمل فعلي. هل يمكن أن يكون السبب هو أن القادة الكذبة ليس لديهم وقت للقيام بعمل فعلي؟ (كلا). لو أرادوا القيام بهذا العمل الأساسي، لكان لديهم متسع من الوقت، لكنهم ببساطة لا يفعلونه. هذا يفضح الطبيعة الشريرة للأبالسة. إنهم لا يخشون شيئًا أكثر من ألا تكون الكنيسة في حالة فوضى، ويتمنون أن تصبح فوضوية تمامًا، ويتوقون إلى أن يكون عمل الكنيسة في حالة من الفوضى والركود، ويأملون أن يطيع جميع أعضاء الكنيسة الأشرار وأضداد المسيح، وأن يُضلَّلوا من قبل أضداد المسيح، والأشرار، والأبالسة، وألا يتبعوا الله. سيكون هذا هو بالضبط ما يريدونه، وسيكونون سعداء وراضين. عندما يعيش الإخوة والأخوات حياة كنسية طبيعية، ويمكنهم أن يأكلوا كلام الله ويشربوه بشكل طبيعي ويعقدوا شركة عن الحق، ويمكنهم أن يربحوا شيئًا في كل مرة يشاركون فيها في حياة الكنيسة، فإنهم يشعرون بعدم الارتياح؛ لأنه إذا كان الناس يربحون دائمًا شيئًا وينمون تدريجيًا في الحياة، فسوف يكتسبون تمييزًا لهم ويرفضونهم، وسوف يفقدون مكانتهم، وهذه نتيجة لا يريدون رؤيتها. إنهم يشعرون أنه كلما كانت الكنيسة أكثر فوضوية، زادت فرصهم في إظهار مواهبهم، وزاد المجال المتاح لهم لاستخدام مواهبهم، وزاد شعورهم بأنهم في بيئتهم الطبيعية، وسعوا إلى النصر في خضم الفوضى. هذه حقًا مكيدة الأبالسة! لا يمكن تنفيذ أي مبدأ من مبادئ الحق ولا أي ترتيب عمل محدد حيثما يوجد الأبالسة. لا يستطيع الإخوة والأخوات قراءة ترتيبات العمل ولا يكون لديهم طريق في القيام بواجبهم. وعندما تنشأ الفوضى في الكنيسة، فإن هؤلاء القادة الكذبة وأضداد المسيح الذين هم أبالسة لا يعالجونها ببساطة، بل ويفرحون سرًا. حتى أنهم يفكرون في كل السبل لخلق بعض المتاعب، وتعيين إبليس آخر أو ضد مسيح آخر كقائد، ما يجعل الكنيسة تصبح أكثر فوضوية؛ وهذا يجعلهم أكثر سعادة. أليس هذا هو نفس ما يفعله التنين العظيم الأحمر؟ لا يسمح التنين العظيم الأحمر للناس بالإيمان بالله، أو اتباعه، أو القيام بواجبهم؛ إنه يسمح للناس فقط بالاستماع إلى الحزب واتباعه. يمكنهم أن يأكلوا، ويشربوا، ويمرحوا، ويرتكبوا أي جريمة؛ ومهما كانت الجريمة التي يرتكبونها، فإنه لا يقيدهم. هناك العديد من الأوغاد المحليين، والمشاغبين، والبغايا في المجتمع؛ يعيش الناس في الخطيئة وينغمسون في ملذات الخطيئة، وبالتالي لا أحد يهتم بالشؤون الوطنية، ولا أحد يحقق في مقدار الشر الذي ارتكبه الحزب الشيوعي الصيني وراء الكواليس. هذا يسمى تحويل الانتباه. على مدى سنوات عديدة من حكمه للصين، كان التكتيك الأكثر فعالية للتنين العظيم الأحمر هو إدخال مختلف الاتجاهات الشريرة والأفكار ووجهات النظر الشريرة من مختلف البلدان إلى الصين. وبعد ذلك، تحرر الشعب الصيني تمامًا من حيث الجنس، وأصبحت عقولهم منفتحة، وطريقة حديثهم عن الجنس منفتحة أيضًا. إنهم يفكرون في هذه الأمور طوال اليوم. وكيف أصبحت حياة عامة الناس؟ إنها تدور حول الطعام والجنس، ورغباتهم الطبيعية. إن عامة الناس جميعًا محاصرون في مثل هذه الحلقة المفرغة، لذا فإنهم يُخففون من حذرهم تجاه السياسة والحكام، ولا يكون لديهم أي حساسية تجاه السياسة والحكام، ولا يعودون يبالون بهم. ومثل مدمني الأفيون، تضعف قوة إرادتهم. لا يعود لدى الرجال طموح لمتابعة وظائفهم، ولا تعود لدى النساء رغبة في أن يكن زوجات صالحات وأمهات محبات. لا يسلك الناس الطريق الصحيح أو يهتمون بالمهام المناسبة. لا أحد يشارك في السياسة، والجميع خاضعون تمامًا للتنين العظيم الأحمر. وبهذه الطريقة، يترسخ نظام التنين العظيم الأحمر، لأن أمثال هؤلاء الناس يسهل حكمهم. ماذا يعني أنه "يسهل حكمهم"؟ يعني أنه بغض النظر عن كيفية اضطهاد التنين العظيم الأحمر لعامة الناس، فليس لديهم أي اعتراضات وعليهم أن يتحملوا ذلك. أليس هذا هو بالضبط التأثير الذي تحقق الآن؟ (بلى). انظر إلى الأفلام الصينية أو مقاطع الفيديو على الإنترنت؛ ثمانون إلى تسعين بالمائة منها تدور حول الرغبة الجنسية أو العلاقات بين الرجال والنساء. هذا له تأثير رهيب على الناس؛ فهو لا يحمي الأطفال والقصر. لدى الغربيين لوائح صارمة في هذا الصدد؛ فهم يحمون الأطفال والقصر ولديهم تدابير وقائية خاصة بهم. ينمو الشباب الصينيون اليوم في مثل هذه البيئة الاجتماعية. وفي سن مبكرة جدًا، تُحشى عقولهم بأشياء مثل الرومانسية، والحب، والجنس، والزواج. إنه أمر مرعب! إذا عاشت البشرية في مثل هذا السياق المجتمعي، ومن خلال تكييف البيئة الاجتماعية وتعليمها، أفسد الشيطان الاحتياجات الفسيولوجية الطبيعية للبشرية إلى درجة منحطة، فإن قلوب الناس ستكون خبيثة ومنحطة. وأحد مظاهر الخبث والانحطاط هو أن الناس ليس لديهم إحساس بالخجل في هذا الصدد، أو أن معيارهم للإحساس بالخجل في هذا الصدد قد انخفض. بعض الناس، لأن لديهم ضميرًا وعقلًا، لديهم خط في قلوبهم لن يتجاوزوه؛ هذا هو الإحساس الضئيل بالخجل الذي يمكن أن يحققه ضميرهم وعقلهم الضئيلان. ولكن بعد أن يؤمن هؤلاء الناس بالله، فإنهم يظلون يحملون ظلال وبصمات نشأتهم في ذلك السياق المجتمعي. وحتى يومنا هذا، يتخلص البعض منها تدريجيًا، بينما لا يزال البعض الآخر يعيش في ذلك الظل ولم يخرج منه. إن الأشخاص الذين ينشؤون في ذلك النوع من البيئة والخلفية الاجتماعية قد خُرِّبت رغبتهم الداخلية في الأمور الإيجابية، وفي العدالة، وعزيمتهم، وتصميمهم، أو توقهم إلى السير في الطريق الصحيح إلى حد معين. ما معنى "خُرِّبت"؟ يعني أنه بعد أن تم تكييفهم وتعليمهم من قبل مثل هذه البيئة الاجتماعية، فإن تصميم هؤلاء الناس، ومثابرتهم، وقوة إرادتهم للتوق إلى الأمور الإيجابية والسعي إلى النور والعدالة ضعيفة جدًا؛ إنهم لا يستطيعون تحمل أي عواصف، أو أي نكسات، أو أي هزائم. الأمر أشبه بالناس الذين دخنوا الأفيون؛ فحتى لو أقلعوا عنه، فإن ضرر المخدر لا يتوقف عند هذا الحد. وعندما يواجهون نكسات أو إخفاقات، وعندما يشعرون بالإحباط أو السلبية، فقد ينتكسون ويستخدمون الأفيون مرة أخرى لتخدير عقولهم والهروب من الصعوبات المختلفة في الحياة. أي أنه من المستحيل عليهم الإقلاع عن إدمانهم للمخدرات مرة واحدة وإلى الأبد؛ سوف ينتكسون على طول الطريق، ويعودون إلى طرقهم القديمة، ويستخدمون الطريقة نفسها لحل المشكلات المختلفة في الحياة. هؤلاء الناس الذين نشأوا في مثل هذه البيئة والخلفية الاجتماعية الشريرة قد تلقوا العديد من الهرطقات والمغالطات من الشيطان، والتي تجذرت بعمق في قلوبهم. إن إرادتهم للسعي إلى الحق لا تزال هشة للغاية، ولا يمكنهم تحمل أن تضللهم قوى الشيطان الشريرة وتغويهم، أو أن يتحملوا إغواءاتها المختلفة. أي أنه على الرغم من أن هؤلاء الناس يتبعون الله، فإن نظرتهم إلى الحياة، ونظامهم القيمي، ونظرتهم إلى الحب، ونظرتهم إلى السعادة كلها متأثرة ومكيفة بعمق بالاتجاهات الشريرة، حتى أنها مقيدة ومكبّلة بهذه الأشياء. لا يزال البعض يريد السعي إلى زواج سعيد، وعالم لشخصين، والعودة إلى اتجاهات العالم الشريرة للانغماس في الرغبة الجنسية. من السهل جدًا على هؤلاء الناس أن تتخللهم تلك الأفكار ووجهات النظر الشريرة أو تسيطر عليهم مرة أخرى. ولا سيما عندما يرى الناس بعض الأفلام التي تتضمن الحب والزواج، تضعف قلوبهم، ويحسدون غير المؤمنين الذين يعيشون في الزواج والحب ويتمتعون بالحياة، ويفقدون الرغبة في السعي إلى الحق والقيام بواجبهم. هذا أمر مخيف للغاية. من هذه المواقف الفعلية، يمكن ملاحظة أن كل شخص، على الرغم من أنه مر بمشقات لا حصر لها ليتبع الله حتى يومنا هذا، لا يزال غير آمن. ربما تشعر أنك قد بذلت بالفعل كل قوتك في السعي إلى الحق، وفي قبول الحق وممارسة الحق، لكن تداعيات تخريب الشيطان للإنسان لم تُستأصل منك بعد، لذا فأنتَ لا تزال في خطر كبير.

دعونا نواصل الشركة عن المظاهر الشريرة للأبالسة. إن المظاهر الشريرة للأبالسة كثيرة جدًا؛ يمكن القول إنها موجودة في كل مكان؛ سوف تجدها في أي جماعة من الناس. إننا نقيس في المقام الأول المظاهر الشريرة المختلفة للأبالسة وفقًا للحق لتوصيف جوهرهم الشرير. هذه هي الطريقة الأكثر دقة. بناءً على المواقف المختلفة التي يتخذها الأبالسة تجاه الحق – من عدائه، ومهاجمته، والسعي إلى استبداله – فإن جوهر طبيعة هذا النوع من الأشخاص هو جوهر شرير، جوهر إبليس. إنهم لن يتغيروا أبدًا، لأنهم لا يقبلون الحق أبدًا ولا يعتبرون الحق أمرًا إيجابيًا أبدًا. لمَ لا يعتبرون الحق أمرًا إيجابيًا؟ لأنهم ليس لديهم إنسانية، وهم أبالسة؛ لا يمكنهم قبول الحق، وليس لديهم مَلَكة لقبول الحق، كما أنه ليس لديهم أي حاجة لقبول الحق. ما حاجتهم إذًا؟ إنها فعل أشياء شريرة، أشياء معادية لله والحق، وأشياء تهاجم الحق وتستبدله. هذه هي مهمتهم، وهي أيضًا ما يمليه عليهم جوهر طبيعتهم. لذا، في النهاية، لا يمكن إلا إخراج أمثال هؤلاء الناس من الكنيسة. ليس لدى بيت الله مكان لهم، ولا أي واجب ليقوموا به. ليس لبيت الله أي حاجة إليهم على الإطلاق. أولئك الذين يقومون بواجبهم بإخلاص في بيت الله، بغض النظر عما إذا كانوا يحبون الحق أم لا، هم على الأقل مستعدون ذاتيًا لقبول الحق، وليسوا معادين للحق، ولن ينكروا الحق أبدًا، ولن يحكموا على الله أو يهاجموه أو يجدفوا عليه أبدًا. وبالطبع، لن ينطقوا عمدًا بأي أقوال أو ينخرطوا في أي سلوكيات أو ممارسات تستبدل الحق. إن المظاهر الشريرة للشيطان والأبالسة – من معاداة الحق، ومهاجمته، واستبداله – كافية لإثبات أن الإبليس له جوهر شرير؛ لا يمكنهم البقاء في الكنيسة. ومع تزايد فهم شعب الله المختار للحق، ومع اكتساب معظم الناس تمييزًا لأنواع مختلفة من الناس الذين ينفرون من الحق ويعادونه، فإن جوهر طبيعة أولئك الذين هم أبالسة ينكشف بوضوح متزايد، ويتعرف عليه الناس ويميزونه بوضوح ودقة متزايدين. لذا، يصبح هؤلاء الناس مرفوضين بشكل متزايد من قبل الآخرين، وغير قادرين بشكل متزايد على التعايش مع الآخرين بود والتعاون معهم بانسجام. لذا، في النهاية، لا يمكن إلا استبعادهم تدريجيًا. هل أنتم على استعداد لرؤية أمثال هؤلاء الناس يُستبعدون؟ (نعم). إن استبعادهم التدريجي أمر جيد. فمن ناحية، يثبت أن معظم شعب الله المختار قد نما في القامة واكتسب تمييزًا لأولئك الذين هم أبالسة، ولم يعودوا يعتبرونهم مؤمنين بالله أو إخوة وأخوات. ومن ناحية أخرى، فإن الأمور التي يفعلها أولئك الذين هم أبالسة تنكشف بشكل متزايد. يكشف الناس جوهر طبيعتهم، ويرى الجميع أنه حتى الخدمة التي يقدمونها لا تفي بالمعايير؛ إنهم لا يسببون سوى الإزعاج والعرقلة في الكنيسة وليس لهم أي تأثير إيجابي. وما إن يُستبعدوا ويُخرجوا، يتقدم عمل الكنيسة بشكل طبيعي. أولئك الذين هم أبالسة ليس لديهم إنسانية؛ إنهم أسوأ من البهائم. تعرف بعض البهائم كيف تستمع إلى أسيادها، وتعمل بجد، ولا تسبب المتاعب لأسيادها. لدى البهائم بعض العقل، لكن الأبالسة لا يستطيعون ذلك. إذا استخدمتهم للقيام بواجب، فلا يزال عليك أن ترتب لبعض الناس للإشراف عليهم. وإذا كان بإمكانهم أداء الخدمة بطاعة، لكان ذلك مقبولًا، لكنهم لن يؤدوا الخدمة بشكل صحيح. وحتى لو أشرفتَ عليهم، فستكون هناك دائمًا أوقات لا يمكنك فيها مراقبتهم. إذا غفلت عنهم للحظة أو أغفلت شيئًا واحدًا، فسوف يستغل الأبالسة الثغرة ويسببون الفوضى والمتاعب لعمل الكنيسة. تستخدم أنتَ عدة أشخاص لمراقبتهم، وفي النهاية، لا تزال بحاجة إلى عدة أشخاص لتنظيف الفوضى التي يخلقونها. سوف تشعر أن استخدامهم لأداء واجب يسبب خسارة كبيرة جدًا، وأنه لا يستحق العناء، وأن استخدامهم مرهق ومثير للغضب للغاية. إن مشاهدتهم وهم يعملون أشبه بمشاهدة البهائم وهي تعمل؛ لا يمكنهم أبدًا أن يفعلوا ما يمكن للناس الطبيعيين أن يفعلوه. وأخيرًا، سوف تدرك حقيقتهم: أمثال هؤلاء الناس هم بهائم، إنهم أبالسة؛ لن يتغيروا أبدًا. لن تقبل البهائم والأبالسة الحق أبدًا. وأخيرًا تدرك هذا الأمر بوضوح، وتقرر في النهاية ألا تستخدم الأبالسة مرة أخرى وتطردهم. هل يمكن للبهائم والأبالسة أن يصبحوا بشرًا؟ هذا مستحيل. إن جعل التنين العظيم الأحمر يتخلى عن سكين الجزار أمر مستحيل؛ طبيعته هي طبيعة إبليس؛ إنه يقتل الناس دون أن يرف له جفن. والأبالسة والشيطان من الفئة نفسها. الطريقة التي تنظر بها إلى التنين العظيم الأحمر هي نفسها الطريقة التي ينبغي أن تنظر بها إلى هذه البهائم والأبالسة؛ هذا صحيح. إذا كنتَ تنظر إلى الأبالسة بشكل مختلف عن نظرتك إلى الشيطان والتنين العظيم الأحمر، فهذا يثبت أنه ليس لديك بعد فهم شامل لجوهر الأبالسة؛ وإذا كنتَ لا تزال تعاملهم كبشر، وتعتقد أن لديهم إنسانية، وبعض الصفات الجديرة بالثناء، ولا يزال من الممكن فداؤهم، وكنتَ لا تزال بحاجة إلى منحهم فرصًا، فأنتَ جاهل، وقد وقعت في شركهم مرة أخرى، وسيتعين عليك دفع ثمن ذلك. ولتجنب الوقوع في شراكهم، يجب عليك طرد الأبالسة تمامًا. لا تظهر لهم أي تساهل! حسنًا، هذا كل شيء في شركة اليوم عن المظاهر الشريرة للأبالسة. وداعًا
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كان محتوى شركتنا الأخيرة عن تمييز مختلف أنواع الناس؛ أي تمييز فئاتهم وتصنيفاتهم المختلفة بناءً على أصولهم، ومن ثم تمييز جوهر مختلف أنواع الناس من خلال مظاهرهم المتنوعة في الحياة الواقعية. إنَّ تعلُّم تمييز مختلف أنواع الناس لهو أمرٌ مفيدٌ فيما يتعلق بكيفية معاملتهم ومعاملة نفسك بشكل صحيح، أليس كذلك؟ (بلى). ألم تُعالج الشركة حول هذه الأمور أيضًا مفاهيم الناس وتصوراتهم السابقة عن المؤمنين بالله؟ على سبيل المثال، اعتاد الكثير من الناس في الماضي أن يعاملوا جميع المؤمنين كإخوة وأخوات. فما دام شخص في الكنيسة، وما دام متحمسًا في القيام بواجبه، فبغض النظر عن مقدار الشر الذي ارتكبه، أو مدى سوء إنسانيته، أو مدى تكبُّر شخصيته أو مكرها أو خداعها، كان هؤلاء الناس يعاملونه كإخوة وأخوات ويساعدونه بمحبة. هل لدى أمثال هؤلاء الناس تمييز؟ (لا). من خلال سقاية كلام الله وإمداده في السنوات القليلة الماضية، تغيرت وجهات نظركم تغيرًا كبيرًا، أليس كذلك؟ (بلى). والآن بعد أن تغيرت وجهات نظركم، ألستم تتصرفون بمبادئ نسبيًا في معاملة مختلف أنواع الناس؟ (بلى). أليست وجهات نظركم ومواقفكم تجاه مختلف أنواع الناس مختلفة عما كانت عليه من قبل؟ (بلى، إنها مختلفة). قبل عقد الشركة حول هذه القضايا، لم يكن لدى الناس أي تمييز لمختلف أنواع الناس، وكانوا يعتقدون أنه ما دام الشخص يؤمن بالله، فهو شخص صالح، وعضو في بيت الله، وأنه حتى أولئك الذين لديهم إنسانية سيئة هم ممن ينوي الله خلاصهم. بالنظر إلى الأمر الآن، هل هذا هو الحال؟ (كلا). أما الآن، فالأمر لم يعد كذلك. إذًا، بالنظر إلى الأمر الآن، هل هناك أناس صالحون أكثر أم أشرار أكثر؟ (أعتقد أن هناك أشرارًا أكثر. في السابق، كنت أرى الكثير من الناس صالحين جدًا، ولكن من خلال شركة الله وربطها بمظاهر مختلف أنواع الناس، أشعر أن هناك أشرارًا أكثر). في السابق، كنتم، على الأكثر، تمتلكون بعض التمييز لأولئك الذين من الواضح أنهم من عديمي الإيمان، والانتهازيين، والأرواح الشريرة، والأبالسة النجسة، وأولئك الذين يمكن أن يسببوا عرقلة وإزعاجًا واضحين، وتعرفون أنهم ليسوا أناسًا صالحين أو إخوة وأخوات. والآن، من خلال مثل هذه الشركة، فضلًا عن قدرتكم على تمييز أولئك الذين لديهم مظاهر واضحة، ألا تستطيعون بشكل أساسي تمييز جميع الناس بناءً على كشوفاتهم ومظاهرهم؟ (بلى). إذًا، بعد مثل هذه الشركة، عندما تتفاعلون مع الناس مرة أخرى، ألا تشعرون باختلاف عما كنتم تشعرون به من قبل؟ (الأمر مختلف قليلًا. الآن عندما أتفاعل مع الناس، أركز على ملاحظة ما كشوفاتهم ووجهات النظر التي يعبرون عنها عندما يواجهون الأمور، لأقيس ما إذا كانوا قد تناسخوا بصفتهم بشرًا، أم حيوانات، أم أبالسة. لقد أصبحت أركز على تمييز الناس بناءً على جوهرهم وتصنيفهم). هذا يدل على أنك تعلمت تمييز الناس. هل يمكنك تمييز نفسك إذًا؟ (قليلًا). باختصار، إن عقد شركة عن هذا الموضوع مفيد لتمييز الناس؛ إذ يمكن أن يساعدكم على تمييز سلوكيات ووجهات نظر مختلف أنواع الناس وإدراك جوهرهم. بهذه الطريقة، ستعاملون مختلف أنواع الناس وفقًا للمبادئ، وعندما تواجهون بعض الناس، أو الأحداث، أو الأشياء الخاصة، لن تعاملوها بناءً على المفاهيم والتصورات، وستكونون قادرين على استيعاب بعض المبادئ الأساسية في معالجة المشكلات، وبالتالي ترتكبون حماقات أقل. على سبيل المثال، في السابق، عند رؤية بعض الناس ذوي السلوك غير الطبيعي أو الأفكار والآراء المحرّفة، ربما كنتم تعتقدون أن أمثال هؤلاء الناس لديهم مستوى قدرات ضعيف وليس لديهم قدرة على الاستيعاب، أو أنهم سمعوا القليل من العظات وأساسهم ضحل جدًا، ولذلك ينبغي عليكم بذل بعض الجهد لسقايتهم ومساعدتهم أكثر. أما الآن، فمن خلال الشركة، وبعد أن اكتسبتم تمييزًا لأولئك الذين تناسخوا من حيوانات وأولئك الذين تناسخوا من أبالسة، ستتخلون عن تلك الممارسات الحمقاء السابقة ولن تنخرطوا بعد الآن في مهام لا جدوى منها. إذًا، هل يمكنكم معاملة الناس وفقًا لمبادئ الحق؟ (يمكننا فعل ذلك إلى حد ما). هل ستكون لديكم انحرافات في ممارستكم؟ (إذا لم أستطع الحكم على جوهر شخص ما بدقة، فقد تكون لدي انحرافات في ممارستي). تحت أي ظروف ستكون لديك انحرافات في ممارستك؟ لنفترض أن سلوكه الخارجي يتوافق بشدة مع مفاهيم معظم الناس – فهو قادر على دفع ثمن والتخلي عن أشياء، وغالبًا ما يقول أمورًا صائبة، وكثيرًا ما يتصدق ويساعد الآخرين – فمن منظور الإنسانية، يُعتبر هذا الشخص طيبًا، ولكن في الوقت نفسه، هو بكل بساطة ليس طبيعييًا، وغالبًا ما يُظهر بعض السلوكيات المتطرفة، ويُبدي بعض المظاهر ما وراء الطبيعية، فهل ستتمكن من تمييز مثل هذا الشخص؟ وهل تعرف كيف تعامله؟ (لم أعرف أن مثل هذا الشخص هو واحد من أولئك الذين تناسخوا من أبالسة إلا بفضل شركة الله في المرة السابقة). بإمكانك توصيف جوهره بأنه جوهر إبليس وأن تدرك حقيقة هذا الأمر، ولكن هل يمكنك تحديد الطريقة المناسبة لمعاملته بناءً على مظاهره في الحياة اليومية وحالته الراهنة؟ هذا يتضمن مبادئ معاملة الناس. إذًا، ما الطريقة المناسبة لمعاملة هذا النوع من الأشخاص؟ إذا كانت حالة حياته طبيعية بشكل أساسي، ولم يسبب اضطرابات لعمل الكنيسة، ولم يزعج الآخرين، فعامله بشكل صحيح؛ إذا كان بإمكانه أداء خدمة، فدعه يفعل ذلك، وإذا لم يتمكن من ذلك، وتسبب في اضطرابات للآخرين، وأدرك معظم الناس حقيقة مظاهره وكشوفاته، واستطاعوا تحديد أن جوهره هو جوهر إبليس، فلن يكون الأوان قد فات للتعامل معه بإخراجه. أليس هذا مبدأ؟ (بلى). هذا مبدأ؛ يجب أن يكون هذا واضحًا في قلبك. وبغض النظر عن كيفية التعامل معه بعد ذلك، فيجب أن يكون التوقيت مناسبًا. لنفترض أنك أدركت حقيقته، ولكن معظم الناس لم يحتكوا به، فضلًا عن أنهم لم يدركوا حقيقته. إذا قمت حينئذٍ بتوصيف طبيعته والتعامل معه مباشرة دون عقد شركة عن الحق وشرح كيفية تمييزه، فهذا تسرعٌ كبيرٌ. ولنفترض أنك بعد أن أدركت حقيقة جوهره، بدأت تشعر بالنفور منه، ثم بحثت عن فرص لتهذيبه، أو استهدفته دائمًا في كلماتك وأفعالك، وكذلك عند عقد شركة عن الحق؛ فهل هذه طريقة جيدة للتصرف؟ (لا). لمَ لا؟ (لأننا إذا عاملناه بهذه الطريقة، فلن يعرف معظم الناس ما يجري، بل قد تنشأ لديهم مفاهيم خاطئة. يجب كشف جوهر هذا الشخص وفضحه من خلال الحقائق، وعندما يكون لدى الناس تمييز له، يكون من المناسب حينئذٍ كشفه وتشريحه أو تهذيبه؛ سيفهم الجميع حينئذٍ. إذا لم يكن هذا الشخص ممن يسعون إلى الحق، ولكنه لا يسبب اضطرابات ولا يزال بإمكانه أداء بعض الخدمة، فينبغي أن ندعه يؤدي الخدمة. إذا كنا نعرف أنه ليس ممن يسعون إلى الحق ومع ذلك لا نزال نهذبه باستمرار، فسيؤثر ذلك على أدائه لواجبه). إن التصرف بهذه الطريقة يخلو من المبادئ. عند معاملة أولئك الذين تناسخوا من أبالسة وأولئك الذين تناسخوا من حيوانات، حتى لو كنت قد أدركت حقيقة جوهرهم من خلال الاحتكاك والملاحظة على مدار فترة طويلة من الزمن، فينبغي لك ممارسة بعض الحكمة ومعاملتهم وفقًا للمبادئ. لا بأس بممارسة الحكمة، ولكن لا يمكنك انتهاك المبادئ. هناك العديد من التفاصيل التي تنطوي عليها معاملة أمثال هؤلاء الناس وفقًا للمبادئ. أحدها هو أنه حتى لو رأيت بوضوح أنهم أناس نافرون من الحق، وأن جوهرهم هو جوهر الأبالسة، فلا يمكنك دائمًا أن تجد فيهم عيوبًا أو تتصيد أخطاءهم لتهذيبهم، أو تفضحهم في كل مناسبة. لن يعرفوا ما يجري، وسيكونون في حيرة من أمرهم، ولن يعرفوا لماذا تهذبهم وتستهدفهم. إن فعل هذا سيؤثر حتى على أدائهم لواجبهم. وحتى لو لم تكن مخطئًا في ما تفعله أو تقوله في نظر الآخرين، فإن التصرف بهذه الطريقة ليس فقط لا يؤدي إلى أي نتائج، بل يؤدي أيضًا إلى عواقب وخيمة، وهو لا يتوافق مع مبادئ الحق. لذا، بغض النظر عن نوع الشخص الذي تتعامل معه، يجب عليك معاملته وفقًا للمبادئ وبنزاهة؛ لا تتصرف بناءً على شعورك. لا بأس بممارسة بعض الحكمة، ولكن يجب عليك معاملته وفقًا للمبادئ. إن التصرف بهذه الطريقة، من ناحية، يلتزم بالنظام ويتبع القواعد، ومن غير المرجح أن يسبب اضطرابات، ومن ناحية أخرى، يثبت أيضًا أن لديك قلبًا يتقي الله، وأنك لا تتصرف بهياج وترتكب آثامًا، ولا تفعل الأشياء عمدًا أو بتهور وفقًا لمقاصدك الخاصة. يجب أن تكون لديك مبادئ في معاملة كل نوع من الناس. سواء كانوا أبالسة، أو حيوانات، أو بشرًا، يجب عليك معاملتهم وفقًا للمبادئ. يجب أن تكون قادرًا على تمييز هذه الأنواع من الناس واستيعاب مبادئ معاملة الناس. لا ينبغي أن يكون لديك استيعاب محرّف فيما يتعلق بهذه المسألة، أليس كذلك؟ (بلى). لا تفعل أي شيء يسبب عرقلة. إذا فعلت شيئًا يسبب عرقلة أو إزعاجًا، فأنت غبي جدًا؛ هذا ليس ما ينبغي أن يفعله الإنسان. هل هذا مفهوم؟ (مفهوم).

في السابق، عقدنا شركة عن مظاهر جوهر أولئك الذين تناسخوا من حيوانات وأولئك الذين تناسخوا من أبالسة، وهم من تصنيفين مختلفين. لقد ساعد هذا الناس على رؤية أنه على الرغم من أن جميع أنواع الناس لديهم مظهر بشري، فإنه يمكن تمييز الاختلافات في جوهرهم وتصنيفهم من خلال المواقف المختلفة التي يتخذونها تجاه الحق. فبغض النظر عن شكل المظهر الخارجي للشخص – فربما يكون لدى شخص ما ملامح متناسقة، ويبدو مهذبًا وطيب القلب جدًا، أو يبدو متعلمًا، وحسن التربية، وذا مكانة ورشاقة، بل ويبدو ذا كرامة، وعظيمًا جدًا، وليس شخصًا عاديًا – فليس أي من هذه الأمور هو الأساس لتحديد طبيعة جوهره. وبغض النظر عن شكله، سواء كانوا طويلًا أو قصيرًا، سمينًا أو نحيفًا، وما هو لون بشرته، أو ما إذا كانت حياته غنية أم فقيرة، فلا شيء من هذا يمكن أن يوضح ما هو جوهره حقًا. لا يمكن أن يستند توصيف طبيعة جوهر الشخص إلى معايير الثقافة البشرية التقليدية أو الأقوال عن السلوك الأخلاقي، كما لا يمكن أن يستند إلى الشعارات أو الأقوال الشهيرة للشخصيات المشهورة التي يلخصها الناس عبر التاريخ، أو التصريحات المضللة للأحزاب الحاكمة. إلى ماذا ينبغي أن يستند إذًا؟ يجب على الناس استخدام كلام الله، والحق الذي عبر عنه الله، ومتطلبات الله من الناس، كأساس للحكم على جوهر مختلف أنواع الناس وتحديده. لا يجوز للمرء على الإطلاق أن يحكم على الناس بناءً على مظهرهم الخارجي، أو مواهبهم، أو المعرفة التي استوعبوها، وبالتأكيد ليس بناءً على مكانة الشخص أو الدور الذي يلعبه في المجتمع ووسط الناس. كل هذه الطرق للحكم على الناس خاطئة. يجب على المرء أن يحكم على الناس بناءً على كلام الله؛ فكلام الله وحده هو الحق. فمن ناحية، يجب أن يستند الأمر إلى الحق، ومن ناحية أخرى، يجب أن يستند إلى موقف الشخص تجاه الحق وما إذا كان بإمكانه استيعاب الحق. إن تمييز جوهر الشخص وتحديد تصنيفه بناءً على الحق هو الأكثر دقة. من المؤكد أنه لن يكون هناك خطأ.

بعد عقد الشركة عن مظاهر هذين النوعين من الناس – أولئك الذين تناسخوا من حيوانات وأولئك الذين تناسخوا من أبالسة – ينبغي لنا بعد ذلك أن نعقد شركة عن مظاهر أولئك الذين تناسخوا من بشر حقيقيين. لقد وصلنا الآن إلى الجزء الأكثر أهمية. إن أولئك الذين تناسخوا من حيوانات لديهم مظاهر وسمات معينة تدل على ذلك، وكذلك أولئك الذين تناسخوا من أبالسة. إذًا، هل لدى أولئك الذين تناسخوا من بشر أيضًا مظاهر وسمات مقابلة؟ (نعم). هذا مؤكد. لقد ذكرنا بعض المظاهر والسمات الأساسية للإنسانية التي يمتلكها البشر الحقيقيون. واليوم، سنعقد شركة عن المظاهر والسمات المحددة لأولئك الذين تناسخوا من بشر. وبالنظر إلى أن تصنيف هذا النوع من الناس هو بشر، فقبل أن نعقد الشركة رسميًا، دعونا نفكر أولًا في ماهية السمات الأساسية لكون المرء إنسانًا. أو، من خلال السنوات العديدة لتفاعلك وتعاملك مع الناس، ما هي السمات التي لاحظتها في هذا النوع من الأشخاص الذين لديهم تصنيف البشر؟ ما هي مظاهرهم؟ تفضلوا. (هذا النوع من الأشخاص الذين لديهم تصنيف البشر يمتلكون ضميرًا وعقلًا. على سبيل المثال، إذا فعلوا شيئًا خاطئًا، أو أساءوا إلى شخص ما، أو فعلوا شيئًا يخالف الحق، فإنهم يشعرون بتأنيب ضميرهم). (هذا النوع من الأشخاص يمكنه على الأقل استيعاب الحق، ويحب الأمور الإيجابية، ويمقت الأمور السلبية. ضميرهم وعقلهم سليم). إن القدرة على استيعاب الحق هي معيار مرتفع نسبيًا. قبل أن يواجهوا الحق، ما هي سمات الإنسانية التي يمتلكها هذا النوع من الأشخاص؟ ما هي سمات أفعالهم، وكلامهم، وكيفية سلوكهم وتعاملهم مع العالم؟ ما هي مظاهر وكشوفات الإنسانية الطبيعية التي يظهرونها؟ أي، عندما يتفاعلون ويتعاملون مع الناس، ما هي المظاهر التي يُظهرونها والتي تسمح للآخرين برؤية أنهم شخصيات إيجابية؟ (إنهم عقلانيون نسبيًا، وطيبو القلب، ولا يفعلون أشياء تغش الآخرين أو تؤذيهم، وليس لديهم نية لإيذاء الآخرين). ما يمكنكم التفكير فيه هو هذه المظاهر الإيجابية التي تتوافق نسبيًا مع الإنسانية، وهي مظاهر الشخص الصالح في أذهان الناس. إن كون المرء طيب القلب، ولا يغش الآخرين أو يؤذيهم، وصادقًا في كلمته، ولديه إحساس بالمسؤولية، وقادرًا على الانسجام جيدًا مع الآخرين، ويتوق إلى الأمور الإيجابية ويمقت الأمور السلبية؛ هذه كلها بعض المظاهر الإيجابية للإنسانية. هل هناك المزيد؟ (هناك أيضًا امتلاك فهم روحي؛ أي القدرة على فهم كلام الله). إن امتلاك فهم روحي لا علاقة له بالإنسانية، التي نناقشها حاليًا. إننا نتحدث بشكل أساسي عن وجهات النظر المختلفة للأشخاص ذوي الإنسانية في معالجة الأمور، وكذلك مظاهر جوهر السلوك الذاتي للمرء ومعاملته للآخرين، ومبادئه ومعاييره الدنيا عندما يتعلق الأمر بسلوكه الذاتي وأفعاله، وما إلى ذلك. إن المظاهر الإيجابية للإنسانية التي يمكن للناس رؤيتها والتعرف عليها قليلة العدد. ويبدو أن أولئك الذين يفهمون كيفية السلوك بين البشر نادرون حقًا. فلا عجب أن يقول الكثيرون إنهم فشلوا في سلوكهم. انظروا كيف يصور الممثلون في الأفلام والبرامج التليفزيونية الشخصيات الإيجابية؛ عندما يتعلق الأمر بالكشف عن وجهة نظر معينة، أو مظهر معين، أو موقف معين في مسألة ما، لا يعرف الممثلون كيفية التصرف أو التعبير عنه، وفهمهم في هذا المجال فارغ. إذا طلبت منهم أن يلعبوا دور سفيه، أو متشرد، أو زعيم مافيا، أو عاهرة، أو امرأة فاجرة، أو شخصية مشهورة أو عظيمة، فيمكنهم أداء الدور بشكل جيد للغاية، مصورين كل إيماءة لهؤلاء الناس، وكل كلمة وفعل، وحتى نظرة واحدة، بحيوية ودقة مطلقتين. حتى إن بعض المشاهدين، بعد رؤيتهم يلعبون دورًا سلبيًا، يعتقدون خطأً أنهم حقًا الشخص السيئ في المسلسل، وسيرغبون في ضربهم إذا رأوهم يومًا ما. بل إن البعض سيبصق عليهم. انظروا كيف صوروا دورهم بحيوية؛ لقد جسّدوا ذلك الشخص السيئ حقًا. وماذا عن لعب دور شخص صالح؟ هل يمكن للناس أن يستلهموا بعض الإلهام من أدائهم، فيعرفون كيف يكونون شخصًا ذا إنسانية؟ لا يوجد حقًا مثل هؤلاء الممثلين. إن البشرية فارغة عندما يتعلق الأمر بكيفية أن يكون المرء شخصًا ذا إنسانية. ليس فقط كتاب السيناريو والمخرجون فارغين، بل الجمهور أيضًا فارغ؛ لا أحد يفهم ما يعنيه أن يكون لديك إنسانية. وهكذا، يُصوَّر الأمر بفراغ تام في الأفلام والبرامج التليفزيونية. على سبيل المثال، عندما يمثل ممثل دور عضو في الحزب الشيوعي يغمض عينيه قبل أن يموت مباشرة، يقول المشاهدون: "بالتأكيد لم يمت بعد، لم يدفع مستحقات حزبه!" وبالفعل، في أقل من ثانية، يفتح عينيه، ويرتجف، ويخرج بضعة عملات معدنية من جيبه، قائلًا: "هذه مستحقات حزبي. لا يمكنني أن أكون مدينًا للحزب. ليطمئن الحزب. عندما أصل إلى الجانب الآخر، سأظل مخلصًا للحزب، بثبات، حتى بعد الموت!" وعندها فقط يفارق الحياة. هكذا يُصوَّر الشخص ذو الإنسانية في الأفلام والبرامج التليفزيونية. وفي نظر الجمهور، الأمر في الواقع فارغ تمامًا. لا وجود لأمثال هؤلاء الناس في الحياة الواقعية، ومن الصعب جدًا على الناس تحقيق ذلك. لذا، فإن البشرية ببساطة لا تفهم ما هي الإنسانية الحقيقية، ومن الصعب جدًا عليهم تحديد معيارها. فإما أن يُوضع المعيار مرتفعًا جدًا ويكون فارغًا تمامًا، أو أن الناس يكونون في حيرة من أمرهم ويضعونه بشكل اعتباطي. وفي الواقع، الإنسانية التي يمتلكها الإنسان الحقيقي بسيطة جدًا. إلى أي مدى هي بسيطة؟ إنها شيء في متناول يدك، شيء يمكنك بلوغه. ماذا يعني أن تكون في متناول يدك؟ يعني أنها عملية جدًا، وحقيقية جدًا، وموضوعية جدًا، وليست فارغة على الإطلاق. ونظرًا لأنها موضوعية وعملية جدًا، يشعر الناس أنها عادية جدًا ولا تستحق الذكر على الإطلاق، فضلًا عن أنهم لا يشعرون أن هذه المظاهر هي ما ينبغي للبشرية أن تُظهره. إن هذه البشرية تدعو إلى الأشياء العظيمة، والسامية، والمثيرة للإعجاب. والكثير من الناس ليسوا فقط يفتقرون إلى مظاهر الإنسانية الحقيقية فحسب، بل يحتقرونها أيضًا لأن مظاهر الإنسانية الطبيعية عملية جدًا، وعادية جدًا، وشائعة جدًا، وبدلًا من ذلك، يسعون إلى المعرفة ويوقرونها. وبهذه الطريقة، تشكل اتجاه شرير في المجتمع بأسره، اتجاه يحتقر مظاهر الإنسان الحقيقي وينظر إليها بازدراء. حتى الشخص الذي لديه إنسانية حقًا لا يشعر أن سلوكه بهذه الطريقة يعني كونه إنسانًا حقيقيًا أو شخصًا ذا إنسانية. بل على العكس من ذلك، يسعى ليصبح ما يسمى الإنسان النبيل والاستثنائي الذي تدعو إليه الاتجاهات الشريرة في المجتمع. وهذا ينفي ويحجب جوهر الإنسانية الذي يمتلكه بعض الناس الذين لديهم إنسانية. ما معنى كلمة "يحجب" هنا؟ إنها تعني أنه لا أحد يعتبرك شخصًا ذا إنسانية. ويعني أنه بغض النظر عما تفعله، فإن الآخرين يستبعدونك وينظرون إليك بازدراء، وأنه ليس لديك مكان بين الناس تستخدم فيه مواهبك، ولا مكان تتحدث فيه، ولا فرصة لإظهار نقاط قوتك. وكلمة "ينفي" تعني أن إنسانيتك الطبيعية ببساطة لا تستحق الذكر بين البشرية الفاسدة. إن امتلاك الإنسانية ليس شيئًا يدعون إليه. فما الذي يدعون إليه؟ إنهم يدعون إلى استرضاء الجماهير، وأن يكون المرء دبلوماسيًا، وأن يتزلف ويتملق، وأن يكذب ويخدع، وأن يكون قادرًا على قول أي شيء بغض النظر عن مدى كونه معسولًا ومقززًا أو مخالفته لمشاعره الحقيقية. إن قول الحق لن يوصلك إلى أي مكان في هذا المجتمع. وبغض النظر عن مدى جودة إنسانيتك، فإن هذا المجتمع لا يدعو إليه، وسوف ينكره. إذا قلت بعض الأشياء الإيجابية، أو العادلة، أو المنصفة، أو كلمات الضمير، وإذا قلت بعض الأشياء العقلانية وأنت في مكانك الصحيح، فسوف يستبعدونك، وينكرونك، ويحقرونك. بل إن هناك من سيسخر منك، ويهزأ بك، ويهينك، ثم يجمع كل القوى والسلطات الخبيثة لمهاجمتك ونبذك، وفي النهاية يجعلك تشعر بالخزي الشديد من إظهار وجهك، ويجعلك تنكر نفسك. سينتهي بك الأمر إلى التفكير: "أنا لست صالحًا، لا أستطيع التكيف مع اتجاهات المجتمع، ولا مع هؤلاء الناس. لا أعرف كيف أنفذ المؤامرات، ولا أستطيع تدبير المكائد أو الحيل، لذلك من الصعب جدًا عليَّ البقاء على قيد الحياة بين هؤلاء الناس". تبدأ في الشعور بالدونية الشديدة، وتشعر بعدم القدرة على الاندماج مع هؤلاء الناس. في الواقع، أنت غير قادر على استيعاب فلسفاتهم للتعاملات الدنيوية، وطرقهم ووسائلهم في التعامل مع الأمور، وطريقتهم في البقاء. وبعد أن يُنكرك هذا الاتجاه الشرير وهؤلاء الناس الأشرار، تُنكر إنسانيتك، ثم تحاول بكل الوسائل الممكنة التكيف معهم، واتباعهم، والاندماج في المجتمع، والاندماج مع هؤلاء الأشرار، والاندماج في هذا الاتجاه الشرير. تحاول تقليد كيفية استخدام الآخرين للحيل، والمكائد، والمؤامرات، وتحاول أيضًا تقليد كيفية تحدث الآخرين بكلمات المجاملة، والكلمات المعسولة المقززة، والكلمات المخالفة لمشاعرهم الحقيقية. ولكن بغض النظر عن كيفية محاولتك تقليد هذه الأشياء وبغض النظر عن مقدار الجهد الذي تبذله، ففي المجمل، تشعر أن هذه ليست الكلمات التي تريد أن تقولها أو الأشياء التي تريد أن تفعلها. كل كلمة تقولها مخالفة جدًا لمشاعرك الحقيقية، وكل شيء تفعله يجعلك تشعر بتأنيب في ضميرك؛ تشعر أن هذا ليس ما ينبغي أن تقوله أو تفعله. أنت تعيش هكذا كل يوم، مرتديًا قناعًا. وعلى الرغم من أنه يبدو أنك من حيث السلوك، أو الكلام، أو بعض الأفكار والآراء قد اندمجت في هذا الاتجاه الشرير واندمجت مع هذه البشرية الفاسدة، إلا أنك في أعماقك تتألم، ومكبوت، ومستاء. بعد أن تمر بمثل هذه الخبرة الحياتية، تبدأ في التوق إلى معاملة عادلة ومنصفة، وإلى الأمور الإيجابية، وإلى النور. إذًا، ما هي سمات الإنسانية التي يمتلكها مثل هذا الشخص والتي تسمح له بأن تكون لديه مثل هذه المشاعر ومثل هذه الاختبارات وسط أناس آخرين واتجاهات شريرة؟ في الواقع، الأمر بسيط جدًا: عندما يمتلك الشخص جوهر الإنسانية المتمثل في الضمير والعقل، فسوف تكون لديه مثل هذه الاختبارات عندما يعيش بين الناس.

الضمير والعقل هما الشيئان الأكثر أساسية اللذان ينبغي أن يتحلى بهما أولئك الذين لديهم إنسانية. وعلى الرغم من أننا ناقشنا هذين الشيئين مرارًا وتكرارًا من قبل، فإنهما في غاية الأهمية للناس، وهما أيضًا أهم معيارٍ لتقييم ما إذا كان الشخص يُصنف ضمن فئة البشر. إلى ماذا يشير الضمير تحديدًا؟ لقد قلت من قبل إن الضمير مَلَّكة تولد في قلب الإنسان، وتفرض على الناس متطلبات معينة، وتتجلى في المقام الأول في مبادئ السلوك الذاتي والمعايير الدنيا للسلوك الذاتي. على وجه التحديد، إن منهج الشخص في سلوكه، ومبادئه في السلوك والتعامل مع العالم، وكشوفات إنسانيته، يمكن أن تُثبت ما إذا كان لديه ضمير أم لا. قبل قليل، عندما سألت إلى ماذا يشير الضمير تحديدًا، لم تتمكنوا من الإجابة. أنتم تركزون فقط على ما تعتبرونه حقائق عميقة، لكن بالنسبة إلى الحقائق من هذا النوع، أنتم تشعرون أنها تافهة جدًا، وعادية جدًا، وغير ذات مغزى مطلقًا لدرجة أنها لا تستحق الذكر، لذا فإنكم ببساطة لا تعيرونها اهتمامًا ولا تأخذونها على محمل الجد. إذا كان لدى الشخص ضمير، فهذا يعني أن إنسانيته تمتلك سمتين: الأولى هي الاستقامة، والأخرى هي الطيبة. قد لا تتمكن من معرفة ما إذا كان الشخص طيبًا أم لا من مظهره الخارجي، ولكن إذا كان الشخص طيب القلب، فستعرف ذلك بمجرد مخالطتك له. ما هو الأساس لتقييم ما إذا كان الشخص مستقيمًا؟ إنه مبادؤه في السلوك والتعامل مع العالم. إذا كان غادرًا، وماكرًا، وخبيثًا، وخبيرًا بأمور الدنيا، وصاحب دسائس، وغامضًا في سلوكه وتعامله مع العالم، فهذا الشخص بالتأكيد ليس مستقيمًا. أما إذا كانت طريقة سلوكه وتعامله مع العالم بسيطة جدًا، ومباشرة جدًا، وصريحة جدًا، وإذا كان يتحدث ببساطة شديدة مع الآخرين، ولا ينخرط في النصب أو الخداع عند التفاعل مع الناس، ويتحدث ويتصرف دون زيف – يُسمى الأسود أسود والأبيض أبيض، ويميز مثل هذه الأمور بوضوح شديد – ويمكنه التمسك بالأمور الإيجابية، ولا يتنازل مع القوى الشريرة، فهذا الشخص مستقيم إلى حد كبير. إذا كان الشخص مستقيمًا وطيبًا في آن واحد، فإن لديه ضميرًا، ويمتلك الحد الأدنى من سمات الإنسانية. السمة الأخرى للإنسانية هي العقل. العقل هو أيضًا مصطلح وموضوع نناقشه كثيرًا، ولكن لم يقم أحد من قبل بتعريف ما هو العقل صراحة. ما الذي يتضمنه العقل، وأي نوع من المظاهر يشكل مظاهر امتلاك العقل؛ هل تدركون هذا بوضوح؟ معظم الناس لا يدركون هذا بوضوح تام؛ فهمهم في هذا المجال لا يزال مشوشًا نسبيًا. إذًا، ماذا يعني امتلاك العقل؟ إنه يعني أن تكون قادرًا على قول ما ينبغي قوله وفعل ما ينبغي فعله مع اتخاذ الموقف الصحيح؛ هذا هو امتلاك العقل. إذا كنت شخصًا ذا إنسانية، فسيكون كلامك وأفعالك محسوبة. ستعرف ما الكلمات التي ينبغي أن تقولها، وما الأمور التي ينبغي أن تفعلها، وما الموقف الذي ينبغي أن تتخذه عند قول هذه الكلمات، وما طريقة الكلام التي ينبغي أن تستخدمها للتعبير عن مسألة معينة، في ظل البيئة الحالية وبناء على هويتك ومكانتك. سيكون لديك معايير واعتدال في قلبك لهذه الأمور. أي أن عقلك سيكون قادرًا على تنظيم كلماتك وسلوكك، ما يجعل كلماتك وسلوكك مناسبين، بحيث يراهما الآخرون خارجيًا على أنهما عقلانيان ومحسوبان، ويكونان في محلهما تمامًا وقادرين على بناء الناس. بغض النظر عما إذا كانت الكلمات التي تقولها والأمور التي تفعلها مناسبة تمامًا أم لا، من حيث مستوى قدراتك، أو مستواك التعليمي، أو عمرك، فعلى الأقل، سيكون لديك حدود في قلبك، معيار يضبطك، فتتحدث وتتصرف بحالة عقلانية. هذا ما يعنيه امتلاك العقل. بغض النظر عمن يواجهه الشخص الذي لديه عقل – سواء كان غنيًا أم فقيرًا، أو ذا مكانة أم لا – ففي أي موقف، لا يتقيد كلامه وأفعاله بما إذا كان مزاجه جيدًا أم سيئًا، كما أنه لا يفكر فيما إذا كانت المسألة مفيدة له أم لا؛ لديه دائمًا ضبط نفس في قلبه، معيار أو حد يعمل على تنظيمه. لن يدلي عمدًا بحجج ملتوية، ولن يكون مثيرًا للمشكلات بلا سبب. وحتى لو كان غاضبًا أحيانًا ومستثارًا جدًا في داخله، وكان اختياره للكلمات ليس مناسبًا تمامًا، فإن الأشياء التي يقولها لا تشكل حججًا ملتوية أو مغالطات؛ بل هي وجيهة وصامدة. ما معنى "صامدة"؟ معناها أنه حتى لو كان ما يقوله لا يتوافق بالضرورة مع الحق، ففي نظر معظم الناس، يمكن لهذا "المنطق" أن يصمد؛ إنه معترف به عمومًا على أنه شيء صحيح، ولا يعارضه أحد. مثل هذا الشخص هو شخص لديه عقل.

لقد شُرِح هذان الجانبان، الضمير والعقل، بوضوح. إن المظهرين الرئيسيين لامتلاك الإنسانية هما: الأول هو امتلاك الضمير، والآخر هو امتلاك العقل. أخبروني، هل هذان الجانبان فارغان أم لا؟ (ليسا كذلك). أليسا حقيقيين للغاية؟ (بلى). إنهما حقيقيان للغاية، وليسا فارغين. لماذا إذًا لا تدعو البشرية إليهما؟ لأن الشخص ذا الضمير يمتلك الاستقامة والطيبة، والأشخاص المستقيمون والطيبون، وسط الاتجاهات الشريرة ووسط البشرية الشريرة والفاسدة، يُعتبرون بغيضين، بالإضافة إلى كونهم تافهين للغاية، وينظر إليهم الجميع بازدراء. إذا كنت شخصًا مستقيمًا وطيبًا، فسوف يسائلونك بلوم حتى قائلين: "ما فائدة كونك مستقيمًا وطيبًا؟ هل لديك معرفة؟ هل لديك مكانة اجتماعية؟ هل لديك شهرة أو سلطة في المجتمع؟" فتقول: "ليس لدي شهرة أو سلطة؛ أنا مجرد شخص مستقيم وطيب إلى حد ما". سيضحك عليك الناس جميعًا ويزدرونك. في نظرهم، امتلاكك للضمير، وكونك مستقيمًا وطيبًا ليسا رأس مال؛ فبدون المعرفة، والمكانة، والشهرة، أو السلطة، لن تحقق شيئًا في المجتمع. يقولون: "لديك ضمير، ولكن كم تساوي قيمة الضمير؟ ماذا يمكنك أن تفعل؟ هل يمكنك استخدام الدسائس والمكائد، أو خداع الناس؟ هل يمكنك كسب قلوب الناس وشراء ودهم؟" لا يمكنك فعل أي من هذا. إذا كنت تمتلك ضميرًا، وإذا كنت تمتلك الاستقامة والطيبة – هذين الجانبين من الإنسانية – فلن تكون مهتمًا بتلك الأمور الموجودة في اتجاهات المجتمع الشريرة، ولن تتبع هذه الاتجاهات، لذلك لن تحقق شيئًا في المجتمع وسينبذك الناس. لماذا سينبذونك؟ لأن معظم الناس يوقرون الاتجاهات الشريرة، وقد أصبحت الاتجاهات الشريرة هي السائدة في المجتمع؛ فإذا تصرفت وفقًا لضميرك وتعاملت مع الأمور بحيادية في جميع الأمور، فسوف يراك الآخرون غريب الأطوار ويُقصونك. في الكنيسة، إذا استطعت الاعتماد على ضميرك والتمسك بمبادئ الحق في كلامك وأفعالك، وجرؤت على فضح الأشرار وتشريحهم، فإن أولئك الذين هم من الأبالسة سيفقدون موطئ قدمهم وسيُكشفون؛ وستُفضح دسائسهم ومكائدهم، وكذلك طبيعتهم الشيطانية التي تكره الحق بالكامل. لذا فإن هؤلاء الذين هم من الأبالسة يخافون بشكل استثنائي من وجود أولئك الذين يتمسكون بمبادئ الحق في الكنيسة. متى رأوا أي شخص يفهم الحق، فإنهم يُقصونه ويقمعونه، خائفين جدًا من أن يقف أولئك الذين يفهمون الحق لفضحهم، ما يؤدي إلى كشفهم واستبعادهم. إنهم مدفوعون بطبيعتهم الشيطانية للتصرف بهذه الطريقة. في بيت الله، لا يستطيع أولئك الذين هم من الأبالسة الصمود، وذلك تحديدًا لأن الحق هو الذي يملك السلطان، والله هو الذي يملك السلطان. لكن الأمر مختلف في العالم غير المؤمن. فنظرًا لأن الإلحاد والاتجاهات الشريرة تسود في هذا العالم، لا يستطيع الأشخاص ذوو الإنسانية أن يجدوا موطئ قدم لهم وسط الاتجاهات الشريرة وبين البشرية الشريرة الفاسدة. وفي الوقت نفسه، فإن أولئك القساة في أساليبهم، والغادرين، والماكرين هم غالبًا القادة، والبارزون، ومن يُسمون بالنخبة بين الناس. يُقصى الشخص ذو الإنسانية ولا تكون لديه فرصة للتقدم، بغض النظر عن مستوى قدراته، أو مواهبه، أو نقاط قوته، أو مهاراته. وما دام يقول بضع كلمات لطيفة أو يتعامل مع الأمور بحيادية، فإن أولئك الأشرار والأبالسة سيعذبونه. لذا فإن هذه البشرية الشريرة، التي هي من الأبالسة، تتجاهل الضمير؛ فقط أولئك الذين لديهم إنسانية يمتلكون الضمير. أما بالنسبة إلى العقل، فإن مظهر امتلاك العقل هو أنه مهما حدث للشخص، يمكنه التعامل معه بعقلانية، والتحدث والتصرف بإنصاف، ولن يتصرف وفقًا لمشاعره أو شهرته أو مكانته، ولن يُجبر الآخرين أو يقيدهم. إنه قادر على التعامل مع مسألة ما بعقلانية: إذا كانت صحيحة، فهي صحيحة؛ وإذا كانت غير صحيحة، فهي غير صحيحة؛ وإذا كانت صوابًا، فهي صواب؛ وإذا كانت خطأ، فهي خطأ. إنه يقيم الأمور بحيادية ويفعل الأشياء بإنصاف، وفقًا للمبادئ، ولا يتجاوز الحدود الأخلاقية للإنسانية. هذا هو مظهر امتلاك العقل. هذان الأمران، الضمير والعقل، لا يصمدان في المجتمع، ولا سيما في البلدان الشريرة ووسط الاتجاهات الشريرة، حيث بالأحرى لا يصمدان ولا يمكن الدفاع عنهما. ومع ذلك، فإن الضمير والعقل هما تحديدًا السمتان الرئيسيتان اللتان تمتلكهما الإنسانية الطبيعية، وهما أيضًا سمتان ينبغي أن تتحلى بهما البشرية. لن تكون إنسانًا حقيقيًا إلا عندما تمتلك هاتين السمتين. إذا كنت شخصًا ذا ضمير وإنسانية، فأولًا، ستكون ذا مبادئ بشكل خاص في كيفية سلوكك، وستكون قادرًا على معاملة الناس بطريقة عادلة نسبيًا. بغض النظر عن طبيعة علاقتك بشخص ما، أو ما إذا كان قد آذاك، يمكنك معاملته بشكل صحيح وتقييمه بموضوعية. هذه هي الاستقامة، وهي سمة من سمات الإنسانية. إضافة إلى ذلك، إذا كنت تمتلك الطيبة، وهي سمة أخرى من سمات الإنسانية، فسيكون لديك حد معين عند التعامل مع الناس أو القيام بالأشياء، وهو حد يمكنه أن يقيدك عن التحدث أو التصرف ضد ضميرك. على سبيل المثال، يتحدث الأشرار دائمًا بكلمات ملتوية ويدلون بحجج ملتوية، فيقلبون الأسود أبيض ويحرفون الحقائق. إنهم يحملون ضغائن ضد كل من يضر بهم أو يؤذيهم أو يستهدفهم، ويحاولون التفكير في كل السبل لإيجاد فرص لتعذيبه والانتقام منه. أما الشخص ذو الإنسانية، فنظرًا لأنه يمتلك الاستقامة والطيبة، اللتين هما جزء من الضمير، فحتى لو آذاه شخص ما أو خدعه، وأراد الانتقام والثأر، وقد يقول شيئًا قاسيًا مثل: "أكرهه حتى النخاع!" في لحظات التهور، فعندما تتاح له فرصة حقيقية للانتقام، يلين قلبه ويتراجع؛ لا يستطيع أن يُقدم على فعل ذلك، ولا يطاوعه قلبه. وبعد فترة، لا يعود قادرًا على استحضار هذه الكراهية. هكذا هو الشخص الطيب. إذا خدعك شخص ما أو آذاك، وأتيحت لك فرصة للانتقام، فرصة لرؤية عدوك يعاني العقوبة والجزاء، فهل ستكون قادرًا على اتخاذ إجراء والقيام بأشياء للانتقام منه؟ عندما تشعر بالسخط، قد تقول: "سأنتقم منه بالتأكيد! إنه فظيع وعديم الرحمة للغاية!" ولكن عندما تأتي فرصة للانتقام حقًا، لا يمكنك أن تُقدم على فعل ذلك. ستقول: "انس الأمر، لقد مر وقت طويل على ذلك. فلتكن تلك نهاية الأمر". لن تتابع الأمر إلى ما لا نهاية، ولن تصر على رؤية عدوك يعاني العقاب أو نهاية سيئة. لن تعيش بالكراهية في قلبك باستمرار؛ فبعد فترة، ستتبدد الكراهية. هذا هو مظهر امتلاك قلب طيب. الطيبة هي مظهر مميز لامتلاك الشخص للضمير، وهي أيضًا سمة مميزة لانتمائه إلى فئة البشر. بالطبع، في نظر البعض، الطيبة هي نقطة ضعف. بل قد يظن بعض غير المؤمنين أنك جبان وقد يحرضونك قائلين: "يجب أن تكون عديم الرحمة وقاسي القلب. عندما تأتي فرصة للانتقام، ينبغي أن تأخذ السن بالسن، وتُخضعه بنفسك، وتقتل عدوك بيديك". لكنك تتفكر: "إذا قتلت عدوي بيدي، ألن أكون أفعل شرًا؟ بقاؤه على قيد الحياة لا يؤثر علي؛ كل ما في الأمر أن ذلك الشيء الذي فعله كان مبالغًا فيه وآذاني، لكن ذلك كله كان في الماضي". وبمرور الوقت، تجد أنك لم تعد تكرهه. يقول بعض الناس إنك جبان جدًا، ولست قاسيًا بما فيه الكفاية. وأنت نفسك تجد هذا الأمر محيرًا: "لماذا لا أستطيع أن أكون قاسيًا؟ لماذا أنا دائمًا متساهل مع أعدائي وغير قادر على حمل الضغائن؟" في نظر البعض، امتلاك قلب طيب هو نقطة ضعف إنسانية. ولكن في الواقع، إنه سمة من سمات الإنسانية، أليس كذلك؟ (بلى).

لن ندخل في مزيد من التفاصيل حول الضمير والعقل، هذين المكونين المهمين لسمات الإنسانية. لنتحدث عن جانبين آخرين، أكثر تحديدًا وأكثر عرضة للإغفال، أو لم يكن الناس على دراية بهما أبدًا. إذا قلنا ببساطة إن شخصًا ما يمتلك ضمير الإنسانية وعقلها، فهذا يبدو عامًا نسبيًا للناس، وسيكون من الصعب جدًا تحديد ما هي الأمور التي فعلها شخص ما أو ما هي المظاهر التي لديه والتي تظهر أنه يمتلك حقًا الضمير والعقل، ومن الصعب تقييم ما إذا كان يمتلك حقًا إنسانية طبيعية. لذلك، لن نعقد شركة من زاوية المظاهر المحددة للضمير والعقل، بل من جانبين آخرين. أي أنه إذا كان الشخص يمتلك جوهر الإنسانية، فأولًا، يمكنه تمييز الصواب من الخطأ، وإضافة إلى ذلك، فإنه يعرف أيضًا ما هو صحيح وما هو غير صحيح. إن امتلاك شخص ما لهذين الجانبين كاف لإظهار ما إذا كان يمتلك الضمير والعقل. هذه طريقة أكثر تحديدًا لتشريح ما إذا كانت إنسانية شخص ما تمتلك الضمير والعقل. فقط عندما يمتلك الشخص هذين الجانبين – تمييز الصواب من الخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح – يظهر حقًا أنه يمتلك ضمير الإنسانية وعقلها. إذا لم يكن يمتلك هذين الجانبين، فإن ادعاءه امتلاك الضمير والعقل هو ادعاء كاذب ولا يتوافق مع الحقائق. لننظر أولًا إلى القدرة على تمييز الصواب من الخطأ. كلمة "تمييز" تعني الفهم، والمعرفة، والإدراك، والاستيعاب. ماذا يعني "الصواب والخطأ"؟ يشير الصواب والخطأ إلى الأمور الإيجابية والأمور السلبية. إذًا ماذا يعني أن تعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ على سبيل المثال، "البشرية خلقها الله". هل هذه العبارة صحيحة أم غير صحيحة؟ (صحيحة). "البشرية تطورت من القرود". هل هذه العبارة صحيحة أم غير صحيحة؟ (غير صحيحة). إذا كنت تستطيع تمييز أي الآراء صحيحة وأيها غير صحيحة والحكم عليها، فهذه هي معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. يقول الأبالسة: "البشرية تطورت من القرود". وعند سماع هذا، تقول: "هذا غير صحيح. البشرية خلقها الله". إذًا في هذه المسألة، أنت لست مشوشًا، وتعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح. هل هناك فارق إذًا بين الصحيح وغير الصحيح، والصواب والخطأ؟ (نعم). "الله له السيادة على مصير البشرية كلها". هل هذه العبارة صحيحة أم غير صحيحة؟ (صحيحة). "البشرية تتحكم في مصيرها". هل هذه العبارة صحيحة أم غير صحيحة؟ (غير صحيحة). "طول عمر الإنسان يعتمد على كيفية اعتنائه بنفسه وحفاظه على صحته". هل هذه العبارة صحيحة أم غير صحيحة؟ (غير صحيحة). "عمر الإنسان قدره الله". صحيح أم غير صحيح؟ (صحيح). الآن تعرفون ما يعنيه أن تعرفوا ما هو صحيح وما هو غير صحيح، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا لننظر إلى تمييز الصواب من الخطأ. ما الذي قلنا للتو إن "الصواب والخطأ" يشيران إليه؟ (الأمور الإيجابية والأمور السلبية). على سبيل المثال، أن تكون شخصًا صادقًا؛ هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر إيجابي). ماذا عن "المال يجعل العالم يدور"؟ (هذا أمر سلبي). من يمكنه أن يعطي مثالًا آخر؟ (من الطبيعي والمبرر تمامًا أن يعبد الناس الله. هذا أمر إيجابي). إذًا، ماذا عن حرق البخور وعبادة بوذا؟ (هذا أمر سلبي). وطلب الحق في القيام بالأمور. (هذا أمر إيجابي). اتباع إرادة المرء الخاصة واتخاذ قرارات أحادية في كل ما يفعله. (هذا أمر سلبي). أنت تعرف أي الأمور إيجابية وأيها سلبية، ويمكنك أيضًا الحكم على أي الآراء صحيحة وأيها غير صحيح؛ هذا يسمى القدرة على تمييز الصواب من الخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. امتلاك هذه البصيرة والفهم، وامتلاك القدرة على تمييز هذه الأمور في قلبك؛ هذا يشير إلى أنك شخص ذو إنسانية جيدة. إن القدرة على تمييز الصواب من الخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح تعني أنه داخل إنسانية المرء، توجد قدرة فطرية على تحديد بعض الأمور الإيجابية والسلبية. إضافة إلى ذلك، يوجد أيضًا بعض الوعي والشعور في قلبه حول ما إذا كانت أمور معينة صحيحة أم لا. حتى دون سماع الحق أو فهمه، فإن إنسانيته تمتلك هذا النوع من التمييز. حتى لو لم يتمكن من التعبير عن ذلك، فإنه يعرف في قلبه أي الأمور إيجابية وأيها سلبية، ويعرف أن الأمور السلبية غير صحيحة. وإذا كان لديه أيضًا شعور بالبغض في قلبه ويمكنه رفض هذه الأمور وعدم اتباعها، فهذا أفضل. وعندما لا يفهم الحق، حتى لو لم يتمكن من تمييز الأمور الإيجابية والسلبية بوضوح شديد، فإن لديه مشاعر مختلفة تجاه الأمور الإيجابية والسلبية وطرقًا مختلفة للتعامل معها في قلبه. على سبيل المثال، فيما يتعلق ببعض الاتجاهات الشريرة في المجتمع، عندما يرى الأشخاص ذوو الإنسانية هذه الاتجاهات الشريرة، فإنهم يشعرون ببغض عميق في قلوبهم. إنهم يشعرون أن هذه الأمور ليست الطريق الصحيح، وليست أمورًا إيجابية، وليست أمورًا ينبغي للناس السعي وراءها أو فعلها. وعلى الرغم من أنه، بوصفه فردًا يعيش في هذه البيئة الاجتماعية، ليس لديه خيار سوى اتباع الاتجاهات الشريرة، فإنه في أعماقه يحتقرها. وبينما يحتقرها، فإنه يبحث أيضًا عن كل فرصة للهروب من هذه البيئة أو يفكر في كل السبل لتجنبها ورفض هذه الاتجاهات الشريرة.

إنّ تمييز الصواب من الخطأ أمر في غاية الأهمية للمرء. وبما أن الصواب والخطأ يتضمنان أمورًا إيجابية وأمورًا سلبية، فما هي برأيكم بعض الأمور الإيجابية، وبعض الأمور السلبية؟ (الإيمان بالله، واتباع الله، وعبادة الله، والخضوع لله، إضافة إلى أداء المرء واجبه وكونه شخصًا صادقًا؛ هذه كلها أمور إيجابية. أما الكذب والخداع، ومقاومة الله، والتمرد على الله، وخيانة الله؛ فهذه أمور سلبية). (الأمور الإيجابية تأتي في الأساس من الله وتتوافق مع الحق. على سبيل المثال، النتائج المختلفة التي يحققها عمل الله، وكذلك معرفة الناس الحقيقية بشخصية الله وجوهره، كلها أمور إيجابية وتتوافق جميعها مع الحق). لا تظنوا أن الأمور الإيجابية جوفاء أو سامية للغاية. في الواقع، الأمور الإيجابية هي مختلف الناس، والأحداث، والأشياء الإيجابية والصائبة التي تعود بالنفع على الناس. فأي شيء يعود بالنفع على الناس، وأي شيء مفيد لحياتهم الطبيعية وغير ضار بها، هو أمر إيجابي. على سبيل المثال، هل القواعد والقوانين الطبيعية أمور إيجابية؟ (نعم). إن كلام الله كله حق وكله أمور إيجابية؛ وأي شيء يتضمن الحق هو أمر إيجابي. إن إمداد الله للبشرية بالحياة والحق، وكذلك محتوى عمل الله لتدبير البشرية وخلاصها، هي أمور إيجابية تتعلق بالحق. وجميع متطلبات الله من الناس، وكل كلمة من كلام الله، ومبادئ الممارسة لمختلف الحقائق؛ هذه كلها أمور إيجابية. وإلى جانب عمل الله لتدبير البشرية، هناك العديد من الأمور الإيجابية الأخرى المفيدة لبقاء الإنسان وغير الضارة بالناس. هل يمكنكم أن تروها؟ هل يمكنكم التعرف عليها؟ هل يمكنكم أن تقبلوها وتستحسنوها من أعماق قلوبكم؟ هل يمكنكم الانسجام معها، والتكيف معها، واتباعها؟ على سبيل المثال، هل قوانين الفصول الأربعة أمور إيجابية؟ (نعم). في الربيع، يدفأ الجو وتتفتح الأزهار، وتنمو كل الأشياء وتنتعش، ويذوب الجليد والثلج. هل هذا أمر إيجابي؟ (نعم). وفي الصيف، تسطع الشمس بأشعتها اللافحة، وتنمو كل الأشياء بسرعة، مستمتعة بضوء الشمس. هل هذا أمر إيجابي؟ (نعم). وفي الخريف، تفسح الحرارة اللافحة المجال تدريجيًا لسماء صافية وهواء منعش؛ تنضج النباتات المختلفة تدريجيًا، حاملة البذور والثمار، ومنتجةً حصادًا. هل هذا أمر إيجابي؟ (نعم). وفي الشتاء، تنخفض درجة الحرارة، ويصبح الطقس باردًا تدريجيًا، وأحيانًا يتساقط الثلج. وعلى الرغم من أنه ليس بمثل متعة، أو راحة، أو انطلاق الفصول الأخرى، ففي الشتاء، يمكن لجميع الأشياء أن تحتفظ بطاقتها، كما أن البشرية تستريح وتستعيد عافيتها. هل هذا القانون أمر إيجابي إذًا؟ (نعم). عند شروق الشمس، تغرّد طيور القبرة، وتزقزق الطيور الباكرة، مذكرةً الناس بأنه الصباح وأنه قد حان وقت الاستيقاظ، وبأنه يجب عليهم البدء في الكدح من أجل الحياة، ومن أجل الرزق، ومن أجل استمرار بقاء البشرية. هل هذا أمر إيجابي؟ (نعم). تستيقظ البشرية على نداءات الطيور الباكرة وطيور القبرة وتبدأ عمل اليوم. هذا أمر إيجابي. وفي الليل، تنخرط الحشرات والمخلوقات المختلفة، وفقًا لقوانينها الخاصة، في كل أنواع الأنشطة؛ يخرج بعضها للبحث عن الطعام ويبدأ البعض الآخر في إصدار الأصوات. في هذا الوقت، تهدأ البشرية وتغط في نوم عميق. يستمع الناس إلى صرير الصراصير، مصحوبًا بأصوات المخلوقات المختلفة وأنشطتها الليلية، فينجرفون إلى عالم الأحلام، نائمين نومًا هنيئًا، وسعيدًا، وهادئًا. هل هذا أمر إيجابي؟ (نعم). بالنسبة إلى الناس، هذه الأمور الإيجابية كلها أمور تحدث بشكل متكرر. يمكنك أن تتلقى إشاراتها وعلاماتها المختلفة، ويمكنك أيضًا أن تشعر بالمنافع التي تجلبها لحياتك، وكذلك بالتغييرات المختلفة والتأثيرات التي تجلبها لك وأنت تمضي في حياتك. إذا كان لديك استجابة صحيحة وفهم صحيح لوجود مختلف الأمور الإيجابية من حولك، إضافة إلى طريقة صحيحة للتعامل مع هذه الأمور الإيجابية، فهذا يوضح أنك شخص لديه بعض الفهم للصواب والخطأ، وأنك متجاوب، وحساس، ومدرك لبيئة العيش المكونة من كل الأشياء التي خلقها الله، وأن لديك قلبًا شاكرًا لتأثير كل هذه الأشياء من حولك أو لرفقتها في حياتك. هذا يوضح أنك قادر على الشعور بأن وجود الله وكل الأشياء التي خلقها حقيقة واقعة لا يمكن إنكارها، والشعور بفوائد كل الأشياء لك وتأثيرها عليك في مختلف الجوانب. إذا استطعت تلقي مثل هذه الرسائل وكانت لديك هذه المشاعر، فأنت إذًا شخص يمكنه فهم الصواب والخطأ ويمتلك إنسانية. إنك قادر على فهم الأمور الإيجابية فهمًا صحيحًا، والتكيف معها، والانسجام معها، والتعايش معها. وليس الأمر أنك لا تنفر من هذه الأشياء فحسب؛ بل، لأنك تؤمن بالله وتفهم بعض الحقائق، فإنك تكون أكثر يقينًا بأن كل هذه الأمور الإيجابية تأتي من الله، من الخالق، ويمكنك أن تكون أكثر امتنانًا لوجود هذه الأمور الإيجابية. وبالمقابل، تشعر بالنفور والبغض في قلبك تجاه الأمور السلبية. إذًا، ما هي بعض الأمور السلبية؟ (تلويث البيئة، والاستخراج المفرط). إن تدمير البيئة وتلويثها، وقطع الأشجار العشوائي، والاستخراج والاستغلال المفرطين؛ هذه كلها أمور سلبية. إلى جانب هذه، ما هي الأمور الأخرى التي تشعرون أنها سلبية، وتشعرون تجاهها ببغض واضح في قلوبكم؟ تسعى البشرية دائمًا إلى إخضاع الطبيعة؛ فهل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). على سبيل المثال، تتعرض بعض الأماكن للأعاصير بشكل متكرر، لذلك يفكر بعض الناس دائمًا: "هذه الأعاصير تثير الغبار في كل مكان، وتدمر المنازل والحقول. يجب أن نبذل قصارى جهدنا لبناء جدار لصدها، لنُظهر أن التكنولوجيا البشرية متقدمة وأن القدرات البشرية أصبحت أقوى". هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). كيف تشعرون في قلوبكم بعد سماع هذا؟ (أشعر أن الناس يبالغون في تقدير قدراتهم). هذه هي حقيقة الأمر بالضبط. بعض الأماكن تغطيها مراعيٍ شاسعة، فيقول بعض الناس: "يعيش الرعاة حياة الترحال في المراعي، وبالكاد يحصلون على أي وجبات جيدة طوال العام. طيلة نصف عام، يكونون دائمًا في العراء، يرعون الماشية والأغنام في المراعي. متى ستنتهي هذه الأيام الصعبة؟ يجب أن نجد طرقًا لتحسين حياة الرعاة، وتحويل المراعي والمروج إلى مبانٍ ومدن، حتى لا يضطر الرعاة بعد الآن إلى العيش على الرعي. عندئذٍ سيستمتعون بحياة أفضل، وسيشكرون الدولة والحكومة". هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). هل يمكنكم أن تشعروا أن القيام بذلك هو أمر سلبي؟ تحويل المراعي إلى مبانٍ ومدن؛ هذه فكرة ووجهة نظر خاطئة؛ هذه الممارسة سخيفة للغاية! أنتم لا تستطيعون أن تدركوا حقيقة هذا الأمر، أليس كذلك؟ أنتم تفكرون: "هذا شأن الحكومة، لا يمكننا فعل أي شيء حياله"، ولا تشعرون بأي شيء تجاهه. وأيضًا، تسعى البشرية دائمًا لإحراز تقدم في استكشاف الفضاء، وتريد دائمًا الذهاب إلى القمر، ومسح المريخ والمشتري. بل إنهم يريدون استكشاف الشمس، ولكن بما أن درجة حرارة الشمس مرتفعة جدًا، فلا يمكنهم الذهاب إلى هناك. لذلك يبنون مركبات فضائية للتغلب على جاذبية الأرض والطيران إلى القمر والمريخ. هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). هذا أمر سلبي. إذًا، هل هناك أي أمور إيجابية تتعلق بالعلم؟ هل هناك أي ادعاءات إيجابية وتتوافق مع القوانين الطبيعية لكل الأشياء التي خلقها الله؟ (بعض الأدوات التي اخترعت وصنعت بالوسائل العلمية، مثل أجهزة الكمبيوتر، يمكنها تحسين كفاءة عملنا. هذه أمور إيجابية). هذه ليست أمورًا إيجابية ولا سلبية. تلك مجرد أدوات. إنها لا تتضمن فكرة، أو نظرية، أو حجة معينة. الأمور الإيجابية والسلبية التي نتحدث عنها تتضمن جوهر الأشياء وأسسها، وكذلك الدوافع وراء مختلف المشاريع البحثية العلمية التي تقوم بها البشرية. وبناءً على هذه، نحدد ما إذا كان الشيء إيجابيًا أم سلبيًا. إذًا، ما هي الأمور السلبية الأخرى؟ (حاليًا، لا تتبع البشرية قوانين نمو كل الأشياء وإنما تستخدم الوسائل العلمية لتغيير هذه القوانين. على سبيل المثال، يُغذَّى الدجاج بعلف مشبع بالهرمونات ويمكن أن يصبح جاهزًا للسوق في ثلاثين يومًا، وتُزرع الخضروات والفواكه في غير موسمها. يبدو أن العلم والتكنولوجيا قد تقدما، ولكن هذا ينتهك قوانين نمو كل الأشياء وهو لإشباع نهم الناس للطعام. هذا أمر سلبي). هذا أمر سلبي. يريد بعض الناس إخضاع النمور والأسود. إنهم يرون أن النمور تبدو مهيبة – حتى أن تثاؤب النمر يخيف الناس ويبعدهم – لذلك يريدون إخضاعها، ثم قلع أنيابها والاحتفاظ بها في أفنيتهم، وجعل النمور تحرس منازلهم مثل الكلاب. هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). هذا أمر سلبي. إن كل ما يفعله البشر ومختلف الأشياء التي يخترعونها سعيًا وراء الاستمتاع الجسدي باستخدام وسائل علمية مختلفة وبما يتعارض مع القوانين الطبيعية هي كلها أمور سلبية، وليست أمورًا إيجابية، لأن ضررها على البشرية كبير جدًا، وتدميرها لبيئة عيش الإنسان شديد للغاية. على سبيل المثال، بعض الأماكن قاحلة للغاية، فتستخدم الحكومة الطائرات لنشر مواد استمطار السحب للحث على هطول المطر. هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). وتتعرض بعض الأماكن لأمطار غزيرة جدًا، ما يسبب فيضانات، فتنشر الحكومة طائرات لتفريق السحب للتحكم في المطر. ألا ينتهك هذا القوانين الطبيعية ويدمرها؟ (بلى). تدمير القوانين الطبيعية، وانتهاك القوانين الطبيعية، وعدم التوافق مع القوانين الطبيعية، وفعل ما يشاء المرء، والتباهي بالتكنولوجيا البشرية المتقدمة؛ هذه أمور سلبية. إلى جانب هذه، ما هي الأمور السلبية الأخرى؟ هل إجراء أبحاث على العوامل البيولوجية والتعديل الوراثي أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). بسبب الأبحاث العلمية التي أُجريت على علم الوراثة، يمكن للناس أن يأكلوا المزيد من الأطعمة المعدلة وراثيًا. إذًا، هل الأطعمة المعدلة وراثيًا أمور إيجابية أم سلبية؟ (أمور سلبية). لماذا تقولون إنها سلبية؟ يقول بعض الناس: "هذا إنجاز علمي، يهدف إلى السماح لمزيد من الناس بالحصول على ما يكفي من الطعام وعدم الجوع. وعلاوة على ذلك، يأكل الناس الأطعمة المعدلة وراثيًا منذ عقود، ويصبحون طوال القامة وضخام البنية؛ ولا سيما الشباب في الوقت الحاضر هم أطول من الجيل السابق. كل هذا بفضل إسهامات العلم للبشرية. وبما أن الأطعمة المعدلة وراثيًا تجلب مثل هذه الفوائد العظيمة للناس، فلماذا يُقال إنها أمور سلبية؟" هل يمكنكم شرح هذا؟ (على الرغم من أن الناس أطول قامة الآن، فإن بنيتهم الجسدية تزداد سوءًا، ويصابون بمزيد من الأمراض؛ كل هذا بسبب أكل الناس لتلك الأشياء المعالجة علميًا. لذا، هي أمور سلبية). ظاهريًا، يبدو أن الأطعمة المعدلة وراثيًا تفيد الناس – فالناس أطول قامة وأضخم بنية – لكن بنيتهم الجسدية قد تدهورت. وفي المجمل، فإن لها تأثيرًا سلبيًا على الناس، فتضرهم بدلًا من أن تفيدهم. وبغض النظر عما إذا كان الناس يرونها مفيدة أم ضارة، فهي أمور سلبية، وليست أمورًا إيجابية على الإطلاق، لأنها تنتهك القوانين الطبيعية التي خلقها الله، وتتعارض مع الوظائف التي كان من المفترض أن تؤديها مختلف الكائنات الحية الأصلية التي خلقها الله في جسم الإنسان. قد لا يُشعر بتأثيرها على الناس في البداية، ولكن بعد عشرين عامًا، تتجلى العواقب الوخيمة: يصاب الكثير من الناس بكل أنواع الأمراض الغريبة، بل وتتأثر قدرتهم على الإنجاب. هذا يكفي لإثبات أن مثل هذه الأطعمة ليست أمورًا إيجابية. على الرغم من أن الطعام المعدل وراثيًا، من منظور بشري، هو نتاج التكنولوجيا، وإسهام من العلم للبشرية، فمن منظور الأمور الإيجابية والسلبية، هو ليس أمرًا إيجابيًا على الإطلاق.

تسعى البشرية دائمًا إلى دراسة القمر واستكشاف ما إذا كانت أي كواكب أخرى مناسبة لسكن الإنسان. هل هذا البحث العلمي، ووجهة النظر هذه، أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). لماذا هو أمر سلبي؟ (لقد خلق الله البشر ليعيشوا على الأرض؛ ولم يقصد أبدًا أن نعيش على كواكب أخرى. البشر دائمًا طموحون، ويريدون الذهاب إلى كل مكان. وفي النهاية، هذا مضيعة للجهد، ولا يمكنهم الذهاب إلى أي مكان). من منظور الناس، البحث في هذه الأمور أمر طبيعي تمامًا؛ إنه تهيئة لظروف معيشية لمستقبل البشرية، وهو أمر جيد. لقد دُمرت العديد من الوظائف التي أقامها الله على الأرض؛ تحدث كوارث مختلفة بشكل متكرر، وقد تضررت بيئة العيش على الأرض، وتلوث الهواء والماء والتربة بشدة، وتواجه جميع أنواع الكائنات الحية الانقراض. لقد أصبح من الصعب العيش على الأرض. لذلك بدأت بعض مؤسسات البحث العلمي في دراسة كواكب أخرى، على أمل أن يتمكن البشر من الذهاب إلى كواكب أخرى والاستقرار فيها. إنهم يعتقدون أنه من أجل بقاء ذرية البشرية، يجب على الناس الاستعداد مسبقًا؛ فإذا لم يستعدوا الآن ولم يتمكن البشر من البقاء على قيد الحياة على الأرض في المستقبل، ألن يفتقر الجنس البشري إلى أي مخرج؟ إذًا، هل وجهة النظر هذه، وهذا البحث العلمي، في نهاية المطاف أمر سلبي أم إيجابي؟ (أمر سلبي). على أي أساس تقولون إنه أمر سلبي؟ (على أساس أن الله ببساطة لم يهيئ ظروفًا ملاءمة للبشر على كواكب أخرى. دعك من الكواكب الأخرى، فحتى الأماكن شديدة الحرارة وشديدة البرودة على الأرض ليست مناسبة لسكن الإنسان. لكن البشر دائمًا طموحون، ويريدون دائمًا التحرر من سيادة الله وتنظيماته، ويريدون الذهاب للعيش على كواكب أخرى؛ هذا يتعارض مع ترتيبات الله وقضائه. لذا فهو أمر سلبي). لقد خلق الله الأرض – بيئة معيشية رائعة – للبشر، لكن البشر لا يديرونها بشكل جيد. إنهم يطورون دائمًا العلم والصناعة الحديثة، ونتيجة لذلك، دمروا البيئة الإيكولوجية للأرض ولوثوا الهواء، والماء، وحتى اليابسة. لم يعد بإمكان الناس الحصول على الحبوب والخضروات العضوية، وهم يصابون بكل أنواع الأمراض. لقد أصبح من الصعب البقاء على قيد الحياة على الأرض، والآن يفكرون في الذهاب إلى كواكب أخرى، دون التفكير فيما إذا كان جسدهم الفاني قادرًا حتى على الذهاب إلى هناك. إن البشر، هذه الكائنات ذات الجسد الفاني، مناسبون فقط للسكن على الأرض، ولا يمكنهم فعل ذلك إلا على الأرض. هذا هو قضاء الله. إلى أين يمكن للبشر أن يذهبوا بالاعتماد فقط على مختلف حالاتهم الفطرية؟ يمكن للطيور أن ترفرف بأجنحتها وتطير آلاف الأمتار عاليًا، لكن البشر لا يستطيعون الطيران إلى هناك بأنفسهم؛ إنهم بحاجة إلى مساعدة الطائرات. ومع ذلك، فإن الطيران في الطائرات يكون خطيرًا في بعض الأحيان. لذا فإن البشر مهيئون أكثر للعيش على الأرض. إن السمات الجسدية للبشر متوافقة مع تربة الأرض، ومع جميع جوانب ظروف العيش على الأرض، مثل كل الأشياء، والفصول الأربعة، والقوانين الطبيعية. لذلك لا يمكن تسمية البشرية إلا بسكان الأرض. إن قوانين بقاء الإنسان هذه وظروف العيش هذه قد قُدِّرَت للبشر عندما خلق الله كل الأشياء. لذا فإن البشر مهيئون فقط للبقاء على الأرض، وليس لسكن كواكب أخرى. لقد خربت البشرية الأرض ودمرتها لدرجة أنها أصبحت غير صالحة للسكن، ويريدون أن يغادروها وينتهوا من الأمر، ساعين دائمًا إلى سكن كواكب أخرى. هذا صراع لا جدوى منه. هذه الممارسة لا تتفق مع القوانين الطبيعية التي قدرها الله لسكان الأرض؛ بل إنها تنتهك قوانين البقاء المادي لسكان الأرض، وهي ممارسة تفتقر إلى الحكمة تمامًا. لذا، هذا أمر سلبي. حتى لو كانت هناك بضعة كواكب بها هواء، ويمكن لسكان الأرض الذهاب إلى هناك لإلقاء نظرة، فهذا لا يعني أن البشرية يمكنها البقاء على قيد الحياة على تلك الكواكب. فحتى على الأرض، يمكنك الذهاب إلى القطب الجنوبي أو القطب الشمالي لإلقاء نظرة؛ يمكنك أن تطأهما بقدمك، ولكن إذا كان عليك أن تعيش هناك لسنوات عديدة، فهل كنت ستتحمل ذلك؟ هناك أيضًا بعض الأماكن الحارة نسبيًا، حيث تزيد درجة الحرارة عن ستين درجة مئوية على مدار العام؛ وهي أيضًا غير مناسبة لبقاء الإنسان. البشر غير مهيئين للبقاء على قيد الحياة لفترة طويلة في بعض الأماكن على الأرض بسبب بيئات جغرافية خاصة، فضلًا عن العيش على كواكب أخرى. هذا ليس جزءًا من ترتيبات الله. بناءً على خصائص الجسد البشري، فإن هذه البشرية مهيئة فقط للعيش على الأرض؛ هذا أمر راسخ. كان الغرض من خلق الله للأرض هو ترتيب بيئة معيشية مناسبة للبشرية. إذا أردت الهروب من مثل هذه البيئة وإيجاد مخرج آخر، فلن يؤدي ذلك إلا إلى الخراب. لذا، هذا أمر سلبي. إذا كنت تعرف أن البحث دائمًا عن مأوى على كواكب أخرى هو أمر سلبي، ولكنك في قلبك لا تزال تستحسن قيام البشرية بإجراء أبحاث علمية لإيجاد طريقة للعيش على كواكب أخرى، فهذا يثبت أن هناك مشكلة في إنسانيتك، وأنك لا تفهم الصواب من الخطأ، ولا تستطيع تمييز الصحيح من غير الصحيح. إذا كنت تعرف بوضوح أن هذا الطريق غير ممكن، ومع ذلك لا تزال تتوق لأن تكون قادرًا على العيش على كواكب أخرى في العصر التالي وتتوقع ذلك، فأنت لست شخصًا طبيعيًا؛ بل أنت شخص غريب الأطوار.

الشخص الذي يفهم الصواب من الخطأ يمكنه، من ناحية، أن يحب الأمور الإيجابية ويقبلها ويكون لديه فهم واضح لها. ومن ناحية أخرى، يمكنه تمييز الأمور السلبية، ولأنه يمتلك إنسانية وعقلًا، فإنه يشعر بالنفور والبغض في قلبه تجاه الأمور السلبية. وبالطبع، يمكنه أيضًا ازدراءها، وانتقادها، ورفضها بناءً على فهم بعض الحقائق. إذا لم تستطع فعل هذا، فأنت لست شخصًا يفهم الصواب من الخطأ. ويمكن القول أيضًا إنك تفتقر إلى الإنسانية. إذا كنت تفتقر إلى القدرة على تمييز الصواب من الخطأ في إنسانيتك، فإن إنسانيتك تفتقر إلى شرط مهم جدًا، ومكون مهم جدًا. هذا يعني أنك لا تمتلك إنسانية طبيعية، ولا يمكن أن تُدعى إنسانًا حقيقيًا. قد يقول بعض الناس: "الأمثلة التي قُدمت للتو تتضمن بعض الأشياء المتعلقة بالضروريات الأساسية لحياة الناس اليومية وتتضمن أيضًا العلم. إذا كانت تلك الأشياء أمورًا سلبية وتتطلب منا تمييزها، فهل ينبغي أن نرفضها؟" هذا ليس ضروريًا. إن تمييز الصواب من الخطأ يعني أن لديك تمييزًا للأمور الإيجابية والسلبية في قلبك. وفي إنسانيتك، لديك معيار للحكم، وتعرف ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية. ولديك أيضًا موقف واضح، وتعرف كيفية معاملة الأمور الإيجابية والسلبية. يمكنك قبول الأمور الإيجابية، والانسجام معها، والتكيف معها، وليس لديك مقاومة أو نفور في قلبك تجاهها. أما بالنسبة إلى الأمور السلبية، فيمكنك تمييزها من أعماق قلبك، ويمكنك ازدراءها، والنفور منها، وبغضها، بل وحتى أن تكون لديك وجهات نظرك الخاصة عنها، والتي تستخدمها لانتقادها. هذا هو الموقف والمظهر الذي ينبغي أن يكون لدى الشخص الذي يستطيع تمييز الصواب من الخطأ. ولكن، لنفترض أنك تحتقر وتبغض داخليًا أمورًا إيجابية بوضوح، بل وتجدها غير جديرة بالاهتمام مقارنة بالأمور السلبية، وعادية جدًا، وشائعة جدًا، وغير جديرة بالذكر إطلاقًا. كما أنك تعجب داخليًا بالأمور السلبية، وتتوق إليها، وتسعى إليها، بل وتستحسن تلك الأمور السلبية في المجتمع والعالم. ومهما عُقدت شركة عن الحق أو مبادئ التمييز، فلا يمكنك استيعابها أو قبولها. في هذه الحالة، إنسانيتك ليست طبيعية. إذا لم يكن لديك إدراك أو وجهات نظر واضحة فيما يتعلق بالأمور الإيجابية والسلبية لأنك صغير السن وتفتقر إلى الخبرة في الحياة أو البصيرة، أو لأن هذه الأمور لم تشملك أو تدخل حياتك، فلا يمكن القول بعد إنك شخص لا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ. ولكن، بعد عقد شركة حول ماهية الأمور الإيجابية وماهية الأمور السلبية، إذا كنت لا تزال لا تستطيع قبول الأمور الإيجابية أو الانسجام معها من أعماق قلبك، وبدلًا من ذلك تشعر بالنفور منها وتحتقرها، بينما تسعى بقوة وراء الأمور السلبية وتتوق إليها، فأنت لست شخصًا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ. وبالنظر إلى الأمر من هذه الزاوية، فمن الواضح تمامًا أن مثل هذا الشخص ليس لديه إنسانية. إن مسألة تمييز الصواب من الخطأ هذه تكشف عن توجه الشخص نحو الأمور الإيجابية والسلبية، ما يسمح لنا بتحديد ما هو تصنيف هذا الشخص حقًا. فأيًا كان ما يواجهه، إذا كان يميل إلى الأمور السلبية بدلًا من الأمور الإيجابية، فمن الواضح أن هذا الشخص ليس لديه إنسانية ولا يمتلك ضميرًا وعقلًا. لماذا أقول هذا؟ إنه يتوق إلى الأشياء الشريرة، ويتوق إلى مختلف المهام، أو المشاريع البحثية، أو جوانب معينة من التكنولوجيا يؤيدها الشيطان والبشرية الشريرة، ويستحسنونها، وينخرطون فيها، بدلًا من التوق إلى القواعد والقوانين الأصلية للأمور الإيجابية التي تأتي من الله واتباعها. إذًا، من المؤكد أن أمثال هؤلاء الناس ليسوا بشرًا. هل هذا واضح؟ (نعم).

لقد تحدثنا للتو عن القدرة على تمييز الصواب من الخطأ في إنسانية الناس، أي ما إذا كان بإمكانهم التعرف على الأمور الإيجابية والسلبية. لا يمتلك الكثير من الناس القدرة على هذا التمييز، ولكن في حياتهم، كثيرًا ما يصادف الناس كلًا من الأمور الإيجابية والسلبية. على سبيل المثال، هل مشاعر الناس الطبيعية – الفرح، والغضب، والحزن، والسعادة – أمور إيجابية أم سلبية؟ (أمور إيجابية). وماذا عن تمرد الناس على الله؟ هل هو أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر سلبي). وماذا عن الرغبات المفرطة التي يوجهها الناس نحو الله؟ هل هي أمور إيجابية أم سلبية؟ (أمور سلبية). في حياتهم اليومية، ليس لدى الناس في الواقع أي إدراك لكثير من الأمور التي يواجهونها. فبعض الأمور الإيجابية تلازم الناس دائمًا في حياتهم ووجودهم؛ إنها تلعب دورًا مهمًا جدًا في حياتهم، ولا يمكن لتأثيرها الإيجابي على بقاء الإنسان أن يُستبدل بتأثير أي أمر سلبي. ولكن، غالبًا ما يتجاهل الناس هذه الأمور الإيجابية، معتقدين بدلًا من ذلك أن العديد من الأمور السلبية هي التي تلازمهم، وتدعم حياتهم، وترافقهم في وجودهم. من هذا يتضح أن الكثير من الناس ليس لديهم في الواقع أي شعور تجاه الأمور الإيجابية. لا يهم كثيرًا إن لم يكن لديك شعور تجاه هذه الأشياء. فما دمتَ، عند معرفتك أنها أمور إيجابية، لا تنفر منها، بل ويمكنك حتى أن تتوق إليها وتحبها من أعماق قلبك، فهذا يثبت أن إنسانيتك تتوق إلى ما هو إيجابي. لنفترض أنك تعرف ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، لكنك مع ذلك لا تستطيع حمل نفسك على حب الأمور الإيجابية، بل إن لديك ميلًا في قلبك للأمور السلبية، وتهتم بها اهتمامًا خاصًا، بل وأكثر من ذلك، تسعى حتمًا إليها وتحاول الحصول عليها إن سنحت الظروف وأُتيحت لك الفرصة. يشير هذا إلى أنه عندما يتعلق الأمر بتوجهك نحو الأمور الإيجابية والسلبية، فإنك تحب ما هو سلبي وليس ما هو إيجابي. إذا كنتَ لا تحب الأمور الإيجابية، فهذا يدل على أنك لستَ شخصية إيجابية. وإذا لم تكن شخصية إيجابية، فمن المؤكد أنك لستَ شخصًا لديه ضمير وعقل، بل أنت شخصية سلبية. وإذا لم تكن شخصًا لديه ضمير وعقل، فأنت لست بشرًا، ولستَ إنسانًا. على سبيل المثال، يزرع شخص ما الطماطم، ويسمع أنه بمجرد أن تنمو، يمكن جعلها تتحول من اللون الأخضر إلى الأحمر بين عشية وضحاها بمجرد وضع مادة كيميائية عليها، ومن ثم تكون جاهزة للبيع على الفور. فيفكر: "هذا رائع. الجميع يبيعونها بهذه الطريقة، لذا سأفعل ذلك أنا أيضًا. بهذه الطريقة، يمكنني أن أصبح ثريًا، ويمكنني أيضًا أن آكل الطماطم في وقت أبكر. هذا مثالي!" فيبيع هذه الطماطم، ويأكلها هو نفسه. يذكره أحدهم بأن الطماطم التي تُنضَج بالمواد الكيميائية ضارة بالناس، وأن بيع مثل هذه الأشياء يضر بالآخرين، لكنه يرفض قبول ذلك، قائلًا: "كيف يمكن أن يكون هذا مضرًا بالناس؟ هذه ثمرة البحث العلمي؛ إنه أمر إيجابي. العلم يخدم البشرية، وبما أن هذه الأشياء قد اختُرعت من خلال العلم، فينبغي تطبيقها على نطاق واسع في حياة الناس. لا يمكن لحياة الناس الاستغناء عن العلم؛ يجب الاعتماد عليه". حتى إن بعض الناس يعاملون العلم على أنه الحق، ويعلمون الناس أن يحبوا العلم، ويتعلموه، ويستخدموه، وأن يبنوا كل شيء عليه. ربما اكتشف بعض الناس الآن أن العلم ليس صحيحًا بالضرورة، وأن بعض الأشياء التي اخترعها العلم ضارة بالناس؛ فعلى سبيل المثال، الأسلحة الكيميائية والأسلحة المتقدمة قادرة على ذبح البشرية، والأطعمة المعدلة وراثيًا على وجه الخصوص هي بلاء لا ينتهي للبشرية. لكن الكثير من الناس لا يعتقدون ذلك، قائلين: "هل يمكن أن يكون العلم مخطئًا؟ لو كان العلم مخطئًا، فهل كانت الدولة ستدعمه؟ البشرية كلها تتعلم العلم وتستخدمه، فهل يمكن أن تكون البشرية كلها مخطئة؟" هل هذا القول صحيح؟ إنهم يعتقدون أنه بما أن البشرية كلها تبجل العلم وتستخدمه، وهذا هو الاتجاه الاجتماعي، فمهما كان الأمر سلبيًا، فيمكن أن يصبح أمرًا إيجابيًا. هل هؤلاء أناس يمكنهم تمييز الصواب من الخطأ؟ (كلا). ما هذه الكلمات التي يتفوهون بها؟ (مغالطات). إنها مغالطات، وهرطقات، وحجج ملتوية. وعلى الرغم من أن معظم الناس بين البشرية الشريرة يوافقون على هذه الأقوال ويعترفون بها، فمهما كان عدد الناس الذين يعترفون بها ويوافقون عليها، فإن الخطأ سيظل دائمًا خطأ، والأمور السلبية ستظل دائمًا أمورًا سلبية، والمنطق الملتوي سيظل دائمًا منطقًا ملتويًا. من المستحيل أن تصير أمورًا إيجابية، ولن تصير الحق أبدًا.

أليس الأشخاص الذين يتبعون دائمًا الاتجاهات الاجتماعية ويحبون التحدث بالمغالطات هم أولئك الذين يحبون الأمور السلبية للغاية؟ (بلى). هل يمكنهم قبول الحق والأمور الإيجابية؟ (لا). لا يمكنهم قبول الأمور الإيجابية. على سبيل المثال، يمرض بعض الناس، وفي الواقع، يمكن علاج مرضهم من خلال ممارسة الرياضة وتعديل روتينهم اليومي، لكنهم يصرون على استخدام وسائل وأساليب حديثة وعالية التقنية للعلاج. قد تقول: "على الرغم من أن الطب متقدم الآن، وأن هذا العلاج له نتائج واضحة، إلا أنه سيخلف آثارًا باقية ستكون عواقبها غير قابلة للإصلاح. ينبغي لك استخدام طريقة طبيعية – مثل ممارسة الرياضة، وتعديل روتينك اليومي، وتعديل عاداتك وأنماطك الغذائية – لجعل جسمك يدخل تدريجيًا في إيقاع طبيعي، وبعد ذلك ستخف بعض الأعراض تدريجيًا". يمكن لبعض الناس قبول وجهة النظر هذه، لكن البعض الآخر لا يستطيع. إنهم يفكرون: "هذا نهج عفا عليه الزمن. كانت تلك هي الطريقة والفلسفة التي عالجت بها البشرية الأمراض منذ آلاف السنين. فكرة أن الشفاء يعتمد بنسبة ثلاثين بالمائة على العلاج وسبعين بالمائة على النقاهة لم تعد مجدية! الطب متقدم الآن، والعلاجات عالية التقنية تحقق نتائج سريعة. الأدوية تشفيك في غمضة عين!" وفقًا لوجهات نظرهم، ما دام الطب متقدمًا ويمكنه علاج أمراض البشرية المختلفة والسماح للناس بالعيش حياة طويلة، فقد أصبح الطب أمرًا إيجابيًا، وينبغي للناس أن يؤمنوا بالطب ويؤمنوا بالعلم، وأن يدعوا العلم يسود على مصائرهم. إنهم يعتقدون أنه مهما كان عدد الأمراض التي يصاب بها الناس، فلا يوجد ما يدعو للخوف؛ فبواسطة الوسائل عالية التقنية، يمكن علاج أي مرض عضال يصعب علاجه، وأنه حتى لو بقيت هناك آثار باقية، فلا داعي للقلق. هل وجهات النظر هذه صحيحة؟ إنها مغالطات. أخبروني، إذا تحدثتم مع هذا النوع من الأشخاص حول ماهية الأمور الإيجابية، فهل يمكنكم إقناعهم؟ هل يمكنهم قبولها؟ (لا، لا يمكننا إقناعهم). أحد أسباب عدم تمكنكم من إقناعهم هو أنهم هم أنفسهم غير قادرين على قبول وجهات النظر الإيجابية. والسبب الآخر هو أن البشرية كلها في العالم بأسره تجرفها الاتجاهات الشريرة، دون استثناء واحد. على الرغم من أنهم يؤمنون بالله، إلا أنهم في أعماق قلوبهم لا يقبلون الحق، ولا يقبلون الأمور الإيجابية، ولا ينظرون إلى الناس والأشياء بناءً على كلام الله. وبدلًا من ذلك، لا يزالون يستخدمون آراء الشيطان واتجاهات الشيطان الشريرة كأساس للنظر في كل مسألة أو التعامل معها. لذا، على الرغم من أن هذا النوع من الأشخاص قد آمن بالله لسنوات عديدة، واستمع إلى بعض العظات، وكان يقوم بواجبه، ويدعي أنه على استعداد لقبول الحق، فإن وجهات النظر التي يحملها حول الأشياء في الحياة الواقعية تظل دون تغيير، كما أنها لم تتغير في اختياره بين الأمور السلبية والأمور الإيجابية. لقد تجذرت الأمور السلبية التي قبلوها في قلوبهم، وحتى لو علموا أن هذه الأشياء ليست الحق، فسيظلون يتمسكون بها. هذا يوضح إلى حد كبير أن ما يحبونه حقًا في قلوبهم هو الأمور السلبية، وليس الحق. فعلى الرغم من أنهم قرأوا كلام الله واستمعوا إلى عظات عن الحق، ويفهمون من حيث التعاليم أن هذه الكلمات صحيحة وهي الحق، فإنهم لا يزالون غير راغبين في التخلي عن الأمور السلبية التي قبلوها منذ زمن بعيد في أعماق قلوبهم، ولا يستخدمون كلام الله أبدًا بوصفه أساسًا لتمييز الأمور السلبية. وعندما يواجهون أمورًا محددة، فإنهم في قلوبهم يظلون يتشبثون بآرائهم الأصلية الخاطئة، ويظلون يعتبرون الأمور السلبية أمورًا إيجابية، والآراء الخاطئة آراءً صحيحة. أما بالنسبة إلى الأمور الإيجابية، فعلى الرغم من أنهم لا يقولون صراحة إنها أمور سلبية، فإنهم في قلوبهم يكونون غير راغبين في التخلي عن الأمور السلبية وقبول الأمور الإيجابية، لأنهم يشعرون بأن "الأمور الإيجابية يبدو أن تأثيرها ضئيل للغاية، وعدد قليل جدًا من الناس يمكنهم قبولها. إنها غير قابلة للتطبيق في المجتمع؛ وهذه حقيقة موضوعية". هذا يثبت أنه ليس لديهم القدرة على تمييز الصواب من الخطأ في قلوبهم، وأن هناك مشكلة في إنسانيتهم. هذا النوع من الأشخاص لا يهتم بالأمور الإيجابية، وغالبًا ما يريد تغيير الطبيعة، وتغيير قوانين البقاء في العالم الطبيعي، وتغيير قوانين فسيولوجيا الإنسان، وتغيير قوانين بقاء الإنسان، ويريد دائمًا قهر الطبيعة وقهر مختلف الكائنات الحية. على سبيل المثال، إنهم يفكرون دائمًا في أشياء مثل هذه: "كيف يمكننا أن نعطي الكلاب جينات القطط، حتى تتمكن الكلاب من اصطياد الفئران مثل القطط؟ وألن يكون رائعًا لو استطاعت القطط اصطياد الفئران وحراسة المنزل مثل الكلاب؟" "لو استطاعت الدجاجات أن تبيض وتصيح في آن واحد، فلن نحتاج سوى إلى تربية الدجاجات؛ كم سيكون ذلك رائعًا!" كما ترى، إنهم يفكرون دائمًا في أشياء غير مناسبة. لو كان شخصًا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ، لكان فكر: "الحيوانات التي خلقها الله رائعة جدًا! يمكن للديوك أن تصيح وترافق الدجاجات، ويمكن للدجاجات أن تبيض وتفقس الكتاكيت، ويمكن للبشر أن يأكلوا لحم كل من الديوك والدجاجات. يمكن للكلاب حماية المنزل ومرافقة أصحابها، ويمكن للقطط اصطياد الفئران، وأحيانًا يمكنها أيضًا أن تصبح أفرادًا غير بارزين في الأسرة. هذه كلها مخلوقات رائعة، ولكل منها وظيفته؛ كل ما خلقه الله حسن!" لكن أولئك الذين لا يستطيعون فهم الأمور الإيجابية سيستخدمون آراء الشيطان لإنكارها وإدانتها، بل وسيحاولون، بناءً على آراء الشيطان، تغيير قوانين بقاء مختلف المخلوقات، وتغيير مختلف قوانين العالم الطبيعي، وحتى تغيير قوانين بقاء الإنسان، كل ذلك من أجل السماح للعلم بالهيمنة. من المؤكد أن مثل هؤلاء الناس ليس لديهم إنسانية طبيعية. تفتقر إنسانيتهم إلى سمة القدرة على تمييز الصواب من الخطأ. وإضافة إلى ذلك، فإنهم لا يعرفون كيفية إدارة حياتهم وفقًا للقوانين الطبيعية، ويريدون دائمًا القيام بالأشياء وفقًا للإرادة البشرية، باستخدام الوسائل التكنولوجية أو الأساليب الاصطناعية لتغيير القوانين الطبيعية للحياة الجسدية. على سبيل المثال، يحتاج الشخص الطبيعي إلى سبع أو ثمان ساعات من الراحة يوميًا ليكون مفعمًا بالطاقة وقادرًا على تحمل يوم من العيش والعمل، لكن هذا النوع من الأشخاص يفكر: "ألن يكون رائعًا لو استطاع الناس العيش والعمل بشكل طبيعي كل يوم دون الحاجة إلى النوم أو الأكل؟ أتساءل ما هي الوسائل عالية التقنية التي يمكن استخدامها لتحقيق ذلك؟" يمكن أن تنشأ في أذهانهم أفكار سخيفة وغريبة. إنهم لا يفكرون في كيفية التكيف مع هذه القوانين واتباعها من منظور الإنسانية الطبيعية وبالتالي التعامل بشكل صحيح مع مختلف احتياجات الجسد ومشكلاته، بل يريدون دائمًا تغيير هذه القوانين، ليكونوا مختلفين عن الناس العاديين، وليكونوا قادرين على تجاوز غرائزهم الجسدية، وليكونوا قادرين على عدم الخضوع لسيطرة جسدهم أو تقييده. أليس هذا مخيفًا؟ إنهم يريدون دائمًا أن يبرزوا بين الآخرين. ينام الآخرون ثماني ساعات يوميًا، لكنهم يريدون أن يناموا لمدة عشر دقائق فقط، أو ساعة أو ساعتين على الأكثر، ويظلون يمتلكون طاقة كافية لليوم. هذا أمر لا يستطيع الناس الطبيعيون تحقيقه. لقد تحددت القوانين الطبيعية لجسد الإنسان بالفعل بواسطة تقدير الله. فمقدار شهية الإنسان، وكيفية عمل أعضائه الداخلية، ومقدار الطاقة التي يمتلكها، ومقدار العمل الذي يمكنه القيام به في اليوم، وعدد الأشياء التي يمكن لعقله أن يفكر بها في اليوم، والمدة التي يمكنه التفكير فيها؛ كل هذه الأمور مُحددة. من منظور الإنسانية، هذه القوانين طبيعية في الواقع، وهي أمور إيجابية. لا يمكن للبشرية أن تستمر في العيش عامًا بعد عام إلا باتباع قوانين معينة، ولا يمكنها أن تستمر في التكاثر والعيش جيلًا بعد جيل، ولا يمكن لبقاء البشرية أن يستمر إلا بذلك. وهكذا هو الحال بالنسبة إلى جميع الكائنات الحية. لا يمكن الحفاظ على استمرارية حياتها إلا باتباع قوانين طبيعية معينة وقوانين حياة معينة، وبوجود فترات من الراحة والنشاط على حد سواء. فإذا خالف المرء القوانين الطبيعية، فستواجه استمرارية حياته مشكلات، وقد لا يعيش طويلًا. وإذا نشأت مشكلة في الحالة الجسدية للشخص، فإن حياته الطبيعية، ووجباته اليومية، وكذلك تفكيره الطبيعي، وحكمه الطبيعي على الأمور، ومقدار العمل الذي يمكنه القيام به في اليوم، وما إلى ذلك، ستتأثر جميعها. لذا فإن القوانين الطبيعية للبشرية تحمي بقاء البشرية الطبيعي. هذه أمور إيجابية ولا ينبغي أن يحتقرها الناس، ولا ينبغي للناس أن ينفروا منها. بل ينبغي لهم احترامها واتباعها. أما أولئك الذين ليسوا بشرًا والذين هم من الشيطان فيشعرون دائمًا بأن "اتباع هذه القوانين الطبيعية للبشرية يجعل الناس يبدون عاجزين وعديمي الفائدة تمامًا! نحن دائمًا مقيدون بهذه القوانين الطبيعية؛ فعندما تتعب، عليك أن تذهب للنوم؛ وعندما تجوع، عليك أن تأكل. وإذا لم تفعل هذه الأشياء، فلن يتمكن عقلك من مواكبة لسانك، وستبدأ يداك في الارتجاف، وسيبدأ قلبك في الخفقان، وستصبح ساقاك ضعيفتين ولن تتمكن من الوقوف بثبات. هذا مزعج للغاية! تخيل لو كان بإمكانك تناول بعض الأدوية والعيش بشكل طبيعي، أو لو كان بإمكانك أن تكون مفعمًا بالطاقة حتى بعد عدم الراحة لعدة أيام، ما يجعلك أكثر روعة من الإنسان الآلي. أو تخيل أنه عندما تكون جائعًا، يمكنك فقط الضغط على نقطة معينة في جسدك فيتوقف شعورك بالجوع على الفور. أو تخيل عدم تناول الطعام لعدة أيام ومع ذلك تكون بخير، دون أن يهزل جسدك، ودون أن تنخفض طاقتك، ويظل جسمك طبيعيًا وصحيًا. سيكون ذلك مذهلًا!" يريد الناس دائمًا تغيير هذه القوانين الطبيعية. أليس هذا إنكارًا للأمور الإيجابية ومعارضة لها؟ (بلى). إن وجود هذه الأمور الإيجابية يضمن الوجود الطبيعي للبشرية ويحافظ على الحياة الطبيعية للبشرية، لذلك لا ينبغي للناس فقط اتباعها بل ينبغي لهم أيضًا التعامل معها بعقلانية. لا ينبغي لهم مخالفتها، أو قمعها، أو وضع أنفسهم في خلاف معها، فضلًا عن معارضتها. ومن ناحية أخرى، فإن تلك الأشياء التي تتجاوز القوانين الطبيعية للبشرية، وتصورات الناس، وبعض أفكارهم غير الطبيعية وسلوكياتهم غير العادية كلها أمور سلبية. وبما أنها كلها أمور سلبية، فينبغي للناس تمييزها ورفضها، لا قبولها. إذا كان لديك تمييز للأمور الإيجابية والسلبية، وكان يمكنك التعامل معها بشكل صحيح وعقلاني أثناء عيشك، فإن إنسانيتك طبيعية. وإذا كنتَ غالبًا لا تشعر بالآثار الإيجابية لهذه الأمور الإيجابية عليك، وغالبًا ما تريد معارضتها والقيام بأشياء تناقضها، وغالبًا ما تحاول تغيير هذه الأمور الإيجابية بناءً على بعض الأقوال ووجهات النظر السلبية، منتهكًا القوانين الموضوعية للأشياء، فهذا يثبت أنه، من حيث إنسانيتك، ليس لديك القدرة على فهم الصواب من الخطأ. بعد عقد شركة بهذه الطريقة، هل تفهمون الآن؟ (نعم).

إذا كان لدى الشخص إنسانية، ألا ينبغي له أن يفهم ما هي الأمور الإيجابية ويقبلها؟ (بلى). وألا ينبغي له أيضًا أن يكون قادرًا على تمييز الأمور السلبية، وفي الوقت نفسه يكون قادرًا على كرهها ورفضها من قلبه؟ (بلى). إذًا، ما الأمور الأخرى التي لا يستطيع الناس تحديد ما إذا كانت إيجابية أم سلبية؟ هل الإيمان بالله واتباعه أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر إيجابي). هل سيادة الله على مصير الإنسان أمر إيجابي أم سلبي؟ (أمر إيجابي). إن سيادة الله على مصير الإنسان أمر إيجابي. إذًا، ما هي وجهات النظر الرئيسية التي تستند إليها معارضة البشرية الفاسدة لسيادة الله وترتيباته؟ (يعتقد الناس أن مصير المرء بين يديه، وأن المعرفة يمكن أن تغير مصير المرء). هذه هي وجهات النظر التي يستند إليها إنكار البشرية الفاسدة لله ومقاومتها له؛ إنها حقًا أمور سلبية. إذًا، كيف ينبغي للناس أن يفهموا مسألة أن الله له السيادة على مصير الإنسان؟ بعض الناس، على الرغم من أنهم يعترفون من حيث التعاليم بأن عبارة "الله له السيادة على مصير الإنسان" صحيحة وهي أمر إيجابي، إلا أنهم لا يزالون يعتقدون في قلوبهم أن جهود الإنسان الخاصة يمكن أن تغير مصيره، وأن مصيره يمكن أن يكون في يديه، وأن له القول الفصل. إنهم يشعرون بأنهم إذا لم يدرسوا بجد ويجتهدوا، فلن يتمكنوا من الالتحاق بجامعة جيدة، ولن يكون لديهم وظيفة جيدة، أو آفاق جيدة، أو ظروف معيشية جيدة. هل هؤلاء هم نوع الأشخاص الذين يمكنهم تمييز الصواب من الخطأ؟ (لا). بعد أن عاشوا عشرين أو ثلاثين عامًا، لا يزالون لا يعرفون معنى عبارة "الله له السيادة على مصير الإنسان". لقد آمنوا بالله لسنوات عديدة لكنهم لا يزالون يعتقدون أن مصيرهم بأيديهم، وأن المعرفة يمكن أن تغير مصيرهم، وأنهم إذا أرادوا غاية صالحة والاستمتاع بأشياء لطيفة وعيش حياة جيدة، فيجب عليهم الاعتماد على سعيهم الخاص؛ تمامًا كما يقول غير المؤمنين: "عليك أن تخاطر بكل شيء لكي تفوز". هل هذا هو نوع الشخص الذي يمكنه تمييز الصواب من الخطأ؟ (كلا). هل الشخص الذي لا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ هو إنسان؟ (كلا). إنهم يتمتعون بحياة جيدة، ويأكلون ويلبسون جيدًا، ويحظون بتقدير كبير من الآخرين في المجتمع، ويشعرون بأن الحياة التي يعيشونها الآن هي بفضل عملهم الجاد. لذلك يعتقدون أن عبارة "عليك أن تخاطر بكل شيء لكي تفوز، ومصير الإنسان يعتمد على نفسه، لا على الآخرين" صحيحة وهي وجهة نظر سليمة. هل هذا مظهر من مظاهر الإنسانية الطبيعية؟ (كلا). قبل أن يكتسب الناس المعرفة، لا يفهمون هذه الأشياء، ولكن بمجرد أن يكتسبوا بعض المعرفة، فإنهم ينكرون تمامًا عبارة "الله له السيادة على مصير البشرية"، ويعتقدون بدلًا من ذلك أن: "مصير المرء في يديه، ويمكن للمرء أن يخلق السعادة بيديه". هل هذا نوع الشخص الذي يمكنه تمييز الصواب من الخطأ؟ (كلا). إذًا، أي نوع من المخلوقات هو مثل هذا الشخص؟ أليس خاليًا من الإنسانية؟ (بلى). مثل هذا الشخص هو شخص بلا ضمير وعقل، والشخص الذي بلا ضمير وعقل لا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ. فحتى بعد أن يختبر حقائق الحياة حقًا، لا يزال لا يستطيع فهم ماهية الأمور الإيجابية حقًا، ولا يمكنه تقدير ماهية جوهر الأمور الإيجابية حقًا. هذا يدل على أنه غير قادر على تمييز الصواب من الخطأ. مثل هذا الشخص ليس لديه إنسانية؛ إنه ليس إنسانًا على الإطلاق. وهناك أيضًا بعض الناس الذين يمكنهم ترديد التعاليم، قائلين: "إن قوانين كل الأشياء تأتي من الله، وهي أمور إيجابية، وهي مفيدة للبشرية، وهي ما ينبغي للبشرية اتباعه، وهي أيضًا ما ينبغي للبشرية أن تتوق إليه وتسعى إليه"، ولكن بعد أن يطلعوا على بعض المعلومات عالية التقنية والأشياء عالية التقنية، تتغير وجهات نظرهم حول هذه الأمور. إلى أي نوع من وجهات النظر تتغير؟ يقولون: "نحن المؤمنون بالله نتحدث دائمًا عن قوانين العيش، وقوانين كل الأشياء، وقوانين بقاء كل الأشياء، ونعتقد أن هذه أمور إيجابية. هذا متخلف جدًا! هذا يدل على نقص في المعرفة، مثل امتلاك رؤية ضيقة! التكنولوجيا متقدمة جدًا الآن؛ فهناك العديد من الأشياء التي لا يتعين عليك القيام بها بنفسك، حيث يمكن للمنتجات التكنولوجية القيام بها نيابة عنك؛ هذا ما يسمى بالتقدم! انظر، بعض السيارات يمكنها أن تقود نفسها. بعد أن تركب السيارة، تحدد الوجهة، ثم تقول كلمة واحدة فقط وتبدأ السيارة في السير. هذه حقًا تقنية عالية، إنها مثيرة للإعجاب! لقد طورت البشرية تكنولوجيا متقدمة، وأصبحنا سادة كل الأشياء دون أن نفعل أي شيء. لذا، فإن العلم وحده هو الحق المطلق! الناس الذين يفتقرون إلى التعليم والمعرفة ولا يفهمون العلم هم متخلفون وغير مثقفين!" لقد تغيرت وجهة نظرهم، أليس كذلك؟ في قلوبهم، لم يميزوا الفارق بين الأمور الإيجابية والسلبية. وهناك أيضًا بعض الناس الذين، بعد زيارة متحف الطيران، يهتفون: "يا إلهي، يا له من أمر مدهش، العلم متقدم جدًا! نشعر نحن الناس العاديون بأننا عاجزون تمامًا هناك؛ لا يمكننا فهم أي شيء منه. لا يمكنك حتى أن تتخيل مدى تطور العلم الآن. إننا لم نطلع حتى على تلك الأشياء التكنولوجية الحديثة والمتقدمة! وما زلنا نؤمن بالله، ونتحدث عن القواعد والقوانين الطبيعية؛ نحن متخلفون للغاية!" بعد رؤية هذه الأشياء المبهرة في المجتمع الحديث، ينكر هؤلاء الناس تمامًا من أعماق قلوبهم النظريات حول الأمور الإيجابية والسلبية التي فهموها سابقًا. إنهم لا يحددون بشكل أوضح ما هي الأمور الإيجابية، بل يعتقدون بدلًا من ذلك أن الأمور الإيجابية رجعية وتتخلف عن التكنولوجيا الحديثة ووتيرة التطور البشري الحديثة. وليس هذا فحسب، بل إنهم يستحسنون للغاية هذه الأمور السلبية ويتوقون إليها، آملين أن يصبحوا أحد أولئك الذين يطورون التكنولوجيا الحديثة والمتقدمة. هل هذا النوع من الأشخاص هو شخص يمكنه فهم الصواب من الخطأ؟ (كلا). وبما أن القدرة على تمييز الصواب من الخطأ هي سمة من سمات الإنسانية، فإنه يترتب على ذلك أنها شيء متأصل وفطري في الإنسانية، وليست شيئًا يتشكل لاحقًا. أي أن القدرة على تمييز الصواب من الخطأ، هذه السمة الإنسانية، لن تتغير بمرور الزمن، أو بتغير البيئة الجغرافية، أو الناس، والأحداث، والأشياء. لا أحد يستطيع تغييرها، ولا شيء يمكنه تغييرها أو إزالتها. في أعماق قلوب الناس الذين يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ، تكون الأمور الإيجابية دائمًا هي ما يتوقون إليه، بينما تكون الأمور السلبية دائمًا هي ما ينفرون منه ويكرهونه، وليست ما تحتاجه إنسانيتهم. فما الذي يحتاجون إليه؟ إنهم يحتاجون إلى أشياء مفيدة لقوانين الحياة الجسدية ولبقائهم الجسدي، أشياء طبيعية، تجعل الناس يشعرون بالسلام والهدوء، وتتوافق مع احتياجات ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، وليست أشياء عظيمة وسامية ومثيرة للإعجاب. كما ترى، عندما يتعلق الأمر بكيفية سلوك المرء، فإن بعض الناس يحبون أن تكون حياتهم أبسط وأكثر تواضعًا؛ إنهم لا يحبون عيش حياة رائعة، بل يحبون الهدوء، وأن يكون لديهم سلام وفرح، وأن يعيشوا حياتهم بهدوء شديد. لكن أشخاصًا آخرين لا يحبون هذا؛ إنهم يحبون عيش حياة رائعة، ويحبون الأشياء العظيمة، والسامية، والمثيرة للإعجاب، ويحبون الأداء، ويحبون أن يبرزوا بين الناس وأن يكونوا مشهورين، ولا يحبون البساطة أو الطبيعية. هذا يوضح الفارق بين إنسانية الناس.

قد يتماشى الأشخاص العاجزون عن تمييز الصواب من الخطأ مع بعض الأقوال الصحيحة والإيجابية، أو قد يتبعون الآخرين ظاهريًا في الإعجاب ببعض الأمور الإيجابية والتوق إليها. ولكن، ما إن يمضي الوقت، وتتغير البيئة، والناس، والأحداث، والأشياء، حتى تتحول هذه الأمور الإيجابية على الفور إلى أمور سلبية في أعماق قلوبهم، في حين أن الأمور السلبية التي يحبونها حقًا، تصبح هي الأمور الإيجابية، وتصبح هي أهداف سعيهم. أي أنّه قبل أن يروا أي أمور سلبية تروق لهم، لا تكون الأمور الإيجابية سوى تعاليم بالنسبة إليهم، ويمكنهم أن يسايروا التيار ويتبعوا القطيع، ولكن مع تقدمهم في السن ومرور الوقت، فإن الأشياء التي يحبونها حقًا في قلوبهم ووجهات نظرهم الحقيقية تبرز للعيان بصورة طبيعية. على سبيل المثال، بعض الناس كثيرًا ما يقولون: "الإيمان بالله أمر جيد؛ الذين يؤمنون بالله يسلكون الطريق الصحيح ولا يفعلون الشر؛ إنهم جميعًا أناس صالحون". ولكن بعد أن آمنوا بالله لبضع سنوات ورأوا أن جميع العظات والشركات في بيت الله تُعلِّم الناس أن يكونوا صادقين، وأن يسعوا إلى الحق ويخضعوا لله، وأن يقوموا بواجب الكائن المخلوق، فإنهم ينفرون من ذلك، ويشعرون أن الإيمان بالله لا طائل من ورائه، ويريدون مغادرة الكنيسة والعودة إلى العالم؛ فقلوبهم ليست في الكنيسة. هكذا هم الناس الذين لا يحبون الحق. في الواقع، هذا النوع من الأشخاص لا يحب الأمور الإيجابية، وفي قلوبهم الكثير من الحجج الملتوية والهرطقات. بالنسبة إليهم، هذه الحجج الملتوية والهرطقات هي أمور إيجابية، بينما في أعماق قلوبهم، ينفرون من الأمور الإيجابية الحقيقية، ويكرهونها، ويزدرونها، ولا يقبلونها قط. وتحديدًا لأنهم لا يقبلون الأمور الإيجابية أبدًا، ولأن ما يحبونه هو الأمور السلبية، فإن إنسانية هذا النوع من الأشخاص تفتقر إلى القدرة على تمييز الصواب من الخطأ. تمامًا مثل بعض الناس الذين، عندما يبدأون في الإيمان بالله، يكون دافعهم الوحيد هو نيل البركات. وبعد الاستماع إلى العظات لسنوات عديدة، يفهمون أخيرًا: "الإيمان بالله يتطلب من الناس أن يكونوا صادقين، وأن يكونوا أوفياء ومستعدين لدفع ثمن في القيام بواجبهم، وأن يكونوا مخلصين لله، وألا يتصرفوا بتهور وعناد، وأن يحافظوا على مصالح بيت الله. ولا سيما عندما تتعارض مصالح بيت الله مع مصالحهم الخاصة، يجب عليهم أن يحافظوا على مصالح بيت الله ويتخلوا عن مصالحهم الشخصية". وبعد معرفة جميع جوانب الحق المختلفة، يندمون على إيمانهم بالله، قائلين: "لقد ظننت أن الإيمان بالله يعني وجود جماعة كبيرة، وقوة جبارة يمكن الاعتماد عليها، وأنه ما دام الناس يتخلون عن الكثير، ويعانون، ويدفعون ثمنًا، فيمكنهم دخول الملكوت ونيل غاية صالحة، والدخول منتصرين إلى العصر التالي، وأن يكونوا أسياده، ويحكموا كملوك. ولكن اتضح أن الأمر ليس كذلك. الإيمان بالله كله يتعلق بتعليم الناس كيف يسلكون وكيف يخضعون لله ويحيدون عن الشر. وبصفة خاصة، إذا كان الناس يؤمنون بالله، فإنه يُطلب منهم دائمًا أن يكونوا صادقين ويتحدثوا بصدق، ويُطلب منهم دائمًا ممارسة الحق؛ ولا يُسمح لهم بأن يكون لهم القول الفصل. ما الفائدة من الإيمان بالله إذًا؟" ثم ينشأ لديهم سخط في قلوبهم ويريدون التراجع عن إيمانهم. ولكنهم يفكرون بعد ذلك: "لقد آمنت بالله لعدة سنوات؛ إذا توقفت الآن، ألن أكون قد آمنت عبثًا؟" وعند هذه النقطة، يجدون صعوبة في التخلي عن الأمر. ولكن إذا استمروا في الإيمان، فإنهم لا يهتمون بالحق. وبيت الله دائمًا ما يتحدث عن السعي إلى الحق والدخول في الواقع، وعن الخضوع لله، وطلب الحق، والتصرف وفقًا للمبادئ. لقد سئموا من سماع هذه الأمور ولا يريدون سماعها بعد الآن. ولا سيما عندما يتحدث بيت الله عن ممارسة الحق، فإنهم يشعرون بالضيق والألم في داخلهم؛ وعندما تُذكر الأمور الإيجابية، فإنهم يشعرون بالنفور ويزدرونها في قلوبهم، ولا يرغبون في الاستماع. بعض الناس، عندما يدركون أنهم لن يربحوا الحق أو غاية صالحة حتى لو آمنوا حتى النهاية، يتوقفون ببساطة عن الإيمان. يذهب بعضهم للبحث عن عمل أو لممارسة التجارة، ويعود بعضهم إلى ديارهم للزواج. إنهم يتوقفون عن الإيمان بالله لأنهم لا يحبون الحق. فبيت الله دائمًا ما يتحدث عن الحق ويعقد شركة عن الحق، وهو ما ينفرون منه بشدة. وهذا يدل على أن هذا النوع من الأشخاص ليس لديه ضمير وعقل، ولا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ. وعدم القدرة على تمييز الصواب من الخطأ يعني أن إنسانيتهم تفتقر إلى معيار تحديد الأمور الإيجابية والسلبية والقدرة على ذلك؛ هذا شيء يفتقرون إليه. إذًا، هل لدى هذا النوع من الأشخاص إنسانية طبيعية؟ (كلا). إنهم ليسوا بشرًا. إذا كان لدى شخص ما إنسانية حقًا، فثمة شيء واحد يمكن أن يثبت ذلك: إنه يحب الأمور الإيجابية ويتوق إليها في قلبه. فحتى عندما لا يفهم الحق، فإنه يتوق إلى مجتمع عادل خالٍ من الظلمة، ويتوق إلى الأمور الإيجابية، ويتوق إلى أن يسود الحق. لكن هذا المجتمع الشرير لا يوفر له هذه المساحة، ويُقصى الناس ويُقمعون إذا أظهروا شيئًا إيجابيًا. في ظل هذه الظروف، لا يستطيع الأشخاص ذوو الإنسانية أن يربحوا الأمور الإيجابية التي يحبونها ويتوقون إليها، لذلك يشعرون بالضيق في قلوبهم. ولكن بعد أن يؤمنوا بالله، من خلال قراءة كلام الله والاستماع إلى العظات، يفهمون الكثير من الحقائق، وهذه الحقائق تتسق وتتوافق مع الأمور الإيجابية التي تحبها إنسانيتهم، وتلبي تمامًا احتياجاتهم للأمور الإيجابية. لذلك، تتوق قلوبهم إلى الأمور الإيجابية أكثر. وعلى الرغم من أنهم لا يستطيعون ممارسة الحق بالكامل الآن – بسبب القيود البيئية، أو قامتهم الصغيرة، أو كونهم مقيدين ومكبّلين ببعض الشخصيات الفاسدة – فإن لديهم العزم والرغبة في أن يتمكنوا يومًا ما من الممارسة الكاملة وفقًا للحق وكلام الله، وبالتالي تحقيق الخضوع لكلام الله وتلبية احتياجاتهم التي تنشأ عن حبهم للأمور الإيجابية. مثل هؤلاء الناس هم أولئك الذين تمتلك إنسانيتهم صفة القدرة على تمييز الصواب من الخطأ؛ إنهم أناس ذوو إنسانية. إذا كنتَ تدّعي فقط أنك تحب الأمور الإيجابية وتعترف لفظيًا بأن كل ما يفعله الله صالح، فهذا مجرد ترديد للتعاليم وهتاف بالشعارات. التحدث بكلمات لطيفة ونظريات صحيحة، أو التفوه بكلمات طنانة؛ يمكن لأي شخص أن يفعل ذلك. هذا لا يدل على أنك تحب الأمور الإيجابية حقًا. ولكن إذا استطعتَ، عندما تسمع الحق، أن تحبه وتتوق إليه، وكلما سمعت الحق أكثر، ازداد توقك إليه وازداد دافعك لطلبه، وأصبح إيمانك باتباع الله ونيل الخلاص أكثر رسوخًا؛ وإذا حققت في أثناء إيمانك بالله مكاسب في مساعيك المختلفة، وتخلصتَ تدريجيًا من شخصياتك الفاسدة، وأصبحت أفعال مقاومة الله والتمرد عليه أقل فأقل؛ فأنت إذًا شخص يحب الأمور الإيجابية، وأنت شخص يمتلك واقع الحق. مثل هؤلاء الناس يثمرون ويحققون مكاسب في إيمانهم بالله. يمكنك أن تشعر أنك قد تغيرت، وأن موقفك تجاه الله والحق مختلف عما كان عليه من قبل. في السابق، كنت تتمرد على الله ولا تخضع له، ولم تكن تستطيع ممارسة الحق حتى في أصغر الأمور. ولكن من خلال سنوات السعي هذه، ومن خلال سنوات القيام بواجبك هذه، ومن خلال جهودك في جميع الجوانب، فهمت بعض الحق، وأصبحت تستطيع، عندما تواجه الأمور، أن تطلب الحق وتتمرد على شهوات جسدك. وفي بعض الأمور الكبرى التي تنطوي على المبادئ، يمكنك أيضًا الالتزام بالمبادئ وعدم التصرف وفقًا لإرادتك الخاصة، ويمكنك أن تصون مصالح بيت الله وتصون عمل الكنيسة. هذا يعني أن لديك قامة معينة، وأن لديك بعض الممارسة والدخول في التمرد على نفسك وقبول الحق والخضوع له، وأن شخصياتك الفاسدة المختلفة قد تغيرت أيضًا بدرجات متفاوتة. هذا هو مظهر تمييز الصواب من الخطأ لدى الأشخاص الذين لديهم إنسانية حقًا.

قد يرغب الأشخاص الذين لا يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ أيضًا في قبول الحق ويكونون راغبين في السعي إلى الخلاص، ولكن عندما يواجهون الأمور، لا يمكنهم ممارسة الحق. إنهم لا يزالون يعيشون وفقًا لشخصياتهم الفاسدة، وكثيرًا ما يتمردون على الله ويقاومونه دون أي وعي بأنهم يفعلون ذلك. لقد تمردوا على الله بهذه الطريقة قبل عشر سنوات، وبعد عشر سنوات، لا يزال بإمكانهم فعل ذلك. إنهم لا يقبلون الحق ولا يمارسونه. هناك سببان لذلك: الأول هو أنهم لا يفهمون ما هو الحق على الإطلاق، ويتشبثون فقط بمنطقهم الخاص، وأقوالهم الخاصة، ووجهات نظرهم الخاصة. والآخر هو أنهم ليسوا على الإطلاق أناسًا يقبلون الحق. فأيًا كانت الطريقة التي تمردوا بها على الله قبل عشر سنوات، فإنهم لا يزالون يفعلون ذلك بالطريقة نفسها بعد عشر سنوات، دون أي تغيير. ومهما كان عدد السنوات التي آمنوا فيها بالله، فليس لديهم شهادة بقبول الحق والخضوع لله، فضلًا عن أي شهادة بالتمرد على الجسد وعلى شخصياتهم الفاسدة. هذا يدل على أنهم ليسوا أناسًا يقبلون الحق. مثل هؤلاء الناس ليسوا من أولئك الذين يميزون الصواب من الخطأ. ويمكن القول أيضًا إنهم ليسوا أناسًا ذوي إنسانية؛ وبتعبير صريح، إنهم ليسوا بشرًا. بعض الناس، بعد سماع هذه الكلمات، يشعرون بعدم الاقتناع في قلوبهم. يقولون: "لقد آمنت بالله لأكثر من عشر سنوات وكنت دائمًا ما أقوم بواجبي. كل ما في الأمر أنني أرتكب أحيانًا بعض الأخطاء وأخضع لبعض التهذيب. أليس هذا طبيعيًا جدًا؟ كل شخص لديه شخصيات فاسدة؛ فمن ذا الذي لا يخطئ؟ على أي حال، أنا مؤمن حقيقي. كيف يمكنك القول إنني لا أملك إنسانية؟" صحيح أنك مؤمن حقيقي، ولكن هل كونك مؤمنًا حقيقيًا يعني أنك تستطيع قبول الحق؟ هل كونك مؤمنًا حقيقيًا يعني أنك تستطيع التمرد على الجسد وأنك لن تكون عنيدًا؟ هل كونك مؤمنًا حقيقيًا يعني أنك تستطيع الخضوع لله؟ كلا. إن كونك مؤمنًا حقيقيًا ليس كل شيء، ولا يعني أنك تستطيع نيل الخلاص. إن نيل الخلاص يعتمد بشكل حاسم على ما إذا كانت إنسانيتك تستطيع قبول الحق، وما إذا كنت تستطيع تمييز الصواب من الخطأ. إن كون المرء مؤمنًا حقيقيًا ليس هو الشرط الأهم لكي ينال الناس الخلاص في النهاية، كما أنه ليس شرطًا أساسيًا. أنت تقول إنك مؤمن حقيقي، ولكن كم من الحق فهمت وربحت؟ عندما يتعلق الأمر بمصالح بيت الله، في كم مناسبة حافظت على تلك المصالح؟ إذا كنت تعتقد أنك مؤمن حقيقي، وأن لديك ضميرًا وإنسانية، وأنك إنسان حقيقي، ففي الأمر نفسه، إذا كان بإمكانك التمرد على الله قبل عشر سنوات، فهل لا يزال بإمكانك التمرد على الله الآن؟ هل تغيرت؟ هل تمردت على الجسد؟ إذا لم تكن قد تمردت على الجسد، فهل يمكنك فعل ذلك في السنوات العشر القادمة؟ إذا كنت لا تزال لا تستطيع التمرد على الجسد ولا يزال بإمكانك التمرد على الله، فهذا يدل على وجود مشكلة في إنسانيتك. أنت لا تستطيع ممارسة الحق، لذا، حتى لو قلت إنك مؤمن حقيقي، فلا فائدة من ذلك. أنت تقول إنك راغب في المعاناة ودفع ثمن، وراغب في القيام بواجبك بتفانٍ، ولكن هذه الرغبة لا قيمة لها. هذا مجرد شرط مسبق لكي تتمكن من ممارسة الحق والخضوع لله، ولكن ما إذا كنت تستطيع ممارسة الحق في النهاية يعتمد على ما إذا كانت لديك إنسانية. إذا كان قلبك عاجزًا إلى الأبد عن كبح شخصياتك الفاسدة والسيطرة عليها، واخترت أن تحافظ على مصالحك الخاصة، واخترت الأمور السلبية بدلًا من الأمور الإيجابية، فهذا يدل على أن إنسانيتك لا تحب الحق ولا تملك القدرة على السيطرة على شخصياتك الفاسدة. إذا لم تكن لديك القدرة على السيطرة على كشوفات شخصياتك الفاسدة عندما لم تكن تفهم الحق، فهذا أمر يمكن التغاضي عنه. لكن الأمر مختلف الآن. لقد استمعت إلى العظات عن الحق لسنوات عديدة، ومع ذلك لا تزال لا تستطيع كبح شخصياتك الفاسدة لتتمكن من الممارسة وفقًا لمبادئ الحق واتخاذ الخيارات الصحيحة عندما تواجه الأمور. أنت ترى بوضوح أناسًا أشرارًا يعرقلون عمل الكنيسة، ومع ذلك لا تستطيع أن تقف للدفاع عن مصالح بيت الله. ولكن عندما يضر شخص ما بمصالحك الخاصة، يمكنك أن تفعل كل ما بوسعك للدفاع عنها. هذا يكفي لإثبات أنه لا يوجد ضمير أو عقل في إنسانيتك لتنظيمك وكبحك حتى تختار الطريق الصحيح ومبادئ الممارسة. إذا كنت تفعل مثل هذه الأمور غير المعقولة ومع ذلك لا تزال تدعي أنك إنسان، فهذا يدل على أن ضميرك وعقلك لم يعودا يعملان. أنت لست شخصًا طبيعيًا إذًا، لأنه لا يوجد في إنسانيتك ضمير وعقل، كما لا يوجد أي شيء يمكن أن يمكّنك من اتخاذ الخيارات الصحيحة. هل تفهم؟ يقول بعض الناس: "قامتي صغيرة الآن. بسبب بيئتي العائلية وتربيتي، أنا عنيد، ومُدلَّل، ومتكبر. ولكن في الحياة الواقعية، أعرف ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، وأعرف ما ينبغي أن أفعله وما لا ينبغي أن أفعله. كل ما في الأمر أنه بما أن قامتي صغيرة ولم يكن لدي شخص يفهم الحق لينيرني، ويشرف علي، ويحثني، فإنني لم أمارس الحق وارتكبت بعض الذنوب، وأشعر ببعض الندم في داخلي". في الحياة الواقعية، يمكن لمثل هؤلاء الناس استخدام ضميرهم لتنظيم سلوكهم، وكبح أنفسهم حتى يسلكوا الطريق الصحيح. إنهم أناس يمكن خلاصهم. هذا لأنهم يستطيعون قبول الحق، ويمكنهم ممارسة بعض الحق، وقد مروا ببعض التغييرات. كل ما في الأمر أن وتيرة تقدمهم أبطأ قليلًا من المتوسط، ونموهم أقل اتساعًا إلى حد ما، لكنهم يتغيرون. تمامًا مثلما تنمو بعض البذور بسرعة في التربة الجيدة، بينما تنمو بذور أخرى ببطء أكبر وبصعوبة أكبر في الرمال أو شقوق الصخور؛ ولكن ما دامت فيها حياة، فإنها ستنمو. الأمر نفسه ينطبق على الناس. ما دامت إنسانيتهم تمتلك الضمير والعقل اللذين ينبغي أن يمتلكهما الناس، فهذا يثبت أن لديهم حياة إنسانية؛ بعد أن يقبلوا الحق، سيتغيرون. وحتى لو كان التغيير بطيئًا – فالآخرون يحرزون تقدمًا كبيرًا في عشر سنوات بينما هم لا يحرزون سوى القليل في عشرين أو ثلاثين عامًا – فعلى الرغم من البطء، فإنهم يتطورون في اتجاه إيجابي، إنهم يتغيرون، وحياتهم تنمو باستمرار. وبغض النظر عن مدى سرعة أو بطء نموهم، فإن هذا النوع من الأشخاص يمتلك صفة الإنسانية. غير أن ثمة نوعًا آخر من الأشخاص الذين آمنوا بالله لسنوات عديدة ولكنهم لم يحققوا أي نمو في الحياة على الإطلاق. مهما كان من يعقد شركة عن الحق، فإنهم يشعرون بالنفور ولا يرغبون في الاستماع. ومهما كانت البيئة التي يهيئها الله، فإنهم لا يطلبون الحق ولا يمكنهم تعلم الدروس منها، ولا يمكنهم ربح إرشاد ومساعدة إيجابيين منها. إنهم ينفرون من الأمور الإيجابية في قلوبهم. شخصيتهم وأسلوب حياتهم في فعل ما يحلو لهم لم يتغيرا أبدًا. مثل هؤلاء الناس هم أولئك الذين ليس لديهم ضمير وعقل. إنهم ليسوا بشرًا؛ إنهم ليسوا بشرًا. عندما أشرح الأمر بهذه الطريقة، هل يصبح أكثر وضوحًا وفهمًا بالنسبة إليكم؟ (نعم).

ثمة نوع آخر من الأشخاص: إنهم يعرفون أن الإيمان بالله أمر جيد، لكنهم لا يفهمون ما هي الأمور الإيجابية والسلبية؛ وإضافة إلى ذلك، فهم بعيدون كل البعد عن استخدام ضميرهم لتنظيم أو كبح كلامهم وأفعالهم. من الأسهل تمييز مثل هؤلاء الأشخاص. إنهم بعيدون كل البعد عن حب الأمور الإيجابية، كما أنهم لا يقتربون من فهم كنه الأمور. كل هذا مشوش بالنسبة إليهم. إذا سألتهم ما هي الأمور الإيجابية، فسوف يتحدثون من منطلق التعاليم ويقولون إن ما يقوله الله ويفعله كلها أمور إيجابية. يبدو ما يقولونه لطيفًا جدًا، ولكن عندما يواجهون الأمور، لا يمكنهم ربطها بكلام الله أو تمييزها؛ تصبح عقولهم مثل العصيدة، ويصبحون مشوشي الذهن وليس لديهم وضوح بشأن أي شيء. إذا سألتهم ما هي الحقائق التي ربحوها من إيمانهم بالله لسنوات عديدة، يقولون: "الله له السيادة على كل الأشياء، وكل ما يفعله للإنسان هو صالح، والله يحب الإنسان. الشيطان يقاوم الله، والشيطان يؤذي الإنسان ويضطهده ويسيئ إليه". إذا سألتهم ماذا ربحوا أيضًا، يقولون: "يجب أن نقوم بواجبنا بشكل جيد، وأن نعاني أكثر وندفع ثمنًا أكبر". وإذا سألتهم بعد ذلك ما هي المبادئ التي ينبغي للمرء اتباعها في القيام بواجبه، يقولون: "ينبغي أن نستمع إلى كل ما يقوله المسؤولون الأعلى ونفعل كل ما يُطلب منا القيام به. حتى لو كان العمل قذرًا ومتعبًا، يجب أن نقوم به بشكل جيد؛ يجب ألا نعرقل ونزعج أو نسبب المتاعب. يجب أن نفعل أشياء نافعة للجميع ولبيت الله". كل هذه التعاليم التي يتحدثون بها صحيحة، وليس فيها كلمة واحدة خاطئة. ولكن، عندما يواجهون الأمور، لا يُظهرون إلا بعض وجهات النظر المحرفة والحمقاء، ومهما كان عدد المرات التي تصحح فيها لهم، لا يمكنهم التغير. أي نوع من البؤساء هم مثل هؤلاء الناس؟ (إنهم أناس مشوشون). هل الأشخاص المشوشون بشر؟ (لا). ما هم الأشخاص المشوشون؟ (بهائم). الكلمة المهذبة هي "حيوان"، والمصطلح العامي هو "بهيمة". ومهما كان عدد العظات التي يستمعون إليها، فإنهم لا يفهمون ما هو الحق، أو ما هي الأمور الإيجابية، أو ما هي الأمور السلبية. ومهما كان عدد الأشياء التي يفعلونها والتي تتمرد على الله، فليس لديهم وعي بها في قلوبهم ولا يزالون يشعرون بأنهم طيبو القلب بطبيعتهم ولديهم قلب متعاطف. عندما يرون شخصًا يعاني، يشعرون بالألم في قلوبهم ويتمنون لو أنهم يستطيعون المعاناة مكانه. وعندما يرون شخصًا ليس لديه ما يأكله أو يلبسه، يريدون أن يعطوه ملابسهم وطعامهم. مهما كان عدد كلمات الله التي تكشف فساد البشرية التي يستمعون إليها، فإنهم لا يزالون يشعرون بأنهم صالحون جدًا، وأفضل من أي شخص آخر. ومهما كان عدد الأشياء الخاطئة التي يفعلونها، فإنهم لا يعرفون أين أخطأوا، ولا يعترفون أبدًا بأن لديهم شخصية فاسدة. إذا سألتهم: "هل أنت إنسان فاسد؟ هل لديك شخصية فاسدة؟" يقولون: "نعم، لدي. كل شخص لديه فساد، فكيف لا يكون لدي؟ أنت تتفوه بكلام أحمق!" حتى إنهم يصفونك بالحمق! ولكن عندما يفعلون شيئًا خاطئًا، فإنهم لا يعترفون به، بل يلقون باللوم على الآخرين. مهما كان الخطأ الذي يرتكبونه، فإنهم لا يعترفون به، ومهما كانت خطورة الآثام التي يرتكبونها، فإن لديهم دائمًا أعذارًا وأسبابًا لتبرير أنفسهم. هل لدى مثل هؤلاء الناس أي عقل؟ هل هم أناس يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ؟ (ليس لديهم عقل ولا يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ). يبدو أنهم يبذلون الكثير من الجهد كل يوم، فيستمعون إلى العظات ويقرأون كلام الله من الفجر حتى الغسق، لكنهم لا يستطيعون فهم جملة واحدة من الحق، ولا يستطيعون فعل شيء واحد يتوافق مع مبادئ الحق، ولا يستطيعون التحدث بكلمة واحدة تتوافق مع الحق. وفضلًا عن الكلمات التي تتوافق مع الحق؛ لا يمكنهم حتى التحدث بكلمة واحدة تتوافق مع ضمير الإنسانية وعقلها؛ إنهم لا يتحدثون إلا بكلمات مشوشة وسخيفة، ولا يتفوهون إلا بحجج ملتوية. مثل هؤلاء الناس بعيدون كل البعد عن امتلاك ضمير وعقل؛ إنهم مجرد أناس مشوشين، يفيضون بحجج ملتوية. بعد الاستماع إلى العديد من العظات، يمكنهم التحدث ببعض الكلمات الروحية. وعندما تسمعهم يتحدثون بكلمات روحية، تشعر أنهم بارعون جدًا وفصحاء، ولكن عندما يتعلق الأمر بالتعامل مع الأمور، تجدهم مشوشين وسخفاء في آنٍ واحد. عندما يتفوهون بحجج ملتوية، يمكنهم أن يجعلوك عاجزًا عن الكلام. ماذا يعني "جعلك عاجزًا عن الكلام"؟ إنه يعني أنك لا تستطيع أن تتخيل أن شخصًا ما يمكن أن يقول مثل هذه الكلمات السخيفة أو أن يكون لديه مثل هذه الطريقة في التفكير، وأن الأمر ببساطة لا يمكن تصوره بالنسبة إليك، وأنك، في النهاية، لا يمكنك أن ترد عليهم إلا بالصمت، وهو أفضل طريقة للتعامل معهم.

إذا كان المرء إنسانًا ويتمتع بإنسانية طبيعية، فإن القدرة على تمييز الصواب من الخطأ أمر بالغ الأهمية. فعندما لا يتلقى الإمداد بكلام الله ولا يفهم الحق، يمكنه استخدام ضميره وعقله لفهم بعض الأمور الإيجابية والسلبية البسيطة. تكون لديه قدرات تمييزية وإدراكية معينة فيما يتعلق ببعض الأمور الإيجابية والسلبية التي يتعامل معها في الحياة الواقعية. ويكون قادرًا على التمييز إلى حد ما تجاه الأمور التي تندرج تحت الحس السليم الأساسي للإنسان، وقوانين البقاء البشري، وبعض الناس، والأحداث، والأشياء التي يواجهها كثيرًا. لا يكون شخصًا يعيش بطريقة مشوَّشة، بل لديه قدرات تمييزية وإدراكية فيما يتعلق بالأمور الإيجابية والسلبية في عالم البشر، وبالطبع، تكون لديه أيضًا أفكار، ومواقف، وتوجهات صحيحة معينة تجاه هذه الأمور. بعد سن الثلاثين، يبدأ أمثال هؤلاء الناس في مواجهة مختلف أمور الحياة تدريجيًا. وحتى لو لم يقرأوا كلام الله أو يتلقوا إمداد كلام الله، فبحلول الوقت الذي يبلغون فيه الخمسينات أو الستينات من عمرهم، يمكنهم أن يلخصوا تدريجيًا الأمور الإيجابية والأمور السلبية، ثم يعيشوا وفقًا لتلك الأمور الإيجابية التي يمكنهم استيعابها، ويتبعوا بعض قوانين الأمور الإيجابية. أما بالنسبة إلى بعض الأمور السلبية، فإلى جانب قدرتهم على تمييزها، فيمكنهم أيضًا أن ينأوا بأنفسهم عنها من أعماق قلوبهم. وعندما لا يكون لديهم خيار سوى اتباع الاتجاهات الدنيوية أو بعض فلسفات التعاملات الدنيوية والأقوال التي تنتشر بين الناس، فإنهم يشعرون أنهم يخالفون ضميرهم، ويؤنبهم ضميرهم. في أعماق قلوبهم، هم لا يقبلون مثل هذه الآراء؛ إنهم يتصرفون بهذه الطريقة فقط من أجل البقاء أو من أجل منافع مؤقتة. ليست نيتهم الأصلية القيام بهذه الأشياء؛ وإنما هو خيار اتخذوه رغمًا عنهم. بعد أن يؤمن أمثال هؤلاء الناس بالله، فإنهم يهتمون أكثر بما يقوله كلام الله بالضبط عن جميع أنواع القضايا، مثل تلك المتعلقة بحياة الإنسان وبقائه، وما هي بالضبط أقوال الله الدقيقة فيما يتعلق بالمشكلات الصعبة في حياة الإنسان، وما يطلب الله بالضبط من الناس أن يفعلوه عندما يواجهونها. إنهم يتوقون إلى إجابات هذه الأسئلة. وعندما يتلقون الإجابات، لا يشعرون أن الممارسة وفقًا لكلام الله صعبة للغاية أو تتعارض كثيرًا مع احتياجات الإنسانية. بل يشعرون أن هذه الحقائق وحدها هي الطريق الصحيح، وما ينبغي للناس امتلاكه وتحقيقه، والشبه الذي ينبغي أن يكون عليه الناس في الحياة. إنهم يشعرون أن الناس إذا عاشوا بهذه الطريقة، فيمكن لذلك أن يلبي حقًا احتياجات ضميرهم وإنسانيتهم، وأنه فقط من خلال العيش بهذه الطريقة، لا يخالفون إرادتهم، وعندها فقط يمكنهم الشعور بالطمأنينة ويكون لديهم الفرح والسلام. ويشعرون أيضًا أنه عندها فقط سيكون لدى الناس أمل ورغبة في مواصلة العيش، وأنه عندها فقط يمكنهم التحرر من مختلف القوى الشريرة، ومختلف الاتجاهات الشريرة، والحالة الجوفاء التي تعيش فيها البشرية. وتحت تأثير ضميرهم في أعماق قلوبهم، لديهم ميل إلى مختلف الأقوال، والتعاليم، والإمداد في كلام الله، ويعتنقونها من أعماق قلوبهم. لديهم الرغبة في السعي إلى ربح الحق. وعلاوة على ذلك، مع التعبير عن كلام الله أكثر فأكثر، وتحول إمداد كلام الله ليصبح عمليًا ومفصلًا أكثر فأكثر، فإن توقهم إلى الحق وإلى الأمور الإيجابية يُشبع بشكل متزايد. ليس الأمر أنهم كلما استمعوا أكثر، أصبحوا أكثر اضطرابًا، أو وجدوه مُفرِطًا في التفاصيل، أو شعروا بمزيد من التشوش. بل على العكس من ذلك، كلما استمعوا أكثر، بدت الأمور أكثر وضوحًا، وشعروا أكثر أن بإمكانهم أن يدركوا حقيقة الأمور وأن لديهم طريقًا. يشعرون أن ثمة أملًا في المستقبل، وأنهم يرون النور ولديهم طريق لممارسة الحق ونيل الخلاص. تشعر قلوبهم بمزيد من الطمأنينة، ويشعرون أكثر فأكثر أن طريق الإيمان بالله صحيح، وأن الثمن الذي دفعوه والطاقة ودم القلب التي بذلوها، كل يوم حتى الآن في الإيمان بالله، كانت جميعها جديرة وذات مغزى. يترسخ هذا في أعماق قلوبهم. وعلى الرغم من أن رغبتهم قد تحققت، وأن توقهم إلى الحق قد أُشبع إلى حد ما، فإن الناس الذين يتوقون إلى الحق حقًا سيعقدون العزم ويضعون الخطط، ويطالبون أنفسهم بالممارسة والدخول في جميع جوانب الحق، لتطبيق كلام الله، ومختلف مبادئ الحق، ومتطلبات الله المختلفة في أنفسهم، والسماح لكلام الله بأن يصبح معايير أفعالهم وسلوكهم الذاتي في الحياة الواقعية، ويصبح واقع حياتهم. في الماضي، عندما لم يفهموا الحق، تمكنوا فقط من التحدث ببعض الكلمات والتعاليم. وعندما كانوا يواجهون الأمور، لم يكن لديهم سوى رؤية أحادية لها، كما في مَثَلِ العميان والفيل؛ كانوا عاجزين عن رؤية جوهر المشكلة ولم يعرفوا ماذا يفعلون. شعروا أن الحياة مملة للغاية، بلا أهداف يسعون إليها ولا أمل، وعاشوا بطريقة مشوَّشة. لكن الأمر مختلف الآن. يُنطق بكلام الله بوضوح أكثر فأكثر، وتُعقد الشركة عن الحق بوضوح أكثر فأكثر. إنهم يشعرون أن الطريق يصبح أكثر إشراقًا ووضوحًا، وأن ثمة طريقًا للمضي قدمًا. وهم يجدون في كلام الله أساسًا يستندون إليه في كل كلمة ينطقون بها، وكل شيء يفعلونه، وكل نوع من الأشخاص يواجهونه. يشعرون أن كلام الله عملي جدًا وجيد جدًا، وقد أيقنوا أن الإيمان بالله هو الطريق الصحيح، وأن الإيمان بالله يمكن أن يؤدي إلى الخلاص، وأن الإيمان بالله بهذه الطريقة يمكن أن يمكّنهم من أن يعيشوا شبه الإنسان، وأن ذلك ذو مغزى وقيمة عظيمين! وبينما يتوقون إلى الحقائق ويمارسونها، فإنهم يدخلون باستمرار في هذه الحقائق ويجنون باستمرار حصادًا طيبًا. ومع تلبية توق ضميرهم وإنسانيتهم وحاجتهما إلى الأمور الإيجابية، فإن حياتهم الروحية تتغير تدريجيًا أيضًا. وعلى الرغم من أنهم كثيرًا ما يكشفون عن شخصيات فاسدة ويتمردون على الله، وكثيرًا ما يتصرفون – رغمًا عنهم – وفقًا لشخصياتهم الفاسدة، وجسدهم، وأفكارهم ووجهات نظرهم الحمقاء والمغلوطة عندما يواجهون الأمور، فإن هناك في الوقت نفسه ظاهرة جيدة أيضًا: عندما يفعلون ذلك، يشعر ضميرهم بعدم الارتياح كثيرًا، ويشعرون أن شخصياتهم الفاسدة متجذرة بعمق ويصعب تغييرها. ومن ثم، تحت تأثير ضميرهم، يشعرون كثيرًا بالتأنيب في قلوبهم، ويشعرون بالذنب والندم. إنهم يتأملون كثيرًا أين أخطأوا بالضبط، وكثيرًا ما يتوبون. هذه كلها آثار الضمير. إذا كان لدى الناس ضمير، فسوف تكون لديهم هذه المشاعر وهذه المظاهر؛ وإذا كان لدى الناس ضمير، فهكذا سيعيشون، يتأملون في أنفسهم كثيرًا، ويتوبون ويعكسون مسارهم كثيرًا. وعلى الرغم من أنهم كثيرًا ما يواجهون الفشل والنكسات، وكثيرًا ما يواجهون التهذيب، والدينونة، والتوبيخ لارتكابهم الذنوب، فنظرًا لأنهم كثيرًا ما يتوبون ويتغيرون، فإن هدفهم في السعي إلى الحق يظل كما هو، وفي النهاية، سيحققون نتيجة طيبة وحصادًا صالحًا. إنهم يشعرون كثيرًا بالتأنيب والذنب، وكثيرًا ما يعكسون مسارهم ويتوبون. هذه ظاهرة جيدة؛ إنها تظهر أنهم بالفعل على الطريق الصحيح، وفي النهاية ستكون لديهم مكاسب حقيقية. فمن ناحية، خفّت شخصياتهم الفاسدة إلى حد ما، وتضاءل تمردهم على الله. في السابق، عندما كانوا يواجهون أمورًا لا تتوافق مع مفاهيمهم، كانوا يتذمرون، لكنهم الآن لم يعودوا يتذمرون ويمكنهم طلب الحق؛ إنهم يعرفون أن معاملة الله وعمل الله بناءً على المفاهيم والتصورات أمر تافه، وسخيف، وغير صحيح. وإضافة إلى ذلك، بينما كانوا في السابق سلبيين عند مواجهة الصعوبات، فإنهم الآن لم يعودوا سلبيين؛ يمكنهم التعامل معها بشكل صحيح والخضوع لترتيبات الله وتدبيراته. وعلى الرغم من أنهم قد يكونون سلبيين في بعض الأحيان، إلا أن ذلك لا يؤثر على أداء واجبهم، وقد أصبحوا مُتفانين في القيام بواجبهم. سيخبرهم ضميرهم أن القيام بذلك صحيح. وعندما يتصرفون بهذه الطريقة، سيكون لديهم سلام في قلوبهم ولن يكون لديهم شعور باللوم، وسيشعرون بشكل متزايد أن هذا هو ما يجب عليهم فعله. وكلما مارسوا بهذه الطريقة، صاروا أكثر إدراكًا لأهمية طلب الحق وممارسته في جميع الأمور، وشعروا أكثر أنه ينبغي لهم طلب الحق والممارسة وفقًا لمبادئ الحق، وأن هذا الطريق صحيح، وأن الممارسة بهذه الطريقة تحقق مكاسب. وعندما يحقق الناس مثل هذه المكاسب، يجدون أن علاقتهم بالله تتغير، وأن الحياة الروحية بداخلهم تتغير، وأن شخصياتهم الفاسدة تفقد سيطرتها عليهم بشكل متزايد، وأن نير استعباد هذه الشخصيات لهم وقيودها عليهم تتضاءل؛ ويجدون أيضًا أن رغبتهم في السعي إلى الحق وتوقهم إليه يزدادان قوة، وأن قوتهم لممارسة الحق والتغلب على شخصياتهم الفاسدة تزداد أيضًا. بهذه الطريقة، سيكون لدى الناس نوع معين من الشعور، وهو أن ثمة أملًا لهم في التخلص من الشخصيات الفاسدة ونيل الخلاص، وأن الطريق الذي يسلكونه صحيح، وأن قبول الحق، وممارسته، والخضوع له أمر صحيح. هذا هو الموقف الذي يتبناه الأشخاص الذين يمتلكون ضمير الإنسانية وعقلها تجاه الحق. هذا هو المظهر الذي يكون لدى الناس وهم يقبلون الحق تدريجيًا. هذا هو المظهر الأكثر طبيعية. أما بالنسبة إلى أولئك الذين ليس لديهم هذا المظهر، فإن ضميرهم لا يمكن أن يلعب أي دور ضابط؛ هذا على أقل تقدير. إذا كان لديك ضمير، فمن المؤكد أن ضميرك سيلعب دورًا ضابطًا. وإذا لم يتمكن ضميرك من لعب دور ضابط، فإن ضميرك هذا ليس ضميرًا؛ ليس لديك ضمير. إذا كان لدى الناس ضمير، فسيكونون قادرين على تمييز الصواب من الخطأ، وتمييز الأمور الإيجابية من الأمور السلبية، وسيختارون الأمور الإيجابية وينبذون الأمور السلبية. إذا كان لدى الناس ضمير وكان يمكنهم تمييز الصواب من الخطأ، فسيختارون قبول الحق، وممارسته، والخضوع له، والتصرف وفقًا لمبادئ الحق. وإذا لم يمارسوا الحق هذه المرة، فسيؤنبهم ضميرهم، وإذا لم يمارسوا الحق في المرة القادمة، فسيؤنبون مرة أخرى. إذا كان لديك حس بالضمير وتفهم الصواب من الخطأ، فبعد أن سمعت الكثير من الحقائق، عندما ترتكب الخطأ مرارًا وتكرارًا، فإن ضميرك سيؤنبك ويتهمك أكثر، وستكون قادرًا على الخضوع لشعور ضميرك واتخاذ الخيار الصحيح. يقول بعض الناس: "يؤنبني ضميري أيضًا عندما أرتكب ذنبًا، ولكن حتى بعد تلقي التأنيب لمدة عشرة أعوام أو عشرين عامًا، ما زلت لا أريد أن أختار ممارسة الحق". إذن أقول إن ضميرك هذا ليس ضميرًا. أنت تقول إنك تشعر بتأنيب ضميرك، ولكن لسنوات عديدة لم تتمكن من عكس مسارك أو التوبة، وفشل ضميرك المزعوم في ضبطك لتختار الطريق الصحيح. إذًا، ضميرك ليس ضميرًا، وليس لديك إنسانية. أنت تقول: "أنا أعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح؛ كيف يمكنك أن تقول إنه ليس لدي ضمير؟" هذا لا يمكن أن يعني إلا أن قلبك عنيد جدًا، وأن ضميرك لم يعد يعمل. إذا كنت تمتلك حقًا ضمير الإنسانية، فعندما ترتكب الخطأ ويؤنبك ضميرك، فسيكون لإنسانيتك ميل نحو الإيجابية، وسيتهمك ضميرك من الداخل قائلًا: "هذا خطأ، هذا يفتقر إلى الإنسانية!" إذا كان يؤنبك دائمًا بهذه الطريقة، فأي نوع من الأشخاص تكون حتى لا يكون لديك إدراك لذلك؟ فقط أولئك الذين ليس لديهم ضمير يفتقرون إلى هذا الإدراك. إذا كان لديك ضمير حقًا، فعندما يؤنبك ضميرك، هل يمكن أن تظل عنيدًا؟ إذا قلت: "لقد تعرضت للتأنيب لمدة عشرة أعوام أو عشرين عامًا ولم أشعر بأي شيء مُحدد"، فأنت لست شخصًا ذا ضمير. أليس كذلك؟ (بلى). أنت ليس لديك ضمير، ومع ذلك تدعي أن لديك إنسانية؛ أليس هذا خداعًا للناس؟ إذا كان لديك إنسانية، فكيف يمكن ألا يكون لديك ضمير؟ وإذا لم يكن لديك ضمير، فليس لديك إنسانية. علامة عدم وجود الإنسانية هي عدم فهم ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية. أنت تقول إن لديك ضميرًا، فلماذا أنت عاجز عن تمييز الصواب من الخطأ؟ لقد سمعت الكثير من العظات، فلماذا لا تتوق إلى السعي إلى الحق؟ أنت تقول: "قلبي راغب في السعي إلى الحق، وراغب في ممارسة الحق"؛ فما هي الحقائق التي مارستها إذًا؟ أين الدليل؟ إذا كان قلبك يحب الحق وراغبًا في السعي إلى الحق، فلماذا لا تمارس الحق؟ أليس هذا خداعًا للناس؟ أليست هذه مثل أكاذيب المخادع؟ إنها تمامًا مثل التنين العظيم الأحمر، الذي يعلن دائمًا أن كل ما يفعله هو لخدمة الشعب وتمكينهم من العيش حياة سعيدة، ولكن عندما يؤمن الناس بالله ويسلكون الطريق الصحيح، فإنه يعتقلهم ويضطهدهم بهياج هستيري. إنه لا يسمح للناس باتباع الله، ولا يسمح لهم بقبول الحق ونيل الخلاص؛ إنه يسمح لهم فقط باتباع الحزب وإطاعة أوامره، ما يؤدي بهم في النهاية إلى جهنم والعقاب، وهو ما يبهج التنين العظيم الأحمر. إذًا، هل كلمات التنين العظيم الأحمر بأنه "يخدم الشعب" صحيحة أم خاطئة؟ يقول الشيطان دائمًا إن ما يفعله هو لمنفعة الناس، لكنه لا يستطيع أن يمد الناس بالحق، ولا يستطيع أن يرشد الناس إلى الطريق الصحيح في الحياة. إنه يغرس في الناس فقط الهرطقات والمغالطات، ويجعلهم ينغمسون في حياة الفجور، ويسلكون طريق الشر، ويسعون وراء العالم، ويسعون وراء الشهرة والربح، ويتصارعون ويؤذون بعضهم بعضًا، ولا يسمح للناس بسلوك الطريق الصحيح، ويخطف الناس من جانب الله. وفي النهاية، يحقق الناس الشهرة والربح، لكن أجسادهم وعقولهم تُدمر بالكامل؛ إنهم يمتلئون بهرطقات الشيطان ومغالطاته، ويكون الله غائبًا عن قلوبهم، ولا يعودون يؤمنون بأن البشرية خلقها الله. يبدأون في إنكار الله ويصبحون معادين له. هل يفعل الشيطان هذا لمنفعة الإنسان؟ أليس هذا إيذاءً للناس وتدميرًا لهم؟ ومع ذلك، فإن الناس الذين لا يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ لا يمكنهم أن يدركوا حقيقة هذه الأمور.

يقول بعض الناس: "لدي إنسانية ويمكنني تمييز الصواب من الخطأ، ولدي ضمير أكثر من معظم الناس". إذًا، قارن نفسك بالمحتوى الذي عُقدت عنه الشركة اليوم وانظر ما إذا كان لديك ضمير، وما إذا كنت تستطيع قبول الحق وممارسته، وما إذا كنت تشعر بالندم والذنب عندما ترتكب ذنبًا، وما إذا كنت قد تبت وتغيرت حقًا. إذا لم تكن لديك هذه المظاهر لدخول الحياة، فهذا يثبت أن ضميرك لم يعمل على الرغم من أنك استمعت إلى العظات لسنوات عديدة منذ أن بدأت تؤمن بالله. ما الذي يقف وراء عدم عمل ضميرك؟ هناك سبب واحد فقط يمكن أن يفسر هذه المشكلة: أنت شخص بلا ضمير. يقول بعض الناس: "على الرغم من أنه ليس لدي دخول في الحياة، إلا أنني أفهم كل الحقائق". إذا كنت تفهم الحق، فلماذا لا تمارسه؟ لماذا لم يكن لديك أي دخول؟ كيف لم تتغير حياتك الروحية حتى الآن؟ أنت تفهم الحق لكنك لا تمارسه؛ فأين ضميرك؟ حتى أن بعض الناس يجادلون: "لقد آمنت بالله لسنوات عديدة. لو لم يكن لدي ضمير، فهل كان بإمكاني أن أهجر الكثير، وأعاني الكثير، وأدفع ثمنًا باهظًا؟ هل كان بإمكاني القيام بواجبي عن طيب خاطر؟" إذا كان لديك ضمير، فما هو الأثر الذي أحدثه بعد أن استمعت إلى الكثير من الحقائق؟ هل يمكنه أن يكبحك لتتصرف وفقًا لمبادئ الحق؟ هل يمكنه أن يحكم سلوكك وأفكارك؟ لقد استمعت إلى العظات لسنوات عديدة، ويمكنك التحدث بالكثير من التعاليم، وعانيت الكثير ودفعت ثمنًا باهظًا؛ فلماذا لا يلعب ضميرك دورًا في حكم سلوكك، ويجعلك تتصرف وفقًا للمبادئ، ويمنعك من انتهاك المبادئ؟ إذا كان لديك ضمير وإنسانية بكل هذا القدر، وفهمت الكثير من الحقائق، فلماذا لا يمكنك تطبيقها؟ كيف يمكنك أن تنتهك المبادئ علانية وتعرقل عمل الكنيسة علانية؟ إذا كان لديك ضمير، فهل تغيرت حياتك الروحية بعد القيام بواجبك لسنوات عديدة؟ أنت لم تتغير، وليس لديك أي دخول في الحق على الإطلاق؛ هذا يظهر أنه ليس لديك ضمير. يقول بعض الناس: "هل كان يمكنني القيام بواجبي لو لم يكن لدي ضمير؟" أنت لا تقوم بواجبك؛ أنت تعمل. العمل لا يتطلب ضميرًا؛ يكفي بذل القليل من الجهد. هذا يؤكد تمامًا القول: الناس الذين يعملون هم أناس بلا ضمير؛ إنهم لا يسعون إلى دخول الحياة أو الحق، ويسعون فقط إلى العمل ومستعدون لبذل الجهد. ما هي سمات العمل؟ الاستعداد لتحمل المشقة ودفع الثمن، والبحث عن فرح المرء، وشعوره بالأهمية، وقيمته في تحمل المشقة ودفع الثمن، ومحاولة إشباع رغبته في البركات وطموحه في عقد صفقات مع الله، ومحاولة نيل البركات مقابل معاناته وتضحيته. إذا طلبت منه بذل الجهد في العمل، وتحمل المشقة ودفع الثمن، فإن لديه الكثير من الحيوية لذلك؛ ولكن إذا طلبت منه التصرف وفقًا للمبادئ وممارسة الحق، فإنه يصبح فاترًا، ومرتبكًا، ولا يعرف كيفية الممارسة. حتى أن بعض الناس يشعرون أنهم وُضعوا في موقف صعب، فيفكرون: "لا بأس إذا طلبت مني بذل الجهد، وتحمل المشقة، ودفع الثمن. يمكنني تحمل أي قدر من المشقة، ولن أتذمر مهما كنت متعبًا. ولكن أن تطلب مني التصرف وفقًا للمبادئ؛ أليس هذا يُصعب الأمور عليَّ؟ إن القدرة على بذل الجهد، وتحمل المشقة ودفع الثمن دون تذمر هو أمر جيد جدًا بالفعل؛ فلماذا لا تزال تطلب مني التصرف وفقًا للمبادئ؟ إن مطالبك من الناس عالية جدًا! دع الناس يفعلون الأمور كما يريدون؛ ما دام العمل يُنجز، فهذا جيد بما فيه الكفاية. وإذا لم يُنجز بشكل جيد، فيمكن تصحيحه بمرور الوقت!" إنهم مستعدون فقط للعمل، وهم نشيطون جدًا عند العمل، لكنهم يصبحون فاترين عندما يتعلق الأمر بممارسة الحق، ويصبحون أكثر ارتباكًا عندما يتعلق الأمر بدخول الحياة. ومع ذلك، فإنهم يظلون يعتقدون أنهم أناس صالحون. كثيرًا ما يقولون: "أنا شخص ذو ضمير وأنا طيب. أبذل كل طاقتي في القيام بواجبي ولا أتراجع أبدًا. يمكنني أن أهجر عائلتي وحياتي المهنية لأبذل نفسي من أجل الله. كيف يمكنني أن أكون مندفعًا إلى هذا الحد؟ أنا بطبيعتي شخص صالح!" في الواقع، إنهم لا يفهمون أي حق، فضلًا عن قدرتهم على التصرف وفقًا لمبادئ الحق. إنهم يعرفون فقط استخدام القوة الغاشمة، ومع ذلك ما زالوا يعتقدون أنهم صالحون. حتى في هذه المرحلة، ليس لديهم أي إحساس في ضميرهم وعقلهم على الإطلاق. إذا كان لديك ضمير حقًا، فكيف يمكنك أن تتفوه بمثل هذه الحجج الملتوية؟ كيف يمكن ألا يكون لديك استيعاب نقي للحق؟ إذا كان لديك ضمير وإنسانية، فكيف لم تستمع بانتباه إلى كلام الله، وإلى تحديد ما هي معايير الله المطلوبة من الناس، وما هي المبادئ التي ينبغي اتباعها في كل شيء تفعله؟ إذا استمعت ولكنك لم تفهم، وكنت متبلد الحس تجاه الحق، فأنت شخص بلا ضمير وبلا إنسانية. هل تعتقد أنك تستطيع أن تستبدل بجهدك الشديد الحق والحياة، والخلاص؟ هذا مستحيل؛ هذا الطريق لا يجدي نفعًا. حتى لو كنت مستعدًا لبذل الجهد، والكد بإخلاص، ويمكنك تحمل القليل من المعاناة، وفي نظر الناس أنت متفان إلى حد ما، فلا يزال من الصعب القول ما إذا كان بإمكانك أن تكون متفانيًا حتى النهاية. لا يمكن التنبؤ متى ستثور طبيعتك البهيمية، وتسبب المتاعب وتخلق عرقلة وإزعاجًا، وعندها سيتعين تصفيتك. ألم يُصفَّ عدد قليل من الناس من الكنيسة مؤخرًا؟ يقول أمثال هؤلاء الناس كلمات معسولة جدًا، وأي شخص يسمعها يعتقد أنهم يفهمون الحق، لكنهم ببساطة لا يمارسون الحق. يقولون أشياء جميلة لكنهم لا يقومون بعمل حقيقي. إنهم لا يُعادون الناس فحسب، بل يُعادون بيت الله أيضًا. أليس هذا مقاومة لله؟ هل يمكن لبيت الله أن يؤويهم؟ إذا كانوا مستعدين للقيام بواجبهم، فينبغي لهم القيام به بإذعان وبطريقة ملتزمة بالقواعد، لكنهم لا يفعلون ذلك. إنهم يحاولون أن يكونوا مسؤولين ويمسكوا بزمام السلطة، بل ويسببون الإزعاج والدمار. إلى أي مدى يسببون الإزعاج؟ حتى عندما أفعل شيئًا، يحاولون التدخل، وينتقدون هذا وذاك، ويعرقلون ويزعجون. إنهم يحاولون إزعاج أفعالي؛ فهل يمكنني أن أظهر لهم رحمة؟ إذا كنت تزعج حياتي الشخصية فقط، فيمكنني أن أُنحيك جانبًا وأتجاهلك، لكنني أقوم بعمل في بيت الله، وأقوم ببعض العمل الحقيقي من أجل شعب الله المختار، ومع ذلك ما زلت تحاول الإزعاج والتقويض. ما هي المشكلة هنا؟ ما الذي ينبغي فعله مع مثل هذا الشخص؟ (ينبغي تصفيته). لدى بيت الله مبادئ للتعامل مع الناس، وينبغي تصفية أمثال هؤلاء الناس. يقول بعض الناس: "لقد تعرضت للظلم! لم أكن أعرف أن هذا يسيء إليك. لم أكن أعرف أن هذا تحدٍ للأعلى وتحدٍ لله. لم أفعل ذلك عن قصد". حقيقة أنك تمكنت من فعل مثل هذا الشيء تظهر أنك كنت تتصرف عن قصد. كم سنة استمعت إلى العظات؟ هل لديك ضمير؛ هل لديك إنسانية؟ لو كنت إنسانًا، لو كانت لديك إنسانية وكنت تمتلك ضميرًا وعقلًا، لما فعلت مثل هذه الأشياء، سواء عن قصد أو عن غير قصد. أنا أقوم بعمل، وهم يزعجونه عن قصد ويحاولون تقويضه. هل هم بشر أصلًا؟ أليسوا أبالسة؟ إذا كان لدى الناس حقًا ضمير وعقل، وإنسانية حقًا، فحتى لو كان شخصًا عاديًا يفعل شيئًا ما، فما دام ذلك مفيدًا لعمل الكنيسة وللإخوة والأخوات، فإنهم يعرفون أنه ينبغي لهم دعمه وليس تقويضه، فما بالك إذا كان شيئًا أتولاه شخصيًا. ومع ذلك، يصرون على إحداث إزعاج ومحاولة تخريبه، ولا أحد يستطيع منعهم. لقد أصبحوا أبالسة بكل معنى الكلمة، أليس كذلك؟ أقول إن فعل الشر لدى مثل هذه الشخصيات خطير؛ يجب ألا نكون متساهلين معهم؛ لدى بيت الله مبادئ للتعامل مع الناس، ويجب التعامل معهم بإخراجهم. هل هذه طريقة مناسبة لمعاملتهم؟ (نعم). إذا كان الأمر يقتصر على اتباع تفضيلاتهم الشخصية في حياتهم اليومية، فهذا مقبول. على سبيل المثال، قد أقول: "أحب أن آكل المعكرونة"، فيردون: "أنا لا أحب أن آكل المعكرونة. عندما أطبخ، سأصنع لك بعض المعكرونة، وسأصنع الأرز لنفسي". هذا الأمر لا يتضمن عمل الكنيسة، ولا يتضمن أي مبادئ للحق، فضلًا عن أنه لا يتضمن إنسانية المرء أو ضميره. اتباع تفضيلاتك الشخصية هنا لا بأس به، ولكن عندما يتعلق الأمر بالمسائل التي تتضمن عمل الكنيسة، فهذا غير مقبول. إذا ارتكبت آثامًا بتهور وتسببت في العرقلة والإزعاج، فأنت تنتهك المراسيم الإدارية. أي نوع من الأشخاص يمكنه أن ينتهك المراسيم الإدارية بوقاحة؟ أي نوع من الأشخاص يمكنه أن يتحدى الحق وبيت الله علانية؟ (الأبالسة). يمكن لهؤلاء الناس المشوَّشين المتهورين والبهائم أن يتحدوا ويزعجوا بهذه الطريقة، والأبالسة أكثر قدرة على فعل ذلك. فبغض النظر عما يفعله بيت الله، يحاول الأبالسة دائمًا تعطيله؛ إنهم يسببون الإزعاج كما لو كانوا ممسوسين، دون أي اعتبار للعواقب. يمكنهم الإزعاج إلى هذا الحد وما زالوا لا يدركون ذلك، وما زالوا يشعرون أنهم لم يسببوا إزعاجًا، وأنهم أبرياء تمامًا، بل ويدافعون عن أنفسهم. لا حاجة لعقد أي شركة مع أمثال هؤلاء الناس؛ إخراجهم فحسب هو الشيء الصحيح الذي يجب فعله. أمثال هؤلاء الناس، الذين ليس لديهم ضمير وعقل الإنسانية، هم أبالسة حقيقيون؛ لن يتغيروا أبدًا. لا يُطلب منك السعي إلى الحق، ولا يُطلب منك ممارسة الحق في جميع الأمور، ولكن على الأقل يجب أن تعرف اتباع القواعد. إذا كنت لا تفهم القواعد حتى، ولا تفهم المراسيم الإدارية لبيت الله، ولا تعرف حتى عندما تنتهك المراسيم الإدارية، فهل لديك إنسانية إذن؟ ليس لديك إنسانية؛ أنت إبليس. عندما يفعل الأبالسة الشر، لا يمكنهم منع أنفسهم. إن مقاومتهم لله، وحكمهم على لله، وتجديفهم على الله هي كشوفات طبيعية لطبيعتهم. دون أن يحرضهم أحد أو يغرس فيهم الأفكار، يمكنهم بطبيعة الحال فعل الشر بهذه الطريقة. هذا لأن طبيعتهم الشيطانية تهيمن عليهم.

اليوم، عقدنا شركة عن قضية تمييز الصواب من الخطأ، وهي جزء من ضمير الناس وعقلهم. من خلال هذه الشركة، هل ترون الآن هذا الجانب بوضوح؟ الإنسان الحقيقي لديه ضمير ويمكنه تمييز الصواب من الخطأ؛ ضميره يعمل. فأيًا كان الناس، أو الأحداث، أو الأشياء التي يواجهها، وبغض النظر عن أي قضايا تنشأ، فإن ضميره، على الأقل، هو خط الدفاع الأول. فمن ناحية، سيساعدك ضميرك على إصدار الأحكام وتمييز أي الأمور إيجابية وأيها سلبية؛ ومن ناحية أخرى، يمكنه أن يساعدك على إجراء تدقيق وفحص الطريق أمامك حتى لا تنحدر إلى ما دون الحد الأدنى من معايير السلوك الذاتي، وفي النهاية سيساعدك على إجراء موازنات واختيار الطريق الصحيح. وبطبيعة الحال، فإن الناس الذين يفهمون الحق أو الذين آمنوا بالله لسنوات عديدة ولديهم أساس في إيمانهم، سيختارون الأمور الإيجابية في النهاية، تحت تأثير ضميرهم، ويختارون طلب الحق وقبوله. لذا، يلعب الضمير دورًا رياديًا في الإنسانية؛ إنه يلعب دور إرشاد الناس نحو الطريق الصحيح وضبط الناس حتى يختاروا الأمور الإيجابية. إذا كان الشخص بلا ضمير، فغني عن القول إنه لن يكون عاجزًا عن اختيار الأمور الإيجابية والطريق الصحيح فحسب، بل في أي شيء يفعله، سيفتقر إلى الحد الأدنى من كبح الضمير وضبطه. مثل هذا الشخص في خطر عظيم؛ من المرجح جدًا أن يفعل الشر ويقاوم الله. إذا كان متناسخًا من حيوان، فقد يفعل الأشياء التي تفعلها الشياطين الشريرة، والناس الذين هم شياطين شريرة وأبالسة يمكنهم فعل شرور أعظم، وهو أمر مُرعب جدًا. لذا، فإن امتلاك الضمير أمر مهم جدًا. هل هذا واضح؟ (نعم). إذا لم يكن لدى الشخص ضمير لضبط سلوكه وإرشاده لسلوك الطريق الصحيح، فإن الطريق الذي يختاره سيكون حتمًا طريقًا خاطئًا، وما يفعله سيكون أمورًا سلبية؛ وستكون العواقب وخيمة. وإذا كان بإمكانه انتهاك الحق وقوانين تطور الأشياء بوقاحة، وكذلك التجديف بتهور، والحكم على الحق وكل العمل الذي يعمله الله، بل ومقاومة الله علانية وانتهاك مراسيم الله الإدارية، ولعن الله، وإدانته، والتجديف عليه بجرأة، فإنه عندئذٍ يكون تمامًا مثل الأبالسة والشيطان. يمكنه ارتكاب كل الشر الذي يرتكبه الأبالسة والشيطان، وفعل كل الأشياء التي يفعلها الأبالسة والشيطان، والنطق بكل المغالطات، والهرطقات، والحجج الملتوية التي ينطق بها الأبالسة والشيطان. هؤلاء الناس هم أبالسة وشياطين حقيقيون.

ماذا فهمتم من شركة اليوم؟ (لقد فهمت أن الأشخاص الذين لديهم إنسانية يمتلكون ضميرًا وعقلًا، ويمكنهم تمييز الصواب من الخطأ. وفيما يتعلق بتمييز الصواب من الخطأ، أوضح الله، باستخدام أمثلة مختلفة، بوضوح تام ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، حتى نتمكن عندما نواجه الأمور من إصدار أحكام دقيقة وفي الوقت نفسه تكون لدينا وجهات النظر الصحيحة وراء سعينا؛ ينبغي أن نتوق إلى الأمور الإيجابية ونسعى إليها، وأن نبغض الأمور السلبية ونرفضها). إن الضمير والعقل في الإنسانية هما الشرطان الأساسيان لنيل الإنسان الخلاص. وإذا كنت تمتلك هذين الشرطين الأساسيين ولكنك لا تسعى إلى الحق، ولا تمارس القليل من الحق الذي تفهمه، وفي النهاية لا تستطيع تحقيق الخضوع للحق، فستظل عاجزًا عن نيل الخلاص. الضمير والعقل هما مجرد شرطين أساسيين للخلاص؛ أما بالنسبة إلى الطريق الذي تسلكه، فهذا يعتمد على اختيارك الخاص. إذا كنت شخصًا لديه حقًا ضمير وعقل، فستكون لديك الفرصة، في ظل ضبط ضميرك، لاختيار الشروع في طريق السعي إلى الحق. وإذا كان ضميرك يضبطك ويرشدك لتختار الطريق الصحيح، لكنك غير مستعد للمعاناة ودفع الثمن، وغير مستعد للتمرد على الجسد والتخلي عن الأمور المتعلقة بمصالحك الجسدية، ولم تشرع في طريق السعي إلى الحق، فستظل بلا أمل في نيل الخلاص. إن الأمل نيل الخلاص، من ناحية، مرتبط مباشرة بضمير إنسانيتك؛ ومن ناحية أخرى، مرتبط مباشرة أيضًا بالثمن الذي يمكنك دفعه في السعي إلى الحق، وبعزمك ورغبتك في ممارسة الحق. الضمير يمنحك فقط شرطًا أساسيًا لخلاصك، ويخلق لك أيضًا العديد من الفرص لممارسة الحق، مما يمنحك فرصة الشروع في الطريق الصحيح تحت ضبط ضميرك. أي أن فرصتك في الشروع في الطريق الصحيح ستكون عالية نسبيًا، وأملك في نيل الخلاص سيكون عاليًا نسبيًا أيضًا، أكثر من خمسين بالمائة؛ ومع ذلك، لن يكون مضمونًا. لذا، حتى لو شعرت أن لديك ضميرًا وإنسانية، فلا تكن راضيًا عن ذلك، معتقدًا أن مجرد امتلاك ضمير وعقل يعني أنك شخص صالح ويمكنك نيل الخلاص، وأن الأمر مضمون. إذا كنت تفكر بهذه الطريقة، فأنا أقول لك إن ثمة انحرافات في استيعابك لهذا الأمر. إذا كنت تمتلك ضميرًا ولديك إنسانية، فهذا يؤكد فقط أنك شخص اختاره الله ودعاه. ولكن العامل الحاسم الأهم فيما إذا كان بإمكانك في النهاية نيل الخلاص يكمن في سعيك الخاص. فحتى لو كان ضميرك نشطًا في المعتاد، وكثيرًا ما يضبط سلوكك ويضبطك لتختار الطريق الصحيح، فإذا كنت كثيرًا ما تنتهك ضميرك ولا تختار الطريق الصحيح، ولا تختار ممارسة الحق، بل كثيرًا ما تحمي مصالحك الشخصية، وسمعتك الشخصية وكبرياءك، وكثيرًا ما تراعي آفاقك الشخصية، وطموحاتك، ورغباتك، فإن أملك في نيل الخلاص في النهاية سيكون ضئيلًا جدًا؛ شيئًا فشيئًا تكون قد دمرته بنفسك. سيكون هذا أمرًا مأساويًا جدًا. هل تفهم؟ (نعم). حسنًا، هذا كل شيء في شركتنا اليوم. وداعًا!
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في المرة السابقة، عقدنا شركة عن مظاهر وسمات الناس الذين تناسخوا من بشر؛ أي أنهم يمتلكون ضميرًا وعقلًا، ويمكنهم تمييز الصواب من الخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. واليوم، سنواصل عقد شركة عن موضوع المرة السابقة. وقبل ذلك، دعوني أروي لكم قصة. قبل بضع سنوات، سمعت عن شيء حدث. كانت امرأة شابة جميلة تجري اختبار أداء تمثيلي، وعلّق أحدهم تعليقًا عابرًا: "ساقاكِ غليظتان جدًا!" فكرت هذه الشابة في نفسها: "أنت تقول إن ساقيَّ غليظتان، ألا يعني هذا أنك تقول إنني بدينة؟ هل سأبدو جميلة أمام الكاميرا إذا كنت بدينة؟ ألن يكون ذلك محرجًا؟" لذا، بدأت تفكر كيف يمكنها أن تجعل ساقيها أقل غلظة، لكي تبدو نحيفة وجميلة المظهر أمام الكاميرا. ولتحقيق هذا الهدف، كرست نفسها للبحث عن كل أنواع المعلومات وجربت طرقًا مختلفة لإنقاص الوزن، مثل تناول أطعمة الحمية فقط بدلًا من الوجبات الكاملة، أو تناول الفواكه والخضروات فقط كل يوم؛ باختصار، أكلت كل ما يمكن أن يساعد في إنقاص الوزن. سمعت أن شرب القهوة وسيلة سريعة وفعالة لإنقاص الوزن، لذلك كانت أحيانًا لا تشرب سوى القهوة. وقال بعض الناس إن قلة النوم تساعد على إنقاص الوزن بسرعة، لذلك كانت لا تنام سوى ساعتين أو ثلاث ساعات في اليوم. وبعد الكثير من التخبط والمحاولة، رأت نتائج بالفعل. لقد فقدت وزنها، وأصبح قوامها نحيلًا، وصارت ساقاها رفيعتين. بدت تسر الناظرين ولائقة المظهر، لكن بدأت تظهر عليها استجابات جسدية سيئة. ما هي هذه الاستجابات السيئة؟ كانت تشعر في كثير من الأحيان بالدوار وثقل الرأس، وفي أثناء النهار وهي تؤدي واجبها كانت دائمًا مترنِّحة وفاقدة للتركيز. كانت تتمايل وهي واقفة، وتشعر بالوهن يعم جسدها وهي جالسة. لم تكن تستطيع إكمال يومها، وشعرت بمعاناة جسدية شديدة. هل لدى معظم الناس فضول بشأن وضع هذه الشابة الحالي، وما إذا كانت لا تزال على قيد الحياة وبصحة جيدة؟ هل تريدون أن تسمعوا عن تجربتها وأفكارها حول إنقاص الوزن؟ (لا). يعيش الناس في هذا العالم وهم لا يعرفون كيف يعيشون بشكل صحيح وبانتظام، وكيف يعاملون مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي يواجهونها. عندما يسمعون ملاحظة أو يختبرون حدثًا ما، فإنهم لا يعرفون أي طريقة للتعامل معه مناسبة ويمكن أن تحميهم من الأذى لكي يعيشوا بطريقة صحيحة وكريمة حقًا. فضلًا عن غير المؤمنين، فإن معظم المؤمنين لا يعرفون هذه الأمور أيضًا. عندما يواجه الناس المعلومات والأخبار، وكذلك الأفكار، ووجهات النظر، والهرطقات، والمغالطات المختلفة من العالم الخارجي، فببساطة، لا تكون لديهم قدرة على تمييزها، ولا تكون لديهم قدرة على الإطلاق على درئها. وبالطبع، لا تكون لديهم أيضًا أفكار ووجهات نظر صحيحة، فضلًا عن طريقة صحيحة للتعامل معها من منظور إيجابي. لذا، يعيش الناس بشكل بائس للغاية. خذوا الشابة التي ذكرتها للتو. أخبروني، هل حياتها متعبة؟ هل هي بائسة؟ (إنها بائسة). لماذا هي بائسة؟ أين أخطأت في تصرفها بهذه الطريقة؟ ألا يسعى كل الناس إلى أن يكونوا جميلين وأن يعيشوا بمظهر جيد؟ هل من الخطأ أن ترغب في أن يجدك الآخرون مثيرًا للإعجاب وأن تُمدَح وتُقدَّر عند مقابلتهم؟ كيف تنظرون إلى هذا الأمر؟ (ما فعلته من أجل الجمال الخارجي ولكي تُمدَح كان إيذاءً لجسدها. ونظرًا لأنها لم تتبع القوانين التي وضعها الله، أدى ذلك في النهاية إلى إضعاف جميع وظائف جسدها. كان دوارها وثقل رأسها عواقب جلبتها على نفسها. أعتقد أن هذه المرأة مشوَّشة). هل هذا هو الحال؟ (نعم). يولد الناس ولديهم القليل من الذكاء البشري، والبراعة، والأفكار. ثم يكتسبون بعض المعرفة، ويكتسبون بعض المهارات، ويتعلمون قليلًا عن كيفية الظهور كشخص جيد. هل هذه الأمور كافية للتعامل مع مختلف الأفكار، ووجهات النظر، والهرطقات، والمغالطات، ومختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي تأتي من العالم الخارجي؟ هل يمكنها أن تمكنك من مواجهة هذه الأمور بشكل صحيح؟ (كلا). بالطبع لا. هكذا يكون الناس بائسين ومأساويين عندما لا يفهمون الحق؛ يؤدي ذلك في النهاية إلى سلسلة من العواقب الوخيمة. لا يكون لديهم تمييز تجاه أي من الهرطقات والمغالطات أو الأفكار ووجهات النظر من العالم الخارجي، كما أنه لا يكون لديهم أفكار ووجهات نظر صحيحة عندما يتعلق الأمر بالناس، والأحداث، والأشياء التي يواجهونها. عندما تحل بهم الأمور، يصبحون مرتبكين وتظهر حماقتهم بطرق لا حصر لها. عندما لا يحل بهم شيء، يبدو أنهم يفهمون بعض التعاليم ولديهم بعض شبه الإنسان، ولكن عندما تحل بهم الأمور، يختلف الوضع تمامًا؛ إذ تنكشف الأفكار ووجهات النظر المحرّفة، والقبيحة، والسخيفة في قلوبهم. عندما يتعلق الأمر حقًا بالسلوك، أو بالبقاء، أو حتى بفكرة أو وجهة نظر معينة في الحياة، يكون الناس جهلاء وبلهاء للغاية، وتكون مواقفهم ووجهات نظرهم سخيفة تمامًا. لذا، آمن الكثير من الناس بالله لسنوات عديدة، واستمعوا إلى العظات لسنوات عديدة، وهم يقومون بواجباتهم أيضًا، ولم يفعلوا أبدًا أي شيء عن قصد ليسببوا عرقلة أو إزعاجًا، ولم يتفوهوا عن قصد بأي كلمات تعارض الله أو تجدف عليه؛ ظاهريًا، لا يمكن العثور على أي عيب فيهم، ولكن عندما يواجهون أفكارًا ووجهات نظر خاطئة مختلفة من العالم الخارجي، لا سيما بعض الأفكار الشائعة نسبيًا، فإنهم في أعماق قلوبهم لا ينفرون منها، ولا يقاومونها أو يرفضونها، بل يشعرون بالميل إليها والاستحسان لها، وما إن تسنح بيئة أو فرصة مناسبة حتى يقبلوا هذه الأمور دون وعي ويطبقونها على حياتهم. أليست الشابة المذكورة آنفًا مثالًا واضحًا جدًا؟ (بلى). هل هذه طريقة لاتباع الاتجاهات الشريرة؟ (نعم). هي لم تتبعها فحسب؛ بل طبقتها بشكل كامل تمامًا. ألا يدعو عالم اليوم إلى أن تكون المرأة مثيرة، وساحرة، ونحيفة، وذات قوام رشيق؟ هذه الأفكار شائعة في كل صناعة، ووسط كل مجموعة من الناس، وحتى بين المؤمنين. كانت هناك بضع نساء كبيرات في السن يؤمنّ بالرب، وعلى الرغم من أن متوسط أعمارهن كان يزيد عن 60 عامًا، إلا أنهن كنّ ما زلن يتنافسن فيما بينهن حول من تبدو أجمل. سألن فتاة صغيرة بجانبهن: "أيٌّ منا برأيكِ تبدو الأجمل في هذا الفستان؟" فأجابت الفتاة: "كلكن يا فتيات تبدون جميلات فيه!" وعلى الرغم من أنهن كنّ في الستينات من العمر، فقد أسعدهن أن يُنادَين بـ "يا فتيات"؛ لم يكنّ راغبات أو سعيدات بأن يُطلق عليهن "يا سيدات". ومن وراء ظهورهن، قالت الفتاة للآخرين: "لقد تجاوزن الستين؛ فإلى أي مدى يمكن أن يبدون جميلات؟" لكن هذه المجموعة من النساء الكبيرات في السن كنّ ما زلن مبتهجات بذلك. هل كان لديهن أي شعور بالخجل؟ (كلا). لقد آمن بالرب لسنوات عديدة، إلا أنهن ظللن يركزن على تلك الأمور. أليست إنسانيتهن غير طبيعية؟ عندما لا يكون لدى الناس ضمير وعقل، يمكنهم أن يفعلوا الكثير من الأمور السخيفة، والكثير من الأمور التي يجدها الناس حقيرة وخسيسة، والكثير من الأمور التي تكشف عن خُلُقهم الدنيء. لماذا لا يمتلك الكثير من الناس تمييزًا تجاه الأمور في الاتجاهات الشريرة، ولا قدرة لهم مطلقًا على درئها، ومن ثم يُضلَّلون وينجرفون بواسطتها؟ السبب هو أنهم لا يسعون إلى الحق ولا يفهمون ولو شذرة منه. ومهما حل بهم، لا يمكنهم رؤية حقيقته، وما إن يواجهوا إغواءً، حتى تنكشف حقيقتهم ويصبحون غارقين فيه. انظروا إلى ما يُعلَّم وما هو شائع في جميع طبقات المجتمع اليوم. أجرى مراسل إذاعي مقابلة مع صبي صغير وسأله: "ما أغنية الأطفال المفضلة لديكَ؟" حكَّ الصبي رأسه وقال: "القمر يمثل قلبي". لم يعرف الناس الذين سمعوا هذا أيضحكون أم يبكون. لماذا لم يعرفوا أيضحكون أم يبكون؟ هل هذه أغنية أطفال؟ (لا، إنها أغنية حب). إنها أغنية حب، لكن الطفل ظن خطأً أنها أغنية أطفال. من هذا الحادث، يمكننا أن نرى ما هو شائع في المجتمع. هذه إحدى ظواهر الاتجاهات الشريرة في المجتمع، وكبار السن والأطفال على حد سواء يتأذون بشدة من هذه الاتجاهات وهم غارقون فيها بعمق. ومن المدهش أن نجد بين الذين يتبعون الله عددًا غير قليل ممن يتبعون هذه الاتجاهات، ويطبقون أيضًا الأفكار التي تدعو إليها هذه الاتجاهات على أنفسهم. وماذا يحدث في النهاية؟ هل يؤدي ذلك إلى عواقب جيدة أم سيئة؟ (سيئة). إنه يؤدي إلى عواقب سيئة؛ هذا ما ينتج عن اتباع الاتجاهات الشريرة. إن الناس غارقون في الرغبة الجنسية للجسد، وفي المشاعر الجسدية، وفي الأكل والشرب والمرح، وفي ضباب من الانغماس في الملذات. ليس لديهم أفكار أو وجهات نظر صحيحة، وليس لديهم موقف صحيح تجاه الوجود ليواجهوا به الحياة. إنهم يعيشون في هذه الحالة دون أي وعي وهم عاجزون عن مقاومتها. وفي النهاية، لا يسعهم إلا أن يغوصوا أعمق فأعمق، غير قادرين على تخليص أنفسهم. وما النتيجة النهائية؟ يلتهمهم الشيطان تمامًا، فيصبحون طعامًا له.

بالنسبة لكل من يعيش بين البشر، إذا كنت لا تعرف كيف تميز ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، ففي هذا العالم الفوضوي، هذا العالم البشري المعقد، سيكون من الصعب جدًا عليكَ التمسك بالأفكار ووجهَات النظر الصحيحة عن الحياة، ومن الصعب جدًا التمسك بالطريق الصحيح في الحياة الذي تتوق إليه؛ لن تعرف أبدًا متى ستنجرف لا إراديًا بواسطة الاتجاهات الشريرة بعد سماعك كلمة معينة أو مواجهتك لحدث معين. إذا لم يكن لدى الناس القدرة على تمييز الصواب من الخطأ، فلا يمكنهم حتى إدارة حياتهم بشكل جيد، فضلًا عن مختلف القضايا الكبرى للصواب والخطأ التي تواجههم على طريق البقاء، والتي يصعب عليهم التعامل معها أكثر. إذا لم يفهم الناس ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، فلن يعرفوا كيف يديرون حياتهم ولن تكون لديهم طريقة حياة صحيحة. إذا رأوا أنواعًا مختلفة من المعلومات حول الحياة الصحية، فلن يعرفوا كيف يميزونها، أو أيها يقبلون وأيها يرفضون، وكيف يستوعبون الأقوال الصحيحة والإيجابية، أو كيف يرفضون الخاطئة منها. بل يمكن القول إن أمثال هؤلاء الناس لا يستطيعون حتى حماية صحتهم الجسدية. بعض الناس ينتقلون من نقيض إلى آخر، بينما يعيش آخرون باستمرار في أحد النقيضين. على سبيل المثال، يسمع بعض الناس: "تناول الكثير من الفاكهة صحي. يمكن أن يوفر الفيتامينات، ويجعل بشرتك رطبة وناعمة، ما يجعلك محبوبًا من الجميع". لذا، يصدقون ذلك ويبدؤون في أكل كل الفاكهة التي يجدونها، ويتبنون عادات أكل غير طبيعية. وبعد فترة، يشعرون بالتوعك باستمرار، ويكشف الفحص في المستشفى أن لديهم ارتفاعًا في سكر الدم. فيحتارون: "أنا عادةً آكل بشكل صحي تمامًا، فلماذا السكر في دمي مرتفع؟ قال الآخرون إن تناول الكثير من الفاكهة يوفر الفيتامينات، فكيف أكون مخطئًا باتباع هذا القول وتناول الكثير من الفاكهة؟" يقول الطبيب: "تحتوي الفاكهة على فيتامينات، لكنها غنية بالسكر. لا يمكن أن تحل محل الأطعمة الأساسية ولا يمكن تناولها كوجبة كاملة. يمكنكَ تناولها باعتدال أو بكميات قليلة. حتى لو لم تأكلها على الإطلاق، فلن ينقصكَ أي عناصر غذائية، لأن الحبوب والخضروات تحتوي بالفعل على كل هذه العناصر الغذائية". ويُعَدُّ قول الطبيب هذا وجيهًا. ألا يشير هذا إلى أن نمط حياتهم به مشكلة؟ (بلى). هذا هو بالضبط نوع الخطأ الذي يرتكبه بعض الناس. هل تعتقد أنه خطأ ينبغي لهم أن يرتكبوه؟ (كلا). يقول بعض الناس: "لم أتذمر من الله، على الرغم من أن السكر في دمي مرتفع". ما رأيكم في هذا القول؟ ألا يخلو من العقل؟ هل لارتفاع السكر في دمكَ أي علاقة بالله؟ أليس هذا شيئًا تجلبه على نفسكَ؟ أنتَ تأكل بتهور ودون مبادئ. تعتقد أن طعم الفاكهة جيد فلا يمكنك التوقف عن أكلها، أو تجد أن طعم اللحم جيد فلا تأكل أي خضروات، ولا تظهر أي ضبط للنفس على الإطلاق، ونتيجة لذلك، تصاب بالأمراض. أليس هذا من صنع يدك؟ هل تعتقد أنكَ بعدم التذمر من الله، تبدو نبيلًا، وأنكَ تحب الله، وأنكَ نقي؟ في الواقع، بعض الأمراض يجلبها المرء على نفسه ولا علاقة لها بالله، وهي ناتجة عن حماقتكَ وجهلكَ. وهناك أيضًا بعض الناس الذين يقولون: "البيض واللحوم ومنتجات الألبان مغذية ويمكن أن تكمل حصتك من البروتين. الأرز والدقيق لهما قيمة غذائية قليلة، لذا ينبغي للمرء أن يأكل المزيد من اللحوم والبيض والألبان". وبعض الناس، عند سماع هذا، يقولون: "أنا أحب أكل اللحم. وبما أنه يقال إن اللحم مغذٍ، فسآكل منه أكثر. الآخرون يأكلون أربع أوقيات في اليوم، لكنني سآكل نصف رطل في كل وجبة، ووجبتين على الأقل في اليوم!" إنهم يأكلون دون ضبط للنفس بهذه الطريقة، ويأكلون أكثر فأكثر، ويستهلكون طعامًا أكثر بمرتين أو ثلاث مرات من الآخرين يوميًا، بالإضافة إلى الوجبات الخفيفة في وقت متأخر من الليل أيضًا. وبمرور الوقت، تبدأ سعة معدتهم في الزيادة، وكلما زادت سعة المعدة، زادت الشهية. وماذا يحدث في النهاية؟ يأكلون إلى حد المرض، ويصابون بزيادة الوزن، ويشعرون دائمًا بالنعاس ويشعرون بالترنح. لا خيار لديهم سوى الذهاب إلى المستشفى لإجراء فحص، وتظهر النتائج أن لديهم ارتفاعًا في ضغط الدم، وارتفاعًا في سكر الدم، وارتفاعًا في نسبة الدهون في الدم. فيفكرون: "أليس الأمر أنني أكلت بضع لقمات إضافية من اللحم كل يوم؟ ألم يقولوا إن تناول المزيد من اللحم مفيد للجسم وسيجنب الشخص سوء التغذية؟ فأين أخطأت؟ لماذا ضغط دمي مرتفع؟ كم يصعب الاعتناء بهذا الجسد العجوز! لا يمكنني حتى تناول بضع لقمات إضافية من اللحم!" أنتَ تأكل نصف رطل من اللحم في كل وجبة؛ هل هذا حقًا مجرد بضع لقمات إضافية؟ وأنتَ عادةً تجلس كثيرًا ولا تمارس الرياضة، ومع ذلك تأكل كثيرًا. وفي النهاية، تصاب بمشكلات صحية، وتبدأ في الشعور بعدم الارتياح في قلبك. بل إنهم يفكرون: "هكذا ينقيني الله. لا بأس، سأكون بخير مع مرور الوقت. لن أتذمر من الله!". أي حق لكَ في التذمر من الله؟ هل مرضكَ هو طريقة الله لتنقيتكَ، أم أنه شيء جلبته على نفسكَ؟ أنتَ تصاب بالسمنة والمرض من أكل اللحم وتعتقد أن الله ينقيكَ، وأن الله يجرب إيمانكَ. هل سينقيكَ الله بهذه الطريقة؟ (كلا). إذًا كيف حدثت هذه النتيجة؟ (لقد حدثت بسبب حماقة الإنسان). الناس أنفسهم ليس لديهم تمييز، ولا يعرفون كيف يديرون حياتهم، ولا يفهمون ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، ولا يعرفون كيف يعاملون حياتهم الجسدية بشكل صحيح، ولا يعرفون كيف يلتزمون بقوانين البقاء التي وضعها الله للبشر، ولا يعرفون كيف يتبعون قوانين مختلف الحالات الجسدية الفطرية. إنهم دائمًا ما ينخرطون في ممارسات غبية وسخيفة، ودائمًا ما يكونون مليئين بالمفاهيم والتصورات عن الله، ولا تنقصهم الرغبات الجامحة. وماذا يحدث في النهاية؟ دائمًا ما يسلكون طرقًا ملتوية، ويرتكبون الأخطاء، ويسيئون فهم الله باستمرار. أليس هذا أمرًا مزعجًا للغاية؟ (بلى).

يعيش الناس في الجسد وفي العالم المادي، وسوف يحتكون بالكثير من المعلومات، والكثير من الأفكار ووجهات النظر، وكذلك بالكثير من الناس، والأحداث، والأشياء المختلفة. إذا كانوا لا يعرفون كيف يميزون ما إذا كان مختلف الناس، والأحداث، والأشياء إيجابية أم سلبية، ولا يعرفون كيف يختارون ما يقبلون وما يرفضون، ولا يعرفون كيف يتمسكون بالأمور الإيجابية ولا يعرفون لماذا هي صحيحة، ولا يعرفون كيف يرفضون الأمور السلبية؛ فضلًا عن أنهم لا يدركون الطبيعة السلبية لهذه الأمور؛ أليس العيش بهذه الطريقة خطيرًا جدًا؟ (بلى). ليس من المبالغة القول إنهم معرضون لخطر فقدان حياتهم في أي وقت. لا يستطيع الناس حتى إدارة حياتهم الجسدية وصحتهم بشكل صحيح، وهي أمور بسيطة؛ إنهم يحتاجون إلى آخرين ليقلقوا بشأنهم، ويحتاجون إلى الله ليحميهم ويراقبهم، وإلا فسيستمرون في ارتكاب الأخطاء، إما بالانحراف بعيدًا جدًا في اتجاه ما أو بعيدًا جدًا في الاتجاه الآخر. بعض النساء، بعد أن قبلن أفكار الاتجاهات الشريرة في المجتمع، يجهدن أذهانهن لإيجاد طرق لتجميل أنفسهن، دون منح أي اهتمام للعواقب. بعضهن يتناولن الطب الصيني التقليدي بشكل عشوائي، وبعضهن يتناولن الطب الغربي بشكل عشوائي، وبعضهن يتناولن المقويات بتهور، وبعضهن يأكلن طعامًا معينًا بتهور. ونتيجة لذلك، يصبن بمشكلات في المعدة، ويقضين أيامهن في التنهد ويبدون مريضات وضعيفات. إنهن يفشلن في تجميل أنفسهن، ولا يقتصر الأمر على هذا فحسب، بل يصبحن مثيرات للاشمئزاز عند النظر إليهن. وبعض النساء لديهن بشرة جيدة جدًا لكنهن يظللن غير راضيات، ويصررن على تغطية أنفسهن بجميع أنواع مستحضرات التجميل. وفي مرحلة ما، يستخدمن مستحضرات تجميل رديئة الجودة وينتهي بهن الأمر مشوهات، ووجوههن مليئة بالبقع وغير متجانسة اللون، ويصبحن مخيفات عند النظر إليهن. وبعض النساء يخضعن لعلاجات تجميلية وجراحات تجميلية؛ بعضهن يحاولن رفع قصبة أنوفهن ولا يفشلن في رفعها فحسب، بل ينتهي بهن الأمر بتشويهها بدلًا من ذلك، وبعضهن يخضعن لحشو الذقن الذي يفشل، فيبدو شكلهن سخيفًا كلما ابتسمن أو تثاءبن، ما يجعلهن يخشين فعل أيٍّ منهما؛ هذا بائس جدًا، إنها طريقة متعبة للعيش! ألا يخلقن المتاعب لأنفسهن بفعل هذا؟ وبعض النساء، غير راضيات عن طولهن، يخضعن لكسر سيقانهن ثم يعاد لحمها وتمديدها، لكن العملية تسوء، مما يشل سيقانهن التي كانت سليمة تمامًا. أليس ذلك مأساويًا؟ (بلى). لقد حدثت كل أنواع العواقب السلبية؛ أمثال هؤلاء الناس لا ينتهون أبدًا إلى خير. أي فكرة أو وجهة نظر تدعو إليها الاتجاهات الشريرة هي مغلوطة وخبيثة، وهي حقًا ضارة للغاية. الطعام اللذيذ وممارسات التجميل التي تدعو إليها ليست جيدة حقًا؛ إنها كلها خبيثة، وتنتهي بإيذاء الناس والإيقاع بهم. هؤلاء النساء الجاهلات على استعداد لتحمل هذا الأذى، وليس لديهن القدرة على درء هذه الأفكار ووجهات النظر الخبيثة. إنهن يأكلن كل ما يقال لهن أن يأكلنه ويفعلن كل ما يقال لهن أن يفعلنه، دون تمييز الأمور ولو قليلًا، ويتبعن فقط بشكل أعمى. كم هن منقادات! وماذا يحدث في النهاية؟ بالكاد يلقى أي منهن نتيجة جيدة. وما لم يدركن خطأهن في منتصف الطريق ويرجعن في الوقت المناسب لتقليل خسائرهن، فإذا استمررن في اتباع هذه الاتجاهات الشريرة وقبول هذه الأفكار ووجهات النظر الخبيثة، فسوف يصبحن في النهاية أكثر انحطاطًا، وأكثر عجزًا عن تمييز الخير من الشر، وأكثر شبهًا بالأبالسة في مظهرهن، خاليات من شبه الإنسان. يمكن القول إن تسعة وتسعين بالمائة من الناس ليس لديهم تمييز تجاه الأمور الإيجابية والسلبية، ويقبلون عن طيب خاطر الاتجاهات الشريرة. انظروا إلى ما تقوله النساء عندما يتسوقن لشراء الملابس معًا. تقول بعضهن: "هذا لا يبدو جيدًا عليكِ؛ إنه لا يجعل وجهكِ يبدو مشرقًا أو يبرز قوامكِ. لن يلفت الأنظار. أعتقد أن ذلك يبدو مثيرًا وسيلفت الأنظار!" وتقول أخريات: "هذا ليس جذابًا. تحتاجين إلى كشف القليل من بشرتكِ، تحتاجين إلى أن تكوني مثيرة وتسرين الناظرين؛ هذا وحده ما سينفع. إذا كنتِ دائمًا محتشمة للغاية، فلن يحبكِ أحد". بل إن بعض الأمهات يصررن على أن تصبح بناتهن ممثلات. تقول الابنة: "صناعة الترفيه فوضوية للغاية! لا أريد أن أكون ممثلة". فتوبخها والدتها قائلة: "أليس لديكِ أي طموح؟ مع طولكِ، ومظهركِ، وبشرتكِ، لديكِ مثل هذه الظروف الطبيعية الرائعة! إذا لم تكسبي المال كممثلة، فكيف سنطعم أنفسنا؟ ما دمتِ تستطيعين أن تصبحي مشهورة وتكسبي المال، فلا بأس من النوم مع أي شخص. وإلا، فستكونين قد أضعتِ مظهركِ الجميل! لقد ربيناكِ حتى هذا العمر، ووالدكِ وأنا ننتظر أن نتنعم بنجاحكِ! إذا حُرمنا حتى من هذا القدر، فلماذا أنجبناكِ إذن؟" هل من الصواب أن يربي الآباء أطفالهم بهذه الطريقة؟ (كلا). ما عواقب تربية الأطفال بهذه الطريقة؟ (يتأذى الأطفال). في يوم من الأيام، عندما تفهم مثل هذه الطفلة الأمور، وتكون قد مرت بالكثير من المعاناة والألم، فإنها حتمًا ستكره والدتها وتحقد عليها، قائلة: "كل هذا خطؤكِ! لم ترشديني إلى الطريق الصحيح! قلت إنني لا أريد التمثيل، لكنكِ أصررتِ. انظري إليَّ الآن؛ عمري أربعون عامًا تقريبًا، وما زلت لا أستطيع العثور على زوج، ولا أحد يريدني. أولئك الذين سعوا ورائي كانوا يتلاعبون فقط ولم ينووا قط الزواج بي. أليست حياتي كلها قد دُمرت؟". يعاني الأطفال كثيرًا، والآباء هم الجناة وأصل المشكلة. لقد جلبوا الأذى على أطفالهم.

إذا كان المؤمنون بالله مثل غير المؤمنين، عاجزين عن تخليص أنفسهم من الاتجاهات الشريرة، فهذا يدل على وجود مشكلة. إذا لم يكن لديك أي تمييز تجاه أي اتجاهات شريرة، أو أي أقوال شريرة وسلبية، أو أي من الممارسات المختلفة التي ينخرط فيها الناس، بغض النظر عن ماهيتها، بل وتتبعها وتجربها عن علم وقصد، ففي نظر الله إذن، هذه كلها علامات على العار. ماذا سيقول الله؟ سيقول إنك لا تملك القدرة على تمييز الصواب من الخطأ، وليس لديك واقع قبول الأمور الإيجابية، والأكثر من ذلك أنك لم تنخرط في أعمال وممارسات رفض الأمور السلبية. سيقول إنك لست إنسانًا، وإنك لا تلبي الشرط الأساسي لامتلاك ضمير وعقل. سيقول إنك لست إنسانًا، وإن الملكوت لن يقبلك. إذا لم تكن إنسانًا، فمن المستحيل عليك أن تقبل الحق، لأن ما أنت راغب في قبوله بملء إرادتك في قلبك هو كل الأشياء الخبيثة من الشيطان، وقلبك يقاوم الأمور الإيجابية ويعارضها ويرفضها تمامًا؛ لم يكن لديك أبدًا موقف قبول تجاهها. لذا، يقول الله إنك لست إنسانًا، وإنك لا إنسانية لديك. والله لا يريد أناسًا بلا إنسانية. لا تفكر: "إذا لم يقبلني الله، فسأعاني أكثر قليلًا وأدفع ثمنًا أكبر قليلًا للتأثير على الله، وأُغيِّر موقفه تجاهي". ما يريده الله ليس طريقة معينة للقيام بالأشياء؛ ما يريده الله هو أن يكون لديك موقف قبول للحق من أعماق قلبك، بالإضافة إلى واقع قبول الحق ودليل على ممارسة الحق. يجب أن تكون شخصًا يمتلك إنسانية حقيقية؛ وهذه الإنسانية ليست شيئًا متصنعًا. إذا كانت لديك حقًا بعض علامات الإنسانية الطبيعية، أي إذا كانت لديك مظاهر كثيرة لتمييز الصواب من الخطأ، وإذا أظهرت الحقائق أنك تحب الأمور الإيجابية، وإذا كانت هناك حالات قبلت فيها الأمور الإيجابية ورفضت الأمور السلبية، ويمكن رؤية أن لديك مظهر العيش وفقًا للحق، فعندئذٍ سيقول الله إن لديك إنسانية ويدعوك إنسانًا. إذا قلت: "أنا أيضًا لديَّ إنسانية، ويمكنني تمييز الأمور الإيجابية والسلبية"، ولكن ليس لديك مظهر العيش وفقًا لواقع الحق، وكلامك غير مدعوم بالأدلة، فهذه مشكلة إذن. أنت تعترف عقائديًا بأن: "ما يقوله الله ويفعله هو كله أمور إيجابية وحقائق، وما يقوله الشيطان ويفعله كله خبيث، كله أمور سلبية؛ كل ما يأتي من الله هو أمور إيجابية، وكل ما يأتي من الشيطان هو أمور سلبية، وكل ما يأتي من الناس في المجتمع هو أمور خبيثة وسلبية"؛ أي أنك تتكلم بشكل صحيح عقائديًا، دون أي مشكلة، ولا يمكن إيجاد أي خطأ في ما تقوله، ولكن عندما تواجه مواقف حقيقية، فإنك لا تقبل الأمور الإيجابية أبدًا، ولا تتمسك بها أبدًا، ولا تلتزم بقواعد وقوانين الأمور الإيجابية. هذا يثبت أنك شخص لا يميز الصواب من الخطأ. الناس أنفسهم يعلمون في قرارة أنفسهم ما إذا كانت لديهم هذه المظاهر أم لا. عندما تسمع فكرة أو وجهة نظر خبيثة وسلبية، أو تسمع معلومات عن اتجاه شرير، فما هو موقفك؟ ما هي أفكارك ووجهات نظرك؟ ما هو ميلك؟ هل تتفق معها أم تنفر منها؟ هل تخطط للاحتفاظ بها في قلبك واستخدامها عند الضرورة، أم أنك تنفر منها وتدينها في قلبك، وترفض قبولها رفضًا قاطعًا؟ يجب أن تعرف في قلبك ما هو موقفك بالضبط. إذا قال شخص إنه لا يعرف، فهل لديه قلب؟ وهل يُعَدُّ شخصًا طبيعيًا من لا يعرف موقفه الشخصي بوضوح؟ إذا كنت تعرف في قلبك أنك لست صالحًا، وكنت تعرف أنك مهتم جدًا بالاتجاهات الشريرة المختلفة والأقوال الخبيثة، وتريد دائمًا اتباعها والمشاركة فيها، ولكنك تشعر فقط بأنك مضطر لكبح جماح نفسك قليلًا لأنك مقيد بمبادئ الحق المختلفة في بيت الله وبكبريائك بسبب إيمانك بالله، بينما في الواقع، في قرارة نفسك، أنت تنفر من الأمور الإيجابية وترفضها، فعندئذٍ حتى لو ادعيت أنك تحب الأمور الإيجابية وتكره الاتجاهات الشريرة، فإن ذلك يخالف مشاعرك الحقيقية. إليك مثال. يقول بعض الأفراد: "إن تناول الكثير من اللحوم ليس جيدًا، إنه غير صحي. ينبغي أن تأكل اللحوم بكميات صغيرة، وتأكل المزيد من الأرز، والأطعمة القائمة على القمح، والخضروات". يمكن لبعض الناس قبول هذا. إنهم لا يشعرون بأن تناول كميات أقل من اللحوم يخالف إرادتهم؛ فهو لا يجعلهم يشعرون بالضيق أو بالظلم حقًا. وبدلًا من ذلك، يفكرون: "هذا هو الشيء الصحيح الذي يجب القيام به. بعد تجربته لبعض الوقت، أشعر أنه جيد لجسدي. لقد تحسنت حالتي الذهنية العامة، وأنا أكثر صحة جسديًا من ذي قبل. إن تناول الطعام بهذه الطريقة أمر رائع!" ولكن قبول بعض الناس يكون على مضض. لقد اتخذوا قرارهم منذ زمن طويل: "ما الشيء غير الصحي في تناول الكثير من اللحوم؟ إن تناول المزيد من الخضروات لا يجعلك بالضرورة أكثر صحة. ومهما نظرت إلى الأمر، فإن طعم اللحم أفضل وشهي أكثر! لا بأس بتناول بعض الخضروات إذا لم يكن هناك لحم – هذا أفضل من التضور جوعًا – ولكن إذا كان هناك لحم، فينبغي أن تأكل الكثير منه. أنتم جميعًا أغبياء، أنتم جميعًا تتصنعون التقوى. أنا الوحيد الذي لا يتصنع التقوى. لا أحد منكم صادق مثلي. أنا أقول ما أفكر فيه. اللحم ببساطة لذيذ!" في كل وجبة، يأكلون القليل جدًا من الخضروات، والكثير جدًا من اللحم. أخبروني، هل يقبلون الأقوال الإيجابية في قلوبهم؟ (لا). إنهم لا يقبلونها، وليسوا قادرين على ممارستها. إنهم ينفرون منها تمامًا في قلوبهم. يقولون: "كيف يمكن أن تكون هذه الأقوال إيجابية؟ كيف لا أشعر أنها إيجابية؟ ما الجيد فيها؟ ما الخطأ في تناولي المزيد من اللحوم؟ لم أمت، ولا أحد منكم يعيش أفضل مني!" إنهم لا يقبلون الحقائق ولا يعترفون بأن تناول الكثير من اللحوم ضار بصحتهم. لا يمكنهم حتى قبول الأقوال الصحيحة، فكيف يمكنهم قبول الحقائق؟ سيكون ذلك أقل احتمالًا. بالنسبة إلى أمثال هؤلاء الناس، فإن قبول الأمور الإيجابية يخالف إرادتهم إلى حد كبير. إنهم يشعرون أنه أمر مؤلم وصعب للغاية. هذا يدل على وجود مشكلة في إنسانيتهم، وأنهم لا يحبون الحق في قلوبهم. بعض الناس، عندما يسمعون كلمات صحيحة تمثل أمورًا إيجابية، يمكنهم قبولها بسهولة، قائلين: "كنت قلقًا بشأن هذا الأمر ولم أكن أعرف كيف أتعامل معه؛ لم يكن لدي طريق الممارسة. لحسن الحظ، لقد أوضحت هذا الأمر. بمجرد أن سمعتك، شعرت أن هذا الرأي صحيح، ووجهة النظر نقية، وموضوعية، وعملية، وتتوافق مع الإنسانية". بعد سماعها، يمكنهم تطبيقها على الفور. وعلى الرغم من أنهم قد يكونون أحيانًا منغمسين في الملذات وعنيدين، فإنهم سيعودون بسرعة إلى الطريق الصحيح. إنهم يفعلون أمورًا إيجابية دون حاجة لأن يراقبهم الآخرون أو يقيدوهم، ولا يشعرون بأن فعل ذلك يخالف إرادتهم، ولا يجعلهم يشعرون بالضيق. الأمر أشبه بحب الخراف لأكل العشب. إذا أعطيت الخراف لحمًا، فلن تأكله، ولكن إذا أعطيتها عشبًا، فسوف تأكله بشهية، لأنها من آكلات العشب، وما تحتاجه داخليًا هو العشب. لكن الذئاب مختلفة. إنها تبحث تحديدًا عن اللحم لتأكله؛ إنها لا تأكل العشب، وتشعر أنه لا يوجد شيء شهي مثل اللحم. هذه كشوفات طبيعية لطبائعها، ولا يمكن لأحد تغييرها. إنها ليست شيئًا يكتسبونه لاحقًا، ولا شيئًا يُعلَّمونه. الخراف تولد لتأكل العشب، والذئاب تولد لتأكل اللحم. لا يمكن لأحد أن يعلم خروفًا ليصبح حيوانًا آكلًا للحوم أو يعلم ذئبًا ليصبح حيوانًا آكلًا للعشب. هذا هو مظهر جوهرها. إن ما تحتاجه وما تحبه تحدده إنسانيتك. إذا لم تكن إنسانيتك بحاجة إلى الأمور الإيجابية، فلن تحب الأمور الإيجابية. إذا كنت تحب الأمور السلبية، فهذا يعني أن قلبك يحتاج إلى الأمور السلبية. هذا يحدده جوهر طبيعتك، ولا يحتاج إلى أن يغرسه فيك آخرون. إذا أراد شخص ما مساعدتك على تغيير نفسك وعقد شركة معك عن بعض مبادئ الحق، فقد تتمكن من قبولها مؤقتًا حفاظًا على ماء وجهك أو لأنك تريد تجنب الإحراج، وتعبر لفظيًا عن موافقتك، ولكن كيف تفكر وتمارس في الخفاء يتحدد بالكامل بواسطة طبيعتك. لا يمكنك التظاهر، ولا يمكن لوالديك تغييرك أيضًا. ما إذا كانت إنسانيتك تحتوي على عنصر حب الأمور الإيجابية وكراهية الأمور السلبية هو أمر لا يمكن لأحد أن يقرره؛ جوهرك الخاص وحده هو الذي يقرره. هل هذا الأمر واضح الآن؟ (نعم). لذا فإن قدرة المرء على تمييز الصواب من الخطأ تقول الكثير عن إنسانيته. إذا كان تمييزك للصواب من الخطأ كشفًا طبيعيًا، فقد وُلِدت إذًا مهتمًا بشدة ببعض الأمور الإيجابية. أنت على استعداد تام للاستماع عندما يقول شخص ما شيئًا صحيحًا، ولا تتمنى شيئًا أكثر من أن يقول المزيد، حتى تتمكن من الاستماع أكثر وتكتسب المزيد، وتسلك طرقًا جانبية أقل أو حتى لا تسلكها على الإطلاق. وعندما تواجه بعض الأمور الخبيثة والسلبية، فإنك تنفر في قلبك، وتتجنبها ولا ترغب في المشاركة فيها؛ بل لا تريد حتى أن تسمع عنها. أنت نفسك لا تعرف أسباب ذلك؛ أنت فقط لا تستطيع أن تحب الأمور السلبية، ولكنك على استعداد تام للاستماع عندما يقول شخص ما شيئًا صحيحًا، وحتى لو سخر منك شخص ما، فإنك لا تهتم؛ أنت لا تعرف من أين يأتي هذا الدافع. يرى بعض الناس هذا الدافع الصادق لديك فيحتقرونك ويسخرون منك، معتقدين أنك أحمق، لكنك لا توافقهم الرأي. أنت تفكر: "ما دام ما يقوله شخص ما صحيحًا، فأنا أقبله. ما الصعب في ذلك؟" هذا كشف طبيعي للإنسانية. إن امتلاك هذا الشعور الطبيعي بحب الأمور الإيجابية والنفور من الأمور السلبية في إنسانيتك هو سمة ومظهر من مظاهر الإنسانية الطبيعية. فقط عندما يكون لديك هذا الشعور وهذا النوع من الإنسانية، يمكنك أن تكون مستقيمًا وطيبًا، ويمكنك أن تقول ما ينبغي قوله وتفعل ما ينبغي فعله من الموقف والمكان الصحيحين. عندما تمتلك جانب الإنسانية المتمثل في تمييز الصواب من الخطأ، فإنك تمتلك الشرط الأساسي لقبول الحق وقبول مختلف الأقوال الصريحة من الله التي تتضمن مبادئ الحق. وإذا لم تكن تمتلك جانب الإنسانية المتمثل في تمييز الصواب من الخطأ، فإن الضمير والعقل في إنسانيتك غائبان، ولا يكون لديك الشرط الأساسي لقبول الحق، وقبول كلام الله، وقبول كل الإرشادات الإيجابية والطرق الصحيحة من الله. أنت لا تمتلك حتى الشرط الأساسي لقبول الحق وقبول الأمور الإيجابية، لذا فإن أي ذكر لقدرتك على الخضوع هو ببساطة سخيف، وخيال محض.

إذا كان شخص ما لا يعرف ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية، ومع ذلك ما زال يقول: "لديَّ ضمير، وأنا مستقيم جدًا وطيب"، ألا يظهر هذا غياب الوعي بالذات؟ من أين تأتي استقامتك؟ عقلك مليء بالأمور السلبية لا غيرها؛ فبماذا يمكنك أن تثبت أنك مستقيم؟ أين دليلك؟ على أي أساس تقول إنك شخص مستقيم؟ وكيف يمكنك أن تمارس طيبتك المزعومة؟ لا يوجد بداخلك سوى أفكار ووجهات نظر خبيثة وسلبية. هل يمكنك أن تكون طيبًا؟ ستكون قد أحسنت صنعًا إن لم توقع الناس في الشرك أو تؤذهم. بعض الناس، ليثبتوا أن لديهم إنسانية وأنهم مستقيمون وطيبون، يطلقون على أنفسهم أسماء مثل تشنغ وانغ، تشنغ تشانغ، تشنغ تشو، تشنغ غانغ(أ)؛ على الرغم من أن الأسماء تبدو "مستقيمة" بالتأكيد، فهل تعني أن الشخص مستقيم حقًا؟ من أين تأتي الاستقامة الحقيقية؟ إنها تأتي من الإنسانية. فقط عندما تمتلك إنسانية الشخص القدرة أو الشروط الأساسية لتمييز الصواب من الخطأ، يمكنه أن يكون مستقيمًا. إذا كنت لا تعرف حتى ما هي الأمور الإيجابية، أو إذا كنت ببساطة لا تحب الأمور الإيجابية ولم تقبل أبدًا أي أمر إيجابي واحد أو فكرة ووجهة نظر إيجابية، ومع ذلك ما زلت تدعي أنك مستقيم، أفلا يكون هذا وقاحة؟ على أي أساس تدعي أنك مستقيم؟ يقول البعض: "نظرتي للعالم، وقيمي، ونظرتي للحياة كلها صحيحة". هل لهذا أي علاقة بالحق؟ هل امتلاك نظرة صحيحة للعالم، وقيم، ونظرة للحياة يعني أن الشخص يمتلك الحق؟ ويقول آخرون: "لديَّ "طاقة إيجابية". الأشياء التي أقولها وأفعلها واقعية وتبني الناس. أنا لا أقول أبدًا أشياء تهدم الناس، ولا أقول أبدًا أي شيء محبط، ولا أقول أشياء تحرج الناس أو تجعلهم يشعرون بالسلبية والضعف، أو تثبط عزيمتهم. كل ما أقوله يشجع الناس، أو يحفزهم، أو يلهمهم. هل هذا يُعتبر "طاقة إيجابية"؟ هذا المصطلح، "الطاقة الإيجابية"، شائع جدًا في المجتمع الآن. يا لها من فكرة رائعة، وعصرية، وأنيقة أن تكون "مليئًا بالطاقة الإيجابية"!" ويقول آخرون: "انظروا كيف أفيض بروح البر. عندما أقف هناك، أبدو مثل جندي؛ عيناي لامعتان ونظرتي ثاقبة، ولست طائشًا. هؤلاء الأوباش المحليون، والأوغاد الحقيرون، والأشرار لا يجرؤون على الاقتراب مني. عندما يكونون أمامي، تنكشف حقيقتهم، ويظهرون جبنهم، ويبدون حقيرين. وعندما يكون الشخص العادي حولي، عليه أن يحسن التصرف ولا يجرؤ على التصرف بتهور. كما ترى، روح البر هذه التي لدي يمكنها قمع الخبث!" هل هذه هي الاستقامة؟ (كلا). من الشائع في المجتمع سرقة الأغنياء لمساعدة الفقراء، والتصرف بشجاعة من أجل قضية عادلة، وأن تكون طيبًا ومحسنًا، وأن تكون بطلًا بإنقاذ الفتيات اللاتي يكن في محنة. بعض الناس، بعد القيام بهذه الأشياء، يعتبرون أنفسهم أبطالًا، وكثيرون آخرون ينحنون أمام هؤلاء الأبطال. ويقول آخرون: "أنا لا أستغل الناس أبدًا، أنا ممتلئ بروح البر، وأنا مستقيم ومحايد بحزم، ويمكنني معرفة الصواب من الخطأ. عندما يتشاجر شخصان ويطلبان مني التحكيم في النزاع، أعاقب كلا الجانبين عقابًا متساويًا ولا أظهر أي انحياز. انظروا إلى روح البر هذه التي أفيض بها، الجميع يعجب بي!" هل هذا يُعتبر استقامة؟ (كلا). في حين أن الأفكار المذكورة سابقًا عن "النظرات الصحيحة للعالم، والقيم، والنظرة للحياة" و"الطاقة الإيجابية" هي أقوال صينية شائعة، فإن الفكرة الأخيرة – أي أن تكون طيبًا ومحسنًا، وتجمع الحسنات وتفعل الخير، وتتصرف بشجاعة من أجل قضية عادلة – من المرجح أنها تحظى بتبجيل عالمي في جميع البلدان وبين جميع الشعوب. لذلك، يعتبر الناس هذا روحًا للبر، واستقامة. حتى معظم المؤمنين بالله يعتقدون أن هذا مستقيم للغاية، قائلين: "انظروا إلى بطلنا القومي، فلان. لقد قدم حياته من أجل قضية الأمة البارة والعظيمة، وضحى بنفسه لتفجير ملجأ محصن لحماية الأمة. لقد كان مفعمًا بروح البر. والآن، هذا ما يعنيه أن تكون لديك إنسانية!" بالنظر إلى هذا الآن، هل وجهة النظر هذه صحيحة؟ (كلا). كيف هي غير صحيحة؟ إن هذه الأنواع من الاستقامة، التي يعتقد الناس أنها كذلك أو التي يوقرونها، تُقيَّم بمعايير تستند إلى توق الإنسان إلى الأشياء الجيدة والإيجابية نسبيًا. بسبب مفاهيم الناس الجسدية وتصوراتهم، ولأنهم لا يفهمون ما هي الأمور الإيجابية، فإنهم يعتبرون أولئك الذين يمكنهم التضحية بمصالحهم من أجل الآخرين والانخراط في سلوكيات جيدة – أو أولئك الذين لا يوقعون الآخرين في الشراك أو يؤذونهم عمدًا، ولا يشكلون أي تهديد للآخرين، ولم يتسببوا في أي عواقب سيئة – أناسًا صالحين، ويوقرونهم ويصنفونهم على أنهم مستقيمون. إن تعريف "الاستقامة" هذا يستند إلى مفاهيم الناس عن الاستقامة، وكذلك إلى كراهيتهم للاتجاهات الشريرة والبشرية الخبيثة، وتوقهم إلى الأشياء الرائعة. ونظرًا لأن غالبية الناس في الجنس البشري يقمعون الآخرين، ويتنمرون عليهم، ويوقعونهم في الشراك، ويؤذونهم، ولأن هذا العالم شرير ومظلم للغاية، وخالٍ من أي أثر للإنصاف أو البر، فعندما يظهر مثل هؤلاء الأبطال أو ما يسمى بالسامريين الصالحين وفاعلي الخير، يميل الناس إلى توقيرهم، ويصفونهم بأفضل العبارات الممكنة. هل مبادئ هذا التعريف دقيقة؟ (كلا، ليست كذلك). إن مبادئ وأساس التعريف ذاتها غير دقيقة. على سبيل المثال، ثمة شخص في مجموعة يتعرض للتنمر من قبل معظم الآخرين، ولكن ثمة فرد معين لا يتنمر عليه. يقول الشخص الذي يتعرض للتنمر: "الشخص الذي لا يتنمر علي هو شخص صالح". هل هذا القول دقيق؟ (كلا). هل هو منطقي؟ (كلا، ليس كذلك). أخبروني، ما الخطأ فيه؟ (ربما الشخص الذي لا يتنمر عليه لا يجده بغيضًا فحسب، أو لا يتنمر عليه لأن الوضع والظروف الموضوعية غير مناسبة. هذا لا يعني أن هذا الشخص صالح). إن وجهة نظره تحتوي على خطأ منطقي. فكرة أن الأشخاص الذين يتنمرون عليك هم أشرار، لذا فإن الأشخاص الذين لا يتنمرون عليك لا بد أن يكونوا صالحين، هي خطأ منطقي، أليس كذلك؟ (بلى). معظم الأشخاص الذين يتنمرون على الآخرين ليسوا صالحين، ولكن معيارك لتعريف ما يعنيه التنمر على الآخرين ليس بالضرورة دقيقًا، لذا فإن تعريفك أن الأشخاص الذين يتنمرون عليك هم أشرار ليس بالضرورة دقيقًا أيضًا، وليس من الدقيق أيضًا القول بأن الأشخاص الذين لا يتنمرون عليك لا بد أن يكونوا صالحين. قد تكون هناك عدة سيناريوهات لا يتنمر فيها شخص ما عليك. ربما لا يريد أن يوليك أي اهتمام، لذلك لا يكلف نفسه عناء التنمر عليك. ربما لا يعرفك، لذلك لا يستطيع التنمر عليك. ربما يشعر أنك أقوى منه، لذلك لا يجرؤ على التنمر عليك. هناك العديد من هذه السيناريوهات المحتملة. إن أساس تعريفه بأنه شخص صالح مبني على أنه لم يتنمر عليك، لذا فإن أساس هذا التعريف خاطئ في حد ذاته. ما الأساس الحقيقي لتعريف شخص ما بأنه صالح؟ إذا كان هذا الشخص يحب الأمور الإيجابية، ويعامل الآخرين بإنصاف وبمبادئ، ولديه أيضًا مبادئ في كيفية قيامه بالأشياء، فعندئذٍ حتى لو تحدث إليك أحيانًا بفظاظة، أو بنبرة قاسية، أو انتقدك، فإنه لا يتنمر عليك. إنه يتصرف وفقًا للمبادئ ويحكم على الأمور بناءً على الحقائق. ومن ثم، فهو شخص صالح حقًا، وهو قادر على معاملة الناس وفقًا للمبادئ. لكن بعض الناس ليسوا كذلك. عندما يرون أن لديك مكانة وأنك قوي، فإنهم يتملقونك. وعندما يرون أنه ليس لديك مكانة وأنك ضعيف، فإنهم يتنمرون عليك، ويدوسونك، ويؤذونك دائمًا عندما يتحدثون. إذا فعلت شيئًا صحيحًا، فإنهم يغارون منك. وإذا فعلت شيئًا خاطئًا، فإنهم يسخرون منك ويحطون من قدرك. مثل هؤلاء الناس أشرار. إذا كنت تقيس الخير والشر بناءً على الأمور الإيجابية ومبادئ الحق، فإن معاييرك التي تقيس بها الأمور ونتائج قياساتك ستكون صحيحة. إن تقييم أو تعريف الأمور الإيجابية والسلبية في العالم وفي المجتمع هو في حد ذاته مقلوب. أغلب الناس في المجتمع يعبدون القادة الذين يحبونهم، أو المشاهير، أو النجوم. ومهما قال هؤلاء المشاهير والنجوم والقادة، فإنهم يعتقدون أن ما يقولونه صحيح، ولا أحد يفضحه أو يعارضه. ومهما تسلط هؤلاء الناس على عامة الناس واستبدوا بهم، وميزوا ضد الفقراء أو ابتزوهم، أو حتى دمروا حياة البشر بتهور كما لو كانت بلا قيمة، فلا أحد ينهض للاحتجاج أو التظاهر ضدهم. وإذا فعلوا بعض الخيرات لكسب نقاط سياسية، فإن الكثيرين سيترنمون بمدائحهم ويمجدونهم. وإذا ظهر شخص يناضل من أجل العدالة وكشف النظام الشيطاني، أو المشاهير والشخصيات العظيمة، فإن الجماهير ستهاجمه بشكل جماعي، وتأمل يائسة في القضاء عليه وجعله يختفي. ما الذي يظهره هذا؟ أن المجتمع يفعل كل شيء بطريقة غير عادلة ومنحرفة؛ إنه يقلب الصواب والخطأ. إن المعايير التي تحدد بها البشرية الفاسدة الخير والشر، والإيجابي والسلبي، كلها خاطئة، لذا فإن الاستنتاجات التي تتوصل إليها هي أيضًا غير معقولة.

لنتناول مثالًا. هناك أولئك الذين يقتحمون البيوت ويسطون عليها؛ يسرقون الأغنياء لمساعدة الفقراء. بعد أن يسلبوا الأثرياء ممتلكاتهم، يُقدمون العون لعامة الناس. وعندما يستفيد عامة الناس من هذا ويستغلونه، فإنهم يسعدون، ويمدحون هؤلاء الناس باعتبارهم أبطالًا وأهل استقامة وفضيلة. ولكن إذا حللت الأفعال التي يقوم بها هؤلاء المدعوون بأهل الاستقامة والفضيلة، فهل هم مستقيمون حقًا؟ لقد اكتسب بعض الأثرياء ثرواتهم من خلال الإدارة والجهد الدؤوبين، بل إن بعضهم لم يُراكم ثروته إلا من خلال عدة أجيال من الإدارة والجهد. بأي حق تسلبهم أشياءهم؟ لقد سلبتَهم ممتلكاتهم الخاصة؛ وذلك خطأ. إذا كنتَ قادرًا، فاذهب واكسب المال بنفسك. استخدام المال الذي كسبتَه لمساعدة الفقراء؛ يمكن اعتبار ذلك عملًا خيريًا. لكنك تسلب الأثرياء ممتلكاتهم، وتأخذ ما يخص الآخرين على أنه ملكك، ثم تُساعد الفقراء. في نظر الفقراء، يُعتبر هذا الفعل استقامة. أليست هذه وجهة نظر سخيفة تمامًا؟ يُبجل الفقراء وعامة الناس أمثال هؤلاء الناس بوصفهم أبطالًا، ويستمتع هؤلاء "الأبطال" بهذا اللقب وهذا الشرف كأنه من حقهم. أليست هذه وقاحة؟ أليس هذا سخيفًا تمامًا؟ (بلى). إنهم أنفسهم لا يملكون ما يلزم لكسب المال، ويُضمرون سخطًا على الأغنياء، لذلك يستخدمون العنف لسلب الأغنياء ثرواتهم وتوزيعها على عامة الناس، حتى يمدحهم عامة الناس. في الواقع، الأشياء التي يأخذونها ليست على الإطلاق ما كسبوه بكدهم، وما يتمتع به الفقراء ليس أشياء تخص هؤلاء اللصوص، بل أشياء تخص الأغنياء. فلماذا ينبغي لعامة الناس والفقراء أن يكونوا ممتنين لهم امتنانًا عميقًا لمجرد أن هذه الأشياء قد مرت عبر أيديهم؟ وهل من الصواب أن يتمتع عامة الناس بهذه الأشياء بضمير مستريح؟ هل هذه الأشياء هي ما تستحقه؟ هل كسبتَها بكدك؟ إنك تتمتع بضمير مستريح بأشياء مسلوبة لم تكسبها، بل وتشعر أنه ينبغي سلب الأغنياء، وأنه ينبغي لك أن تستمتع بالأشياء المسلوبة. إنك تحصل على هذه الأشياء مجانًا ودون دفع أي ثمن، وتتمتع بها بضمير مستريح. أليست هذه وقاحة؟ (بلى). يتمتع هؤلاء المدعوون بالأبطال بهذا الإعجاب من الناس وبهذا الشرف. إنهم يفعلون هذه الأشياء إرضاءً لغرورهم. وكلما مدحهم الناس وقدسوهم، ازدادوا جنونًا، حتى إنهم يسطون على القصور، ويسرقون الكنوز بداخلها، ويبيعونها، ثم ينثرون المال في أفنية الفقراء. طريقتهم في مساعدة الفقراء هي عن طريق سلب الأغنياء. أليس هذا سخيفًا تمامًا؟ (بلى). فضلًا عما إذا كان سلب الآخرين ممتلكاتهم يُخالف القانون أم لا، فمن الناحية الأخلاقية والإنسانية، هذا أمر غير مقبول، وليس ما يُسمى بالاستقامة. تلك الأشياء التي سلبوها ليست على الإطلاق أشياء ينبغي أن يمتلكوها. إنها أشياء حصلوا عليها بوسائل خسيسة، وقذرة، ومشبوهة، وغير قانونية، وغير قويمة. إنهم يستبدلونها ببعض المال ثم يُساعدون أولئك الذين لا يحتاجون إلى المساعدة في المقام الأول أو الذين يعتقدون أنه ينبغي مساعدتهم، ثم يتلقون الإشادة من هؤلاء الناس، ويستمتعون بهذا الشرف. أليست هذه وقاحة؟ ومع ذلك، فهم فخورون جدًا بأنفسهم ويُطلقون على أنفسهم أبطالًا يسرقون من الأغنياء لمساعدة الفقراء. يحظى أمثال هؤلاء الناس بشعبية خاصة في المجتمع. في العصور القديمة، كان هناك بعض من يُدعون بـ "الأبطال" مثل هؤلاء، ولا تزال قصصهم متداولة حتى يومنا هذا. أليس هذا سخيفًا؟ (بلى). بين البشر جميعًا، قليلون جدًا هم من يفهمون حقًا ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية. لا يستطيع الناس تمييز هذه الأمور. كم يومًا يُمكن لعامة الناس التمتع بالأشياء التي سلبها "الأبطال"؟ هل هذا ما تستحقه؟ هل هو ما كسبته؟ إنه ليس ما كسبته ولا ما تستحقه؛ وهذا يُسمى قبول مكاسب غير مستحقة. هل من المشرف لك أن تتمتع بهذه الأشياء؟ إنك فقير لأنك كسول أو تفتقر إلى القدرة. ينبغي للشخص الذي لديه ضمير وعقل أن يكتفي بما لديه من طعام وملبس، وألا يتمتع إلا بما يستطيع كسبه. الله يمنحك وسيلة لكسب قوتك، لذا ينبغي أن تكون قانعًا. إذا رأيتَ شخصًا غنيًا، لديه أشياء كثيرة، وهو ثري، وكنتَ تريد دائمًا حصة متساوية مما لديه، فهل هذا معقول؟ هذه الفكرة في حد ذاتها غير عقلانية. إن الشيطان يسيطر على المجتمع ويهيمن عليه، لذلك من الطبيعي ألا يكون هناك إنصاف. في المجتمع، الفقراء كثيرون بينما الأغنياء قليلون؛ وبغض النظر عما سبب هذا، فالحقيقة هي أن بعض الناس أغنياء وبعضهم فقراء. المجتمع هكذا؛ قد لا تُصبح غنيًا حتى لو كنتَ قادرًا، وقد تتمكن بالفعل من أن تعيش حياة شخص غني حتى لو لم تكن قادرًا. لا أحد يستطيع أن يشرح هذه الأمور بوضوح، ولكن مهما يكن، فإن هناك أيضًا تدبير الله في هذا. الأشياء المسلوبة من الآخرين لا تخصك، وحتى لو حصلتَ عليها، فهي ليست لك، وعاجلًا أم آجلًا ستفقدها. انظر إلى أولئك الذين يقتحمون البيوت ويسلبونها، تحت ستار الفروسية والعدالة، ويسرقون الأغنياء لمساعدة الفقراء. إنهم يفعلون كل أنواع الأشياء السيئة في الخفاء، مثل الانغماس في الأكل، والشرب، والدعارة، والقمار، وتعاطي المخدرات، حتى إن بعضهم يرتكب القتل أو الاغتصاب. وبعد ذلك، لمجرد قيامهم ببعض أعمال سلب الأغنياء لمساعدة الفقراء، يُبجلهم عامة الناس بوصفهم أبطالًا. أليست هذه حالة ازدهار الشخصيات الخسيسة؟ عامة الناس – الأنواع الحقيرة، والجماهير الوضيعة، والغوغاء – يشعرون بالسعادة كلما نالوا منفعة ضئيلة، ويمدحون من يزودهم بالمنافع. وماذا عن أولئك "الأبطال"؟ يمنحهم عامة الناس بعض الشرف ويكافئونهم، ويرفعون من شأنهم بوصفهم أبطالًا، فيظنون أن هذا إكليل الغار، وأنهم أبطال حقًا، وأنه لا مثيل لهم. لذلك، يستمرون في السلب، ونتيجة لذلك، يُقتلون برصاصة واحدة عندما يسطون على قصر ملكي. لقد ظنوا حقًا أنهم يمتلكون قدرة عظيمة وأنهم خارقون، وأنهم نادرو الوجود وفوق عامة الناس، لكن في الواقع، لم يكونوا يمتلكون حتى القدرة على تفادي رصاصة، وانتهى بهم الأمر فاقدين لحياتهم. ألم يكن هذا جزاءً مستحقًا؟ (بلى). إن فعل السلب في حد ذاته ليس مُشرفًا، بل هو وضيع. الاعتماد على السلب لنيل مديح عامة الناس، ونيل سمعة طيبة، ونيل القليل من الشرف؛ يا له من أمر خسيس. وفي النهاية، يمدحون أنفسهم قائلين: "عامة الناس لا يستطيعون تدبر أمورهم، والناس في ضائقة شديدة، وكل ذلك بسبب المسؤولين. انظروا كم أمتلك من روح البر؛ إنني أتعاطف مع عامة الناس من الطبقة الدنيا!" هل أمثال هؤلاء الناس مستقيمون؟ (كلا). يتكلم عامة الناس أيضًا بلسان ملتوٍ، ويبتسمون عندما يحصلون على منفعة ضئيلة. وإذا لم يحصلوا على أي نوع من المزايا منك، فمهما كان المأزق الذي تجد نفسك فيه، فلن يعيروك أي اهتمام. ولكن إذا أغدقت عليهم بالمعروف، وسمحتَ لهم بالحصول على شيء ملموس، فسوف يفرحون ويقولون: "أنت شخص صالح جدًا! شخص ذو إحسان عظيم!" إنهم يقولون أشياء تبدو لطيفة جدًا، لكن لا توجد كلمة واحدة مما يقولونه صادقة. إنهم لا يستطيعون حتى قول كلمات صحيحة. كيف يكونون مستقيمين بأي حال؟ في الواقع، كل ما يقولونه مخادع.

يعتبر بعض الناس أنفسهم ممتلئين بروح البر، وأنهم أناس لديهم ضمير وإنسانية. ولكن هل روح البر هذه تستحق الذكر حتى؟ علاوة على ذلك، إنها ليست روح بر على الإطلاق؛ إنها نوع من الاستقامة التي تخيلوها لأنفسهم بشكل خيالي، والتي لا علاقة لها بالأمور الإيجابية التي يتحدث عنها الله أو بأي من مبادئ الحق. هذه ليست استقامة؛ إنها منطق أعوج، وبدع، ومغالطات. يُمكن القول إن الأقوال التي يُروجون لها، مثل الطاقة الإيجابية، والنظرة الصحيحة للعالم، والقيم، والنظرة إلى الحياة، والبصيرة الفريدة الثاقبة، تبدو مستقيمة وصحيحة ظاهريًا، لكنها ليست كذلك في الحقيقة. وعلى وجه الدقة، إنها جميعًا اتجاهات خبيثة وتأثيرات شريرة، ومنطق أعوج وبدع؛ إنها جميعًا أمور سلبية، وجميعها بدع ومغالطات عكس الأمور الإيجابية تمامًا. لذا، إذا كنتَ توافق على هذه الأقوال من غير المؤمنين وتتشبث دائمًا بوجهات النظر هذه في قلبك، فهذا يُثبت أنك تمامًا مثل غير المؤمنين لستَ شخصًا مستقيمًا، وأنه لا توجد استقامة في إنسانيتك. إنك تريد أن تنتحل صفة شخص مستقيم، تمامًا كما يُحاول الشيطان أن ينتحل صفة ملاك نوراني. يقول الشيطان بعض الأشياء التي تبدو لطيفة، ويريد أن ينتحل صفة الله، وشخصًا مستقيمًا ذا فضيلة، وشيئًا إيجابيًا. أنت أيضًا تنتحل صفة شيء أنت لست هو؛ إنك تقول دائمًا إن لديك نظرة صحيحة للعالم، وقيمًا، ونظرة إلى الحياة، وإن لديك طاقة إيجابية وروح بارة، وإنك بطل، وشخص ذو بصيرة ثاقبة وفريدة، أو إنك مستقيم وليس لديك ما تخشاه، وإنك أينما ذهبتَ، تحمل معك روح بارة عندما تتحدث وتتعامل مع الناس؛ إنك دائمًا ما تُصور نفسك بهذه الطريقة. حسنًا، أقول إنك شخص ليس لديه الكثير من الضمير على الإطلاق، شخص يريد أن ينتحل صفة من لديه روح بر، ومن هو مستقيم، ومن لديه إنسانية. وبما أنك تتظاهر بهذه الأشياء، فهذا يعني أنك لا تمتلكها؛ وإلا، فهل ستحتاج إلى التظاهر بها؟ لو كانت لديك إنسانية حقًا، لما احتجت إلى التظاهر بها، ولما كان بإمكانك قبول أقوال مثل ما يُسمى بـ "النظرة الصحيحة للعالم، والقيم، والنظرة إلى الحياة"، و"الطاقة الإيجابية"، و"امتلاك روح بر"، و"امتلاك روح بطولية"؛ ما كنت لتقبل هذه الأمور السلبية؛ وغني عن القول إنه بعد سماعك الكثير من العظات حتى يومنا هذا، ينبغي أن يكون لديك تمييز لهذه الأشياء. لو كانت لديك إنسانية، لكنت رفضت هذه الأمور السلبية منذ زمن بعيد. إذا طرح شخص ما بالفعل هذه الأقوال والحجج، حتى لو لم يكن لديك تمييز، فلن تقبلها من أعماق قلبك. ستعتقد أن تلك الأشياء زائفة جدًا، وأن الأشياء التي يُنادي بها من يُسمون بعلماء الاجتماع، والتربويين، والمفكرين، ومن يُسمون بالمشاهير والعظماء، وأولئك الأبالسة وملوك الأبالسة في العالم، كانت جميعها أشياء تُعلم الناس التظاهر. الأمر أشبه بقول شائع في المجتمع: "إذا أعطى الجميع القليل من الحب، فسيصبح العالم مكانًا رائعًا". كما ترى، تقول الأبالسة الشريرة إنه يجب على الجميع أن يُقدموا القليل من الحب، وبعبارة أخرى، يجب على عامة الناس جميعًا أن يُقدموا الحب، وأن يُحبوا جميعًا الأبالسة الشريرة، وأن يستمعوا جميعًا إلى حزبهم ويُطيعوه بخضوع، وألا يُثيروا القلاقل أو يُسببوا المتاعب للبلاد وحزبهم، وعندئذٍ سيعم السلام العالم. في الواقع، متى كان عامة الناس هم من يُثيرون القلاقل؟ من الواضح أن الأبالسة هم من يُثيرون الاضطرابات ويتنافسون على السلطة والربح. لقد ضلل الشيطان البشر وأفسدهم؛ إنهم جميعًا يتبعون الأبالسة والشيطان، وجميعهم يحيدون عن الله ويُقاومونه. إذًا، هل يُمكن لهذا المجتمع أن يعرف السلام؟ أخبروني، هل قول "إذا أعطى الجميع القليل من الحب، فسيصبح العالم مكانًا رائعًا" له أساس من الصحة؟ هذه كلها كلمات لخداع الأطفال. إذا لم يكن لديك تمييز لهذه الكلمات، وكنتَ تعتقد أنه: "ما زال هناك أمل في العالم، وما زال عدد الصالحين أكثر من عدد الأشرار في هذا الجنس البشري، وسيُصبح العالم مكانًا رائعًا في المستقبل، وسينتقل هذا الجنس البشري إلى غد جميل"، فإن أفكارك ووجهات نظرك لا تختلف عن أفكار ووجهات نظر عامة الناس، وأنت ببساطة غير بشري. إحدى سمات غير البشر هي أنهم يُحبون جدًا التخفي، ويستخدمون أقوالًا تبدو لطيفة، ومُنمقة، ومُنافقة لإخفاء مظهرهم، بينما تكون أعماق قلوبهم قذرة ومُظلمة بشكل استثنائي، وتكتيكاتهم الخسيسة والقذرة تتوالى الواحد تلو الآخر. ليس لديهم أي حب للإنصاف والعدالة على الإطلاق؛ إنهم يُحبون فقط استخدام التكتيكات. إنهم يقولون أشياء تبدو لطيفة جدًا؛ ويُخفون الخناجر وراء ابتساماتهم ويرتكبون كل فعل سيئ يُمكن تخيله. أمثال هؤلاء الناس مجردون من الإنسانية. هذه هي بالضبط مظاهر أولئك المجردين من الإنسانية. هل هذا مظهر من مظاهر الاستقامة؟ (كلا). وبما أن هؤلاء الناس ليسوا مستقيمين، فهل تعتقد أنهم يُمكن أن يكونوا طيبين؟ (كلا). دعك من كونهم طيبين، سيكون الأمر مدعاة للاحتفال لو ارتكبوا فعلًا سيئًا واحدًا أقل، وسيكون بركة للجميع على وجه الأرض. ومع ذلك، يدعون أنفسهم مستقيمين! هذا مجرد مديح لأنفسهم! إنهم لا يعرفون حتى ما هي الأمور الإيجابية، وحتى بعد سماعهم عن الأمور الإيجابية، فإنهم لا يُحبونها في قلوبهم بل يشعرون بالنفور والاشمئزاز منها. ومع ذلك، يظلون يقولون إنهم مستقيمون وطيبون. من يظنون أنهم يخدعون؟ إن ما يُسمى بالاستقامة، والطيبة، والعقل لدى البشر لا يستند إلى أمور إيجابية، ولا يستند إلى معايير الحق. ومن ثم فإن الاستقامة، والطيبة، والعقلانية، والضمير والعقل لدى الناس كما يُعرفها البشر كلها غير دقيقة، وليس لها أساس في الحق، وكلها تفكير أعوج وبدع.

إذا كان الشخص لديه ضمير وعقل، فهو أولًا شخص يُمكنه تمييز الصواب من الخطأ. ثانيًا، هو يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح. لنتحدث أولًا عن تمييز الصواب من الخطأ. قيم نفسك، ثم قيم والديك وإخوتك؛ هل أي منكم أناس يُمكنهم تمييز الصواب من الخطأ؟ هل أنت مثل هذا الشخص؟ إذا كنتَ شخصًا يُمكنه تمييز الصواب من الخطأ، فإن قبولك للحق وخضوعك له في المستقبل سيكون أمرًا طبيعيًا. من خلال بذل بعض الجهد، وتحمل بعض المشقة، ودفع القليل من الثمن، ستتمكن من تحقيق ذلك؛ هناك أمل في خلاصك إذًا. إذا لم تكن شخصًا يُمكنه تمييز الصواب من الخطأ، وكنتَ في الماضي تنفر من الحق، ولم تستطع قبوله ولم تكن راغبًا في ممارسته، وعند ذكر قبول الحق وممارسته كنتَ تنزعج تمامًا وتشعر وكأن رأسك عالق بين شقي الرحا، متألمًا ومفتقرًا إلى الحرية، فعندئذٍ في المستقبل سيكون لديك الشعور نفسه تجاه قبول الحق وممارسته؛ لن تقبل الحق. إن عدم قدرتك على قبول الحق ونفورك منه ليسا لأنك آمنتَ بالله لفترة قصيرة، ولا لأن الله لم يؤدبك أو لم يتحمل مسؤوليتك. هذه ليست الأسباب الجذرية الحقيقية. فما السبب الجذري الحقيقي؟ أنت لا تملك القدرة على تمييز الصواب من الخطأ، هذا الشرط الأساسي، لذلك في المستقبل ستظل غير قادر على قبول الحق، ولن تتمكن من تحقيق الخضوع للحق. يقول بعض الناس: "إذا لم أستطع قبول الحق أو الخضوع له، فهل لا يزال بإمكاني ربح الخلاص؟" وماذا تقولون أنتم؛ هل يُمكنهم ذلك؟ (كلا). جوابي هو: "من الصعب جدًا القول". لماذا من الصعب جدًا القول؟ بعد أن قلتُ الآن الكثير وسردتُ الكثير من المظاهر، ليس من المؤكد ما إذا كنتَ تستطيع أن تقيس نفسك عليها أو تتعرف عليها في نفسك. علاوة على ذلك، ليس من المؤكد أيضًا ما إذا كنتَ تستطيع استيعاب هذه الأمور وهذه الجوانب من الحق التي تحدثتُ عنها. لذا، حتى لو لم أخبركم ما إذا كان يُمكنكم أن تُخلصوا، يُمكن لكل منكم أن يتأكد من ذلك بناءً على موقفه تجاه الحق وتجاه الأمور الإيجابية. لا حاجة لي أن أخبركم بوضوح وصراحة؛ أنتم تعرفون ذلك بالفعل في قلوبكم.

الآن بعد أن انتهينا من الشركة حول تمييز الصواب من الخطأ، يجب أن نتحدث بعد ذلك عن معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح، أليس كذلك؟ (بلى). إن معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح تختلف بالتأكيد عن تمييز الصواب من الخطأ؛ وإلا لما كانت هناك حاجة لمناقشتهما بشكل منفصل. إن معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح تعني أنه، من منظور الإنسانية، يجب على المرء أن يعرف أي وجهات النظر وأي الكلمات صحيحة، وأيها غير صحيحة. ما هو صحيح ينبغي التمسك به، وما هو غير صحيح ينبغي التخلي عنه. في عقول الناس الطبيعيين، توجد بعض الأفكار، ووجهات النظر، والأسس لتمييز ما هو صحيح وما هو غير صحيح. سيتمسكون بما هو صحيح، وسيُعارضون أو حتى يرفضون ما هو غير صحيح. إذا لم يستطع المرء حتى فعل هذا، فهذا يُشير إلى وجود نقص في إنسانيته؛ ويُمكن أيضًا القول بشكل قاطع إن أمثال هؤلاء الناس مجردون من الإنسانية. كشخص، إذا قلتَ إن لديك إنسانية، لكنك لا تعرف حتى ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فكيف يُمكنك أن تسلك؟ كيف يُمكنك أن تسلك بشكل صحيح؟ كيف يُمكنك أن تنطق بكل كلمة وتقوم بكل فعل ضمن حدود الإنسانية؟ إذا كنتَ لا تعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فإن كل كلمة من كلماتك وكل فعل من أفعالك لا يُنطق به ولا يُؤدى ضمن حدود الإنسانية. ماذا يعني ألا تتصرف أو تتكلم ضمن حدود الإنسانية؟ يعني أنك لا تنطق بهذه الكلمات ولا تفعل هذه الأشياء بعقلانية، بناءً على الأفكار ووجهات النظر الصحيحة التي ينبغي أن تمتلكها الإنسانية؛ هذا هو معنى ألا تتكلم أو تتصرف ضمن حدود إنسانيتك. يقول بعض الناس: "إذا لم يتكلم المرء أو يتصرف ضمن حدود إنسانيته، فعلى أي أساس يتكلم ويتصرف؟" بشكل عام، هناك أساسان. أحدهما هو التكلم والتصرف ضمن طبيعة شيطانية، والعيش بشخصية شيطانية. يُمكن للناس الذين يفهمون الحق أن يروا أن أفكار هؤلاء الناس، ووجهات نظرهم، ومواقفهم في كلماتهم وأفعالهم هي نفسها أفكار ووجهات نظر ومواقف الأبالسة، وأن هذه الأشياء تُضلل الناس، وتؤذيهم، وتُغويهم، وتُضلهم، وليست إيجابية. هذا أساس واحد: التكلم والتصرف ضمن طبيعة المرء الشيطانية. والآخر هو التكلم والتصرف كبهيمة، والبهائم أكثر تجردًا من الإنسانية. إن التجرد من الإنسانية يعني التكلم والتصرف دون ضمير أو عقل؛ الأمر بهذه البساطة. الكلمات التي تنطق بها البهائم هي كومة من الكلمات المشوشة، والحمقاء، والمعوجة؛ كل ما تقوله هو بعض التعاليم المحرفة. كما ترى، الكلمات التي ينطقون بها هي نفسها أفكار ووجهات نظر الحيوانات؛ إنها معوجة وحمقاء، وغبية ومشوشة. بعد الاستماع إليهم، لا تعرف ما إذا كنتَ تضحك أم تبكي، وتقول: "كيف يُمكنه أن يقول ذلك؟ يبدو وكأنه طفل في الثالثة أو الخامسة من عمره، سخيف ولا يعرف الصواب من الخطأ. هذه ليست كلمات يجب أن يقولها شخص بالغ! كلماته ليس لها أساس من الصحة، إنها مُضحكة؛ إنها مُحرجة جدًا لدرجة أنه لا يُمكن قولها أمام الناس!" هذا حيوان، بهيمة تتكلم. إنهم يتكلمون ويتصرفون ضمن طبيعة بهيمة، دون أي منطق يُذكر، أو أي معقولية، فضلًا عن أي ضمير وعقل. أي أن كلامهم غير عقلاني إلى حد كبير، دون أي منطق وراءه. أنت لا تعرف من أين تأتي الأشياء التي يقولونها، وبعد سماعها، تكون في حيرة تامة وضياع. كلما استمعتَ إلى كلماتهم وروايتهم للأشياء، بدا الأمر أكثر فوضوية بالنسبة إليك، وليس لديك أي طريقة لفهمهم. عندما يتكلمون، فإنهم دائمًا ما يدورون في حلقات مفرغة، ويخلطون الأمور، ويُكررون أنفسهم، ويُسهبون في الحديث عن الشيء نفسه ويظلون لا يعرفون كيفية إنهائه في النهاية. هذه بهيمة، حيوان يتكلم. لدى أمثال هؤلاء الناس سمة، وهي أنه مهما فعلوا، ومهما قالوا، ومهما كانت الفكرة أو وجهة النظر التي يمتلكونها، أو أي فكرة أو وجهة نظر يستوعبونها، فإنهم لا يعرفون بأنفسهم ما إذا كانت صحيحة أم غير صحيحة. هذه سمة من سمات إنسانيتهم. إن سمة إنسانيتهم تُحدد في النهاية على أن أمثال هؤلاء الناس ليس لديهم إنسانية، أي ليس لديهم ضمير وعقل. إنهم لا يعرفون حتى ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فهل تعتقد أنهم يُمكن أن يتكلموا ويتصرفوا بضمير؟ هل يُمكنهم امتلاك ضمير وعقل شخص طبيعي إذا كانوا لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ هل يُمكنهم امتلاك تفكير شخص طبيعي إذا لم يتمكنوا من تمييز ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ لن يمتلكوه أبدًا. لا يُمكن للناس الطبيعيين التواصل مع مثل هذا الشخص. لماذا أقول هذا؟ هل لأنه لا محبة لديك؟ كلا، بل لأنه ليس لديك أرضية مشتركة، ولا تشترك معهم في أي أفكار أو وجهات نظر. التواصل معهم أشبه بالتواصل مع حيوان، مع إبليس؛ إنه مستحيل. أخبرني، إذا تحدثتَ مع الأبالسة والشياطين عن الحق، فهل يُمكنك إيصال الفكرة إليهم؟ إذا قلتَ للأبالسة والشياطين: "يجب أن تؤمنوا بالله. لقد خلق الله البشر. وبوصفهم كائنات مخلوقة، فمن الصواب والمناسب أن يعبد الناس الله"، فماذا سيقولون؟ "نعبد الإله؟ أنا أريد أن يعبدني الناس! كم من المال سأحصل عليه مقابل عبادة الإله؟ سأفعل ذلك إذا حصلت على ثمن". أي نوع من الكلمات هذه؟ هل يُمكنك التواصل مع الأبالسة؟ (كلا). ماذا عن الحيوانات، هل يُمكنك التواصل معها؟ (لا يُمكننا التواصل معها أيضًا). كما ترى، بعض الحيوانات تحمي طعامها بشدة عندما تأكل. وبعد الانتهاء من طعامها، ستحاول حتى خطف طعام الحيوانات الأخرى. إذا قلتَ لها: "لا تتشاجروا على الطعام، فقط كلوا طعامكم"، فهل يُمكنها استيعاب ذلك؟ (كلا). عندما يحين وقت الطعام، ستظل تخطف الطعام من بعضها البعض، بل وتبدأ في الشجار والعض. لا يمكنك ببساطة التواصل معها. من أجل حمايتها ومنعها من الشجار على الطعام، عليك اتخاذ تدابير وإدارتها بصرامة، وإطعامها بشكل منفصل عندما يحين وقت الأكل. هذه هي الطريقة الصحيحة الوحيدة لإدارتها. لماذا؟ لأنها حيوانات، ليس لديها عقلانية، فضلًا عن ضبط النفس، ولا يُمكنها الحكم ما إذا كان ما تفعله صحيحًا أم غير صحيح، لذلك مهما كان ما تقوله صحيحًا وله أساس من الصحة، ومهما كان مفيدًا لها، فلن تفهمه. والناس الذين تناسخوا من حيوانات هم أيضًا كذلك. فمهما كانت الشركة عن الحق واضحة، فإنهم لا يفهمونها، لذلك لا يتصرفون أبدًا وفقًا للمبادئ الصحيحة. وحتى لو فعلوا شيئًا خاطئًا، فإنهم لا يعتقدون أنه خطأ، وسيُصرون عليه، بل ويفعلون ذلك مدى الحياة. أليسوا حيوانات؟ أمثال هؤلاء الناس الذين لا يفهمون لغة البشر هم تمامًا مثل الحيوانات؛ لا يكادون يكونون أفضل منهم، هذا إن كانوا أفضل بأي حال.

دعونا الآن لا نتحدث عن الطبيعة الحيوانية والشيطانية، وإنما نركز فقط على جانب الإنسانيّة المتمثل في معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. إن معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح هو مظهر ينبغي أن يتحلى به الشخص الذي لديه إنسانيّة، ولكن في الواقع، يفتقر إليه الكثير من الناس. كثيرًا ما يُعبِّر الناس عن تفكير ملتوي، ويقولون كلامًا ملتويًا، بل ويفعلون أشياء مغلوطة، ويفعلونها بإصرار شديد، بل يمكنهم حتى نشر تفكيرهم الملتوي للآخرين، ونقله إليهم. إن التفكير الذي يعبرون عنه ملتوٍ للغاية، ورغم ذلك ينقلونه إلى الآخرين، فلا يضرون أنفسهم فحسب، بل يضرون الآخرين أيضًا. على سبيل المثال، إذا كانوا لا يحبون أكل الأرز، فسيقولون: "الأرز ليس مغذيًا. ينبغي أن نأكل المعكرونة، والكعك المطهو على البخار، والخبز". يقولون إن الأرز ليس مغذيًا. هل هذا القول صحيح؟ (كلا). هل أنتَ خبير تغذية؟ هل اختبرتَه؟ ما أساس قولك إن الأرز ليس مغذيًا؟ على سبيل المثال، هناك أماكن لا يزرعون فيها سوى الأرز وليس القمح، والناس هناك يأكلون الأرز طوال حياتهم ويعيشون حياة جيدة جدًا، ويُعمِّر الكثير منهم طويلًا. ولكن بناءً على ذوقهم الخاص، يمكن للناس الذين يعبرون عن تفكير ملتوٍ أن يقولوا إن "الأرز ليس مغذيًا"، بل يقولون هذا كما لو كان تفكيرًا سليمًا. هل هذا في الواقع تفكير سليم؟ (كلا). دعونا لا ندخل في ما إذا كان هذا القول يتوافق مع الحق أم لا؛ فهو ليس تفكيرًا سليمًا حتى. كيف لهم أن يتفوهوا بمثل هذا التفكير الملتوي؟ هل هم بشر؟ (لا). من الواضح أن هذا القول خطأ؛ من الواضح أنه قيل بسبب رغبات أنانية وتحيُّز، قولٌ يخرج من فمٍ يتحدث بطريقة ملتوية. هم أنفسهم لا يعرفون حتى ما إذا كان صحيحًا أم لا، ومع ذلك لا يزالون يعلنونه صراحةً، وينشرونه في كل مكان. بعض الناس يحبون أكل الأرز ويكرهون الأطعمة القائمة على القمح. عندما يرون شخصًا يأكل أطعمة قائمة على القمح، يقولون: "الأطعمة القائمة على القمح ليست مغذية، الأرز مغذٍ. الناس الذين يأكلون الأطعمة القائمة على القمح لا قيمة لهم، بينما الناس الذين يأكلون الأرز نبلاء!" إنهم يستخدمون هذه النظرية باعتبارها أساسًا لقياس جميع أنواع الناس. إذا كنتَ تحب أكل الأطعمة القائمة على القمح، فإنهم يعتبرونك وضيعًا ولست نبيلًا مثلهم. هذا القول خطأ بوضوحٍ فاضح، لكنهم لسبب ما يعجزون عن تمييز ذلك، بل ينشرونه في كل مكان. أخبروني، هل لدى أمثال هؤلاء الناس إنسانيّة؟ (كلا). وعندما يتوقفون عن حب الأرز ويبدؤون في حب الأطعمة القائمة على القمح، يقولون: "الأرز ليس مغذيًا، الأطعمة القائمة على القمح هي المغذية. انظروا كم هم أقوياء البنية أولئك الذين يأكلون الأطعمة القائمة على القمح كثيرًا؛ ينبغي أن نأكل المزيد من المعكرونة والكعك المطهو على البخار! الأرز طعامٌ مُبرِّدٌ(ب)، وهو ليس جيدًا للجسم!" هل هذا القول صحيح؟ (كلا). أليس هذا انحيازًا؟ (بلى). هذا انحياز؛ فإنه ليس حقيقة. على أي أساس يقولون هذا؟ على أساس تفضيلاتهم وانحيازاتهم، على أساس أفكارهم ووجهات نظرهم المغلوطة، لكنهم لا يعرفون أن هذا غير صحيح، بل يقولونه وينشرونه كما لو كان صحيحًا. وإذا طرح أي شخص رأيًا مختلفًا، فسوف يجادلونه، ويظلون يصرون على وجهة نظرهم المغلوطة. أليس هذا جهلًا بما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ (بلى). إنهم لا يعرفون حتى ما هو صحيح وما هو غير صحيح في مثل هذه المسألة البسيطة؛ أخبروني، هل ضميرهم قادر على العمل؟ هل يمكنهم أن يكونوا مستقيمين؟ الشخص المستقيم يجب أن يعرف ما الصحيح وما غير الصحيح ليتمكن من مناصرة العدل والتمسك بالمبادئ؛ فحينئذٍ فقط يكون ما يتمسك به صحيحًا. إذا كان الشخص لا يعرف ما الصحيح وما غير الصحيح ويتشبث بإصرار بقول خطأ أو فكرة ووجهة نظر خطأين، فهل استقامته المزعومة هي استقامة حقيقية؟ إنها ليست استقامة؛ بل هي تحريف، وسخافة، ومنطق ملتوي. إذًا، أخبروني، هل ضمير أمثال هؤلاء الناس موجود؟ (كلا). ليس لديهم ضمير يُذكر. بعض الناس، عندما يواجهون أمرًا ما وتثور فيهم الرغبات الأنانية، يمكنهم إدراك ذلك في قلوبهم، وتقيدهم عقلانيتهم. إنهم يعرفون أن الرغبات الأنانية غير صحيحة، لذلك يمكنهم التمرد على الجسد والتخلي عنها. لكن بعض الناس مختلفون؛ لا سيما أولئك الذين لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح والذين يميلون إلى التعبير عن تفكير ملتوٍ، فإنهم سيصرون على وجهات النظر الخطأ بحماقة وعناد. على سبيل المثال، بعض الناس ليسوا بارعين في الرقص؛ فعندما يرقصون، تكون حركاتهم غير متناسقة، وليس لديهم إحساس بالتوازن، ولا يستطيعون مواكبة الإيقاع، ودائمًا ما يجعلون من أنفسهم أضحوكة. لذلك يقولون: "الناس الذين لا يحبون الرقص هم أفراد متزنون. والناس الذين يحبون الرقص جميعهم غير متزنين، ولديهم طباع سيئة وهم فاسقون. إذا تزوجتَ من مثل هذا الشخص، فستكون حياتك غير مستقرة بالتأكيد". هل هذا القول صحيح؟ (كلا). لماذا هو غير صحيح؟ (حب الرقص لا علاقة له بكون المرء متزنًا أم لا). بغض النظر عما إذا كانوا يقولون هذا بدافع الأنانية، أو الغيرة، أو محاولة الافتراء أم لا، وبغض النظر عن نيتهم، فهل تتوافق كلماتهم مع الحقائق الموضوعية؟ هل الناس الذين يستطيعون الرقص والبارعون فيه هم بالضرورة غير متزنين؟ هل هذه الكلمات تستند إلى جوهر إنسانية هؤلاء الناس؟ هل كونهم غير متزنين حقيقة؟ (كلا). علاوة على ذلك، إلى ماذا يشير الاتزان؟ هل يعني الاتزان أن المرء شخص صالح؟ هل الاتزان مظهر من مظاهر الاستقامة والطيبة، وامتلاك الإنسانيّة؟ في أفضل الأحوال، هو ميزة في إنسانيّة المرء أو نقطة قوة؛ فلا يمكن أن يشير إلى أن شخصًا ما لديه إنسانيّة طبيعية. إنهم يتحدثون عن وجهة نظرهم كما لو كانت تفكيرًا سليمًا، كما لو كانت قولًا صحيحًا. أليس هذا تعبيرًا عن تفكير ملتوٍ؟ (بلى). حقيقة أنهم يستطيعون التفوه بهذه الكلمات تثبت أنهم لا يعرفون ما إذا كان ما يقولونه صحيحًا أم لا. أخبروني، هل لدى أمثال هؤلاء الناس إنسانيّة؟ (كلا). أليسوا مزعجين للغاية؟ (بلى). لو كان شخصًا لديه إنسانيّة طبيعية، حتى لو كان يغار من شخص يرقص جيدًا، لقال على الأكثر: "انظروا كم هي رشيقة يديه وقدميه عندما يرقص. أريد أن أرقص أنا أيضًا، لكن ليس لدي هذه الموهبة، نقطة القوة هذه؛ فأنا لست بارعًا في الرقص. أنا أغار حقًا من قدرته على الرقص جيدًا! ليتني أمتلك ذراعيه وساقيه!" إن قول ذلك بهذه الطريقة لا يزال مقبولًا بالكاد؛ هذا يسمى قول الحقيقة بوضوح. وعلى الأكثر، هناك شيء من شخصية فاسدة في هذا، لكنه ليس مظهرًا لامتلاك إنسانيّة غير سليمة. غير أن مشكلة التعبير عن تفكير ملتوٍ هي مشكلة خطيرة. يقولون: "الناس الذين يرقصون جميعهم غير متزنين وطائشون. يمكنك أن تعرف من نظرة واحدة أنهم ليسوا أناسًا يمكنهم القيام بأشياء عظيمة". حقيقة أنهم يستطيعون قول هذه الكلمات تكشف أن ثمة مشكلة كبيرة في إنسانيتهم. ما المشكلة الكبيرة؟ إن إنسانيّتهم تفتقر إلى الحالة الأساسية المتمثلة في معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. يمكنهم قول أشياء خاطئة، وأشياء محرفة، وأشياء ملتوية كما لو كانت تفكيرًا سليمًا وكلامًا صحيحًا. هذا يكفي لإظهار أنه ليس لديهم إنسانيّة. إنهم يقولون ما يريدون، دون أن يقيدهم ضميرهم، بل إنهم قادرون على التعبير عن تفكير ملتوٍ بمثل هذه العلانية، وبمثل هذا الشعور بالتبرير، في حين أنهم لا يعرفون حتى طبيعة هذه الكلمات أو ما ستكون عليه عواقب قولها. هذا مظهر من مظاهر انعدام الإنسانيّة. الناس الذين ليس لديهم إنسانيّة كثيرًا ما يقولون علانية مثل هذه الأشياء الخاطئة والأشياء السخيفة. هذا هو كشفهم الطبيعي. إنهم لا يقولون هذه الأشياء عندما يتعلق الأمر بمسألة أو مسألتين فقط؛ بل يتحدثون بهذه الطريقة في جميع المسائل، معبرين عن نوع من الأفكار ووجهات النظر المغلوطة، ويعتقدون أنها كذلك في قلوبهم. إنهم لا يقبلون أبدًا الأقوال الصحيحة أو الإيجابية، ولا يطلبون أبدًا الأقوال الصحيحة أو الإيجابية، بل يصرون على التحدث بهذه الطريقة وعلى التصرف بهذه الطريقة. لذا فإن أمثال هؤلاء الأفراد هم بالتأكيد أناس ليس لديهم إنسانيّة. إنهم يصرون على التحدث بهذه الطريقة، وهو ما يكشف تمامًا عن مشكلة، عن حقيقة: إنهم لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، ويعتقدون أن جميع البدع والمغالطات صحيحة. إذا سألتَهم: "ما غير الصحيح؟"، فسيقولون: "كل ما هو مخالف لهذه الأقوال هو على الأرجح غير صحيح". وإذا سألتَهم: "ماذا عن تلك الكلمات التي تتوافق مع مبادئ الحق، والتي تتوافق مع الحقائق الموضوعية؟ أهي صحيحة؟"، فسيقولون: "من يهتم؟ من يعرف ما إذا كانت صحيحة أم لا؟ على أي حال، الكلمات التي أقولها صحيحة!" عدم معرفة ما الصحيح وما غير الصحيح – هل هذا مظهر ينبغي أن يكون لدى شخص يمتلك حقًا ضميرًا وعقلًا؟ (كلا). الإجابة واضحة جدًا: كلا بالتأكيد.

كان شخص يحب ممارسة الأعمال التجارية يشتري بعض الملابس التخفيضات من غير المؤمنين ثم يبيعها للإخوة والأخوات، محققًا بعض الربح منها. لاحقًا، اشترى شخص آخر بعض أقمشة الرايون والشاش وغيرها من الأقمشة المماثلة للملابس الصيفية وخزنها في المستودع. قلت: "ليس من المناسب الاحتفاظ بها هناك. إذا وُضعت هناك لفترة طويلة جدًا، فقد تقرضها الفئران أو تتعفن بسبب الطقس الرطب، وهذا سيكون مؤسفًا للغاية. لن نقلق بشأن ذلك إذا صنعنا منها ملابس يرتديها الإخوة والأخوات، أليس كذلك؟" لاحقًا، بدأت في تنظيم هذا الأمر. وبينما كنا نفعل ذلك، وقف الشخص الذي يبيع الملابس ليعترض: "لا، لا يمكننا فعل هذا! القماش الأسود يمتص الحرارة. الإخوة والأخوات كثيرًا ما يعملون تحت أشعة الشمس؛ سيشعرون بالحر الشديد إذا ارتدوا ملابس سوداء. من سيتحمل المسؤولية إذا مرض الإخوة والأخوات بسبب الحر أو أصيبوا بضربة شمس؟" هل يبدو هذا صحيحًا؟ أنتم لا تعرفون، أليس كذلك؟ ثمة حقيقة موضوعية هنا: كانت هذه الأقمشة رقيقة جدًا وتسمح بمرور الهواء، وكانت باردة جدًا عند ارتدائها. حتى لو كان القماش الأسود أكثر حرارة قليلًا عند ارتدائه، فما دامت الملابس مصنوعة فضفاضة قليلًا، فلن تسبب مرض الناس من الحر كما زعم. إضافة إلى ذلك، لم تكن هذه الأقمشة كلها سوداء؛ كان بعضها بألوان فاتحة. في الواقع، كان لدى الشخص الذي قال هذا دوافع خفية. لماذا أقول هذا؟ إذا لم تكن تعرف السياق، فقد تعتقد حقًا أنه كان يراعي الإخوة والأخوات. ولكن إذا كنتَ تعرف السياق، فستعرف أن لديه أجندة وراء قوله هذا. إذا كان الإخوة والأخوات سيرتدون تلك الملابس الباردة المصنوعة من الرايون، فلن يتمكن من بيع الملابس التي اشتراها؛ لن يشتريها الإخوة والأخوات. كانت الملابس التي اشتراها كلها من أكشاك الشوارع ومبيعات التصفية، ذات جودة رديئة؛ ستبدو كالمتسول وأنت ترتديها. والأهم من ذلك أن أسعاره لم تكن رخيصة. الآن بعد أن عرفتم السياق، هل يمكنكم أن تدركوا ما إذا كان ما قاله صحيحًا أم لا؟ (نعم). لماذا قال هذا؟ (كان يخشى ألا تُباع بضاعته). لم يقل إن لديه دوافع أنانية؛ لقد استخدم واجهة الاهتمام بالإخوة والأخوات والقلق من أن يمرضوا بسبب الحر لعرقلة صنع تلك الملابس، لعرقلة هذا العمل. وثمة حقيقة موضوعية أخرى، وهي أنه هو نفسه كان يرتدي بنطال جينز أسود وملابس سوداء في حر الصيف ولم يقل أبدًا إنه يشعر بالحر. ما الذي كان يحدث؟ ما قاله لم يتطابق مع الحقائق! أردنا أن نصنع بعض الملابس للإخوة والأخوات من قماش الرايون، فقال: "لا، القماش الأسود يسبب الشعور بالحر الشديد، سيسبب مرض الإخوة والأخوات من الحر". كان بنطال الجينز الأسود الذي يرتديه أكثر سمكًا بكثير من الرايون، فكيف لم يشعر بالحر؟ إذًا، هل كان قوله إن الملابس السوداء تسبب الشعور بالحر الشديد وستسبب مرض الإخوة والأخوات من الحر صحيحًا؟ هل كان صادقًا عندما قال هذا؟ لم يكن صادقًا؛ كان يخالف ما يشعر به حقًا. إذًا، هل كان ما قاله صحيحًا أم لا؟ هل كان يتوافق مع الحقائق؟ (لم يتوافق مع الحقائق). لماذا قال هذا إذًا؟ لقد كان ذلك تحديدًا لأن هذه المسألة تعارضت مع تجارته. كان قلقًا في داخله لكنه لم يستطع قول ذلك صراحة، لذلك لم يكن بإمكانه سوى استخدام هذه الكلمات لتخريب الأمر، لتحقيق هدفه في حماية مصالحه الخاصة. أنا الذي نظمت هذا، وهو عطله علانية بهذه الطريقة. لو كانت لديه أي اعتراضات على ما نظمته، لكان بإمكانه أن يعرضها عليَّ مباشرة، لكنه لم يفعل ذلك. ظاهريًا، تظاهر بشكل رائع، وبدا وكأنه ليس لديه أي اعتراضات على الإطلاق، لكنه خلف الكواليس قوّض العمل، ولم يتراجع على الإطلاق. ماذا قال؟ "الإخوة والأخوات جميعهم لديهم ملابس يرتدونها، وهم يرتدون ملابس جيدة جدًا. هل من الضروري استخدام الكثير من الناس وبذل الكثير من الجهد لصنع هذه الملابس؟" لم يقل كلمة واحدة أمامي؛ لقد قوّض العمل بهذه الطريقة خلف الكواليس. عندما قال هذه الكلمات، هل كان يعرف في قلبه ما إذا كانت صحيحة أم لا؟ لو أنه فعل هذا لشخص عادي، وكان يعرف في قلبه ما إذا كان صحيحًا أم لا، وفعله فقط لأنه أعمته الشهوة وكان مدفوعًا بدوافع وأهداف شخصية، لكانت هذه مجرد مشكلة في خُلُقه. لكنه كان يستهدفني بهذا الفعل، وبعد أن قال هذه الأشياء لتقويض العمل، لم يكن يعرف ما إذا كانت صحيحة أم لا، ولم يكن لديه أي وعي بهذا في قلبه، ولم يشعر بأي تأنيب للنفس، ولم يكن يعرف طبيعة أفعاله. أي نوع من الأشخاص هذا؟ هل لديه إنسانيّة؟ (لا). لقد ارتكب مثل هذا الفعل الخطير، ومع ذلك لم يشعر بشيء في قلبه. أخبروني، هل كان لديه ضمير؟ (لا). لم يكن لديه ضمير، هذا واضح للعيان. حتى لو كان شخصًا عاديًا يهتم بأمور مناسبة، ويفعل شيئًا مفيدًا للإخوة والأخوات في بيت الله، فينبغي أن تدعمه وألا تقوضه؛ ينبغي للجميع أن يتعاونوا بانسجام لإنجازه. هذا فضلًا عن أن هذا عمل بادرت به أنا؛ ومع ذلك، تجرأ على تقويضه خلف الكواليس، وتجرأ على مد مخالبه الشيطانية. إن طبيعة هذا الأمر خطيرة للغاية! وبعد أن قوّض العمل، ظل يتظاهر بأنه شخص صالح، وكأن شيئًا لم يحدث. أخبروني، هل كان لديه ذرة من ضمير؟ بل ظل يدعى أنه يؤمن بالله أيضًا. هل هذا هو الشبه الذي ينبغي أن يكون عليه المؤمن بالله؟ هل هذا هو الضمير والإنسانيّة التي ينبغي أن تكون لدى المؤمن بالله؟ لم يكن يعرف حتى بمن يؤمن، ولم يستطع التمييز بين الصحيح وغير الصحيح. أي واجب يمكنه أن القيام به؟ مثل هذا الشخص لا يزال يأمل في نيل البركة؛ أليست هذه مزحة؟ لو أنه استهدفني شخصيًا بملاحظات عني، ورأيت أنه لا يزعج ويعرقل عمل الكنيسة عن قصد، وأن أداءه لواجبه كان مقبولًا، لكنت تسامحت معه في ذلك الوقت وواصلت مراقبته. لكنني كنت أفعل شيئًا يجب القيام به من أجل بيت الله ومن أجل شعب الله المختار، شيئًا كان مفيدًا للجميع، فخرج ليزعجه ويقوضه، ويمنعني من الاستمرار. أخبروني، هل ينبغي أن أتساهل معه؟ لو كان شخصًا ذا قامة صغيرة لا يعرف أفضل من ذلك، لكن أداءه لواجبه عادة ما يؤتي ثماره، فعندئذٍ يمكنني أن أتحمله وأعطيه فرصة للتوبة. إذا كان راغبًا في التوبة وعلى استعداد لتقديم خدمة لبيت الله، فيمكنني أن أعفو عنه ولا أتعامل معه. أما إذا لم يكن يعرف مصلحته واستمر في إطلاق البدع والمغالطات، واستمر في الإزعاج والتقويض، فعندئذٍ لن أتهاون معه، وسأتعامل معه وفقًا للمبادئ. كل ما يمكن فعله مع الأشرار هو التعامل معهم وفقًا للمبادئ. عندما يتم تطهير جميع أنواع الهوام التي تزعج الكنيسة، ستكون الكنيسة أكثر سلامًا. عندما يتم التعامل مع هؤلاء الذين هم غير بشر، سيكون الأمر سلميًا للغاية! الماشية مثل الخنازير، والأبقار، والخيول ليست مناسبة للاحتفاظ بها في الداخل. إذا احتُفظ بها في الداخل، فماذا ستكون النتيجة؟ من المؤكد أنها ستجعل المنزل مكانًا كريه الرائحة، مكانًا للفوضى. إذا قلتَ إنك تستطيع تحمل هذا، فأود أن أرى كم يومًا يمكنك أن تستمر. الأشياء غير المناسبة للاحتفاظ بها في الداخل يجب إخراجها. ينبغي أن تبقى حيثما كان مناسبًا لها، وهكذا تُحل المشكلة. التسامح ليس حلًا؛ معالجة المشكلة هو الحل الوحيد، أليس كذلك؟ (بلى). مهما عقدتَ شركة بوضوح مع هؤلاء من غير البشر، فإنهم ببساطة لن يطبقوا أيًا منها. قد يكونون آمنوا بالله لمدة عشرة أعوام أو عشرين عامًا، ولكن عندما تحل بهم الأمور، يظلون مثل غير المؤمنين؛ إنهم لا يقبلون الحق أو يمارسونه على الإطلاق، وليس لديهم دخول في الحياة، وعندما تحل بهم الأمور، فإنهم يزعجون ويخربون الأمور. عندما لا يُظهر أمثال هؤلاء الناس حقيقتهم، فإنهم يقدمون بعض الخدمة على مضض. ولكن بمجرد الكشف عن حقيقتهم، ينبغي تصفيتهم بسرعة؛ لا تتهاون معهم. إذا فعلتَ ذلك، فأنت تكون قاسيًا على أولئك الذين يمتلكون إنسانيّة حقًا، ويسعون إلى الحق، ومخلصون في القيام بواجبهم.

إحدى السمات الواضحة للأشخاص المجردين من الإنسانيّة هي أنهم لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح عندما يتصرفون ويتحدثون؛ إنهم يعبرون دائمًا عن تفكير ملتوٍ. نقول إنهم لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، ومع ذلك فهم لا يقولون أو يفعلون ما هو صحيح أبدًا. إنهم يقولون فقط أشياء غير صحيحة؛ يمكنهم قول أي شيء بغض النظر عن مدى عدم صحته. على سبيل المثال، كان هناك ذات مرة شخص اشترى قطعة ملابس لم تناسبه، ورأى أن ملابس شخص آخر تناسبه جيدًا، فغضب وقال: "هذه لا تناسبني؛ كيف تناسبك ملابسك جيدًا؟" لقد أراد بشدة ألا تكون ملابس أي شخص آخر مناسبة أيضًا؛ عندئذٍ سيكون سعيدًا. بل كان قادرًا على قول مثل هذه الأشياء؛ أليس هذا تفكيرًا ملتويًا؟ (بلى). إذا لم يستطع النوم ليلًا ورآك نائمًا قرير العين، فسيصبح غير سعيد ويقول: "أنا لا أستطيع النوم، فكيف يمكنك أن تنام؟ هذا ليس معقولًا! أنت تنام قرير العين، هل هذا لأنك لا تشعر بأي عبء في القيام بواجبك؟ يجب أن أبلغ قائد الكنيسة بهذا، أبلغ الأعلى!" أليس هذا تفكيرًا ملتويًا؟ (بلى). أنا لا أمزح، هكذا بالضبط يتحدث أولئك الذين ليس لديهم إنسانيّة ولا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح. لماذا أقول إنه لم يكن يعرف ما هو الصحيح وما هو غير الصحيح؟ لقد أبلغني بهذا. عندما سمعت ما قاله، فكرت: "هناك شيء غريب فيما يقوله هذا الشخص؛ إنه ليس تفكيرًا سليمًا! هذا ليس ما ينبغي أن يقوله شخص لديه إنسانيّة. إنه ليس صغيرًا على الإطلاق، وقد آمن بالله لأكثر من عشر سنوات، ومع ذلك فهو لا يعرف حتى ما إذا كان ما يقوله صحيحًا أم لا؛ بل إنه يعتبر الإبلاغ عن ذلك الشخص تفكيرًا سليمًا. هذا الرجل ليس فقط غير قادر على تمييز الصواب من الخطأ؛ بل إنه لا يعرف حتى ما هو الصحيح وما هو غير الصحيح. إنه ليس صالحًا". لو أنه نقل هذا الأمر إليكم، فربما لم تكونوا قادرين حقًا على تمييزه، وربما انخدع بعضكم بما قاله، معتقدين أن تفكيره سليم. والآن بعد أن وصفته بهذه الطريقة، هل يمكنكم أن تميزوا ما إذا كان صحيحًا أم لا؟ (نعم). أليس أمثال هؤلاء الناس ملتوين وسخفاء؟ (بلى). إنهم لا يعرفون ما إذا كان ما يقولونه صحيحًا أم لا، ومع ذلك يقولونه. من الواضح أنهم يأخذون الأقوال، والأفكار، ووجهات النظر غير الصحيحة على أنها أفكار ووجهات نظر إيجابية يجب التعبير عنها ونقلها. هذا هو عدم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. إنهم لا يتظاهرون بالجهل، ولا يستخدمون هذه الكلمات لتضليل الناس؛ لخداع الأطفال؛ من الواضح أنهم لا يعرفون ما هو الصحيح وما هو غير الصحيح. لذلك، أقول إنهم ليس لديهم إنسانيّة. لا يمكنهم حتى التمييز بين ما هو صحيح وما هو غير صحيح في مثل هذه المسألة الأساسية؛ هل لديهم عقل حقيقي؟ هل لا يزال بإمكانهم أن يكونوا أناسًا مستقيمين؟ إنهم يقولون أشياء غير صحيحة كما لو كانت صحيحة، وهو ما يعادل قول إن الأسود أبيض. هل لا يزال بإمكانهم أن يكونوا مستقيمين في أفعالهم؟ هل يمكنهم معاملة الناس بإنصاف؟ لا يمكنهم معاملة الناس بإنصاف، ألا يضرون الناس إذًا؟ (بلى). هل هذه طيبة؟ (لا). ربما لا يريدون أن يكونوا أشرارًا، ويريدون أيضًا أن يكونوا ودودين مع الآخرين، لكنهم لا يعرفون حتى ما هو الصحيح وما هو غير الصحيح، ولا يمكنهم حتى التمييز بين الأسود والأبيض، فكيف يمكنهم أن يكونوا ودودين مع الآخرين؟ هذا أمر يعجزون عنه. لا يمكن للمرء أن يكون طيبًا إلا عندما يكون ضميره وعقله صالحين، ويكون لديه القدرة على التمييز ويكون قادرًا على اختيار مبادئ الممارسة الصحيحة. إذا قلتَ إنك مستقيم وطيب، فأين مظاهر ذلك؟ إذا كنتَ لا تعرف حتى ما هو الصحيح وما هو غير الصحيح، فكيف يمكنك أن تكون مستقيمًا وطيبًا؟ لا تخدع نفسك! أليس كذلك؟ هذا يسمى خداع النفس والآخرين. كما أن أمثال هؤلاء الناس معجبون بأنفسهم بشكل اسثنائي، وهم يعتقدون أن خُلُقهم مستقيم، وأنهم طيبون ولا يخشون السلطة، وأنه كلما رأوا شخصًا فعل شيئًا خاطئًا، يمكنهم انتقاده على الفور. ما هو أساس مثل هذا النقد؟ إذا انتقدتهم بناءً على أفكارك ووجهات نظرك الخاطئة، فسوف ينتهي بك الأمر إلى تعذيب الصالحين، وتحريف مبادئ الحق في بيت الله. أليس هذا تضليلًا للناس؟ إذا كان مثل هذا الشخص يمتلك السلطة في الكنيسة، فهذا يعني أن الشيطان يمتلك السلطة. وإذا كان الشيطان يمتلك السلطة، فهل يستفيد معظم الناس أم يعانون؟ (يعانون). سيتضرر معظم الناس بشدة ولن يكون لديهم سبيل للعيش.

المواضيع التي كنا نناقشها كلها تتعلق ببعض المظاهر الشائعة في حياة الناس اليومية. كيف تشعرون بعد سماع مناقشة هذه المواضيع؟ هل لهذه المواضيع أي علاقة بالحق؟ هل أنتم على استعداد للاستماع؟ (نعم). هل هذا مجرد نميمة؟ هل هو كلام بالسوء عن الناس من وراء ظهورهم؟ (لا، إنه لمساعدتنا على تعلم كيفية تمييز الناس). والآن بعد أن استمعتم إلى هذه الشركات، هل أنتم قادرون على تمييز الناس؟ (أشعر أنني قادر على تمييز الناس أفضل قليلًا من ذي قبل). ينبغي أن تكونوا الآن قادرين على تمييز الناس إلى حد ما. الآن، بعد أن عقدت شركة عن الحق وناقشت أمثلة بهذه الطريقة، إذا كنتم لا تزالون غير قادرين على تمييز الناس، فإن مستوى قدراتكم ضعيف جدًا والحق يتجاوزكم. وبطبيعة الحال، هناك بالتأكيد أناس مثل هؤلاء. مهما استمعوا، فإنهم لا يفهمون، بل ويفكرون: "ما تتحدث عنه هو مجرد أمور من الحياة اليومية؛ لن أستمع! أريد أن أسمع حقائق السماء الثالثة العميقة. ما تعقد شركة عنه ليس هو الحق، بل هو مجرد نميمة. لن أستمع!" إذا كنتَ لا تريد حقًا أن تستمع، فلستَ مضطرًا لذلك. لكن المواضيع التي نناقشها كلها ضرورية. فكل من يستطيع أن يفهم الحق فيها سيكون قادرًا على تمييز الناس. إذا كنتَ تستطيع أن تفهم حقًا، فأنت شخص مبارك. أما إذا لم تستطع أن تفهم مهما استمعتَ، وكلما استمعتَ ازددتَ تشوشًا وازداد الصداع لديك، فإن هذا المظهر ليس علامة جيدة أو فألًا حسنًا لك.

لقد تحدثنا للتو عن السمة الموجودة في الإنسانية وهي معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. هناك العديد من المظاهر المختلفة لأناس لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح. لو كان الناس يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، لكان ذلك جيدًا، ولما احتجنا إلى التحدث عن هذا الموضوع. لكن الكثير من الناس لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، لذا يستحق الأمر طرح بعض الأمثلة لتمييز سبب عدم معرفة هذا النوع من الأشخاص لما هو صحيح وما هو غير صحيح، ولماذا لا يستطيعون تمييز أمور من الواضح جدًا أنها صحيحة أو غير صحيحة. هذا النوع من الأشخاص قادرٌ في الواقع على قول مثل هذه الكلمات السخيفة وفعل مثل هذه الأمور المثيرة للسخرية؛ فما الذي يحدث هنا حقًا؟ هذا أمر يستحق عقد شركة عنه وتمييزه. إن معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح هو شرط ينبغي أن تمتلكه إنسانية المرء. أما عدم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح فهو أمر لا ينبغي أن يحدث في الإنسان. إذا كان المرء لا يعرف حقًا ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فهذا أمر مؤسف للغاية؛ هذا يعني أنه مجرّد من المقومات التي ينبغي أن يمتلكها الإنسان. لقد تحدثنا للتو عن بعض الأمثلة والمظاهر المحددة، وبالنسبة إلى بعض الناس، فمن الواضح حقًا أنهم لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح. إذا كان شخص ما يقول فقط بعض الأشياء غير المعقولة والمستفزة أو بعض الكلمات المغلوطة للناس، أو يعبر عن بعض االمنطق الأعوج للناس، فلا يلزم طرح هذا الأمر خصيصًا لعقد شركة عنه وتمييزه، لأن تلك المظاهر موجهة ضد البشر الفاسدين العاديين. لكن ما يظهره بعض الناس من عدم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح موجه ضد الله، وضد الحق، وضد الأمور الإيجابية. بالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص الذين لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، إذا لم أطرح بعض الأمثلة لعقد شركة عنها، فقد يظل الجميع غير قادرين على تمييزهم، ولن يروا حقيقة جوهر هذا النوع من المشكلات وخطورته. لذا، من الضروري أن أتحدث عن ذلك. لقد حدثت أمور كثيرة؛ فإذا كانت تتعلق بالحق، فيجب أن أقول الأمر كما هو، وأن أطرح هذه الأمثلة السلبية لمساعدة الناس على فهم الحق واكتساب التمييز، وكذلك لكي يتعلم الجميع الدروس منها. إذا كان أمر ما يتعلق بشخص معين، فلا ينبغي للمعنيين أن يشعروا بالحرج. إذا كنتَ تشعر بالحرج الآن، فما كان ينبغي لك أن تفعل تلك الأشياء في ذلك الوقت. إلى أي حدٍّ فادح لا يعرف بعض الناس ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ إن الأمور التي يفعلونها – والناتجة عن عدم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح، والتي هي ذات طبيعة خطيرة جدًا – ليست موجهة ضد أي شخص، بل ضدي أنا. أنا لست على دراية بمعظم الناس في الكنيسة ولا أعرفهم، وهناك بعض القادة والعاملين الذين قابلتهم مرة أو مرتين فقط، لكنني نادرًا ما أجري محادثات فردية وصريحة وجهًا لوجه مع الناس، لأنه ليس لدي الكثير من وقت الفراغ. ومن بين هؤلاء الناس، يمكنني أن أنسجم مع بعضهم بشكل جيد، لكن البعض الآخر يستحيل التواصل معهم. لمَ هذا؟ لنلقِ نظرة على بعض الأمثلة فيما يلي.

في أحد فصول الخريف، حُصِدَت البطاطس المزروعة في إحدى المزارع، وذهب الشخص المسؤول عن الطهي إلى المزرعة وأحضر سلة منها. بدت البطاطس التي في الأعلى بحجم قبضة اليد تقريبًا، وهو ما بدا مقبولًا. ولكن، كانت البطاطس التي تحتها كلها صغيرة، وبعضها فاسد. فَدُهِشْتُ. "كيف يمكنهم أن يعطونا مثل هذه البطاطس؟ ألا ينبغي استخدام مثل هذه البطاطس علفًا للحيوانات؟ هل أخطأ الشخص في المزرعة في تعبئتها؟" لو كان الأمر خطأً حقًا، فلماذا كانت البطاطس التي في الأعلى جيدة وطبيعية، بينما كانت التي في الأسفل صغيرة أو فاسدة؟ تركت هذه الحادثة انطباعًا عميقًا في نفسي. ظاهريًا، لم يكن لدى الشخص الذي عبأ البطاطس حوَلٌ في عينيه وكانت هيئته عادية. لقد رأيته بضع مرات وتبادلت معه بضع كلمات، ولكن لم يكن بيننا أي تفاعل حقيقي. يمكنني القول تقريبًا إنني لم أكن أعرفه، لذلك لم يكن هناك مجال للنقد، أو التوبيخ، أو التهذيب. فلماذا يعاملني هذا الشخص بهذه الطريقة، ويعطيني مثل هذه البطاطس الصغيرة والفاسدة؟ إذا لم يكن يعلم أنها لي، فلماذا يضع الجيدة في الأعلى والفاسدة في الأسفل؟ من الواضح أنه كان يعلم. إذًا، وهو يعلم أنها لي، لماذا لا يزال يضع فيها بطاطس فاسدة؟ هل كان في حالة دوار في ذلك الوقت؟ أم أن إبليسًا سيطر على يديه؟ أم تلبسه روح شرير؟ هذا ليس مرجحًا جدًا. فلو تلبسه روح شرير حقًا، لكان قد أصبح مختلًّا عقليًّا وببساطة لم يكن ليحضر لي البطاطس. إذًا، إذا لم يكن متلبسًا بروح شرير، فلماذا يفعل هذا الشخص الذي بدا طبيعيًا تمامًا مثل هذا الأمر؟ ألم يكن يعلم أن فعل هذا هو عمل خداع؟ إذا كان يضمر الكراهية لي في قلبه، لكان ينبغي أن يغادر بيت الله بدلًا من القيام بواجبه هنا. إضافة إلى ذلك، إذا كان يضمر الكراهية لي، فما هو السبب؟ ما السبب الذي يدفعه لكراهيتي؟ إذا نظرنا إلى الأمر من منظور الإنسانية، فأولًا، لم أره سوى بضع مرات؛ لم أكن أعرف كيف هو. وثانيًا، لم يكن لديَّ أي اتصال أو تعامل حقيقي معه. كنت أعرف فقط أنه يعمل في الأرض. فلماذا عاملني بهذه الطريقة؟ لا يوجد سوى احتمال واحد: لا يمكنه أن يفعل مثل هذا الأمر إلا إذا كانت لديه مفاهيم قوية جدًا عني وقدر كبير من التحامل ضدي، أو إذا حرضه شخص ما. أن يتمكن هذا الشخص من فعل مثل هذا الأمر، ويحمل نفسه على فعله؛ ألا تجدون ذلك أمرًا لا يصدق؟ حتى لو كنتَ تتعامل مع شخص عادي، فهل يمكنك أن تحمل نفسك على فعل مثل هذا الأمر؟ حتى لو كنتَ تدير سوبر ماركت، فلا يمكنك أن تغش الناس وتخدعهم؛ يجب أن تكون جديرًا بالثقة لتحافظ على زبائنك ولا تخرب طريقك. والأكثر من ذلك أنك الآن تقوم بواجبك، وتفعل مثل هذا الأمر، وخاصة معي أنا؛ أخبروني، هل هذا مبرر؟ (كلا). إذًا، ما هي طبيعة مثل هذا الشخص؟ هل كان يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح عندما فعل هذا؟ لم يكن لديه أي وعي على الإطلاق. لو كان لديه وعي حقًا، فعندما كان على وشك التقاط البطاطس الفاسدة، لكان قد فكر: "لا، لا يمكنني أن آخذ الفاسدة، يجب أن آخذ بعضًا من الجيدة. ألا يجب أن يأكل الجميع طعامًا جيدًا؟" هذا فضلًا عن أنها كانت لي لآكلها؛ ففكرة أخذ البطاطس الفاسدة ما كان ينبغي أن تخطر بباله أصلًا، فضلًا عن تنفيذها. والآن، أليس الجواب واضحًا جدًا؟ لماذا كان قادرًا على فعل هذا؟ السبب هو أنه بغض النظر عمّا إذا كان أمثال هؤلاء الناس قد تجسدوا من أبالسة أو من بهائم، فإنهم في إنسانيتهم لا يفهمون ما هو صحيح وما هو غير صحيح. في إنسانيتهم، لا يوجد أي شيء يمكنه أن يميز أو يدقق في ماهية الأفعال والأفكار الصحيحة وماهية الأفعال والأفكار غير الصحيحة. إذا لم يكونوا قد تجسدوا من حيوانات أو أبالسة، فهم إذًا جثث متحركة. فما معنى إيمان مثل هذا الشخص بالله؟ يقولون: "أنا أؤمن بالإله. أنت مجرد بشر، فماذا يمكنك أن تفعل لي؟" هل هناك أي عقل في هذه الكلمات؟ هل هذا إيمان حقيقي بالله؟ هل معاملة الله بهذه الطريقة تتوافق مع مقاصد الله؟ إن الله لا يريد هذا النوع من الإيمان. ربما سيقولون أيضًا: "ليس لك أن تقرر ما إذا كان الإله يريدني أم لا!" أقول: "ما تقوله ليس صحيحًا. إذا كانت الكلمات التي أتكلم بها هي كلمات الله، فهناك مشكلة في معاملتك لي بهذه الطريقة. إن عاقبتك تحددها كلمات الله". يقولون: "سأذهب إلى السماء الثالثة وأبلغ عنك!" أقول: "إذا كنتَ تستطيع حقًا الذهاب إلى السماء الثالثة، فأسرع وافعل ذلك". أخبروني، أليس أمثال هؤلاء الناس مُخيفين؟ من سيظل على استعداد للاختلاط بمثل هذا الشخص؟ دعونا لا نتطرق الآن لماهية من كان يستهدفه. إذا لم يكن يستهدفني أنا، بل شخصًا آخر، فهل كانت أفعاله تتوافق مع معيار الضمير؟ (كلا). ما نوع المشكلة التي تكمن في قدرته على فعل مثل هذا الأمر معي؟ بما أنه كان قادرًا على فعل مثل هذا الأمر حتى معي، فهل يمكنه أيضًا أن يفعله مع شخص عادي؟ كيف ينبغي تقييم هذا الأمر؟ لقد دُهشت للغاية أن هذا الشخص يمكنه فعل مثل هذا الأمر. لماذا استطاع أن يفعله؟ لو فعل هذا بشخص عادي، لكان لديَّ أيضًا توصيف له. لقد أخطأ بفعله ذلك. ليس الأمر أن فعل هذا بالآخرين صحيح بينما فعله بي غير صحيح؛ فهذا القول ليس منصفًا ولا يصمد. إذا كان بإمكانه أن يفعل هذا معي، فيمكنه إذًا أن يفعله مع الآخرين، مع أي شخص. ما سبب هذا؟ هذا أمر يستحق التأمل العميق. لقد قال إنه يؤمن بالله وإنه عضو في بيت الله، فلماذا استطاع أن يعاملني بهذه الطريقة؟ كيف استطاع أن يفعل مثل هذا الأمر الدنيء؟ كيف استطاع أن يفعل شيئًا غير مفهوم إلى هذا الحد؟ لقد اعتبر نفسه طيبًا جدًا، فكيف يمكنه أن يعطي الآخرين بطاطس فاسدة ليأكلوها؟ لماذا لم يأكلها هو نفسه؟ تلك البطاطس الفاسدة، والبطاطس الصغيرة، والبطاطس غير المكتملة النمو هي لإطعام الحيوانات، فلماذا أعطاها للناس ليأكلوها؟ حتى لو لم أقسه بمقياس الحق، فمن وجهة نظر أخلاقية فقط، كانت أفعاله غير مقبولة، لذلك أقول إنه غير بشري. هل هذا التوصيف دقيق؟ هل هو منصف؟ (إنه دقيق ومنصف). لقد فعل أمرًا خاطئًا بشكل واضح جدًا ومع ذلك لم يكن يعلم، بل وشعر بالراحة، ولم يكن لديه ذرة من تأنيب النفس في قلبه. لمَ هذا؟ لم يكن لديه ضمير، بل لم يكن لديه نفس؛ فمثل إبليس أو بهيمة، لم يكن لديه وعي. لم يكن بشرًا، لذلك لم يكن لديه ضمير. لم يكن يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، ومهما كان الخطأ الذي ارتكبه خطيرًا، كان يشعر دائمًا أن أفعاله مبررة تمامًا، ولم يعترف أبدًا بأخطائه، وأصر على الاستمرار في التصرف بالطريقة نفسها. وعندما وصفه الآخرون قائلين إن ما فعله كان خطأً، ظل يعتقد أنه على صواب إلى حد كبير وشعر بالظلم. أقول إن هذا ليس ظلمًا لك على الإطلاق. إنه ليس إدانة لك أو توصيفًا لك بأنك ليس لديك إنسانية دون استناد إلى الحقائق. وإنما، في ظل وجود مثل هذه الحقائق الخطيرة أمام أعين الجميع، من يستطيع أن يقول إن لديك إنسانية؟ في ظل وجود هذه الحقائق كأدلة، لا يمكن لأحد أن ينكر ذلك. كنت أود أن أقول إن لديك إنسانية، وإنك طيب ومستقيم، لكن طبيعة ما فعلته دنيئة للغاية؛ إنها من نفس طبيعة استهزاء الشيطان بالله، إنها قلب للأسود أبيض تمامًا كما فعل الشيطان عندما أرى الله ثروات العالم ومجده وقال له: "أُعْطِيكَ هَذِهِ جَمِيعَهَا إِنْ خَرَرْتَ وَسَجَدْتَ لِي". كل شيء في العالم وكل الأشياء خلقها الله. لقد خلق الله كل ما هو كائن وكل شيء؛ ينبغي أن يتمتع الله بكل هذا، ولا ينبغي لك أنت، فأنت لست مؤهلًا لذلك. ما تتمتع به هو ما منحه الله لك. ينبغي لك أن تعبد الله، لا أن يعبدك الله. هذا الرجل لم يفهم حتى مثل هذا المفهوم الواضح والبسيط، بل وظن أنني يجب أن أجس نبضه وأرى ما إذا كان سعيدًا أم لا لمجرد الحصول على بضع حبات من البطاطس. فإذا كان في مزاج سيئ، يعطيني بعض البطاطس الفاسدة، وكأنه يتعامل مع متسول. كان من المفترض أن أتحمل سوء المعاملة منه؛ فهل هذا ممكن؟ هل يمكنني أن أحتمل ذلك؟ (كلا). كيف ينبغي التعامل مع مثل هذا الشخص؟ (ينبغي تصفيته على الفور). ينبغي التعامل مع مثل هذا الشخص بمرسوم إداري. وهذه بالفعل ليست الحادثة الوحيدة من نوعها. يقول البعض: "هل هناك حوادث أكثر خطورة من هذه؟" بالطبع هناك، وإلا فلماذا أقول إن الناس يختلفون بعضهم عن بعض؟ لو كان كل من يؤمن بالله يستطيع أن يعبد الله، لما كانت هناك حاجة إلى أن يُصنف كل واحد وفقًا لنوعه. ونظرًا لأن الكثير من الناس لا يؤمنون بالله بإخلاص، ولأن ثمة أناسًا أشرارًا وأناسًا مشوشي الذهن يزعجون عمل الكنيسة، وقادرون على ارتكاب أي عمل سيئ، فمع اقتراب عمل الكنيسة من نهايته، يُكشف الجميع ويُصنفون وفقًا لنوعهم.

لنتحدث عن مثال آخر. نضجت الذرة في إحدى المزارع، وكان شخص ما سيحضر لي بعضًا منها. فقال له شخص قريب منه: "لقد زحفت الفئران على تلك الذرة، لا تأخذها!" فكر في الأمر قليلًا وقال: "وماذا لو زحفت عليها الفئران؟ أليست لا تزال صالحة للأكل؟ لا بأس إذا أخذتها!" لقد كان يعلم بوضوح أن الذرة قد زحفت عليها الفئران وأنها غير صالحة ليأكلها الناس، ومع ذلك أصر على إحضارها لي. ما هي طبيعة هذا؟ هل لدى مثل هذا الشخص إنسانية؟ (كلا). إذًا، أي نوع من الأشخاص هذا؟ (ليس بشرًا، بل إبليس). أخبروني، هل كان سيوافق على إعطاء الذرة التي زحفت عليها الفئران لوالديه أو لطفله ليأكلوها؟ (لا). لمَ لا؟ (كان يعلم أنها ليست نظيفة، وأن أكلها سيضر بصحتهم. لم يكن ليرغب في أن تأكلها عائلته). كان يعلم أنه لا يستطيع منحها لعائلته، ومع ذلك أصر على إحضارها لي، ولم يتمكن الآخرون من منعه. فهل كان يعلم ما إذا كان هذا صحيحًا أم غير صحيح؟ (لم يكن يعلم). في الواقع، كان يعلم في قلبه أن هذا غير صحيح. فلماذا أراد إذًا أن يحضر لي الذرة؟ هل أنا عدوه؟ هل عذبته أو أذيته؟ كلا، لم أفعل أيًا من هذه الأشياء. لم أكن أعرفه، ومع ذلك أصر على أن يحضر لي الذرة التي زحفت عليها الفئران. أخبروني، ما هي طبيعة هذا؟ لقد كان هذا في الواقع شيئًا فعله شخص يؤمن بالله. إنه حقًا يفتح عينيك ويوسع آفاقك، ويجعلك حقًا تكتسب التمييز، ويجعلك ترى أنه لا نهاية للغرائب في هذا العالم الواسع. أخبروني، عندما أعد لي تلك الذرة، هل كان لديه أي وعي في قلبه؟ هل كان يعلم أن ما يفعله غير صحيح، وأنه كان ينبغي عليه أن يحضر بعض الذرة الجيدة، على الأقل ذرة لم تزحف عليها الفئران؟ هل فكر بهذه الطريقة؟ (لم يكن لديه وعي). لم يكن لديه وعي عندما يتعلق الأمر بمثل هذه الأمور. لو قُدِّمت مثل هذه الذرة الملوثة لأمه أو لطفله، لكان لديه وعي. لم يكن لديه وعي الضمير الذي ينبغي أن تمتلكه الإنسانية، فهل كانت لديه إنسانية؟ أي نوع من المخلوقات كان؟ (ليس بشرًا). كما ترى، في إيمانه بالله، قام بواجبه، وعانى ودفع ثمنًا، وكان يستطيع القيام بعمل بدني، كما حضر الاجتماعات وقرأ كلام الله، ولكن لماذا كان غير ودود معي إلى هذا الحد؟ لماذا كان نافِرًا مني إلى هذا الحد؟ لم أتبادل معه أكثر من بضع كلمات، فبأي طريقة أسأت إليه؟ بعض الناس الذين تواصلت معهم طيبون جدًا، وودودون جدًا معي. ليس الجميع مثله. لكنني لم أسئ إليه، ولم أؤذه، فلماذا كرهني إلى هذا الحد؟ لديكم الجواب عن هذا في قلوبكم. لم يكرهني أنا فقط؛ إنه يعامل الجميع بهذه الطريقة. هذا هو بالضبط نوع المخلوق الذي هو عليه. لو كان سيمارس التجارة، لكان بالتأكيد سيغش ويحتال، ويفعل كل أنواع الأعمال السيئة. ليس لديه حدود للضمير ولا مبادئ في تعاملاته مع الناس؛ قلبه غارق في هذه الأمور المظلمة. من الواضح جدًا أن هذه كانت طريقته ومبدأه الثابتين في التعامل مع الناس؛ كانت هذه وسيلته وطريقته في معالجة الأمور. يقول بعض الناس: "حقيقة أنه استطاع أن يفعل هذا تعني أنه لم يعامل الله على أنه الله". هل هذا القول صحيح؟ (لا). لمَ هو غير صحيح؟ حتى لو كنتَ تعاملني على أنني شخص عادي، ما كان ينبغي لك أن تفعل هذا معي. حتى لو كنتَ تلتزم بالأخلاق فقط، ما كان ينبغي لك أن تفعل هذا. إذا كان الطعام قد زحفت عليه الفئران حقًا أو قضمته بعض الحيوانات وبه بكتيريا، فلا يمكن حتى بيعه في السوبر ماركت. ماذا لو أكله شخص ما وأصابه شيء؟ بغض النظر عمّا إذا كان الآخرون يعرفون أم لا، فإن ضميرك لن يكون مستريحًا. فبما أنك تعرف، لا ينبغي أن تدع الناس يأكلونه. هذا يتعلق بطبيعة المرء، ويتعلق بمبادئ السلوك. أنت لا تمتلك حتى أبسط المعايير الأخلاقية للسلوك الذاتي، ومع ذلك تعتقد أنك بشر. أنت لست بشرًا على الإطلاق. حتى البهيمة تعرف أنها ينبغي أن تحمي من يطعمها ويربيها. خذ الكلب على سبيل المثال؛ إذا كنتَ تطعمه دائمًا، فسيكون لطيفًا معك. وإذا جاء غريب إلى المنزل وأراد أن يأخذ شيئًا، فسوف يمنعه ويحميك بكل طريقة ممكنة. حتى الكلب يمكن أن يكون مخلصًا لسيده ويحميه، فكيف يمكن لهذا الشخص أن يفشل في الوصول إلى هذا المستوى؟ أليس أسوأ من كلب؟ (بلى). إذا قلت إنه إبليس، فقد يرفض حقًا قبول ذلك. لذا، دعونا نقول ذلك بموضوعية الآن: مثل هذا الشخص ليس لديه إنسانية، لأنه فعل مثل هذا الأمر السخيف، ومثل هذا الأمر الفاسد أخلاقيًا، ومع ذلك ليس لديه وعي الضمير، كما أنه لا يندم أبدًا ولا يشعر بالأسى حيال ذلك. حتى لو عامل شخص ما شخصًا عاديًا بهذه الطريقة، فينبغي أن يكون لديه وعي الضمير، وينبغي أن يشعر بالأسى في داخله، وينبغي أن يعرف أن ما يفعله غير صحيح وينبغي أن يتوقف. وهذا ينطبق بدرجة أكبر على معاملته لي بهذه الطريقة، وهو أمر لا يمكن تبريره أكثر. بالطبع، لم أتأذَّ لأنّه عاملني بهذه الطريقة. فقلبي ليس من السهل أن يتأذى. كل ما في الأمر أنني رأيت أن المبدأ الذي تعامل به مع الأمور كان دنيئًا للغاية. لم يقتصر الأمر على أنه لم يلبِّ معيار الضمير، بل كان أيضًا شديد الوضاعة والقُبح. هذا الشخص لم يكن لديه إنسانية على الإطلاق! لقد ارتكب مثل هذا الفعل الخاطئ بطريقة مبررة ذاتيًا وعلنية، ولم يتمكن أحد من منعه. قولي إنه ليس لديه إنسانية لا يظلمه على الإطلاق، لأن هذا هو بالضبط نوع الفعل – فعل مجرد من الإنسانية – الذي يرتكبه أولئك الذين ليس لديهم إنسانية. هذا يتماشى تمامًا مع جوهره وهويته. إذا فعل شخص ما الأمور بشكل مناسب، وكان لديه إنسانية وضمير، فإن القول بأنه ليس لديه إنسانية هو ظلم له. ولكن إذا ارتكب حقًا أفعالًا مجردة من الإنسانية، فإن القول بأنه ليس لديه إنسانية يتوافق إلى حد كبير مع جوهره. القول بذلك ليس ظلمًا له، أليس كذلك؟ (بلى). بعض الناس، عندما يسمعونني أقول هذه الكلمات، تكون لديهم بعض الأفكار ويقولون: "أنت تتحدث دائمًا عن هذه الأمور وهذا يحرجنا. من منا لا يخطئ؟" هل من الصواب التفكير بهذه الطريقة؟ (كلا). الجميع يخطئون، لكن طبيعة الأخطاء مختلفة حقًا. فالكثير من الأخطاء تنطوي على مشكلات في الإنسانية، والكثير من الأخطاء تنطوي على جوهر طبيعة الشخص. وبعض الأخطاء هي مجرد كشوفات لشخصية المرء الفاسدة ولا تعني أن ثمة مشكلة في جوهر الشخص.

لنتحدث عن مثال آخر. في أحد الأيام، ذهبت إلى مزرعة، وتصادف أن الناس هناك كانوا يقطفون الكمثرى. أحضر لي شخص ما بضع حبات. بنظرة سريعة رأيت أن حبات الكمثرى هذه كانت خضراء تمامًا وغير ناضجة جدًا، لكنني رأيت الشخص الذي يقطف الكمثرى يمسك بكمثرى صفراء زاهية ويأكلها، ويقول وهو يأكل: "حلوة جدًا، هذه الكمثرى لذيذة!" لقد احتفظ بالناضجة لنفسه ليأكلها، أما تلك التي قطفها لي فكانت في الأساس كلها غير ناضجة. بصرف النظر عن مسألة ما إذا كانت الكمثرى ناضجة أم لا، فإن الشخص الذي كان يقطف الكمثرى لم يكن غبيًا. لقد قضى أيامه بجوار أشجار الكمثرى تلك، وكان يعرف أيها ناضج وأيها غير ناضج. وتصادف أنني ذهبت إلى هناك، فقطف الكمثرى غير الناضجة من الشجرة وأعطاها لي. في الواقع، أنا لا أحب أكل الفاكهة النيئة أو الفاكهة ذات الطبيعة المبردة، وعلى وجه الخصوص، لا أستطيع أكل الفاكهة غير الناضجة، لأنها تسبب اضطرابًا في معدتي. لكنه أعطاني كمثرى غير ناضجة، بينما أخرج هو كمثرى ناضجة وأخذ منها قضمة. تركت هذه الحادثة انطباعًا عميقًا لديَّ. كنت أعلم أنه يستطيع التمييز بين الكمثرى غير الناضجة والناضجة. لقد افترض أن الآخرين أغبياء ولا يستطيعون التمييز، وفكّر قائلًا: "يكفي أنني أعطيكَ كمثرى غير ناضجة. بل إنني أعطيكَ عدة حبات. أنتَ لا تعرف ما إذا كانت الكمثرى ناضجة أم لا، ليس لديكَ تلك المعرفة! صحيح أنك قد تعظ بالحق بوضوح ومنطقية، لكنك بالتأكيد لا تزال تظن أنني جيد وأنني أعاملكَ جيدًا بعد أن قطفت لكَ كل هذه الكمثرى غير الناضجة". الشخص الذي فعل هذا ظن أن الآخرين أغبياء، وعلى وجه الخصوص أنني أنا غبي. هل كان لديه أي إدراك في قلبه عندما فعل هذا الشيء الأحمق؟ (لا). لم يكن لديه أي إدراك. لقد ظن أنه خدع الآخرين وأنه كان ذكيًا جدًا. هل كان ذكيًا؟ (كلا). لو كان ذكيًا حقًا، فكيف كان له أن يفعل مثل هذا الشيء الأحمق تمامًا ويظل بلا إدراك؟ أثبت هذا أنه لم يكن ذكيًا، وأنه كان بدلًا من ذلك ضيق الأفق. لقد قطف الكمثرى غير الناضجة وأعطاها لي لآكلها، بينما أمسك هو بكمثرى ناضجة وأكلها. ألا يبدو هذا التصرف مثيرًا للسخرية؟ لقد تغاضيت عنه، لكن ما فعله ترك انطباعًا عميقًا لديَّ. حقيقة أن هذا الشخص يمكنه فعل هذا معي؛ أليست طبيعة هذا الأمر خطيرة للغاية؟ من حيث وجهة نظره، ومبدأه في معالجة الأمور، ونهجه في هذه المسألة، كيف كانت إنسانيته؟ هل عرف أن ما فعله كان غير صحيح، وأن معاملة الناس بهذه الطريقة كانت غير صحيحة؟ (لم يعرف هذا). لقد ظن أنه ذكي جدًا. "انظر كم أنا ذكي، أعطيتكَ كمثرى غير ناضجة ولم تستطع أنتَ حتى التمييز! لقد احتفظت بكل الناضجة لنفسي، ولن تأكل أنتَ حبة ناضجة واحدة! إذا جئتَ مرة أخرى، فلن أقطف لكَ ثمارًا ناضجة أيضًا، سأعطيكَ فقط غير الناضجة!" مجرد مسألة قطف الكمثرى كشفته. أليس هذا الشخص عديم الفائدة؟ (بلى، هو كذلك). إنه عديم الفائدة ولا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح. أخبروني، أي نوع من الإنسانية هذه؟ في نظري، إنه بهيمة، وليس لديه سوى مظهر إنسان، بينما في الواقع، هو لا يستحق أن يُدعى إنسانًا. لقد كان فعله وخطؤه هذا في منتهى الحقارة، وليس أفضل مما قد يفعله حيوان. يقول الناس دائمًا إن البشر حيوانات أسمى، لكن كما أرى الأمر، فإن الكثير من الناس أسوأ حتى من الحيوانات! فمن خلال ما فعله فقط، ومن مبادئ ونهج أفعاله، فضلًا عن كونه مجردًا من الإنسانية، فهو ليس حتى وفيًا مثل كلب حراسة لسيده. لدينا كلب في المنزل. في إحدى المرات، كان يأكل أذن خنزير، وداعبته قائلًا: "أنتَ تستمتع بذلك حقًا، أليس كذلك؟ لِمَ لا تعطيني قضمة؟" فوضع أذن الخنزير ودفعها نحوي، وكأنه يقول: "تفضل". اللحم والعظام هي ألذ الأشياء بالنسبة للكلب. حتى لو أرادها جروه، فلن يعطيه أذن الخنزير، لكنني قلتُ إنني أريد أن آكلها، فقدمها لي على الفور. كما ترى، عندما تقتني كلبًا، يمكنكَ أن ترى منه ما يجعل الكلاب محببة. أنتَ تعتني به وتعامله جيدًا، وبالنسبة له، أنتَ عائلته. إذا طلبت منه أفضل شيء لديه، فسوف يعطيه لك. إنه يكن لك المودة. الناس عاجزون عن هذا؛ فكيف يكونون حيوانات أسمى؟ يقول الأبالسة إن البشر حيوانات أسمى. هذه مغالطة محضة، إنه تفكير ملتوي وبدعة. إذا لم يكن لدى المرء إنسانية، وهو يعيش في هذا العالم الشيطاني، فيمكنه ارتكاب أي عمل سيئ؛ يمكنه أن يبلغ من السوء منتهاه، ومن الحقارة غايتها، ومن القبح أقصاه، ومن الخسة ذروتها. إذا لم يكن لديه وظيفة الضمير ولا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فيمكنه ارتكاب أي عمل سيئ، والسماح لأي كلمات غير صحيحة، وتفكير ملتوي، وبدع أن تخرج من فمه. البشر مريعون أكثر من الحيوانات. الحيوانات في الواقع ليست مريعة؛ إنها بسيطة جدًا، ونقية جدًا، ومباشرة جدًا. الكلب الصغير الذي أملكه، عندما كان صغيرًا ويأكل أذن خنزير، كان يصبح سعيدًا جدًا عند رؤيتي لدرجة أنه يبدأ في هز رأسه وذيله. كان يعرف كيف يسعدني. لكن إذا داعبته وطلبتُ طعامه، لم يكن ليعطيه لي، وكان يختبئ بسرعة ولا يخرج إلا بعد أن ينتهي من الأكل. ومنذ أن بلغ عامين أو ثلاثة أعوام، تصرف بشكل مختلف، لقد أصبح يفهم الآن. فعندما أطلب منه شيئًا يحبه، يعطيه لي. إنه يكون صادقًا عندما يعطيه لي، ولا يطلب مني شيئًا ولا يضمر تجاهي نوايا خفية. وعندما لا يعطيه لي، فإنه يكون صادقًا أيضًا، بلا حقد تجاهي. سواء أعطاه لي أم لا، فإنه يكون صادقًا. هذه هي صفاته الفطرية وغرائزه. الحيوانات ليس لديها شخصيات فاسدة. إنها لا تمتلك أي شيء عالجه الشيطان، وكشوفاتها كلها طبيعية، ومباشرة وبسيطة جدًا. لا تحتاج إلى تخمين نواياها، ولا تحتاج إلى أن تحذر منها. إذا أعطاك حيوان شيئًا، فهو يعطيه لك، وإذا لم يفعل، فهو لا يفعل. إذا كان سعيدًا، فهو سعيد، وإذا لم يكن كذلك، فهو ليس كذلك. لن تتحكم فيه عواطفه، ولن يضمر نوايا سيئة تجاهك. الناس مختلفون. الناس مريعون. وهم يرتدون جلدًا بشريًا، إذا لم يمتلكوا ضميرًا أو عقلًا، فلا يمكنهم أن يكونوا أفضل من الحيوانات، بل يمكنهم أن يكونوا أسوأ ما يمكن أن يكون. إلى أي مدى من السوء يمكن أن يصلوا؟ سيئون لدرجة أنك ستشعر أنك رأيت إبليسًا حيًا، ما يجعلك تشعر أن الأمر لا يمكن تصوره، ويصدم ضميرك، ويَطعن أعماق قلبك ويُؤْلِمها. عندما أشعر بهذه الأشياء، أتنهد في داخلي، مفكرًا: "هل هذا شيء ينبغي لإنسان أن يفعله؟ كيف يمكن للناس أن يكونوا بهذا السوء؟ إنه يؤمن بالله، كيف لا يزال بإمكانه فعل هذه الأشياء؟" بمجرد أن يفقد الشخص ضميره وعقله، يمكنه أن يكون أسوأ ما يكون. ليس فقط يمكنه أن يكون بالسوء الذي هو عليه الآن، بل يمكنه أن يزداد سوءًا، ويمكنه الاستمرار في الانحطاط. إن عدم معرفة الناس بما هو صحيح وما هو غير صحيح هو بداية انحطاط الجنس البشري، وبداية سقوط الجنس البشري.

إذا كان شخص ما لا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فليس لديه ضمير أو عقل، وبالتالي ليس لديه إنسانية، ومن الممكن أن تكون لديه طبيعة شيطانية. ومهما كان ما يكشفه بعد ذلك أو ما يعيش وفقًا له في حياته، باختصار، فلن يُفدى، لن يُفدى أبدًا. إذا كان شخص ما بلا ضمير وبلا عقل – ولكي نكون دقيقين، بلا إنسانية – فهو غير قابل للإصلاح ولا يمكن فداؤه. هذا هو الحال حقًا. إذا كان لا يعرف حتى ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فكيف يمكنه فعل أي شيء يتوافق مع الضمير والعقل؟ سيكون من السخف اقتراح ذلك. بعض الناس ميالون للغيرة والنزاع. إذا كان نزاعًا مع أشخاص آخرين، قد تظن أن طبيعة هذا الأمر ليست خطيرة للغاية، لكن بعض الناس يدخلون في نزاع معي. بمن يؤمن هؤلاء "المؤمنون بالله" في الواقع إذًا؟ حقيقة أنهم يمكن أن يكونوا في نزاع معي تجعل هذه المشكلة خطيرة. بعض الناس لا ينسون أبدًا عندما أشير إلى مشكلة ما لديهم، وبعد ذلك يتأملون في الطريقة التي يمكنهم استخدامها لإيجاد ذريعة والانتقام. على سبيل المثال، قلتُ ذات مرة لشخص مثل هذا: "أنت تطبخ دائمًا الكثير جدًا، لِمَ لا تعد الكمية المناسبة تمامًا؟" ففكر في الأمر مليًا: "تَقول إنني لا أُحسن تقدير كمية الطعام التي يجب إعدادها. ألا يعني هذا ضمنيًا أنني لستُ ذكيًا، وأنني بلا فائدة؟ لِمَ لا تطبخ أنتَ وجبة إذًا!" وبعد أن طبخت وكانت هناك أيضًا كمية قليلة متبقية، لم يقل أي شيء بصوت مرتفع، لكنه فكر في داخله: "أنت لا تستطيع طهي الكمية المناسبة تمامًا أيضًا، أليس كذلك؟ لقد وجدتُ فرصة للانتقام منك. أنت كشفتَ مشكلتي، لذا سأكشفك أنا أيضًا!" كان يحاول دائمًا إيجاد طرق لاستهدافي. يقول بعض الناس: "هل يعني هذا أنك تحمل ضغينة ضد كل من يستهدفك؟ إذًا لا بأس أن يُستهدف الآخرون، ولكن ليس أنت؟" هل هم محقون في قول ذلك؟ (لا). في مناسبة أخرى، طلبت من شخص ما أن يرتب الطاولة، فقال: "لست أنا من بعثرها!" فقلت: "حتى لو لم تكن أنتَ، فلا يزال بإمكانكَ ترتيبها". فقال: "حتى لو رتبتُها، يجب أن أوضح أنني لستُ أنا من بعثرها". طلبت منه ترتيب الأشياء في الخزانة، فقال: "الأشياء الموجودة هناك لم أشترها أنا!" فقلتُ: "لم تكن أنت من اشتراها، ولكن ألا يمكنك ترتيبها؟ لماذا عندما أقول شيئًا ما، لا يُؤخذ كلامي على محمل الجد؟ هل عليك أن تعرف من اشتراها قبل أن تتمكن من ترتيبها؟" هل عرف ما إذا كان ما يقوله صحيح أم غير صحيح؟ لقد كان يعبر عن تفكير ملتوي، أليس كذلك؟ (بلى). قلتُ إنه كان يعبر عن تفكير ملتوي، لكنه ظل غير مقتنع في قلبه، معتقدًا أن مكانتي الخاصة تعني أن على الآخرين تحمل كل ما أقوله، وكأنني أستعرض سلطتي. هل كان تفكيره صحيحًا؟ (لا). لاحقًا، رأيت أنه لم يقبل الحق على الإطلاق، ومهما قلت، لم يكن ليقبله في قلبه، لذا لم أعد أضيع كلامي معه؛ يمكنه أن يفعل ما يريد، وسأعذره وأتحمله. على الرغم من أن لديَّ هذه الهوية والمكانة، إلا أن هناك الكثير من الناس الذين لا يستمعون إليَّ ويعارضونني. لقد رأيتُ شخصيًا العديد من الإخوة والأخوات الذين لا يحترمونني. هناك العديد من الناس المتمردين تجاهي والناقمين عليَّ، والعديد من الناس الذين يغارون مني ويكرهونني في قلوبهم، والعديد من الناس الذين يزدرونني ويقللون من شأني، والعديد من الناس الذين يحكمون عليَّ خلف ظهري، والعديد من الناس الذين يسخرون مني ويستهزئون بي علانيةً. كيف عاملتهم؟ في عملي الذي استمر لنيّف وثلاثين عامًا، لم أنتقم من شخص واحد. لم أكره أحدًا، ولم أعذبه بعد أن اتخذت مكانتي لأنه لم يحترمني عندما لم تكن هويتي مكشوفة علنًا. لم أفعل مثل هذا الشيء ولو لمرة واحدة. وعلاوة على ذلك، فعل هؤلاء الناس بعض الأشياء الوقحة أو المؤذية لي، ولم أحاسبهم قط. ولكن يجب عليَّ أن أعقد شركة عن هذه الأنواع من المشكلات من خلال ربطها بالحق لمساعدة الجميع على امتلاك التمييز؛ هذا مفيد للجميع. لكن الكثير من الناس ليس لديهم تمييز بخصوص الأشياء التي فعلها هؤلاء الناس. إنهم لا يأخذون مثل هذه الأمور على محمل الجد، وكأنها لا تستحق الذكر. أليست هذه مشكلة؟ لذا فمن الضروري للغاية عقد شركة عن مثل هذه الأمور لمساعدة الجميع على امتلاك التمييز. بما أنك تقول إنك تؤمن بالله، فأنا أعاملك على أنك مؤمن. أنا أضع عليك مطالب بناءً على الواجب الذي تقوم به، لذا ألا ينبغي لكَ القيام به؟ ألا ينبغي أن يكون لديك خضوع؟ (بلى). لديَّ هذه الهوية، وأنا أضع عليك مطالب بهذه الهوية والمكانة، لذا ينبغي لك التعامل مع ما أقوله بموقف الكائن المخلوق. أنتَ تقوم بواجبك؛ لا ينبغي لكَ إبداء أي ملاحظات أخرى، ولا ينبغي لك التحدث بتفكير ملتوٍ، ولا ينبغي لكَ أن تعارضني. هذا هو الحد الأدنى من العقلانية ومظهر الإنسانية الذي ينبغي أن تتحلى به بصفتكَ كائنًا مخلوقًا. لكن هذا الشخص لم يفتقر إلى مثل هذا الموقف فحسب، بل استخدم أيضًا تفكيرًا ملتويًا. هل كان يعرف ما كان صحيحًا وما كان غير صحيح؟ لم يعرف. الأشخاص الذين لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح مجردون من الإنسانية، أليسوا كذلك؟ (بلى). يمكن القول بيقين إنه ليس لديهم إنسانية. إذا طلب منك شخص عادي ترتيب الطاولة وتنظيم الخزانة، وكنت لا تريد القيام بذلك أو تشعر أن الشخص الآخر شخص عادي وليس له الحق في أن يطلب منك القيام بذلك، فيمكنك اختيار عدم القيام بذلك. لكن الشيئين اللذين قلتهما أنت: "لست أنا من بعثرها!" و"الأشياء الموجودة في الخزانة لم أشترها أنا!"؛ هل هذا ما يقوله شخص لديه ضمير وعقل؟ أليس هذا تعنتًا غير معقول؟ (بلى). أنتَ تتصرف بعناد عندما يتحدث إليكَ شخص عادي بهذه الطريقة، لكن الآن أنا من يتحدث إليكَ، ولا تزال تجرؤ على استخدام تفكير ملتوي معي وتدافع عن نفسك بحجج واهية. ما الذي يكشفه استخدامك لتفكير ملتوٍ عن خُلُقك؟ لقد قلت: "لست أنا من بعثرها"، بمعنى: "من بعثرها ينبغي أن يرتبها؛ على أي حال، أنا لن أفعل ذلك!" لقد رفضتَ القيام بالمهمة التي كان ينبغي لك القيام بها، بل واستخدمتَ تفكيرًا ملتويًا. هل هذه هي الطريقة التي ينبغي لشخص ذي إنسانية طبيعية أن يتعامل بها مع الأمور؟ إذا كانت هذه المهمة هي ما ينبغي لكَ القيام به، ألا ينبغي لكَ ألا تقول هذا؟ كونكَ قادرًا على قول هذا، ألا يعني ذلك أنكَ لا تعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ من أجل الرفض وعدم القيام بهذا الشيء، قمتَ حتى بالتنفيس عن غضبك الشخصي، قائلًا إنكَ لم تكن من أحدث الفوضى، ولم تكن من اشترى الأشياء، لذا لن ترتبها. لقد اختلقتَ الأعذار واستخدمت تفكيرًا ملتويًا لتجنب القيام بذلك. أليس تفكيرك ملتويًا أكثر من اللازم؟ لقد سمحت لمثل هذا التفكير الملتوي أن يخرج من فمك، وفعلت ذلك بوقاحة وثقة بالنفس بل وبغطرسة. شخص كهذا لا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، أليس كذلك؟ ليس لديه إنسانية، أليس كذلك؟ (بلى). ليس لأن لدي هذه الهوية والمكانة وأنكَ استهدفتني قمت بتوصيفكَ هكذا. حتى لو طلب منك شخص آخر القيام بذلك ورفضتَ وحاولتَ المجادلة، فبصفتي مراقبًا، كنتُ سأقيمكَ بهذه الطريقة أيضًا، لأن ما قلته لا يتماشى مع الإنسانية، إنه غير صحيح، إنه تفكير ملتوي، إنه بدعة ومغالطة. لم تظن أنه غير صحيح، بل واعتبرته تفكيرًا سليمًا؛ هذا يكفي لإظهار ما بداخل إنسانيتك. لم تستطع كبحه في تلك اللحظة وتفوهت به. هذا كشف طبيعي، والكشف الطبيعي يمثل إنسانية المرء وجوهره. لماذا أقول إنه يمثل جوهر المرء؟ إن إضمار مثل هذه الأفكار ووجهات النظر ليس شيئًا مؤقتًا، وهي لم تنتج عن شيء قلته أنا؛ بل إن هذه الأفكار ووجهات النظر هي ما كنتَ تفكر فيه لفترة طويلة، لأيام وشهور؛ وعلاوة على ذلك، نظرًا لأن بعض الأشياء لم تكن ترضيك، نشأت لديك مفاهيم، وامتلأ قلبك بالاستياء والتحدي. لقد فقدتَ السيطرة للحظة وانكشفت محتويات قلبك. ماذا انكشف؟ أنك بلا ضمير وعقل، وأن إنسانيتكَ شريرة للغاية، ومُخيفة للغاية. إذا طلبتَ من الشخص المذكور أعلاه قبول الحق، فلن يتمكن من فعل ذلك. وإذا طلبتَ منه معرفة شخصياته الفاسدة، فسيكون ذلك أقل إمكانية بالنسبة إليه. الشخص الذي ليس لديه إنسانية هو على نفس مستوى البهيمة. ليس لأنه فعل شيئًا خاطئًا معي عن غير قصد أو قال يي شيئًا مغلوطًا، قمتُ بتوصيفه بهذه الطريقة؛ بل لأن هذه ببساطة هي طبيعة ما فعله. توصيفه بهذه الطريقة ليس غير منصف أو غير عادل. حتى لو كان قد استهدف شخصًا آخر بهذه الكلمات، كنتُ سأقيمه بهذه الطريقة أيضًا إذا رأيتُ ذلك. هذا قول موضوعي ومنصف. لقد أمكنه قول مثل هذه الأشياء السخيفة، والتلفظ بمثل هذا التفكير المنافي للعقل، وكان قيامه بذلك كشفًا طبيعيًا. أخبروني، أليس هذا فضحًا لجوهر طبيعته؟ أليس هذا فضحًا لإنسانيته الحقيقية؟ لقد كشفه هذا. ماذا كشف؟ لقد كشف أنه ليس لديه إنسانية. الأشخاص الذين ليس لديهم إنسانية لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، ويمكنهم تلفيق أي تفكير ملتوي وبدعة، قائلين هذه الأشياء بوقاحة وثقة بالنفس. بعد أن يتحدثوا، لا يعرفون أبدًا أن كلماتهم غير صحيحة، ولا يعترفون أبدًا بما كان خاطئًا في كلماتهم. إنهم لا يتأملون في أنفسهم أبدًا ولا يقبلون التهذيب، وفي النهاية، ماذا يقولون؟ "لم أقل ذلك عمدًا. ألم يكن الأمر مجرد زلة لسان في لحظة غضب؟" هل يجب حتى أن يكون الأمر متعمدًا؟ لقد كشفتَ عنه بالفعل بشكل طبيعي، وفُضحت ما هي عليه إنسانيتكَ بالفعل. حقيقة أنكَ تستطيع قول ذلك دون التفكير فيه تثبت أن هذه الكلمات سكنت في قلبكَ لفترة طويلة، وعندما تواجه هذا النوع من البيئة، فإنها تُكشف بشكل طبيعي. هذا يعبر عن خُلُقك تمامًا. لو كنتَ قد فكرتَ في الأمر قبل قوله، فقد لا يكون بالضرورة حقيقيًا، بل وقد يكون تظاهرًا، في حين أن هذا يفضح خُلُقك أكثر. الأشخاص الذين ليس لديهم إنسانية لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، بل ويقلبون الصواب والخطأ، ويعبرون عن التفكير الملتوي وكأنه تفكير سليم. ومهما عرضتَ الحقائق وجادلتهم بالمنطق، فلن يعترفوا بأنهم أخطأوا "كيف يمكن أن أكون مخطئًا؟ أنتم المخطئون! أنتم تزدرونني، ترون أنني وديع، وليس لديَّ مواهب، وليس لديَّ نفوذ أو مكانة في المجتمع، وتتنمرون عليَّ!" إنهم يُطلقون العنان لسيلٍ من التفكير الملتوي والبدع، لكنهم لا يذكرون أبدًا طبيعة الأشياء الخاطئة التي فعلوها والتفكير الملتوي الذي نطقوا به. ومهما كان عدد الأشياء الخاطئة التي يفعلونها، فإنهم لا يعترفون بها. هل سيكون لدى شخص ذي إنسانية طبيعية هذا النوع من المظاهر؟ لا نحتاج حتى إلى ذكر الأشخاص الذين لديهم ضمير وعقل سليمين للغاية؛ أي شخص لديه ولو القليل من الضمير والعقل سيدرك بالتأكيد أن الناس يرتكبون العديد من الأخطاء في حياتهم. على وجه الخصوص، يقول بعض الناس أو يفعلون بعض الأشياء التي لا ينبغي لهم قولها أو فعلها، ثم يشعرون بالندم والضيق طوال حياتهم، ويشعرون باتهام الذات وتأنيب الذات في ضميرهم. ومع نموهم إلى سن من الإدراك والنضج الأكبر، يعرفون بشكل متزايد ما هي الكلمات التي ينبغي قولها وما هي الأشياء التي ينبغي فعلها، وما هي الكلمات التي لا ينبغي قولها وما هي الأشياء التي لا ينبغي فعلها. ضميرهم وعقلهم سوف يضبطان سلوكهم وأفكارهم باستمرار. خاصة إذا كان الشخص يستطيع قبول الحق، فبعد أن يقبل بعض الحق، سينمو ضميره وعقله في اتجاه إيجابي، والكلمات غير الصحيحة التي قالها ذات مرة، ووجهات النظر المغلوطة التي عبر عنها ذات مرة، والأشياء الخاطئة التي فعلها ذات مرة، ستستمر في الظهور في ذهنه شيئًا فشيئًا. سوف يتأمل فيها باستمرار، ويفكر فيها، ويتدبرها، ثم يطلب كلام الله ويقارن نفسه بكلام الله، وسيشعر بشكل متزايد أنه مجرد شخص عادي، وأنه ارتكب العديد من الأخطاء وقال العديد من الكلمات غير الصحيحة، وأن لديه العديد من الأفكار ووجهات النظر المغلوطة، وأنه فعل العديد من الأشياء الحمقاء، والجاهلة، والغبية، والأشياء التي يجدها الناس بغيضة، في الماضي. ودون النظر حتى إلى الأمر من مستوى كلام الله والحق، ومجرد النظر إليه بالفهم الذي اكتسبه المرء من سنوات عديدة من الاختبار، يمكنه أيضًا تلخيص هذه المشكلات في إنسانيته باستمرار، وهذه الأخطاء والتعديات. هذا أمر طبيعي، وهذه هي الخبرة والمكاسب التي ينبغي لشخص ذي إنسانية يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح أن يمتلكها في النهاية بعد بلوغ سن معينة وقبول بعض الحقائق. لكن أولئك الذين لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، حتى لو عاشوا حتى الستين أو السبعين، يظلون أناسًا حمقى، وجهلة، وعنيدين، ولن يتغيروا. إذا كنتَ تتوقع من هؤلاء الناس أن يتغيروا، فيمكنك أن تتوقع أيضًا أن يطير الخنزير. هذا ببساطة لن يحدث أبدًا. لن يتغير هؤلاء الناس أبدًا، لأنهم لا يعرفون حتى ما هو صحيح وما هو غير صحيح. إذا طلبتَ من شخص لا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح أن يقبل الحق، فأنت تصعب الأمور عليه، لأن الأمر ببساطة يفوق قدرته، وهو لا يعرف ما هو الحق. من المستحيل عليه قبول الحق. سيكون الأمر أشبه بمطالبة شخص مصاب بعمى الألوان أن يرسم لوحة. هل سيكون قادرًا على رسم لوحة بألوان طبيعية؟ (كلا). إذا طلبتَ من شخص لا يميز النغمات أن يغني، فسيكون غناؤه نشازًا دائمًا. مهما غنى، لا يمكنه الغناء باللحن الصحيح، ومع ذلك يظل يعتقد أن غناءه متناغم وأن الآخرين هم من ينشزون عن اللحن. معيار قياسه ليس صحيحًا، لذا لن يعرف أبدًا ما هو صحيح وما هو غير صحيح. هل تفهم الآن؟ (نعم).

ما الحقيقة التي يخبر بها الناس هذا المحتوى الذي عُقدت عنه شركة؟ إنه يخبرهم أنه نظرًا لأن الناس المجردين من الإنسانية يفتقرون إلى الضمير والعقل، هذا المقوِّم الأساسي، فليس لديهم المعيار الأساسي لقياس وضبط إنسانيتهم. ونتيجة لذلك، تبدو مظاهرهم غريبة جدًا لأولئك الذين لديهم ضمير وعقل. إنهم يعبرون دائمًا عن تفكير ملتوٍ وبدع، ويعبرون عن آراء لا أساس لها. أنتَ غير قادر على فهم ما يحدث بالضبط. لقد وجدتَ الإجابة الآن، أليس كذلك؟ (بلى). إذا وصل هذا النوع من الأشخاص إلى مرحلة يستحيل معها الانسجام معه، فينبغي لك ألا تتعامل معه بعد الآن. وإذا لم يصل إلى هذه النقطة بعد وكان لا يزال بإمكانكَ التعامل معه بدرجة مقبولة، فحاول التحدث والتحاور معه بأقل قدر ممكن لتجنب الشعور بالسأم. في الوقت الحالي، ثمة عبء عمل ثقيل في جميع مجالات العمل، مع العديد من المهام التي تتطلب طاقة. يشعر بعض الناس أنهم مشغولون جدًا وليس لديهم وقت للاهتمام بهذه البدع والمغالطات. وجهة النظر هذه غير صحيحة أيضًا، لأنها لا تساعد على اكتساب التمييز. عندما تسمع بدعة أو مغالطة وتشعر أن ثمة شيئًا غير صحيح بشأنها، ينبغي لكَ تدوين ملاحظة عنها. وبعد ذلك، اطلب الحق حتى تتمكن من تمييزها بوضوح وتعرف بالضبط ما هو الخطأ في هذه المغالطة. إذا تدربتَ ومارستَ بهذه الطريقة، فسوف تكتسب التمييز. لكن بالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص، ليست هناك حاجة لعقد شركة عن الحق معهم لتصحيح وجهات نظرهم، لأنهم ببساطة لا يستطيعون فهمه. إنه مثل شخص يرى بيضة تسقط من شجرة ثم يقول إن البيض ينمو على الأشجار. في الواقع، كانت هناك دجاجة في الشجرة تبيض بيضة. لم ير الدجاجة، بل رأى البيضة تسقط فقط، فتوصل إلى هذا الاستنتاج. ومهما قلتَ له، فهو لا يفهم، ويصر على أن البيض ينمو على الأشجار. أليست هذه حماقة؟ (بلى). هل يمكنكَ التفاهم مع شخص كهذا؟ (لا). إذا لم تتمكن من التفاهم معه، فلا تقل المزيد. لا تضع جهدك سدى. على مر هذه السنوات، رأيتُ الكثير من الناس السخيفين. معظم هؤلاء الناس متحمسون للغاية؛ يمكنهم القيام ببعض الواجب، وليسوا غادرين أو أشرارًا بعمق. لذا أقول لهم شيئًا بشكل عابر، وما النتيجة؟ إذا قلتُ بضع كلمات من الحق، فالأمر يفوق قدراتهم. وإذا تحدثتُ عن أمور خارجية، فلا يطيقون الاستماع. لذا لم أعد أرغب في قول أي شيء لهؤلاء الناس، لأن التحدث معهم متعب للغاية، ولديَّ الكثير من العمل لأقوم به، والكثير من الموضوعات الصحيحة لمناقشتها. لا أستطيع حتى الانتهاء من جميع الموضوعات المناسبة، فكيف لي أن أشغل بالي بهؤلاء الناس؟ الآن وقد عُقدت شركة عن الحق إلى هذا الحد، أصبحت أمور كثيرة واضحة، وظهرت الحقائق الحقيقية للنور، وسيتم حقًا تصنيف أنواع الناس المختلفة كلٍّ وفقًا لنوعه. بالنسبة إلى هذا النوع من الأشخاص السخيفين، فليُصَنفوا وليكن هذا كل ما في الأمر. ليس لدينا الوقت لنجادلهم أو نصحح وجهات نظرهم المغلوطة، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا دعونا ننهي شركتنا هنا لهذا اليوم. وداعًا!

16 مارس 2024

الحواشي:

أ. اسم "تشنغ" له دلالات على الاستقامة الأخلاقية في النص الصيني الأصلي.

ب. يُستخدم مصطلح "مُبرِّد" في سياق الطب الصيني التقليدي. وفي هذا السياق، لا يشير مصطلح "مُبرِّد" إلى انخفاض درجة الحرارة، بل إلى خاصية في بعض الأطعمة يُعتقد أنها تقلل من الحرارة الداخلية، وتكبح طاقة اليانغ، وتؤثر على وظائف المعدة والطحال إذا استُهلكت بإفراط.


كيفية السعي إلى الحق (18)

كان محتوى شركتنا مؤخرًا خاصًا جدًا. لقد تناول أصول الناس، وجواهرهم، وتصنيفاتهم. لقد ناقشنا مظاهر ثلاثة أنواع من الناس، لكل منهم تصنيف مختلف: المتناسخون من حيوانات، والمتناسخون من أبالسة، والمتناسخون من بشر. بالنسبة إلى معظم الناس، كان لهذا بعض التأثير على مزاجهم. كيف يشعر معظمكم بعد سماع الشركة في هذا الجانب؟ هل هناك أي منكم لا يرغب في سماع هذا المحتوى ويقول: "لا يبدو أن هذه الأمور مرتبطة بالحق. هل ثمة فائدة من معرفة هذه الأشياء؟" عندما يسمع المؤمنون الجدد هذه الكلمات، هل من المرجح أن يُكوِّنوا مفاهيم؟ هل من المرجح أن يصبحوا سلبيين وضعفاء؟ بغض النظر عن شعور الناس بعد سماع هذه الكلمات – سواء كوّنوا مفاهيم أم أصبحوا سلبيين وضعفاء – فإن عقد شركة عن هذه الكلمات مفيد للناس على أي حال. إنه يمكّن الناس على الأقل من اكتساب بعض البصيرة والتمييز، وفهم الأفكار والآراء الصحيحة لكيفية سلوكهم الذاتي، وفهم المبادئ الأساسية لكيفية سلوكهم الذاتي. إنه يفيد الناس كثيرًا فيما يتعلق بكيفية سلوكهم وكيفية عيشهم. وعلى وجه الخصوص، فإنه يساعد الناس على معرفة كيفية معاملة الآخرين وفقًا للمبادئ. وبهذه الطريقة، سيتمكنون من التقليل من فعل الكثير من الأشياء الحمقاء واتخاذ طرق جانبية أقل. تضمن محتوى شركتنا مؤخرًا أصول الناس وجوهرهم الداخلي، واختتمنا بالحديث عن المظاهر التي يمتلكها أولئك المتناسخون من بشر حقيقيين. يمتلك أولئك المتناسخون من بشر حقيقيين سمتين رئيسيتين. ما هما؟ (التمييز بين الصواب والخطأ، ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح). هذان هما المظهران والسمتان الأساسيتان اللتان ينبغي أن تمتلكهما إنسانية المرء. بشكل عام، هما ما نشير إليه غالبًا بالضمير والعقل. ولكن، غالبًا ما لا يعرف الناس كيفية تمييز ما إذا كان شخص ما لديه ضمير وعقل، أو ما إذا كان الشخص يمتلك حقًا أحدهما أو الآخر، وما إذا كان ضميره وعقله طبيعيين، أو ما إذا كانا هما الضمير والعقل اللذين تمتلكهما الإنسانية الطبيعية. عندما لا يفهم الناس هذه الحقائق عن الإنسانية الطبيعية، فإن آرائهم حول الضمير والعقل أو فهمهم لهما تكون عامة للغاية، لذلك استخدمنا جانبين من المظاهر المحددة لشرح ماهية الضمير والعقل البشريين وللتأكد مما إذا كان الشخص لديه إنسانية. الأول هو التمييز بين الصواب والخطأ، والثاني هو معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. لقد عقدنا شركة بالفعل عن هذين الجانبين مرتين. إن التمييز بين الصواب والخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح هما صفتان للإنسانية، وجوانب معاشة للإنسانية، وكشوفات ومظاهر محددة للإنسانية يمتلكها البشر. بالنسبة إلى هذين الجانبين – التمييز بين الحق والباطل ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح – سردتُ بعض الأمثلة الواقعية وناقشت بعض المظاهر المحددة للناس ضمن هذين الجانبين، وجعلتكم تميزون ما إذا كانت مظاهر لامتلاك إنسانية أم لا، وما إذا كان أولئك الذين يمتلكونها هم أناس يمكنهم التمييز بين الصواب والخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. فيما يتعلق بالتمييز بين الصواب والخطأ، عقدنا شركة عن بعض الحالات لتشريح كيفية تعامل الناس مع الأمور الإيجابية والسلبية، وعقدنا شركة أيضًا حول كيفية تمييز الأمور السلبية والمظاهر غير البشرية. وعلى الرغم من أنني لم أعطِ أمثلة أكثر تحديدًا لإخباركم بماهية الأمور الإيجابية وماهية الأمور السلبية، فمن خلال تشريح وكشف بعض مظاهر الناس تجاه الأمور الإيجابية في حياتهم اليومية، أظهرت كيف ينبغي للمرء أن يعامل الأمور الإيجابية وما هي المواقف التي ينبغي للمرء أن يتخذها تجاهها. لقد أعطيت أيضًا بعض الأمثلة لكشف مواقف الناس ومظاهرهم تجاه الأمور السلبية، حتى تتمكنوا من تعلم تمييز طبيعة مواقف ومظاهر هذه الشخصيات السلبية، وما إذا كانت إنسانيتهم حقيقية أم لا، وما هو جوهر إنسانيتهم. في شركتينا الأخيرتين، لم نشرح تحديدًا ماهية الأمور الإيجابية والسلبية، ولكن انطلاقًا من الحقائق التي كُشِفَت، ألا ينبغي لكم الآن أن تكونوا قادرين على تعريف الأمور الإيجابية والسلبية؟ بعد الاستماع إلى الشركة، هل لخصتم ماهية الأمور الإيجابية والسلبية بالضبط؟ إذا تكوَّن لديك تعريف واضح في ذهنك، بعد الاستماع إلى هذا المحتوى المحدد للشركة، وكنت تعرف ماهية الأمور الإيجابية وماهية الأمور السلبية، وتفهم الحق في هذا الصدد، فستعرف كيف تميز الأمور الإيجابية والسلبية وتتعامل معها، أليس كذلك؟ (بلى).

ما الأمور الإيجابية؟ أليست هذه مسألة ينبغي فهمها؟ ربما يمكنكم إعطاء بعض الأمثلة على الأمور الإيجابية، مثل شخصية الله البارة، وجمال الله، وعمل الله، ومقاصد الله للإنسان، ومتطلبات الله للإنسان، وكذلك كل الحق الذي عبّر عنه الله للبشرية، وكل مبدأ حق مفصل ومحدد متضمن في الحق؛ هذه كلها أشياء إيجابية. يمكنكم إعطاء بعض الأمثلة المحددة للأشياء الإيجابية، فهل يمكنكم إعطاء بعض الأمثلة المحددة للأشياء السلبية؟ هل الثقافة التقليدية شيء سلبي؟ (نعم). هل الاتجاهات الشريرة أشياء سلبية؟ (نعم). هل السعي وراء مهنة حكومية رسمية شيء سلبي؟ (نعم). هل السعي وراء الثروة العظيمة شيء سلبي؟ (نعم). هذه كلها أشياء سلبية. ماذا أيضًا؟ (هذا كل ما يمكنني التفكير فيه). أنتم لا تتأملون أبدًا في هذه الأشياء في قلوبكم؛ أنتم دائمًا شاردو الذهن. ومع ذلك، تشعرون عادة أنه بعد الإيمان بالله والقيام بواجبكم لسنوات عديدة، وبعد أن أكلتم الكثير من كلام الله وشربتموه، فقد توصلتم إلى فهم قدر كبير من الحق. لماذا، إذًا، عندما يتعلق الأمر بمسائل محددة، لا تكون لديك وجهة نظر؟ أين ذهب كل ما فهمته؟ إذا طُلب منك استخدام الحق الذي تفهمه لتشريح جوهر مسألة ما وشرح جوهرها بوضوح، ومن ثم مساعدة الناس على فهم الحق المتضمن ومقاصد الله، حتى يتسنى لهم تمييز الأمور السلبية، وأيضًا معرفة الأمور الإيجابية ومبادئ الحق المتضمنة، فإنك لا تأتي بشيء، ولا تعرف ماذا تقول. أليس هذا مظهرًا لعدم فهم الحق؟ (بلى). إذًا، ما كل هذا الفهم الذي تتحدث عنه عادةً؟ (كلمات وتعاليم). إنها كلها كلمات وتعاليم. يجد بعض الناس، عند كتابة ملاحظات العبادة الروحية، أن أفكارهم تتدفق مثل الينبوع، ويكتبون وكأنهم مُلهمون إلهيًا؛ يكتبون بطريقة منظمة للغاية، ويتأثرون لدرجة أن أعينهم تغرورق بالدموع. ولكن عندما يُطلب منهم تطبيق ما كتبوه على الحياة الواقعية لتمييز مختلف الناس، وتمييز حقيقة مختلف الأمور، وحل مختلف المشكلات، فإنهم يعجزون عن ذلك. إنهم يفهمون الكثير من التعاليم، لكنهم لا يفهمون الحق. ونتيجة لذلك، لا يمكنهم تمييز حقيقة أي مسألة يواجهونها، ولا يمكنهم حل أي مشكلة يكتشفونها. ما الفائدة من فهمهم لكل هذه التعاليم؟ إن الأشخاص الذين لا يفهمون الحق مثيرون للشفقة للغاية! أولئك الأشخاص المتكبرون والبارون في أعين ذواتهم يفهمون الكثير من التعاليم ومع ذلك لا يستطيعون حل أي مشكلة حقيقية. هذا أمر مثير للشفقة للغاية. بالعودة إلى صلب الموضوع، لنواصل شركتنا عن ماهية الأمور الإيجابية. يجب توضيح هذا الجانب من الحق. إذا أدلينا بقول عام وقلنا: "كل ما يأتي من الله هو أمر إيجابي"، فهل هذا القول صحيح؟ (نعم). القول "كل ما يأتي من الله هو أمر إيجابي" هو حق، ولكن إذا كنت لا تفهم ما يشير إليه هذا القول تحديدًا أو ما يشير إليه الحق المتضمن فيه، فإن ما تفهمه هو تعاليم. إذا كان لديك تقدير وفهم حقيقي لهذا القول في العديد من المسائل، وكان يمكنك أيضًا التحدث عن بعض التفاصيل لإثبات وجهة نظرك، فإن وجهة نظرك تستند إلى كلام الله، وهذا يثبت أنك تفهم بعض الحق. يقول كثير من الناس: "كل ما يأتي من الله هو أمر إيجابي". من الناحية النظرية، هذا القول صحيح، وهو أيضًا جانب من جوانب الحق. إذًا، ما هي الأمور الإيجابية تحديدًا؟ ينبغي أن يكون هناك شرح محدد لعبارة "كل ما يأتي من الله هو أمر إيجابي". ما الأشياء التي تُعد أمورًا إيجابية إذًا؟ كل ما يأتي من الله هو أمر إيجابي: كل الأشياء التي خلقها الله، أو قدرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية. هل هذا الشرح صحيح؟ هل يجعله هذا محددًا؟ (نعم). بهذه الطريقة، لا يظل قول "كل ما يأتي من الله هو أمر إيجابي" عند مستوى نظري فحسب، بل يصبح مبدأ من مبادئ الحق. هل صياغته بهذه الطريقة واضحة؟ (نعم). إذًا اقرأوا هذه الجملة التي تُعرِّف الأمور الإيجابية. (كل الأشياء التي خلقها الله، أو قدرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية). كيف تشعرون بعد قراءة هذه الجملة؟ هل بدأ تعريف الأمور الإيجابية أو نطاقها يتضح في أذهانكم؟ (نعم). اقرأوها مرة أخرى إذًا. (كل الأشياء التي خلقها الله، أو قدرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية). عندما تقرأون كلمات الحق، يجب أن تتعلموا قراءتها ببطء وتذوقها بعناية. يجب أن تتعلموا قراءتها بإيقاع موزون، وقراءتها بجدية ووقار وبوتيرة مفهومة، بحيث، بعد أن يسمعها الجميع، تُنقش كل كلمة وجملة في قلوبهم وتترك انطباعًا عميقًا، ومنذ ذلك الحين، يصبح هذا القول أساسًا ومعيارًا من كلام الله يقيسون به نوعًا معينًا من الأشياء داخليًا. كم سيكون ذلك رائعًا. اقرأوها مرة أخرى. (كل الأشياء التي خلقها الله، أو قدرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية). كان ذلك لا يزال سريعًا بعض الشيء. أخبروني، عند قراءة كلام الله، ألا ينبغي أن تكونوا جادين، وأتقياء أيضًا؟ (بلى). إذا قرأتم كلام الله باستخفاف وبسرعة كما تقرأون مقالًا كتبه غير مؤمن، فكيف سيشعر المستمعون؟ (لن يشعروا بأي تقوى). إذًا، لقراءة كلام الله بتقوى، كيف ينبغي أن تقرأوه؟ كيف ينبغي أن تكون الوتيرة؟ (ينبغي أن نقرأه بجدية واهتمام، كلمة بكلمة، وبصوت جهوري وقوي). صحيح. إذًا اقرأوها مرة أخرى، واجتهدوا لجعلها جهورية وقوية. (كل الأشياء التي خلقها الله، أو قدرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية). الآن وقد قُرئت هذه الجملة عدة مرات، لا بد أنكم حفظتموها، أليس كذلك؟ (بلى). تؤكد هذه الجملة على ثلاثة أشياء. ما هو الأول؟ (ما خلقه الله). وما هو الثاني؟ (ما قدره الله). وما هو الثالث؟ (ما هو تحت سيادة الله). وما هي كل هذه الأشياء؟ (جميعها أمور إيجابية). لقد حفظتموها، أليس كذلك؟ (بلى). إن حفظ الحق ونقشه في قلب المرء مفيد للغاية لفهم كل مبادئ الحق، ولتمييز جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، ولامتلاك الموقف الصحيح ووجهة النظر الصحيحة تجاهها، وللقدرة على اختيار الطريق الصحيح والممارسة وفقًا لمبادئ الحق لإرضاء الله.

لقد تحدثنا للتو عن ماهية الأمور الإيجابية. كل الأشياء والأحداث التي تقع ضمن نطاق ما خلقه الله، أو قدره الله، أو ما هو تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية. في هذه الحالة، هناك عدد هائل من الأمور الإيجابية. أولًا، جميع أنواع الكائنات الحية وغير الحية التي خلقها الله هي أشياء إيجابية. الكائنات الحية هي أشكال حياة قادرة على الحركة، ويمكنها التنفس، وتمتلك حيوية. ومهما كان تركيب حياتها، أو قوانين وقواعد حياتها، فما دامت مخلوقة من الله، وما دامت من عند الله، فهي أشياء إيجابية. حتى لو لم تعجبك، وحتى لو لم تتوافق مع مفاهيمك، وحتى لو لم تكن ذات فائدة للناس أو حتى يمكن أن تسبب لهم الأذى، فما دامت من صنع الله ومقدرة منه، فهي أشياء إيجابية. لكن بعض الناس لديهم مفاهيم حول هذا الأمر. إنهم يعتقدون أن الحيوانات الضارة والحيوانات التي يمكن أن تؤذي الناس – مثل الثعالب، أو الذئاب، أو الوحوش آكلة البشر – ليست أشياء إيجابية بل هي سلبية. تتعارض وجهة النظر هذه مع مقاصد الله وهي خاطئة تمامًا وكليًا. في الواقع، أيًا كان ما خلقه الله، فما دام لم يدنه، فهو شيء إيجابي. لا ينبغي للناس التمييز ضده، ولا ينبغي لهم إدانته واللجوء إلى القتل أو أي وسيلة قاسية أخرى للتعامل معه لأنهم يجدونه منفرًا. ينبغي للناس أن يدعوا الأمور تأخذ مجراها الطبيعي. وحتى لو لم تحمه، فلا يزال ينبغي لك أن تترك له مساحة للبقاء، ولا ينبغي لك أن تؤذيه، لأنه من الله. هذا هو الموقف الذي ينبغي أن يتبناه الناس تجاه جميع المخلوقات المختلفة التي خلقها الله. ما دام الشيء مخلوقًا من الله، بغض النظر عما إذا كنت تحبه أم لا، وسواء كان جميلًا أم قبيحًا، وسواء كان ودودًا تجاهك أم يشكل تهديدًا، وسواء كان غير مرئي للعين المجردة أم يمكنك رؤيته، وسواء كان له تأثير على حياتك، أو ما هي علاقته ببقاء الإنسان، فينبغي أن تنظر إليه وإلى كل هذه الأشياء نظرة متساوية، وتعاملها وفقًا للمبادئ، وتحترمها؛ امنحها مساحة للبقاء، واحترم طرق بقائها وقوانين بقائها، واحترم أيضًا جميع أنشطتها. لا ينبغي لك أن تؤذيها. على أقل تقدير، ينبغي أن تكون قادرًا على التعايش مع هذه المخلوقات، وألا يتدخل أحدكم في شؤون الآخر. هذا شيء ينبغي للناس فهمه وإدراكه، وهو بالطبع، وبدرجة أكبر، مبدأ ينبغي الالتزام به في كيفية معاملة المرء للمخلوقات المختلفة؛ لا ينبغي للمرء مطلقًا التعامل معها بمفاهيم نابعة من الإرادة البشرية أو حتى بتهور. بهذا نختتم شركتنا عن المسائل المتعلقة بكل الأشياء التي خلقها الله.

يتعلق جانب آخر بخصوص تعريف الأمور الإيجابية بما قدره الله، ونطاق ما قدره الله كبير جدًا. بصورة عامة، على سبيل المثال، عمر الكائنات الحية المختلفة، ومظهرها، وطبيعتها الفطرية، وجيناتها، وكذلك طرق بقائها، وأنماط نشاطها، وطرق تأمين الغذاء والتكاثر، وأنماط معيشتها للتكيف مع الفصول الأربعة، والتي تتضمن اتجاهات هجرتها ونطاقات نشاطها؛ إضافة إلى الفصول الأربعة، ومواقع الجبال، والأنهار، والبحيرات، وأشكال وجود الكائنات الحية أو غير الحية المختلفة على الأرض التي قدرها الله، وما إلى ذلك؛ ينبغي للناس أيضًا احترام هذه الأشياء التي تقع ضمن هذا النطاق، ومنحها مساحة للبقاء، وعدم استخدام الإرادة البشرية أو الوسائل الاصطناعية لاستئصالها، أو التدخل فيها، أو تخريبها. على سبيل المثال، خُلِقَت النمور لتأكل الحيوانات العاشبة؛ والحمر الوحشية، والظباء، والأيائل، وبعض الحيوانات الصغيرة، كلها فرائس للنمور. هذه طريقة المخلوق لتأمين الغذاء، والنطاق الذي يفعل فيه ذلك؛ هذه قاعدة لبقائه. إذًا، ماذا تتضمن قاعدة البقاء هذه؟ إنها تتضمن تقدير الله. وبما أنها مقدرة من الله، فبغض النظر عن كيفية رؤية الناس لها من منظور مفاهيمي – سواء رأوا أنها رائعة، أو دموية وقاسية – فهي بالتأكيد شيء إيجابي. هذا مؤكد تمامًا، ولا يمكنك إنكاره. حتى لو شعرت في قلبك أن صيد النمر للحيوانات دموي وقاسٍ للغاية، ولا يمكنك حتى تحمل رؤية مثل هذا المشهد المأساوي يتكشف، فينبغي لك احترام طريقة البقاء في عالم الحيوان. لا ينبغي لك إعاقتها أو تقييدها، فضلًا عن التدخل الاصطناعي في هذه البيئة الإيكولوجية أو تدميرها. بدلًا من ذلك، ينبغي لك أن تدع الأمور تأخذ مجراها الطبيعي، وتحمي بيئة البقاء لعالم الحيوان. لا ينبغي لك تجريد الحيوانات المختلفة من حقها في البقاء. إن صيد الحيوانات آكلة اللحوم للحيوانات العاشبة أو الحيوانات الأخرى والتهامها هو قاعدة لبقائها، وقاعدة البقاء هذه خلقها الله وقدرها الله. لا ينبغي للبشرية التدخل فيها أو تدميرها بل ينبغي أن تدع الأمور تأخذ مجراها الطبيعي. ماذا يعني إذًا أن تدع الأمور تأخذ مجراها الطبيعي؟ يعني أنه عندما ترى نمرًا أو أي حيوان آخر آكل للحوم يصطاد ظبيًا أو فريسة أخرى، إذا كان لديك ما يكفي من الشجاعة، فيمكنك المشاهدة من مسافة بعيدة وعدم التدخل. إذا كنت جبانًا ولا تستطيع مشاهدة مشهد القتال الدموي المميت هذا، فلا تشاهد، لكن لا ينبغي لك إدانة سلوك الصيد لهذه الحيوانات آكلة اللحوم لأنك لا تستطيع تحمل رؤية المشهد الدموي، فضلًا عن الشكوى من أن خلق الله لهذه الحيوانات آكلة اللحوم كان خطأً؛ هذا تصرف يفتقر إلى العقل. من الطبيعي ألا تفهم هذا، لكن لا ينبغي لك تجريد الحيوانات آكلة اللحوم من حقها في البقاء. يسأل بعض الناس: "إذًا هل ينبغي لنا حمايتها بشكل اصطناعي؟" بعدم القيام بأي شيء للتدخل أو التسبب في ضرر، تكون قد أتممت بالفعل مسؤولية الإنسان. ليست هناك حاجة لحمايتها بشكل اصطناعي، لأن الحيوانات هي أيضًا مخلوقات خلقها الله؛ وبما أنها خُلقت من الله، فقد وهبها الله بالفعل القدرة على البقاء؛ فهي لا تحتاج منك إلى تدخل أو مساعدة. وإلى جانب ذلك، هل يمكنك مساعدتها؟ هل يمكنك محاكاة الشراسة التي تصطاد بها فرائسها؟ لا يمتلك الناس ما يلزم لذلك. في أحسن الأحوال، لا يمكن للناس سوى استخدام الأسلحة لقتل بضع فرائس، وهو ما يبعد كل البعد عن تلبية احتياجات الحيوانات. علاوة على ذلك، لا تأكل بعض الحيوانات الفرائس الميتة؛ فهي لا تأكل سوى اللحوم الحية الطازجة. لا ينبغي لك التدخل في حقوق بقاء الحيوانات آكلة اللحوم أو تدميرها، ولا ينبغي لك حماية الحيوانات العاشبة من الأذى؛ يكفي ألا تؤذيها أو تصطادها. إن بقاء جميع أنواع الحيوانات له قوانينه، وسوف تتكاثر الحيوانات وتعيش وفقًا للقواعد التي قدرها الله والقوانين التي وضعها الله. لديها قوانين البقاء الخاصة بها، وقدراتها الخاصة على البقاء، وفي نواحٍ كثيرة، تتفوق قدراتها على البقاء حتى على قدرات البشر. فعلى الرغم من أنها لا تستطيع صنع أو استخدام الأسلحة والأدوات، فإن قدرتها على البقاء بشكل مستقل لا تزال تتفوق على قدرة البشر في بعض النواحي. إذا كان للبشر أن يعيشوا في البرية، فسيكون من الصعب عليهم البقاء؛ بل إن بعضهم سيموت من العطش، أو الجوع، أو البرد، أو تأكله الوحوش البرية. من الواضح أن قدرة البشر على البقاء بشكل مستقل في البرية أدنى من قدرة الحيوانات. ولماذا هذا؟ هذا أيضًا مرتبط بتقدير الله.

فيما يتعلق بما قدره الله، فإن المبدأ الذي ينبغي للناس الالتزام به هو عدم التدخل فيه أو تدميره بشكل اصطناعي. خذ معاملة الحيوانات على سبيل المثال: لا يحتاج الناس إلى حمايتها بدافع اللطف. ما دمت لا تزعجها، أو تدمر بيئتها المعيشية، أو تقوض قواعد وقوانين بقائها، فقد أتممت مسؤولية الإنسان. إذا أصيب حيوان أو واجه صعوبة ما وطلب المساعدة من البشر، فهل ينبغي للناس مساعدته؟ (نعم). لا تُعتبر هذه المساعدة تدخلًا اصطناعيًا، بل هي مسؤولية ينبغي للناس إتمامها. لماذا هذه مسؤولية ينبغي للناس إتمامها؟ لأن هذا شيء في مقدور البشر فعله. في هذا الموقف، ينبغي للناس إظهار المحبة وبذل قصارى جهدهم للمساعدة، لأن كلًا من البشر والحيوانات مخلوقات. الأمر فقط هو أنه في عيني الله، البشرية هي موضوع خلاصه، ومخلوق أعلى في المستوى، ومتميز عن الآخرين. وبما أن الجميع يعيشون معًا في هذا العالم المادي، وفي هذا الفضاء، فإن مساعدة بعضهم البعض في أوقات الحاجة لا تنتهك أي مبادئ. هذا خُلُقٌ ينبغي للبشر امتلاكه على أقل تقدير، وهو شيء ينبغي أن يكونوا قادرين على تحقيقه. إذا كان هناك حقًا حيوان مصاب يأتي إليك طلبًا للمساعدة، فهو يفعل ذلك فقط لأنه يُكن لك تقديرًا كبيرًا ويثق بك. حقيقة أنه يستطيع طلب مساعدتك تثبت أنه ليس أحمق؛ إنه قادر على التفكير، ويعلم أنه على الرغم من أن البشر مختلفون عنه، إلا أن البشر لديهم طرق لمساعدته على البقاء. وبما أن الكائنات الحية الأخرى تُكن للبشر مثل هذا التقدير الكبير، ألا ينبغي للبشر أن يلعبوا دور سيد كل الأشياء جيدًا ويتمموا الواجبات التي ينبغي لهم القيام بها؟ (بلى). هذا هو مبدأ الممارسة. لكي تلعب دور سيد كل الأشياء جيدًا، لا يكفي مجرد امتلاك هذه الرغبة؛ فالأمر يتطلب عملًا فعليًا. عندما تواجه الكائنات الحية الأخرى صعوبات أو تكون لديها احتياجات، يجب عليك مد يد العون لمساعدتها. إذا كان مقدرًا لها أن تموت أو تواجه كارثة عظيمة، ولا يمكنك المساعدة، فلا يوجد ما يمكن فعله، وينبغي لك فقط أن تدع الأمور تأخذ مجراها الطبيعي؛ ما عليك سوى بذل قصارى جهدك. إذا رأيتها تواجه صعوبات أو خطرًا، فهذا هو الوقت الذي ينبغي لك فيه إتمام مسؤوليتك وواجبك. وإذا لم ترَ ذلك، فليست هناك حاجة لتكبد عناء البحث عنه؛ فهذه ليست مسؤوليتك. لديها مصيرها الخاص، ولا تحتاج إلى بذل جهد استباقي في هذا الصدد. وعلى العكس من ذلك، إذا واجهت صعوبة وطلبت مساعدتك، فمن واجبك الإلزامي مد يد العون؛ ومن الأفضل ألا ترفض. على سبيل المثال، إذا صادفت إوزة برية على الطريق تسد طريقك وتحاول منعك من المغادرة، فإذا كان لديك قلب محب، فينبغي أن تدرك أن الإوزة في ورطة وقد أتت إليك طلبًا للمساعدة. ماذا ينبغي لك أن تفعل في هذا الوقت؟ (اتبع الإوزة لترى ما الخطب، وساعد إذا استطعت). هذا صحيح. اتبع الإوزة، وانظر إلى أين تقودك، وما الصعوبة أو الخطر الذي واجهته والذي يتطلب مساعدة بشرية. ينبغي لك أن تفعل كل ما في وسعك لمساعدتها؛ لا يمكنك فقط أن تتخلى عنها. هذا هو حس المسؤولية الذي ينبغي أن يتمتع به البشر. الاعتزاز بالكائنات الحية المختلفة التي خلقها الله، والاعتزاز بكل الأشياء التي خلقها الله؛ هذا هو خُلُقُ حب الأمور الإيجابية الذي ينبغي أن يمتلكه الناس. يسأل بعض الناس: "هل هذا مراكمة للحسنات وفعل للخير؟" لا. إن مقولة "مراكمة الحسنات وفعل الخير" غير صحيحة. ليست هناك حاجة للتفوه بمثل هذه الكلمات الرنانة. بصراحة، فكرة مراكمة الحسنات وفعل الخير برمتها هراء! هذا إتمام لواجبات الإنسان؛ إنه أبسط حس بالمسؤولية ينبغي أن يمتلكه الناس. بمجرد مساعدتك للإوزة، تكون مسؤوليتك قد تمت. لست بحاجة إلى أن تشكرك، ولا تحتاج إلى أن ترد جميلك؛ ما فعلته كان شيئًا البشر ملزمون بفعله. إن تتميم هذا الواجب وامتلاك حس المسؤولية هذا هو اتباع لكلام الله؛ كل الأشياء التي خلقها الله وقدرها الله هي أمور إيجابية، وينبغي لنا أن نعتز بها. وصية الله هي الاعتزاز بكل الأشياء التي خلقها. هذا جزء من الحس المشترك للإنسانية الذي ينبغي للبشر، بصفتهم أسياد كل الأشياء، امتلاكه على الأقل. على وجه التحديد، هو حس المسؤولية الذي ينبغي أن يمتلكوه على أقل تقدير. لا تتداخل مع الكائنات الحية الأخرى، ولا تقوض قواعد بقائها، ولا تجردها من حقها في البقاء؛ وإضافة إلى ذلك، ليست هناك حاجة لمساعدتها بشكل اصطناعي لتعيش بطريقة معينة أو توجيهها وتنظيمها للبقاء بطريقة معينة. بدلًا من ذلك، احترم قوانين بقائها وقواعد بقائها. وعندما تحتاج إلى المساعدة، إذا رأيت ذلك، فلا ينبغي لك التهرب منها أو غض الطرف، والاكتفاء بالمشاهدة بينما تتعرض للأذى وتموت، بل ينبغي لك مد يد العون لإتمام المسؤولية والواجب اللذين ينبغي للبشر إتمامهما. أنت تنقذها من خلال مساعدتها. لن يرهقك هذا، ولن يتطلب منك دفع ثمن باهظ أو بذل الكثير من الطاقة، فضلًا عن التضحية بحياتك لحمايتها. لن يضرك هذا في شيء؛ إنه شيء من المفترض أن تفعله بوصفك إنسانًا. لو طُلب منك حمايتها بكل قوتك، فلن يكون تحقيق ذلك سهلًا، لكن ينبغي أن تكون قادرًا على أن تدع الأمور تأخذ مجراها الطبيعي؛ بعدم التدخل فيها، وعدم تدمير بيئتها المعيشية أو تقويض قواعد بقائها، وعدم تجريدها من حقها في البقاء. إذا لم تتمكن حتى من فعل هذا، فأنت لست بشرًا، ولست تجسيدًا لإنسان، وليس لديك إنسانية. ماذا يعني عدم امتلاك إنسانية؟ يعني أنك تفتقر حتى إلى الضمير والعقل لحماية الحيوانات، ورعايتها، واحترام الكائنات الحية التي خلقها الله. إذا كنت تفكر دائمًا في إيذائها، وأكلها، وتجريدها من حقها في البقاء، فأنت لست إنسانًا بل وحش بري. هل هذا واضح الآن؟ (نعم).

فيما يتعلق بما قدّره الله، ثمة بعض الحالات الأخرى. على سبيل المثال، تختلف قواعد البقاء لبعض الحيوانات نوعًا ما عن قواعد الكائنات الحية الأخرى أو حتى تعاكسها، مثل البوم، والخفافيش، وبعض الحيوانات الأخرى التي تتمثل قاعدة بقائها في النوم أثناء النهار والنشاط في الليل. كان هذا مقدرًا من الله، وحتى إذا تسببت ظروف خاصة في بعض الأحيان في تغيير هذه الحيوانات لهذا الروتين مؤقتًا، فإن قوانين وقواعد بقائها لا تتغير أساسًا في ظل الظروف الطبيعية. يفكر الناس دائمًا في تغيير قواعد هذه الحيوانات، وجعلها تنشط نهارًا مثل البشر. إنهم يجرون أبحاثًا على جينات هذه الحيوانات ومصل دمها، وأنماط نشاطها، وما إلى ذلك، ويفكرون بشتى الطرق لتغيير وتقويض قواعد بقائها وأنماط نشاطها. هل هذا جيد؟ (لا). هل هذا النوع من السلوك، وهذا النوع من التفكير، أمر إيجابي؟ (كلا). هذا أمر سلبي، وشيء يفعله غير البشر. من خلال البحث العلمي، تتغير هذه الكائنات الحية نوعًا ما، لكن تكون عاقبتها أن تعيش بألم شديد وبشكل غير طبيعي. لا يطيق الناس الطبيعيون رؤية هذا. هناك أيضًا بعض الناس الذين يقولون: "يوجد الكثير من الجرذان الآن؛ سيكون أمرًا رائعًا لو استطاعت الكلاب صيد الجرذان. يمكن للكلاب حراسة المنزل، ويمكننا توفير طعام الكلاب لأنها ستأكل الجرذان، ولن نحتاج إلى تربية القطط. سيكون ضرب عصفورين بحجر واحد. ألن يكون ذلك رائعًا؟" ثم يبحثون في كيفية دمج جينات القطط والكلاب، بحيث تمتلك الكلاب جينات الكلاب والقطط معًا وتصبح هجينًا من الكلب والقط يمكنه حراسة المنزل وصيد الجرذان. هل هذه الفكرة جيدة؟ (لا). لم لا؟ (لأنهم يريدون دائمًا تقويض ما قدره الله وانتهاك القوانين التي قدرها الله. هذا بالضبط ما يفعله الشيطان وما تفعله البشرية الفاسدة). مثل هذه الأفكار خبيثة. من أين تأتي الأفكار الخبيثة؟ إنها تأتي بالكامل من الشيطان والأرواح الشريرة. وهكذا، فإن مثل هؤلاء الناس الفاسدين ليسوا بشرًا. إنهم يريدون دائمًا تغيير الأمور الإيجابية التي قدرها الله، وتغيير الوظائف الأصلية، وأنماط النشاط، وقوانين البقاء لمختلف الكائنات الحية التي قدرها الله. إنهم يريدون دائمًا تقويض أشكال بقاء الكائنات الحية التي قدرها الله، ويُكونون دائمًا بعض الأفكار والخواطر ووجهات النظر الخبيثة والمتمردة بوقاحة، ويريدون دائمًا تقويض الأشياء المختلفة التي قدرها الله. مثل هؤلاء الناس ليسوا بشرًا؛ ليس لديهم إنسانية. لا يقع تفكيرهم أو أفعالهم أبدًا ضمن نطاق الضمير والعقل، بل يريدون دائمًا تجاوز نطاق الإنسانية الطبيعية؛ هذا مظهر من مظاهر كونهم ليسوا بشرًا. ضمن ضمير وعقل الإنسانية الطبيعية، هم لا يحترمون قواعد البقاء وأشكال وجود جميع الأشياء التي قدرها الله ولا يحافظون عليها. بدلًا من ذلك، يريدون دائمًا تقويض، وإرباك، وتغيير قواعد البقاء التي قدرها الله، لتغيير طرق حياة الكائنات الحية الأخرى. إنهم يريدون جعل القطط ليست قططًا والكلاب ليست كلابًا، وتحويلها جميعًا إلى تشوهات، وأشياء خبيثة، وجعلها تتطور في اتجاه خبيث. إنهم يريدون دائمًا تقويض وجود الأمور الإيجابية، ويريدون دائمًا تقويض أشكال بقاء الأمور الإيجابية. أليسوا غير بشر؟ (بلى، هم كذلك). الأفكار ووجهات النظر التي ينتجها ويمتلكها غير البشر هي أمور سلبية، وهي معادية للأمور الإيجابية. وبما أن وجهات نظرهم أمور سلبية ومعادية للأمور الإيجابية، أليست العناصر التي ينتجونها والنتائج التي يحققونها في مهنهم أمورًا سلبية؟ (بلى، هي كذلك). هذه الأشياء هي أمور سلبية. على الرغم من أن بعض الأشياء ليس لها تأثير ضار مباشر على البشرية أو لا تسبب أي ضرر لها، فما دامت معادية لما قدره الله، وما دامت تنتهك القوانين والقواعد التي قدرها الله، وما دامت تمتلك طريقة بقاء مختلفة أو قانونًا وقاعدة مختلفين نشآ نتيجة للتدخل الاصطناعي للإنسان، ومعالجته، وتقويضه على أساس القوانين والقواعد التي قدرها الله، فإن هذه الأشياء هي أمور سلبية. بغض النظر عن عدد الأشخاص الذين يقبلون بوجود مثل هذا الشيء ويعترفون به، أو عدد الأشخاص الذين يجلب لهم متعة جسدية في حياتهم أو بقائهم، إذا لم يكن في الشكل الأصلي الذي قدره الله، وإذا لم يكن في الحالة الأصلية التي قدرها الله، بل تم تغيير وتقويض الهيكل، أو الشكل، أو قوانين وقواعد بقائه المقدرة، فإنه أمر سلبي. هذا لأنه تمت معالجته، وإتلافه، وتغييره بواسطة الشيطان، وتم حقنه بمفاهيم، وأفكار، ووجهات نظر من الشيطان، وحتى ببعض سموم الشيطان أو مكائد الشيطان. وحتى لو لم يتمكن الناس من رؤية حقيقة هذا، فإنه يظل أمرًا سلبيًا. باختصار، ما دام شيئًا يتعارض مع الشيء الأصلي الذي قدره الله، شيئًا تم تقويض وتغيير شكله الأصلي، أو هيكله، أو قوانين وقواعد بقائه كما قدرها الله – سواء كان كائنًا حيًا أو غير حي – وتم في الوقت نفسه حقن أو إضافة أشياء إضافية مختلفة من الشيطان إليه، فهو أمر سلبي، وقد تغيرت طبيعته بالفعل. مهما كان نوع التأثير الكمي الذي يحدثه على الحياة الجسدية أو بقاء البشرية، فما دام قد خضع لتغيير نوعي، وتغيرت نوعيته، فهو أمر سلبي. هذا أمر مطلق، وليس زائفًا على الإطلاق. ما دام الشيء يُعد أمرًا سلبيًا، فمهما طال وجوده في هذا العالم أو طال قبوله من قبل البشرية والمجتمع، فإذا لم يكن الشيء الأصلي الذي قدره الله، فهو غير معترف به من قبل الله، وإذا لم يكن معترفًا به من قبل الله، فهو إذًا أمر سلبي.

يسأل بعض الناس: "التفاح والكمثرى كلاهما من الفواكه الأصلية التي قدرها الله. إذا تم تطعيمهما معًا لإنتاج تفاح-كمثرى، فهل هذا أمر سلبي؟ هل ينبغي أن نأكله أم لا؟" هذا شيء يمكن مواجهته في الحياة اليومية، أليس كذلك؟ أخبروني، هل ينبغي أن تأكلوه أم لا؟ إذا أكلتموه، فهل ستُصابون بالتسمم؟ هل سيسبب لكم ضررًا جسديًا؟ هل سيؤثر على طول أعماركم؟ هل سيؤثر على نظرة الله إليكم؟ هل سيؤثر على عاقبتكم؟ كيف ينبغي النظر إلى هذا الأمر؟ هذا يختبر ما إذا كنتَ تفهم مبادئ الحق، وما إذا كنتَ تفهم ما عقدنا شركة عنه سابقًا. إذا كنتَ تفهم هذا الجانب من الحق، وكنتَ قد استوعبت مبادئ الحق في هذا الصدد، فعندما تواجه أمورًا في الحياة الواقعية، ستعرف كيف تمارس، وستعرف ما هي الأفعال التي تنتهك الحق وما هي الأفعال التي تؤيد الحق وتقع ضمن نطاق مبادئ الحق. هل ينبغي أن تأكلوا التفاح-الكمثرى؟ (لا). هل لأنكم لا تجرؤون على أكله، أم لأنه لا ينبغي أكله؟ (لا نجرؤ على أكله). تقولون إنكم لا تجرؤون على أكله، ولكن ألم تأكلوا عددًا لا بأس به منه في حياتكم اليومية؟ وماذا حدث بعد أن أكلتموه؟ هل أُصِبتم بضرر جسدي؟ أولًا، لنحدد ما إذا كان التفاح-الكمثرى شيئًا إيجابيًا أم سلبيًا. قلتم إنه لا ينبغي أكله. المعنى الضمني لهذا القول هو أن التفاح-الكمثرى شيء سلبي، ولذلك لا ينبغي أكله. هل هذا ما قصدتموه؟ (نعم). إذًا، هل هذا الفهم صحيح؟ هل ينبغي فهم مسألة التفاح-الكمثرى بهذه الطريقة؟ لو لم أقدم لكم المثال لعقد شركة، لكنتم ظننتم أنه لا ينبغي أكل التفاح-الكمثرى، وأن أكله سيصيبكم بالتسمم؛ تمامًا مثلما حدث مع حواء، عندما انتهكت وصية الله وأكلت من ثمرة شجرة معرفة الخير والشر، فأغواها الشيطان لتقع في الخطيئة وسقطت في يديه سقوطًا لا فكاك منه. كنتم ستظنون، خاصة وأن الآن هي اللحظة الحاسمة لخلاص الله للبشرية، والوقت يضيق، أنه يجب عليكم توخي الحذر وعدم أكل الأشياء عشوائيًا، وأنكم إذا فعلتم ذلك، فقد تنتهكون المبادئ وتتعدون على المراسيم الإدارية، ما يترككم دون فرصة للخلاص، وحينها لن ينفع الندم. أنتم لا تستطيعون رؤية حقيقة هذا الأمر؛ لقد حيركم شيء صغير كهذا. إنكم تظنون أنه لا ينبغي أكل التفاح-الكمثرى ولا تجرؤون على أكله، وأن فعل ذلك سيكون انتهاكًا للمبادئ وتعديًا على المراسيم الإدارية، وهو ما سيكون أمرًا فظيعًا! أليس هذا ما تفكرون فيه جميعًا؟ إذًا، هل ينبغي أن تأكلوا التفاح-الكمثرى أم لا؟ (يا الله، لقد ناقشنا هذا للتو ونعتقد أنه يمكننا أكل التفاح-الكمثرى، لأن الإنسان يحسن التفاح والكمثرى فقط ولم يغير القوانين التي قدرها الله لهما. لذا فإن أكل التفاح-الكمثرى لا ينطوي على تعدٍ على المراسيم الإدارية). بعد شركتكم، اكتسبتم بعض الوضوح، وتفهمون الآن أن القوانين التي قدرها الله لم تتغير أساسًا فيما يتعلق بالتفاح-الكمثرى، لذا يمكنكم أكله. ما قلتموه للتو دقيق؛ كل ما في الأمر أنكم لم تشرحوه بوضوح. دعونا لا نناقش مسألة ما إذا كان يمكن أكل التفاح-الكمثرى أم لا في الوقت الحالي؛ دعونا نتحدث أولًا عن سبب عدم انتهاكها للقوانين التي قدرها الله. شجرتا التفاح والكمثرى كلتاهما من النباتات التي خلقها الله، ويمكن للناس أكل الثمار التي تُثمرها. عندما يتم تطعيم هذين النباتين معًا أو تلقيحهما معًا، تُنتَج فاكهة من نوع آخر. وسواء حدث ذلك بشكل اصطناعي أو طبيعي، فإن أصل هذه الفاكهة، وشكل بقائها، وقوانين وقواعد بقائها تظل بشكل أساسي دون تغيير عما قدره الله أصلًا. حتى لو قام الإنسان بشكل اصطناعي بتطعيم أغصان شجرة تفاح وشجرة كمثرى معًا، فعلى أساس قوانين وقواعد بقائهما الأصلية، وعلى أساس أشكال حياتهما الأصلية، تُنتَج فاكهة ذات خصائص حياة مشتركة لكليهما. هذه الفاكهة تسمى التفاح-الكمثرى. الإنسان يستخدم فقط قدرته على البقاء وطريقة تفكيره، وذكاءه وفطنته، لتطعيم نبتتين معًا لإنتاج نوع آخر من الفاكهة، لكن هذه الفاكهة، التفاح-الكمثرى، لا تتجاوز نطاق ما قدره الله. هذا جانب. ومن ناحية أخرى، حتى بدون تدخل بشري، إذا نمت أشجار التفاح والكمثرى معًا في الغابة نفسها، فهل يمكنها تجنب التلقيح الخلطي؟ في ظروف طبيعية جدًا، عندما يحين موسم الإزهار، سيتم تلقيحها خلطيًا، وستتشابك أنظمة جذورها تحت الأرض أيضًا. وسواء انتشر اللقاح بواسطة النحل أو من خلال الرياح ودوران الهواء، فإن التفاح والكمثرى سيتلقيان العناصر الغذائية من بعضهما البعض، وسيتم إنتاج فاكهة التفاح-الكمثرى بشكل طبيعي جدًا. إذًا، هل لا يزال بإمكانكَ القول إن هذا التفاح-الكمثرى من صنع الإنسان؟ (لا). إنه كائن حي ينمو بشكل طبيعي في البيئة الطبيعية التي قدرها الله؛ إنه شيء ضمن النطاق الذي يسمح به الله، لذا فإن هذا التفاح-الكمثرى لا ينتهك أي قوانين. وبغض النظر عما إذا كان له خصائص التفاح أو الكمثرى، فباختصار، هو ليس شيئًا سلبيًا؛ لا يزال نوعًا من الفاكهة التي أعدها الله للبشرية. يمكنكَ أن تطمئن وتأكلها؛ من المؤكد أنها لن تسبب لكَ أي ضرر جسدي. ولكن، عندما ذكرتُ للتو تطعيم الإنسان لأغصان التفاح والكمثرى معًا بشكل اصطناعي، لم تتمكنوا من التأكد ما إذا كان التفاح-الكمثرى شيئًا إيجابيًا أم سلبيًا، ولم تجرؤوا على أكله، مفكرين: "التفاح تفاح، بدون جينات الكمثرى، والكمثرى كمثرى، بدون مكونات التفاح؛ هذه الثمار وحدها يمكن أكلها بالتأكيد!" أليست هذه الطريقة في فهم الأمور محرَّفة؟ (بلى). إنها محرَّفة. توجد كائنات حية مختلفة معًا في مساحة مشتركة؛ من المحتم أنها ستؤثر على بعضها البعض وتمد بعضها البعض، وتستمد كل منها من مواطن قوة الأخرى لتعويض مواطن ضعفها. وفي هذا، هناك الكثير من التفاصيل، وهناك أسرار. باختصار، ظهور، ووجود، وتأثير كل هذا هو من أجل بقاء الجنس البشري الذي خلقه الله. هذه هي قيمة ومغزى وجود الأمور الإيجابية؛ في النهاية، هي للحفاظ على البقاء الطبيعي للبشرية وتكاثر واستمرار البشرية. هل هذا الأمر واضح الآن؟ (نعم).

فيما يلي، دعونا نناقش مسألة أخرى، شيئًا كثيرًا ما يواجهه الناس في حياتهم اليومية. ألقوا نظرة وفكروا في كيفية تمييزه والتعامل معه. لتلبية طلب البشرية على الغذاء، اخترع الناس حبوبًا غير عضوية، وزادوا المحصول عن طريق تعديل جينات مختلف البذور والفواكه. في البداية، كان الهدف في الواقع هو تقليل الآفات والأمراض، وتجنب استخدام المزيد من المبيدات الحشرية، وبالتالي زراعة مختلف النباتات التي تحتاجها البشرية مع تقليل العمالة وتجنب تدخل الآفات والأمراض، وفي الوقت نفسه زيادة المحصول لتلبية حاجة البشرية إلى الغذاء، ما أدى إلى صنع مثل هذا المنتج. ماذا يسمى هذا المنتج؟ طعام غير عضوي. لقد لبى ظهور الطعام غير العضوي طلب البشرية على الغذاء إلى حد كبير. يعتقد الناس أن محصول الطعام العضوي منخفض نسبيًا ولا يمكنه تلبية احتياجات البشرية. منذ ظهور الحبوب غير العضوية، زاد محصول الحبوب بشكل كبير، وزاد دخل الناس أيضًا، وتم حل مشكلة الجوع لدى الكثير من الناس. وهكذا، تمكنت البشرية "لحسن الحظ" من أكل الطعام غير العضوي. إذًا، هل الطعام غير العضوي شيء إيجابي أم سلبي؟ هل ينتهك مبدأ "ما قدره الله" أم لا؟ هل ينبغي أكل الطعام غير العضوي؟ ما هي وجهات نظركم وآراؤكم حول الطعام غير العضوي؟ كيف تحددون إيجابية وسلبية الطعام العضوي وغير العضوي؟ (الطعام العضوي طبيعي، وقد قدره الله. إنه شيء إيجابي. أما الطعام غير العضوي فيُنتَج من خلال المعالجة العلمية والتعديل الوراثي. إنه يتعارض مع القوانين الأصلية التي خلقها الله. لذا فإن الطعام غير العضوي شيء سلبي). (الجينات الأصلية في الطعام غير العضوي تالفة، وهو يتعارض مع القوانين التي خلقها الله. علاوة على ذلك، تم تقويض القيمة الغذائية الأصلية للطعام في الطعام غير العضوي؛ فأكله لا يقدم أي فائدة لصحة الناس. في الوقت الحاضر، ينتشر ظهور المشكلات الصحية على نطاق واسع لدى الكثير من الناس الذين كانوا يأكلون الطعام غير العضوي طيلة سنوات عديدة، لذلك أعتقد أنه إذا سمحت الظروف، فينبغي أن نبذل قصارى جهدنا لعدم أكله. ولكن في مجتمع اليوم، معظم الطعام غير عضوي، لذا، من أجل البقاء، علينا بالتأكيد أن نأكل الطعام غير العضوي). كل ما قلتموه يتماشى مع المبادئ، والنقاط الرئيسية صحيحة، لكنه مبسط للغاية، وهناك بعض التفاصيل التي لم يتم شرحها بوضوح. يقول بعض الناس: "الطعام غير العضوي والطعام العضوي يبدوان متشابهين من الخارج، وطعمهما متماثل إلى حد ما. الطعام غير العضوي لا يختلف أساسًا عن الأشكال الأصلية للطعام التي قدرها الله. بل إن بعض الأطعمة غير العضوية تبدو أفضل ولها محصول أعلى من الطعام العضوي، وليس بالضرورة أن يكون طعمها أسوأ بكثير من الطعام العضوي. فلماذا يكون الطعام العضوي شيئًا إيجابيًا والطعام غير العضوي شيئًا سلبيًا؟" على الرغم من أنكم قلتم للتو إنكم متأكدون من أن الطعام العضوي شيء إيجابي والطعام غير العضوي شيء سلبي، إلا أنكم لا تفهمون سبب تمييزهما بهذه الطريقة؛ لا تزالون لا تفهمون التفاصيل هنا. ثمة نقطة رئيسية يجب أن تعرفها: لماذا، في ظل وجود شيئين يبدوان متماثلين في الظاهر، يكون أحدهما إيجابيًا والآخر سلبيًا؟ يقول بعض الناس: "ذلك لأن الطعام غير العضوي يُعالج علميًا وقد أتلفته العلوم". هل هذا القول صحيح؟ من حيث التعاليم، هو صحيح. يبدو أن الأمر كذلك. لكن الناس لا يزالون لا يفهمون بعد سماعه. إذًا، من حيث جوهرهما، ما هو بالضبط الفارق بين الطعام العضوي والطعام غير العضوي الذي يسمح بتعريفهما على أنهما إيجابي وسلبي، على التوالي؟ إلى ماذا يستند هذا التعريف؟ كيف ينظر الله إليه؟ ما هو الحق في هذا؟ هذا يصل إلى جوهر المسألة.

الأشياء العضوية تأتي من الله. إنها ما خلقه الله، وقد أطلق عليها الإنسان اسم "عضوية". دعونا لا نهتم في الوقت الحالي بأصل أو مصدر كلمة "عضوي" أو لماذا أطلق عليها الناس هذا الاسم. لا يزال يتعين علينا أن ننظر إلى هذا من منظور خلق الله وتقديره. ضمن خلق الله وتقديره، ثمة نقطة دقيقة ولكنها حاسمة، وهي أنه عندما خلق الله بذرة، وضع فيها جميع العناصر الغذائية والمكونات التي ينبغي أن تحتوي عليها، وكذلك وظائفها. ما أساس مبادئ تحديد الأشياء التي وُضعت في البذرة؟ لقد استندت إلى احتياجات جسم الإنسان، وإلى قابلية وظائف أعضاء جسم الإنسان الداخلية والمكونات الغذائية التي تتطلبها هذه الأعضاء. بما أن الطعام الذي ينمو من مثل هذه البذرة هو للاستهلاك البشري، فإن التأثيرات التي سيحدثها هذا الطعام على جسم الإنسان بعد أكله، والعناصر الغذائية التي يمكن للإنسان امتصاصها منه للحفاظ على نموه الجسدي الطبيعي وبقائه، ولإطالة عمر جسده، هي جميعها أمور يجب على الله أن يأخذها في الاعتبار عند خلق بذرة أو نوع من الطعام. الأمر ليس خلق بذرة يمكن أن تنمو في التربة بشكل عشوائي وترك الأمر عند هذا الحد، كلا، لقد فكر الله في الأمر. أما بالنسبة إلى التأثيرات التي ستحدثها قشرة هذا النوع من البذور، ولبها، وجنينها على جسم الإنسان، والنتائج التي يمكن أن تحققها هذه الأشياء، وما يحتاجه جسم الإنسان، وما هي العناصر الغذائية التي ينبغي للإنسان امتصاصها من هذا النوع من الطعام بعد أكله، فهذه كلها أمور يجب على الله أن يأخذها في الاعتبار. وبما أن الله لديه مثل هذه الاعتبارات، فعندما يخلق هذا النوع من البذور، يجب عليه أن يخلقه وفقًا للنسب الغذائية التي يحتاجها الإنسان، وهكذا تنشأ هذه البذرة في فكر الله. هذا هو النظر إلى تأثير البذرة على الإنسان من منظور مكوناتها الغذائية وبنيتها؛ هذا جانب واحد يأخذه الله في الاعتبار عند خلق هذه البذرة. وإضافة إلى ذلك، يراعي الله حجم وشكل هذا النوع من البذور أو الفاكهة، وطول مدة إنباته، وشكل بقائه، ونوع التربة المناسبة لنموه، وكمية العناصر الغذائية التي يمتصها في أي نوع من التربة، وكمية العناصر الغذائية التي يمكن للبشر امتصاصها منه عندما يأكلونه، وما إلى ذلك. كل هذه التفاصيل هي أمور يجب على الله أخذها في الاعتبار. العوامل المختلفة التي يأخذها الله في الاعتبار عند خلق بذرة تتلخص في النهاية في نقطة واحدة، وهي تلبية حاجة البشرية إلى الطعام، لتحقيق النمو الجسدي الطبيعي وبقاء البشرية. هذه هي النقطة الأكثر أهمية. وثمة نقطة أخرى حاسمة أيضًا. إذا لم تكن للبذرة قوة حياة، وكانت شيئًا ميتًا، مثل حبة رمل أو حجر، غير قادرة على الإنبات عند زراعتها في التربة، فهذا يعني أنه بعد أن يأكل الناس هذا الطعام هذه المرة الواحدة، لن يكون متاحًا مرة أخرى. مثل هذه البذرة بعيدة كل البعد عن القدرة على تلبية حاجة البشرية إلى الطعام. لذا، بالإضافة إلى المكونات التي ينبغي أن تحتوي عليها، مثل قشرتها ونَوَاتِها، يجب أن تحتوي هذه البذرة على جنين. بالطبع، قد لا يكون هذا الجنين سمة من سمات الحياة الموجودة في جميع البذور. باختصار، بالإضافة إلى قشرتها ونَوَاتِها، يجب أن تمتلك هذه البذرة قوة حياة. في لغة البشر، تسمى قوة حياة، ولكن بمصطلحات الله، يعني ذلك أن هذه البذرة يجب أن تمتلك حياة. ماذا يعني "امتلاك حياة"؟ يعني أنها تستطيع الاستمرار في التكاثر؛ من خلال الإنبات والنمو، يجب أن تكون قادرة على أن تُثمر. البذرة، من خلال الإنبات، والنمو، والإزهار، يجب أن تكون قادرة على إنتاج المزيد من الثمار، ومثل البذرة نفسها، يجب أن تمتلك ثمارها أيضًا قوة حياة، وتكون قادرة على التكاثر وأن تُثمر المزيد من الثمار، لأنه بهذه الطريقة وحدها يمكنها تلبية حاجة البشرية إلى الطعام بلا انقطاع. هذان هما الشيئان الأساسيان والأكثر أهمية في خلق الله وتقديره لبذرة: أحدهما هو العناصر الغذائية المختلفة التي تحتوي عليها ووظائفها، والآخر هو أن هذه البذرة يجب أن تمتلك قوة حياة، أي أن هذه البذرة يجب أن تكون حية. بمصطلحات البشر، إذا كان الشيء "حيًا"، فإنه يسمى "عضويًا". وهذا الطعام العضوي، منذ خلقه الله، له حياة في الواقع. إذا دفنته في التربة، وسقيته وسمدته، فسوف ينبت، وينمو، ويزهر، ثم يُثمر، وكل ثمرة من ثماره لها الوظيفة نفسها التي له. هذه الوظيفة نفسها تلبي بلا انقطاع حاجة البشرية إلى الطعام، من أجل البقاء الجسدي للبشرية، ومن أجل تكاثر البشرية واستمرارها. إضافة إلى ذلك، تندمج هذه البذرة مع التربة وتُثمر، وهذه الثمار – مثل البذرة نفسها – تُثمر المزيد من الثمار لإمداد البشرية، وتمر بعملية التكاثر والازدهار نفسها، جيلًا بعد جيل. بهذه الطريقة، يكون لدى البشرية إمداد لا ينتهي من الطعام. ومع إمداد الطعام، ومع مصدر للطعام، تستمر الحياة الجسدية وبقاء البشرية بلا نهاية، ولن يكونوا أبدًا بلا طعام. من هذه الحقيقة، يمكن ملاحظة أنه لكي تبقى البشرية على قيد الحياة حتى يومنا هذا، لا يمكن إغفال مساهمة البذور المختلفة التي خلقها الله. أصل قدرتها على تقديم مثل هذه المساهمة للبشرية هو خلق الله وتقدير الله. ولكن إذا زال الشيئان الأكثر أهمية اللذان قدرهما الله للبذرة – أحدهما هو العناصر الغذائية ووظائف البذرة، والآخر هو قوة حياتها الأصلية – إذا زال هذان الشيئان، فعندما تسقط البذرة في التربة، لن تنبت بعد الآن، ولن تنمو بعد الآن، ولن تزهر أو تُثمر بعد الآن. لا يمكنها إلا أن تختفي في التربة، وسيُفقد مصدر طعام البشرية من ذلك الحين فصاعدًا. ماذا ستواجه البشرية حينها؟ (الموت). سيواجه البشر الجوع، والمجاعة، ثم الموت، ولن يتمكنوا من التكاثر والاستمرار. هذا جانب، وهو خطير للغاية. وجانب آخر هو أنه عندما تتم معالجة بذرة بشكل اصطناعي، تنخفض عناصرها الغذائية بشكل كبير، من احتوائها في الأصل على أنواع عديدة من العناصر الغذائية إلى كمية صغيرة فقط. وإضافة إلى ذلك، تتغير وظائفها أيضًا. على سبيل المثال، كان نوع معين من الطعام قادرًا على تغذية الدماغ، واستعادة القوة الجسدية، ومنح الناس الحيوية، ولكن الآن، بعد خضوعه للمعالجة الاصطناعية، تنخفض هذه الوظائف بشكل كبير، أو حتى تُفقد. فحتى لو أكل شخص ما الكثير من هذا النوع من الطعام، فإنه يشعر بالإرهاق الجسدي، ويصبح تفكيره بطيئًا، وتتدهور ذاكرته. وعلى الرغم من أنه ليس كبيرًا في السن، فإنه يصبح مثل شخص مسن. يشعر بثقل في ساقيه، ويتصلب جسده، وتشيخ بشرته. يبدو أنه قد كبر جسديًا، لكنه في الداخل يشعر باختلاف عن أولئك الذين يأكلون الطعام العضوي. إذا ضعفت الوظائف الأصلية للطعام أو حتى فُقدت، فإنه لا يفشل فقط في مساعدة أو إفادة أجساد الناس بشكل إيجابي بعد أكله، بل يكون له أيضًا العديد من الآثار السلبية عليهم. لا يمكن تعويض العناصر الغذائية المختلفة التي يحتاجها الجسم في الوقت المناسب، وفي الوقت نفسه، تتدهور العديد من وظائف الجسد تدريجيًا وتختفي. وكنتيجة طبيعية، وعلى أساس هذه الحلقة المفرغة، يصبح تفكير الناس بطيئًا، وقد تنشأ لديهم حتى بعض السلوكيات أو الأفكار المتطرفة. مثل هذه المظاهر هي بعض الآثار والعواقب السلبية التي تجلبها الأطعمة غير العضوية على الناس. لقد فقدت الأطعمة غير العضوية المكونات التي ينبغي أن تحتوي عليها كما خلقها الله، وفقدت أيضًا وظائفها الأصلية. إنها تختلف عن الأشياء الأصلية التي خلقها الله وقدرها. لقد تمت معالجتها وتغييرها جميعًا بشكل اصطناعي.

على الرغم من أن الناس يُنتجون طعامًا غير عضوي لتلبية حاجة البشرية إلى الطعام، فإن مثل هذا الطعام يجلب لصحة الإنسان وتكاثره كل أنواع العوامل الضارة، ما يؤثر على تناسل البشرية وبقائها. لذا، يجب أن يكون لديكم تمييز بشأن الطعام غير العضوي. على مر آلاف السنين، كانت البشرية تتمتع بالطعام العضوي. لماذا نقول إن الطعام العضوي شيء إيجابي، بينما الطعام غير العضوي شيء سلبي؟ ما هي أكبر نقطة تمييز؟ ما هو جوهر المسألة؟ الجوهر هو أن الطعام العضوي قد أعدّه الله للبشرية؛ إنه مقدر من الله. إنه يحتوي على المكونات والوظائف الأصلية التي خلقها الله، والأهم من ذلك، أن لديه قوة الحياة التي منحه الله إياها، في حين أن الطعام غير العضوي فقد تلك المكونات والوظائف الأصلية، ويفتقر أيضًا إلى الحياة التي منحها الله. ولأنه يفتقر إلى هذين الأمرين الأكثر أهمية اللذين قدرهما الله، فإنه ينتهك مبادئ الأمور الإيجابية التي خلقها الله وقدرها. الطعام غير العضوي هو نوع من الأشياء التي تمت معالجتها، وإتلافها، وتغييرها بواسطة العلم البشري، ولم يعد يمتلك خصائص الشيء الإيجابي. هذا لأنه يفتقر إلى مكونات وجوهر الأمور الإيجابية التي خلقها الله وقدرها، وبدلًا من ذلك يتعارض مع وظائف وجوهر الأمور الإيجابية التي خلقها الله وقدرها. ماذا يعني التعارض مع وظائف وجوهر الأمور الإيجابية؟ يعني ذلك أنه عندما خلق الله بذرة معينة، كانت وظيفتها من أجل البشرية، وكانت لخدمة البشرية وإفادتها، وللحفاظ على الاحتياجات الجسدية الطبيعية للبشرية وبقائها، في حين أن الطعام غير العضوي يُتلف ويُعطِّل البقاء الطبيعي للبشرية، وفي الوقت نفسه يجلب مجموعة من الآثار والعواقب السلبية التي لا رجعة فيها على حياة الناس الطبيعية وبقائهم. لذا، ليس من الظلم على الإطلاق أن نُسمّي الطعام غير العضوي شيئًا سلبيًا. أليس كذلك؟ (بلى). هل هذه المسألة واضحة الآن؟ (نعم). لماذا يُعد الطعام العضوي شيئًا إيجابيًا، بينما يُعد الطعام غير العضوي شيئًا سلبيًا؟ بشكل عام، يأتي الطعام العضوي من الله، وهو يفيد البشرية ويخدمها، ويساهم في حياة الإنسان وبقائه؛ إنه يؤدي وظيفة لا غنى عنها في حياة الإنسان وبقائه؛ لا شيء يمكن أن يحل محل الدور الذي يلعبه. ولكن هل الطعام غير العضوي مفيد لصحة الإنسان؟ (كلا). بل العكس تمامًا: إنه ليس مفيدًا لصحة الإنسان؛ بل يضر بصحة الإنسان، ويجلب الكثير من الألم والمتاعب للحياة الجسدية وبقاء البشر. على سبيل المثال، يسبب اضطرابات مختلفة في الجسم، مثل بطء الدورة الدموية، وتصلب الأطراف، وثقل في الساقين، والدوخة، ويؤدي إلى الظهور المبكر للعديد من الأمراض وتفاقمها؛ كما أصبحت ردود الفعل التحسسية لدى الناس أكثر حدة. وتؤثر ردود الفعل السلبية بدرجات متفاوتة على مجموعة من الأشياء من الجلد إلى الأعضاء الداخلية. هذه هي المتاعب والآلام المختلفة التي يجلبها الطعام غير العضوي للحياة الجسدية وبقاء البشرية. وبما أن جسد الإنسان خلقه الله، فالله وحده هو الأعلم ببنيته واحتياجاته. وهكذا، خلق الله جميع أنواع الطعام للبشرية بناءً على بنية جسد الإنسان واحتياجاته. من الجنوب إلى الشمال، ومن الشرق إلى الغرب، خلق الله أطعمة مختلفة ملائمة لحياة السكان المحليين وبقائهم. تهدف الأشكال الأصلية لجميع الأطعمة التي خلقها الله إلى توفير مصادر الغذاء اللازمة لحياة الإنسان وبقائه؛ فهي جميعها ضرورية للحياة الجسدية وبقاء البشر. أي أنه لكي يعيش جسد الشخص ويستمر، لا يمكنه الاستغناء عن هذه النباتات التي خلقها الله. وما دامت هذه النباتات والبذور تأتي من الله، فهي في أشكالها الأصلية، وتمتلك الوظائف والمكونات الضرورية التي خلقها الله، وكذلك قوة الحياة التي وهبها الله. وبغض النظر عن مكان وجود البذرة – حتى لو سقطت في شقوق الصخور حيث لا توجد تربة – فما دامت تمتلك قوة الحياة، فيمكنها أن تنبت، وتنمو، وتنضج بشكل طبيعي وتنتج المزيد من البذور. فقط في هذا النوع من البيئة الأوسع حيث تتكاثر جميع الأشياء وتبقى، يمكن للناس الحصول على مصدر للغذاء لأجسادهم، والانخراط باستمرار في أنشطة مختلفة، والاستمرار في التكاثر والبقاء. إذا فقدت النباتات والبذور المختلفة الوظائف الأصلية التي خلقها الله، فهذا يعادل حرمان البشرية من الطعام، وانتزاع مصدر طعام البشرية. وحتى لو صنع الناس وأنتجوا بعض الأطعمة التي ليست في أشكالها الأصلية والتي يمكن أن تشبع جوعهم مؤقتًا، فنظرًا لأن الأشكال الأصلية للأطعمة تتغير بعد خضوعها للمعالجة وتفقد وظائفها الأصلية، فبعد أن يأكلها الناس، ستتغير وظائفهم الجسدية وأحاسيسهم وفقًا لذلك. وبمرور الوقت، ستعاني أجساد الناس أيضًا من بعض ردود الفعل السلبية؛ وسوف يصابون ببعض الأمراض والآلام، وقد تكون هناك بعض العواقب الوخيمة. هذا يتعارض مع مقصد الله الأصلي من خلق الطعام للبشرية، ويتعارض أيضًا مع قوانين وقواعد البقاء التي قدرها الله للبشرية. لذا، فبغض النظر عن الطريقة التي تنظر بها إلى الأمر، فما دام الشيء يتعارض مع مقصد الله الأصلي من خلق كائن حي والقوانين والقواعد التي قدرها الله، فقد فقد الوظيفة التي خلقه الله من أجلها والدور الذي ينبغي أن يلعبه، وكذلك قوة الحياة التي وهبها الله له، وبالتالي تغير جوهره. إن ظهور الطعام غير العضوي يتعارض مع مقصد الله الأصلي من خلق الطعام؛ فعندما يعالج العلماء بذور الطعام ويغيرونها علميًا، فإن ذلك يتسبب في تغيير جوهر الطعام. وهكذا، فإن الطعام غير العضوي شيء سلبي. وبغض النظر عما إذا كان مظهره يصبح أكثر حيوية وجمالًا، أو يصبح أكبر، أو تزداد كميته، فمهما تغير، ما دام يتعارض مع مقصد الله الأصلي من خلقه ويفقد وظائفه وقوة الحياة التي وهبها الله له، فهو شيء سلبي. هذا أمر مؤكد لا شك فيه. وبغض النظر عما هو عليه، وبغض النظر عن الفترة التي ظهر فيها أو على يد من ظهر، فما دام لم يخلقه الله أو يقدره، وإنما يتعارض مع خلق الله وتقديره، فهو شيء سلبي. هل هذا الأمر واضح الآن؟ (نعم).

الآن بعد أن عُقدت الشركة بوضوح عن كون الطعام غير العضوي شيئًا سلبيًا، ثمة مسألة أخرى تحتاج إلى عقد شركة عنها. يسأل بعض الناس: "بما أن الطعام غير العضوي شيء سلبي يتعارض مع خلق الله وتقديره، فكيف ينبغي أن نتعامل معه؟ هل ينبغي أن نأكله؟ هل لا ينبغي لنا أن نأكله، أم نأكل كمية صغيرة فقط؟ ما طريقة الممارسة المناسبة؟" أشار بعضكم للتو قائلين: "معظم الطعام في المجتمع اليوم غير عضوي، وليس من السهل العثور على طعام عضوي إذا كنت ترغب في شراء بعضًا منه؛ في بعض البلدان والمناطق لا يمكنك حتى شراؤه بسعر مرتفع. حتى لو عرفنا فوائد الطعام العضوي وأضرار الطعام غير العضوي، فماذا عسانا أن نفعل؟" هذه هي طبيعة البيئة الأوسع فحسب. هذا هو عالم الشيطان، وهو يمنع الناس من تناول الطعام الممنوح قوة الحياة التي خلقها الله. يقول بعض الناس: "نحن نعلم أن تناول الطعام غير العضوي ضار بأجسادنا، لكن ليس لدينا الإمكانيات لتناول الطعام العضوي. ماذا ينبغي أن نفعل؟ هل يُفترض بنا أن نموت جوعًا فحسب؟" لا يمكنكم أن تموتوا جوعًا. من أجل العيش، لا يزال يتعين عليكم تناول الطعام غير العضوي. حتى لو كان تناوله ضارًا بالجسم، فإنه يظل أفضل من الموت جوعًا. حتى لو واصلتم العيش بمثل هذه الصعوبة، فما دمتم لا تموتون وتستطيعون تتميم واجبكم، وتصمدون حتى اللحظة الأخيرة وتنالون الخلاص حتى لو كنتم معتلين، فقد انتصرتم على هذا العالم وتغلبتم على الشيطان. ويقول آخرون: "بما أن الطعام غير العضوي ضار جدًا بالناس وآثاره لا يمكن علاجها، فلن آكله ببساطة. سأجد طريقة لزراعة بعض الطعام العضوي في فنائي الخاص". إذا كانت لديك الإمكانيات، فهذا بالطبع جيد. ولكن ماذا لو لم يكن لمنزلك فناء ولا يمكنك زراعة الخضروات والحبوب، وكنت شخصًا عاديًا لا يستطيع تحمل تكلفة الطعام العضوي؟ إذن، كل ما يمكنك فعله هو تناول الطعام غير العضوي. ويقول بعض الناس: "إذا أكلت طعامًا غير عضوي، فيمكنه على الأقل أن يبقيني على قيد الحياة لبعض السنوات، ولن أموت في إطار زمني قصير. حتى لو أصبت ببعض الأمراض الغريبة بسببه، فلا حيلة في الأمر". هل تخافون من الإصابة بجميع أنواع الأمراض الغريبة وأن تقصر أعماركم؟ (نعم). ما الذي ينبغي فعله حيال هذا؟ يقول بعض الناس: "إذن يمكننا فقط اللجوء إلى الخيار الأخير؛ الرضا بما هو متاح. من أجل البقاء، ليس لدينا بديل سوى تناول الطعام غير العضوي". هل هذا المبدأ صحيح؟ (نعم). هل هو كذلك؟ لا يمكنكم تمييز ما إذا كان صحيحًا أم غير صحيح. هل القيام بذلك رضا بما هو متاح، وأنه ليس لديكم بديل؟ إنه ليس رضا بما هو متاح، ولا هو أنه ليس لديكم بديل. بل هذا هو العيش بالإيمان. أليس هناك قول من كلام الله؟ "ما دام لديك نفَسٌ واحد، فإن الله لن يَدَعَك تموت". حياة الناس بيد الله. تعتمد مدة حياة المرء وحالته الجسدية على تقدير الله، وليس على ما يأكله. يكفي أن يكون لدى الناس الأفكار ووجهات النظر الصحيحة بشأن الطعام غير العضوي وأن يكون لديهم تمييز له. ومع ذلك، ينبغي أن يتعامل الناس مع البيئة الموضوعية القائمة بشكل صحيح. إذا كنت تفتقر إلى الإمكانيات المالية أو الظروف البيئية لزراعة طعامك الخاص، فكُلْ ما هو متاح. إذًا، هل ستقلق بشأن المرض أو الموت؟ لا داعي للقلق. لماذا؟ لدينا حق كلام الله في قلوبنا بوصفه دعمًا وأساسًا لنا: "لَيْسَ بِٱلْخُبْزِ وَحْدَهُ يَحْيَا ٱلْإِنْسَانُ، بَلْ بِكُلِّ كَلِمَةٍ تَخْرُجُ مِنْ فَمِ ٱللهِ"، و"ما دام لديك نفَسٌ واحد، فإن الله لن يَدَعَك تموت". حياة المرء، وحالته الجسدية، وعمره، كلها بيد الله. سواء مرض الشخص، ومتى يمرض، ومتى يموت؛ كل هذا بيد الله. لا داعي للقلق أو الخوف. إذا لم تتمكن من الحصول على طعام عضوي ولم يكن يمكنك سوى تناول طعام غير عضوي، فكُلْهُ بسلام واطمئنان. كُلْ ما هو متاح. يقول بعض الناس: "إذا قلتَ إن الطعام غير العضوي شيء سلبي، فلماذا تخبرنا أن نأكله بسلام واطمئنان؟" كيف يمكنك أن تعيش إذا لم تأكل؟ إذا أكلتَ القليل جدًا، فهل يمكن لجسدك حقًا الحصول على ما يحتاجه؟ يقول غير المؤمنين الآن أيضًا إن الطعام غير العضوي أقل تغذية بكثير من الطعام العضوي؛ فعلى الرغم من أنك تأكل الكثير، إلا أنه لا يوفر الكثير من التغذية. هذه حقيقة أيضًا. ثمة نقطة أخرى لا يعرفونها: نسبة المكونات الغذائية في الطعام العضوي مناسبة. بعد أن تأكله، سيساعد جسدك على إنتاج العديد من العناصر الغذائية، وتعزيز الدورة الدموية، وأداء وظائفه الأصلية بداخل جسدك لضمان صحة جيدة. ولكن الطعام غير العضوي يفتقر إلى المكونات الغذائية، لذلك لا يستطيع جسدك استخدامه لتركيب العناصر الغذائية لتلبية احتياجاته. والأمر الأكثر أهمية هو أن الطعام غير العضوي لا يمتلك قوة الحياة ويفتقر إلى العديد من المكونات الغذائية؛ لا يمكنه أن يجعلك بصحة جيدة. بعد تناوله لمدة عشر أو عشرين سنة، سيصاب الناس بجميع أنواع العلل والأمراض الغريبة، وسيفقد البعض القدرة على الإنجاب. مثل هذه العواقب وخيمة للغاية. ولهذا السبب يشعر بعض الناس: "لقد أكلت الكثير من الطعام والخضروات، لذا لا ينبغي أن أعاني من نقص في التغذية. ولكن لماذا أشعر بالضعف في كل جسدي؟" هذا هو الفارق بين الطعام العضوي وغير العضوي؛ في الواقع، لقد شعرتَ به بالفعل. لماذا لديك هذا الشعور؟ ذلك لأن الطعام غير العضوي ليس له قوة حياة. أنت تأكل الكثير منه، لكنه لا يجلب الكثير من التغذية، لذلك تشعر بضعف جسدي وافتقار للحيوية. ولكن على أي حال، لا يزال عليك أن تأكل؛ إذا لم تفعل، فستجوع ولن تكون قادرًا على العمل أو البقاء على قيد الحياة. يجب ألا يفعل الناس أشياء حمقاء، ولا ينبغي لهم أن يتطرفوا. ينبغي أن يتعاملوا مع كل شيء وفقًا لكلام الله وأن يمارسوا وفقًا لمبادئ الحق في جميع الأمور. هذا ما ينبغي أن يدركه الناس بوضوح ويفهمونه. باختصار، يعود الأمر كله إلى كيفية تعامل الناس مع الطعام غير العضوي. بعد فهم الآثار السلبية والتأثيرات اللاحقة التي يجلبها الطعام غير العضوي، لا ينبغي للناس أن يتقيدوا به، ولا ينبغي لهم أن يقلقوا أو يخافوا، لأن كل شيء بيد الله. حياة الناس وكل ما يتعلق بهم، كلها بيد الله، وتخضع لسيادة الله وترتيباته. أليس كذلك؟ (بلى). إذا فهمتَ الأمر بهذه الطريقة، فإن أفكارك ووجهات نظرك صحيحة. بعد سماع كل هذا، هل تشعر قلوبكم بالاستنارة والتحرر؟ (نعم). هذه مسألة من واقع الحياة ينبغي أن يراها الناس. إذا لم تتمكنوا من رؤية حقيقة هذا الأمر، فأنتم حمقى للغاية. فيما يتعلق بتناول الطعام غير العضوي من عدمه، ناقشنا للتو العديد من مبادئ الممارسة. ينبغي أن تتعامل معه وفقًا لذلك بناءً على بيئتك الموضوعية وظروفك الفعلية. باختصار، ينبغي أن تنظر إلى جميع الأمور وفقًا لكلام الله، وينبغي أيضًا أن تتصرف وفقًا لكلام الله. ما دام دافعك هو ضمان بقائك الجسدي الطبيعي ووظائفك الطبيعية، حتى تتمكن من القيام بواجبك بشكل طبيعي، وعدم الانحراف عن طريق اتباع الله، وإتمام واجبك والسير في طريق السعي إلى الحق، فإن ما تفعله صحيح. هذا هو محتوى شركتنا عن جانب ما قدَّره الله.

لقد استخدمنا مثالين لعقد شركة عن جانب ما قدَّره الله. هل تم شرحه بوضوح بشكل أساسي؟ (نعم). إذًا، هل يمكنكم التمييز بين الأمور الإيجابية والسلبية؟ هل يمكنك تطبيق هذا الجانب من الحق لتقييم مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي تواجهها؟ لو لم نعقد شركة عن هذين المثالين، هل كنتم ستتمكنون من تطبيق هذا الجانب من الحق المتعلق بالأمور الإيجابية التي حددناها اليوم لقياسها؟ (ربما كنت سأتمكن من تمييز الأشياء الأبسط، لكنني لم أكن لأتمكن من تمييز المثالين المعقدين نسبيًا اللذين تحدث عنهما الله). إنه لأمر جيد أننا عقدنا شركة عن هذا، وإلا لربما فاتكم تناول طعام لذيذ مثل التفاح-الكمثرى، أليس كذلك؟ (بلى). بعض الناس الذين يميلون أكثر إلى الالتزام باللوائح قد ينظرون إلى التفاح-الكمثرى ويرغبون في أكله لكنهم لا يجرؤون، معتقدين أن أكله ينتهك المبادئ التي قدَّرها الله ويتعارض مع كلام الله، لذلك يكبحون أنفسهم ولا يأكلونه، ونتيجة لذلك، يفوتون الكثير من الفرص لتناول هذا الطعام اللذيذ. ولكن، بالنسبة إلى بعض الأمور السلبية الواضحة، ونظرًا لأن الناس يفتقرون إلى التمييز، فإنهم يمدحونها بشدة، ويستحسنونها، ويقبلونها بعمق في قلوبهم. وفيما يتعلق بالطعام غير العضوي، فإنهم يفكرون حتى: "الطعام غير العضوي يلبي حاجة البشرية إلى الطعام بشكل كبير، وفي الوقت نفسه، يمكن أن يساعد في تقليل الوفيات الناجمة عن الجوع. هذه حقًا مساهمة عظيمة من العلم للبشرية في تاريخ التطور البشري! هذا حقًا من عمل الله؛ الله هو الذي روَّج لهذا الأمر". مثل هذا القول البسيط يكشف حقيقة. أي حقيقة؟ أنك لا تفهم الحق. هذا أمر ثانوي؛ هناك مشكلة أكثر خطورة هنا، وهي أنك تفوهت بكلمات متمردة بوقاحة وتجدف على الله، وهذا يجعل الله يشعر بالبغض والاشمئزاز. إذا أصبحت مثل هذه المشكلة خطيرة لدرجة أنك تعارض مقاصد الله وتقاوم الله وتجدف عليه عمدًا، فقد تفقد أملك في الخلاص، وسيؤثر ذلك على غايتك. لذلك، فإن فهم الحق مهم للغاية. لو لم نستخدم أمثلة في شركتنا، لربما فكر بعضكم: "الطعام غير العضوي هو نتيجة البحث العلمي، وتطور العلم يساهم في البشرية، لذا فإن مثل هذه المساهمة من المرجح جدًا أن تكون مُقدَّرة من الله، ومن المرجح جدًا أن تكون من ترتيب الله". من خلال عقد الشركة بهذه الطريقة، هل الأمر واضح الآن؟ هل هذا القول صحيح؟ (كلا). هل ينبغي للمرء أن يفهم الأمور بهذه الطريقة؟ (كلا). إذا قال شخص هذا، فهو في ورطة؛ هذا تمرد بوقاحة! قبل أن يكون لديك فهم واضح لماهية الأشياء حقًا ولجوهرها، لا تُعرفها بتهور، ولا تقبل أو تحب الأشياء التي تمت معالجتها علميًا بسهولة. خاصة بالنسبة إلى الأشياء التي تحظى بالتبجيل والشعبية في الاتجاهات الشريرة ويحبها معظم الناس، يجب أن تكون حذرًا للغاية؛ ميِّزها وفقًا لكلام الله والحق، ولا تقبلها مطلقًا. يقول بعض الناس: "مستوى قدراتنا ضعيف. عندما نرى أنواعًا مختلفة من المعلومات تنتشر عبر الإنترنت، نعتقد أنها اتجاه اجتماعي ولا يمكن أن تكون خاطئة. بعد النظر إليها، يكون لها تأثير على قلوبنا. لو كنا نعيش في فراغ، لما ضُلِّلنا". هل هذا القول صحيح؟ (لا). أنت تعيش في العالم الواقعي، في المجتمع الحالي، وسوف تسمع حتمًا العديد من الأصوات الغريبة والأقوال والنظريات الغريبة. ستدخل هذه الأقوال حتمًا إلى قلبك، حيث سيكون لها تأثير، وتغير أفكارك. يعتقد الناس أنهم ما داموا يعيشون في هذا المجتمع، وما داموا يعيشون بين الناس، فسوف يتأثرون قسرًا، ما لم يعيشوا في أعماق الجبال والغابات أو يحبسوا أنفسهم في غرفة صغيرة، لا يستمعون، ولا ينظرون، ولا يفكرون في هذه الأشياء، وفي هذه الحالة ستكون قلوبهم نقية. هل وجهة النظر هذه صحيحة؟ (كلا). من الواضح أنها ليست كذلك. إذًا، كيف يمكن حل هذه المشكلة؟ يجب أن تسعى إلى الحق وتفهم الحق. إذا كان لديك فهم واضح لجميع جوانب الحق، فعندما تواجه هذه الأشياء، ستعرف ما هو جوهرها الكامن. ستكون قادرًا على تمييزها وتعريفها بسرعة على أنها أمور إيجابية أو سلبية، وعلى أساس امتلاك الضمير والعقل، ستقبل الأمور الإيجابية بسرعة، وتقاوم الأمور السلبية، أو ترفضها، وتنتقدها، وتدينها. بهذه الطريقة، ستكون محميًا، ولن تشعر بالعجز، ولن تضطر إلى أن تكون قلقًا أو خائفًا للغاية. لماذا؟ لأنه في ظل وجود كلام الله كأساس لك، ستكون لديك القدرة الأساسية على التمييز بين الأمور الإيجابية والسلبية، وستستند وجهات نظرك وآراؤك حول مختلف الأمور الإيجابية والسلبية إلى كلام الله، وستكون قادرًا على تحديد ما إذا كانت أمورًا إيجابية أم سلبية؛ لذا، ستكون مسألة ما ينبغي لك فعله سهلة للغاية. أليس هذا هو الحال؟ (بلى).

هل تفهمون ما عقدنا شركة عنه للتو؟ لو لم نعقد شركة عنه بهذه الطريقة، هل كنتم ستتمكنون من فهمه؟ (كلا). إذًا، إذا اختبرتم لبضع سنوات أخرى، هل ستتمكنون من التمييز بين الأمور الإيجابية والسلبية؟ (بدون الحق، لا يمكننا تمييز هذه الأشياء؛ أحيانًا نعجب بالأشياء السلبية وندافع عنها. لذا، ليس الأمر وكأننا نصبح قادرين على التمييز لمجرد امتلاك المزيد من سنوات الخبرة). هل تنطوي هذه الأمور على أسرار؟ (كلا، لا تنطوي على أسرار). إذا كانت لا تنطوي على أسرار، فلماذا لا يفهمها الناس؟ هل هذه أمور خارجية؟ (نعم). لو كانت مجرد أمور خارجية، لكان من السهل فهمها، ولكن في الواقع، تنطوي هذه الأمور أيضًا على بعض الحقائق ووجهات نظر الناس حول أشياء مختلفة. بمجرد أن ينطوي شيء ما على وجهات نظر حول الأشياء، وجوهر القضايا وطبيعتها، فإنه ينطوي على الحق، وعندما ينطوي على الحق، لا يمكنكم إدراك حقيقته، وتصبحون مرتبكين. إذًا، هل تعتقدون أنه من الضروري عقد شركة بهذه الطريقة؟ (نعم، إنه كذلك). نأمل، بعد الاستماع إلى هذه الشركة، ألا تركزوا انتباهكم على الأمور نفسها أو تتعلموا الالتزام باللوائح، وإنما أن تتوصلوا – من خلال الشركة – إلى فهم الحق ومقاصد الله، وتكونوا قادرين على تمييز ماهية الأمور الإيجابية والسلبية، وتحرزوا تقدمًا فيما يتعلق بالحق، وتتحسن قدرتكم على تمييز الأمور. سيعني هذا أنكم ربحتم شيئًا ما. فيما يتعلق بالأمور الإيجابية؛ كل ما يقع ضمن نطاق ما خلقه الله، أو قدره الله، أو يخضع لسيادة الله؛ هل أنتم الآن قادرون على تمييزها جميعًا بعد أن ذكرنا المثالين الخاصين من قبل؟ أم أنكم لا تستطيعون سوى تمييز الأمور من النوع نفسه، وما زلتم غير قادرين على تمييز الأمور التي تختلف عن هذين المثالين؟ (ربما أستطيع تمييز الأشياء من النوع نفسه إلى حد ما، والأشياء المختلفة البسيطة نسبيًا أيضًا، لكنني ما زلت لا أستطيع تمييز الأمور المعقدة للغاية بوضوح). هذه حقيقة، أليس كذلك؟ إذا كنتم لا تزالون غير قادرين على التمييز، فينبغي أن تدركوا مبدأً. أولًا، انظروا فيما إذا كان شيء معين يتعارض مع الوظيفة التي ينبغي أن يؤديها كما خلقه الله أو مغزى وجوده كما قدره الله؛ انظروا ما إذا كان يتعارض مع هذا الجانب. إذا كان الأمر كذلك، فهو أمر سلبي. وإذا كان لا يتعارض مع خلق الله وتقديره، ولكن شكل وجوده وقيمة وجوده لا يمكن القول إن لهما تأثيرًا إيجابيًا أو سلبيًا على الناس؛ فهو يخدم غرضًا ما فقط ويوفر بعض الراحة في حياة الناس، مع القليل من الفوائد ولكن دون ضرر، ما يعني أنه لا يقوض أو يعطِّل شكل البقاء والحياة الطبيعية للبشرية التي خلقها الله، ولا يجلب أي عواقب سلبية، ولا يمكن اعتبار وجوده ذا مغزى للبشرية، ويمكن للناس العيش بشكل جيد تمامًا بدونه؛ فلا يمكن اعتباره شيئًا إيجابيًا أو سلبيًا. إنه لا يندرج ضمن تلك الفئة؛ إنه مجرد نوع من الأشياء أو غرض ما، لذلك لن نُعرفه على أنه إيجابي أو سلبي. على سبيل المثال، العربة التي تجرها الخيول هي وسيلة نقل. يجرها حصان، وهو كائن حي خلقه الله وقدره. العربة التي يجرها الحصان من صنع الإنسان، وليست من خلق الله؛ إنها أداة صنعها الإنسان بقدرة البقاء التي وهبها الله له. يمكنها نقل البضائع وحمل الناس إلى أماكن مختلفة، ما يجعل حياة الناس وسفرهم أكثر راحة. إذًا، هل تعتقدون أن العربة التي تجرها الخيول من صنع الإنسان شيء إيجابي أم سلبي؟ هل تستهلك العربة التي تجرها الخيول الطاقة؟ هل تنبعث منها أبخرة العادم وتلوث الهواء؟ (كلا). لا تسبب العربة التي تجرها الخيول أي آثار سلبية على حياة الناس وبقائهم، كما أنها تجعل حياة الناس أكثر راحة قليلًا. ومع ذلك، لو لم تكن موجودة، لكان بإمكان الناس أيضًا السفر سيرًا على الأقدام، وهو ما سيكون أبطأ قليلًا فحسب؛ ليس الأمر أن الناس لا يستطيعون البقاء بدونها. إنها شيء غير أساسي. إذًا، هل هذا الشيء إيجابي أم سلبي؟ (فهمي هو أنه ليس شيئًا سلبيًا، لكنه ليس شيئًا إيجابيًا أيضًا؛ لا يمكن القول إنه إيجابي أو سلبي). إنه من صنع الإنسان، ولا يمكن القول إنه إيجابي أو سلبي. إذا كنت ستناقش ما إذا كانت العربة التي تجرها الخيول شيئًا إيجابيًا أم سلبيًا، فسيكون ذلك إلى حد كبير بمثابة صنع قضية كبيرة من لا شيء، أو تدقيق مفرط في أمور تافهة.

يقول بعض الناس: "الأشجار خلقها الله وقدَّرها، وقواعد بقائها وأشكال وجودها تأتي من الله، لذا فهي أشياء إيجابية. إذًا، إذا قُطعت شجرة وعولجت لتصبح خشبًا، فهل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟" يوفر الخشب بعض التسهيلات لاحتياجات البشرية اليومية، مثل استخدامه لصنع أنواع مختلفة من الأثاث مثل الطاولات والكراسي، ويمكن حرقه أيضًا للطهي. إنه يتحول من نبات إلى شيء. فهل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ (لا يمكن القول إنه إيجابي أو سلبي). هذا صحيح، الآن فهمتم، لقد أدركتم الأمر. وحدها الأشياء التي تقع ضمن نطاق هذا المبدأ – ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته – هي أمور إيجابية. أي شيء ينتهك هذا المبدأ هو أمر سلبي. بالنسبة إلى الأشياء خارج هاتين الفئتين، إذا ناقشتَ ما إذا كانت إيجابية أم سلبية، فالأمر يشبه في الأساس تدقيق مفرط في أمور تافهة، وافتعال قضية كبيرة من لا شيء، وعدم الاهتمام بعملك المناسب. على سبيل المثال، يسأل بعض الناس: "هل الستائر التي يصنعها الإنسان شيء إيجابي أم سلبي؟" يقول بعض الناس: "هذا يعتمد على مصدر القماش. إذا كانت الستائر مصنوعة من القطن الخام المعالج، دون صباغة أو تبييض، ودون إضافة مواد كيميائية، فهي إذًا شيء إيجابي. وإذا كانت مصبوغة، ومبيضة، ومطبوعة، أو أضيفت إليها بعض المواد الكيميائية، فهي إذًا شيء سلبي. الأشياء السلبية هي ما ينبغي أن نستبعده ونطرحه، لذا لا يمكننا استخدامها. بهذه الطريقة وحدها نلتزم بمبادئ كلمات الله، ونكون أناسًا يحبون الأمور الإيجابية ويحبون الحق. لذا، نحن نستنكر كل شيء ليس منتجًا من القطن، ونستنكر كل ما لا يأتي من مصدر طبيعي". ما الأشياء التي تأتي من مصدر طبيعي؟ القطن، والحرير، والكتان أيضًا. وفقًا لرأي هؤلاء الأفراد، باستثناء هذه الأشياء القليلة، لا يوجد شيء آخر يمكن للناس ارتداؤه؛ إذا أردتَ تجنب انتهاك المبادئ، وأردتَ أن تحقق القدرة على حب الأمور الإيجابية ورفض الأمور السلبية، فيجب عليكَ إذًا ارتداء هذه الأشياء، لأن هذه الأشياء وحدها في أشكالها الأصلية التي خلقها الله. هل وجهة النظر هذه صحيحة؟ (كلا). سيقول بعض الناس: "وفقًا لوجهة النظر هذه، إذًا، أي شخص يرتدي منسوجات معالجة علميًا ليس شخصًا يحب الأمور الإيجابية، وليس شخصًا يمارس الحق، بل هو شخص بلا تمييز وبلا مبادئ، وشخص متمرد للغاية ويمقته الله، وشخص كهذا قد انتهى أمره!" هل هذا القول مناسب؟ (كلا، إنه صنع قضية كبيرة من لا شيء). أمثال هؤلاء الناس لديهم دوافع خفية في كلماتهم، ويمكنهم حتى إدانة الآخرين، مهولين الأمور. أي نوع من الناس هم؟ (أناس يلتزمون باللوائح وليس لديهم فهم روحي). إنهم أشخاص سخيفون، وأنواع سخيفة. بالتعبير عن هذه البدع والمغالطات، هم يصنعون قضية كبيرة من لا شيء ويستخدمون الموضوعات المطروحة للتعبير عن آرائهم الخاصة. عقولهم مليئة بهذه البدع والمغالطات، ويمكنهم التفوه بها بلا نهاية، ولكن عندما تطلب منهم عقد شركة عن شيء يتعلق بالحق، لا يكون لديهم ما يقولونه. عندما تطلب منهم عقد شركة عن ماهية الأمور الإيجابية، يقولون هذه البدع والمغالطات. ألا تجد أن هذا مقزز؟ العديد من الأشياء لا تتعلق بالأمور الإيجابية التي هي مما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته. بالمعنى الدقيق للكلمة، إنها لا تنتهك مبدأ ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته، وأشكال وجودها لا تسبب أي آثار سلبية أو ضرر لمعيشة البشرية وبقائها. لذا، عندما تتحدث، من الأفضل أن يكون لديك ضمير وعقل، وألا تصنع قضية كبيرة من لا شيء أو تطلق الإدانات جزافًا. الأشياء التي تقع ضمن نطاق ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته تستحق شركتنا، وتستحق قبولنا، وفهمنا، والتزامنا، واعتزازنا، وحمايتنا. وبخلاف هذه الأشياء، بالنسبة إلى الأشياء التي لا تندرج ضمن هذا النطاق، من الأفضل عدم صنع قضية كبيرة من لا شيء والتعامل معها على أنها قضايا رئيسية لعقد شركة عنها، وعقد شركة عنها بحماس كبير، وحتى عقد شركة عنها بجدية بالغة على مدار عدة اجتماعات. لا ينبغي فعل هذا. غالبًا ما يحب الأشخاص السخيفون، والأشخاص الذين ليس لديهم فهم روحي، والأشرار، وأضداد المسيح، والأبالسة فعل هذه الأشياء للتباهي، لكي يُظهروا للناس مدى ذكائهم. يعتقد الأشخاص الذين يفتقرون إلى التمييز أن هذا هو عقد شركة عن الحق، وعلى الرغم من أنهم لا يحصلون على أي بناء، فإنهم يشعرون بأنهم مجبرون على التحمل والاستماع. في الواقع، كلمات هؤلاء الناس كلها بدع ومغالطات، ولا علاقة لها بموضوع الأمور الإيجابية الذي أتحدث عنه. لذا، إذا سمعتَ أناسًا من هذا النوع يطرحون هذه الموضوعات والحجج التي لا تتعلق بالأمور الإيجابية، يمكنكَ رفض الاستماع. إذا كنتَ تفهم الحق ولديك تمييز، يمكنكَ دحضهم وإيقافهم. كيف توقفهم؟ تقول: "حسنًا، اصمت! الأشياء التي تتحدث عنها لا تتعلق بالحق، ولا تتعلق بالأمور الإيجابية. ما تقوله هو كلام شيطاني، ولا أحد يريد سماعه. لا تزعج الجميع هنا، ولا تعطل الجميع عن القيام بواجبهم!" إذا كانت لديهم دوافع خفية في كلماتهم، ويصدرون إدانات كما يحلو لهم وليس لديهم تأثير إيجابي، فينبغي لكم الوقوف ومنعهم من إحداث اضطراب، مع فضحهم أيضًا لكي يكتسب الجميع التمييز. بعد الاستماع، سيفهم الجميع أن كلماتهم هي بدع ومغالطات، لا علاقة لها بالحق، وأنهم يتصيدون الأخطاء، ويدققون في الأمور التافهة، ويضللون الناس، ويتحدثون بالكلمات والتعاليم، ويتفوهون بأفكار رنانة، وأن لديهم دوافع خفية ويريدون إثارة المتاعب، وبالتالي ينبغي تقييدهم وإسكاتهم. لنفترض أن معظم الحاضرين في ذلك الوقت هم أناس مشوَّشون ليس لديهم تمييز للأشرار والأبالسة، ولا يستطيعون معرفة أنهم ينشرون المغالطات ويضللون الناس. عندما يجتمع هؤلاء الأفراد المشوَّشون وهؤلاء الأشرار والأبالسة معًا، فإنهم ينسجمون جميعًا وكأنهم من طينة واحدة فاسدة. وبعد سماع كلام الله، لا يقتصر الأمر على عدم قبولهم للحق، بل ينشرون أيضًا بعض المغالطات بكلمات فخمة وكلام رنان ولكنه فارغ. في هذه الحالة، يمكنكَ الوقوف والمغادرة بصمت، دون الحاجة إلى التعبير عن أي آراء. دع الأبالسة يتباهون ويقدمون عرضًا. لا تجادلهم، حتى لا تشوش ذهنكَ وتؤثر على أداء واجبكَ. لماذا؟ لأن الإبليس يظل دائمًا إبليسًا؛ والحيوان يظل دائمًا حيوانًا. ليس لديهم عقلانية، ولا يمكنهم تمييز الصواب من الخطأ، ولا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح؛ ومهما عقدتَ شركة، فمن المستحيل عليهم فهم الحق. سيتحدث الأبالسة دائمًا بالكلمات والتعاليم، ويهتفون بالشعارات، ويتفوهون بكلام رنان ولكنه فارغ، في حين أن أولئك المتناسخون من حيوانات – أناس بلا أرواح – ليس لديهم أي تمييز على الإطلاق. حيثما يوجد اضطراب تسببه الشياطين والأبالسة، فإنهم سيتبعون وينخرطون في الفوضى. إذا علمتهم التمييز، فلا يمكنهم تعلمه. وحدهم أولئك الذين يفهمون الحق يمتلكون الفطنة والحكمة، وسيختبئون عندما يرون المتاعب. سيكونون قادرين على التمييز عندما يرون إبليسًا يسبب اضطرابًا، ولن ينخرطوا في الفوضى، عالمين أن عليهم الابتعاد عن الشر. وحيثما يقدم الأبالسة عرضًا، وحيثما تجتمع الحيوانات، فإن ذلك المكان ستفوح منه رائحة الخبث والفوضى. إنهم من الطينة الفاسدة نفسها ويستمتعون بالاجتماع معًا. وأيًا كان من يقول بعض الكلمات السخيفة والدنيئة، فإنهم يحبون الاستماع، بل ويرددون كلامه ببهجة كبيرة. أليس هذا تجمعًا للأبالسة؟ إذا كنتَ شخصًا فطِنًا، فعند رؤية مثل هذا الموقف، ينبغي لك الابتعاد بسرعة وعدم الاختلاط بهم. لماذا لا ينبغي لك الاختلاط بهم؟ ولماذا لا ينبغي لك مجادلتهم؟ لأنه مهما عقدت شركة عن الحق، فإنهم لن يقبلوه؛ ومهما قلتَ من كلمات، فسيكون كل ذلك سدى. أولئك الذين هم من الشيطان والأبالسة لا يقبلون الحق على الإطلاق، وأولئك المتناسخون من حيوانات لا يمكنهم استيعاب الحق، لذا مهما قلتَ، فلا فائدة من ذلك. هل يقرؤون كلام الله؟ هل يمكنهم استيعاب كلام الله؟ هل طلبوا الحق يومًا؟ إنهم لا يقبلون حتى الكلمات التي أقولها أنا، فهل يمكن للكلمات القليلة التي تأتي بها أنتَ أن تدحضهم؟ هل يمكنها أن تجعلهم يغيرون آرائهم؟ هل يمكنهم قبول كلماتكَ؟ لذا، لا تفعل أمورًا حمقاء. المغادرة بصمت خيار حكيم. إذا سألتَ إبليسًا: "لماذا لا تمارس الحق؟ لماذا تكذب دائمًا وتنخرط في الخداع؟" فإن الإبليس سيدحضكَ بوقاحة؛ سيجادل ويستخدم منطقًا ملتويًا للدفاع عن نفسه، ولن يعترف على الإطلاق بأنه يكذب وينخرط في الخداع. إذا سألتَ أولئك المتناسخون من حيوانات لماذا يلتزمون دائمًا باللوائح، فسيستخدمون أيضًا تفكيرًا ملتويًا للدفاع عن أنفسهم، قائلين إنهم يمارسون الحق. عندما تواجه هذا النوع من المواقف، ينبغي أن تكون قادرًا على الرؤية بوضوح أن الأبالسة وأولئك المتتناسخون من حيوانات لا يقبلون الحق على الإطلاق، لذا ينبغي لك التوقف عن عقد شركة معهم والتوقف عن فعل أمور حمقاء. مهما كان عدد الكلمات التي تقولها أو عدد الأشياء التي تفعلها، لا يمكنكَ تغيير جوهر طبيعتهم، لذا لن يجدي أي قدر من الكلام نفعًا. ينبغي أن تعقد شركة عن الحق لأولئك الذين يمكنهم قبول الحق. مثل هؤلاء الأشخاص وحدهم يقبلون الحق بسهولة؛ ومعهم وحدهم يمكنكَ إجراء محادثة طبيعية. أما بالنسبة إلى الأبالسة والأشخاص المتناسخين من حيوانات، فمهما كان قدر الحق الذي تعقد شركة عنه أو قدر العمل الذي تقوم به، فكل ذلك سدى. في تلك اللحظة، قد تكون قادرًا على دحضهم لدرجة أنهم يعجزون عن الكلام، وقد يشعرون أن ما قلتَه صحيح، ولكن بعد ذلك، سيتغير قلبهم، بل وسيجهزون بعض الكلمات لدحضكَ وجعلكَ تشعر بالخجل. كما ترون، هل يمكن لأولئك الذين هم أبالسة قبول الحق؟ (كلا). كلا بالطبع. أولئك الذين هم أبالسة وأولئك المتناسخون من حيوانات لا يقبلون الحق على الإطلاق. وحتى لو قبلوه في لحظة معينة، فهو مجرد كلام، وسيتراجعون عما قالوه بعد ذلك. إذًا، هل يمكنكَ تحقيق أي نتائج من خلال عقد شركة عن الحق لهم؟ أنتَ تريد تغييرهم ليكون لديهم ضمير وعقل، وليعرفوا أنهم لا يفهمون الحق وينبغي لهم قبول الحق وممارسته؛ هذه الفكرة وهذا الدافع بحد ذاتهما خاطئان؛ لا ينبغي أن يكونا لديكَ أبدًا. هل تفهم الآن؟ (نعم).

دعونا نعود إلى موضوع الأمور الإيجابية. يُعرَّف نطاق الأمور الإيجابية بأنه يقع ضمن فئة ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته. أيًا كان ما نتعامل معه، ينبغي أن نفكر: "هل خلق الله هذا؟ كيف يرتبط بتقدير الله؟" إذا لم يخلقه الله وليس له علاقة بتقدير الله، فينبغي لنا التعامل معه بحذر. إذا كنا لا نزال نتبع اتجاهات العالم ونكيل المديح له، أليست هذه حماقة؟ إذا كان شيء ما لا يقع ضمن نطاق ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته، فلا يمكن تسميته أمرًا إيجابيًا أو سلبيًا، وبالتالي لا جدوى من مناقشته. إذا ناقشتَه، فهل ذلك لأنكَ تريد قبوله على أنه أمر إيجابي؟ أم لأنكَ تريد توصيفه على أنه أمر سلبي ورفضه؟ ما الفائدة التي تعود على حياتكَ وسلوككَ الذاتي من قبوله أو رفضه؟ هل هو مفيد لقبولكَ للحق؟ إذا لم تكن هناك فائدة، فلا جدوى من التعامل معه على أنه موضوع للشركة والمناقشة؛ سيكون ذلك حماقة وفعل أمور حمقاء، أليس كذلك؟ (بلى). على سبيل المثال، العربات التي تجرها الخيول، والمنسوجات، والأسرّة، والكراسي التي تحدثنا عنها للتو؛ إذا كنتَ دائمًا تصنع قضية كبيرة من لا شيء وتريد مناقشتها: "هل هذا أمر إيجابي أم سلبي؟ هل ينبغي أن نقبله أم نرفضه؟ هل ينبغي أن نعتز به أم نحتقره؟ ما هي الطريقة المناسبة للتعامل معه؟" فهذا مظهر من مظاهر الانحراف. الأشخاص الذين يميلون للانحرافات لا يمكنهم استيعاب النقاط الرئيسية؛ إنهم يبذلون الجهد دائمًا في الأشكال، والتعاليم، واللوائح، ولا يفهمون أبدًا كيفية بذل الجهد في الحق. وبما أن العديد من الأشياء لا تتضمن مسألة الأمور الإيجابية والسلبية، فلا داعي لعقد شركة عنها. هذا لأنها – كونها ليست أمورًا إيجابية ولا سلبية – ليس لها تأثير يذكر على دخولك في الحياة وطريق الحياة الذي تسلكه، وبالتالي لا تحتاج إلى الخوض فيها. استفد منها إذا استطعتَ، ولا بأس إن لم تفعل. إذا كانت هناك بعض المنتجات المعتمدة على المواد الكيميائية التي تؤثر على صحة الناس، وستسبب رائحتها أو مكوناتها الكيميائية بعض الضرر لأجساد الناس، فينبغي لك إذًا إيجاد طريقة للابتعاد عنها، واستخدام مثل هذه العناصر اليومية بأقل قدر ممكن أو عدم استخدامها على الإطلاق. بهذه الطريقة، يمكنكم القضاء على الضرر الذي تسببه أو تقليله. سيكون من المستحيل تجنب هذه الأضرار تمامًا، ولكن ما دامت لا تضر بحياتكم في الوقت الحالي، ولا تسبب لكم المرض على المدى القصير، ولا تؤثر على إيمانكم بالله واتباعكم له، أو أدائكم لواجباتكم وسعيكم إلى الحق، فهذا يكفي، لأن هذه هي طبيعة البيئة الحقيقية. هل هذا المبدأ واضح الآن؟ (نعم).

لقد عقدنا شركة قليلًا عن جانب "ما قدَّره الله". إذًا، ألا ينبغي لنا أيضًا أن نعقد شركة عن الحق المتعلق بـ "ما هو تحت سيادة الله"؟ (بلى). هل هناك فارق دقيق بين "ما هو تحت سيادة الله" و"ما خلقه الله وما قدَّره"؟ (نعم). ماذا تتضمن سيادة الله؟ غالبًا ما يُقال إن الله يسود على أقدار الناس. بغض النظر عن نوع القدر الذي يمتلكه الناس، هل مسألة القدر في حد ذاتها أمر إيجابي؟ (نعم). أيًا كان قدر الشخص، سواء بدا جيدًا أو سيئًا في الظاهر، فما دام يأتي من الله، أو قدَّره الله، أو هو تحت سيادته، فهو إذًا أمر إيجابي. إذًا، كيف يمكن تحديد أن أقدار الناس أمور إيجابية؟ للناس جميع أنواع الأقدار. فظاهريًا، منهم من يعيشون حياة مباركة، ومنهم من يعانون؛ ومنهم من هم مزدهرون طوال حياتهم، ومنهم من لا تسير أمورهم بسلاسة أبدًا؛ ومنهم من يعيشون في ثراء، ومنهم من يعيشون في فقر مدقع؛ ومنهم من لديهم عائلات سعيدة ومباركة، ومنهم من يعانون من زيجات تعيسة وأبناء عاقين؛ ومنهم من هم وحيدون طوال حياتهم، ومنهم من يستمتعون بكونهم محاطين بأبنائهم وأحفادهم؛ ومنهم من يعانون من المرض والألم طوال حياتهم، ويعيشون في كرب عظيم، ومنهم من يتمتعون بالقوة والصحة، ويعيشون حياة مريحة وحرة، ويموتون في النهاية بسلام في سن الشيخوخة. أليست هذه أقدار أنواع مختلفة من الناس؟ (بلى). إذًا هل القدر تحت سيادة الله؟ (إنه تحت سيادة الله). في مفاهيم الناس، يفكرون: "بما أن القدر تحت سيادة الله، فينبغي أن تكون أقدار الناس كلها جيدة. لماذا يوجد الكثير من الأقدار السيئة؟" هناك حقيقة أكثر إرباكًا، وهي أن أقدار معظم الناس ليست كما يتمنون. انظروا، كم عدد الأشخاص الذين لا يعانون من أي مشقة طوال حياتهم، ويولدون في ثراء ومكانة، ويغمرهم الحب من جميع الجهات؟ كم عدد هؤلاء الأشخاص؟ فقط أولئك الذين يولدون في عائلات النخبة لديهم مثل هذا القدر. يعاني معظم الناس الآخرين طوال حياتهم ويتحملون مشقات لا حصر لها، ويواجهون عقبات في كل خطوة؛ الأمور صعبة للغاية بالنسبة لهم ولا تسير بسلاسة على الإطلاق. على الرغم من أنكَ تعترف نظريًا بأن أقدار الناس كلها تحت سيادة الله، وأن كل ما هو تحت سيادة الله هي أمور إيجابية، فإنك لا تزال لا تفهم في قلبكَ: "إذا قيل إنه أمر إيجابي لأولئك الذين يولدون بامتيازات لا تصدق أن يكون لديهم أقدار جيدة، فمن حيث التعاليم، هذا مقبول. ولكن بالنسبة إلى 80 إلى 90 بالمائة من الناس، لا تسير الأمور بسلاسة ويعانون طوال حياتهم؛ فلماذا تكون مثل هذه الأقدار أيضًا أمورًا إيجابية وتحت سيادة الله أيضًا؟ هذا أمر لا يمكن قبوله إلى حد ما. سواء بدافع الشعور بالعدالة الأخلاقية أو بدافع التعاطف، لا يمكن تصنيف أقدار كهذه على أنها أمور إيجابية. الأمر غير منطقي. هل يمكن أن يكون هذا التعريف خاطئًا؟ إذا كان خاطئًا حقًا، فينبغي إزالة الجزء المتعلق بأقدار الناس مما يسود عليه الله. ولكن إذا أزيل، فسيكون ذلك إنكارًا لحقيقة أن الله يسود على أقدار الناس. ألن يكون ذلك تمردًا شنيعًا؟ ولكن كيف ينبغي لنا أن نفهم حقيقة أن كل ما هو تحت سيادة الله هي أمور إيجابية، وأن الأقدار السيئة هي أيضًا أمور إيجابية؟" يصبح الناس في حيرة من أمرهم قليلًا. هذا يطرح سؤالًا صعبًا عليكم، أليس كذلك؟ (بلى، إنه كذلك). إذًا أخبروني أنتم. دعونا نرى من يمكنه شرح هذا الأمر بوضوح. (أعتقد أنه من الخطأ أن يعتبر الناس مواجهة المشقات أمرًا سيئًا. في الواقع، القدر الذي يقدِّره الله لشخص ما، بغض النظر عما إذا كان مشقة أو راحة، هو الأكثر فائدة له. المعاناة، على وجه الخصوص، أكثر قدرة على تشكيل الناس. بالإضافة إلى ذلك، ترتبط هذه الأشياء بتناسخ أرواح الناس. ربما بسبب فعل الشر في حياتهم السابقة أو بعض الديون المستحقة من حياتهم السابقة، يجب على المرء أن يعاني في هذه الحياة لسدادها. كل هذا يخضع لتقدير الله وترتيبه). إذًا ما هو الأمر الإيجابي في هذا؟ هل يمكنكَ شرحه بوضوح؟ (لا). كما ترى، إذا سألكَ شخص ما حقًا عن هذا، فلن تكون قادرًا على شرحه بوضوح؛ ستتعثر هنا تمامًا. إذا لم تأخذ الأمر على محمل الجد، فستتركه يمر فحسب، لكن هذا سيؤثر في قبولكَ للحق القائل بأن "كل ما هو تحت سيادة الله هي أشياء إيجابية"، وسيؤثر في استخدامكَ لهذا الحق لتوصيف الأمور الإيجابية، وسيؤثر في قبولكَ لأي أمر إيجابي واعترافك به، وسيؤثر أيضًا في موقفكَ تجاه كل الأشياء التي تقع ضمن نطاق "ما هو تحت سيادة الله"، والذي يتضمن بالطبع ما إذا كنتَ تقبلها أو تدينها؛ هذه المسألة خطيرة للغاية. إذا لم تتمكن من إدراك حقيقة مسألة القدر، فمن المرجح أن تعتبرها أمرًا سلبيًا وتوصفها على هذا النحو. لكن أقدار الناس تحت سيادة الله وقدَّرها الله. إذا وصفتَ أقدار الناس، التي يسود عليها الله وقدَّرها، بأنها أمور سلبية، فما هي طبيعة هذه المسألة؟ (تجديف على الله). هذه إدانة لله وتجديف على الله. وبعبارات بشرية، هذا يعني "لقد ارتكبتَ خطيئة عظيمة، فاذهب واعترف بخطاياكَ على الفور!" لن نقول أكثر من ذلك حول هذا الأمر.

لقد عقدنا شركة للتو عن أن "كل ما هو تحت سيادة الله هي أشياء إيجابية" وذكرنا أقدار الناس. على الرغم من أن نطاق هذا المحتوى واسع، فإنه محدد للغاية أيضًا؛ إنه يتعلق بحياة كل شخص والبشرية جميعًا. تأتي أقدار الناس بجميع الأنواع المختلفة، لكن أقدار معظم الناس، كما يراها الناس أو كما يختبرونها بأنفسهم، يمكن وصفها بكلمة واحدة: مشؤومة. كلمة "مشؤومة" تعني أن قدر المرء مليء بالعثرات والإحباطات؛ يعيش مثل هذا الشخص حياة صعبة بشكل استثنائي، وفي معظم الأوقات، لا تسير الأمور كما يتمنى. فبغض النظر عما إذا كان المرء يتعرض لتجارب سهلة أو قاسية، وبغض النظر عما يراه أو يدركه، فإن النقطة الوحيدة التي لا يمكن إنكارها هي أنه على الرغم من أن الغالبية العظمى من الناس يجدون أن أقدارهم ليست كما يتمنون، فإن قدر الجميع تحت سيادة الله. لا ينبغي إنكار هذا أبدًا. وبما أن سيادة الله على أقدار الناس قد أنتجت واقعًا يصعب على الناس قبوله، فمن الضروري عقد شركة عما هي مبادئ وأصل سيادة الله على أقدار الناس، وما هو دافع الله في السيادة على أقدار الناس؛ أي، لماذا يسود الله على أقدار الناس بهذه الطريقة، ولماذا يرتب مثل هذه الأقدار للناس. أولًا، دعونا نلقي نظرة على دافع الله في السيادة على أقدار الناس. هل يأتي الناس إلى هذا العالم لتدبر أمورهم كيفما اتفق أم لإضاعة وقتهم؟ (لا هذا ولا ذاك). فيما يتعلق بدافع الله في ترتيب أقدار الناس، فهو ليس أن يأتوا إلى العالم ليتجولوا قليلًا مثل جثث متحركة وينتهي الأمر. وإنما لكي يعيش الناس في الجسد ويختبروا الحياة، ويمروا بجميع أنواع البيئات المعيشية، وكذلك ظروف مختلفة في فترات متنوعة. بالحديث عن اختبار الحياة، فإن جسد الإنسان له سمة: إذا عاش الشخص في بيئة مريحة دون المرور بأي عثرات، أو صعوبات، أو نكسات، أو إخفاقات، فليس من السهل عليه أن ينمو وينضج. الأمر مثل نبات ينمو في دفيئة دون التعرض للرياح والشمس؛ تكون حياته هشة للغاية، لأنه ليس من السهل عليه امتصاص العناصر الغذائية المختلفة من الطبيعة. وبمجرد تعرضه للشمس الحارقة والرياح القوية، فمن السهل جدًا أن ينكسر ويموت قبل الأوان، وحينها لا يمكن لحياته أن تستمر. لذا، من حيث طبيعة جسد الإنسان وغريزته، لا ينبغي للبشرية أن تكون مثل الزهور في دفيئة لا تختبر الرياح والمطر، بل ينبغي أن تتحمل مختلف النكسات، والعثرات، وخيبات الأمل من العالم البشري. في بيئة معيشية كهذه، ستستفيد البشرية من إرادتها الحرة وأفكارها التي وهبها الله، وسوف تستمر – بكل الوسائل الممكنة، وباستقلالية، وبصلابة، ودون خوف من أي صعوبات – في المضي قدمًا والاستمرار في العيش. سيحفز هذا غرائز الناس المختلفة للحياة والبقاء، وسيتمكن الناس من استخدام غريزتهم للبقاء التي وهبها الله للعيش باستقلالية ومواجهة كل بيئة، وكذلك جميع الناس، والأحداث، والأشياء من حولهم. من ناحية، من منظور الغريزة الموضوعية لجسد الإنسان، يحتاج الناس إلى تحفيز هذه البيئة ودافعها لتوليد الرغبة في البقاء، حتى يتمكنوا من العيش بجلد. ظاهريًا، يبدو العيش بهذه الطريقة صعبًا، ولكن وسط تحفيز هذه البيئة وضرباتها، يطور الناس رغبة أقوى في البقاء، وبهذا يستمرون في المضي قدمًا، وينمون تدريجيًا نحو النضج، ويتكيفون تدريجيًا مع العيش مع الآخرين، ويصبحون أقل هشاشة، ويمتلكون بدلًا من ذلك المثابرة، والتحمل، والصلابة، ويكونون قادرين على البقاء غير خائفين من أي صعوبات. هذا هو دافع الله الأولي في ترتيب أقدار الناس؛ هذا هو المفهوم الأساسي لأقدار الناس التي صُممت بناءً على الشكل الأصلي لغريزة أجسادهم. هذا جانب. والجانب الآخر هو أنه – بناءً على هذا المفهوم الأساسي – عندما يقوم الناس برحلتهم عبر هذا العالم، من الطفولة إلى الشيخوخة، في عملية التقدم في السن تدريجيًا، يختبرون أحداث الحياة، ويكتسبون خبرة حياتية، ويكتسبون بعض المبادئ والمسارات لمواجهة صعوبات الحياة المختلفة. بهذه الطريقة، ينمو الناس تدريجيًا نحو النضج، ويصبحون قادرين بشكل متزايد على العيش باستقلالية بين السماء والأرض، ووسط الآخرين. لن يكونوا هشين للغاية، ولن يشعروا بالإحباط أو خيبة الأمل – أو حتى يشعروا بأنه لا أمل في العيش – عندما يواجهون نكسة صغيرة أو فشلًا. وإنما، بعد اختبار ظروف قاسية مختلفة، سيكونون قادرين بشكل متزايد على رؤية الحياة والموت بشكل صحيح، وقادرين بشكل متزايد على إدراك أي الواجبات هي تلك التي ينبغي لهم أداؤها في الحياة وهي ما يحتاجون إليه أكثر، وبهذه الطريقة، سيشعرون بالراحة بشكل متزايد في الحياة. بهذه العملية، ينمو الناس تدريجيًا نحو النضج؛ أي أنهم يصلون تدريجيًا إلى نقطة عدم الخوف من المشقات والخطر، وعدم الخوف من الموت، وعدم الخوف من أي صعوبات. في البداية، عندما يكون الناس صغارًا، يبكون ويعجزون عن النوم عندما يسمعون بعض الكلمات المزعجة والموجعة للقلب أو عندما يواجهون صعوبة صغيرة أو نكسة، ويشعرون أنه لا أمل في العيش. وتدريجيًا، يصلون إلى نقطة يمتلكون فيها قدرًا معينًا من المناعة والمقاومة في قلوبهم عندما يسمعون كلمات موجعة للقلب وعندما يواجهون الصعوبات، ولا يعودون يشعرون بأنه لا جدوى من العيش، ولا يفكرون في الموت. ولاحقًا، عندما يسمعون كلمات أكثر إيلامًا للقلب ويواجهون نكسات وفشلًا، يمكنهم تحملها في قلوبهم دون أن يتأثروا كثيرًا، ويشعرون أنه من الطبيعي جدًا أن يختبر الناس هذه الأشياء في الحياة، ولا يعودون بحاجة إلى مواساة الآخرين، أو تشجيعهم، أو مساعدتهم من أجل الاستمرار في حياتهم. بهذه الطريقة، ألا يكتسب الناس المزيد والمزيد من الجلد؟ يمتلك الناس القدرة على البقاء باستقلالية، وكذلك الدافع للبقاء باستقلالية. يجب أن يمر الجميع بمرحلة كونهم صغارًا وساذجين. ولا يصلون تدريجيًا إلى حالة النضج ويصبحون بالغين إلا بعد سن الأربعين أو الخمسين. وحتى لو لم يكوّن شخص ما أسرة، أو يبني حياة مهنية، أو يصبح والدًا، فبالنظر إلى ما مر به في الحياة، وإلى الكلمات التي يتحدث بها، وإلى الإدراك، والفهم، والموقف الذي لديه تجاه حياته، وتجاه العيش، وتجاه الصعوبات التي يواجهها، وتجاه الأشياء التي تسير أو لا تسير كما يتمنى، ستجد أن هذا الشخص قد كبر ونضج. بفضل ماذا كل هذا؟ إنه بفضل الصعوبات المختلفة، وخيبات الأمل، وحتى النكسات والفشل التي تظهر في أقدار الناس التي قدَّرها الله. لذا، من هذا المنظور، لا شك أن سيادة الله على أقدار الناس هي أمر إيجابي، وينبغي للناس قبول هذا الحق إلى أقصى حد. هل يمكن القول هنا إن الله لديه حقًا مقاصد مُضْنِيَة في سيادته على أقدار الناس؟ (نعم). بغض النظر عما إذا كان المرء يؤمن بالله أم لا، فبينما ينمو الناس نحو النضج بدءًا من ولادتهم، يمكن لأولئك الذين لديهم مستوى قدرات جيد أن يصلوا حتى إلى نقطة يفهمون عندها أنهم خاضعون للقدر ولطلب الله. وفي ظل هذه الحقيقة، أليس مقصد الله الأصلي لسيادة الله على أقدار الناس أمرًا إيجابيًا؟ (بلى). كما ترى، عندما أقول هذا، تومئون جميعًا برؤوسكم وتعترفون بأنه أمر إيجابي. لماذا ذلك؟ لأن ما أقوله حقيقة، وقد شرحتُ جوهر هذا الأمر بوضوح، وأنتم أيضًا اختبرتموه، أليس كذلك؟ (بلى). لقد استفادت البشرية بالفعل من القدر الذي هو تحت سيادة الله. أيًا كانت خلفيتكَ، أو من أين أتيت، وأيًا كان الدور الذي تلعبه في هذا المجتمع، باختصار، ما دمتَ تعيش تحت سيادة الله، فقد تلقيتَ منافع من الله. يقول بعض الناس: "هذا ليس صحيحًا. يجب أن يسود الله على أقدار شعب الله المختار، وعلى أقدار البشر. الله لا يسود على أقدار أولئك الذين تناسخوا من أبالسة أو حيوانات". هل هذا القول صحيح؟ (كلا). أي شيء هو كائن مخلوق هو تحت سيادة الله. ما دام كائنًا مخلوقًا، فلديه قدر. أنتَ كائن مخلوق، لذا لديكَ قدر. لقد رتب الله لك قدرًا، لذا فإن قدرك ليس شيئًا اخترتَه، ولا هو شيء خلقتَه؛ إنه يأتي من سيادة الله. لذا، أيًا كان الدور الذي تلعبه، سواء كنتَ متناسخًا من إنسان، أو حيوان، أو إبليس، فبما أنكَ تظهر الآن بوصفك أحد أفراد الجنس البشري، فلديك قدر بالتأكيد، وقدرك تحت سيادة الله بالتأكيد. وبناءً على هذه النقطة، أليست سيادة الله على أقدار الناس أمرًا إيجابيًا؟ (بلى). لماذا نقول إن سيادة الله على أقدار الناس أمر إيجابي؟ لأن الله لديه مقاصد مُضْنِيَة وراء القدر الذي يرتبه لأي كائن مخلوق؛ كل ذلك لكي تتمكن البشرية من العيش بشكل طبيعي وبطريقة منظمة في هذا العالم، بالحالات الفطرية المختلفة التي وهبها الله. لا يعامل الله أي شخص بظلم. كما يقال، تشرق الشمس على الأخيار والأشرار. هذه هي سيادة الله. وإلا، فلماذا نقول إن الله وحده هو خالق البشرية، والله وحده هو من يسود على البشرية؟ لأن هذا ما يفعله الله، والله لديه هذه القدرة، ولديه هذا الجوهر وهذا السلطان. توضح هذه النقطة الأمر؛ سيادة الله على أقدار الناس أمر إيجابي، وهذا لا يمكن إنكاره ولا الشك فيه. أي أنه، بالنظر إلى قوانين الحياة الجسدية للبشرية، فإن أقدار المشقات والعثرات التي يرتبها الله للناس يمكن أن تساعدهم على النمو تدريجيًا نحو النضج والقدرة على إكمال رحلتهم عبر هذه الحياة بسلاسة. ومن هذا المنظور، فإن سيادة الله أمر إيجابي.

بالنظر إلى جانب آخر من أقدار الناس، يعيش الكثير من الناس حياة صعبة ومخيبة للآمال. لا يبدو أنهم فعلوا أي شيء سيئ، ولكن يبدو أنهم يُعاقَبون. على سبيل المثال، يفقد بعض الناس آباءهم في شبابهم، وأزواجهم في منتصف العمر، وأبناءهم في سن الشيخوخة، ويُشَتِّتُ الموت شَمْلَ عائلاتهم. ويتعرض البعض لحوادث، مثل حوادث السيارات أو تحطم الطائرات. ويعاني البعض من إعاقات: فالبعض عميان، والبعض صم، والبعض فقدوا أذرعهم أو أرجلهم. وينحدر البعض إلى فقر مدقع بسبب تعرضهم للاحتيال، ويقضي آخرون حياتهم كلها في سداد الديون. عندما تحل هذه الأمور المؤسفة المختلفة بالناس، يقول الكثيرون: "السماء غير عادلة. لا يبدو هذا شيئًا ينبغي للسماء أن تفعله. إذا كان الله يسود على أقدار الناس، فكيف يمكنه أن يجعلهم بائسين إلى هذا الحد؟ كيف يمكنه أن يدع أناسًا أبرياء يعانون مثل هذه الضربات ويواجهون مثل هذا الشقاء؟" إذا نظر الناس إلى الأمر من منظور المقصد الأصلي للخالق في تقدير أقدار الناس، فإن مقاصد الخالق للبشرية هي مقاصد مُضْنِيَة، وسيادة الله على أقدار الناس هي أمر إيجابي. ولكن عندما تحدث بعض الأمور الخاصة في أقدار الناس والتي تبدو مأساوية من منظور ضمير الإنسانية، لا يستطيع الناس استيعاب لماذا تكون سيادة الله على أقدار الناس أمرًا إيجابيًا، ولا يستطيعون فهم ما يحدث. يعتقد الكثير من الناس أن ثمة جوانب غير عادلة في ترتيب الخالق لأقدار الناس، ويشعرون أنه ليس من المنطقي تمامًا القول إن كل ما هو تحت سيادة الله هي أمور إيجابية. ولذلك، توصل بعض الناس إلى قول مأثور: "إن الذين يبنون الجسور ويصلحون الطرق ينتهي بهم الأمر إلى العمى، بينما أولئك الذين يرتكبون العديد من الأعمال الشريرة ينعمون بعائلات كبيرة". يقول بعض الناس: "هذا غير عادل. إن بناء الجسور وإصلاح الطرق هو مراكمة للفضائل وفعل للخير. يجب أن يكون لدى الأشخاص الذين يفعلون ذلك عائلات كبيرة وأن يكونوا أثرياء للغاية. كيف يمكن أن ينتهي بهم الأمر عميانًا؟ هل يُعقل أن يكون قدر كهذا أيضًا تحت سيادة الله ويكون أيضًا أمرًا إيجابيًا؟ هذا ليس منطقيًا!" إذا كان الناس لا يفهمون الحق وليس لديهم معرفة بالله، فإنهم حقًا لا يستطيعون فهم هذه الأمور أو استيعابها. يقول غير المؤمنين دائمًا: "السماء تُعزُّ الكائنات الحية". ماذا يعني هذا؟ يعني أنه إذا كان هناك إله، وإذا كانت هناك سماء، فينبغي لله أن يهتم بعامة شعبه. إذا كان هو الخالق، فينبغي له أن يهتم بكائناته المخلوقة ويعاملهم بلطف؛ ولا ينبغي له أن يدعهم يعانون هذه الآلام. كما يرى الناس، إذا عاشت البشرية تحت سيطرة الشيطان والأبالسة، فسيكون من المفهوم أنهم قد يعانون هذه الآلام، ولكن بما أن البشرية تعيش تحت سلطان الله وتحت سيادته، فلا ينبغي لهم أن يعانوها. ويزداد عجزهم عن الفهم خاصةً لكون هذا النوع من القدر تحت سيادة الله. إذا كان الناس لا يفهمون الحق، فمن الصعب جدًا عليهم أن يدركوا أن ثمة مغزى وراء كل شيء يسود عليه الله ويرتبه؛ ولا يستطيعون استيعاب بعض الأمور، ويقفون حائرين أمام هذه المواقف الخاصة. إذا كان لدى شخص ما قليل من قلب يتقي الله، فسيقول: "إذا لم نتمكن من تفسير هذا الأمر، فلا نتحدث عنه إذًا، ولا ينبغي لنا أن نحكم عليه بشكل تعسفي". ويمكن اعتبار أن لديه قدرًا من العقل. بعض الناس ليس لديهم ضمير أو عقل، فضلًا عن أن تكون لديهم قلوب تتقي الله. إنهم جسورون ولديهم الجرأة ليحكموا بوقاحة عندما يواجهون أمورًا لا تسير كما يرغبون: "همم! يقول الناس إن السماء تُعزُّ الكائنات الحية، فلماذا يموت بعض الناس الذين يبدون صالحين جدًا في سن مبكرة؟ وهم يموتون ميتات عنيفة، تاركين وراءهم مجموعة من الأطفال. إنه أمر مثير للشفقة للغاية، ومأساوي للغاية! ولا يزال الناس يزعمون أن سيادة الله هي أمر إيجابي. إذا كان للناس مثل هذه الأقدار المأساوية تحت سيادة الإله، فإن الإله ليس بارًا!" هؤلاء الناس يحكمون على الله بوقاحة شديدة. إن أقدار الناس هي بلا شك تحت سيادة الله. هذا لا يمكن التشكيك فيه أبدًا أو إنكاره في أي وقت. إن مقولة "أقدار الناس في يد الله" سليمة في كل الأوقات وهي حقيقة في كل الأوقات، لأن سيادة الله على أقدار الناس هي أمر إيجابي، وهذا لن يتغير أبدًا في أي وقت. إذًا، لماذا يواجه الناس مثل هذه المواقف المأساوية؟ ثمة شيء لا يعرفه الناس، أو ربما يفهمونه من حيث التعاليم ولكن لا يستطيعون تفسيره بوضوح، وهو أن قدر كل شخص له سبب ونتيجة. إن نوع القدر الذي لديكَ وما تعانيه من أمور في هذه الحياة قد يكون نتائج لحياتك السابقة، وقد يصبح أيضًا أسبابًا في حياتك التالية. الأمر تمامًا كما يقول غير المؤمنين: "كما تدين تدان". في حياتك السابقة، ربما تكون قد زرعت أسبابًا ونتائج معينة؛ فإذا رتب الله لكَ أن تتجسد مرة أخرى كإنسان وتصبح عضوًا في الجنس البشري في هذه الحياة، فيجب عليك إذن أن تدفع ثمن الأسباب والنتائج التي زرعتها؛ ويجب عليكَ أن تعوض عنها. إن مسألة ما إذا كنتَ ستعوض عنها وما إذا كان ينبغي عليكَ ذلك ليست متروكة لكَ لتقررها. لا أحد ممن فعلوا الشر على استعداد لقبول العقوبة. الخالق وحده هو من يستطيع ترتيب هذا الأمر، وله السلطان والقدرة على فعله. إذًا، ما هو مبدأ الخالق في فعل هذا؟ هو أن يُكافئ الخير ويُعاقب الشر. على الرغم من أن البشرية لا تفهم سيادة الله، ولا تعرف الله، ولا تدرك أساسيات سيادة الله ومبادئها، فبالنسبة إلى الله، ولأن له شخصية بارة، وبسبب هويته بصفته الخالق، فقد وضع قواعد وقوانين سماوية للبشرية ولجميع الأشياء. فما الذي تستند إليه هذه القواعد والقوانين السماوية؟ إنها تستند إلى شخصية الله البارة وإلى سلطان الله وقوته. ينعكس وضع هذه القواعد والقوانين السماوية في ظاهرة تحدث في العالم البشري، وهي ظاهرة تناسخ البشر. غالبًا ما ترتبط عملية تناسخ البشر ارتباطًا مباشرًا بالسبب والنتيجة، وتنعكس هذه السببية وتتجلى في بعض الأمور الخاصة في أقدار الناس. وإضافة إلى ذلك، في عملية تناسخ البشر، يتلقى الناس مكافآت الله وكذلك عقوبات الله. يعاقب الله أولئك الذين يفعلون الشر؛ أي أنه يجعلهم يواجهون جميع أنواع المصائب والنكبات، وجميع أنواع العقوبات التي يراها الناس غير مستحقة وغير معقولة. بل إن بعض هذه العقوبات تكون مأساوية للغاية في نظر الإنسان، ولكن ثمة خلفية وراء حلول هذا الوضع المأساوي بهم. إنه ليس شيئًا أنزله الله بهم بلا سبب، بل هو عقوبة يجب أن يعانوها لأنهم ارتكبوا الكثير من الأعمال الشريرة. عندما لا يستطيع الناس إدراك بواطن هذا الأمر وظواهره، فإنهم يتحدثون بلا معنى ويشتكون من السماء ومن الله، وهذا غباء شديد. إذًا، ما وضع أولئك الذين يتمتعون بنعمة الله؟ نظرًا لأنهم راكموا الفضائل وفعلوا الكثير من الخير في حياتهم السابقة – الكثير من الأشياء التي أفادت البشرية، والكثير من الأشياء التي لم تُكسبهم الإدانة بل المكافآت وفقًا لقواعد الله وقوانينه السماوية – فإنهم يتمتعون ببركات كثيرة في هذه الحياة. دعوني أعطيكم مثالًا. لنفترض أن ثمة امرأة ولدت في عائلة سعيدة؛ رغم أن العائلة ليست غنية جدًا، إلا أن لديها العديد من الأطفال الذكور وليس لديها إناث، ويرتب الله لها أن تكون في هذه العائلة. بمجرد ولادة هذه الطفلة، تصبح قرة عين العائلة؛ غالية جدًا لدرجة أنهم يبدون خائفين حتى من التنفس بالقرب منها خوفًا من إيذائها. هذه الفتاة جميلة وذكية ومحبوبة، ووالداها وكبارها جميعهم يحبونها. حياتها كلها سلسة وميسرة. ومهما فعلت أو واجهت من صعوبات، فهناك دائمًا أناس طيبون لمساعدتها، وتُحل جميع صعوباتها بسهولة تامة. ليس لديها أي هموم وتعيش حياة مريحة وسعيدة. إنها مباركة حقًا! ما الذي يحدث هنا؟ هل الخالق يتحيز لأشخاص معينين؟ (كلا). إذًا لماذا يستطيع بعض الناس التمتع بمثل هذه البركات العظيمة؟ منصوص في القواعد والقوانين السماوية على أن نوعًا معينًا من الأشخاص الذين فعلوا أشياء مفيدة للبشرية يجب أن يكافأوا، وقد تكون هي واحدة من هؤلاء الأشخاص. بعد أن تلقت المكافأة من الخالق، فهي تتمتع بمثل هذه البركات العظيمة في العالم البشري. لا تضطر أبدًا للقلق بشأن الطعام والملبس؛ وأينما ذهبت، يوجد أناس طيبون لمساعدتها، وأينما ذهبت، يحبها الناس. وحتى عندما تكون في الأربعينات أو الخمسينات من عمرها ويكون أطفالها قد كبروا، يظل والداها يعاملانها بوصفها قرة عينهما؛ وفي أي وقت يكون لديهما شيء جيد، يدخرانه لها. يحسدها الآخرون عندما يرونها تتمتع بمثل هذه البركات، ويشعر البعض أن الأمر غير عادل لأنهم لا يستطيعون التمتع بمثل هذه البركات. إذا كنتَ أيضًا تريد التمتع بمثل هذا القدر الذي رتبه الخالق، والتمتع بمثل هذا الحظ والبركات كما هو حالها، فينبغي لك أيضًا أن تراكم المزيد من الفضائل وتفعل المزيد من الخير، وينبغي لك أيضًا أن تفعل المزيد من الأشياء التي تنص عليها السماء على أنها مراكمة للفضائل وفعل للخير؛ حينها ستتمكن أيضًا من التمتع بمثل هذه البركات. ما الذي تخبر به هذه الظاهرة، وهذه الحقيقة، الناس؟ أيًا كان نوع القدر الذي يواجهه الشخص في العالم البشري – سواء كان يتمتع بالبركات أو يواجه النكبات، وسواء كانت حياته كلها سلسة أو يواجه العديد من المصائب والكوارث – فإن لذلك علاقة معينة بحياته الماضية والحالية. وفي النهاية إذًا، يرتبط قدره بالقواعد والقوانين السماوية التي وضعها الله. إذا كان كل ما فعله في حياته السابقة يتماشى مع أحكام القواعد والقوانين السماوية التي تستوجب المكافأة، فقد يكون قدره في هذه الحياة، في نظر الناس، باهرًا، وسلسًا وميسرًا، ورغيدًا للغاية. وإذا كان ما فعله في حياته السابقة قد خالف العديد من القوانين السماوية، وتصادف أنه تطابق مع أحكام القواعد والقوانين السماوية التي وضعها الله والتي تستوجب العقاب، فإن القدر الذي يرتبه الله له سيكون، في نظر الناس، أن يعيش حياة بائسة ومثيرة للشفقة بشكل استثنائي، وكأن هذه الحياة هي مجرد فرصة له ليأتي ويسدد ديونه السابقة. إنه لا يتمتع أبدًا بأي طعام أو ملبس جيد، ولا أحد يحبه أو يهتم به. يشعر أنه يعاني كثيرًا في هذه الحياة بسبب قدره المشؤوم. ولا يفهم أن حياة المرء بأكملها مقدرة من الله إلا بعد أن يؤمن بالله. وعندما يدرك أن الله يُقَدِّر الأمور، يصبح من الأسهل عليه الخضوع لله، ويصبح أكثر انضباطًا بكثير ولا يعود يحارب قدره. في السابق، كان يشعر بالتمرد في داخله: "ما الأشياء السيئة التي فعلتها؟ لدي ضمير مستريح في هذه الحياة. لم أؤذِ أحدًا قط. لماذا واجهت مثل هذا القدر؟ السماء ليست عادلة!" وبعد قبول عمل الله، يفهم: "هذا هو بر الله. لقد ساقني الله للمثول أمامه من خلال هذه الأمور!" التفكير بهذه الطريقة صحيح أيضًا، وهذه حقيقة. ولكن من الحقائق أيضًا أن العقاب الذي يتلقاه الناس يأتي من سيادة الله. إلى ماذا يؤول كل هذا؛ دورة الأسباب والنتائج، وعقاب الشر ومكافأة الخير، والقواعد والقوانين السماوية؟ وراء كل ذلك تكمن شخصية الله البارة؛ شخصية الله البارة هي التي تسود على كل ذلك. لذا، حتى عندما تظهر في أقدار الناس جميع أنواع الأمور التي لا تتماشى مع مفاهيم الناس، أو أذواقهم، أو رغباتهم، فإن مسألة سيادة الله على أقدار الناس تظل أمرًا إيجابيًا. أليس هذا منطقيًا؟ (بلى). انطلاقًا من طيبتكَ البشرية، عندما ترى الناس يعانون، تفكر: "هذا الشخص مثير للشفقة للغاية! لا أستطيع تحمل رؤية أي شخص يعاني، ولا أستطيع تحمل رؤية الأشرار يتنمرون على الآخرين". يتعرض بعض الناس للتنمر دائمًا في هذه الحياة. ما السبب في ذلك؟ السبب هو أنهم في حياتهم السابقة كانوا يتنمرون دائمًا على الناس وأذوا عددًا لا بأس به من الناس، لذا في هذه الحياة يجب أن يتعرضوا هم أنفسهم للتنمر. إذا كنتَ تتنمر دائمًا على الناس، فإن الثمرة التي تجنيها في النهاية هي أن تتعرض أنتَ نفسك للتنمر. هذا هو بر الخالق. بسلوككَ بهذه الطريقة، تكون قد انتهكت القوانين السماوية، لذا ينبغي أن تدفع الثمن وتتحمل الألم والعذاب بسبب الشر الذي فعلته في حياتك السابقة. هذا هو بر الله، ولا يمكنكَ الهروب منه. لذا فإن حقيقة وجود جميع أنواع الأقدار للناس توضح بشكل متزايد أن القواعد والقوانين السماوية التي وضعها الله لا يمكن تغييرها من قبل أي شخص، ولا أحد يُستثنى من ذلك. لم يكن لدى الخالق أبدًا مشاعر جسدية تجاه البشرية، وبالطبع، جوهر الخالق هو ألا يكون لديه مشاعر جسدية. ليس لديه سوى شخصية بارة. كل ما يفعله الله، بلغة البشر، هو معقول وبار. إذًا، كيف ينبغي النظر إليه من منظور الحق؟ إنها شخصية الله البارة؛ إنها كلها أمور إيجابية. ينبغي للناس قبولها من الله، ولا ينبغي أن يكون لديهم أي أحكام أو تقييمات لله لا تتماشى مع الواقع أو لا تتوافق مع الحق. حتى لو كنتَ تتعاطف مع بعض الناس وتشفق عليهم من منظور بشري، فبصفتكَ تابعًا لله يفهم بعض الحقائق، فينبغي لك أن تمجد شخصية الله البارة، وينبغي لك أيضًا أن تمجد سيادة الله. إنه لأمر جيد جدًا أن يسود الله بهذه الطريقة! ولأن الله يسود على أقدار الناس بهذه الطريقة تحديدًا، تمكنت البشرية من البقاء على قيد الحياة بطريقة منظمة حتى يومنا هذا. لو كان الشيطان يسود على أقدار الناس، لكانت البشرية في حالة فوضى منذ زمن بعيد، ولكان من المستحيل عليها أن تعيش حتى يومنا هذا. انظر كيف يبدو عالم الأبالسة؛ لولا سيادة الله، لكان العالم البشري مثل عالم الأبالسة تمامًا. ما هو عالم الأبالسة؟ المثال الأكثر واقعية هو الصراعات الداخلية – التي تُنفذ في العلن وفي السر – داخل الحكم الاستبدادي للحزب الشيوعي الصيني، والتي تمتلئ بسفك الدماء ونوايا القتل. ذلك هو عالم الأبالسة. أليس الوضع الداخلي للحكم الاستبدادي للحزب الشيوعي الصيني فوضويًا؟ غالبًا ما يختفي الناس، وحتى عندما يتم اغتيالهم بوضوح، لا يجرؤ أحد على الإعلان عن ذلك. هذه هي فوضى عالم الأبالسة، وهي أيضًا فوضى العالم الشرير اليوم.

من المؤكد بما لا يدع مجالًا للشك أن سيادة الله على أقدار الناس هي أمر إيجابي. سواء من منظور المقصد الأصلي لله في تصميم أقدار الناس أو من منظور نتائج أقدار الناس التي تنتجها القواعد والقوانين السماوية التي وضعها الله، ينبغي القول بيقين مطلق إن سيادة الله على أقدار الناس هي أمر إيجابي، وليست أمرًا سلبيًا. إذا كانت لديكَ مفاهيم حول هذا الحق، فيمكنكَ طلب الحق في كلام الله لمعالجة مفاهيمكَ، ولكن لا يمكنكَ القول بناءً على مفاهيمكَ وتصوراتكَ: "ينبغي أن تكون أقدار الناس تحت سيادة الله كلها جيدة ونافعة لهم. لماذا تنتهي الأمور بشكل سيئ للغاية بالنسبة إلى بعض الناس بسبب سيادة الله؟ لا ينبغي أن تكون هذه سيادة الله، أليس كذلك؟" يجب ألا تقول مثل هذا الشيء أبدًا. مثل هذا القول المتمرد والمجدف بوقاحة يجب ألا يخرج من فمكَ أبدًا. من اليوم فصاعدًا، يجب عليكَ قبول وتأكيد حقيقة أن "أقدار الناس تحت سيادة الله، وسيادة الله هي أمر إيجابي". لا تشك في هذا. ومهما تعارضت أقدار الناس التي تراها بعينيكَ أو التي تختبرها مع مفاهيمكَ، أو حتى لو كنتَ تعتقد أنها غير إنسانية، فينبغي لك أن تؤمن وتؤكد أن سيادة الله على أقدار الناس حقيقية، وهي أمر إيجابي. هذه النقطة لا يمكن الشك فيها. هل عُقدت شركة عن هذا الحق بوضوح؟ (نعم). هذه مسألة حاسمة للغاية في معرفة الله، وقد حُلَّت، أليس كذلك؟ (بلى). إذًا دعونا ننهي شركتنا لهذا اليوم هنا. وداعًا!
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كيفية السعي إلى الحق (19)

فيما يتعلق بموضوع الأمور الإيجابية، عقدنا شركة في المرة السابقة عن ماهية الأمور الإيجابية وقدمنا تعريفًا لها. فما هي الأمور الإيجابية؟ (كل الأشياء التي خلقها الله، أو قدَّرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله، هي أمور إيجابية). لقد تذكرتم تعريف الأمور الإيجابية، ولكن هل يمكنكم استيعاب الأمثلة التي قُدِّمت؟ (يمكننا استيعابها إلى حد ما). هذا التعريف، وهذا المفهوم للأمور الإيجابية، هل هو حق؟ (إنه حق). هل أنتم متأكدون؟ عند قراءة كلام الله، تشعر أن هذا التعريف هو حق وأنه دقيق، ولكن عندما تواجه شيئًا لا يتماشى مع مفاهيمك، فإنك لا تستطيع استيعابه ولن تقبل الحق. بغض النظر عما إذا كان شيء ما يُنظر إليه على أنه أمر إيجابي أو سلبي وفقًا لمفاهيم الناس، باختصار، ما دام ليس ما يعرّفه الله على أنه أمر إيجابي، فهو ليس أمرًا إيجابيًا وإنما سلبي. هل أنت قادر على تمييز الأشياء بهذه الطريقة؟ (نعم. إذا عرّف الله شيئًا ما على أنه أمر إيجابي، وكان هذا لا يتماشى مع مفاهيمي الخاصة ولا أستطيع استيعابه – ولكني أعلم أن ما يقوله الله هو الحق بالتأكيد – فسوف أتعلم أن أنكر ذاتي). إذا كان هذا الشيء يسبب لك ضررًا، أو حتى يسبب ضررًا لجميع الناس، ووفقًا لمفاهيم الناس، فإنه لا يفيدهم ولا يجلب أي سعادة أو متعة، بل يسبب الألم والتعاسة، فكيف ستنظر إليه؟ هل ستظل متمسكًا برأيك القائل بأن "تعريف الله للأمور الإيجابية دقيق بالفعل؛ لا يمكن للناس إجراء تقييمات بمفاهيمهم، ولا يمكنهم تقييم شيء ما بناءً على ما إذا كانوا يستفيدون منه"؟ لا يمكنكم أن تكونوا متأكدين من هذا، أليس كذلك؟ (بلى، لا يمكننا). أي جانب من جوانب الحق لا يكون منطقيًا أو متماسكًا على مستوى التعاليم فحسب؛ بل في الحياة الواقعية، وفي مواجهة كل الحقائق، هو قول ثابت لا يتغير أبدًا. إذا لم تكن قادرًا على التيقن من هذا، فإن مفهومك عن الحق في قلبك مبهم في الواقع. إن جوانب الحق المختلفة التي نعقد شركة عنها تتضمن جميعها وجهات نظر حول مختلف الناس، والأحداث، والأشياء؛ إنها تتضمن الظروف الواقعية وجوهر مختلف الناس، والأحداث، والأشياء، كما أنها تسمح للناس برؤية كيف يعامل الله هؤلاء الناس، والأحداث، والأشياء؛ وما هي وجهات نظره ومواقفه تجاههم. بما أن تعريف الأمور الإيجابية هو حق، فإنه بالطبع يتضمن أيضًا الظروف الواقعية وجوهر مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي يغطيها نطاق هذا التعريف، بينما يتضمن أيضًا مواقف الله، ومنظوراته، وأقواله بخصوص هذه الأشياء المختلفة. لذا، بغض النظر عما إذا كان الناس يعتقدون، وفقًا لمفاهيمهم، أن تعريف الأمور الإيجابية صحيح أم خاطئ، وبغض النظر عن المنظور الأولي للناس حول تعريف الأمور الإيجابية في سياق ثقافتهم التقليدية أو حياتهم اليومية، باختصار، بما أن هذا التعريف للأمور الإيجابية هو حق، فإن الناس، والأحداث، والأشياء التي يغطيها هي جميعها أمور إيجابية، وتلك التي تتعارض معه هي جميعها أمور سلبية. هذا أمر مؤكد لا شك فيه. يجب أن يكون لديك فهم واضح لهذه المسألة. بغض النظر عن الزمان أو البيئة الاجتماعية، وبغض النظر عن التأثير الذي يحدثه أمر إيجابي عليك أو ما هو موقفك ومنظورك تجاهه، فإن تعريف الأمور الإيجابية وجوهر الناس، والأحداث، والأشياء التي يغطيها ذلك التعريف لا يتغيران. هل تفهمون؟ (نعم).

في المرة السابقة، عقدنا شركة بالأساس حول بضعة أمثلة محددة تتعلق بالقول "كل الأشياء التي قدَّرها الله أو التي هي تحت سيادة الله هي أمور إيجابية". لم نعقد شركة بتفصيل كبير حول الجزء الذي ينص على أن "كل الأشياء التي خلقها الله هي أمور إيجابية". لذا، هل أنتم قادرون على تأكيد صحة هذا القول من خلال الشركة أو من خلال الحقائق التي فهمتموها على مر السنين؟ أو، هل أنتم قادرون على التحقق من أن كل الأشياء التي خلقها الله هي أمور إيجابية بناءً على الناس، والأحداث، والأشياء التي رأيتموها واختبرتموها في الحياة؟ هل أنتم قادرون على استيعاب الأمور بهذه الطريقة؟ هل أنتم قادرون على طلب الحق بهذه الطريقة؟ (يمكننا استيعاب بعض الأمور الأبسط بهذه الطريقة). ثمة مبدأ هنا. بالنظر إليه على المستوى السطحي، فإن موضوعات ما خلقه الله، أو قدَّره الله، أو ما هو تحت سيادة الله تغطي نطاقًا واسعًا للغاية وهي مجردة للغاية، ولكن في الواقع، هي مرتبطة ارتباطًا وثيقًا بمختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي يحتك بها الناس في الحياة الواقعية؛ ويمكن القول أيضًا إنها وثيقة الصلة؛ فهي ليست منفصلة عن الواقع. هذا يتعلق بمسألة ما. عندما تواجه العديد من الناس، والأحداث، والأشياء غير المتوقعة في حياتك، فإنك لا تستطيع تحديد ما إذا كانت أمورًا إيجابية أم أمورًا سلبية. حتى لو كنت تفهم تعاليم تمييز الأمور الإيجابية والسلبية، فإنك لا تزال غير قادر على تحديد ذلك. وحتى لو كانت أنواعًا من الأشياء التي تندرج تحت الأمور الإيجابية، فإنك لا تعترف بها على أنها أمور إيجابية ضمن مفاهيمك، وتنفر منها وتمقتها في قلبك، بل وتعتقد أنها لا تستحق على الإطلاق أن تُدرج ضمن نطاق الأمور الإيجابية، ومع ذلك فهي بالفعل خلقها الله، أو قدَّرها الله، أو هي تحت سيادة الله، وهي تنتمي إلى فئة الأمور الإيجابية. هنا تبرز أهمية مبادئ الممارسة للكيفية التي ينبغي للناس مواجهة هذه الأنواع من الأشياء بها. أبسط مبدأ للممارسة هو هذا: أولًا، يجب أن تكون متأكدًا من أن الشيء المعني هو نوع من الأشياء التي يغطيها تعريف الأمور الإيجابية. على الرغم من أنه وفقًا لمفاهيم الناس لا يبدو أمرًا إيجابيًا، فإذا كان شيئًا ضمن فئة الأمور الإيجابية التي عرّفها الله، فأولًا، يجب أن تكون متأكدًا من أنه أمر إيجابي، ولا شك في ذلك على الإطلاق. ثمة مغزى في خلق الله له؛ إنه لكي يتعلم الناس بعض الدروس منه. من الضروري أن تكون متيقنًا من هذا. هذا أحد مبادئ الممارسة. ثانيًا، فيما يتعلق بهذا الشيء أو هذا النوع من الأمور، لا نحتاج إلى أن نكون مثل العلماء وندرس طبيعته أو وظيفته، أو الدور الذي يلعبه في حياة الإنسان أو في السلسلة الغذائية بأكملها. مجرد التيقن من أنه أمر إيجابي يكفي. يقول بعض الناس: "إذا كان هذا الأمر الإيجابي يظهر غالبًا في حياة الناس ويزعج حياتهم، ما يؤثر على نظرتهم إليه على أنه إيجابي، فكيف ينبغي التعامل معه؟" يسهل التعامل مع هذا. إذا كنت بحاجة لاستخدامه في حياتك، فاستخدمه حسب الحاجة؛ اجعله يخدمك. وإذا لم تكن بحاجة لاستخدامه، وكان يضايقك غالبًا أو يزعج أيًا من حواسك الجسدية، فيمكنك إبعاده والابتعاد عنه. فقط لا تدعه يزعجك أو يسبب لك ألمًا جسديًا. هذا هو المبدأ الثاني. أيضًا، يجب أن تعلم أنه إذا كان خلقه الله، أو قدَّره الله، أو هو تحت سيادة الله، فلا ينبغي أن تنفر منه، أو تمقته، أو تنكره. بل يجب أن تقبله وتعترف به. والأفضل من ذلك هو إدارته والاستفادة منه بطريقة معقولة. هذه هي مبادئ الممارسة، ثلاثة في المجموع. ما هذه المبادئ الثلاثة؟ (الأول هو أنه ما دام الشيء ضمن نطاق الأمور الإيجابية التي عرّفها الله، فيجب أن نكون متأكدين من أنه أمر إيجابي. ثمة مغزى في خلق الله له؛ إنه لكي يتعلم الناس بعض الدروس منه. والثاني هو، على أساس التيقن من أنه أمر إيجابي، نستخدمه إذا لزم الأمر. وإذا لم نكن بحاجة لاستخدامه، وكان يزعج حياتنا، فيمكننا إبعاده والابتعاد عنه، وعدم السماح له بإزعاج حياتنا. والثالث هو، إذا كان خلقه الله، أو قدَّره الله، أو هو تحت سيادة الله، فلا ينبغي أن ننفر منه أو نمقته؛ بل ينبغي أن نقبله ونعترف به. والأفضل من ذلك هو أن نكون قادرين على إدارته والاستفادة منه بطريقة معقولة). هل هذه المبادئ الثلاثة سهلة التطبيق؟ إنها ليست سهلة للغاية، أليس كذلك؟ (نعم). إذا كانت بعوضة تطن في أذنك، فسوف تطردها، مفكرًا في نفسك: "كل ما خلقه الله صالح؛ سأطردها وينتهي الأمر"؛ سوف تكون قادرًا على التصرف وفقًا لهذه المبادئ الثلاثة. ولكن إذا طردتها وعادت فورًا ولدغتك، فكلما فكرت في الأمر، ازددت غضبًا: "لقد تركتكِ تذهبين، لكنكِ لا تتركيني وشأني. هذه المرة، سأسحقكِ بالتأكيد!" هل سحقها هو التصرف الصحيح؟ في الواقع، سحقها ليس خطأ؛ يمكن اعتبار هذا إدارة مناسبة. ولكن في الوقت نفسه، ألن تبدأ أيضًا في الشك في حقيقة أن البعوض أشياء إيجابية؟ خاصة عندما يزداد أثر لدغتها حكة أكثر فأكثر، حكة شديدة لدرجة لا تطاق، ستفكر في نفسك: "ما الفائدة من خلق الله للبعوض؟ هل كان الناس سيعانون من هذا الضرر لو لم يكن هناك بعوض؟ هذا بالتأكيد لا يبدو أمرًا إيجابيًا!" ستخبرك عقلانيتك أن التفكير بهذه الطريقة خاطئ، وأن البعوضة شيء إيجابي لأنها مخلوق صغير ضمن نطاق الأمور الإيجابية التي خلقها الله. لكنك لا تزال غير قادر على استيعاب الأمر: "إنها لا تفيد الناس، فلماذا خلقها الله؟" على الرغم من أن التورم الناتج عن لدغة البعوضة ليس كبيرًا، إلا أن الحكة فظيعة. وبالنسبة إلى أولئك الذين يعانون من الحساسية، فإن الحكة يمكن أن يؤدي إلى احمرار وتورم، وحتى عدوى وحمى. في هذه المرحلة، ستكوّن مفاهيم وتجد صعوبة في القبول: "لا يبدو البعوض أشياء إيجابية بالنسبة لي. لو كان كذلك، فكيف يمكنه أن يزعج الناس ويتسبب لهم في الألم؟ ألا ينبغي أن يكون للأشياء الإيجابية تأثيرات إيجابية؟ هذا التأثير ليس إيجابيًا؛ إنها تلعب دورًا سلبيًا ولها تأثير سلبي على الناس. كيف يمكن وضع البعوض في فئة الأمور الإيجابية؟ هذا لا يمكن تصوره. ما فعله الله لا يتماشى مع مفاهيمي!" في قلبك، ستكوّن مفاهيم حول كون البعوض أشياء إيجابية. وتقول بلسانك: "أولًا، لا يمكنك إنكار أن البعوض أشياء إيجابية. وثانيًا، إذا كنت لا تريدها أن تزعجك، فيمكنك طردها والابتعاد عنها. وأخيرًا، لا ينبغي أن تنفر منها أو تمقتها، بل ينبغي أن تقبلها، وتعترف بها، وتديرها بطريقة معقولة". على الرغم من أنك ستقول ذلك، فإن هذا المبدأ الأخير يصعب جدًا عليك تطبيقه. من السهل نسبيًا عليك قبول الحشرات النافعة. ولكن عندما يتعلق الأمر بالبعوض، إذا حاولت قبولها، وإدارتها بشكل معقول، وعدم لعنها، فهل يمكنك فعل ذلك؟ (قبل شركة الله، أحيانًا حين كنت أكون في مزاج سيئ وأتعرض للدغة بعوضة، كنت أشعر بنفور شديد وأقول بعض الأشياء السيئة. في المستقبل، سأبذل قصارى جهدي لتجنب هذا وعدم قول تلك الأشياء بعد الآن). لا ينبغي أن تلعنها؛ بل يجب أن تقبلها، وتعاملها بشكل صحيح، وتديرها بطريقة معقولة. هذا الجزء المتعلق بالإدارة المعقولة صعب التطبيق للغاية، أليس كذلك؟ (بلى). إذا كنت ستعترف بها وتقبلها لفظيًا ومن حيث التعاليم، فسيكون ذلك سهلًا إلى حد ما. وإذا آذتك، يمكنك أيضًا الابتعاد عنها وتجنبها. ولكن أن تقبلها وتعترف بها من قلبك، وتعاملها بشكل صحيح، وعلاوة على ذلك، تديرها بطريقة معقولة؛ سيكون صعبًا عليك فعل هذا. لماذا سيكون صعبًا؟ لأنها عندما تؤذيك، لا تشعر أنك تستفيد منها، بل أنك تتضرر منها. أي أنه، وفقًا لمفاهيمك، ينبغي أن يكون للأمور الإيجابية تأثير إيجابي، ولكن بدلًا من تلقي أي فائدة إيجابية من البعوض، تشعر أن لها تأثيرًا سلبيًا عليك. في هذه المرحلة، ألا تنفر منها أو تمقتها، بل تقبلها وحتى تديرها بطريقة معقولة، لن يكون أمرًا يسهل القيام به. فعلى الرغم من أن الناس يمكنهم قبول أن البعوض أشياء إيجابية على مستوى التعاليم، ويمكنهم أيضًا بالكاد معاملة البعوض بشكل صحيح، فعندما يزعجهم البعوض في الحياة الواقعية، يكون من الصعب جدًا عليهم معاملته وفقًا للمبادئ. هذا يتطلب من الناس أن يفهموا الحق، وأن يفهموا طبيعة العديد من الناس، والأحداث، والأشياء المحددة التي تندرج تحت الجوانب الثلاثة التي تغطيها الأمور الإيجابية – تلك التي "خلقها الله، أو قدَّرها الله، أو التي هي تحت سيادة الله" – وكذلك نوع الأدوار التي تلعبها في حياة الإنسان وبقائه، وما كان قصد الله الأصلي من خلقها ومنحها طريقة حياتها. هذه هي الأشياء التي يحتاج الناس إلى فهمها. إذا فهم الناس قصد الله الأصلي والتوجه العام لمقاصده والمبادئ الأساسية، فعندئذٍ، بالنسبة إلى بعض الأمور الإيجابية التي لا تتماشى مع مفاهيمهم، ربما بالإضافة إلى الابتعاد عنها، سوف يمكنهم أيضًا – بدرجات متفاوتة – أن يصبحوا قادرين على قبولها، والاعتراف بها، وإدارتها بشكل معقول، والاستفادة منها بشكل صحيح. سنناقش هذا الموضوع تدريجيًا.

النطاق الذي يغطيه موضوع "ما خلقه الله" واسع جدًا، لذا علينا أولًا إعطاء بعض الأمثلة ثم مناقشتها شيئًا فشيئًا. لقد تحدثنا للتو عن البعوض. يمكن القول بثقة إنه لا أحد يحب البعوض أو يرغب في العيش معه؛ بل على العكس، الجميع يمقت البعوض ويتمنى حتى ألا يرى بعوضة واحدة طوال حياته. على الرغم من أن مسألة البعوض ليست مسألة كبيرة، إلا أنها تتضمن نوعًا معينًا من الأشياء، وتتضمن أيضًا فهم الناس لطبيعة نوع معين من الأشياء ضمن الناس، والأحداث، والأشياء التي خلقها الله. بالطبع، المفتاح هنا هو أنها تتضمن توصل الناس إلى معرفة وفهم حق ما، وتتضمن أيضًا مبادئ الممارسة لكيفية معاملة الناس لنوع معين من الأشياء وسط الناس، والأحداث، والأشياء في حياتهم. لذا، على الرغم من أن البعوضة ليست مخلوقًا كبيرًا، إلا أن المسائل التي تتضمنها ليست صغيرة؛ فيجدر بالناس أن يحاولوا فهمها واستكشافها. يتضمن محتوى "ما خلقه الله" موضوعات من المستوى الكلي والمستوى الجزئي. قبل قليل، عقدنا شركة موجزة عن نوع صغير من الجانب الجزئي: البعوضة. إنها نوع صغير نسبيًا من المخلوقات التي يمكن للناس رؤيتها بالعين المجردة؛ أي شيء أصغر من البعوضة لا يستحق المناقشة. البعوض نوع من المخلوقات التي يمكن للناس الاحتكاك بها كثيرًا، وهو مخلوق دقيق نسبيًا مرئي بالعين المجردة. وبما أن هذه المسألة على مستوى جزئي، فسوف نعقد شركة عنها لاحقًا. إذًا، عمَّ ينبغي أن نعقد شركة أولًا؟ (المستوى الكلي). دعونا نعقد شركة أولًا عن الأمور الكلية. هناك العديد من الأمور الكلية. الشيء الأقرب إلى حياة الناس، أو الذي يمكن للناس الاحتكاك به، والشعور به، ورؤيته، والذي هو مألوف للجميع – إلى جانب الأشياء الموجودة في البيئة المعيشية التي خلقها الله للإنسان – هو البشرية نفسها. إذًا، عندما يتعلق الأمر بالبشرية، من بين مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي يمكن للناس رؤيتها، أيها يستحق الحديث عنه؟ أيها يستحق الفهم؟ الموضوع الأكثر استحقاقًا للفهم عندما يتعلق الأمر بالمجتمع البشري هو ما يسمى بالحضارة البشرية. الموضوع الرئيسي الذي تغطيه هذه الحضارة هو الثقافات المختلفة. ينبع ظهور الثقافات المختلفة من التعليم داخل المجتمعات المختلفة؛ فالتعليم داخل المجتمعات المختلفة يؤدي إلى ظهور ثقافات مختلفة، وعلى خلفية هذه الثقافات المختلفة، ظهر ما يسمى بالحضارات البشرية عبر العصور المختلفة. هذا هو مصدر وأصل الحضارة البشرية. المجتمع الشرقي له حضارته، وبالطبع، له أيضًا ما يسمى بثقافته. يأتي ظهور هذه الثقافة من الطريقة التي يعلم بها المجتمع الشرقي شعبه. وبالمثل، المجتمع الغربي له أيضًا ما يسمى بحضارته. وتأتي الحضارة الغربية أيضًا من ثقافتها، ويأتي ظهور ثقافتها كذلك من تعليم المجتمع الغربي. أي أن تعليم المجتمع الغربي عبر العصور المختلفة قد أنتج الثقافة الغربية، وعلى خلفية ثقافية كهذه، ظهرت الحضارة الغربية تدريجيًا، وتشكلت، وتطورت حتى يومنا هذا. سواء كانت الثقافة الشرقية أو الغربية، فقد قام كلاهما بتعليم شعوبهما بهذه الطريقة، جيلًا بعد جيل. وعبر العصور المختلفة، قامتا بتكييف جيل تلو الآخر باستمرار والتأثير عليه، وانتقلت من جيل إلى آخر عبر العصور المختلفة، وفي الوقت نفسه تطورت ووُرِثت باستمرار. بهذه الطريقة، تشكلت الثقافات والحضارات الشرقية والغربية وتكشفت تدريجيًا، وتم الاعتراف بها وقبولها تدريجيًا من قبل الناس، وتشكلت وأصبحت راسخة تدريجيًا في المجتمعات الشرقية والغربية. وقد شكل هذا الثقافات والحضارات السائدة في الشرق والغرب. للشرق ثقافته وحضارته السائدة، وللغرب كذلك. لقد شكلت المجتمعات الشرقية والغربية، من حيث الجوهر، والشكل، وتأثيرها على البشرية، ثقافات وحضارات مختلفة. وسواء كانت الثقافة الشرقية أو الغربية، فقد كان لكلتيهما تأثير لا يمحى، ولا يقاوم، أو لا يمكن استبداله على حياة الناس، وبقائهم، وأفكارهم، ووجهات نظرهم. وبما أننا نتحدث عن الثقافات الشرقية والغربية، فمن المؤكد أن لديهما اختلافاتهما. الثقافة الشرقية لها أفكارها ووجهات نظرها الأساسية التي تقدرها، بينما الثقافة الغربية لها خصائصها وأفكارها ووجهات نظرها الأساسية التي تقدرها. إذًا، ما الذي تقدره الثقافة الشرقية؟ ما الذي تعلمه الثقافة الشرقية في الأساس؟ معظم الناس لا يفهمون هذا الجانب تمامًا. قد يكون بعضكم في حيرة تامة: "لماذا تتحدث عن الأمور الإيجابية بدءًا من هذه النقطة؟" العديد من الأشياء الكلية لها بطبيعتها العديد من المكونات المجردة. على الرغم من أنكم لا تفهمون هذا الجانب بعد، فإذا استمعتم بعناية، فسوف تفهمون.

لنبدأ بالحديث عن الثقافة الشرقية. ما الذي تُقدِّره الثقافة الشرقية؟ ما جوهرها؟ وما تأثيرها على الناس؟ ما السمات الرئيسية للثقافة الشرقية التي شعرتَ بها أنت شخصيًا، أو التي رأيتَها، أو فهمتَها، أو أدركتَها وتعرفتَ عليها من خلال التأثير الخفي للتعرض لها لفترة طويلة؟ عندما نتحدث عن الثقافة، فالأمر يتعلق بالتعليم. وسواء أكان تعليمًا يأتي من الأسرة، أو المدارس، أو المجتمع، فكلّه يتعلق بالثقافة؛ إنه يتعلق بتعليم أمة أو مجموعة معينة من الناس. يخلق التعليم خلفية ثقافية؛ هذا أمر مؤكد. هل تعلمون ما نوع التعليم الذي تُقدِّره الثقافة الشرقية؟ (تُولي الثقافة الشرقية قيمة كبيرة للتقاليد). إذًا، ما جوهر التقاليد؟ "التقاليد" هي مفهوم. ما المحتوى المحدد الذي يغطيه هذا المفهوم؟ إنه المتطلبات المتعلقة بالكيفية التي ينبغي أن تفكر بها، وما ينبغي عليكَ فعله، وفي أي اتجاه ونحو أي هدف ينبغي أن تسلك. هذا هو الجوهر المحدد لتعليمها. التعليم الذي يُقدِّره المجتمع الشرقي هو التربية الأخلاقية الاجتماعية، وهذه التربية الأخلاقية الاجتماعية لها أيضًا محتوى محدد. على سبيل المثال، أحد الاتجاهات الأيديولوجية التي يتم الترويج لها غالبًا في المجتمع الشرقي هو استخدام العقل لإقناع الآخرين. هل هذا واحد منها؟ (نعم). هناك أيضًا المجاملة قبل القوة، والتنازل للآخرين بدافع المجاملة، و"قلب رئيس الوزراء كبيرٌ بما يكفي لأن يبحر فيه قارب". وهناك أيضًا "التناغم كنز؛ والصبر ذكاء"، و"المساومة تجعل حل النزاع أسهل بكثير". ماذا أيضًا؟ "لا يفوت الأوان أبدًا على رجل نبيل ليأخذ بثأره"، و"حيثما توجد الحياة، يوجد الأمل"، و"الرجل العظيم يعرف متى يتنازل ومتى يثبت نفسه"، و"طموح الرجل الحقيقي بعيد المدى". وماذا أيضًا؟ (هل يُحسب القول "البر بالوالدين فضيلة يجب أن تكون فوق كل اعتبار"؟) هذا يُحسب أيضًا. وهناك أيضًا "يا لفرحة قدوم صديق من بعيد"، وهو ما يتعلق بحسن الضيافة. ماذا أيضًا؟ ("سأتحمل رصاصة من أجل صديق"، و"لا تفرض على الآخرين ما لا تريده لنفسك"). إن التأثير الذي تهدف كل هذه المفاهيم في التعليم الشرقي إلى تحقيقه هو جعل الناس يُقدِّرون الأخلاق الاجتماعية؛ فهذه المفاهيم تُعلِّم الناس قواعد الآداب التي ينبغي لهم الالتزام بها في المجتمع، وتجعل الناس يتعاملون مع ما يسمى بالآداب باعتبارها رمزًا لخُلُق المرء. يستخدم التعليم الشرقي هذه الأشياء لتنظيم سلوك الناس. فإذا أراد شخص ما أن تكون له مكانة في المجتمع، فيجب عليه أولًا الحرص على أنه في كل الأمور يكسب إعجاب الآخرين، وتقديرهم، واحترامهم. فقط من خلال اكتساب خُلُق أخلاقي يتمتع بصفات الإنسانية هذه، يمكن اعتبار المرء شخصًا صالحًا حقًا. وبعد تلقي مثل هذا التعليم، يستخدم الناس هذه الأفكار عن ما يسمى بالخُلُق الأخلاقي لتقييد أنفسهم، ويسعون جاهدين لتلبية هذه المتطلبات. يُعلِّم هذا التعليم الشرقي الناس الالتزام بالآداب ظاهريًا، حتى يبدوا أناسًا مجاملين، ومهذبين، وذوي خُلُق أخلاقي نبيل. أما عما يفكر فيه الناس في الداخل، أيًا كانت احتياجات الإنسانية، أو الأمنيات، أو حتى الطموحات والرغبات التي لديهم، فينبغي كبتها جميعًا ودفنها في أعماق قلوبهم، وعدم كشفها. لقد عقدنا شركة كثيرًا عن هذا الجانب من التعليم الشرقي من قبل. ما طبيعة كل مفاهيم التعليم الأيديولوجي هذه؟ هل تتوافق مع احتياجات الإنسانية؟ هل تتوافق مع جوهر الإنسانية؟ (كلا). وتحديدًا لأن السلوك الذي يعيشه ويكشفه أولئك الخاضعون لهذه التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية مناقض تمامًا لجوهر الناس واحتياجات إنسانيتهم، فإن هذا يثبت تمامًا نقطة معينة: إن الأفكار المختلفة التي تدعو إليها هذه التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية تتعارض مع الأوضاع الفعلية للناس وما هو موجود بالفعل داخل إنسانيتهم. من أجل التستر على مشكلات الناس الحقيقية والسماح لهم بالعيش باحترام أكبر في المجتمع، والظهور بمظهر أكثر نبلًا واستحقاقًا لاستحسان الآخرين، نشأت هذه التربية الأخلاقية الاجتماعية في المجتمع الشرقي. وهكذا، يجب القول إن التعليم في هذا النوع من السياق هو تعليم للتظاهر. إن جوهر هذا التعليم للتظاهر، أو التأثير المقصود منه، هو نُصْح كل شخص بألا يكشف وجهه الحقيقي للآخرين؛ بغض النظر عن خُلُقِه، وبغض النظر عن خلفيته، ينبغي أن يتعلم التنكر وإخفاء حقيقته، حتى يتمكن من كسب المزيد من الكرامة والكبرياء أمام الآخرين، والعيش باحترام للذات، والعيش بطريقة تكسبه الإعجاب والاستحسان.

في سياق هذا التعليم الشرقي القائم على التظاهر، ماذا تعلم الشرقيون؟ لقد تعلموا الكبت والتحمل. لقد أنتج التعليم الأيديولوجي الشرقي سمة معينة داخل إنسانية الشرقيين، ونتيجة هذه السمة – سواء نُظر إليها على مستوى الفكر أو من حيث السلوك – هي أنها تجعل الناس يتعلمون كيفية الكبت والتحمل. على وجه التحديد، في أي عصر اجتماعي، وتحت أي طبقة حاكمة، وفي أي بيئة معيشية، عند مواجهة جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، يجب أن يتعلم الناس كيفية الكبت والتحمل، وعدم الكشف عن مشاعرهم وأفكارهم الحقيقية. إن تسمية ذلك بـ "الكبت والتحمل" هو تعبير مُلطَّف؛ وفي الواقع، إنه تظاهر. وما الذي يستخدمه الناس لهذا التظاهر؟ إنهم يستخدمون مختلف الأفكار، ووجهات النظر، وتكتيكات السلوك الذاتي، وفلسفات التعاملات الدنيوية المستمدة من التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية أو من الثقافة الشرقية للتخفي، حتى يظهروا خارجيًا على أنهم أناس مجاملين ومهذبين، وأناس ذوو خُلُق أخلاقي نبيل يتمتعون بالاستقامة والكرامة، وقادرين على كسب التقدير، والاستحسان، والإعجاب من الآخرين. هذا هو تأثير التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية على الناس؛ وتأثيرها الرئيسي هو أن الناس ينتهي بهم الأمر إلى تعلم الكبت والتحمل. يشمل مصطلح "الكبت والتحمل" جعل الناس يتحملون كل الأشياء، ويستخدمون العقل لإقناع الآخرين، ويكونون مجاملين قبل اللجوء إلى القوة عند التعامل مع الناس، محاولين معاملة الآخرين بمنتهى اللطف. يبدو الأمر كما لو أنهم كرماء النفس بشكل استثنائي، ويمتلكون قلبًا مليئًا بالإحسان والتسامح؛ إنهم يتنكرون في هيئة عظيمة ونبيلة للغاية، حتى أنهم ينظرون إلى كل شيء من الموقع السامي للأخلاق البشرية. لذا، في هذا السياق الثقافي الشرقي، تكون الحياة الثقافية للشرقيين مشبعة أساسًا بهذه الأفكار والمفاهيم. وفي الوقت نفسه، تُستخدم هذه الثقافة لتكييف الجيل القادم والتأثير فيه باستمرار. على سبيل المثال، في الأعمال الدرامية السينيمائية والتليفزيونية، غالبًا ما يتم الترويج لأفكار معينة، إحداها هي: "الأبطال النبلاء العظماء يقومون بدورهم من أجل بلدهم وشعبهم". ما هي صورة البطل النبيل العظيم في أذهان الناس؟ في أفلام الفنون القتالية، ترى أن معظم الأبطال النبلاء العظماء يكونون جسورين وأنقياء، يرتدون قبعة من الخيزران، ومعهم سيف أو نصل مُعلق إلى جانبهم. إنهم بلا تعبيرات وينكرون ذواتهم، ويحملون العالم، وعامة الناس، وجميع الكائنات الحية في قلوبهم، ويتجولون لإقامة العدل، وفعل الخير، ومراكمة الفضائل. عندما يرون ظلمًا، يستلون سيوفهم للمساعدة، ويتخذون إجراءً عندما يستدعي الأمر ذلك. هذه هي صورة البطل النبيل العظيم في أذهان الناس، وهي أيضًا القيمة التي تحملها مثل هذه الشخصيات في أذهان الناس. السبب في أن الأعمال الدرامية السينيمائية والتليفزيونية تخلق شخصيات كهذه هو أن جميع الشرقيين لديهم مثل هذا التوق في قلوبهم تجاه المجتمع والبشرية. إنهم يتوقون إلى وجود مثل هؤلاء الأشخاص في المجتمع أو في الحياة، حتى لا يعودوا هم أنفسهم بحاجة إلى الكبت والتحمل، ولا يعودوا مقيدين ومكبلين بهذه الثقافة الاجتماعية. ولأن الناس لديهم هذه الحاجة تحديدًا، تُخلق مثل هذه الشخصيات باستمرار في بعض الأعمال الأدبية والفنية. هذا يخدم احتياجات الدعاية الثقافية، ويخدم أيضًا احتياجات الجمهور. لقد كبت عامة الناس وتحملوا في المجتمع لفترة طويلة جدًا وبشكل مؤلم للغاية؛ إنهم بحاجة إلى منفذ، لكن ليس لديهم أي منفذ. لا يمكنهم العثور على الإشباع إلا في الشخصيات البطولية والأبطال النبلاء العظماء الذين تخلقهم هذه الأعمال الأدبية والفنية. لذا فإن مثل هذه الأعمال السينيمائية والتليفزيونية ومثل هذه الشخصيات تحظى بالقبول والثناء لدى الجمهور. عندما يرى الجمهور أن الأعمال الصالحة لهؤلاء الأبطال النبلاء العظماء في الأفلام والدراما التليفزيونية – أو أفعالهم المتمثلة في استلال سيوفهم للمساعدة عندما يرون ظلمًا – تتناسب تمامًا مع احتياجاتهم النفسية، فإنهم جميعًا يصفقون ويهتفون، صائحين: "هذا ما تستحقه! هذا جزاؤك على فعل الشر! هذا جزاؤك على إيذاء الناس!" تعكس هتافاتهم ألم الاضطرار إلى الكبت والتحمل الذي يختبره الشرقيون في حياتهم اليومية، وكذلك الضغوط الثقيلة والمتعددة الأوجه والأذى الكبير الذي يتحملونه من المجتمع والطبقة الحاكمة. لذا فإن مثل هذه الأعمال الترفيهية تلقى ترحيبًا نابعًا من صميم قلوب عامة الناس، وتحظى باستحسانهم وتوقهم.

تحديدًا لأن الكبت والتحمل الناجمين عن هذه التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية قد قيّدا تفكير الشرقيين وإنسانيتهم وأحكما الخناق عليهما إلى أقصى حد ممكن، فقد حُرفَت إنسانيتهم وتفكيرهم بشكل كبير. كيف يتجلى هذا التحريف؟ يتجلى في حقيقة أن الجميع يضمرون الكراهية تجاه المسؤولين والأثرياء؛ فعندما يرون شيئًا غير عادل، يشعرون بالكراهية في داخلهم ويربطونه على الفور بالطبقة الحاكمة أو الأغنياء، ويشعرون أنهم السبب في كل آلامهم. هذا جانب. وإضافة إلى ذلك، ونظرًا لأن التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية تنتج في الناس خُلُقًا الكبت والتحمل، فإن أفكار الشرقيين تكون مقيدة ومكبلة إلى حد كبير. بالمقارنة مع الغربيين، من الصعب على الشرقيين تحقيق التفكير المستقل أو تحرير الفكر على مستوى التفكير؛ أي أنهم غير قادرين على التفكير والاستدلال بحرية، وبشكل مستقل، وبشكل ذاتي. لذا، في البيئة الاجتماعية للشرق، يمتلك الجميع، من الأطفال إلى البالغين، سمة العبودية؛ فمن الصعب عليهم التفكير في مشكلة بشكل مستقل أو إكمال مهمة بشكل مستقل وفقًا للمبادئ والخطط. وجانب آخر هو أن كبت الشرقيين وتحملهم يجعلهم معادين للمجتمع، والبشرية، وكل طبقة اجتماعية. وقد أدى هذا أيضًا إلى نشوء سمة مراوغة نوعًا ما في إنسانيتهم، والتي يمكن تلخيصها على أنها نوع من "الخسة". ونظرًا لأن هذا العالم غير عادل مطلقًا، يضطر الناس إلى تحمل ضغوط وقيود مختلفة من المجتمع، وبيئة عملهم، وعائلاتهم، وهذا يؤدي إلى عدم التعامل مع الاحتياجات الطبيعية لإنسانيتهم – احتياجاتهم العاطفية والجسدية الطبيعية – بشكل صحيح أو منصف. وهكذا، يضمر الجميع موقفًا مستهترًا، أو ساخرًا، أو ضجرًا من العالم تجاه حياتهم. هذا الموقف يجعل الشرقيين يشعرون أن الأمل في العيش ضئيل للغاية؛ إنهم بالكاد يشعرون بأي دافع للعيش، ويفعلون كل شيء بفتور. وبهذه الطريقة، ينشأ لديهم موقف ماكر ومراوغ تجاه التعامل مع العالم، ويمكن تلخيص هذا المكر والمراوغة في "الخسة". إلى ماذا تشير هذه "الخسة"؟ إنها تشير إلى موقف مستهتر في كل ما يفعله المرء. على سبيل المثال، موقف بعض الناس تجاه القيام بواجبهم هو أن يفعلوا ما يحلو لهم؛ إذا شعروا برغبة في فعل شيء ما، فإنهم يفعلون القليل منه؛ وإذا لم يشعروا برغبة في ذلك، فإنهم لا يفعلون. وعندما يحمل عملهم قدرًا قليلًا من الضغط، فإنهم يتذمرون من مدى صعوبته، ويريدون الراحة. إذا عقدتَ شركة عن الحق معهم وأخبرتهم أنهم سيؤخرون العمل بهذه الطريقة، يقولون: "وإن يكن. أشعر برغبة في الراحة الآن. أريد أن أستمتع ببعض المرح لفترة من الوقت!" ليس لديهم موقف جاد ومسؤول في أي شيء يفعلونه. وسواء أكان ذلك تجاه العمل، أو حياتهم اليومية، أو حتى حياتهم كلها وإيمانهم، فهم مشوشون، وليس لديهم موقف جاد، ويتبنون موقفًا مستهترًا. أينما ذهبوا، يريدون اقتحام الطريق مباشرة. وعندما يصطدمون بحائط، لا يزعجهم ذلك على الإطلاق؛ فهم لا يطيقون الخضوع للتنظيم، ويتوقون إلى التمتع بالحرية. إذا تحرروا، فإنهم يرتكبون الآثام بتهور؛ وإذا فقدوا حريتهم، فإنهم يشتكون من الجميع وكل شيء. هذا هو نوع الموقف الذي لديهم. أليست هذه خسة؟ (بلى). هذا هو الخُلُق الفريد الذي نشأ لدى الشرقيون داخل البيئة الاجتماعية للشرق. وينخرط بعض الناس أيضًا في الكبت والتحمل؛ يمكنهم تحمل أي شيء، ويمكنهم فعل ذلك لفترة طويلة جدًا. لديهم قدرة غير عادية على التحمل والمرونة، ويمكنهم تحمل أي مشقة، ويمكنهم البقاء على قيد الحياة في أي بيئة، ويمكنهم الابتسام في أي بيئة، ويمكنهم النوم عندما يحين وقت النوم ليلًا، دون ذرف دمعة واحدة. على سبيل المثال، عندما يحدث فيضان وتغمر المياه منازل بعض الناس، وحقولهم، ومواشيهم، لا يبدو أنهم يتألمون كثيرًا. إنهم يركزون فقط على التقاط الأشياء الثمينة في الفيضان، ويخططون للثراء. يحذرهم الآخرون: "ليس من الآمن المخاطرة بحياتك لالتقاط الأشياء بهذه الطريقة!" فيجيبون: "الفيضان فرصة مثالية للثراء. من الصعب أن تأتي مثل هذه الفرصة!" ويقول آخرون: "حقولنا غمرتها المياه، وحبوبنا جرفتها المياه، والحكومة لا تقدم أي إغاثة، ولا أحد يأتي للمساعدة. كيف سنعيش؟ الحياة في هذا العالم صعبة للغاية. من الأفضل أن نموت فحسب!" لكنهم يقولون: "عندما تحل الكارثة، عليك الاعتماد على نفسك. السماء دائمًا ما ستترك طريقًا للإنسان. الفيضان فرصة عظيمة للثراء. إنه عمل بلا رأس مال وربح هائل. حتى لو فقدنا بعض الأشياء، فسنلتقط بعض الأشياء الأخرى؛ هذا سيعوض الخسائر بشكل جيد، وربما نحقق القليل من الربح!" كما ترى، يشعر الناس الطبيعيون بالألم عندما تحل الكارثة ويتكبدون خسائر، ولكن بين الشرقيين، هناك "شخصيات بطولية" مثل هؤلاء؛ مهما كانت الكارثة التي تحل بهم، يمكنهم مسايرة التيار وحتى إيجاد فرص للثراء. إنهم لا يقلقون ولا يشعرون بالضيق، وحتى لو لم تقدم الحكومة الإغاثة أو تحل مشكلاتهم، فإنهم لا يهتمون. يبدو الأمر اعتادوا على الكوارث فحسب، بعد أن تعرضوا لها كثيرًا. أليس هذا ما يبدو عليه المجتمع الصيني؟ لذا، بالنظر إلى هذا النوع من التعليم في المجتمع الصيني، فإن الأعمال الأدبية والفنية التي يستهلكها الناس في أوقات فراغهم أو الطرق التي يسترخون بها هي في الغالب أشكال من الحط من قدر الذات والسخرية من الذات. هكذا يسلي الصينيون أنفسهم، ويجدون القليل من التنفيس عن الكبت في قلوبهم. ولكن بعد ذلك، في الحياة اليومية، يستمرون في التظاهر والكبت والتحمل تمامًا كما كان الأمر من قبل. ومهما كانت معاملة الحكومة لهم، فقد اعتاد عامة الناس بالفعل على هذا النوع من المعاملة. فما داموا لا يتضورون جوعًا، فإنهم يشعرون بالرضا؛ ودون تهديد الموت الوشيك، لا يفكرون في التمرد. لقد استسلم عامة الناس لمثل هذه الأشياء: "حياة سيئةٌ خيرٌ من ميتة جيدة؛ السماء دائمًا ما ستترك طريقًا للإنسان. لنحيا بهذه الطريقة فحسب! حقوق الإنسان؟ الديمقراطية؟ تلك رغبات مفرطة. نحن الصينيون ولدنا لهذا المصير البائس. ما دمنا نستطيع البقاء على قيد الحياة، فهذا جيد بما فيه الكفاية!" أليس هذا بلادة حس وخدرًا إلى أقصى حد؟ هل بقي لديهم أي كرامة بوصفهم بشرًا؟ (كلا). هذه حالة مثيرة للشفقة.

معظم الأعمال الأدبية والفنية التي صُنِعت في الشرق تختلف اختلافًا كبيرًا عن تلك في الغرب فيما تعكسه وتروج له. فعلى الرغم من أن الأعمال الأدبية والفنية الشرقية تعكس بعض المظالم الاجتماعية، إلا أن هذا ليس الفكر الذي يريد المخرجون أو كتاب السيناريو الترويج له حقًا، ولا يتم ذلك لتلبية بعض احتياجات الجمهور. ما الذي يروجون له حقًا في هذه الأعمال؟ إنها لا تزال التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية. وتتمثل مظاهرها الرئيسية في المشاعر الوطنية، والدعوة إلى أن يحب الناس بلادهم، ويهتموا بالبلد والشعب، ويكونوا "رجالًا حقيقيين ذوي طموحات بعيدة المدى"، ويستلوا سيوفهم للمساعدة عندما يرون ظلمًا، ويتلقوا رصاصة من أجل صديق. ما الذي يروجون له أيضًا؟ "المساومة تجعل حل النزاع أسهل بكثير"، و"لا يفوت الأوان أبدًا على رجل نبيل ليأخذ بثأره". الإنسانية التي يروجون لها هي في الواقع جوفاء؛ إنها مجرد تصورات الناس واستدلالاتهم. إنهم يروجون لها فقط من أجل استقرار نظام الطبقة الحاكمة، حتى يكدح الناس إلى الأبد مثل دواب الحمل لصالح الطبقة الحاكمة، دون السماح بأدنى مقاومة. تُستخدم هذه الأفكار الجوفاء لتخدير الناس وتضليلهم، وتلبية حاجتهم للترفيه والاحتياجات المؤقتة لقلوبهم. على سبيل المثال، ما الذي يتم الترويج له في روايات الفنون القتالية أو الأفلام والدراما التليفزيونية؟ روح الفروسية، والتحول إلى بطل نبيل عظيم يسرق الأغنياء لمساعدة الفقراء ويستل سيفه لمساعدة الآخرين. يتجسد ما يسمى بالبطل النبيل العظيم في القول المأثور: "الأبطال النبلاء العظماء يقومون بدورهم من أجل بلدهم وشعبهم". إن الترويج لروح الفروسية يجعل عامة الناس لا يمدحون مثل هذه الشخصيات فحسب، بل يتوقون أيضًا ويسعون إلى أن يصبحوا هذا النوع من الأشخاص. ماذا تروج له الأعمال الأدبية والفنية الشرقية أيضًا؟ إنها تروج للبطولة: الكدح واستنفاد جهد قلب المرء وعقله من أجل البلد، ومن أجل الأمة، ومن أجل رفاهية منطقة وشعبها، والتضحية بشباب المرء وحياته من أجل القضية الكبرى للأمة. باختصار، كل هذه السير الذاتية وأساطير شخصيات الفنون القتالية التي أُنتجت في البيئة الاجتماعية الشرقية – لا سيما الصينية – سواء أكانت تقليدية أم حديثة، أو خيالية أو قائمة على شخصيات وأحداث تاريخية حقيقية، تُعلِّم الناس جميعًا السعي إلى إنكار الذات والتجرد. إنها جميعًا تتخذ هذا موضوعًا لها وجوهرًا تعليميًا، بهدف جعل الناس يتمتعون بأخلاق اجتماعية نبيلة. إنكار الذات والتجرد يعنيان عدم وجود ذات؛ إنهم يدعون إلى أن الذات الكبرى تأتي قبل الذات الصغرى، وأن بلد المرء يأتي قبل عائلته، وبهذه الطريقة وحدها يمكن للمرء أن يحظى بحياة طيبة. هذا هو نوع التفكير الذي يغرسونه في الناس. أي أنهم يعلمونك ألا تكون أنانيًا، وألا تفكر في نفسك فقط، وألا تقدم أي تضحيات أو جهود من أجل حياتك الخاصة، أو بقائك، أو أي شيء يتعلق بنفسك، وحتى ألا تكافح من أجل هذه الأشياء بأي شكل من الأشكال. بدلًا من ذلك، عليك أن تضحي وتسهم بنفسك من أجل وطنك، ومن أجل المجتمع، ومن أجل البشرية، ومن أجل القضية الكبرى للأمة. يُشار إلى هذه التعاليم مجتمعة باسم تعليم التظاهر. وهذا الذي يسمى بتعليم التظاهر غير واقعي ولا يتوافق مع احتياجات الإنسانية؛ فعلى أساس تجريد الناس من احتياجات إنسانيتهم، وغرائزهم الفطرية، وحقهم الأساسي في البقاء، فإنه يدفع الناس إلى تقديم تضحيات لا طائل من ورائها من أجل البلد والأمة، ومن أجل قضية جوفاء وواهية. فضيلة التضحية بالنفس هذه هي بالكامل شيء غرسه المجتمع الشرقي قسرًا في إنسانية الناس. و"غُرِس قسرًا" يعني أنه ليس شيئًا ينشأ تلقائيًا من الإنسانية، وليس شيئًا متأصلًا في الغرائز الفطرية للإنسانية، وليس شيئًا يمكن للغرائز الفطرية تحقيقه، وليس شيئًا ترغب الإرادة الحرة الفطرية أو الإرادة الذاتية للمرء في تحقيقه. بل هو شيء تغرسه الطبقة الحاكمة أو علماء الاجتماع قسرًا في عقول الناس، فيضللونهم أو يجبرونهم على قبول مثل هذه الالتزامات والمسؤوليات الاجتماعية، ثم يعلمونهم تحت الراية الكبرى لما يسمى "بالخُلُق الأخلاقي النبيل"، تاركين إياهم دون القوة للتحرر، وأكثر خوفًا من أن يحاولوا. هذا لأنك إذا تحررت من هذا التعليم أو اخترقته، وإذا لم تقبل هذا التعليم، فأنت عدو للمجتمع بأسره والأمة بأكملها؛ أنت متمرد بشكل شنيع، وغير بشري، وغريب الأطوار، وسيتعين عليك مواجهة حالة معيشية تُنبذ فيها وتُعزل. لذا، حتى لو شعر الناس ببعض عدم الرضا في قلوبهم، وحتى لو كرهوا هذا المجتمع وهذا النوع من التعليم، فليس لديهم القوة ولا الشجاعة للتحرر منه، فضلًا عن الشجاعة لقول "لا" له. لا يمكنهم إلا أن يكظموا غيظهم ويتحملوا؛ فهم عاجزون عن المقاومة، ولا يمكنهم إلا التحمل في صمت. إذا لم تتحمل، فعلى نطاق واسع، سيندد بك المجتمع ويزدريك؛ وعلى نطاق ضيق، ستزدريك عائلتك وأحباؤك، ويبتعدون عنك، ويعزلونك، بل ويدينونك باعتبارك متمردًا بشكل شنيع. لنلقِ نظرة على مثال. عندما كنتَ طفلًا، على سبيل المثال، لنفترض أن والديك علّماك: "عندما تخرج وترى كبار السن، يجب أن تحييهم. نادِ من هم أصغر منا بـ "عمي" أو "عمتي"، ونادِ كبار السن بـ "جدي" أو "جدتي". وعندما يعطيك شخص ما شيئًا، عليك أن تقول "شكرًا لك". إذا ضربك طفل آخر، عليك أن تتحمل ذلك؛ لا ترد الضربة إلا إذا لم تعد تستطيع التحمل حقًا. عليك أن تظهر أقصى درجات ضبط النفس". وذات يوم، خرجتَ ورأيتَ شخصًا ما، ولكن لأنك كنت خجولًا، لم تجرؤ على تحيته. شعر والداك أنهما فقدا ماء وجههما، لذا أدباك عندما عدت إلى المنزل، ومنذ ذلك الحين كنت تلقي التحية بسرعة كلما رأيت شخصًا ما. ولتجنب التعرض للضرب، فمهما شعرت بالحرج أو عدم الرغبة في الداخل، كان لا يزال عليك أن تخالف إرادتك وتحيي الناس. عند النشأة في مثل هذه البيئة، ليس لدى المرء خيار سوى تحمل كل شيء. حتى في مثل هذه المسألة الصغيرة، عليك أن تتصرف بهذه الطريقة؛ سواء في المنزل أو في المجتمع، هذا كل ما يمكنك فعله. إذا شعرت بعدم الارتياح وأردت أن تكون عنيدًا لمرة واحدة، فضلًا عن تنديد المجتمع بك، فحتى عائلتك ووالداك سيلقون عليك المحاضرات ويوبخونك. وبعد أن تكبر، تدرك أن تحية الناس هي من أجل حفظ ماء الوجه ولتسهيل ترسيخ مكانة المرء في المجتمع. ولكن عندما كنت طفلًا، لم تستطع استيعاب هذا الأمر، رغم أنه كان لا يزال عليك التصرف بهذه الطريقة. إذا لم تفعل ذلك، فستتعرض للتأديب، وربما تُوَبَخ أو تُضرب أحيانًا من قبل والديك أمام الآخرين، وهو شيء لن تنساه طوال حياتك. لذا، في السياق المجتمعي الأوسع، لا يمكنك إلا قبول هذا التعليم لما يسمى "بالخُلُق الأخلاقي النبيل". وبغض النظر عن عواقب قبوله، وبغض النظر عن كيفية تأثيره في النهاية على إنسانيتك، وبغض النظر عن الخُلُق أو صفات الإنسانية التي تنشأ لديك بسببه، ففي النهاية، أنت وحدك من يجب أن يتحمل هذه العواقب.

السمة الإنسانية التي تنشأ لدى الشرقيين من تعليمهم في المجتمع الشرقي هي الكبت والتحمل. ويكمن وراء هذا الكبت والتحمل في الواقع العديد من الأفكار، ووجهات النظر، وطرق السلوك الذاتي المحددة، والمواقف المختلفة تجاه جميع أنواع الأشياء الموجودة في التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية. هكذا هو المجتمع الشرقي. وبالمثل، يمتلك المجتمع الغربي أيضًا تعليمه الثقافي السائد، والذي يكتسب الغربيون من خلاله سماتهم الإنسانية الخاصة. فما هذا التعليم الثقافي الغربي السائد؟ إنه يقدّر بشكل أساسي الاستقلالية والاعتماد على الذات. وهذا يختلف عن الوضع في المجتمع الشرقي، الذي يتطلب من الناس التضحية والمساهمة بأنفسهم من أجل البلاد والمجتمع، والقيام بأشياء لا علاقة لها بحياتهم الشخصية. وعلى النقيض، فإن ما يعلمه المجتمع الغربي للناس هو عكس ما يطلب منهم المجتمع الشرقي القيام به تمامًا. لا يطلب منك المجتمع الغربي أن تسهم بأي شيء للمجتمع، أو للبشرية، أو للقضية الكبرى للأمة؛ بل إن جوهر التعليم الغربي هو جعلك تفكر بنفسك، وتتعلم معالجة مشاكلك الخاصة، وألا تسبب متاعب للآخرين، أو للمجتمع، أو للدولة. إنه يمنحك حقوقًا مستقلة، ومساحة مستقلة للفكر، ومساحة شخصية مستقلة، وينمي قدرتك على التفكير المستقل وقدرتك على التفكير في المشكلات ومعالجتها بشكل مستقل. عليك أن تحل مشكلاتك الخاصة؛ ويجب أن تكون مستقلًا، ومتمتعًا بالحكم الذاتي، ومعتمدًا على نفسك. يمتلك الغرب خلفية ثقافية من هذا النوع من التعليم الأيديولوجي، وضمن هذه الخلفية الثقافية، يكتسب الغربيون أيضًا سمات معينة للإنسانية تتعلق بجوهر أيديولوجيتهم التعليمية. لقد اكتسب الشرقيون السمات التعليمية والثقافية للشرق في ظل خلفية التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية. وبما أن الغربيين يحملون السمة التعليمية للمجتمع الغربي، فإنهم يمتلكون أيضًا الجوهر الذي يتعلق بتلك السمة. إن جوهر السمة التعليمية الذي يمتلكه الغربيون يختلف في الواقع عن ذلك الذي يمتلكه الشرقيون. فالسمة التعليمية التي يمتلكها الشرقيون هي تعليم التظاهر، في حين أن السمة التي يمتلكها الغربيون هي تعليم الأنانية. يعلم كل موضوع من مواضيع التعليم الغربي الناس أن يكونوا مستقلين ومتمتعين بالحكم الذاتي، وأن يفكروا في مشكلاتهم الخاصة، وأن يعالجوا شؤونهم الخاصة ويديروها. لذا فإن التعليم الغربي يتسم بكونه تعليمًا قائمًا على الأنانية. وهذا التعليم القائم على الأنانية يختلف كليًا عن التعليم الشرقي؛ إنه سمة من نوع مختلف. تقود هذه السمة الغربيين إلى إعطاء الأولوية للمساحة الشخصية المستقلة؛ الإرادة الذاتية، والتفكير، والأفكار، ووجهات النظر، والتصورات الذاتية؛ ولحقوقهم الخاصة، وظروفهم المعيشية الحالية، ومزاجهم وعواطفهم الحالية. إنهم ليسوا بحاجة إلى منح اهتمام كبير لأشياء أخرى، ولا لأي مسؤوليات اجتماعية أو عائلية. يجب عليهم أولاً حل مشكلاتهم الخاصة، والتعامل مع عواطفهم، ومعالجة شؤونهم العاجلة، وعندئذ فقط يأتي دور كل شيء آخر. لقد علم التعليم الشرقي الشرقيين الكبت والتحمل، بينما علم التعليم الغربي الغربيين الدفاع عن حقوقهم. وفي هذا، يختلف الغربيون والشرقيون تمامًا. عندما يواجه الشرقيون شيئًا ما، فإنهم يستمرون في تحمله فحسب. وعندما يعجزون حقًا عن تحمله بعد الآن، يقولون لأنفسهم: "حياة سيئة خيرُ من ميتة جيدة. عليك أن تتحمل لتبقى على قيد الحياة". وعلى النقيض من الكبت والتحمل لدى الشرقيين، يتمتع الغربيون بسمة مختلفة: فمن خلال تعليمهم الاجتماعي القائم على الاستقلالية والاعتماد على الذات، تعلموا الدفاع عن حقوقهم. مقارنة بالكبت والتحمل لدى الشرقيين، ألا ينطوي دفاع الغربيين عن حقوقهم على قدر أكبر من احترام الذات والكرامة؟ أي أن هناك قدرًا أكبر قليلًا من الفعالية، أليس كذلك؟ (بلى). إن الدفاع عن حقوق المرء هو مفهوم أساسي للغاية؛ ويعني اتخاذ الإجراءات اللازمة لحماية حقوق الإنسان الأساسية للمرء، بما في ذلك الحق في الاعتقاد، والحق في الحياة، والحق في حرية التعبير، وما إلى ذلك. وبالطبع، إلى ماذا يشير هذا الدفاع الأساسي عن الحقوق بشكل رئيسي؟ إنه يشير إلى امتلاك الناس مساحة مستقلة للفكر، وقدرة على النظر في القضايا بحرية واستقلالية دون التأثر بأي بيئة اجتماعية أو ما يحيط بهم من الناس والأحداث والأشياء أو الخضوع لسيطرة هذه الأشياء. وبغض النظر عما إذا كانت وجهات النظر التي تنشأ عن تفكير المرء في القضايا صحيحة أم خاطئة، أو ما إذا كانت طريقة تفكير المرء صحيحة، فإن تحقيق الاستقلالية والحرية هو أكثر ما يهم. باختصار، يعيش الغربيون في مجتمعات حرة، وفي السياق الثقافي للتعليم الاجتماعي الغربي، تكون عقولهم نشطة للغاية وغالبًا ما تكون في حالة من الحرية. لذلك، مقارنة بالناس في المجتمع الشرقي، فإن الغربيين أكثر جرأة في تفكيرهم، وأكثر استعدادًا للتفكير، وأكثر براعة في التفكير، في حين أن تفكير الشرقيين في معظم الأوقات يكون مكبلًا، أو نمطيًا، أو مكبوتًا. في الظروف المعتادة، تكون عقول الغربيين حرة، ونشطة، ومستعدة للتفكير في المشكلات. وإن جاز التعبير بشكل غير لائق، فإنهم أكثر استعدادًا للتأمل في الأشياء الغريبة وغير المعتادة، إلى حد الخوض في متاهات الأمور. هذا مظهر من مظاهر سمات الإنسانية التي يكتسبونها داخل التعليم الاجتماعي الغربي، وهذا المظهر للإنسانية أكثر تقدمًا من مظهر الشرقيين. فمن ناحية، هم يدافعون عن حقهم في الحياة، ومن ناحية أخرى، يدافعون أيضًا عن وجهات النظر المختلفة التي تنشأ عن فكرهم الحر. ونتيجة لذلك، فإن الأفكار، ووجهات النظر، والأشكال الفنية المعروضة في الأعمال الأدبية الغربية أو في الحياة الفنية والترفيهية الغربية متنوعة وواسعة النطاق. وبالنظر إلى نتاج البشرية جمعاء، نجد أن الأعمال الأدبية والحياة الترفيهية الغربية حرة وطليعية نسبيًا، ويمكن للناس استلهام الأفكار والاستفادة منها بشكل كبير. انظروا، ما الأفكار التي تروج لها بعض الأعمال الأدبية والفنية الشرقية؟ الوطنية، وحب الأسرة، وحب الوالدين، وما إلى ذلك. هذه كلها أمور موجودة في التربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية، أو التي تشكل جزءًا من جوهر الثقافة الشرقية. ونظرًا لأن الثقافة الغربية قد وفرت للغربيين مساحة حرة ومستقلة للفكر، وأنتجت فيهم هذه السمة الإنسانية، ومنحتهم هذا الحق في الفكر الحر، فإن الغربيين يمتلكون مادة فكرية في حياتهم الأدبية والفنية أكثر مما يمتلكه الشرقيون، وفي الوقت نفسه، فإن نطاق فكرهم أوسع. كما ترى، نطاق تفكير الشرقيين، أو الأفكار التي يعبرون عنها ويروجون لها في حياتهم الأدبية والفنية، محدود للغاية، وضيق، ومقيد، في حين أن الموضوعات المختلفة التي تظهر في الحياة الأدبية والفنية للغربيين واسعة النطاق للغاية ومتحررة من القيود الحكومية. بعض هذه الموضوعات عبارة عن تأملات في تأثير قانون معين سنته الحكومة خلال فترة ما على إنسانية الناس، أو على المجتمع أو حتى على حياة الفرد وعائلته. والبعض الآخر عبارة عن تأملات في التعليم المدرسي وحقوق الإنسان، بالإضافة إلى قضايا أخرى مختلفة، مثل المناقشات بين الناس من جميع الطبقات الاجتماعية – إلى جانب المهاجرين – حول المساواة العرقية، والتمييز العنصري، والعلاقات بين الناس من ذوي ألوان البشرة المختلفة. ومن هذا، يمكن ملاحظة أن نطاق الموضوعات المختلفة التي تنعكس في الأعمال الأدبية والفنية الغربية واسع للغاية، وكذلك نطاق الأفكار ووجهات النظر المختلفة التي تنطوي عليها. بل إنها تعكس التأثير الاجتماعي الناجم عن الأساليب والوسائل التي تستخدمها بعض وكالات إنفاذ القانون ضمن الإطار القانوني الأوسع، فضلًا عن الأعباء النفسية المختلفة الملقاة على عاتق الجمهور أو التأثيرات اللاحقة المختلفة على حياة الناس. هذه كلها أفكار ووجهات نظر تُعرض في مختلف الأعمال الأدبية والفنية الغربية. فمن ناحية، هذه أفكار يُروج لها ضمن السياق الثقافي الغربي؛ ومن ناحية أخرى، هي أفكار ووجهات نظر تظهر لأن الناس أحرار في التفكير ضمن سياق التعليم الثقافي الغربي. باختصار، إن الأفكار المختلفة التي يقدمها الغربيون في أعمالهم الأدبية والفنية، وكذلك أفكار الغربيين، ووجهات نظرهم، وفلسفاتهم للتعاملات الدنيوية، ومواقفهم وسط مختلف الطبقات الاجتماعية ومختلف المجالات في كيفية تعاملهم مع جميع أنواع الأشياء، تختلف تمامًا عن تلك الخاصة بالشرقيين. إليك مثالًا بسيطًا: في الشرق، عندما يعمل موظف لدى شركة، فإن مصدر رزقه هو رئيسه، لذا يجب عليه أن يفعل كل ما يأمره به رئيسه. وحتى لو طُلب منه القيام ببعض الأعمال المنزلية لرئيسه، مثل اصطحاب أطفاله أو شراء البقالة، فيجب عليه أن يكون مطيعًا تمامًا ولا يجرؤ على الرفض. بل يجب عليه حتى أن يكون رهن الإشارة خلال وقت إجازته. إنه خادم لرئيسه، وتابع له، وعبد له. هكذا هي علاقة الرئيس بالمرؤوس بين الموظف ورئيسه في الشرق. قد يشعر الموظف بعدم الارتياح، والانزعاج، وعدم الرغبة، لكن ليس لديه خيار؛ لا يمكنه سوى التحمل. ذلك هو رئيسه، الشخص الذي يعيله، لذا لا يمكنه سوى أن يضع نفسه تحت رحمته. في الشرق، بغض النظر عن كيفية استغلال الرئيس لموظفيه، وبغض النظر عن مدى عدم معقولية أفعاله، لا يمكن للموظفين سوى تحمل ذلك؛ ليس لديهم طريقة للتحرر من هذا الوضع. قد يكون لدى بعض الدول الشرقية أيضًا قوانين عمل، تهدف إلى حماية الحقوق والمصالح القانونية لكل مواطن، ولكن على المستوى المجتمعي، ولأنه الشرق، لا يجرؤ أي موظف على مقاضاة رئيسه حتى لو انتهك قوانين العمل. وبغض النظر عن كيفية حرمانه من حقوقه أو كيفية استغلاله من قبل رئيسه، فلا يوجد شيء يمكنه فعله. وحتى في ظل وجود قوانين العمل، لا يمكنه استخدام القانون للدفاع عن حقوقه ومصالحه الخاصة. لا يمكنه سوى مسايرة الأمر وترك الوضع يستمر. أما الغرب، من ناحية أخرى، فهو مختلف. فالعلاقة بين الرئيس والمرؤوس بين الموظف ورئيسه في الغرب تقتصر فقط على مستوى العمل، وخلال ساعات العمل. خارج العمل، لا توجد علاقة شخصية أو عاطفية بينهما. إذا طلب منك رئيسك العمل لوقت إضافي، يمكنك الرفض. وإذا طلب منك رئيسك المساعدة في اصطحاب أطفاله أو شراء البقالة، يمكنك أن تقول: "ليس لديك الحق في أن تطلب مني القيام بذلك. هذه ليست وظيفتي. لست ملزمًا بخدمتك". يمكنك الرفض. وإذا دفعك رئيسك مرارًا وتكرارًا وبقوة للقيام بهذه الأشياء، يمكنك مقاضاته، وستأخذ قوانين العمل الغربية مجراها؛ وسيستجيب القانون وفقًا لذلك. الغربيون قادرون على القيام بذلك، وهم لا يخشون القيام بذلك، لكن الشرقيين يخشون. وفقًا لمفاهيم الشرقيين، ينبغي لك أن تفعل كل ما يطلبه منك رئيسك أو شخص ذو مكانة أو شهرة، وأن تقدم له الخدمات مجانًا. بل عليك حتى أن تقول: "أنا على استعداد لخدمتك، وللتضحية بحياتي من أجلك، ولن أتوقع شيئًا في المقابل. إن خدمتك شرف لي!" وبغض النظر عما إذا كان يستغل عملك أو يحرمك من حقوقك الإنسانية، ينبغي لك قبول ذلك وعدم المطالبة بأي أجر. إذا فعلت ذلك، فهذا يعني أنك ناكر للجميل وتجعله يفقد ماء وجهه، وسيجعلك تدفع ثمن ذلك. أما الغربيون، من ناحية أخرى، فهم مختلفون. لقد تعلموا الدفاع عن حقوقهم وممارسة هذه الحقوق بفعالية كبيرة، والذهاب بها إلى أبعد مدى ممكن. فحتى لو لم يترك الرئيس أو شخص مشهور إكرامية بعد تناول وجبة، فسيتم تقديم شكوى؛ هذا حق يمنحه قانون العمل للعمال. عندما يواجه الشرقيون مثل هذه المواقف، لا يجرؤون على الشكوى. إنهم يفكرون: "إنه مسؤول، وشخص مشهور. هل يمكنني كسب دعوى قضائية ضده؟ وحتى لو فزت، ماذا سأفعل إذا صعب الأمور عليَّ من وراء الكواليس؟ إذا قاضيته، فسأقع في ورطة خطيرة، وقد أفقد حياتي حتى". لذا، يفضل الشرقيون تكبد الخسارة على أن يجرؤوا على طلب إكرامية. هذا يسمى التحمل. لكن الغربيين مختلفون. إنهم يفكرون: "لماذا ينبغي أن أتحمل ذلك؟ لم أولد لأعيش من أجل أي شخص آخر، بل أعيش لنفسي. يجب عليَّ الدفاع عن حقوقي. هذا مال أستحقه. لا يهمني إذا كنتَ شخصية معروفة أو شخصية كبيرة، عليك أن تدفع. الجميع متساوون. ما الذي يعطيك الحق في عدم دفع إكرامية؟ إذا لم تدفع إكرامية، فسأقاضيك!" وبمجرد حصوله على الإكرامية، يُحل الأمر. هذه هي الأفكار، ووجهات النظر، وطرق التعامل مع الناس، والأحداث، والأشياء المختلفة التي يكتسبها الشرقيون والغربيون من خلال التعليم الثقافي لكل منهم.

يختلف الشرق والغرب في أساليب التعليم الثقافي وفي المحتوى المحدد لذلك التعليم. وقد أنتجت هذه الأشكال المختلفة من التعليم ثقافات إنسانية مختلفة، فضلًا عن سمات إنسانية لمجموعات عرقية مختلفة. وفي ضوء هذه السمات الإنسانية، يمتلك الشرقيون أنماط حياتهم الخاصة، وأوضاعهم المعيشية، وأنماط تفكيرهم، ومواقفهم في التعاملات الدنيوية، بينما يمتلك الغربيون أنماط حياتهم الخاصة، وأوضاعهم المعيشية، وطرقهم ومواقفهم في التعاملات الدنيوية. ومن بين هذين الموقفين في التعاملات الدنيوية، يتمثل أحدهما في الكبت والتحمل، وهو متحفظ بشكل استثنائي؛ بينما يركز الآخر بشدة على حماية حقوق الإرادة الذاتية للناس ورغباتهم. أحدهما ناتج عن تعليم التظاهر، والآخر ناتج عن تعليم الأنانية. وبغض النظر عن نوع التعليم الذي تُنتج فيه هذه السمات الإنسانية – سواء الكبت والتحمل أو الدفاع عن حقوق المرء، أو التحفظ أو الانفتاح – فأيها يعد من الأمور الإيجابية؟ (سواء كانت شرقية أو غربية، لا تُعد أي من هذه السمات الإنسانية أمورًا إيجابية). لماذا تقولون إنها ليست أمورًا إيجابية؟ دعونا نسمع أسبابكم المحددة. لا أحد منكم يستطيع أن يقول لماذا، أليس كذلك؟ (لا نستطيع). بغض النظر عن ماهية المسألة المعنية، فأنتم جميعًا تخافون من أن يكون الآخرون دقيقين للغاية بشأن التفاصيل، وعندما يكونون كذلك، تشعر بالتشوش ولا تستطيع شرح الأمور بوضوح. هذا يثبت أنك تفتقر إلى الوضوح في هذا الصدد، لذا ينبغي لك أن تعقد شركة عن الأمر. إن هذا السؤال الذي طرحته عليكم هو موضوع يستحق عقد شركة حوله، أليس كذلك؟ (بلى). يتضمن هذا الموضوع "ما خلقه الله". لذا لنلقِ نظرة أولًا: ما نوع الكائن الذي تمثله البشرية التي خلقها الله؟ إن ما يخلقه الله هو أمور إيجابية. فأي الأشياء في الإنسان خلقها الله؟ (إرادة الإنسان الحرة، والحكمة التي يهبها الله له). بشكل عام، إن الظروف الفطرية للإنسان كلها ممنوحة من الله ومخلوقة منه. إذا استخدمنا كلمة "مخلوقة"، فقد تكون مجردة بعض الشيء، لأن الجميع يولدون من والديهم، وليسوا مصنوعين بيدي الله نفسه. إن استخدام عبارة "ما خلقه الله" فضفاض بعض الشيء؛ وليس مناسبًا تمامًا. في تلك الحالة، فإن قول "الظروف الفطرية التي يمنحها الله للناس" أكثر تحديدًا وموضوعية. تتضمن الظروف الفطرية التي يمنحها الله للناس موضوع "ما خلقه الله". إذًا، هل يمكننا القول إن الظروف الفطرية للإنسان كلها أمور إيجابية؟ (نعم). إن مظهر الإنسان، وملكاته اللغوية، وجميع حواسه وسماته الفسيولوجية، فضلًا عن إرادته الحرة، والملكة التي يفكر ويتأمل بها، ونقاط قوته ومواهبه الطبيعية، وجميع قواعد البقاء التي يراعيها بوصفه كائنًا حيًا؛ كل هذه أمور إيجابية. وهذا يعني أن الظروف الفطرية التي يمنحها الله للناس كلها أمور إيجابية. إذًا، هل تتضمن هذه الأمور الإيجابية الأفكار المختلفة التي تنشأ في عقل الإنسان أو التي يكتسبها من المجتمع ومن عصور مختلفة؟ (كلا). أي شيء يكتسبه الناس من المجتمع أو من البشرية ليس ممنوحًا من الله، وليس شيئًا خلقه الله في الأصل. يمكن القول إنه ما دام الشيء يأتي من المجتمع أو من البشرية، فهو ليس أمرًا إيجابيًا. لتلخيص ذلك بطريقة مفاهيمية واسعة، سنقول هذا. وللتعبير عن ذلك بشكل محدد؟ أليست سمات الإنسانية وطرق التفكير المنتجة ضمن السياق الثقافي للتربية الأخلاقية الاجتماعية الشرقية منحرفة إلى حد ما؟ يمكن أيضًا التعبير عن ذلك على النحو التالي: في المجتمع الشرقي، تكون عقول الناس مكبلة ومشوهة؛ فقد فسدت بفعل بعض الأفكار ووجهات النظر من المجتمع ومن الشيطان وتأثرت بها. ألا يعني هذا أن عقولهم قد خضعت لمعالجة الشيطان؟ (بلى). لقد خضعت عقول الناس للمعالجة، وأفكارهم ليست نابعة من إنسانيتهم. لا تأتي هذه التعاليم من الأمور الإيجابية، ولا تأتي من الله. وبما أنها لا تأتي من الله، فإن أي أفكار، ووجهات نظر، وأنماط تفكير تنتجها – وأي سمات إنسانية تنتجها في النهاية – إلى جانب كل الأشياء الأخرى التي تنبثق عنها لاحقًا، هي أمور سلبية، وليست أمورًا إيجابية. هذا شيء أصبحتم متيقنين منه، أليس كذلك؟ (بلى). إن عقول الشرقيين مكبلة ومشوهة، وتتأثر أيضًا ببعض الأفكار ووجهات النظر الشرقية، لذا فإن الأشياء التي تعبر عنها سمات إنسانيتهم كلها سلبية. والآن لننظر إلى الغرب. ما محتوى التعليم الأيديولوجي للغربيين؟ هل يتعلق بالحق؟ هل يأتي محتوى التعليم الغربي ومظاهر الإنسانية التي يعلم الناس السعي إليها من كلمات الله؟ (كلا). وللتعبير عن ذلك بشكل أكثر وضوحًا، دعوني أسألكم سؤالًا: هل يتوافق هذا التعليم – المبادئ الكامنة وراء هذه الأفكار ووجهات النظر حول التعامل مع الحياة، والبقاء، والشؤون الدنيوية، وهذه الأساليب للتعامل مع تلك الأشياء – مع كلام الله؟ هل يتوافق مع الحق؟ (كلا). بأي طريقة لا يتوافق؟ (إنه مثل التعليم الغربي القائم على الأنانية؛ على الرغم من أنه يحترم حرية الفكر، إلا أنه يعلم الناس أن يفكروا في أنفسهم فقط وليس في الآخرين. هذا لا يتوافق مع كلام الله والحق). فماذا يقول كلام الله والحق؟ (في تفاعلاتهم معًا، لا ينبغي للناس أن يراعوا مصالحهم أو مشاعرهم الخاصة فحسب؛ بل ينبغي لهم أن يراعوا كيف يمكن لأفعالهم أن تبني الآخرين بينما تكون أيضًا متوافقة مع الحق). يخبرك كلام الله أنه بغض النظر عما إذا كنت تفكر في القضايا بحرية وموضوعية، أو كنت تحت هيمنة فكر أو وجهة نظر معينة، فلا ينبغي لك أن تفعل ذلك فقط من أجل الدفاع عن مصالحك الخاصة أو الدفاع عن كرامتك وكبريائك؛ ليس هذا هو المبدأ الذي ينبغي للمؤمنين بالله أن ينظروا في القضايا وفقًا له. عندما تفكر في القضايا، ينبغي أن تركز على ما إذا كان نهجك يتوافق مع الحق، وما إذا كان يمكن حل هذه القضايا باستخدام الحق، وما إذا كان نهجك يتوافق مع مبادئ الحق ويؤدي إلى الخضوع لله. هذا هو مبدأ التفكير في القضايا. سواء كنت تتعامل مع الناس، أو تتعامل مع قضايا تتعلق بعائلتك أو أشياء أخرى من حولك، يجب عليك التصرف وفقًا لكلام الله ومبادئ الحق، بدلًا من مجرد الدفاع عن حقوقك ومصالحك الخاصة. هذه هي مبادئ السلوك الذاتي كما يطلبه الله. لذا، ظاهريًا، ومقارنة بتعليم الثقافة الشرقية، يولي التعليم الثقافي الغربي أهمية أكبر لحقوق الإنسان وللدفاع عن حقوق الناس. إنه يتفوق على الثقافة الشرقية، لكن هذا لا يعني أنه يمكن أن يحل محل الحق. لا يجب أن تعتقد أنه لمجرد أنه يتفوق على الثقافة الشرقية، أو لأنه يحترم حقوق الإنسان ويمكّن الناس من أن يكونوا مستقلين وأحرارًا، فإنه بالتالي يمكن أن يحل محل مبادئ الحق ويوصف بأنه أمر إيجابي. إن التعليم الثقافي الغربي يتفوق فحسب على التعليم الثقافي الشرقي وهو أكثر توافقًا مع احتياجات الإنسانية، لكن لا يمكن مساواته بمبادئ الحق، ولا يمكنه أن يحل محلها. إنه يؤيد ويحترم احتياجات الإنسانية، وكذلك كرامة الناس وحقوقهم ومصالحهم إلى حد معين. ولكن هذا الاحترام ذو صلة فقط من حيث الإنسانية. أما من حيث الحق والعدل، فإنه لا يؤيد أيًا من هذين الأمرين. لذا فإن التعليم الثقافي الغربي هو تعليم للأنانية. ويعني تعليم الأنانية: "يجب على الجميع خدمة مصالحي. يجب أن أفكر في كل شيء بنفسي قبل أن أفعله. إن مصالحي الشخصية، وحقوقي الإنسانية، وحقوقي الفردية هي الأسمى". هل هناك أي عدالة أخلاقية يمكن الحديث عنها هنا؟ هل هناك أي إنصاف يمكن الحديث عنه؟ (كلا). إذا لم يكن هناك إنصاف أو عدالة أخلاقية، فكيف يمكن أن يتوافق مع مبادئ الحق؟ إلى حد معين، يحترم التعليم الثقافي الغربي حقوقك الإنسانية؛ فهو يمنحك الحق في التفكير في القضايا والتعبير عن آرائك بحرية. وبهذه الطريقة، يمكنه في الأساس حماية كرامة الناس وحقوقهم الإنسانية. لذا فإن التعليم الغربي أكثر توافقًا مع احتياجات الإنسانية وإلى حد معين. ولكن هل يمكن للتعليم الغربي أن يرشد الناس إلى الطريق الصحيح في الحياة؟ هل يمكنه تمكين الناس من التعامل مع جميع الناس والقيام بكل الأشياء وفقًا لمبادئ الحق؟ لا يمكنه فعل ذلك. يمكن للتعليم الغربي أن يضمن تمتع الجميع بحقوق الإنسان والحق في حماية كرامتهم؛ وهذا يتماشى تمامًا مع احتياجات الإنسانية. ولكن عند قياسه بالوضع الفعلي في المجتمع، فإن قلة من الدول يمكنها تلبية معيار ضمان حقوق الإنسان بالكامل. من الناحية الواقعية، في مجتمع اليوم، يعد النظام الاجتماعي الذي يسمح للناس بالتفكير في القضايا بحرية والتعبير عن آرائهم بحرية نظامًا جيدًا للغاية. لقد وهب الله الناس إرادة حرة والقدرة على التفكير في القضايا بشكل مستقل؛ هذا مجرد جانب واحد من مستوى القدرات الذي وهبهم الله إياه. ولكن الله لم يقل لك أبدًا: "كن أنانيًا، كن مستقلًا. يجب أن يتمحور كل شيء حول مصالحك الخاصة. مصالحك الخاصة هي الأسمى. في كل الأمور يجب أن تكون مستقلًا وسيد نفسك، وليست هناك حاجة لطلب الحق، أو السؤال عن مشيئة السماء، أو مراعاة مصالح الآخرين". لم يعلم الله أحدًا بهذه الطريقة قط. منذ بداية إرشاد الله للناس في حياتهم، أشار إلى طرق محددة للعيش والسلوك الذاتي في جميع الجوانب، وأخبر الناس أن يسعوا إلى الحق، وأن يخضعوا لترتيباته وتنظيماته، وأن يكونوا أناسًا صادقين، وأن يتمموا واجب الكائنات المخلوقة، وما إلى ذلك. هذه كلها أهم المساعي في حياة المرء. ومن بين الحقائق الكثيرة جدًا التي عبّر عنها الله، لم يقل لك قط أن تدافع عن حقوقك، ولم يقل لك قط أن تفكر في القضايا بحرية وتحمي مساحتك المستقلة الخاصة. لم يقل الله شيئًا كهذا قط. لقد وهبك الله فقط القدرة على التفكير في القضايا بشكل مستقل؛ وهذا كل شيء. لديك هذه الملكة، ولديك أيضًا الظرف الفطري للإرادة الحرة. ومع ذلك، فعلى الرغم من أن الله منح الناس مثل هذه الظروف الفطرية، فقد وضع أيضًا شرائع ووصايا لهم، وأمدهم بحقائق مختلفة، مخبرًا إياهم كيف يسلكون وكيف يعبدون الله؛ ففي جميع الأمور، ثمة مبادئ للحق ينبغي للناس الالتزام بها. ولكن في جميع كلمات الله وتحذيراته للناس، لم يقل للناس قط أن يتمتعوا بالحكم الذاتي، أو أن يكونوا مستقلين، أو أن يتعلموا الدفاع عن حقوقهم. لم تظهر مثل هذه الأفكار، أو وجهات النظر، أو مثل هذه الأقوال والتعاليم قط في كلمات الله أو في الحق. بل على العكس من ذلك، في الكلام الذي يكشف فيه الله عن شخصيات الناس الفاسدة، فإنه يكشف عن غطرستهم وأنانتيهم. هذه الأنانية هي سمة تظهرها إنسانية الناس بعد أن أفسدهم الشيطان. لدى بعض الناس، تظهر وهم يحاولون تأمين مصالحهم الخاصة بعد أن أفسدهم الشيطان؛ ولدى آخرين، تكون نتاجًا خالصًا لتعليم هذا المجتمع. وفي كلتا الحالتين، إنها أنانية. وبغض النظر عن كيفية إنتاجها، فباختصار، ما دمت أنانيًا، فتلك سمة وكشف للإنسانية تظهرهما وأنت تعيش في ظل شخصيات فاسدة. هل هذا واضح الآن؟ (نعم).

إن المَلَكات المختلفة المتضمنة في الظروف الفطرية التي يمنحها الله للناس، أو مستوى القدرات والقدرات التي يمتلكها الناس فطريًا، لا علاقة لها بالتعليم الغربي أو الشرقي. الملَكَات المختلفة الموجودة ضمن الظروف الفطرية التي منحها الله للناس هي أمور إيجابية. لماذا أقول إنها أمور إيجابية؟ لأن هذه الظروف الفطرية تأتي من الله. وعلى وجه التحديد، يسمح امتلاك هذه الظروف الفطرية للإنسان المخلوق بقبول الأمور الإيجابية، والتعلم من مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي يواجهها في الحياة الواقعية، والتأمل في الذات بناءً عليها، وإدراكها، وفهمها. هذا ما رتبه الله وأعده للناس، لذا فهو أمر إيجابي. وسواء أكان التعليم شرقيًا أم غربيًا، أو الثقافة شرقية أم غربية، فلا علاقة لأي منهما بالحق الذي يُعلِّمه الله للناس ويمدهم به. بل إنه يتعارض مع الحق ومع الإنسانية التي يطلب الله من الناس امتلاكها. لذا، لا يُعد التعليم الشرقي ولا التعليم الغربي أمرًا إيجابيًا. بغض النظر عما إذا كان يأتي من المجتمع، أو من اتجاهات شريرة، أو من طبقة حاكمة ما، فهو ليس إيجابيًا. وعلى الرغم من أن التعليم الغربي أكثر تقدمًا وأفضل قليلًا من التعليم الشرقي، وقادر على منح الناس بعض الحرية وتلبية بعض احتياجاتهم، فإنه فقط يستغل إرادة الناس الحرة وملَكَة التفكير في القضايا والتعبير عن الآراء بحرية. أي أنه يستغل الأمور الإيجابية، لكن الأفكار التي يروج لها والأهداف التي يرمي إلى تحقيقها ليست لجعل الناس يسلكون الطريق الصحيح، ولا لمساعدتهم لكي يصبحوا المخلوقات البشرية الحقيقية التي يريدها الله. لذا، في ضوء ذلك، ورغم أن التعليم الغربي يتفوق على التعليم الشرقي أو يلبي احتياجات الإنسانية، فإنه لم يمكّنهم، من خلال استغلال إرادة الناس الحرة أو ملكات معينة، من الخضوع لله، والتصرف بشكل صحيح بوصفهم كائنات مخلوقة، وتتميم واجب الكائن المخلوق. كما أن هذا التعليم لم يجلب الناس أمام الله أو يساعدهم ليصبحوا قادرين على عبادة الله والحيد عن الشر. التعليم الشرقي والتعليم الغربي لهما الوظيفة نفسها: فكلاهما يجعل الناس يبتعدون عن الله وعن الحق. وبغض النظر عما إذا كانت الثقافة شرقية أم غربية، فقد نشأت كلتاهما في ظل الخلفية المجتمعية الأوسع لحكم الشيطان للبشرية ومن خلال عملية إفساد الشيطان للبشرية. وهكذا، سواء كان التعليم في الشكل الثقافي الشرقي أو الشكل الثقافي الغربي، فإن الجميع يعيشون في هذا العالم البشري الذي يسوده فساد الشيطان. وبالمثل، فسدت البشرية أيضًا في مجتمعات مختلفة أو في ظل تعليم أشكال مختلفة من المجتمعات، ونتيجة لهذا الفساد هي أن الناس أصبحوا يمتلكون إنسانية تتخذ من الشخصيات الفاسدة – عبر مستويات وأشكال مختلفة من الثقافة – حياة لها. يمتلك الشرقيون الشخصيات الفاسدة لصفات الإنسانية التي تنتجها الثقافة الشرقية، بينما يمتلك الغربيون الشخصيات الفاسدة لصفات الإنسانية التي تنتج في ظل خلفية الثقافة الغربية. وعلى الرغم من أن الشرقيين والغربيين قد يبدون مختلفين من حيث صفات إنسانيتهم، فمن حيث شخصياتهم الفاسدة، وبما أنهم جميعًا قد أفسدهم الشيطان، فإن كلًا من الشرقيين والغربيين يعيشون ضمن الشخصيات الفاسدة نفسها، وكلاهما يمتلك إنسانية تتخذ من الشخصيات الفاسدة نفسها حياة لها. وبهذه الطريقة، فإن جوهر الطبيعة لدى الشرقيين والغربيين هو نفسه: كلاهما مُعادٍ للحق ولله. لذا، لا يوجد شيء يستحق الثناء لدى الشرقيين أو الغربيين. فسواء كانت الثقافة شرقية أم غربية، ففي حضرة الله والحق، فإن كلتيهما أمور سلبية، ولا تحتويان على أي شيء جدير بالثناء. كلتا الحضارتين، الشرقية والغربية، تعارضان المقصد الأصلي لله من خلق البشرية، وهو مقصد أن تعبده البشرية؛ فهما تستخدمان أشكالهما الخاصة من التعليم الثقافي لانتزاع البشر، الذين هم في صفوف المخلوقات، بعيدًا عن حضرة الله. في هذا الصدد، الشرق والغرب متماثلان، أليس كذلك؟ (بلى). لا يوجد شيء يستحق الثناء في الشرق، ولا في الغرب. كما ترى، على الرغم من أن كليهما قد قبلا عمل الله في الأيام الأخيرة، فبعد أن يقبله الشرقيون، يبدأون على الفور في استضافة الإخوة والأخوات ويأخذونهم بشكل استباقي للتبشير بالإنجيل لأقاربهم وأصدقائهم؛ لديهم غيرة وحماس كبيران لعمل التبشير بالإنجيل؛ أما الغربيون، من ناحية أخرى، فمختلفون. إنهم حذرون للغاية بشأن عمل التبشير بالإنجيل. فحتى بعد أن يكونوا قد قبلوا عمل الله الجديد لمدة نصف عام أو عام، فعندما تسألهم عما إذا كانوا قد بشروا بالإنجيل لأقاربهم وأصدقائهم، يقولون: "والداي، وأقاربي، وأصدقائي، ورفاقي في الكنيسة لديهم في الغالب أفكارهم وآراؤهم المستقلة حول مسألة عودة الرب. يجب أن أفكر في الأمر مليًا وأتواصل معهم قبل أن أتمكن من تقديمهم لكم بوصفهم مستهدفين بالإنجيل. الصفة الرئيسية لكيفية سلوكنا نحن في الغرب هي أننا يجب أن ندافع عن حقوقنا ويجب أن نحمي مساحتنا المستقلة إلى أقصى حد. كيف يمكنك أن تبشر الناس بالإنجيل دون أي تفكير؟" فتقول أنتَ: "أنت تبشرهم بالإنجيل حتى يتمكنوا من استقبال الرب، وربح الحقائق التي عبر عنها الله في الأيام الأخيرة، والحصول على فرصة لنيل الخلاص والنجاة من الكوارث. هذه هي إرسالية الله، وهي المسؤولية التي ينبغي لك تتميمها". فيجيبون: "حسنًا، لا يزال يتعين عليَّ حماية نفسي أولًا؛ إرسالية الله يمكن أن تنتظر. يمكنني تولي زمام الأمور في هذه المسألة. يجب أن تكون لدي أفكاري المستقلة، ولا يمكنني أن أتأثر بكم. نحن في الغرب نقدّر الديمقراطية والحرية؛ لدينا وعي بشأن الدفاع عن حقوقنا. نحن لسنا مثلكم أيها الشرقيون بحماسكم الأعمى. لدينا جميعًا مساحة المعيشة الشخصية الخاصة بنا، ولا أحد يزعج أي شخص آخر". أرأيت؟ في مثل هذه اللحظات الحرجة، تتمايز صفات إنسانية الشرقيين والغربيين ويُفرق بينها. ولكن على أي حال، وبغض النظر عما إذا كانت صفات الإنسانية ناتجة عن التعليم الشرقي أو الغربي – سواء كان حماسًا أو لا مبالاة – فما دام الشخص يعيش ضمن شخصيات الشيطان الفاسدة، فهو عضو في البشرية الفاسدة. لا يوجد تمييز بين نبيل ووضيع هنا؛ فالجميع بحاجة إلى فهم الحق، وإمداد كلمات الله، وخلاص الله، والأكثر من ذلك، دينونة الله وتوبيخه.

على الرغم من أن الشرقيين والغربيين لديهم ثقافات مختلفة ويعيشون في حضارات مختلفة تحت سلطان الله وسيادته، فإن لديهم هوية واحدة فقط أمام الله، وهي هوية الكائنات المخلوقة. أساس المساواة بين الكائنات المخلوقة هو أن الظروف الفطرية التي خلقها الله للناس هي نفسها. مهما كانت الاختلافات الثقافية الموجودة بين الشرقيين والغربيين، ومهما اختلفوا من حيث المظهر، أو اللغة، أو أنماط وطرق تفكيرهم في القضايا، فما دمتَ، أمام الله، كائنًا مخلوقًا صنعه هو، فإن الأمر الإيجابي الوحيد الذي لديك هو الظروف الفطرية التي منحكَ إياها؛ وكل شيء آخر هو أمر سلبي. قد يبدو هذا تعميمًا بعض الشيء بالنسبة إليكم، لذا لكي أكون محددًا، فإن كل شيء فيكَ – بخلاف الظروف الفطرية التي منحكَ الله إياها – هو شيء يريد الله تغييره، وشيء ينبغي لك تغييره والتخلص منه بقبول الحق. ما الذي تحتاج إلى معرفته؟ تتكون ما تسمى بثقافة البشرية، سواء كانت شرقية أم غربية، من أفكار ووجهات نظر، أو نظريات وأقوال، صممتها الطبقات الحاكمة في فترات مختلفة لتعليم الجماهير. ولكن سواء كانت ثقافة شرقية أو غربية، فلا علاقة لها بالحق. وحتى لو لم تتعارض مع الحق، فلا يزال لا يمكن تسميتها أمرًا إيجابيًا. فمهما كانت ثقافة معينة جيدة، فإنها لا يمكن أن ترقى إلى مستوى الحق، فضلًا عن أن تمثل الحق. وحتى لو لم تكن ما يعتبره الناس أمرًا سلبيًا، فلا يمكن مطلقًا تصنيفها في فئة الأمور الإيجابية. يجب أن تدرك هذا بوضوح. حتى لو كان اتجاه فكري ما متقدمًا وتقدميًا نسبيًا بين البشر، ويحمي حقوق الناس ومصالحهم، وكذلك بقاءهم، بينما لا يتعارض مع الحق بأي شكل من الأشكال، فإنه لا يزال لا يمكن مطلقًا تصنيفه ضمن فئة الأمور الإيجابية. ولم لا؟ لأن الأشياء التي تقع ضمن نطاق ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته هي وحدها الأمور الإيجابية. إذًا، لماذا تُصنف الأشياء التي تقع ضمن هذا النطاق في فئة الأمور الإيجابية؟ لأنها تنطوي على الحق. من حيث الصورة الأكبر، وبالنظر إليها من مستوى الله ومن منظور الله، فإنها تنطوي على قوة الله وسلطانه؛ وشخصية الله؛ والمبادئ والمقاصد الأصلية وراء خلق الله لكل هذه الأشياء، وتقديره لها، وسيادته عليها؛ والغرض الذي يريد تحقيقه، وجميع التأثيرات التي تحدثها الأمور الإيجابية التي يريد دعمها. وبما أنها، من مستوى الله، تنطوي على سلطان الله، وقوته، وأفكاره، وكذلك القوانين والقواعد الراسخة المتضمنة في قيام الله بكل هذا وتأثير ذلك على البشرية، فإن الأشياء التي تقع ضمن هذا النطاق هي بالتأكيد أمور إيجابية. ومن المنظور البشري، فإن كل شيء خلقه الله، أو قدَّره، أو هو تحت سيادته نافع للناس؛ كل ذلك موجود للحفاظ على بقاء البشرية وتكاثرها بشكل منظم ودعمه. وثمة أيضًا نقطة أخرى أكثر تحديدًا، تتعلق بتدبير الله: توجد هذه الأشياء لتمكين الناس من فهم الحق ومعرفة الله بشكل أفضل، والشروع في نهاية المطاف في طريق نيل الخلاص، وليصبحوا أناسًا يتقون الله ويحيدون عن الشر؛ هذه هي النتيجة التي ينبغي تحقيقها. لذا، سواء نُظر إليها من منظور الله أو من المنظور البشري، فإن الناس، والأحداث، والأشياء التي تقع ضمن نطاق ما خلقه الله، أو قدَّره، أو ما هو تحت سيادته هي كلها أمور إيجابية. لا يمكن أن يكون ثمة شك في هذا. فكر في الأمر؛ هل يمكن للحضارة والثقافة البشرية أن ترتقيا إلى مستوى الأشياء التي هي على مستوى كلمات الله ومتطلبات الله للإنسان؟ من المؤكد أنهما لا تستطيعان أن ترتقيا إلى مثل هذه الأشياء أو تصلا إليها. لا ينطوي محتوى التعليم أو الثقافة البشرية على جوهر الله، أو شخصية الله، أو القوانين والقواعد التي وضعها الله للبشرية، فضلًا عن مقصد الله الأصلي من خلق كل الأشياء. علاوة على ذلك، من المنظور البشري، لا يمكن لهذا النوع من التعليم والثقافة مساعدة البشرية على معرفة الله، الخالق، ولا يمكنهما مساعدة البشرية على العيش بشكل أفضل، أو التكاثر والعيش بطريقة طبيعية ومنظمة. بل على العكس من ذلك، في ظل البيئة التعليمية لهذا النوع من الثقافة والحضارة، ستتجه البشرية نحو الانحدار والدمار. وثمة جانب آخر أكثر أهمية: في ظل الخضوع لهذا الذي يسمى بـ "التعليم الثقافي" و"الحضارة الاجتماعية"، لا تستطيع البشرية فهم الحق، أو مغزى كونهم أحياء، أو طريقة البقاء من خلال ذلك. كما لا يمكنهم الحصول على نظرة صحيحة للحياة والشروع في طريق نيل الخلاص من خلال ذلك، ولا أن يصبحوا قادرين على عبادة الله، أو اتقاء الله والحيد عن الشر. بل على العكس من ذلك، في بيئة اجتماعية يسودها مثل هذا التعليم الثقافي والحضارة، تصبح البشرية فاسدة وخبيثة بشكل متزايد، وتبتعد أكثر فأكثر عن الله، وتفعل الشر بشكل مفرط. وفي النهاية، حتى لو لم يُدمر الله البشرية، فإن البشرية ستجلب الدمار لنفسها. لو كانت البشرية لتحكم نفسها، لكانت ستتجه نحو الدمار؛ وهذا أمر حتمي. تمتلك البشرية مستوى عاليًا جدًا من الثقافة، والكثير من المعرفة، وحضارة عظيمة جدًا، وتؤمن بالعلم وتعتمد عليه؛ فلماذا إذًا ستجلب الدمار لنفسها؟ تسعى البشرية وراء المعرفة وتبجل العلم كثيرًا، ومع ذلك فهي لم تفشل في فهم الحق أو الشروع في طريق الإيمان بالله، واتباع الله، والقدرة على اتقاء الله والحيد عن الشر فحسب، بل يمكنها حتى أن تجلب الخراب لنفسها. ما الذي يحدث هنا؟ ماذا حل بالأرض الآن بسبب إدارة البشرية لها؟ لقد تلوثت مياه الكوكب بأسره، وتربته، وهواؤه، وتضررت البيئة الإيكولوجية بشدة، ووقعت حياة البشرية جمعاء تدريجيًا في محنة يائسة. هذه حقيقة يمكن للجميع رؤيتها، لذا لا داعي للخوض في التفاصيل، أليس كذلك؟ (بلى). لذا، سواء كانت الثقافة شرقية أم غربية، ومهما كان نوع الحضارة التي تمتلكها البشرية، وحتى لو لم تتعارض مع الحق بأي شكل من الأشكال، فلا يزال لا يمكن تصنيفها على أنها أمر إيجابي. إن وجهات النظر، والأفكار، والنظريات، والتعاليم، والحجج، والسلوكيات التي يغطيها موضوع "الثقافة والحضارة البشرية"، وأي منتجات، أو أعمال، أو إصلاحات تُنتج تحت هذا الموضوع، وما إلى ذلك، ليست أمور إيجابية. يقول بعض الناس: "بما أن هذه ليست أمور إيجابية، فهل يعني ذلك أن علينا انتقادها وتصنيفها على أنها أمور سلبية؟" لم أطرح الأمر بهذه الطريقة القاطعة. قد لا تنطوي هذه الأشياء على أمور إيجابية أو سلبية، لكنها على أي حال ليست أمورًا إيجابية بالتأكيد. أي أنه حتى لو كانت هذه الأشياء لا تتعارض مع الحق ولا تنتهك مبدأ خلق الله، وتقديره، وسيادته – إذا لم تكن أمورًا سلبية – فهي لا تزال ليست أمور إيجابية على الإطلاق. باختصار، هذا ما أخبرك به: حتى لو كان شيء ما لا يتعارض مع الحق، فما دام لم يخلقه الله، أو يقدره الله، أو يقع تحت سيادة الله، فهو ليس أمرًا إيجابيًا. هذا هو المبدأ لتمييز ما إذا كان شيء ما أمرًا إيجابيًا أم لا؛ ينبغي لك تمييز الأشياء بنفسكَ بناءً على هذا المبدأ. ما النقطة الأكثر أهمية هنا؟ أنه يجب أن تدرك بوضوح في قلبكَ أنه عندما لا تستطيع أن ترى بوضوح ما إذا كان شيء ما إيجابيًا أم سلبيًا، فيمكنكَ أولًا تنحيته جانبًا وتجاهله فحسب. عندما تنمو قامتكَ ويصبح الحق واضحًا لكَ، ستكون قادرًا بطبيعة الحال على تمييزه. ولكن في الوقت الحالي، يجب أن تميز بوضوح أي الأشياء هي أمور إيجابية تأتي من الله، ويجب عليكَ قبولها والتعامل معها بشكل صحيح. هذا مفيد لنمو حياتكَ. وثمة نقطة مهمة أخرى: إذا كان شيء ما أمرًا إيجابيًا يغطيه تعريف الأمور الإيجابية، فيجب عليكَ إذن ألا تعامله مطلقًا كما لو كان أمرًا سلبيًا. هذه مسألة مبدأ، ويجب أن تفهمها بوضوح.

الآن بعد أن انتهينا من مناقشة الحضارة والثقافة البشرية، لنتحدث بعد ذلك عن العلاقة بين بقاء هذه البشرية التي خلقها الله، وقوانين وقواعد البقاء التي خلقها الله لكل الأشياء. من منظور عياني، يحتوي العالم الذي خلقه الله على جبال، وأنهار، وبحيرات، وغابات، ومحيطات، ويابسة، وصحاري، بالإضافة إلى الشمس، والقمر، والنجوم، والفضاء على الأرض، والكون الذي لا يستطيع الناس رؤيته. وماذا يوجد من منظور مجهري؟ توجد جزيئات دقيقة، وجزيئات في الهواء، وكائنات دقيقة مختلفة. وسواء نُظر إلى الأمر من منظور عياني أو مجهري، فإن كل ذلك ينطوي على خلق الله؛ الخلق بيدي الله وبأفكار الله. من منظور خلق الله، توجد الأرض وجميع الكائنات الحية عليها لغرض الحفاظ على بقاء البشرية على الأرض، ويريد الله أن يربح البشر المخلوقون الذين يريدهم من بين الناس على الأرض. لذا فإن قوانين البقاء وقواعده التي خلقها الله لكل الأشياء هي الشروط الأساسية لبقاء الإنسان. وبالتالي يمكن القول بشكل قاطع إنها أمور إيجابية، أليس كذلك؟ (بلى). ما الشروط الأساسية لبقاء الإنسان؟ الماء، والهواء، وأشعة الشمس، والطعام؛ هل هذه أشياء خلقها الله؟ (نعم). هل هي أمور إيجابية؟ (نعم). إذًا، لماذا يُقال إن وجود هذه الأشياء أمر إيجابي؟ ثمة سبب لذلك: يعتمد وجود هذه الأشياء على وجود قوانين البقاء وقواعده لكل الأشياء. ما قوانين وقواعد البقاء الموجودة بين كل الأشياء؟ الفصول الأربعة؛ والليل والنهار؛ والرياح، والصقيع، والثلج، والمطر؛ هذه كلها قواعد. ماذا أيضًا؟ فكروا أنتم أيضًا في بعضها. (توجد أيضًا الفترات الشمسية). الفترات الشمسية مشمولة في الفصول الأربعة. ماذا أيضًا؟ تزايد القمر وتناقصه، والمد والجزر. هناك أيضًا "الأسماك الكبيرة تأكل الأسماك الصغيرة"؛ هذا قانون للبقاء وقاعدة له، وليس أمرًا سلبيًا. يستخدم الناس عبارة "الأسماك الكبيرة تأكل الأسماك الصغيرة" لوصف الطبيعة الشرسة للعالم البشري؛ وهذا يعني أخذ الظاهرة الطبيعية لأمر إيجابي وتسميتها أمرًا سلبيًا. ثمة أيضًا العديد من أنماط نشاط الكائنات الحية. فكروا فيما يتضمنه ذلك. (هل يُعتبر "القوي يفترس الضعيف" قانونًا للبقاء؟) لا، هذه طريقة ازدرائية للتعبير من قِبل الناس؛ ينبغي أن يكون "البقاء للأصلح". (أتذكر أن الله عقد شركة ذات مرة عن أن كل الأشياء يعزز بعضها بعضًا، ويضاد بعضها بعضًا، وتوجد معًا. هل يُحسب ذلك؟) نعم، يُحسب. إنها جميعًا يعزز بعضها بعضًا، ويضاد بعضها بعضًا، وتوجد معًا؛ هذا جانب مهم جدًا. "حشرة السرعوف تتربص بالزيز، غير مدركة للصفارية خلفها" هي واحدة أخرى؛ وهذا يرتبط إلى حد ما بتعزيز الأشياء ومضادتها لبعضها بعضًا. (هل الولادة، والشيخوخة، والمرض، والموت واحدة منها؟) نعم، إنها كذلك. وهناك أيضًا "الغربان ترد الجميل لأمهاتها بإطعامها، والحملان تجثو على ركبتيها لتلقي اللبن من أمهاتها"، وهو ما يتعلق بحيوان ثديي وطائر؛ هذه ظاهرة في مملكة الحيوان، وهي قاعدة من قواعد الطبيعة. يوجد في الواقع العديد من قوانين البقاء وقواعده لكل الأشياء: تغير الفصول الأربعة؛ وظهور الرياح، والصقيع، والثلج، والمطر؛ ودورة الليل والنهار؛ وتزايد القمر وتناقصه؛ والمد والجزر؛ وتعزيز كل الأشياء ومضادتها لبعضها بعضًا ووجودها معًا؛ وكذلك ولادة البشر وجميع المخلوقات الأخرى، وشيخوختهم، ومرضهم، وموتهم، وأنماط نشاط المخلوقات المختلفة. تنام بعض المخلوقات في النهار وتنشط في الليل، بينما ينشط البعض الآخر في النهار وينام في الليل، مثل البشر. وتعيش بعض المخلوقات في مجموعات، بينما يعيش البعض الآخر منفردًا؛ على سبيل المثال، تطير النسور عمومًا بمفردها، بينما يطير الإوز البري في أسراب وهي حيوانات اجتماعية. وثمة أيضًا ظاهرة في العالم الحي تتمثل في الغربان التي ترد الجميل لأمهاتها بإطعامها والحملان التي تجثو على ركبتيها لتلقي اللبن. كل هذه الأشياء هي أنواع مختلفة من الظواهر والمظاهر التي يمكن رؤيتها والشعور بها في الحياة الواقعية. ويتبع ظهور كل هذه الظواهر العيانية والمجهرية القوانين والقواعد التي وضعها الله. ويخدم بدء كل هذه القوانين والقواعد، ووجودها، واستمرارها غرضًا واحدًا: الحفاظ على البيئة المعيشية الأساسية للأرض، موطن بقاء البشرية هذا. ومع هذه البيئة المعيشية الأساسية للغاية، تمتلك البشرية الأرض بوصفها موطنًا تعتمد عليه للبقاء، ما يسمح لها بمواصلة التكاثر والعيش. كما أنها توفر الأساسيات من الماء، والهواء، وأشعة الشمس، والطعام الذي تحتاجه البشرية بلا نهاية. فقط من خلال هذا الإمداد اللامتناهي يمكن للحياة الجسدية للبشر، هذه الكائنات التي خلقها الله، أن توجد، وتتكاثر، وتدوم باستمرار، ويمكن للبشرية أن تحظى بفرصة المجيء أمام الله وقبول خلاصه عندما ينفذ عمل تدبيره، ليصبحوا كائنات مخلوقة يقبلها الله. ولذلك، من بين كل الأشياء التي خلقها الله، ومهما كان شكل أي كائن حي، ومهما كانت قوانين بقائه وقواعده، ومهما كانت علاقته بكل الأشياء الأخرى، باختصار، فإنه يبقى على قيد الحياة وسط القوانين والقواعد التي خلقها الله. وهذا يعني أن كل كائن حي، بناءً على فرضية كونه مخلوقًا من قبل الله، يلتزم بالقوانين والقواعد التي وضعها، ويلعب دوره الذي لا غنى عنه وسطها. هذه هي السلسلة الغذائية التي تنتج من خلال القوانين والقواعد التي وضعها الله للبشرية، وهذه السلسلة الغذائية ذات أهمية حيوية للبشرية. الشرط الأساسي المسبق لوجود السلسلة الغذائية هو أن تلتزم كل الأشياء بالقوانين والقواعد التي وضعها الله. إذا تجاهلت هذه القوانين والقواعد وعاثت فسادًا، فستكون النتيجة أن السلسلة الغذائية الموجودة بين كل الأشياء التي خلقها الله ستنكسر. وبمجرد انكسار هذه السلسلة الغذائية، سيتأثر الماء، والهواء، وأشعة الشمس، والطعام الذي تعتمد عليه البشرية للبقاء بدرجات متفاوتة، إما تدريجيًا أو واحدًا تلو الآخر. لذا فإن جميع القوانين والقواعد لكل الأشياء التي وضعها الله، وكل كائن حي خلقه الله، لها تأثير حيوي على السلسلة الغذائية. إذا نشأت مشكلة في أي من قواعد البقاء لكل الأشياء، فسيكون لها تأثير تسلسلي على وجود السلسلة الغذائية واستمرارها، وبالتالي سيتعرض الأساسيات من الماء، والهواء، وأشعة الشمس، والطعام الذي تحتاجه البشرية للخطر. وهكذا، فإن السلسلة الغذائية هي مصدر رئيسي ومؤشر مهم لما إذا كانت البشرية قادرة على البقاء. ما هذه السلسلة الغذائية بالضبط؟ تنطوي السلسلة الغذائية على خلق الله. من بين كل الأشياء التي خلقها الله، هناك أشياء ملموسة، وهناك أيضًا بعض الأشياء غير الملموسة التي هي غير مرئية بالعين المجردة. تشمل هذه الأشياء الملموسة الجبال، والأنهار، والغابات، والتربة، والصحاري، والقطبين الشمالي والجنوبي، والشمس، والنجوم، والقمر، بالإضافة إلى الحيوانات والنباتات المختلفة، وما إلى ذلك. وتشمل الأشياء غير الملموسة الكائنات الدقيقة، والهواء، وحتى الأشعة فوق البنفسجية في ضوء الشمس، وكذلك ما بحث فيه البشر؛ ما يسمى بالذرات والطاقة، وبعض العناصر الغذائية غير المرئية الموجودة في الهواء وفي الماء، وما إلى ذلك. كل هذه الأشياء العيانية الملموسة، جنبًا إلى جنب مع الكائنات الدقيقة والمواد الموجودة داخل أشياء مثل ضوء الشمس والهواء التي لا يستطيع الناس رؤيتها؛ تشكل كل هذه الأشياء معًا البيئة المعيشية الضرورية لبقاء الإنسان. إذا نشأت مشاكل في هذه البيئة المعيشية، فسيواجه بقاء البشرية ومستقبلها تحديات وسيقعان تحت التهديد. لذا فإن قوانين وقواعد البقاء لكل الأشياء هي شرط أساسي ضروري للحفاظ على السلسلة الغذائية، ويشكل وجود السلسلة الغذائية بدوره شرطًا أساسيًا لبقاء البشرية. وهكذا، فسواء كانت القوانين والقواعد، أو السلسلة الغذائية، أو الماء، والهواء، وأشعة الشمس، والطعام، فإذا نشأت مشكلة في أي من هذه الأشياء، فسيؤثر ذلك حتمًا على بقاء البشرية؛ أي أنه سيؤثر على بقاء الحياة الجسدية لهذا المخلوق، البشرية. لذا، بالنسبة إلى الله، يجب ألا تكون هناك مشكلات في قوانين البقاء وقواعده لكل الأشياء، والسلسلة الغذائية، والماء، والهواء، وأشعة الشمس، والطعام؛ يجب الحفاظ عليها جميعًا، واستدامتها، واستمرارها بطريقة منظمة؛ وبهذه الطريقة وحدها يمكن للبشرية الاستمرار في البقاء ويمكن لحياتها الجسدية أن تستمر.

ما المسألة التي ينطوي عليها استمرار بقاء البشرية؟ من بين قوانين البقاء وقواعده لجميع الأشياء، تُعد الجوانب الأوسع – أشياء مثل النهار والليل، والفصول الأربعة – ضرورية. وضمن هذه الأشياء، لا يوجد أساسًا أي شيء يعتقد الناس أنه سيئ وفقًا لتصوراتهم. عندما يتعلق الأمر بمختلف الكائنات الحية كالأشجار والزهور والنباتات، ونظرًا لأنها لا تملك أي نوع من التأثير القاتل على الناس، فإن الناس لا يكوّنون أي مفاهيم عنها. غير أنه توجد بعض الأشياء السامة والضارة في السلسلة الغذائية، مثل البعوض، الذي له بعض الآثار السلبية على جسم الإنسان. هذه أشياء لا يحبها الناس، بناءً على مفاهيمهم؛ ولا سيما بعض الكائنات الحية شديدة السمية، مثل بعض الثعابين، والعقارب، وذوات الأرجل المئة. إذًا، لماذا خلق الله هذه الأشياء السامة؟ ما غرضه من خلقها؟ ما الدور الذي تلعبه في السلسلة الغذائية؟ هذا أمر حاسم. على الرغم من أنه بالنظر إلى أشكالها أو طبيعتها، أو إلى بعض سمات الحياة التي تمتلكها بين الكائنات الحية الأخرى، يبدو أنها لا تلعب دورًا إيجابيًا، فلماذا يُقال إنها أمور إيجابية؟ يجب شرح هذا من منظور السلسلة الغذائية. نحن لا ندرس علم الأحياء؛ لن نناقش الأمور من منظور علمي، بل سننظر إلى هذا من منظور مقصد الله في خلق كائنات حية على هذا النحو. فمن ناحية، أعطاها الله مهارة فريدة لضمان بقائها، ما يسمح لها بالحفاظ على حياتها بهذه الطريقة. ومن ناحية أخرى، فهي تلعب أيضًا دورًا معينًا في السلسلة الغذائية؛ فطريقة بقائها والسم الذي تفرزه يمكن أن يوفرا العناصر الغذائية الضرورية أو مصادر الغذاء لكائنات حية أخرى. وعلاوة على ذلك، فهي توفر أيضًا الشروط الضرورية لانتقال البكتيريا وتكاثرها واشتقاقها وتطورها وانتقال الجينات عبر المحيط الحيوي، ولعبها دورًا معينًا في هذا الصدد. فقط بوجود هذه الكائنات الحية يمكن للمحيط الحيوي الحفاظ على التوازن الجيني والتوازن من حيث تنوع البكتيريا، والحفاظ على توازن أنواع البكتيريا المختلفة. خذ البعوض والذباب على سبيل المثال. إنها تأكل بعض الطفيليات وتنقل أيضًا بعض البكتيريا. لن نتعمق أكثر؛ إنه هذا المفهوم البسيط فحسب. باختصار، تخدم بعض الكائنات الحية الخاصة بعض الأغراض الخاصة للبشرية، وتلعب أيضًا دورًا لا غنى عنه في السلسلة الغذائية. هذا الدور الذي لا غنى عنه يحافظ على وجود السلسلة الغذائية. لا يمكن لجميع الأشياء البقاء والاستمرار بطريقة منظمة إلا إذا كانت هذه السلسلة الغذائية موجودة ولم تُدمَّر. ونظرًا لأن جميع الأشياء تشترك في علاقة تعزز فيها بعضها بعضًا، وتوازن بعضها بعضًا، وتوجد معًا، فلا يجب كسر السلسلة الغذائية. يجب الحفاظ على وجود الكائنات الحية المختلفة داخل السلسلة الغذائية في حالة توازن، ويجب الحفاظ على مساحة معيشتها ووجودها. لذا فإن لقوانين وقواعد البقاء التي وضعها الله لجميع الأشياء أهمية حيوية. إن وجود قوانين البقاء وقواعده التي خلقها الله لجميع الأشياء هو وحده الذي يمكن أن يضمن استمرار السلسلة الغذائية ويضمن عدم كسرها. إن وجود السلسلة الغذائية واستمرارها وحمايتها هو ضمان أساسي لتمكن الناس من الحصول على الماء والهواء وأشعة الشمس والغذاء. فقط عندما يكون لدى الناس هذا الضمان الأساسي، يمكنهم الحفاظ على حياتهم الجسدية؛ وعندها فقط يمكنهم التكاثر والعيش في هذا الموطن الأرضي، في بيئة معيشية كهذه. بهذه الطريقة وحدها يمكن أن يكون للبشرية مستقبل ويكون لديها رجاء. إن القوانين والقواعد التي تتبعها الفصول الأربعة، والليل والنهار والرياح والصقيع والثلج والمطر – أي الأشياء التي توجد بموجب القوانين والقواعد التي خلقها الله – وكذلك الأشكال التي تظهر بها، هي، بأي مقياس، أمور إيجابية خلقها الله. أما بالنسبة إلى الكائنات الحية المختلفة – أيًا كانت أشكالها، أو طرق بقائها، أو أساليبها في الصيد، أو حصولها على الغذاء – فباختصار، ما دامت تعيش ضمن القوانين والقواعد التي وضعها الله، وما دامت جزءًا أساسيًا لا غنى عنه من السلسلة الغذائية التي خلقها الله، فهي أمور إيجابية تأتي من الله. لا ينبغي للناس أن يحكموا عليها بناءً على نظرتهم وتفضيلاتهم الخاصة. قد يقول شخص ما: "إذًا هل البعوض والذباب أمور إيجابية؟ فماذا عن الثعابين السامة، وذوات الأرجل المئة، والعقارب؟ ولا سيما الضفادع، القبيحة جدًا؛ هل هي أمور إيجابية أيضًا؟" ما الطريقة الدقيقة للتعبير عن ذلك؟ إن الأدوار التي تلعبها هذه الأنواع التي خلقها الله والقوانين والقواعد التي تتبعها هي كلها أمور إيجابية. وماذا عن أشكالها الجسدية ومظاهرها؛ هل هي أمور إيجابية؟ يمكنك تسميتها أمورًا إيجابية إذا كان لا بد من ذلك حقًا، لكنها ليست أمورًا سلبية. على الأقل، من حيث القواعد التي تتبعها، والأدوار التي تلعبها هذه الكائنات الحية، وضرورتها في السلسلة الغذائية، فهي توجد بوصفها أمورًا إيجابية. أليست طريقة التعبير هذه دقيقة؟ (بلى). لتوخي الدقة، ونظرًا لأن مثل هذه الكائنات الحية تتبع القوانين والقواعد التي وضعها الله وتتمم المسؤوليات والمهمة التي رتبها الله لها – ولأنها ترقى إلى مستوى مهمتها، سواء كان ذلك نشر البكتيريا أو الحفاظ على التوازن التكاثري للكائنات الحية الدقيقة المختلفة – وبالنظر إلى الأمر من حيث الأدوار التي تلعبها ومغزى خلقها من قبل الله والغرض منه، فإن وجودها بحد ذاته هو أمر إيجابي. لو قلنا إن البعوضة أمر إيجابي في حد ذاتها، فقد يكون هذا صعب الفهم أو القبول بعض الشيء. ولكن، بالنظر إلى مقصد الله من خلقها، والقوانين والقواعد التي تتبعها، والدور الذي تلعبه في السلسلة الغذائية، فهي لا غنى عنها؛ لذا فهي أمر إيجابي. يقول بعض الناس: "بما أن البعوض أمر إيجابي، فهل يعني ذلك أن علينا قبوله، وأنه لا ينبغي لنا ضربه؟" إذا كانت بعوضة على وشك أن تلدغكَ، فلا يزال ينبغي عليكَ ضربها. إذا كانت ذبابة تطن حولكَ وأنتَ تأكل، يمكنكَ إبعادها أو ضربها. هذا لأن نقص بعوضة أو اثنتين أو ذبابة أو اثنتين لن يسبب أي مشاكل للسلسلة الغذائية، ولن يؤثر على إكمال هذه المخلوقات لمهمتها. إذا أراد مخلوق كهذا أن يتمم مهمته، فينبغي أن يجد المكان المناسب للقيام بذلك. ليست ثمة حاجة إليه في بيئات المعيشة البشرية، لذا فقط اطرده وينتهى الأمر؛ تعايش معه بسلام. إذا لم يتعايش معكَ بسلام واستمر في إزعاجكَ، فلا بأس من إبعاده أو ضربه. تسمى هذه إدارة معقولة ومعاملة صحيحة. يقول بعض الناس: "البعوض يزعجني دائمًا ويلدغني كثيرًا. هل يمكنني لعنه؟" هذا ليس ضروريًا. يمكنكَ فقط ضربه. أنتَ تملك الحق في ضربه؛ وهذا يتماشى تمامًا مع المبدأ الخاص بكيفية معاملة البشرية لكل الأشياء؛ بصفتها الوكيل على كل الأشياء. على سبيل المثال، إذا دخل ثعبان سام منزلكَ، ورأيتَ أن هذا ليس مكانه، فقط اطرده إلى الغابة. إذا لدغكَ وسممكَ، فعليكَ إيجاد طريقة للحصول على العلاج الطبي فورًا. ليست ثمة حاجة لأن تحاول العثور عليه لتنتقم وتقتله. إذا آذاكَ مرة أخرى، ألن يكون ذلك أكثر إثارة للمتاعب؟ لذا، لا تعامله بالمثل؛ فقط تعلم أن تحذر منه. إن القدرة على تعلم درس من هذا الأمر هو ما سيفعله الشخص الذكي. ما المبادئ الثلاثة التي تحدثنا عنها للتو؟ (أولًا، كن متأكدًا من أنه أمر إيجابي. ثانيًا، إذا ظهر بالقرب منكَ ولم تكن ترغب في الانشغال به، فقط ابتعد عنه؛ لا تدعه يقترب، ولا تدعه يزعجكَ. ثالثًا، لتكن لك وجهة نظر صحيحة تجاهه. لا تشعر بالنفور منه أو تمقته. بدلًا من ذلك، اقبله واعترف به، ثم تعامل معه بشكل معقول). تعامل معه بشكل معقول وعامله بشكل صحيح. لا تتذمر من الله أو تحكم بأن الله كان مخطئًا في خلقه، أو أنه ربما ارتكب خطأً لمجرد أن هذا الخلق أزعجكَ أو سبب لكَ أحيانًا بعض المتاعب، أو حتى لدغكَ وسممكَ؛ طريقة النظر هذه غير صحيحة. قد يكون الأمر أنكَ لم تتعامل معه بشكل جيد، أو قد يكون أنه دخل منزلكَ عن طريق الخطأ وأزعجكَ. ولكن إذا خاطبته بلطف قائلًا: "لقد ضللت الطريق، هذا ليس منزلكَ. إذا لم تكن لديكَ نية سيئة تجاهي، فلن أؤذيكَ. امضِ إلى حيث يفترض أن تكون"، ورأى أنكَ لن تؤذيه، فسوف يستدير ويغادر من تلقاء نفسه. تقول له: "وداعًا. إلى اللقاء! كان لقاؤنا هذه المرة مقدرًا. إذا كان مقدرًا لنا أن نلتقي مرة أخرى، فسأدعكَ تذهب أيضًا". عند سماع هذا، سيفكر قائلًا: "البشر رائعون. إنهم يعرفون حقًا كيف يتعاملون معنا. ليس لديهم حقد". ما دمتَ لا تؤذيه، فلن يؤذيكَ هو أيضًا. تؤذي بعض الحيوانات الناس لأن الناس يؤذونها دائمًا؛ إنها تؤذي الناس فقط بعد تكوين عداء تجاههم، وتفعل ذلك بسبب حماقة الناس وشراستهم. في عقول مثل هذه المخلوقات، ليس لديها بطبيعة الحال أي خصومة أو عداء تجاه البشر. كما ترى، عندما بنى نوح الفلك، لم يؤذِ أي من الحيوانات أحدًا، وكان بإمكان نوح حتى التفاعل مع الحيوانات وتدريبها. في ذلك الوقت، كان البشر والحيوانات ودودين مع بعضهم بعضًا. وفي وقت لاحق، أصبح البشر فاسدين أكثر فأكثر، وأصبحوا شرسين للغاية، ويريدون دائمًا صيد الحيوانات من أجل لحومها، وهكذا نما العداء بين البشر والحيوانات المختلفة. بمجرد أن تشم الحيوانات آكلة اللحوم رائحة إنسان تعتبره وجبة لذيذة، وتريد أن تأكل حتى تشبع. أي جانب تسبب في هذا؟ لقد تسببت فيه بالكامل شراسة البشرية المطلقة. هل تفهم؟ (نعم).

كل الأشياء التي خلقها الله، سواء نُظر إليها من منظور كلي أو جزئي، هي بالتأكيد إيجابية. وسواء نُظر إليها من حيث مقصد الله الأصلي من خلقها، أو القوانين والقواعد التي خلقها الله لها، أو الغرض والتأثير الذي تحقق في النهاية، فهي جميعها موجودة من أجل البشرية؛ لقد صُممت وخُلقت جميعها للبشر في دورهم كوكلاء على كل الأشياء. وهكذا، بغض النظر عن أشكال كل الأشياء التي خلقها الله أو مظاهرها، أو ما هو تأثيرها المؤقت على الناس، ينبغي للناس معاملتها، وإدارتها، وفهمها بشكل صحيح، وقبولها من الله؛ هذا أمر في غاية الأهمية. أولًا، يجب أن يكون الناس على يقين من أنه ما دام الشيء قد خلقه الله – بصرف النظر عما إذا كان جيدًا أو سيئًا، جميلًا أو قبيحًا؛ وبغض النظر عن شكله؛ والأهم من ذلك، بغض النظر عن نوع تأثيره المؤقت على الجسد البشري – فباختصار، ما دام يأتي من الله، وقد خُلق بيد الله، فلديه ما يساهم به في البقاء الأساسي للبشرية. وبناءً على هذا، ينبغي للناس قبول كل الأشياء التي خلقها الله من الله، وعدم الاختيار تعسفيًا أو من جانب واحد ما إذا كانوا سيدينونها أو يقبلونها بناءً على نظرتهم وتفضيلاتهم الخاصة. وبدلًا من ذلك، ينبغي لهم أن يقفوا من منظور الكائن المخلوق في فهمها، ويتعلموا إدارتها ومعاملتها بشكل صحيح، ويتعلموا الانسجام والتفاعل معها بشكل صحيح، ليكونوا أفضل. هذان هما المسؤولية والواجب اللذان ينبغي للناس – سادة هذه الأرض ووكلاء هذا العالم، الذين خلقهم الله – أن يتمموهما. إنه الدور الذي ينبغي للناس أن يلعبوه بين جميع المخلوقات الأخرى، وهو أيضًا مبدأ ينبغي للناس، انطلاقًا من موقف الإنسانية، أن يلتزموا به أكثر من غيره. إذا كنتَ لا تحب أشياء معينة خلقها الله، يمكنكَ الابتعاد عنها. وإذا كنتَ تحبها، يمكنكَ التفاعل معها عن كثب والاقتراب منها للتعرف عليها وإدارتها؛ أو – وهذا أفضل – حماية بيئتها المعيشية، ومعاملتها بلطف، وترك مساحة معيشية واسعة لها، وحماية حقها في البقاء ودعمه بشكل صحيح. في الواقع، كل الأشياء ضعيفة مقارنة بالبشر. على الرغم من أن الله أعطى كل الأشياء مهارات وغرائز للبقاء، لا توجد فصيلة أخرى غير البشر يمكنها صنع الأدوات والأسلحة؛ وليس لدى أي منها القدرة على تقويض القوانين والقواعد التي وضعها الله، ولا هي تأخذ زمام المبادرة للقيام بذلك. البشر وحدهم لديهم جشع لا ينتهي – سواء في عقليتهم أو في مطالبهم – تجاه أنواع مختلفة من الكائنات الحية وتجاه كل الأشياء. وفي الوقت نفسه، البشر وحدهم يجرون الأبحاث العلمية، وينخرطون في التصنيع الكيميائي، ويصنعون أدوات وأسلحة مختلفة من أجل البقاء أو من أجل حياة أفضل. والبشر وحدهم يمكنهم تعلم المعرفة الأكاديمية والبحث في البيئات المعيشية للكائنات الحية المختلفة أو تغييرها. ومع ذلك، فإن معظم ما فعله البشر فيما يتعلق ببقاء الحيوانات والكائنات الحية المختلفة وقوانين السلسلة الغذائية، كان مدمرًا ومعرقلًا، وليس مفيدًا. لذا، في التحليل النهائي، البشر وحدهم يمكنهم صنع أسلحة ليذبحوا بعضهم بعضًا ويدمروا بيئتهم المعيشية الأساسية. البشر وحدهم يطورون الصناعة، وخاصة الصناعة الكيميائية، وينتجون جميع أنواع المواد الضارة التي تتلف وتدمر الأرض التي تسكنها البشرية؛ موطن بقائهم الوحيد هذا. والبشر وحدهم تسببوا بأنفسهم في التلوث والفساد للماء والهواء وأشعة الشمس والغذاء الأساسي اللازم لبقائهم. ما يعنيه هذا هو أن البشر أنفسهم هم من دمروا طريقهم للبقاء؛ لم تتسبب في ذلك كائنات حية أخرى. لذا، بصفتهم أسياد كل الأشياء، فإن كيفية أداء البشر المخلوقين لدور إدارة كل الأشياء بشكل صحيح، بما في ذلك جميع الكائنات الحية، هي ذات أهمية حيوية. إذا استمر البشر في استخدام الأساليب العلمية لصنع الأسلحة أو الأدوات المختلفة، أو الانخراط في التصنيع الكيميائي، فسوف يؤدي ذلك إلى كارثة كبرى، سواء لأنفسهم أو للكائنات الحية الأخرى. وهذا يعني أن البشر قد داسوا شخصيًا بأيديهم على قوانين البقاء وقواعده لجميع الأشياء، ودمروا شخصيًا السلسلة الغذائية أيضًا. بالطبع، البشر هم من دمروا بشخصهم الأرض، الموطن الذي يعتمدون عليه للبقاء. هذا أمر مأساوي للغاية. من يقع عليه اللوم في كل هذه العواقب؟ (الناس). إنها ترجع إلى تخريب الناس وتدميرهم للأمور الإيجابية التي خلقها الله. في النهاية، لا يمكن للناس إلا أن يحصدوا ما زرعوه. لو كان الناس، منذ البداية، قادرين على معرفة الأدوار المختلفة التي تلعبها كل الأشياء التي خلقها الله، واحترام الكائنات الحية المختلفة والاعتزاز بها ورعايتها، واتباع القواعد وقوانين البقاء لجميع الأشياء التي وضعها الله، وحماية البيئة الأساسية للأرض، الموطن الذي يعتمدون عليه للبقاء، لما وصلت البشرية إلى النقطة التي وصلت إليها اليوم. لذا، فيما يتعلق بموضوع كون جميع مخلوقات الله أمورًا إيجابية، فإن ما ينبغي للناس فهمه هو مغزى قوانين وقواعد البقاء التي خلقها الله لجميع الأشياء، وكذلك لماذا يجب على الناس اتباعها وكيف ينبغي لهم القيام بذلك. وفي الوقت نفسه، ينبغي للناس أن يعرفوا أن غرض الله من خلق كل هذا هو من أجل البشرية، ولذا ينبغي لهم الاعتزاز به وحمايته. إذا لم تتمكن من فهم مغزى كل هذا، فينبغي لكَ على الأقل اعتباره أمرًا إيجابيًا، أمرًا إيجابيًا أساسيًا لا غنى عنه يعتمد عليه بقاؤكَ، وأن تعتز به وترعاه وتديره. ينبغي أن تعامله بشكل صحيح وتحميه بصفتكَ ودوركَ بوصفك سيدًا. بهذه الطريقة وحدها يمكن أن يكون للبشرية مستقبل وأمل، وتكون قادرة على الاستمرار في العيش بسعادة، أليس كذلك؟ (بلى).

هل أصبح موضوع كون جميع مخلوقات الله أمورًا إيجابية أكثر وضوحًا الآن؟ (نعم). دعونا نؤكد لآخر مرة الطريقة الصحيحة لمعاملة مختلف الأشياء والكائنات الحية التي خلقها الله. تفضلوا وكرروا المبادئ الثلاثة التي عقدنا شركة عنها للتو. (أولًا، ما دام الشيء يقع ضمن نطاق الأمور الإيجابية كما حددها الله، فينبغي أن نكون متيقنين في قلوبنا أنه يأتي من الله، وأنه أمر إيجابي، وأن ثمة مغزى وراء خلق الله له؛ وذلك حتى يتمكن الناس من تعلم بعض الدروس منه. ثانيًا، على أساس التأكد من أنه أمر إيجابي، إذا كنا لا نحبه أو لا نريد الاحتكاك به، فيمكننا تجاهله. إذا كان يتداخل مع حياتنا، فيمكننا طرده أو الابتعاد عنه، وينبغي لنا أيضًا أن نتعلم بعض الدروس ونأخذ الحذر منه. وأخيرًا، إذا كان الشيء قد خلقه الله، أو قدره الله، أو هو تحت سيادة الله، فلا ينبغي لنا أن نشعر بالنفور منه أو نمقته، بل نقبله ونعترف به بموقف صحيح، ونديره بشكل معقول). إن إدارته بشكل معقول أمر بالغ الأهمية. إذا لم يعرف البشر كيفية إدارة كل الأشياء التي خلقها الله على الأرض، فمن المرجح أن يكون لذلك آثار ضارة على بقائهم. إذا دُمرت قوانين السلسلة الغذائية ووجودها، فسيتعرض بقاء البشرية للخطر. أليست البشرية حاليًا في بيئة معيشية كهذه؟ (بلى). لقد طورت البشرية الصناعة على نطاق واسع، مطلقة غازات العادم، ومياه الصرف الصحي، والمواد السامة التي لوثت الأنهار، والبحيرات، وحتى المياه الجوفية. لم تعد هناك مياه نظيفة للشرب؛ لا يمكن للناس سوى شرب بعض المياه المعاد تدويرها التي عولجت صناعيًا، والتي – على الرغم من أنها ليست سامة – تحتوي على عناصر غذائية أقل بكثير. كما تلوثت الأسماك في الأنهار، والبحيرات، والبحار وأصبحت غير صحية. ليس من السهل العثور على أي طعام لم يتلوث. ألا تضع البشرية نفسها في مأزق رهيب؟ أليس هذا بسبب البشرية نفسها؟ وليست مياه الشرب ملوثة فحسب، بل الهواء سيئ أيضًا؛ ثمة العديد من المواد الضارة في الهواء، والآن، حتى لو كنتَ تريد تنفس نسمة من الهواء النظيف، فمن الصعب تدبر ذلك؛ حتى أن الناس يضطرون أحيانًا إلى ارتداء أقنعة للحماية من الفيروسات. جودة الهواء فظيعة، والناس حذرون بشأن تناول جميع أنواع الطعام، والناس الآن يصابون بكافة أنواع الأمراض، مع إصابة بعض الشباب أيضًا بالسرطان أو السكري. من تسبب في كل هذه العواقب؟ (الناس). هذه كلها تسبب فيها الناس. هذه هي الطريقة التي أدار بها الناس الموطن الأرضي الذي خلقه الله لهم، معذبين أنفسهم لدرجة أنهم لا يستطيعون الأكل أو الشرب بشكل صحيح، ومع ذلك لا يزالون يشعرون بسعادة غامرة. هذا ما ينتج عن ترك الله؛ ليست هناك سعادة يمكن الحديث عنها. المخرج الوحيد للناس الآن هو قبول خلاص الخالق، والسعي إلى الحق والسير في طريق تقوى الله. بهذه الطريقة وحدها يمكنكَ أن تخلص، ويمكنكَ أن تربح أمل العيش، ويمكنكَ أن تصبح عضوًا في البشرية الجديدة. الأمر بهذه البساطة؛ ليس ثمة طريق آخر. يشعر الشرقيون أن الحضارة الغربية نبيلة، وأن الغربيين لا بد أن لديهم مخرج. فهل لديهم مخرج؟ (كلا). يشعر الشرقيون أنهم عانوا كثيرًا، ونما لديهم كره عميق، وتحملوا الكثير من المشقة، ويحتاجون إلى أن يخلصهم الغربيون. إنهم يفكرون دائمًا في الغرب على أنه فردوس، وأن الذهاب إلى الغرب هو دخول الجنة، وأنهم سيكونون أحرارًا وسعداء في الغرب. لكن الغربيين لا يشعرون أن لديهم الكثير من السعادة. يقولون: "على الرغم من أن حياتنا أكثر ثراءً قليلًا من أولئك في الشرق، فلسنا أكثر سعادة". ما دمتَ شخصًا على هذه الأرض، وفردًا من أفراد الجنس البشري، فليس لديكَ سعادة على هذه الأرض، لأن كل ما تقبله، وأنتَ تعيش في هذا الموطن الأرضي، يأتي من الشيطان. سواء كانت أفكارًا ووجهات نظر بشرية أو قوانين للبقاء، وسواء كان تعليمًا شرقيًا أو غربيًا، فليس ثمة شيء واحد يمكن أن يجعلكَ تعيش بحسب شبه الإنسان الحقيقي، وليس ثمة نوع من التعليم الاجتماعي أو الفكر أو وجهة النظر التي يمكن أن تسمح لكَ، بوصفك كائنًا مخلوقًا، بترسيخ نفسك في عالم الإنسان. ونظرًا لأن هذه البشرية تعيش تحت سيطرة الشيطان ويتحكم فيها الشيطان، فإن الطريقة الوحيدة لاستمرار الناس في العيش هي قبول خلاص الله، وقبول كل الحقائق التي تأتي من الله، والممارسة وفقًا لكلام الله، ونيل الخلاص. عندها فقط يمكن للبشرية أن تعود حقًا إلى عالم يمكن فيه لقوانين البقاء وقواعده لجميع الأشياء أن تعمل بحرية، وتعيش حقًا في عالم به سلسلة غذائية كاملة؛ بهذه الطريقة وحدها يمكن للبشرية أن تلعب حقًا دور الوكيل على كل الأشياء، وتتمم مسؤوليات هذا الدور. وبخلاف ذلك، ليس ثمة طريق ثانٍ لتسلكه البشرية. هذا هو المخرج الوحيد للبشرية، المخرج الوحيد الذي يمكن أن يجلب الأمل والسعادة للبشرية. هل تفهم؟ (نعم). بمجرد أن تفهم، سيكون لديك طريق لتسلكه. فقط جاهد واسعَ في هذا الاتجاه، نحو هذا الهدف. لا تنظر إلى الوراء، ولا تستسلم، ولا تتوقف أبدًا!

دعونا ننهي شركتنا هنا لهذا اليوم. إلى اللقاء!

14 أبريل 2024


كيفية السعي إلى الحق (20)

اليوم سنواصل عقد شركة عن موضوعنا السابق. في السابق، عقدنا شركة عن أصول جميع أنواع الناس، وناقشنا ثلاثة أنواع. هل تتذكرون ما هي الأنواع الثلاثة؟ (نوع متناسخ من الحيوانات، ونوع متناسخ من الأبالسة، ونوع متناسخ من البشر). إلى أين وصلنا في مناقشتنا؟ (وصلنا إلى مناقشة كيف أن نوع الناس المتناسخين من البشر يمتلكون إنسانية طبيعية، وكيف أن لديهم الضمير والعقل في إنسانيتهم. وهذا يتضمن السمتين المتمثلتين في تمييز الصواب من الخطأ، ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح). إحداهما هي تمييز الصواب من الخطأ، والأخرى هي معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح؛ وهاتان هما سمتا البشر. يمتلك البشر هاتين السمتين في المقام الأول لأنهم يمتلكون الضمير والعقل؛ لذا فإن أولئك الذين يمتلكون الضمير والعقل قادرون على تمييز الصواب من الخطأ، ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح. لقد عقدنا أيضًا شركة مفصلة عن هذا الجانب. لقد عقدنا شركة بشكل أساسي عن مظاهر أولئك الذين لا يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ، ولا يمكنهم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح، وكشفنا بعض مظاهرهم على الجانب السلبي، وبعد ذلك تحدثنا عما هي الأمور الإيجابية، أليس كذلك؟ (بلى). اليوم، لنواصل عقد الشركة عن موضوع التناسخ من البشر. أولئك المتناسخون من البشر لا يستطيعون فقط تمييز الصواب من الخطأ، بل يعرفون أيضًا ما هو صحيح وما هو غير صحيح. يتعلق تمييز الصواب من الخطأ بشكل أساسي بمعرفة ما هي الأمور الإيجابية وما هي الأمور السلبية؛ أي أن الشخص الذي يمكنه تمييز الصواب من الخطأ يمكنه تمييز جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء؛ وحتى مع الأشياء التي لم يواجهها من قبل، فإنه سيستخدم ضميره وعقله لإجراء تقييم بسيط لها. وإذا واجه مثل هذه الأشياء وشعر بعدم الارتياح في ضميره أو لم يتمكن من التوفيق بين هذه الأشياء وعقله، فسوف يتخذ خيارًا أساسيًا، ويشعر في اللا وعي لديه صحة أو عدم صحة هذه الأشياء، أو الطبيعة الإيجابية أو السلبية لها. أي أن البشر الحقيقيين سيستخدمون المشاعر الأساسية لضمائرهم أو عقولهم لتقييم الأشياء غير المألوفة التي يواجهونها، لتمييز ما إذا كانت أمورًا إيجابية أم أمورًا سلبية، وما إذا كانت صحيحة أم غير صحيحة. لكن بالنسبة إلى الأشخاص الذين لا يمتلكون الضمير والعقل، من الصعب جدًا تمييز الصواب من الخطأ ومعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح، سواء أكان الأمر يتعلق بأشياء غير مألوفة أم مألوفة. وعلى وجه الخصوص، هم حتى أقل قدرة على معرفة ما إذا كانت بعض الأشياء الجديدة التي تظهر في المجتمع صحيحة أم لا. لا يمكنهم تمييز ما إذا كانت أمورًا إيجابية أم سلبية. وإذا ظهر أمر إيجابي في المجتمع، فإنهم حتى يسايرون الاتجاهات الدنيوية في كيفية تعاملهم معه، وفي إدانته ورفضه. هذا هو الاختلاف بين البشر وغير البشر. كما ترى، على الرغم من أنهم يبدون بشرًا على حد سواء، فإن البعض لم يسمعوا الحق قط أو لم يتلقوا إمداد كلام الله، ومع ذلك، مهما كانت البيئة التي يتواجدون فيها، فإن لديهم حدًا أدنى لأفعالهم؛ على أقل تقدير، حدًا أدنى للضمير. إنهم لن يفعلوا مطلقًا أشياء تتعارض مع الضمير أو الأخلاق. ويرجع ذلك إلى أنهم في أعماق قلوبهم ينفرون من الأمور السلبية، ويمتلكون الضمير والعقل الإنساني، ولذلك، في كيفية سلوكهم وتصرفهم، لديهم حد أدنى أساسي للأخلاق. أما بالنسبة إلى غير البشر هؤلاء، وبالنظر إلى صفات تصنيفهم، فهم لا يمتلكون الضمير والعقل. من ناحية، لا يمكنهم التمييز بين الأمور الإيجابية والسلبية. ومن ناحية أخرى، لا يشعرون بأي نفور أو كراهية تجاه تلك الأمور السلبية أو حتى الأشياء غير الصحيحة بشكل واضح، ولا يمتلكون القدرة على مقاومتها؛ بل إنهم قادرون حتى على محبة الأمور السلبية واتباع الاتجاهات الشريرة. وما يثير الرثاء أكثر هو أن بعض الناس الذين يؤمنون بالله ويدّعون اتباع الله لا يزالون قادرين على اتباع الاتجاهات الشريرة والقيام بتلك الأعمال الخبيثة تمامًا مثل غير المؤمنين، ويفعلون ذلك دون أي شعور بالخجل على الإطلاق، ولا حتى أي توبيخ من ضمائرهم.

في الوقت الحاضر، يلتقط العديد من الأشخاص صورًا ذاتية بهواتفهم. ما نوع الصور التي يلتقطها الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية؟ إنهم يلتقطون صورًا ذات مغزى وتستحق التذكر، بهدف ترك بعض الذكريات الرائعة. وحتى إذا التقطوا صورًا لأنفسهم، فإنهم يلتقطون صورًا تبدو مهذبة، ولائقة، ومحترمة، ومستقيمة. أفعالهم في هذا الصدد تقع جميعها ضمن نطاق ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. لكن أولئك الذين ليس لديهم ضمير وعقل يختلفون؛ إنهم يلتقطون صورًا ذاتية أيضًا، لكن صورهم الذاتية مثيرة للمشكلات. ما نوع الصور التي تلتقطها بعض النساء؟ إنهن لا يلتقطن صورًا محترمة، ومستقيمة، ولائقة. عندما يرين تلك النساء غير المؤمنات على الإنترنت يلتقطن بعض الصور المثيرة، أو الصور ذات الطابع الجنسي، أو الصور الغريبة للغاية، فإنهن يقلدنهن، ويلتقطن أيضًا بعض الصور التي تجعل الرجال يسيل لعابهم وتراودهم أفكار شهوانية؛ أي أنهن يلتقطن عمدًا صورًا لأنفسهن ليبدون كعاهرات، أو نساء لعوبات، أو صورًا ذات طابع جنسي. تحب بعض النساء وضع مكياج كثيف، وطلاء وجوههن باللون الأبيض الشديد وشفاههن باللون الأحمر الشديد، ووضع مكياج العيون بطريقة تجعلهن يبدون في النهاية مثل غريبي الأطوار؛ وينتهجن عمدًا أسلوبًا مغريًا وفاتنًا أمام الكاميرا، بنظرة في عيونهن ساحرة وفاسقة، ما يجعل الرجال تراودهم أفكار شهوانية عندما يرون كل هذا. وثمة أيضًا نساء يسدلن شعورهن الطويلة على وجوههن، ويمِلن وجوههن إلى الأعلى قليلًا ويُظهرن نظرة مغرية وفاسقة من خلال الفجوات في شعورهن. باختصار، تلتقط مثل هذه النساء الصور باستخدام أي تعبيرات وسلوكيات يعتقدن أنها مغرية ومثيرة. وبعد التقاطها، تشعر تلك النساء أيضًا بنرجسية استثنائية، ويُعجبن بصورهن المثيرة من وقت لآخر. وعلاوة على ذلك، يضعن صورهن الذاتية الأغلى والمفضلة لديهن كخلفية على حواسيبهن أو هواتفهن، بل إن بعض هؤلاء النساء ينشرنها على الإنترنت. وكلما نظرن إلى هذه الصور، شعرن بأنهن ساحرات للغاية، وأنهن وُلدن ليكُنّ نجمات، وأنه لولا إيمانهن بالله لَكُنَّ بالتأكيد من كبار المشاهير. انظروا، أي نوع من الطرق يسلكن؟ إنهن لا يُعجبن بالصور بأنفسهن طوال الوقت فحسب، بل يعرضن هذه الصور أيضًا على الأشخاص من حولهن. وإذا لم يمدحهن الناس بعد رؤية الصور، فإنهن يشعرن بعدم الرضا في داخلهن. وإذا التقين بشخص من نفس الشاكلة يقدر صورهن بشكل خاص ويقول: "هذه الصورة مُلتقطة بشكل جيد للغاية، إنها صورة نجمة! إنها تبدو تمامًا مثل فلانة"، فإنهن يشعرن بمزيد من الرضا عن أنفسهن، ويستمتعن بهذا الشعور كل يوم. يحب بعض الناس أيضًا تزيين صورهم، بوضع زوج من آذان الأرانب على رؤوسهم وإضافة شوارب القطط، معتقدين أنهم ألطف من الأرانب والقطط الصغيرة. ويسألون كل من يقابلونه: "هل أشبه الأرنب أم القطة الصغيرة أكثر؟" وعندما يقول الناس: "من يعرف من تشبه؟" يغضبون جدًا. أخبروني، أليس من الانحراف ألا يرغب المرء في أن يكون إنسانًا سويًا بل يريد أن يكون حيوانًا؟ بل إنهم ينشرون "روائعهم" هذه على الإنترنت، محاولين حصد المديح من المزيد من الناس. وثمة أيضًا بعض الأشخاص الذين يتنكرون في هيئة مبارزين أو فرسان جوالين عند التقاط صور ذاتية، أو في هيئة الرجل العنكبوت أو الرجل الوطواط من الأفلام الغربية، أو يتنكرون في هيئة شخصيات ذات طابع بارد ومنعزل وغامض. إنهم يفعلون كل هذا على أمل أن يُعجب بهم الآخرون ويستحسنوهم، ويصبحون مفتونين بهذا كل يوم. أخبروني، أي نوع من الناس هؤلاء؟ هل هم أناس طبيعيون؟ مطلقًا؛ إنهم غير بشر. على الرغم من أن التقاط الصور الذاتية مجرد مسألة بسيطة وتافهة وسط الاتجاهات الشريرة، فإنه يكشف عن تفضيلات المرء ومساعيه، ويكشف عن خُلقه، واحتياجات إنسانيته، والأشياء التي تكمن في أعماق روحه. يستخدم الأشخاص المحترمون والمستقيمون الهاتف المحمول، هذه الأداة، لالتقاط صور لأشياء إيجابية وذات مغزى وقيمة، في حين أن الأشخاص الذين لا يمتلكون صفات الإنسانية يلتقطون صورًا لأشياء سلبية وخبيثة؛ أشياء يحتاجها جوهر طبيعتهم. يمكن القول إن نوع الشخص يحدد نوع الاحتياجات التي لديه، ونوع الصور التي يلتقطها، والطريقة التي يختار بها تزيين نفسه وتقديم صورته. سيختار الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية التقاط بعض الصور المحترمة، والمستقيمة، والمهذبة، وذات المغزى والقيمة كتذكارات، بينما سيتبع الأشخاص الذين ليس لديهم إنسانية طبيعية الاتجاهات الشريرة للعالم، ويفعلون الأشياء التي تعجبهم. وعلى الرغم من أن التقاط الصور الذاتية مسألة صغيرة، إلا أنها تكفي لرؤية تفضيلات الناس ومساعيهم الدفينة. وأيًا يكن الأمر، حتى لو كان شيئًا لا يستطيع الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية أن يميزوا بوضوح تام ما هي الأمور الإيجابية فيه وما هي الأمور السلبية، ولأن أمثال هؤلاء الأشخاص يقيدهم الضمير والعقل، فإنهم سيختارون بطبيعة الحال الأمور الإيجابية. وإذا اختاروا أمرًا سلبيًا أو فعلوا شيئًا سلبيًا عن غير قصد، بسبب الافتقار اللحظي إلى التمييز، فسوف ينتابهم شعور في قلوبهم بسرعة؛ سيوبخهم ضميرهم، أو لن يتمكنوا من التوفيق بين هذا وبين عقولهم. عندما يواجه الأشخاص الذين لا يمتلكون الإنسانية أمورًا إيجابية، فإنهم يشعرون أن الأمور الإيجابية باهتة ومملة للغاية، ولا تستحق الذكر، وينظر إليها الناس باحتقار، بينما في قلوبهم، يحبون الأمور السلبية ويعجبون بها بشدة، لا سيما تلك الأشياء الشائعة جدًا وسط الاتجاهات الشريرة. إذا التقطتَ صورة محترمة ومستقيمة لهذا النوع من الأشخاص، فسوف ينفرون منها ويشمئزون منها، قائلين: "من لا يزال يلتقط صورًا كهذه؟ إنها عتيقة جدًا!" إنهم أنفسهم يختارون التقاط صور ذات طابع جنسي. يجد الأشخاص الطبيعيون مثل هذه الصور مقززة وقبيحة، لكن هذا النوع من الأشخاص يقول: "هذا مثير. هل تفهم ما هي الإثارة؟ هذه هي الموضة؛ إنه فن راقٍ. أنت لا تفهم الفن!" ولا يقتصر الأمر على أنهم لا يشعرون بالاشمئزاز عند التقاط صور ذات طابع جنسي لأنفسهم، بل إنهم يحبون جدًا أيضًا اتباع هذه الأشياء العصرية وذات الطابع الجنسي.

غير البشر يكونون متحمسين للغاية للأمور السلبية. عندما تظهر بعض الأمور السلبية وسط الاتجاهات الشريرة، فإنهم سيتعرفون عليها بسرعة وسيكون لديهم درجة عالية من القبول تجاهها. وإذا أتيحت لهم الفرصة وسمحت الظروف، فمن المؤكد أنهم سيفعلون تلك الأشياء من الاتجاهات الشريرة التي تعجبهم والتي يستحسنونها. لن يرفضوا على الإطلاق، ولن يكونوا متفرجين مطلقًا، فضلًا عن أنهم لن يكرهوها أو يبتعدوا عنها؛ بل سيرمون بأنفسهم فيها. وعلى وجه الخصوص، فإن بعض الناس الذين يؤمنون بالله يتابعون أيضًا عن كثب بعض الأقوال والممارسات العصرية التي يسمعونها قادمة من الغرب. على سبيل المثال، ثمة عيد في الغرب يسمى الهالوين، وهو في الواقع مهرجان للأشباح. في هذا اليوم، يرتدي البالغون والأطفال جميعًا أزياء متنوعة مثل تلك المخصصة للعروض المسرحية. يتنكر البعض في هيئة ساحرات، والبعض في هيئة أمراء أو أميرات، وآخرون في هيئة ضفادع، وثعابين، وديناصورات، وما إلى ذلك. ثم يأخذون سلالًا أو أكياسًا إلى مختلف المراكز التجارية، والمتاجر، والمنازل لطلب الحلوى. يحتفل بعض الناس الذين يؤمنون بالله أيضًا بهذا المهرجان، ويرتدون أزياء الأشباح، ويشعرون بسعادة غامرة ويعتقدون أن هذه فرصة جيدة للعب أدوار مختلفة. فما الأزياء التي يختارون ارتداءها؟ إنهم لا يرتدون أزياء شخصيات إيجابية نسبيًا، مثل الضباط العسكريين، أو الجنرالات، أو الأبطال؛ بل يصرون على ارتداء ملابس الساحرات والمشعوذين. وبارتداء أزياء مثل الأبالسة المتنوعة للاحتفال بمهرجان الأشباح، يشعرون بالسعادة ويجدون الأمر ممتعًا، ويفشلون في إدراك أن هذا شيء يمقته الله وأمر سلبي في عالم البشر. في أعماقه نفسه، ليس لدى هذا النوع من الأشخاص فهم واضح لمثل هذه الأمور السلبية، ولا يعرف كيف ينبغي له أن يتعامل مع هذه الأشياء من الثقافة التقليدية وهذه الاتجاهات العلمانية. كما أنه ليس لديه فهم حقيقي لماهيته هو نفسه بالضبط، ولا يعرف ما إذا كان بشرًا أم شبحًا. إنه لا يعرف ما إذا كان بشرًا أم شبحًا، ولكن من الصعب جعله بشرًا، في حين أنك إذا طلبت منه أن يكون شبحًا أو حيوانًا، فإنه يجد ذلك ممتعًا إلى حد لا نهاية له ولا يرفض أبدًا. لذا أخبروني، ما هو هذا النوع من الأشخاص بالضبط؟ إذا طلبتَ منه أن يكون شخصًا لديه ضمير وعقل، فغالبًا ما سيقول: "ما قيمة الضمير؟ من لا يزال يهتم بالضمير في الوقت الحاضر؟ من لا يزال يهتم بالمودة والعدالة الأخلاقية؟ من لا يزال يهتم بالأخلاق؟" ولكن إذا طلبتَ منه ارتداء ملابس ولعب دور مشعوذ، أو ارتداء زي ديناصور للعب دور ديناصور، فإنه لا يعترض أو يرفض. أخبروني، أي نوع من الأشخاص هذا؟ في جوهر طبيعته، هل لديه في الواقع ولو القليل من حب الأمور الإيجابية؟ هل ينفر من الأمور السلبية على الإطلاق؟ بالنظر إلى الأمر من زاوية الناس، والأحداث، والأشياء التي يختارها، فمن الواضح أنه ليس لديه أي حب على الإطلاق للأمور الإيجابية، ولا يشعر بأي نفور على الإطلاق تجاه الأمور السلبية. بل على العكس من ذلك، إنه ينفر بشدة من الأمور الإيجابية، وينظر إليها بسخرية وازدراء. أما بالنسبة إلى الأمور السلبية، وخاصة تلك الشائعة بشكل خاص والرائجة جدًا حاليًا وسط الاتجاهات الشريرة، فإنه يعجب بها ويستحسنها إلى حد كبير. وعلى وجه الخصوص، يشعر بعض الناس بالفخر لتمكنهم من مواكبة الاتجاهات الشريرة ولعب أدوار الأبالسة والأرواح الشريرة والوحوش البرية، معتقدين أنهم مختلفون عن البقية. من الواضح أن هذا النوع من الأشخاص ليس لديه ضمير وعقل؛ وكلما كان الشيء نابعًا من الاتجاهات الشريرة، زاد إعجابه به. بعض الشرقيين على وجه الخصوص – عند سماع الناس يتحدثون عما هو شائع في الغرب، وما يحبه الغربيون، وما يرتديه الغربيون ويستخدمونه – يقبلون كل ذلك دون استخدام أي تمييز، ويحاولون تقليده. وحتى لو كان شيئًا خبيثًا، ويتعارض مع الضمير والعقل، ويتعارض مع الحق، فإنهم يظلون يقبلونه. يقول بعض الناس: "هل هذا عبادة للأشياء الأجنبية وتملق للأجانب؟" هل هذا هو الأمر؟ (كلا، إنهم ببساطة في جوهر طبيعتهم يحبون هذه الأشياء الخبيثة). هذا صحيح. إنهم يشعرون أن الأشياء الشائعة بين الشرقيين ليست راقية بما يكفي، لذا فهم يتبعون الأشياء الشائعة في الغرب، راغبين في أن يكونوا فريدين ومختلفين عن البقية، وأن يحظوا بتقدير كبير من الآخرين. على أي حال، هذا النوع من الأشخاص لا يمتلك صفات الإنسانية. وبالنظر إلى تفضيلاتهم ومساعيهم، وكذلك إلى أفكارهم وآرائهم وما يكشفون عنه في كل مسألة، فليس لديهم ضمير وعقل. إن أفكارهم وآراءهم هي نفس أفكار وآراء غير البشر، بل وحتى نفس أفكار وآراء الأبالسة والشيطان. إن موقفهم ومنظورهم في رؤية الأمور يتعارضان تمامًا مع موقف ومنظور الشخص الطبيعي كما يطلب الله، ويعاديانهما. لكن نظرًا لأن البشر الحقيقيين يمتلكون بالفطرة الضمير والعقل البشري، فإنهم سيحكمون على أي شخص، أو حدث، أو شيء بناءً على مشاعر ضميرهم وعقلهم، ويختارون الأمور الإيجابية من بينها، ويميزون ما هو صحيح وما هو غير صحيح.

بعض الناس، في بيئة المجتمع الشرقي، تُقيدهم الثقافة الشرقية التقليدية، ويمكنهم الالتزام ببعض التقاليد الشرقية. وعلى الرغم من أنهم لا يفعلون بعض الأشياء التي تتعارض مع الضمير والأخلاق، إلا أنهم في أعماقهم يحبون هذه الأشياء. لذا، بمجرد أن تتغير البيئة، وبمجرد أن تتاح لهم الفرصة، سيُظهرون الجانب الحقيقي لإنسانيتهم، ويغيرون ما يبدون عليه تمامًا، ويكشفون عن طبيعة غير بشرية. كيف ينبغي تفسير هذه الطبيعة غير البشرية؟ إنها تُعرّف بعدم تمييز الصواب من الخطأ، وعدم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح، وعدم امتلاك ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. يبدو بعض الناس، عندما يكونون في الشرق، وكأنهم يتمتعون بأسلوب مستقيم، وأنهم محترمون، وفاضلون، ومهذبون، ويهتمون بعائلاتهم بشكل خاص، وخالون من السمعة السيئة. لكن عندما يذهبون إلى الغرب، فإنهم يختلفون. يسمعون بعض الناس يقولون: "الغربيون منفتحون بشكل استثنائي، وأحرار بشكل استثنائي فيما يتعلق بالعلاقات بين الرجال والنساء". في الواقع، هذا لا يتوافق مع الحقائق، ولكن وفقًا لأفكارهم ومفاهيمهم، يعتقدون أنهم بمجرد وصولهم إلى الغرب، يصبحون أحرارًا، ولا يحتاجون إلى القلق بشأن أي سمعة أو نزاهة أخلاقية، أو أقوال الثقافة الشرقية التقليدية. إنهم يعتقدون أن النساء لا يحتجن إلى الالتزام بالفضيلة النسائية، وأن الرجال لا يحتاجون إلى التمسك بالزواج الأحادي، وأنه بعد المجيء إلى الغرب، يمكنهم أن يكونوا منحلين مع الجنس الآخر، ولن يضحك عليهم أحد أو ينتقدهم. إنهم يعتقدون أن هذه هي طبيعة الثقافة الغربية ببساطة، وأن هذا هو الاتجاه الاجتماعي، ولا أحد يعارضه. بمجرد أن يبدأوا في التفكير بهذه الطريقة، ألا يكونون بذلك لم يعودوا يسلكون الطريق الصالح؟ إن الأشياء التي يحبونها حقًا في إنسانيتهم على وشك أن تُفضح، وكذلك الوجه الحقيقي لإنسانيتهم. بعد أن يأتي الشرقيون – وخاصة الصينيون – إلى الغرب، ولأن أزواجهم وزوجاتهم ما زالوا في وطنهم الأم، بينما هم بمفردهم في أرض أجنبية مع أناس وأماكن غير مألوفة، ويتعين عليهم العمل والعيش والتعامل مع بعض الأمور المعقدة الأخرى في آنٍ واحد، فإن حياتهم تكون صعبة للغاية، ويشعرون بوحدة شديدة بمفردهم. لذا، أصبح نوع من "أزواج وقت الحرب" شائعًا بين الجالية الصينية في الولايات المتحدة؛ وهذا ينطوي على العثور على زوج أو زوجة مؤقتة لتأسيس منزل مؤقت والعيش معًا، ومساعدة ودعم بعضهما البعض لمواجهة صعوبات الحياة معًا، وفي الوقت نفسه تلبية الاحتياجات الفسيولوجية للجسد. ونظرًا لأنه من الصعب تدبر الأمور بمفردك في أرض أجنبية، يجد الكثير من الناس فردًا من الجنس الآخر لتكوين زوج وقت الحرب لتلبية احتياجاتهم المتنوعة. يُقال إنه بعد أن يعيش بعض أزواج وقت الحرب معًا لسنوات عديدة، يأتي أزواج وزوجات كلا الطرفين، بل وتصبح العائلتان صديقتين وتتفاعلان مع بعضهما البعض. هذه ممارسة أصبحت عصرية بين غير المؤمنين لمواجهة صعوبات الحياة. أخبروني، هل يوجد بين من يؤمنون بالله أشخاص يفعلون مثل هذه الأشياء؟ (يمكن لبعض عديمي الإيمان أن يفعلوا ذلك أيضًا). من بين أولئك الذين يؤمنون بالله، ثمة الكثير ممن لا يسعون إلى الحق، وهناك أيضًا البعض من عديمي الإيمان الواضحين الذين لا يهتمون بالحق على الإطلاق. بل إن بعضهم لا يمتلك ضمير وعقل. وعندما يسمع هؤلاء الأشخاص عن هذه الأمور السلبية، فإنهم في أعماقهم لا ينفرون منها في الواقع؛ بل يشعرون أن هذه الأشياء مقبولة، والبعض حتى يستمتع بها. إنهم لا يشمئزون من هذه الأشياء، بل ويفكرون قائلين: "هذا أمر طبيعي جدًا. جميع غير المؤمنين يفعلون هذا؛ إنه اتجاه، وليس جريمة. أولًا، هذا ليس غير قانوني. ثانيًا، هذا لا يفسد الآداب العامة. ثالثًا، هذا احتياج فسيولوجي بشري. القيام بهذا أمر منصف، ومعقول، وقانوني؛ فما الخطأ فيه؟" إنهم يعتقدون أن هذا أمر طبيعي. دعونا لا نتطرق إلى غير المؤمنين؛ إذا كان الناس الذين يؤمنون بالله يمكنهم فعل مثل هذه الأشياء، فأي نوع من الناس هم؟ أليس ثمة عيب في إنسانيتهم؟ (بلى، هذا النوع من الأشخاص ليس لديه إنسانية). الأشخاص الذين ليس لديهم إنسانية يمكنهم فعل مثل هذه الأشياء المقززة. أما الأشخاص الذين لديهم إنسانية، ففضلًا عن القيام بمثل هذه الأشياء، فلا يمكنهم حتى قبول أفكار وآراء هذا الاتجاه الشرير، بل ينفرون منها ويمقتونها من أعماق قلوبهم. بغض النظر عما إذا كان ذلك لكي يتمكن كلا الطرفين من رعاية أحدهما الآخر أو لأي غرض آخر، فمن منظور ضمير الإنسانية وعقلها، فإن تكوين "زوج وقت الحرب" ليس أمرًا إيجابيًا. إذا كان الشخص الذي يؤمن بالله لا يعرف حتى ما إذا كان هذا النوع من الأشياء أمرًا إيجابيًا أو ما إذا كان معقولًا، فهل لديه ضمير وإنسانية؟ يقول بعض الناس: "على الرغم من أنني لا أعرف ما إذا كان هذا أمرًا إيجابيًا، فإنني أؤمن بالله، لذا لا يمكنني فعل هذا. غير المؤمنين لا يؤمنون بالله ولا يتقون الله، لذلك ليس لديهم وعي عند القيام بذلك، لكنني أؤمن بالله، لذلك لا يمكنني القيام بهذا". إذا فكروا بهذه الطريقة، فهذا يثبت أن لديهم ضمير وعقل بشري. وعلى الرغم من أنهم لا يعرفون ما إذا كان هذا الأمر صحيحًا أم لا، ولا يعرفون ما إذا كان أمرًا إيجابيًا أو ماذا يقول الله عنه، فإنهم قادرون على استخدام ضمير الإنسانية وعقلها الأساسيين لتقييمه. وحتى لو لم يتمكنوا من أن يعرفوا بوضوح ما إذا كان أمرًا إيجابيًا أم سلبيًا، فيمكنهم أن يروا أن هذا الأمر يتعارض مع الأخلاق والإنسانية ولا ينبغي القيام به. إن لديهم مستوى معين من التمييز فيما يتعلق بمثل هذه الأشياء، لذا، عندما تحدث لهم مثل هذه الأشياء، فإنهم يرفضونها. يمكن القول إن أولئك الذين لا يرفضون ويمكنهم قبول مثل هذه الأشياء برمتها ليسوا بشرًا؛ ليس لديهم إنسانية طبيعية، ولا يمتلكون ضميرًا وعقلًا. إن حقيقة قدرتهم على قبول هذه الأمور السلبية تظهر أن ضميرهم وعقلهم لا يعملان على الإطلاق، وأنهم لم يستخدموا المعيار الأدنى، وهو الضمير والعقل، لتمييز مثل هذه الأشياء أو مقاومتها أو رفضها؛ لذا، من الواضح أن ثمة مشكلة في إنسانية هذا النوع من الأشخاص. يقول بعض الناس: "ثمة مشكلة في إنسانية هذا النوع من الأشخاص، فهل هم من الحيوانات أم من الأبالسة؟" بغض النظر عما إذا كانوا من الحيوانات أم من الأبالسة، يُشار إليهم جميعًا على أنهم غير بشر. عندما يأتون إلى الغرب ويرون أن الدول الغربية متطورة وثرية وحرة، وأن أنظمتها الاجتماعية أكثر تقدمًا من تلك الموجودة في الدول الشرقية، فإنهم يعتقدون أن كل شيء في الغرب صحيح وأفضل مما هو في الشرق. إنهم يعتقدون أن الشرقيين منغلقون، ومحافظون، وسذج، في حين أن الغربيين منفتحون، وأحرار، وخبراء بالحياة، ومنفتحون بشكل استثنائي فيما يتعلق بالزواج أو العلاقات بين الجنسين. إنهم يعتقدون أنه من الطبيعي جدًا أن يتعانق الرجال والنساء ويتبادلون القبلات عندما يلتقون في الشارع. ولكن في الواقع، للغربيين مبادئ عند العناق عند اللقاء؛ إنهم لا يعانقون أي شخص بشكل عابر. وعلى وجه الخصوص، لا يفعل البالغون هذا النوع من الأشياء كثيرًا؛ الشباب في الغالب هم من يحبون فعل هذا. وعلى النقيض من ذلك، في الأماكن التي يتجمع فيها الآسيويون، غالبًا ما يرى المرء رجلًا وامرأة ينخرطان في أفعال حميمة مختلفة في الأماكن العامة، ولا سيما في المناطق المزدحمة في الشارع. بل ويمكن للمرء حتى أن يرى كبار السن يفعلون هذا، وهو أمر مقزز للغاية عند رؤيته. ربما سافر بعض الآسيويين إلى الغرب ورأوا الحياة الثقافية وآداب السلوك لدى الغربيين، ثم ادعوا أن الغربيين أحرار، ومنفتحون، ومتحررون جنسيًا. وبناءً على هذه الادعاءات، يتخيل العديد من الآسيويين تعسفيًا جميع أنواع الأشياء الخبيثة في عقولهم. في الواقع، إذا تعمقتَ حقًا في المجتمع الغربي أو كان لديك اتصال وتفاعل متعمق مع الغربيين، فستجد أن العديد من الأشياء تختلف تمامًا عما يتخيله الآسيويون ويقولونه. وخاصة في بعض المجتمعات ذات الخلفيات الدينية أو المجتمعات الأكثر عزلة، فإنهم محافظون وتقليديون للغاية، ولا يشبهون على الإطلاق الخرافات التي ينشرها الآسيويون. إن الادعاءات بأن الغربيين منفتحون للغاية بشأن العلاقات بين الجنسين ليست سوى تصورات الناس، وليست حقائق. فإذا كان شخص ما يفكر حقًا بهذه الطريقة، ويطبق هذا الانفتاح المزعوم الذي يعتقد أنه حقيقي على نفسه، منغمسًا تعسفيًا في شهواته الجسدية، فتلك مشكلته الخاصة؛ ولا علاقة لها على الإطلاق باتجاهات، أو ثقافة، أو تقاليد أي مجتمع. ليست الثقافة أو التقاليد الغربية هي التي تضللهم، بل إنهم هم أنفسهم يعانون من مشكلات. أليس كذلك؟ (بلى). عندما يذكر الشرقيون الغربيين، فإن أول ما يقولونه هو: "الغربيون أحرار، ومنفتحون، ومتحررون جنسيًا"، ملمحين إلى أن الناس في الغرب يمكنهم الانغماس في الشهوة أو حتى ارتكاب زنا المحارم. وإذ تحكمهم مثل هذه الأفكار والآراء، يبدأ الشرقيون في الانغماس في شهواتهم بعد وصولهم إلى الغرب. إن انغماسهم ليس لأنهم رأوا هذه الظواهر حقًا وقلدوها، ولكن ببساطة لأن من طبيعتهم أن يحبوا الخبث؛ إنهم فقط يستخدمون ما يسمى بالثقافة الغربية أو التقاليد الغربية كعذر للانغماس في شهوات الجسد. في الواقع، نظرًا لأن هذا النوع من الأشخاص ليس شخصية إيجابية ولا يمتلك صفات الإنسانية، ولأن من طبيعته الفطرية أن يحب الأمور السلبية وكل الأشياء غير الصحيحة، فإنه يجد أعذارًا وذرائع مختلفة للقيام بأشياء تتعارض مع الأمور الإيجابية أو حتى تعاديها. وعلاوة على ذلك، فإنه يشعر بأنه مبرر تمامًا، معتقدًا أن الغربيين جميعهم كذلك في الوقت الراهن. هل هذا واقعي؟ إنه لا يتفوه إلا بالهراء ويوجه اتهامات لا أساس لها! من الواضح أنه عندما يقول هذا النوع من الأشخاص: "الغربيون أحرار، ومنفتحون، ومتحررون جنسيًا"، فإن لديه في الواقع نوايا خفية؛ لتحقيق هدفه المتمثل في الانغماس في شهواته. لماذا يستطيع هذا النوع من الأشخاص اتباع هذه الأمور السلبية بمثل هذه الثقة بالنفس؟ من ناحية، ليس لديه فهم صحيح للأمور الإيجابية والسلبية؛ وعند مواجهة أشياء غير مألوفة، لا يمكنه استخدام المعيار الأدنى، وهو الضمير والعقل، لتقييمها. من الواضح أن هذا النوع من الأشخاص لا يمتلك صفات الإنسانية. وإذا لم يتمكن من استيعاب أمر إيجابي واضح على أنه أمر إيجابي، ولا قبوله على أنه أمر إيجابي، فمن المؤكد أن هذا النوع من الأشخاص لا يمتلك ضمير وعقل شخص طبيعي. ومن ناحية أخرى، إذا كان شخص ما لا يعرف ما هي الأمور الإيجابية، ولا ما هي الأمور السلبية، فمن الواضح أنه لا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ والصحيح من غير الصحيح. ونظرًا لأنه يعتنق أفكارًا وآراءً خاطئة، فحتى لو فعل بعض الأشياء غير الصحيحة أو الأشياء التي تتعارض مع الضمير والعقل، فليس لديه أي وعي بذلك على الإطلاق. من الواضح جدًا أن هذا النوع من الأشخاص لا يمكنه التمييز بين الصواب والخطأ وبين الصحيح وغير الصحيح. إنه لا يمتلك ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، ولا يعرف ما إذا كانت بعض الأشياء التي تحدث في الحياة أو في عملية البقاء صحيحة أم غير صحيحة، ولا يمكنه استخدام ضميره لتقييم صحتها من عدمها. لذا، غالبًا ما يفعل بعض الأشياء غير الصحيحة التي تتعارض مع الضمير والعقل، وبعد القيام بها، لا يكون لديه أي وعي بذلك على الإطلاق، بل ويشعر بأنه مبرر تمامًا، معتقدًا أنه تصرف بشكل صحيح وأنه شخص مستقيم. أليس هذا قلبًا تامًا لحقيقة الأمور؟ (بلى).

يرى بعض الناس أطفال الآخرين أشقياء للغاية ويقولون: "يا له من طفل شقي؛ نظرة واحدة تُخبرك أنه لا خير فيه. بالتأكيد سيهمل القيام بالعمل اللائق عندما يكبر. كيف يمكن أن يصبح له شأن؟" ولكن إذا قال آخرون لمثل هذا الشخص إن طفله شقي، فإنه يجيب: "وماذا لو كان شقيًا؟ إن شقاوة طفلي هي مظهر من مظاهر مستقبله الواعد. عندما يكبر، سيكون قادرًا على التميز على الآخرين؛ وربما يصبح حتى مسؤولًا كبيرًا!" عندما يكون أطفال الآخرين أشقياء، يقول إنهم لن يصبح لهم شأن عندما يكبرون، ولكن عندما يكون طفله هو الشقي، يقول إنه سيكون قادرًا على التميز على الآخرين عندما يكبر. أي من مقولتيه صحيحة؟ (لا هذه ولا تلك). لماذا يقول هذا إذًا؟ هل يتحدث بإنصاف؟ (كلا). إن قوله مثل هذه الأشياء يُظهر أنه ليس لديه وعي بالضمير. أطفال الآخرين لم يكبروا حتى بعد، فكيف يمكنه أن يجزم أنه لن يصبح لهم شأن؟ إن مسألة ما إذا كان سيصبح للناس شأن عندما يكبرون تعتمد على قضاء الله والطريق الذي يسلكونه؛ فكيف يمكن أن يعتمد ذلك على جملة واحدة منه! إن قوله مثل هذه الأشياء يُظهر أنه ليس لديه وعي بالضمير. إنها مسألة الشقاوة ذاتها، ومع ذلك، عندما يتحدث عن طفله، فإنه يضفي عليها طابعًا إيجابيًا، في حين أنه عندما يتحدث عن أطفال الآخرين، يضفي عليها طابعًا سلبيًا. هل كلماته منصفة؟ (كلا). أي نوع من الأشخاص هو المنصف إذًا؟ (الشخص الذي لديه ضمير). ما صفات الشخص الذي لديه ضمير؟ الشخص الذي لديه ضمير يمتلك صفتين: الاستقامة واللطف. الاستقامة تعني، على أقل تقدير، أن قلب المرء يجب أن يكون صالحًا عندما يتحدث ويتصرف. الكلمات التي ينطق بها يجب أن تكون منصفة، وموضوعية، وواقعية؛ يجب ألا تكون متحيزة، أو بغرض التستر على النقائص، أو قائمة على المشاعر. عندما يكون أطفال الآخرين أشقياء، يقول إنهم لن يكونوا صالحين عندما يكبرون، ولكن عندما يكون طفله هو الشقي، يقول إنه سيكون له مستقبل واعد عندما يكبر. مظهر الشقاوة ذاته يحظى بوصفين مختلفين منه. هل تقول إن هذا الشخص مستقيم؟ (كلا). هل الشخص الذي يتحدث بناءً على المشاعر فحسب لديه ضمير؟ (كلا). هذه النقطة وحدها تكفي لإثبات أنه ليس لديه ضمير. إنه لا يقول سوى الأشياء اللطيفة عن طفله، مصحوبة بالبركات والتمنيات الطيبة، ولكنه يلعن أطفال الآخرين عندما يتحدث عنهم. هذا هو الافتقار إلى اللطف وعدم الاستقامة. ونظرًا لأنه لا يمتلك ضميرًا، فهو قادر على قول مثل هذه الكلمات الحقودة. مثل هذا الشخص لا يتحدث بإنصاف ولا يعبر عن شيء سوى تفكير ملتوٍ. من ناحية، يظهر هذا أنه غير مستقيم؛ ومن ناحية أخرى، يظهر أنه غير لطيف. الأشخاص غير اللطفاء سيصفون مواقف الآخرين بأنها سيئة مهما كانت. إنهم يتحدثون بنوايا خفية، آملين بشدة أن تسير الأمور بشكل سيء مع الآخرين. ثمة حقد وشعور بلعن الآخرين في ما يقولونه. إنهم يتحدثون دائمًا بهذه الطريقة ولا يشعرون أبدًا بعدم الارتياح حيال ذلك في ضميرهم. إنهم يتحدثون بهذه الطريقة عن شؤون الآخرين، ويعاملون الآخرين بهذه الطريقة أيضًا. على سبيل المثال، امرأةٌ يخونُها زوجُها. وخوفًا مما سيقوله الآخرون عن هذا الأمر، تخبر الناس قائلة: "زوجي على علاقة غرامية لأنه ببساطة متميز للغاية. إنه وسيم وذو مقدرة. في هذا المجتمع الشرير هذه الأيام، تلك النساء وقحات جدًا؛ إنهن يلقين بأنفسهن عليه فحسب. السبب ببساطة هو أنه متميز للغاية. هذا يثبت أيضًا أنني لم أخطئ في الحكم عليه؛ لديَّ ذوق رفيع جدًا!" ولكن إذا خان زوجُ امرأة أخرى زوجته، تقول: "يمكنك أن تدرك أنه ليس شخصًا محترمًا. ليس لديه مال ولا وسامة، ومع ذلك يطارد العشيقات. أي امرأة تبقى معه هي عمياء!" بل إنها تنصح تلك المرأة بالإسراع والتخلي عن زوجها، والبحث عن زوج جديد. تسألها تلك المرأة: "زوجك على علاقة غرامية أيضًا، فلماذا لا تبحثين عن زوج جديد؟" فتقول: "زوجي يختلف عن زوجك. زوجك وغد. أما زوجي فهو متميز للغاية، والآخريات يفرضن أنفسهن عليه. لم يستطع زوجي أن يمنع نفسه، في حين أن زوجك كان يبحث بنشاط عن عشيقة". كما ترى، ما تقوله عن أي شيء يتغير عندما يتعلق الأمر بها. فأي شيء يتعلق بها يمكن تبريره وهو حالة خاصة؛ وهي تصفه كله من منظور إيجابي. ولكن عندما يتعلق الأمر بالآخرين، يختلف الوضع؛ إنها تصف كل شيء بأنه سيء. إذًا، إذا كان والدا مثل هذا الشخص لا يؤمنان بالله، فماذا سيقول؟ "على الرغم من أن والديّ لا يؤمنان بالله، إلا أنهما شخصان صالحان في العالم. إنهما لا يتشاجران أو يسبان الآخرين، ويساعدان أي شخص يمر بصعوبة. لقد ذاع صيتهما في كل مكان بأنهما شخصان صالحان ولطيفان للغاية. إذا آمنا بالله، فسيكونان بالتأكيد أفضل منا!" ولكن عندما لا يؤمن والدا بعض الإخوة والأخوات بالله، يقول: "كلا والديك من الأبالسة". وعندما يؤمن والدا بعض الإخوة والأخوات بالله، يقول: "حتى لو آمنا بالله، فهما مؤمنان بالاسم فقط، ولا خير فيهما. بما أنهما يؤمنان بالله، فلماذا لا يدعمانك في القيام بالواجب؟" متى تعلق الأمر به، يتغير ما يقوله. إنه لا يتحدث أبدًا بناءً على حقائق موضوعية، وكلماته ليست منصفة أبدًا. لديه معيار خاص لشؤونه الخاصة ومعيار آخر لشؤون الآخرين. في أعماق قلبه، لا يوجد معيار منصف لتقييم جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء. أي شيء يتعلق به هو جيد وإيجابي، وله أسباب مبررة مختلفة؛ أما ما يتعلق بالآخرين فينبغي إدانته، ولعنه، ورفضه، وهو من الأبالسة والشيطان. بالنسبة إلى عائلته، وأقاربه، وأصدقائه، فهم جميعًا أناس صالحون، ومؤمنون حقيقيون، وإخوة وأخوات. ولكن عندما يتعلق الأمر بالإخوة والأخوات في الكنيسة، فإنه يحكم عليهم تعسفيًا، قائلًا إن هذا عديم الإيمان، وذاك غير متفان في القيام بواجبه، وإنه ينبغي إخراجهم جميعًا. إذا ارتكب أخ أو أخت خطأً صغيرًا أو كانت لديه مشكلة بسيطة، فإنه يستغل ذلك فورًا، ويعلنه على الملأ، ثم يعظه ويقلل من شأنه بنظرة صارمة في عينيه. ولكن عندما يرتكب أقاربه خطأً ما، فإنه يحاول فقط تهدئة الأمور ويفعل كل ما بوسعه للدفاع عنهم بسفسطة. هل يتمتع مثل هذا الشخص بأي إنصاف؟ (كلا). ليس لديه أي إنصاف على الإطلاق. عند التعامل مع الإخوة والأخوات والناس الآخرين، فإنه "يلتزم بالمبادئ" بنظرة صارمة في عينيه، شاعرًا أنه يمتلك واقع الحق. غالبًا ما يتباهى أمام الآخرين قائلًا: "انظروا إلى مدى التزامي بالمبادئ. يا له من موقف حازم أتمسك به. يمكنني ممارسة الحق بشكل جيد للغاية". ولكن عندما يتعلق الأمر بشؤون عائلته الخاصة؛ زوجه أو زوجته، وأطفاله، وأقاربه، وحتى كلبه، يتغير موقفه. على سبيل المثال، إذا نبح كلبه متى رأى غريبًا وعض بشكل عشوائي عندما يزوره معارف، يقول: "انظروا، هذا الكلب حقًا حارس جيد وأمين. إنه مخلص تمامًا لي، أنا سيده؛ إنه لا يتغير أبدًا!" ولكن إذا عض كلب شخص آخر بشكل عشوائي عند رؤية أحد المعارف، يقول: "هذا الكلب أعمى. إنه لا ينظر حتى ليرى من هنا. ليس لديه مبادئ في حراسة المنزل. لماذا يعض بشكل أعمى؟" إنه ليس منصفًا حتى مع الكلاب. أي نوع من الأشخاص هذا؟ (هذا ليس إنسانًا). إنه يعتقد أن كل ما يفعله صحيح ومعقول، وأنه يتماشى مع الأمور الإيجابية؛ بل ويعتقد أنه يلتزم بمبادئ الحق. ولكن عندما يتعلق الأمر بأي شيء غير منصف يفعله أو أي منطق ملتوٍ يعبر عنه، فإنه لا يعتقد أبدًا أنه خاطئ، ولا يصححه أبدًا. إذا وبختَه أو فضحتَه، فإنه لا يقبل ذلك. وما النتيجة النهائية؟ النتيجة هي أنه يتمسك بعناد بادعاءاته وما يسمى بمبادئه، بل ويتصرف كما لو كان تجسيدًا للعدالة ويقيم جميع الأمور. في الواقع، إن المنظور والموقف اللذين يقيم من خلالهما صحة الأمور معاديان تمامًا لمبادئ الحق ويتعارضان معها، ومع ذلك فهو نفسه لا يدرك ذلك أبدًا. إنه يتفوه بالكثير من الهرطقات والحجج المغلوطة، ويتشبث بعناد بهذه الكلمات، بل ويعارض الحق ويحاول المجادلة مع أولئك الذين يستطيعون تمييز الصواب من الخطأ ويفهمون الحق. أي نوع من الأشخاص هؤلاء؟ إنهم أشخاص غير عقلانيين. حتى لو كان ما يفعلونه ويصرون عليه لا يُعتبر خاطئًا في عيون الناس، فبالنظر إلى مظاهرهم وكشوفاتهم العديدة، فإنهم لا يمتلكون على الإطلاق الاستقامة، واللطف، والعقل؛ تلك الصفات الإنسانية. بمجرد النظر إلى كيفية تعاملهم مع مختلف الناس، والأحداث، والأشياء في الحياة اليومية، فإن تقييمهم حتى لطفل أو كلب يكون ملتويًا؛ فمهما كان كلبهم سيئًا، فإنه يظل الأفضل في العالم؛ ومهما كان كلب شخص آخر جيدًا، فلا يمكنهم حمل أنفسهم على قول كلمة طيبة واحدة عنه. إنهم لن يقيموا شخصًا أو أمرًا بإنصاف على الإطلاق، فضلًا عن أن يعاملوا شخصًا ما أو أمرًا ما بإنصاف. في إنسانيتهم، لا يوجد سوى المشاعر والتحيز. إنهم يحمون مصالحهم الخاصة فحسب، ويحمون أي أناس، وأحداث، وأشياء تتعلق بهم. وبخلاف هذا، يشعرون أنه لا يوجد شيء في الحياة يستحق القيام به. في وسط أي مجموعة من الناس وفي أي أمر، فإن سمة طبيعتهم التي يظهرونها هي تحريف جميع الناس، والأحداث، والأشياء الموضوعية، وإساءة تمثيلها. إنهم يقيمونهم ويعاملونهم بالكامل وفقًا لأفكارهم ووجهات نظرهم الخاصة، أو بناءً على ما إذا كانوا مفيدين لهم.

الأشخاص من هذا النوع، الذين لا يمتلكون صفات الإنسانية، لا يمتلكون استقامة الإنسانية، ولطفها، وعقلها. بالنظر إلى هذه المظاهر، أليس من الصعب التعامل مع مثل هؤلاء الأشخاص؟ (بلى). من الصعب التعامل معهم ومن الصعب الانسجام معهم. لا يمكنك أبدًا جعلهم يقبلون الأفكار ووجهات النظر الصحيحة، لأنهم لا يملكون المَلَكة لقبول الأمور الإيجابية. هذا يعني أنهم لا يمتلكون المقومات لقبول أي أفكار ووجهات نظر صحيحة. لذلك فإنهم يسيئون تفسير العديد من وجهات النظر الصحيحة والأمور الإيجابية ويشوهونها، وبعد تشويهها، تصبح هذه هي الأفكار، ووجهات النظر، والادعاءات المختلفة المميزة لهذا النوع من الأشخاص. وحتى لو كانوا يؤمنون بالله، وأيًا كان عدد كلمات الله التي قرأوها أو عدد العظات والشركات التي استمعوا إليها، فإنهم يتمسكون دائمًا بأفكارهم ووجهات نظرهم المغلوطة في قلوبهم، ولا يتخلون عنها أبدًا. وحتى لو أمدَّهم الله بالحق، فلا يمكنهم أبدًا قبول الأفكار ووجهات النظر الصحيحة من الله، ولا يمكنهم أبدًا معاملة شخص ما أو أمر ما أو تقييمه بأوصاف صحيحة وبطريقة صحيحة. وبناءً على صفات إنسانيتهم، فإنهم لن يعاملوا جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء إلا باستخدام أفكارهم ووجهات نظرهم المغلوطة المميزة لهم، وسوف يواصلون القيام بذلك باستمرار. لذا، يمكنك أن ترى من مثل هؤلاء الأشخاص أنه إلى جانب امتلاكهم شخصيات متكبرة ومخادعة، فإن لديهم شخصية أخرى بارزة بوضوح، وهي أنهم عنيدون بشكل استثنائي. المظهر المحدد لهذا هو أنهم متعنتون، وحمقى، ومتصلبو الرأي، ومتزمتون للغاية. عندما تتفاعل مع مثل هذا الشخص وتناقش معه بعض الموضوعات، أو تواجهان بعض الأمور معًا أثناء مخالطتك له، ترى أن مواقفه وشخصياته في مواجهة الأمور تكون عنيدة، ومتعنتة، وحمقاء، ومتصلبة بشكل استثنائي. الأمر الصحيح أو الفكرة ووجهة النظر الصحيحة التي من الواضح أنه من السهل جدًا على الشخص الطبيعي أن يقبلها، يصبح من الصعب جدًا عليهم قبولها، مع وجود العديد من العقبات في ذلك. يجعلك هذا لا تعرف أتضحك أم تبكي، وتشعر أن هذا الشخص مثير للإزعاج للغاية: "لماذا يصبح مثل هذا الأمر البسيط مشكلة عسيرة معه؟ هل هو إنسان حتى؟" إن جعله يقبل أمرًا صحيحًا أو وجهة نظر صحيحة هو أمر شاق مثل جعل ذئب يتخلى عن اللحم ويأكل الخضروات المختلفة بدلًا من ذلك. إنه يعادل مطالبته بتغيير تصنيفه؛ الأمر بهذه الصعوبة. قد يحدث، في مسألة صغيرة ما، أن تقضي الكثير من الوقت في الشرح وتبذل جهودًا مضنية لإقناعه بالكاد بقبولها، ولكن عندما تنشأ مسألة أخرى، تظهر شخصيته العنيدة مرة أخرى، وتظهر بوضوح شديد؛ حيث يظهر استيعابه المحرف وتعنته، بالإضافة إلى كونه أحمق، ومتصلب الرأي، ومتزمتًا. وبينما تتواصل أكثر مع مثل هؤلاء الأشخاص وتكتسب المزيد من البصيرة بشأنهم، ستكتشف أن جواهر الناس تختلف. عندما يتعلق الأمر بجوهر أمثال هؤلاء الأشخاص، قد تضطر إلى بذل قدر هائل من الجهد للوصول إليهم وشرح الأمور بوضوح فيما يتعلق ببعض المسائل التافهة، لتحقق أخيرًا بعض النتائج بصعوبة بالغة. ولكن عندما يتعلق الأمر بقضايا وجهة النظر والموقف، أو المسائل الكبرى، فلا يمكنك التواصل معهم أبدًا. عند تلك المرحلة، ستعرف أن ثمة تصنيفات للناس، وأن تصنيف كل شخص مختلف. إذا لم يتمكن شخصان من التواصل معًا بسلاسة أو التعاون معًا بانسجام، ولم يتمكنا من التوصل بسرعة إلى انسجام واتفاق في وجهات نظرهما عند مناقشة أي مسألة، فهما من تصنيفين مختلفين. ونظرًا لأن الأشخاص من النوع الذي لا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح لا يمتلكون في إنسانيتهم القدرة على تمييز الصواب من الخطأ، فإنهم لن يدركوا أبدًا لماذا تعتبر الأفكار ووجهات النظر الصحيحة، والكلمات الصحيحة، والأمور الصحيحة بوضوح، صحيحة، أو أين تكمن صحتها. سيقولون: "لماذا ما تقوله صحيح؟ ولماذا ما أقوله غير صحيح؟ كيف بالضبط يكون ما تقوله صحيحًا؟" وفي بعض الأحيان، لإثبات أن ما تقوله صحيح، يتعين عليك تقديم حقائق وتفسير الأمور منطقيًا، وإعطاء العديد من الأمثلة وإجراء العديد من التشبيهات، وتكبد الكثير من المتاعب واستثمار الكثير من التفكير قبل أن تتمكن من شرح مسألة واحدة بوضوح لهم. وبعد القيام بذلك أخيرًا، سيظل يتعين عليك استثمار الكثير من التفكير وتكبد الكثير من المتاعب لتشرح لهم المسألة التالية التي تنشأ بوضوح. إذا كنت تفعل هذا دائمًا، فبمرور الوقت، ستكتشف أن القيام بذلك لا يمكن أن يغير تصنيف الشخص في النهاية، وأنك كنت تقوم بمهمة حمقاء. حتى إذا بذلت الكثير من الجهد وعلقت آمالًا كبيرة عليهم، فإن النتائج التي تحظى بها ستكون ضئيلة، لأنه لا يمكن لأحد أن يغير تصنيف شخص ما. إذا كان شخص ما لا يعرف حتى ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فثمة خطوة واحدة فقط يمكن أن تغير تصنيفه، وهي أن يعود إلى شكله الأصلي ليتناسخ من جديد. إذا كان محظوظًا، فسوف يتناسخ كبشر؛ أما إذا كان غير محظوظ وتناسخ مرة أخرى في صورة شيء آخر غير البشر، فسيظل لا يوجد أمل في جعل أمثال هؤلاء الأشخاص يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح. هذه هي طبيعة الأمور ببساطة.

الأشخاص من هذا النوع، الذين لا يمتلكون صفات الإنسانية، لديهم سمة أخرى في مخالطتهم للآخرين: يمكنهم التقاط أنواع مختلفة من الأخطاء في أي شخص آخر، ولكن عندما تكون لديهم الأخطاء ذاتها، فإنهم لا يعترفون أبدًا بأنها أخطاء. إنهم ببساطة لا يستطيعون رؤية أي نقاط قوة أو مزايا في الآخرين؛ بل ينتقون أخطاءهم فحسب ويفضحون نواقصهم، مستخدمين هذا كمبرر للقول إن الآخرين لا يمكنهم التعاون معهم بانسجام، وإن عدم القدرة على التعاون بانسجام هو خطأ الآخرين بالكامل، بينما هم أنفسهم ليسوا مخطئين على الإطلاق، وإن الآخرين هم من يحتاجون إلى معرفة أنفسهم. ما المشكلة هنا؟ في سلوكهم الذاتي وفي التعامل مع الأمور، لا يمكن لمثل هؤلاء الأشخاص أبدًا معاملة الآخرين بعقلانية، ولا يمكنهم معالجة مشكلاتهم الخاصة بطريقة عقلانية، وصحيحة، ومنصفة. هل تقولون إن موقفهم في معالجة الأمور ومعاملة الناس صحيح أم غير صحيح؟ (غير صحيح). ولكن هل يعرفون هذا؟ (كلا، لا يعرفون). إنهم دائمًا ما يقيمون الآخرين وينظرون إليهم من منظور أخلاقي عالٍ. طريقتهم في النظر إلى الآخرين، والمنظور الذي يفعلون ذلك من خلاله، ينطويان على استخدام ما يسمى "الصحيح وغير الصحيح" الخاص بهم لتمييز الآخرين. إنهم يرون أن كل ما يفعله الآخرون خاطئ وأدنى منهم. وإذا نشأ نزاع ولم يتمكنوا من التعاون بانسجام، فإنهم يعتقدون أن هذه كلها مشكلة الآخرين وأن الآخرين هم سببها، وأن الآخرين لديهم شخصيات فاسدة، وأن الآخرين هم من ينبغي لهم إجراء التغييرات والتحول. إنهم يرون الآخرين مليئين بالأخطاء والمشكلات، دون ميزة واحدة، بينما ينظرون إلى أنفسهم على أنهم يفيضون بالمزايا، وخالون من أي أخطاء. هل تقول إن مثل هؤلاء الأشخاص لديهم عقل؟ (كلا). هل عيون الأشخاص الذين ليس لديهم عقل تؤدي أي غرض؟ (كلا). إنهم لا يستطيعون ببساطة رؤية نقاط القوة والمزايا في جميع أنواع الناس. بل على العكس من ذلك، يتشبثون بنواقص الآخرين – والتي قد لا تكون بالضرورة نواقص في الواقع – ويضخمونها بشكل مبالغ فيه. تكون الأمور على ما يرام إذا لم تنشأ أي مشكلات، ولكن ما إن تظهر مشكلة، حتى يتشبثوا بنواقص الطرف الآخر ولا يتخلون عنها، قائلين: "بأي طريقة أنت أفضل مني؟ إذا كنت أفضل مني، فلماذا حدثت هذه المشكلة برغم ذلك؟" يثور تحديهم العميق، وتنكشف وجهات نظرهم الداخلية الحقيقية بالكامل. إنهم لا ينظرون أبدًا إلى الناس، والأحداث، والأشياء بطريقة عقلانية. وفي نظرهم، أي مظهر من مظاهر الآخرين يمثل مشكلة، أو خطأً. ووفقًا لأفكارهم ووجهات نظرهم، لا شيء من ذلك مقبول؛ فكله خاطئ، وكله أمور سلبية، وكله ذريعة يستخدمونها للحكم على الآخرين. من الصعب التعامل مع مثل هؤلاء الأشخاص. إنهم لا يمتلكون ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، لذا ففي أعماق قلوبهم، ما يسمى "الصحيح وغير الصحيح" الخاص بهم يعني ببساطة أن أي شيء يعتقدون أنه صحيح هو صحيح، وأي شيء يعتقدون أنه غير صحيح هو غير صحيح. إنهم يقيمون صحة الناس، والأحداث، والأشياء بناءً على تقييمهم وتفضيلاتهم الخاصة، وبناءً على مصالحهم الخاصة أيضًا. إنهم لن ينظروا إلى الناس والأشياء بإنصاف. أي شخص أو شيء لا يعجبهم، أو لا يتوافقون معه، أو لا يستفيدون منه، أو يحتقرونه، يُعمَّم على أنه خاطئ وسيء، دون أي مجال للنقاش. مثل هؤلاء الأشخاص ليس من الصعب فحسب التعامل معهم، بل هم مخيفون أيضًا. إذا كان ثمة شخص مثل هذا حولك، فبمجرد التعبير عن جميع أفكاره ووجهات نظره، ينكشف خُلُقه بالكامل. يمكنكَ أن ترى ما هو موجود بالضبط في أعماق روحه، وما يحبه بالضبط، وما هي احتياجاته بالضبط، وما يسعى إليه بالضبط. ورؤية هذه الأشياء فيهم يمكن أن تجعلكَ تشمئز منهم مدى الحياة. بالطبع، عندما تنكشف كل مشكلاتهم هذه، ستكون لديك الإجابة فيما يتعلق بمظاهرهم، مثل استيعابهم المحرَّف، والتعنت، والحماقة، وتصلب الرأي، والميل إلى التحريفات الذي يظهرونه بسبب شخصيتهم العنيدة. ما هذه الإجابة؟ هي أن مثل هؤلاء الأشخاص لا يمتلكون إنسانية طبيعية؛ أي أنهم لا يمتلكون ضمير وعقل الإنسان؛ إنهم ليسوا بشرًا. لو كان لديهم القليل من الضمير والعقل، لما تشبثوا بتفكير ملتوٍ وتحدثوا عنه كما لو كان صحيحًا. بعد استماعهم إلى الكثير من العظات في إيمانهم بالله، كان ينبغي لهم أن يفهموا القليل من الحق على الأقل، وكان ينبغي أن تتغير وجهات نظرهم في الأشياء إلى حد ما. إذًا، لماذا لا يزالون ينظرون إلى الأشياء باستخدام وجهات نظر غير المؤمنين، ويتعاملون مع وجهات النظر الخاطئة والتفكير الملتوي على أنها صحيحة وحق، بل ويدينون الحق، والأمور الإيجابية، والأمور الصحيحة باعتبارها أمورًا سلبية؟ عندما تنكشف أفكارهم ووجهات نظرهم الخاطئة، تحصل على الإجابة. لا عجب أنهم يستطيعون قول الكثير من الأشياء في الحياة التي تقلب الأسود أبيض وتحرّف الحقائق؛ وذلك بسبب رفضهم التام لقبول الحق. وبما أن لديهم صفة النفور من الحق، فمن المنطقي فحسب أن يظهروا تلك الأشياء. لا يرجع هذا إلى الطريقة التي علمهم بها والداهم، ولا إلى تأثير البيئة، فضلًا عما علمهم إياه المجتمع؛ فهذه هي صفة إنسانيتهم. إنهم نافرون من الحق؛ ولديهم هذه الصفة. ما يحبه المرء، وما نوع الإنسانية التي يظهرها، وما يظهره بشكل طبيعي في الحياة اليومية، وما هي حالته المعتادة في الحياة؛ كل هذا يعتمد على سمات المرء. لا أحد يستطيع تغيير سمات الشخص. تمامًا مثل الثعبان: نظرًا لأنه يمتلك سمة الاعوجاج، فإنه لن يزحف أبدًا في خط مستقيم. وتمامًا مثل السلطعون: إنه يمشي بشكل جانبي، وحتى لو وضعته في مساحة ضيقة، فسيظل يمشي بشكل جانبي. هذه هي سماتهم، والسمات لا يمكن تغييرها. إذا كان الشخص لا يستطيع تمييز الصواب من الخطأ أو لا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فيمكن القول إن هذه الصفة هي سة يمتلكها. ولأنه يمتلك هذه السمة، فإنه يُظهر بطبيعة الحال العديد من الأشياء المتعلقة بها في حياته اليومية؛ هذا طبيعي جدًا.

بعض الناس، عندما يتعلق الأمر بالمشاعر أو بالتعامل مع الأمور، لا يعرفون ما الصحيح وما غير الصحيح. وبالمثل، لا يعرفون ما الصحيح وما غير الصحيح عندما يتعلق الأمر بالسلوك بين الرجال والنساء أيضًا. على سبيل المثال، لا يعرفون المسافة التي يجب الحفاظ عليها عند التفاعل مع الجنس الآخر والاختلاط به، وما الموضوعات، والتعليقات، وطرق التصرف التي يجب تجنبها، أو ما التفاصيل التي يجب الانتباه إليها في حديثهم وسلوكهم اليومي. هذا أمر يصعب فهمه – ألا يعرف جميع الناس الطبيعيين أنه يجب أن تكون هناك حدود في الاختلاط مع الجنس الآخر؟ (بلى). هل هذا شيء يحتاج إلى تعليم؟ عندما يكون المرء طفلًا، قد يحتاج والداه إلى تعليمه ذلك، ولكن مع نمو المرء تدريجيًا واكتسابه للحس السليم، فإنه يعرف هذه الأمور بطبيعة الحال دون الحاجة إلى أن تُعلمه عائلته أو المجتمع. إنه شيء فطري، أليس كذلك؟ إن معرفة أن ثمة حدودًا بين الرجال والنساء هي إحدى صفات الإنسانية. تشمل صفات الإنسانية الضمير والعقل، لذلك يعرف الناس بالتأكيد ما يعنيه امتلاك حس بالخزي. إذا كان لديك حس بالخزي، فإنك تعرف كيف تعامل الجنس الآخر. أما إذا كنت لا تعرف، وتتصرف دون حس بالخزي؛ غير مدركٍ أي طريقة تصرف صحيحة وأيها خطأ، وأيها مناسب وعقلاني، وأيها مفرط ويتجاوز الحدود، فثمة مشكلة في إنسانيتك، لأن هذا شيء ينبغي أن يعرفه الشخص الطبيعي كحد أدنى. إذا كان المرء يعرف هذه الأمور ويستطيع الالتزام بها، فإنه يمتلك ضمير الإنسانية وعقلها؛ أما إذا كان لا يعرف أيًا من هذه الأمور، بل ويحتاج إلى أن يذكره الآخرون ويقيدوه، فإن هذا النوع من الأشخاص لديه مشكلة كبيرة. يوجد نوع واحد من الأشخاص على وجه الخصوص لا يجلس مع أشخاص من الجنس نفسه عندما يكون بين الناس، بل يجلس خصيصًا بجوار الجنس الآخر، ويقترب منه كثيرًا، ولا يحاول تجنب ذلك. وعندما ينبه الآخرون مثل هذا الشخص، فإنه حتى يستغرب الأمر، قائلًا: "ما الخطأ في الجلوس بالقرب من بعضنا بعضًا؟ ما الذي يمكننا فعله في العلن؟ أنا شخص بالغ؛ فهل أحتاج إليك لتراقبني؟ لماذا تختصني بالنقد دائمًا دون الآخرين؟" بل تكون لديه الجرأة ليقول: "ما الذي يمكن أن نفعله في العلن؟" – هل لديه أي حس بالخزي؟ (كلا). هل المشكلة أنه يجب أن يفعل شيئًا حقًا؟ أم أنه، ما دام لا يفعل شيئًا، فلا يتعين عليه مراعاة الحدود بين الرجال والنساء؟ أليس ثمة فارق بين الرجال والنساء؟ (بلى). وبما أن الأمر كذلك، ينبغي أن تكون هناك حدود بينهم، والحفاظ على هذه الحدود يدفعه الحس بالخزي الموجود داخل الإنسانية. إذا كان لديك حس بالخزي، فستحافظ بطبيعة الحال على الحدود عند التفاعل مع الجنس الآخر؛ فلن تحتاج إلى أن يُراقبك الآخرون، ولن تحتاج إلى أن تقيدك البيئة؛ فيمكنك القيام بذلك بنفسك. أما إذا كنت تفتقر حتى إلى هذا القدر اليسير من الحس بالخزي وتحتاج إلى أن يراقبك الآخرون وينبهوك، فإن شخصًا مثلك في خطر كبير. بعض الناس يتساهلون بشكل خاص في الأمور بين الرجال والنساء، وغالبًا ما يغمزون ويتبادلون النظرات الموحية مع الجنس الآخر، ويتمادون في التلامس معهم. وعلى وجه الخصوص، يحب بعض الناس بشكل خاص التباهي بأنفسهمأمام الجنس الآخر. وكلما زاد عدد الحاضرين من الجنس الآخر، زاد صخبهم وحماسهم، وزاد تباهيهم بأنفسهم بقوة. وثمة آخرون يجدون هذا غير لائق ويفتقر للوقار، ومع ذلك لا يشعرون بأنها مشكلة، ولا يشعرون بأن ضمائرهم تدينهم. وبدلًا من ذلك، يفكرون: "هذا طبيعي جدًا. أليس هكذا ينبغي أن يكون الأمر بين الرجال والنساء؟ ألم تُخلق النساء في هذا العالم من أجل الرجال؟ والرجال من أجل النساء؟ ما الخطأ في قضاء بعض الوقت الممتع معًا؟ أليس هذا شيئًا مبهجًا؟ إن العيش بجدية كما تفعلون أنتم متعب للغاية! ألم تسمعوا الناس يقولون: "عمل الرجال والنساء معًا يخفف العبء"؟" كما ترى، إنهم يجدون أي فكرة أو وجهة نظر مقبولة. وعلى وجه الخصوص، يقبلون تمامًا هذه الأفكار ووجهات النظر المغلوطة، ومع ذلك لا يقبلون الأقوال الإيجابية على الإطلاق، بل يقاومونها، ويدحضونها، ويرفضونها. وإذا حاولت تذكيرهم، فإنهم ينفرون من ذلك، وفي قلوبهم يكرهونك وينظرون إليك بعداء. إنهم لا يقبلون نصيحة أحد، ويصرون على التصرف بهذه الطريقة. وقد يفقد بعض الناس السيطرة أو يستكينون لعدم المبالاة للحظة، ويتصرفون أحيانًا بشيء من الانحلال. ودون الحاجة إلى أن يذكرهم الآخرون، يشعرون بعدم الارتياح في داخلهم ويشعرون بأنه يجب عليهم أن يكونوا حذرين في المستقبل. هذا هو المظهر الذي ينبغي أن يتحلى به الشخص الذي يمتلك الضمير والعقل. ولكن هذا النوع الآخر من الأشخاص قد تمادى بالفعل وتجاوز الحدود بطريقة خطيرة؛ إنه منغمس بالفعل في الشهوة الجسدية. لا يطيق الكثير من الناس رؤية هذا. وإذا استمروا على هذا النحو، فسوف يجلبون الخطر على أنفسهم، وسوف يزدريهم الله ويستبعدهم. ومع ذلك، فهم لا يكترثون، ويقولون: "ما الخطر الذي يمكن أن يكون في الانغماس في الشهوة؟" ليس لديهم في الواقع أي وعي على الإطلاق. بعض النساء في العشرينات من أعمارهن يتساهلن في الاختلاط مع الجنس الآخر، ويقضين الليل في منازل الرجال. إذا شاع هذا الأمر، فإنه سيدمر سمعتهن، ومع ذلك فإنهن لا يكترثن بذلك بطريقة ما. هل يمتلك مثل هذا الشخص حسًا بالخزي؟ (كلا). ليس لديه أي حس بالخزي على الإطلاق. سواء كان المرء رجلًا أو امرأة، إذا لم يكن لديه حد أدنى في قلبه فيما يتعلق بالأمور بين الرجال والنساء، ولا يعرف معنى كلمة "الخزي"، فإن هذا يؤكد تمامًا أنه لا يمتلك صفات الإنسانية. إذا كان الشخص يمتلك بالفعل صفات الإنسانية، وارتكب أحيانًا خطأً يتضمن الجنس الآخر أو فعل شيئًا يتجاوز الحدود، فسيندم على ذلك مدى الحياة. ومتى فكر في الأمر، احمر وجهه خجلًا، وشعر بوخز خفيف في قلبه؛ فسيشعر بعدم الارتياح والانزعاج، ولن يرغب في إثارة الأمر مرة أخرى، آملًا ألّا يحدث مثل هذا الشيء أبدًا في المستقبل. إن ما فعله يمثل وصمة عار دائمة بالنسبة إليه. يتمتع الأشخاص الطبيعيون بحس بالخزي وحد أدنى فيما يتعلق بالأمور بين الرجال والنساء؛ فسوف يتحكمون في أنفسهم ويكبحونها، ولا يفعلون مثل هذه الأشياء. وحتى لو فقدوا السيطرة للحظة وارتكبوا خطأً مع الجنس الآخر، فسيشعرون بالندم. لن يضاعفوا خطأهم، ولن ينغمسوا في شهواتهم ويسمحوا لأنفسهم بالانحطاط عندما تسمح البيئة بذلك؛ بل إنهم سيكبحون أنفسهم. كيف يتحقق هذا؟ إنها النتيجة الجيدة التي تنالها بفضل كبح ضميرك وعقلك لك. سيقيدك ضميرك وعقلك ويضبطانك، ويمنحانك حدًا أدنى، وهو أيضًا معيارك الأدنى للتعامل مع مثل هذه الأمور؛ أي أنهما سيساعدانك على تجنب تخطي هذا الحد الأدنى والامتناع عن فعل مثل هذه الأشياء. وحالما يتسبب الضعف أو سبب خاص ما في جعلك غير قادر مؤقتًا على التغلب على رغباتك الملحة ومن ثمَّ ترتكب خطأ مع الجنس الآخر، فإنكَ ستشعر بالاشمئزاز والكراهية في أعماق قلبك، بل وستشعر بالندم مدى الحياة – ولن يحدث ذلك مرة ثانية في هذه الحياة. غير أن الأشخاص الذين لا إنسانية لديهم لا يكترثون عندما يفعلون مثل هذه الأشياء. بل إنهم ينشرون ذلك في كل مكان ويرون كيف يُصنَّفون مقارنة بالآخرين، معتقدين أن هذه مهارة وقدرة، وأن هذا يُسمى التمتع بالجاذبية، وأن هذا يُسمى كسب ميزة، وأنه سيكون من الخسارة عدم القيام بذلك. إذا أتيحت الفرصة لمثل هؤلاء الأشخاص، فهل سيفعلون مثل هذه الأشياء مرة أخرى؟ الإجابة هي نعم بالتأكيد؛ فإنهم سيفعلون ذلك حتمًا. إنهم لا يشعرون أبدًا بالضيق لفعلهم مثل هذه الأشياء، بل يتباهون بها. أليس هذا مقززًا؟ (بلى، إنه مقزز). إنه لأمر مخيب للآمال بالفعل أنهم لا يشعرون بالضيق، لكنهم حتى يتباهون بذلك، وهو أمر مقزز أكثر. إن ما يفعلونه يجعل الآخرين يشعرون بالازدراء، ومع ذلك فهم أنفسهم لا يشعرون بأي خزي على الإطلاق؛ فإن مثل هؤلاء الأشخاص لا يستحقون أن يُدعوا بشرًا. إنهم كثيرًا ما يفعلون مثل هذه الأشياء المخزية، ومع ذلك لا يشعرون بالخزي، أو الندم، أو الاستياء، وإذا كانت ثمة فرصة أو كانت الظروف مواتية في المستقبل، فسيفعلونها مرة أخرى؛ فهذا مظهر من مظاهر انعدام الحس بالخزي. أخبروني إذًا، إذا كان مثل هذا الشخص لا يمارس الحق، فهل سيشعر بالضيق أو بالتأنيب؟ (كلا). هذا صحيح، لن يشعر بالضيق ولا بالتأنيب. لماذا؟ (لأنه ليس لديه ضمير أو عقل). عندما يتعلق الأمر بفعل الأشياء المخزية، فإن الشخص الذي لا ضمير أو عقل لديه لا يشعر بالخزي من فعل شيء قد يجده حتى غير المؤمنين مخزيًا، ولا يشعر بالضيق عندما يفعله. ومن المستبعد أكثر أن يشعر بالضيق عندما يفعل أشياء تتعارض مع الحق، أليس كذلك؟ (بلى). في عيون غير المؤمنين، عدم ممارسة الحق وعدم السعي إلى الحق هو أمر طبيعي جدًا؛ فإنه لا يُعتبر أمرًا مشينًا، ولا يُعتبر مُعارضًا للأخلاق الإنسانية، لأن هذه هي حال غالبية الناس. ومن ثم، فإن ذلك لا يجعل ذلك النوع من الأشخاص يشعر بأي شيء. إذا هُذِّبَ شخص طبيعي لأنه فشل في ممارسة الحق وخالف المبادئ، فبما أن لديه ضميرًا وعقلًا، فسيشعر بالتأنيب في قلبه، ولن يكون ضميره مستريحًا. ولكن عندما يفعل شخص بلا ضمير وعقل أشياء مشينة، أو أشياء تثير الازدراء والاشمئزاز لدى الآخرين، فإنه لا يشعر بعدم الارتياح أو الانزعاج. في نظره، أليس من الطبيعي تمامًا بالنسبة إليه ألا يمارس الحق؟ ليس لديه أي وعي على الإطلاق، لذا فإن أمثال هؤلاء الأشخاص لا أمل لهم.

أخبروني، هل أولئك الذين يستطيعون رؤية حقيقة ما الصواب وما الخطأ، وما الصحيح وما غير الصحيح، كثيرو العدد؟ انظروا إلى الناس من حولكم، ومن بينهم أفراد العائلة، والأصدقاء، والزملاء، ثم انظروا إلى الإخوة والأخوات. بين هؤلاء الناس، هل أولئك الذين يستطيعون التمييز ورؤية حقيقة ما الصواب وما الخطأ، وما الصحيح وما غير الصحيح، كثيرون أم قلة؟ (قلة قليلة). ليس ثمة الكثير ممن يستطيعون معرفة ما الصحيح وما غير الصحيح. وبعبارة أخرى، في هذا العالم، ليس ثمة الكثير من الأشخاص ذوي الإنسانية المستقيمة واللطيفة، وليس ثمة الكثير ممن هم منصفون وموضوعيون في أقوالهم وأفعالهم، ولا يعيثون فسادًا بارتكاب أشياء سيئة، وليس ثمة الكثير ممن يتحدثون بعقلانية، ولا يستخدمون تفكيرًا ملتويًا. وخاصة بين غير المؤمنين، فإن أمثال هؤلاء الأشخاص قلة قليلة جدًا. عندما تتواصل مع أي من غير المؤمنين، تحتاج فقط إلى سماعه يتحدث لتعرف أي نوع من الأشخاص هو. ثمة الكثير جدًا من عدم الدقة والزيف في كلمات غير المؤمنين. معظمهم لا يتحدثون بإنصاف وموضوعية؛ فإنهم يتحدثون بناءً على مشاعرهم ولحماية مصالحهم الخاصة. وأيًا كانت الكلمات الخطأ التي يقولونها أو الأشياء الخطأ التي يفعلونها، فليس لديهم أي وعي بذلك في أعماق قلوبهم. وبوصف المرء مؤمنًا بالله، فإذا كان مثل شخص غير مؤمن في عدم معرفة ما الصحيح وما غير الصحيح في أقواله وأفعاله؛ وعلى الرغم من أن الكلمات التي يقولها ووجهات النظر التي يعتنقها خطأ، فإنه يظل يصر عليها بشكل أعمى، معتبرًا وجهات النظر الخطأ أمورًا إيجابية ومعتبرًا إياها الحق، بل ويستخدم وجهات نظر مثل هذه لتحل محل الحق وكلام الله؛ فهل ثمة أي أمل لخلاص مثل هذا الشخص؟ (كلا). لقد آمن بعض الناس بالله لعشرين أو ثلاثين عامًا، أو حتى مدى الحياة، لكنهم لا يعرفون أبدًا ماهية الأمور الإيجابية وماهية الأمور السلبية، ولا يدركون بوضوح أبدًا ما الصحيح وما غير الصحيح. فما دام شيء ما نافعًا لهم، فإنهم يحبونه ويدافعون عنه؛ وإذا لم يكن نافعًا لهم، فإنهم يقولون إنه سيئ وخطأ، ويرفضونه. لقد عاشوا حتى الآن بمثل هذه الفلسفة والموقف في التعاملات الدنيوية، ومع ذلك لا يزالون يدّعون أنهم يؤمنون بالله ويريدون أن ينالوا الخلاص؛ أليست هذه مزحة؟ (بلى). كما يدّعون أيضًا أنهم أتباع لله وشهود لله. بماذا يمكنهم أن يشهدوا لله؟ إنهم حتى لا يعرفون ما الصحيح وما غير الصحيح، ومع ذلك يدّعون أنهم يريدون أن يشهدوا لله؛ أليس هذا هراءً تامًا؟ هل سيستخدم الله أمثال هؤلاء الأشخاص مشوَّشي الذهن ليشهدوا له؟ (كلا). سيكون من العار على الله أن يشهد له أمثال هؤلاء الأشخاص. إنهم لا يشعرون أبدًا بأن أي شيء يفعله الله هو أمر صائب. وعند تقييم الأمور باستخدام أفكارهم ووجهات نظرهم، فإن العديد من الأشياء التي يفعلها الله لا تتوافق مع أفكارهم ووجهات نظرهم، ولا تتوافق مع مفاهيمهم، وبالطبع، لا تتوافق مع مصالحهم الجسدية أيضًا. في كثير من الأحيان، تتعارض كلمات الله أو عمل الله مع أمنياتهم، ورغباتهم وطموحاتهم الشخصية، ومصالحهم الشخصية بجميع أنواعها. لذا، بالنسبة إلى بعض الناس الذين آمنوا بالله لعشر أو عشرين سنة، من الصعب جدًا جعلهم يقولون كلمة واحدة تنبع من القلب، ويقولون إن كل ما يفعله الله صائب وخالٍ من الخطأ. يمكن القول إن ثمة شيئًا مخفيًا في قلوبهم. فبعد إيمانهم بالله طيلة هذه السنوات، لديهم اختبار مباشر: إنهم يشعرون بأن رغباتهم لم تُشبَع؛ فلقد أرادوا أن يصبحوا مسؤولين لكنهم لم يصبحوا كذلك، وأرادوا أن ينالوا البركات لكنهم لم ينالوها. يبدو أن بيت الله يعاملهم بغير إنصاف. لديهم مظالم وشعور بالظلم في قلوبهم يريدون التعبير عن ذلك ولكنهم لا يستطيعون؛ فإنهم يخشون أنهم إذا تحدثوا فسوف يسيئون إلى الله، أو يمنحون الآخرين وسيلة لاستخدامها ضدهم، أو يفشلون في الحفاظ على صورتهم الجيدة في قلوب الناس. ومن ثم، فإنهم يبقون الكثير من الأشياء مكبوتة بداخلهم. وكونهم لا يقولون ذلك بصوت مرتفع لا يعني أنه ليس لديهم أفكار أو أشياء معينة في قلوبهم. وما هذه "الأشياء" المزعومة؟ إنها ليست استيعاب هؤلاء الأشخاص الإيجابي ومعرفتهم بالله وبعمله، بل هي بالأحرى عدم استيعابهم، وعنادهم، واستيائهم تجاه الله، إضافة إلى المظالم التي يعتقدون أنهم عانوا منها، والتي تراكمت على مدار سنوات عديدة من الإيمان بالله. ولكن نظرًا لأنهم يؤمنون بالله، فإنهم لا يستطيعون قول ذلك. لماذا يوجد الكثير جدًا في قلوبهم مما لا يستطيعون التعبير عنه؟ ثمة سبب وراء هذا أيضًا. هذه النقطة وحدها تكفي لإظهار أنهم حقًا لم يفهموا الحق على الرغم من إيمانهم بالله لسنوات عديدة. إنهم لا يأخذون السعي إلى الحق على محمل الجد في إيمانهم بالله. ومهما حدث لهم، فإنهم لا يرون الأمور وفقًا لكلام الله، ولا يطلبون الحق لإيجاد طريق للممارسة. إنهم لم يقبلوا أبدًا كلام الله على أنه الحق والحياة. إنهم لا يقدّرون الحق أو يعطونه قيمة، ولا هم جادون بشأن كيفية ممارسة الحق. خلال سنوات إيمانهم العديدة بالله، وقفوا دائمًا في معارضة لله، ممحصين ومتطفلين ومشككين في كلام الله، بل ومقاومين لكلام الله، أو مُقيِّمين لكلام الله ومصدرين الأحكام عليه وعلى عمله من خلال وجهات نظرهم الصحيحة بزعمهم. ومن ثم، بعد الإيمان بالله لسنوات عديدة، يقولون أخيرًا شيئًا من القلب: "ما الذي ربحته من الإيمان بالله؟" والمعنى الضمني هو أنهم لم يربحوا شيئًا من الإيمان بالله. في قلوبهم، يعتقدون أنهم عانوا كثيرًا ودفعوا أثمانًا باهظة في القيام بواجبهم في بيت الله على مر السنين، لكن رغبتهم في نيل البركات وأمنيتهم في السعي وراء الشهرة والربح لم تتحقق. بل إن البعض يعتقد أن الله لم يُصلح الأضرار التي عانوا منها، ولذلك يشعرون بالتحدي، والاستياء، ويمتلئون بالمظالم في داخلهم. من أجل نيل البركات ومن أجل غايتهم، ليس لديهم خيار سوى أداء القليل من واجبهم بشعور بالظلم والقيام بالقليل من العمل في بيت الله، ولكن في النهاية، تتبدد آمالهم ولا يربحون شيئًا. هل يوجد أشخاص مثل هؤلاء؟ ثمة فئة على الأقل من هؤلاء الأشخاص. إن عدم ربحهم أي شيء بعد إيمانهم بالله لسنوات عديدة يرجع إلى مشكلاتهم الخاصة. إنهم لا يمتلكون القدرة على استيعاب الحق أو فهمه، وهم يتبعون الله ويقومون بواجبهم بنية نيل البركات. وعلى الرغم من أنهم بذلوا أنفسهم إلى حد ما بإخلاص، ودفعوا ثمنًا باهظًا وعانوا كثيرًا، فإنهم لم يهتموا أبدًا بالكلمات التي يتحدث بها الله أو الحقائق التي يعبر عنها. لم يقبلوها أبدًا في قلوبهم، ولم يأخذوا ممارسة الحق على محمل الجد. لذا فإنهم لا يعرفون أبدًا ما إذا كانوا يمتلكون واقع الحق أم لا. إنهم يفكرون: "يمكننا أن نعقد شركة عن الحق ونحن نفهم بعض الحقائق، فكيف يمكن القول إننا لا نمتلك واقع الحق؟" لكنهم لا يستطيعون كتابة شهادة اختبارية حقيقية واحدة، فأين هو واقع الحق هذا الذي لديهم؟ لا تزال أفعالهم وأعمالهم تمامًا هي نفسها أفعال غير المؤمنين وأعمالهم؛ كل ما في الأمر هو أن سلوكهم قد تغير قليلًا مقارنة بغير المؤمنين. وبطرقهم وأساليبهم في سلوكهم الذاتي، وأفكارهم ووجهات نظرهم بشأن جميع الأحداث والأشياء، وخاصة فيما يتعلق بالأمور الإيجابية والأمور السلبية، وفيما يتعلق بما الصحيح وما غير الصحيح، لم ينظروا أبدًا إلى الأمور بناءً على كلمات الله أو الحق. وبدلًا من ذلك، ينظرون إلى كل شيء وفقًا لأفكارهم ووجهات نظرهم الخاصة. إنهم يعتقدون أن أي شيء يعجبهم هو أمر إيجابي، وأن أي شيء يكرهونه هو أمر سلبي. إنهم لا ينظرون أبدًا إلى الناس والأشياء متخذين كلام الله أساسًا، ولا يطلبون الحق أبدًا أو يقبلونه في الناس، والأحداث، والأشياء التي يواجهونها؛ فإنهم يتبعون فقط تفكيرهم القائم على التمني ليتصرفوا، ويعيشوا، ويقوموا بواجبهم وفقًا لرغباتهم، ونواياهم، وتفضيلاتهم الخاصة. إنهم يعتقدون أن قدرتهم على التخلي عن الأشياء، وبذل أنفسهم، والمعاناة، ودفع الثمن تعني أنهم قد قدموا بالفعل مساهمة كبيرة لله؛ فإنهم يعتقدون أن هذا هو معنى الإيمان بالله، وأن هذا هو السعي إلى الحق. إنهم يؤمنون بالإله الذي يتصورونه في قلوبهم بطريقتهم الخاصة، ويسعون إلى الحق بطريقتهم الخاصة. وعندما يُهذَّبون لتصرفهم دائمًا بشكل تعسفي ومتهور وفقًا لإرادتهم الخاصة في القيام بواجبهم، أو عندما لا يُستخدمون في مهام مهمة في بيت الله، يشعرون بالإحباط وخيبة الأمل. وفي النهاية، يختصرون كل شيء في عبارة واحدة: "ما الذي ربحته من الإيمان بالله طيلة هذه السنوات العديدة؟" إنهم لم يربحوا شيئًا حقًا. وسبب عدم ربحهم الحق هو أنهم لا يسعون إلى الحق؛ فلا يمكن لوم الله على ذلك. ذلك لأن الله لا يُحابي الناس، وكذلك الحق لا يُحابيهم. لقد فشلتَ في ربح الحق ليس لأن الله لم يمنحك الفرصة أو لأنه لم يدعك تسمع كلماته، وإنما لأنك سمعت كلمات الله ومع ذلك لا تتأمل فيها، أو تفكر فيها، أو تمارسها، أو تختبرها. إنك لا تقبل الحق لأنك لا تحبه. لم يغلق الله عينيك أو يختم على قلبك؛ وإنما تفضيلاتك وحماقتك هي التي أغلقت قلبك بحيث لا يمكنك قبول الحق. لقد فشلتَ في ربح الحق، ليس لأن الله لم يمدك به، وإنما لأنك لم تحب أبدًا قراءة كلام الله، ولا تقبل كلام الله أو الحق في قلبك. إنك تعامل معتقداتك ووجهات نظرك الخاصة على أنها الحق الذي تسعى إليه وتخضع له؛ فهل تريد أن يعبدك الناس بوصفك الله؟ كلام الله وعمله مجرد شكليات، أو صيغة، بالنسبة إليك؛ فأنت لم تسع إلى الحق والحياة على الإطلاق. لذا فإن إيمانك بالله لا يمكن أن ينتهي إلا بطريقة واحدة: ألَّا تربح شيئًا حقًا. لماذا لم تربح الحق؟ ليس لأن الله لم يمنحك النعمة، وإنما بسبب الطريق الذي تسلكه أنت نفسك. لقد منحك الله العديد من الفرص، وهو يعظك ويساعدك بجدية وبصبر، لكنك لا تعير ذلك اهتمامًا. وأنت لا تقبل أن تُهذَّب أيضًا. إنك تسعى دائمًا إلى كسب البركات، أو تسعى وراء السمعة والمكانة، ولا تتوقف أبدًا. إن فشلك النهائي في ربح الحق ناتج كليًا عن الطريق الذي سلكتَه شخصيًا. أنت لم تسلك طريق السعي إلى الحق. وهذا لا علاقة له بالله. الله لا يُحابي الناس، وكذلك الحق لا يُحابيهم. وأيًا كان تصنيفك، فما دمتَ إنسانًا، فحتى بافتراض أن قدرتك على استيعاب الحق قد تكون أسوأ قليلًا من قدرة الشخص الطبيعي، فإذا كان يمكنك برغم ذلك الاستماع إلى كلام الله بقلبك، وقبول كلام الله، وممارسة كلام الله؛ فعلى الرغم من أنك قد تفهم بعض التعاليم وتلتزم ببعض اللوائح فحسب، فلا يزال بإمكانك أن تربح شيئًا. يستطيع معظم الناس فعل ذلك، فلماذا لا تستطيع أنت؟ الآخرون يستمعون إلى العظات ويقومون بواجبهم مثلكَ تمامًا، فلماذا يمكنهم ربح الحق، والقيام بواجبهم بما يفي بالمعايير، والتخلص من شخصياتهم الفاسدة والخضوع لله، ولا يمكنك أنت ذلك؟ لقد رتب الله لكَ البيئة لتقوم بواجبك، آملًا أنك ستفهم الحق وتكون قادرًا على تطبيقه. لم يُعِقْكَ الله، وإنما أنت نفسك تتوق دائمًا إلى الأشياء الدنيوية والمتعة الجسدية، ولا تأكل كلام الله وتشربه، وتنفر من الحق وترفضه في قلبك. إنك تتمسك بفلسفات الشيطان وتعاليمه ومعارفه بوصفها أمورًا إيجابية وبوصفها الحق، بينما تتجاهل كلام الله والحق، وتعتبرهما عدوًا لك، وشيئًا معارضًا لك. وبما أنك لا تحب الحق في قلبك، فلماذا تؤمن بالله؟ إنك تؤمن بالله لكنكَ لا تستمع إلى كلام الله أو تقبل كلام الله؛ فهل لا يزال يمكنك أن تأمل في نيل الخلاص؟ إنك لا تقبل الحق أو تتخلص من شخصياتك الفاسدة، فكيف يمكن أن تنال الخلاص؟ إنك لا تقبل كلام الله ولا تسعى إلى الحق، ومع ذلك لا تزال تريد أن يقبلك الله ويعترف بك، هذا حلم بعيد المنال؛ فلن يفلح ذلك. إنك لا تقبل كلام الله ولا تقبل الحق، وهذا يعني أنه لا يوجد مكان لله في قلبك. فقط ستبتعد عن الله أكثر فأكثر. ستكون ببساطة مثل غير المؤمن؛ فسيكون من المستحيل أن تنال الخلاص.

بعض الناس لم يقبلوا فعليًا قط كلمات الله في أعماق قلوبهم؛ بل لا يقبلون ولو كلمة واحدة من الله. وعندما لا يُرقيهم بيت الله أو يستخدمهم، فإنهم يتذمرون قائلين: "كيف لا يحبني الله؟ لماذا لا يُرقيني بيت الله أو يوليني منصبًا مهمًا أبدًا؟ أنا أفهم بعض الحقائق، ولديَّ تطلعات وعزيمة، وأنا مستعد لبذل نفسي من أجل الله! أنا متعلم ولديَّ قوة، ويمكنني أن أعاني وأدفع ثمنًا؛ فلماذا إذن لا يعطيني بيت الله فرصة؟ إن معاملتي بهذه الطريقة أمر غير منصف! الآخرون يحصلون على فرص، فلماذا لا أحصل على فرصة؟ الله ليس بارًا!" لماذا إذن لا تنظر ما إذا كنت تتوافق مع مبادئ بيت الله في ترقية الناس واستخدامهم؟ إن قلبك موصد أمام الله، وأنتَ تقاوم الكلمات التي يتحدث بها الله؛ فهل استوعبت ما يقوله الله؟ هل طلبت كلمات الله قط عندما تقوم بالأمور؟ أنت لا تستمع إلى ما تقوله كلمات الله، ولا تطلب مقاصد الله أو مبادئ الحق أبدًا، فكيف يمكن لبيت الله أن يستخدمك؟ حتى لو هيأ الله لك بيئة، وأعطاك بيت الله فرصة لتُرقَّى وتُستخدم، فما العمل الذي يمكن أن تكون كفؤًا فيه؟ ما العمل الذي يمكنك أن تضطلع به؟ إذا استُخدم مثل هذا الشخص في عمل الكنيسة، فمن المؤكد أنه سيتبع إرادته الخاصة ليرتكب الآثام بتهور، ويسبب عرقلة وإزعاجًا، وهو ما لا يمكن أن يؤدي إلا إلى شيء واحد: سوف يُستبعد. ثمة سببان لاستبعاد الناس: أحدهما أن يكون المرء قائدًا كاذبًا لا يمكنه القيام بعمل حقيقي، والآخر أن يكون ضد المسيح يرتكب الآثام بتهور، ويفعل الأشياء على طريقته الخاصة، ولا يحافظ على عمل الكنيسة أو مصالح بيت الله. في النهاية، يجب استبعاد كلاهما. أنت لا تقبل الحق أبدًا، ونافر من قراءة كلمات الله، وقلبك موصد أمام الله، ولا تطلب مبادئ الحق عند القيام بالأمور. حتى إذا عاملك الله بنعمة وأعطاك فرصة، وحتى لو رقاك بيت الله واستخدمك، فلن تكون كفؤًا في العمل، ولن يمكنك أن تتولى أي عمل باستقلالية. وفي النهاية، سيظل يتعين استبعادك. أنت تأمل أن يُرقيك بيت الله ويستخدمك، ولكن هل عقليتك إيجابية؟ إذا لم يكن هدفك هو تتميم واجبك، وربح الحق، ورد محبة الله، فإن عقليتك لا تتكون من شيء سوى الطموحات والرغبات؛ هذا ناتج عن سوء تأثير شخصيتك المتكبرة، والله لا يتقبله. أخبرني، بمظاهر مثل مظاهرك، هل سيجرؤ بيت الله على استخدامك؟ إذا استُخدمت، فلن يجلب ذلك سوى المتاعب والخسارة لعمل الكنيسة. أنت لا تستطيع أن تنجز أي شيء بشكل جيد، وبعد أن تفعل شيئًا، يضطر العديد من الأشخاص إلى تدارك الموقف وإصلاح الفوضى. لذا، لا يجرؤ بيت الله على استخدامك. إن كل بند من بنود عمل الكنيسة مهم للغاية؛ فهل يمكنك توليه؟ إذا حدث خطأ ما، فهل يمكنك تحمل المسؤولية؟ أنت لستَ كفؤًا في العمل ولا يمكنك توليه، ومع ذلك لا تزال تريد من بيت الله أن يوليك منصبًا مهمًا؛ يا له من طموح! إذا كنت تريد حقًا أن تُرقَّى لتكون مسؤولًا عن عمل الكنيسة، فلماذا لا تفكر في تزويد نفسك بالمزيد من الحق وفهم المزيد من الحق؟ لا تكن عدوًا لكلمات الله. تخلَّ عن أفكارك وآرائك التي تزعم أنها صحيحة، واقرأ كلمات الله بجدية. حتى لو كان لديك موقف خضوع تجاه كلمات الله فحسب، فسيكون ذلك جيدًا. ليس لديك حتى موقف خضوع تجاه كلمات الله، فضلًا عن قبولها. إذا كنت لا تقبل كلمات الله ولكنك لا تزال تريد أن تُرقَّى في بيت الله وتقوم بعمل الكنيسة، فلن تستمر سوى بضعة أيام قبل أن تُستبعَد. يبدو أن كل الأشخاص من هذا النوع لديهم تطلعاتهم الخاصة في أعماق قلوبهم، ولكن هذه التطلعات لا يمكن أن تتحقق أبدًا، ولا يمكن إرضاء قلوبهم. وعلى الرغم من أنهم آمنوا بالله وقاموا بواجباتهم في بيت الله لسنوات عديدة، ويمكنهم أن يهجروا الأشياء ويبذلوا أنفسهم، فنظرًا لأن قلوبهم موصدة دائمًا أمام الله ولديهم موقف مقاوم تجاه الحق، فإنهم يشعرون أنهم لم يربحوا شيئًا بعد الإيمان بالله طيلة هذه السنوات. أقول: "ما تقوله صحيح تمامًا؛ أنت لم تربح شيئًا حقًا". لو أنك ربحت بعض الحق حقًا بعد الإيمان بالله طيلة هذه السنوات، لكان ذلك ثمينًا بالفعل. لو كانت ثمة كنوز بداخلك حقًا، فإن بيت الله سيحب حقًا شخصًا كهذا ويُقدره. مع الأسف، أنت لست هذا النوع من الأشخاص. ما ربحته ليس الحق، ولا هو كنوز؛ بل ما ربحته هو رأس مليء بالمظالم، والتمرد، والاستياء، والشكاوى. أنت تقول إنك لم تربح شيئًا، وهذا صحيح؛ هذا هو واقع الحال حقًا. لو أنك فهمت حقًا بعض الحق وربحت بعض الحق، فلن تكون لديك مظالم، وتمرد، وشكاوى، وغيرها من هذه الأمور السلبية في قلبك. وبدلًا من ذلك، سيكون لديك إيمان بالله، وفهم لله، ومراعاة لله، وخضوع لله، وتقوى لله؛ كل هذه الأمور الإيجابية. من المؤسف أن ما بداخلك ليس أمورًا إيجابية، بل أمور سلبية بالكامل. ومع ذلك، فإنك تتشبث بها بشدة، معتقدًا أن هذه الأشياء هي الأثمن؛ وبينما تتشبث بها، تعتقد أنك على حق وأن لديك مبررًا. هذه فكرة غبية. إن غضبك، وكراهيتك، وحكمك، وتمردك، واستياءك ليست هي الحق. إنها كلها أشياء تأتي من الشيطان؛ إنها أورام خبيثة ناتجة من شخصيات الشيطان الفاسدة. يجب أن تفكر في طريقة لمعالجتها. لا يمكن لهذه الأشياء أن تُمكنك من نيل الخلاص، ولا يمكنها أن تُمكنك من قبول الحق والمجيء أمام الله منفتحًا ومكشوفًا لتصبح كائنًا مخلوقًا حقيقيًا وتقبل سيادة الخالق وترتيباته. وعلى العكس من ذلك، إذا كنت تعتز دائمًا بهذه الأشياء ولا تتخلى عنها، فلن يؤدي ذلك إلا لجعلك تبتعد أكثر فأكثر عن الله، وتصبح أكثر ظلامًا وتنحدر أكثر فأكثر في داخلك. وفي النهاية، سيؤدي ذلك إلى أن يقل إيمانكَ بالله أكثر فأكثر، وتصبح نافرًا بشكل متزايد من كلمات الله، وعمل الله، ومتطلبات الله، وجوهر شخصية الله. أنت تؤمن بالله، ومع ذلك تبتعد عنه تدريجيًا أكثر فأكثر؛ هذه ليست علامة جيدة. بالنسبة إليك، هذه كارثة ستجلب دمارًا تامًا. ينبغي لك أن تعكس هذا المسار وألا تتشبث بهذه الأشياء. إذا تشبثت بهذه الأمور السلبية، فلن يقودك ذلك إلا نحو الهلاك. سيكون من الأفضل لك أن تُخرج هذه الأشياء إلى العلن لتشريحها، وتتخلى عنها، وتقبل الحق. يقول بعض الناس: "ألم تقُل إن الأشخاص من نوعنا ليس لديهم المَلَكة لقبول الحق؟" ليس لديك المَلَكة لقبول الحق، ولكنني أقول لك الآن: إن المظالم، والاستياء، والتمرد، والسخط، والكراهية، والأحكام التي بداخلك، هي كلها أشياء تقاوم الله. إذا فهمت هذا واستطعت أن تميز المشكلات التي بداخلك، فينبغي لك أن تتخلى عن هذه الأشياء. يقول بعض الناس: "أنا لا أفهم الحق، لذلك لا أعرف كيف أتخلى عنها". إذن هل تعرف كيف تلتزم باللوائح؟ ما عليك سوى أن تفعل كل ما تخبرك كلمات الله أن تفعله. على سبيل المثال، هل يمكنك الامتناع عن فعل الشر؟ هل يمكنك الامتناع عن إصدار الأحكام على الله؟ هل يمكنك القيام بالمزيد من الأعمال الصالحة؟ هل يمكنك الامتناع عن اتباع فاعلي الشر؟ هل يمكنك أن تفتح قلبك لله؟ هل يمكنك الإبلاغ عن المشكلات لبيت الله عندما تكتشفها؟ هل يمكنك التحدث من القلب عند الصلاة لله؟ هل يمكنك الامتناع عن أن تكون لا مباليًا في القيام بواجبك؟ إذا استطعت القيام بهذه الأمور، فلا يزال ثمة أمل لكَ. أما إذا لم تستطع القيام حتى بهذه الأشياء، فسأقول لك الحقيقة: أنت شخص ميئوس منه. ما ينتظرك ليس النور وإنما الظلام. أنت لا تزال شخصًا ينتمي إلى الشيطان، ولا يمكن أن تُخَلَّص.

حتى لو لم يفهم المرء الحق، فإذا كان يمتلك الضمير والعقل، فيمكنه أن يميز ما هو صحيح وما هو غير صحيح إلى حد معين، أيًا كان ما يواجهه. غير أن الأشخاص الذين يفتقرون إلى الضمير والعقل لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح في العديد من المسائل، ما يجعل الآخرين يعتقدون أنهم غريبو الأطوار للغاية. وعندما يتفاعل الناس معهم أو يتعاملون معهم في الأمور، فإن العديد من الأشياء لا تجدي نفعًا معهم، والعديد من الكلمات لا تصل إليهم. وعلاوة على ذلك، فإن أفكارهم وآراءهم غير تقليدية ومتطرفة للغاية، ويجدها الناس غير معقولة، كما لو كانوا لم يعيشوا قط في عالم البشر. إنهم لا يفهمون العديد من الأشياء المُعترف بها عالميًا على أنها صحيحة؛ ولا يقتصر الأمر على عدم قدرتهم على استحسانها أو قبولها، بل يمكنهم حتى التعبير عن مجموعة من الأفكار الملتوية والهرطقات. وعلى وجه الخصوص، غالبًا ما يقوم بعض الأشخاص بمناورات مشبوهة داخل أي مجموعة، فيزرعون الشقاق ويشوهون الحقائق ويختلقون الأكاذيب. يبدو الأمر كما لو أنه لا يوجد عمل لائق يهتمون به كل يوم؛ فهم إما يحكمون على هذا الشخص أو يحكمون على تلك المسألة، ويستمتعون بذلك. وحتى لو لم يُعِر أحد انتباهًا للأشياء التي يقولونها، ولم يكن أحد مهتمًا بهذه الأشياء، فإنهم لا يملّون أبدًا من قولها وفعلها. إنهم يزرعون الشقاق دائمًا في علاقات الناس، ويحكمون على الآخرين ويشوهون الحقائق ويقولون الأكاذيب وراء الكواليس. وعندما لا تسير الأمور على هواهم، فإنهم يتذمرون ويشكون، بل ويحكمون على الناس من وراء ظهورهم. حياتهم مليئة بالكامل بهذه الأشياء. أنتَ لا تراهم أبدًا يعقدون شركة عن فهمهم الخاص؛ سواء كان ذلك بتقديم شركة عن الاستنارة والنور اللذين نالوهما من كلمات الله، أو عقد شركة ومشاركة اختبارهم في مسألة معينة مع الجميع. وكلما حان وقت مناقشة مثل هذه الأمور اللائقة، ازداد صمتهم، وافتقروا إلى أي موقف استباقي، وبدوا خاملين وغير قادرين على استجماع أي طاقة. أما ما يتحمسون له فهو زرع الشقاق وتشويه الحقائق وقول الأكاذيب. وحتى عند مناقشة مسألة ما، فإنهم يتصرفون مثل غير المؤمنين في النظر إليها من منظور الصواب والخطأ، وما هو صحيح وما هو غير صحيح، ولا يناقشون أي مسألة أبدًا من منظور ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. إنهم يلعبون دائمًا أدوار البعوض، والذباب، والفئران، وما إلى ذلك، بين مجموعات الناس، ويزعجون حياتهم الطبيعية ويضايقونهم. وبمجرد أن يتحدثوا ويعبروا عن آرائهم، أو يقيّموا ويحكموا على شيء ما، يشعر الناس بالنفور والانزعاج في قلوبهم، بل إن بعض الأشخاص ذوي القامة الصغيرة الذين لا يفهمون الحق يُضلَّلون ويُقيَّدون بسببهم. هؤلاء الأشخاص لا يلعبون دورًا إيجابيًا أبدًا في أي مجموعة؛ فهم يثرثرون دائمًا ويشوهون الحقائق ويقولون الأكاذيب، ويتحدثون عن أخطاء هذا الشخص ثم عما فعله ذلك الشخص. ومع ذلك فإنهم لا يشعرون أبدًا أن ثمة أي خطأ في القيام بذلك؛ بل يعتقدون أن هذه هي الطريقة التي ينبغي للناس أن يعيشوا بها، وأنه من خلال العيش بهذه الطريقة وحدها يمكن للمرء أن يكون سعيدًا وحرًا. إنهم ينظرون إلى أسلوب الحياة الخاطئ هذا وطريقة التعامل مع الأمور على أنه صحيح، وأنه أسلوب الحياة الذي ينبغي أن يتمتع به الأشخاص ذوو الإنسانية الطبيعية، ولا يقبلون ذلك عندما يُهذبهم الآخرون ويكشفونهم. وإذا لم ينجح نهجهم في مجموعة معينة، فإنهم يذهبون إلى مجموعة أخرى للعثور على أشخاص من أمثالهم – أشخاص آخرين يشاركونهم عقليتهم الفاسدة – ليحكموا معهم على الصواب والخطأ. وبمجرد أن يجدوا شخصًا على شاكلتهم، يشعرون أن كل يوم في حياتهم سعيد ومبهج للغاية. وفي أي بيئة، يكون الدور الذي يلعبه هؤلاء الأشخاص هو دور من يشوه الحقائق ويقول الأكاذيب، ويزرع الشقاق، ويحاول اجتذاب الناس، ويزعجهم ويهاجمهم. إذا سألتهم عن الدوافع الخفية التي يضمرونها للقيام بذلك والهدف الذي يريدون تحقيقه، فإنهم أنفسهم لا يستطيعون أن يشرحوا بوضوح سبب قيامهم بذلك. قد لا يكون لديهم هدف واضح، ومع ذلك فإن الحالة التي يعيشون فيها عادة مليئة بهذه المظاهر والممارسات. أخبروني، ما تصنيف مثل هؤلاء الأشخاص؟ إذا قلتم إن لديهم دوافع خفية للقيام بذلك، فهم مليئون بالأعذار: "لم أقصد التأثير على أداء أي شخص لواجبه، ولم أقصد إزعاج أي شخص، ولم أقصد إزعاج عمل بيت الله. ألا يمكنني فقط قول ما يدور في ذهني؟" وعندما تكشفهم، يصبحون متمردين؛ ويصرون على القيام بذلك بهذه الطريقة، ويصرون على التصرف بطريقتهم الخاصة، ويصرون على العيش هكذا بين الآخرين. وبغض النظر عمن يحكمون عليه أو ما يشوهونه من الحقائق والأكاذيب التي يقولونها، هل طريقة عيشهم وسلوكهم الذاتي صحيحة؟ (كلا). ومع ذلك يمكنهم أن يستمتعوا بذلك. هل تقول إن مشكلة أمثال هؤلاء الأشخاص خطيرة للغاية؟ (نعم). إنهم بالغون، ومع ذلك لا يعرفون أي الكلمات وأي الأفعال صحيحة وقيّمة وذات مغزى وتشكل اهتمامًا بالعمل اللائق، ولا يعرفون أي الأفعال تشكل إهمالًا للعمل اللائق؛ فالأشخاص من هذا النوع هم مجرمون بكل المعايير، وليسوا أشخاصًا طبيعيين. وبغض النظر عما إذا كانوا يسببون إزعاجًا للآخرين، وبالنظر إلى أنهم يعيشون كل يوم في حالة من ارتكاب الآثام بتهور دون معرفة ما إذا كان ما يفعلونه صحيحًا أم غير صحيح، ويعتبرون تشويه الحقائق وقول الأكاذيب وزرع الشقاق عملًا لائقًا بينما ليس لديهم أي وعي في ضميرهم، فهل تقول إن لديهم إنسانية؟ لو كان لديهم حقًا إنسانية طبيعية، فينبغي لهم أن يعرفوا ما هي المبادئ التي تحكم التحدث والتصرف، والأكثر من ذلك أنه ينبغي لهم أن يعرفوا أنه في السلوك الذاتي، يجب على المرء أن يفهم الحق، وأن هذا هو أكبر احتياج للناس. غير أنهم لا يعرفون ما يحتاجه الناس أو ما ينبغي للناس فعله. ليس لديهم إنسانية طبيعية؛ إنهم بهائم. وبعضهم أسوأ حتى من البهائم. انظر إلى القطط: إنها تنام وتلعب أحيانًا أثناء النهار، وتذهب لاصطياد الفئران عندما يحل الظلام. الفئران ضارة بالبشر، لذا من خلال اصطيادها تقوم القطط بشيء نافع للبشر. أو انظر كيف تعيش الكلاب. فإلى جانب اللعب مع أصحابها، تحرس الكلاب المنزل. فما إن يمر شخص غريب، حتى تبدأ في النباح لتنبيه صاحبها وحراسة المنزل. وعندما يأخذها صاحبها إلى الخارج، تبقى بجانبه، وإذا اقترب شخص غريب، فإنها تحميه. إنها تقوم بدور الحراسة ومراقبة المنزل. وسواء كانت قططًا أم كلابًا، فبإمكانها جميعًا الاهتمام بالعمل اللائق بها. بالطبع، لا تفعل الحيوانات هذا بدافع القوة الحاكمة للضمير بل بدافع الغريزة. عندما خلقها الله، خلق هذه الغريزة وأعطاها مثل هذه المهمة، وهي تلتزم بمهمتها، ولا يمكن لأحد أن يغير هذا. بل إن الحيوانات يمكنها أن تتمم مسؤولياتها وتهتم بالعمل اللائق بها. وإذا كان المرء إنسانًا، فعلى أقل تقدير، يجب أن يحكمه الضمير والعقل. ينبغي أن يكون لدى المرء معايير وحد أدنى في قلبه بشأن ما ينبغي فعله وما لا ينبغي فعله كل يوم، وأي الأفعال تتعلق بالحق، وأي الأفعال تشكل إهمالًا للعمل اللائق. ويمكن قياس هذه المعايير وهذا الحد الأدنى بسرعة باستخدام ضمير الإنسانية وعقلها. على سبيل المثال، الانحلال والانفلات، وحب تشويه الحقائق وقول الأكاذيب، وما إلى ذلك؛ أي نوع من الناس يفعل هذه الأشياء؟ يمكن للأشخاص الطبيعيين أن يدركوا أن: "هذه أشياء يفعلها المتسكعون والمجرمون الذين يهملون العمل اللائق. الأشخاص الطبيعيون مشغولون جدًا بالأمور اللائقة؛ فمن سيفعل تلك الأشياء؟ لا فائدة منها! إلى جانب ذلك، فإن هذه الأشياء المتمثلة في تشويه الحقائق وقول الأكاذيب وزرع الشقاق هي جميعها سلبية وخاطئة. وإذا كان لدى الناس ضمير وعقل، فينبغي ألا يفعلوها مطلقًا. في بعض الأحيان، قد يكون هناك ظرف خاص من نوع ما، كأن يسيء إليك شخص ما، وقد تتذمر ببضع كلمات بدافع التهور، لكن لا يمكنك تحويل هذا إلى القاعدة في حياتك اليومية؛ لا يمكنك التعامل معه على أنه عمل لائق!" هذا شيء يمكن قياسه باستخدام ضمير الشخص الطبيعي وعقله، لذا فهم قادرون على الامتناع عن القيام بهذه الأشياء. لكن الأشخاص الذين لا يمتلكون الضمير والعقل يتعاملون مع هذه الأشياء على أنها عمل لائق. إنهم لا يشعرون بالقلق أو الانزعاج بشأن تأخير واجبهم. وعندما لا ينهون عملهم ويحثهم الآخرون على ذلك، فإنهم لا يأخذون الأمر على محمل الجد. الآخرون جميعهم مشغولون بالقيام بواجباتهم، لكنهم يتظاهرون بعدم رؤية ذلك. ومتى شعروا برغبة في ذلك، يثرثرون بلا هدف، إما بتشويه الحقائق وقول الأكاذيب أو بزرع الشقاق. هذه المظاهر ليست مظاهر إنسانية طبيعية، بل هي مظاهر غير البشر. بوصفهم أفرادًا من الجنس البشري، بعد بلوغ سن الرشد، ينبغي للجميع التفكير في بعض الأمور اللائقة، مثل النظرة إلى الحياة التي ينبغي للمرء أن يرسخها، والتطلعات والمساعي التي ينبغي أن تكون لديه، وبماذا ينبغي أن يؤمن، وما الطريق الذي ينبغي أن يسلكه، وكيف يعيش حتى يكون ثمة قيمة ومعنى في هذه الحياة، وما إلى ذلك؛ فثمة الكثير من الأشياء التي ينبغي للمرء التفكير فيها وفهمها. هذا هو الحال على وجه الخصوص بعد أن يؤمن الناس بالله ويقوموا بواجب في بيت الله، حيث يكون حجم كل بند من بنود العمل كبيرًا، ويتطلب تقدمًا وكفاءة لإنجازه. الجميع مشغولون جدًا؛ فمن لديه وقت الفراغ لتشويه الحقائق وقول الأكاذيب وزرع الشقاق؟ لن يقضي معظم الناس وقتهم في هذه الأشياء. إضافة إلى ذلك، لا يمتلك معظم الناس هذه الهواية؛ وأي شخص يمتلكها يبدو غريب الأطوار وشاذًا للغاية. أولئك الذين يتخذون من تشويه الحقائق وقول الأكاذيب وزرع الشقاق هواية هم غير بشر، لأن سلوكهم مختلف تمامًا عن سلوك الأشخاص الطبيعيين، ويتعارض مع مبادئ القيام بالأشياء التي ينبغي أن يمتلكها الأشخاص الطبيعيون. لذا فإن أمثال هؤلاء الأشخاص هم أشقياء بائسون يهملون عملهم اللائق. الأشياء التي يفعلونها ليست هي ما يجب على الأشخاص الطبيعيين فعله؛ والدور الذي يلعبونه هو دور غير البشر. لكنهم أنفسهم يعتقدون أن الأمر جيد وصحيح تمامًا. أليس هذا عدم معرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ (بلى).

بعض الأشخاص ينخرطون دائمًا في سلوك متسلل وتطفلي من وراء ظهور الناس. على سبيل المثال، يحب البعض التحقق من المعلومات الخاصة للآخرين، مثل يومياتهم الشخصية وملاحظات العبادة الروحية. ويحب البعض استراق السمع إلى صلوات الآخرين، أو استراق السمع إلى محادثات الآخرين ليروا ما إذا كان قد تم ذكرهم وما يفكر فيه الآخرون بشأنهم. ويسترق البعض النظر إلى أجهزة الكمبيوتر الخاصة بالآخرين ليروا ما لديهم من رسائل، وبمن يتصلون، وما الأغاني التي يستمعون إليها، وما مقاطع الفيديو التي يشاهدونها، ويتلصصون دائمًا على الحياة الخاصة للآخرين. وثمة أيضًا بعض الأشخاص الذين تمتد أيديهم للسرقة، فيفتشون في متعلقات الآخرين الشخصية، وطرودهم، بل وحتى فرش أسرتهم دون إذن. إنهم يتفحصون أي شيء يأكله الآخرون، أو يرتدونه، أو يستخدمونه. وإذا وجدوا شيئًا جيدًا، أخذوه واستخدموه، وإذا كان استخدامه يبدو جيدًا بالنسبة لهم، تعاملوا معه على أنه ملك لهم. وعندما يشتري الآخرون بعض الوجبات الخفيفة أو المعجنات، يسترقون النظر، وإذا وجدوا شيئًا لذيذًا، أخذوا منه قضمة أو قطعة. غرضهم ليس مجرد النظر، بل الأكل لأنهم جشعون. إذا أرادوا أن يأكلوا، فيمكنهم أن يطلبوا بعضًا منه، ولن يسخر منهم أحد. ولكن لماذا يسرقون طعام الآخرين من وراء ظهورهم؟ هل من الصواب فعل هذا؟ (كلا). إنهم يعرفون أن ذلك خطأ ولكنهم يفعلونه برغم ذلك، ويفعلونه كثيرًا، ويفتشون في أشياء الآخرين كما لو كانت ملكًا لهم. وإذا اكتُشف أمرهم، برروا لأنفسهم بالقول إنهم كانوا ينظرون فقط، ولا يشعرون بالخزي من ذلك. وعندما لا يكون ثمة أحد بالجوار، يستمرون في التفتيش والسرقة. ليس لديهم أي حس بالخجل؛ بل إنهم لا يعرفون حتى ما إذا كان ذلك صحيحًا أم لا. أي نوع من الأشخاص يفعل مثل هذه الأشياء؟ عمومًا، حتى الأطفال العاقلون في السادسة أو السابعة من العمر لا يفعلون هذه الأشياء. وإذا كان شخص بالغ لا يزال يفعلها، فذلك لأنه اعتاد على فعلها منذ الطفولة. إنه مثل اللص الذي اعتاد على السرقة والذي يختلس أينما ذهب. حتى لو لم يكن ينقصه شيء، فإنه يظل يريد أن يسرق؛ لقد أصبحت السرقة طبيعة ثانية لديه ولا يمكنه التوقف. وحتى لو أراد التوقف، فلن يستطيع. إنهم لصوص بالفطرة. أليسوا غير بشر؟ (بلى). أنتَ فضولي وتصر على إلقاء نظرة على المتعلقات الشخصية للآخرين، ولكن ما النفع الذي يمكن أن يجلبه النظر؟ حتى لو نظرت، فإنها لا تخصك، ولا يمكنك الحصول عليها. إذا كنت تريد حقًا استعارة شيء ما لمرة واحدة، فما عليك سوى أن تطلب من الشخص، وتستخدمه فقط بعد أن يوافق على ذلك. افعل الأشياء بشكل علني وصريح؛ ولا تكن متسللًا. إذا كنتَ تريد ارتداء ملابس شخص آخر، فاطلب منه بصراحة أن يعيرك إياها. لا يمكنك ارتداؤها إلا إذا وافق على إعارتك إياها. إذا كان على استعداد لإعارتكَ شيئًا يقدره على مضض، فهذا يُعد مودة بين الإخوة والأخوات. أما إذا لم يُعرك إياه، فلا ترتده سرًا. المؤمنون بالله جميعهم بالغون، ومع ذلك لا يزال بعضهم غير لائقين في كيفية تصرفهم، بل إن قلة من الأفراد تمتد أيديهم للسرقة. إنهم يُفتشون سرًا في أشياء الآخرين دون أن يعرفوا أن ذلك خطأ. وبمجرد اكتشاف أمرهم وتحدث الآخرين عنهم، لا يشعرون بأي خزي، بل ويفكرون: "وماذا إذا فتشت في أشيائك؟ أنت لم تفقد شيئًا، وأشياؤك ليست مقدسة، فلماذا لا أستطيع إلقاء نظرة عليها؟" كما ترى، إنهم حتى يستخدمون منطقًا ملتويًا. هذه المشكلة خطيرة؛ إنها ليست مجرد مشكلة في سلوكهم، بل مشكلة في جوهر إنسانيتهم. وما المشكلة في جوهرهم؟ لا يمتلك أمثال هؤلاء الأشخاص أي وعي على الإطلاق عندما يخطئون. فبمجرد أن يكتشف شخص ما ما فعلوه ويقوّمهم، لا يقتصر الأمر على عدم قبولهم لذلك، بل إنهم يبررون لأنفسهم أيضًا، ويستخدمون منطقًا ملتويًا، ويصرون على القيام بذلك بهذه الطريقة. هذا يدل على أنهم ليسوا بشرًا. وإحدى سمات غير البشر هي أنهم لا يعترفون أبدًا بأنهم مخطئون عندما يخطئون، وليس لديهم أي ندم على الإطلاق، ويصرون على الاعتقاد بأنهم على حق، وهم مليئون بالمبررات. أي أنهم يتحدثون عن الأشياء الخاطئة، والأشياء المحرفة، والأشياء الملتوية والخبيثة على أنها أشياء صحيحة. هذا هو تبني تفكير مغلوط كما لو كان صحيحًا. أولئك الذين يمتلكون هذه السمة يفتقرون إلى الضمير والعقل. والأشخاص الذين يفتقرون إلى الضمير والعقل هم غير بشر. هذه هي بالضبط أنواع المظاهر التي يتسم بها غير البشر. عندما يفتشون سرًا في أشياء الآخرين، مهما كشفتهم أو عقدتَ شركة عن الحق معهم، فإنهم لا يقبلون ذلك. ولا يقتصر الأمر على عدم شعورهم بالندم، بل إنهم يستخدمون أيضًا تفكيرًا ملتويًا، قائلين: "أنا فقط فتشت في أشياء شخص ما؛ فما الخطأ في ذلك؟ مقارنة بأولئك الذين ينخرطون في الفاحشة، أو القتل، أو الحرق العمد، والذين ارتكبوا كل فعل شرير يمكن تخيله، فأنا أفضل شخص موجود! أين يمكن أن تجدَ شخصًا صالحًا مثلي؟" أليس هذا غير معقول على الإطلاق؟ (بلى). إذا فعل شخص ما شيئًا خاطئًا ورفض بعناد الاعتراف به، فهو ميئوس منه. يرتكب بعض الأشخاص أخطاء خطيرة لدرجة أنها غير مقبولة حتى عند تقييمها باستخدام الأخلاق الإنسانية، فضلًا عن الحق؛ فمستوى قدراتهم يجعلهم غير مؤهلين لإدراك ذلك. من حيث الإنسانية، بمجرد أن يفتقر المرء إلى الضمير والعقل، فإنه من غير البشر. وبغض النظر عن مدى اعتقادكَ بأنك صالح، أو لطيف، أو عظيم، أو نبيل، فإذا لم تكن لديك مظاهر الضمير والعقل، بل تعيش بدلًا من ذلك بحسب العديد من المظاهر غير البشرية، بل ولديك العديد من الممارسات المحددة والأفكار ووجهات النظر الخاطئة، فأنت من غير البشر. تتمثل الخصائص الرئيسية لغير البشر في أنهم لا يقبلون الحق أو الأمور الإيجابية، بل يقبلون الأمور الخاطئة على أنها وجهات نظر صحيحة، ويمكنهم حتى الخلط بين الصواب والخطأ وقلب الأسود أبيض لتضليل الناس.

ثمة نوع من الأشخاص، عندما يرى أن ابنته جميلة المظهر، يريد استغلالها لجني الكثير من المال. لذا، يخطبها إلى رجل غني ويطلب الكثير من هدايا الخطوبة. وبمجرد أن يضع يديه على الهدايا، يشرع في الأكل، والشرب، والاستمتاع. وبعد فترة، عندما يكاد ينفق كل المال، يعود إلى عائلة الرجل لطلب المزيد. وعندما تقول العائلة إنهم قدموا بالفعل كل مال الخطوبة ولا يمكنهم تقديم المزيد، يخطب الوالدان الفتاة لعائلة أخرى ويطلبان مرة أخرى الكثير من هدايا الخطوبة. ترى العائلة الأولى أنهم لن يسمحوا للابنة بالزواج في عائلتهم، فيطالبون باسترداد هدايا الخطوبة. وماذا يقول هؤلاء الناس؟ "لا يمكن لابنتي أن تتزوج ابنك لأنك لم تدفع ما يكفي من مال الخطوبة. لا ينبغي لنا أن نعيد إليك المال. مَن أخبرك ألا تدفع ما يكفي؟ لم تدفع ما يكفي من المال وما زلت تريد الزواج من ابنتي؟ مستحيل!" بعد التحايل للحصول على المال، يبدأ في استخدام منطق ملتوٍ. وتدرك العائلة الأولى أنهم واجهوا محتالًا ووغدًا، لذا يتجاهلونه فحسب. وتتعرض العائلة الثانية للخداع نفسه. تُخطب الفتاة لعدة عائلات مع الكثير من الأخذ والرد، وبعد كل هذا التخبط، ينتهي بها الأمر بعدم الزواج، لكن عائلتها تجني الكثير من المال. هل هذه العائلة صالحة؟ (كلا). ولم لا؟ (لقد استخدموا زواج ابنتهم للاحتيال على الرجال وسلب أموالهم. وعندما طُلب منهم إعادتها، رفضوا واستخدموا منطقًا ملتويًا. ليس لديهم أي عقل على الإطلاق. أمثال هؤلاء الناس لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح، وليس لديهم أي حس بالخجل، لذا فهم سيئون). إنهم يظهرون كل هذه السلوكيات. إنهم لا يعرفون ما هو صحيح وما هو غير صحيح وليس لديهم أي حس بالخجل. إنهم ينفقون الأموال المسلوبة بالاحتيال دون الشعور بأي تأنيب للضمير، بل ويأكلون ويشربون جيدًا، ويعيشون كل يوم بضمير مستريح. أخبروني، هل يوجد أناس كهؤلاء بين أولئك الذين يؤمنون بالله؟ (يوجد على الأرجح). يوجد. يمتلك هؤلاء الأشخاص كل أنواع أساليب الاحتيال، ما يجعل الحذر منهم مستحيلًا. عالم الرذيلة الفوضوي لغير المؤمنين هو هكذا، ولكن إذا كان شخص يؤمن بالله يستطيع الاحتيال على الناس بهذه الطريقة، فهو بالتأكيد ليس شخصًا صالحًا. طبيعته سيئة للغاية؛ فحتى وهو يؤمن بالله، هو عديم الإيمان. أليس هذا محددًا بطبيعته؟ (بلى). إنه حتى لا يؤمن بالقصاص، ومع ذلك يؤمن بالله؛ أي نوع من الأشقياء هو؟ إنه يحتال على الناس لسلب هدايا خطوبتهم ولا يسمح لابنته بالزواج. هذا خداع. علاوة على ذلك، فهو لا يحتال على عائلة واحدة فحسب، بل على عدة عائلات، ويظل يعيش بضمير مستريح. بل ويدّعي الإيمان بالله. هل يعترف الله بمثل هذا الشخص؟ (كلا). الله لا يعترف بإيمانه. إذا كان ثمة مثل هؤلاء الأشخاص في بيت الله، فيجب تصفيتهم. بيت الله لا يريد أمثال هؤلاء الأشخاص. المحتالون لا يمكن تغييرهم؛ فالله لا يُخلّص الأشرار. المحتال سيحتال على الناس أينما ذهب. وعندما يأتي إلى بيت الله، هل سيخدع الإخوة والأخوات؟ هل سيخدع بيت الله؟ بالتأكيد سيفعل. هل يُخلص الله مثل هذا الشخص؟ لن يُخلصه الله. أي نوع من الناس هم المحتالون؟ على وجه الدقة، هم غير بشر. غير البشر هم أناس بلا ضميرٍ وعقلٍ. إذًا، هل سيستمر مثل هذا الشخص في الاحتيال على الناس أثناء إيمانه بالله؟ بالتأكيد سيفعل. إذا كان يدعي الإيمان بالله، فإن بعض الإخوة والأخوات سيعاملونه بمحبة، ويساعدونه في صعوباته ويعطونه في وقت حاجته. ولكن في النهاية، مع مرور الوقت، يكتشفون أن هذا الشخص لا يسعى إلى الحق على الإطلاق وأنه محتال. ألم يتعرضوا للخداع؟ لذلك، يجب على المرء أن يعرف كيف يُميّز المحتالين لتجنب التعرض للخداع. هذا لحماية الإخوة والأخوات من التعرض للخداع. إذا تم اكتشاف مثل هذا الشخص، فينبغي إخراجه، لأن لديه سمعة سيئة وقادر على فعل أي شيء سيء؛ إنه وغد في المجتمع. كيف يمكن لوغد أن ينال الخلاص؟ لا يُسمح للأوغاد بالوجود داخل الكنيسة. إنهم غير لائقين للعيش بين شعب الله المختار. ينبغي إخراجهم؛ إنهم لا يستحقون البقاء في بيت الله.

ثمة أيضًا بعض الأشخاص الذين يحبون بشدة استعارة الأشياء من الآخرين. سواء كان طعامًا، أو ملابس، أو أدوات، أو أجهزة كمبيوتر، أو أثاثًا، فإنهم يستعيرون كل شيء؛ حتى المال، والمجوهرات، والسيارات. يمتلك البعض مالهم الخاص ولكنهم لا يشترون الأشياء لأنفسهم، بل يحبون فقط الاستعارة من الآخرين، واستغلالهم عن قصد. على سبيل المثال، يستعير بعض الأشخاص سيارة للخروج، ولا يعيدون تزويدها بالوقود عندما ينفد. حتى أن البعض يستعيرون سيارة ولا يعيدونها، وينتظرون حتى يأتي المالك ويطلبها قبل إعادتها. يستعير بعض الأشخاص أدوات، ولا يصلحونها للمالك عندما يكسرونها، ولا يقدمون حتى كلمة اعتذار. ويقترض بعض الأشخاص المال وينفقونه كله، دون أي نية لرده، كما لو كان مالهم الخاص. إنهم يأملون فقط أن ينسى المُقرض الأمر، وهذا بالضبط ما يريدونه، مستغلين الوضع عن قصد. إنهم يستخدمون أموال الآخرين في الأعمال التجارية، وفي الأكل، والشرب، والترفيه، بينما يدّخرون أموالهم الخاصة لكسب الفوائد أو الاستثمار في الأسهم. وعندما يُسألون متى سيعيدون المال، يقولون: "سأعيده عندما يكون لديَّ مال. كيف يمكنني إعادته وليس لديَّ أي شيء الآن!" أرأيتم؟ انكشفت حقيقتهم، أليس كذلك؟ كانت نيتهم طوال الوقت ألا يعيدوه أبدًا. أي نوع من الأشخاص هذا؟ هذا وغد. وآخرون، عندما يرون أن شخصًا ما لديه ساعة جميلة، يطلبون استعارتها لبضعة أيام، وينتهي بهم الأمر بتوسيخ الساعة تمامًا. وعندما يأتي المالك لاستردادها، ينزعجون ويقولون: "أنتَ بخيل جدًا! لم تكن معي سوى لبضعة أيام وأنت تطلب استردادها بالفعل!" أي نوع من العقلية هذه؟ إنهم يريدون دائمًا الاستيلاء على الأشياء الجيدة الخاصة بالآخرين لأنفسهم. أليس هذا جشعًا؟ إنهم يشعرون أن استعارة الأشياء أمر مشروع تمامًا، لذا يبحثون دائمًا عن فرص للاستعارة من الآخرين. وأيًا كان ما يستعيرونه، فإنهم لا يريدون إعادته أبدًا، آملين في الاستيلاء على الأشياء لأنفسهم. أي نوع من الأشخاص هذا؟ (هذا بلطجي ووغد؛ هذا غير بشر). يوجد الكثير جدًا من الأوغاد وغير البشر أمثال هؤلاء بين غير المؤمنين؛ ولن نناقش أمرهم أكثر من ذلك. ولكن هل يوجد أناس كهؤلاء بين أولئك الذين يؤمنون بالله؟ إذا تسلل مثل هذا الشخص إلى الكنيسة، أليس بلطجيًا ووغدًا؟ (بلى). أمثال هؤلاء الأوغاد يؤمنون بالله فقط لنيل البركات. وعندما يتعاملون مع الإخوة والأخوات، تكون لديهم دائمًا عقلية استغلالهم. إنهم يبحثون دائمًا عمَّن لديه مال من الإخوة والأخوات، أو من لديه نفوذ، أو من تمتلك عائلته أشياء جميلة، ويستهدفون هؤلاء الأشخاص تحديدًا. إنهم يستغلون كل مَن يستطيعون استغلاله ويتعاملون مع كل مَن يسهل استغلاله. إنهم يستعيرون الأشياء دائمًا من الإخوة والأخوات ويخبرونهم بما يجب عليهم فعله تحت شعار "الإخوة والأخوات عائلة واحدة"، بل ويطالبون الإخوة والأخوات باستضافتهم. بعض الإخوة والأخوات الذين بدأوا للتو في الإيمان بالله لا يفهمون الحق وليس لديهم أي تمييز، لذا يعاملون مثل هذا الشخص على أنه أخ أو أخت، شاعرين بالحرج من رفضهم. ولكن بمرور الوقت، يكتشفون أن هذا الشخص يعيش عالة عليهم في منزلهم ولن يغادر، ويأكل بلا توقف كلما رأى طعامًا جيدًا، ويأخذ الأشياء الجميلة كما يحلو له. علاوة على ذلك، فإن هذا الشخص لا يسعى إلى الحق أو يقوم بواجبه على الإطلاق، ولا يفكر إلا في الاستغلال طوال الوقت. لذا، يشعرون بالنفور الشديد منه. وبسبب رؤية وجود أمثال هؤلاء الأشخاص في بيت الله، تنشأ لدى البعض حتى مفاهيم عن الله، مفكرين في أنفسهم: "كيف يمكن لله أن يختار مثل هذا الشخص؟" في الواقع، لم يختر الله مثل هذا الشخص؛ بل إنه تسلل إلى الكنيسة. الأشخاص الذين بشروه بالإنجيل لم يعرفوا خلفيته الحقيقية، وقبلته الكنيسة. مواقف مثل هذه تحدث بالفعل. الله لا يختار أبدًا أمثال هؤلاء الأوغاد وغير البشر. وإذا تم اكتشاف أمثال هؤلاء الأشرار والأوغاد، فينبغي تجنبهم ورفضهم. لا تعاملوهم بوصفهم إخوة وأخوات؛ إنهم مجرد متطفلين. إذا كنتَ تعامل مثل هذا الوغد كأخ أو أخت وتظن أنه شخص اختاره الله، فإن استيعابك محرف. الأشخاص الذين يختارهم الله هم، على أقل تقدير، أولئك الذين يتمتعون بإنسانية جيدة والقادرون على قبول الحق. الله لن يختار أبدًا الأوغاد والأشرار، لأن الله لا يُخلّص الأوغاد والأشرار؛ فالله لا يريد أمثال هؤلاء الأشخاص. وحتى لو آمن أمثال هؤلاء الأشخاص بالله، فستظل حقيقتهم تُكشف ويُستبعدون من قِبَله. هل تفهمون الآن؟ (نعم). ينفر الناس تمامًا بعد التعامل مع مثل هؤلاء الأفراد، ويكرهونهم، ويشمئزون منهم. لذا، إذا كانوا سيتعاملون مع الله، فهل يمكن لله أن يحب أمثال هؤلاء الأشخاص؟ الإجابة واضحة: الله لا يحب أمثال هؤلاء الأشخاص على الإطلاق، ولن يختارهم أبدًا. بيت الله لا يحتاج إلى أمثال هؤلاء الأشخاص للقيام بالواجبات، وهم ليسوا أكفاء لأي عمل. إنهم مجرد أوباش، أشخاص يتسكعون بلا هدف. إنهم يأتون إلى بيت الله فقط للتطفل. إنهم يظنون أن جميع من يؤمنون بالله أبرياء، وصادقون ومحبون للغاية، ومستعدون لمساعدة الآخرين. إنهم يظنون أنه حتى لو أقرضهم المؤمنون المال، فسيشعرون بالحرج الشديد من المطالبة باسترداده، وأنه حتى لو لم يعيدوا المال، فلن يُبلغ عنهم المؤمنون. إنهم يعتقدون أن هؤلاء الأشخاص هم أسهل من يسهل استغلاله. وبما أنهم لا يريدون العمل في وظيفة، فإنهم يقترضون المال فحسب من الإخوة والأخوات. يمكنهم تدبر أمورهم دون العمل في وظيفة، ويمكن للكنيسة أن تساعد إذا واجهوا صعوبات. لا يتم التكفل بإيجارهم فحسب، بل تُغطى أموال مصاريفهم أيضًا، ويمضون أيامهم بلا قلق. بعض الإخوة والأخوات ليس لديهم أي تمييز وينتهي بهم الأمر بالفعل بإعالة معيشة أمثال هؤلاء الأشخاص، تاركينهم يستغلونهم حقًا ويستغلون الثغرات. أليس هذا لأنهم ليس لديهم أي تمييز؟ (بلى). الناس حمقى للغاية وليس لديهم أي تمييز للآخرين، لذا يفعلون أحيانًا بعض الأشياء الحمقاء. هل تعرفون كيف تميزون أمثال هؤلاء الأشخاص الآن؟ (نعم). بما أنكم تستطيعون تمييزهم، فينبغي لكم تصفية أمثال هؤلاء الأشخاص. إنهم ليسوا من شعب الله المختار، لذا ليست ثمة حاجة لإظهار أي محبة لهم. إنهم يريدون دائمًا الحصول على شيء مقابل لا شيء وحصد ما لم يزرعوا؛ إنهم أوباش! بأي حق ينفقون مالك الذي كسبته بشق الأنفس ويستخدمون أشياءك كما يحلو لهم؟ التسامح مع مثل هذا الشخص وتدليله، بل وإعالة معيشته؛ هذا ليس الواجب المُعطى من الله، ولا هو الإرسالية والمهمة التي ائتمنك الله عليها. ليس عليك أي مسؤولية أو التزام على الإطلاق لإظهار المحبة لهم. إظهار المحبة للإخوة والأخوات الحقيقيين يتوافق مع المبادئ ومتطلبات الله؛ هذه مسؤوليتك والتزامك. إعالة الإخوة والأخوات الحقيقيين، ومساعدتهم، ودعمهم، حتى بالمساعدات المالية والمادية، يتوافق كله مع مقاصد الله. هذه أعمال صالحة، والله يتذكرها. أما بالنسبة إلى غير البشر هؤلاء، فلا داعي للمجاملة، ولا داعي للتصرف بمحبة تجاههم. المحبة، والتسامح، والصبر مخصصة للإخوة والأخوات الحقيقيين. أما غير البشر، والبلطجية، والأوغاد، والأوباش، فلا حاجة لإظهار المحبة، أو التسامح، أو الصبر لهم. هذا هو المبدأ. بالنسبة لوغدٍ ومتطفلٍ ليس لديه حس بالخجل ولا يعرف ما هو صحيح وما هو غير صحيح، إذا أظهرت له الصبر والمحبة بشكل أعمى، فهذا حماقة وافتقار للمبادئ، والله لا يتذكره على الإطلاق. إن قيامك بهذه الأشياء لا علاقة له بالحق؛ إنه غير مقبول لدى الله، وهو بلا جدوى.

بعض الناس كثيرًا ما يهاجم الإخوة والأخوات، والقادة والعاملين، وبيت الله وترتيبات عمله؛ بل إنهم يهاجمون الله ويحكمون عليه. وما هي ذريعتهم لفعل ذلك؟ "أنا منصف فيما أفعله. ليست لديَّ أي نوايا أخرى. أنا أقول هذه الأشياء وأفعل هذا بموقف طلب الحق والجدية!" إنهم يبدون عقلانيين للغاية ويتحدثون بلهجة البر. في الواقع، كل كلمة يقولونها وكل ما يفعلونه لا يتوافق مع الحق وهو نتيجة لأفكارهم ووجهات نظرهم الخاطئة؛ علاوة على ذلك، فإن كل هذا يتسبب في عرقلة وإزعاج عمل الكنيسة، ومع ذلك يفكرون: "ما أفعله صحيح. أنا على حق. لا يمكنكَ إدانتي!" إنهم يؤمنون بالله، ومع ذلك يهاجمونه. قلوبهم مليئة بالتحدي والاستياء تجاه الله، بل إنهم يقللون من شأنه ويحتقرونه، ومع ذلك لا يدركون أن هذا خطأ، وبدلًا من ذلك يفعلونه كما لو كان الشيء الصحيح، وكأنه واجبهم والتزامهم. بين البشرية الفاسدة، يمكن القول إن أمثال هؤلاء الأشخاص لديهم المشكلات الأكثر خطورة. مظاهرهم وكشوفاتهم ليست الأفكار ووجهات النظر الخاطئة المعتادة أو طرق التعامل الخاطئة مع الأمور التي تُرى عادة في الأشخاص الطبيعيين، ولا هي نقائص إنسانية. فبماذا تتعلق؟ (إنها تتعلق بالله وبعمل بيت الله). إنها تتعلق بموقف المرء تجاه الأمور الإيجابية وتجاه الله. هذه المظاهر الخاصة بهم لا تتعلق ببساطة بالعلاقات بين الناس أو طرق الناس ووسائلهم في التعامل مع الأمور؛ وإنما تتعلق بالعلاقة بين الناس والله، وكيفية معاملة الناس لله، وموقف الناس تجاهه. لا يقتصر الأمر على أن هؤلاء الأشخاص ليس لديهم أدنى خضوع في موقفهم تجاه الله، بل إنهم في قلوبهم أيضًا غالبًا ما يهاجمون كل عمل الله وكلماته التي لا تتوافق مع مفاهيم الإنسان ويحكمون عليها ويدينونها. بل إنهم ينكرون أن جميع كلمات الله هي الحق، ويمكنهم أن يرفضوا كل ترتيبات العمل في بيت الله. ظاهريًا، لا يختلقون أي حجج أو تصريحات أو يحرضون الناس بطريقة علنية وصارخة، ولكن في أعماق قلوبهم، غالبًا ما يضمرون أفكارًا للحكم على الله ومهاجمته. من وقت لآخر، ينشرون بعض الأفكار ووجهات النظر الخاطئة التي تحكم على الله، ناشرين السلبية والموت لإزعاج قلوب الناس ودفعهم بعيدًا عن الله. جوهر هؤلاء الأشخاص هو جوهر أضداد المسيح. أضداد المسيح لديهم الكثير جدًا من الأفكار ووجهات النظر المغلوطة في قلوبهم. وعلى الرغم من أنهم لا يجرؤون على التعبير عنها بوقاحة في العلن، فإن هذه الأشياء تُكشف بشكل طبيعي عندما يتفاعلون مع الناس وراء الكواليس. أخبروني، هل لدى أمثال هؤلاء الأشخاص مشكلات؟ (نعم). أي نوع من المشكلات؟ (أمثال هؤلاء الأشخاص لديهم جوهر الأبالسة، لأنه لا توجد عداوة بين الله وبينهم، ويعبر الله عن الكثير من الحقائق ليُخلّص الناس، ومع ذلك فإنهم يهاجمونه ويحكمون عليه باستمرار. إنهم يكرهون الحق ويكرهون الله في قلوبهم؛ إنهم يمتلكون جوهر الأبالسة). كما ترى، أنا أعظ هنا، وبينما يستمع الجميع، يتأمل بعض الناس في أعماقهم كيفية فهم ذلك وقبوله بشكل صحيح: "ما موضوع عظة اليوم؟ كيف ينبغي لي أن أفحص نفسي في ضوء مظاهر الفساد المكشوفة هذه وأتعرف على نفسي؟" موقفهم هو موقف القبول. هؤلاء الأشخاص الذين لديهم موقف القبول، والذين يعيشون ضمن ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، غالبًا ما ينالون بعض الاستنارة والنور. في أعماق قلوبهم، هم لا يرفضون عمل الله أو الأمور الإيجابية. الأمر فقط هو أنه بسبب مستوى قدراتهم الضعيف، يكونون بطيئين بعض الشيء في استيعاب الحق، وأحيانًا تكون حالتهم خاطئة لأنهم محكومون بشخصياتهم الفاسدة. غير أن قلوبهم تسعى جاهدة نحو الحق، وعلاقتهم بالله طبيعية في معظم الأوقات. الأمر فقط أنه في بعض الأحيان، عندما تُزعجهم شخصياتهم الفاسدة، تتطور لديهم حالة سلبية ولا يكونون قريبين جدًا من الله. ولكن في قلوبهم، هم لا يمحّصون الله أو يشككون فيه، ولا يقاومونه أو يستبعدونه، فضلًا عن أن يكون لديهم موقف يتمثل في التقليل من شأن الله، أو السخرية منه، أو الشماتة به. ولكن ثمة مجموعة أخرى من الأشخاص المختلفين. أيًا كان الموضوع الذي تتم مناقشته، فإنهم لا يستمعون إلى العظة بعقلية التعطش للحق، والخضوع له، وقبوله. وإنما يستمعون بعقلية التمحيص والتشكيك: "لماذا تقول هذا؟ ما هو غرضك من قول هذه الأشياء؟ مَن تحاول أن تفضح وتكشف؟ أو مَن تحاول أن تهاجم وتدين؟ ما علاقة هذا بي؟" إذا كان الآخرون قادرين على قبوله وتطبيقه على أنفسهم، فإنهم يشعرون بالانزعاج. وإذا اكتشفوا أن شخصًا ما يجد هذه الحقائق تفوق قدرته ولا يمكنه تطبيقها على نفسه، فإنهم يشعرون بسعادة غامرة ويكون لديهم إحساس كبير بالإنجاز: "أخيرًا، يمكنني الشماتة في الله! أخيرًا، أمسكت شيئًا عليه!" إنهم غالبًا ما يستمعون إلى العظات بهذا النوع من العقلية. وخاصة عندما يستهدف بعض المحتوى الذي موضوع الحديث حالاتهم ومظاهرهم، فإن موقفهم لا يكون موقف قبول، ولا هو موقف تذلل وتواضع. وبدلًا من ذلك، يشعرون بالمقاومة، والنفور، والكراهية في قلوبهم. إنهم يشعرون أن ما أقوله مجرد إلقاء محاضرات وتفوه بكلمات رنانة. إنهم لا يريدون الاستماع ولا يمكنهم استيعاب ذلك. وخاصة عندما يُتطرق إلى مواضع ألمهم ونقاط ضعفهم، يشعرون بمزيد من النفور والكراهية، ويكونون غير مرتاحين للغاية في داخلهم. عدم ارتياحهم لا ينبع من الندم أو الحزن بسبب حقيقة أن لديهم شخصيات فاسدة، بل من مقاومتهم ورفضهم للأسلوب واللغة المستخدمين في فضحهم، وكذلك محتوى الفضح وجوهرهم الذي يُفضح. في الظروف المعتادة، عندما يتولى شخص طبيعي بندًا من بنود عمل الكنيسة، فما دام يقبل ترتيبات العمل أو الإمداد والإرشاد من الأعلى بموقف من التواضع والخضوع، فإنه سيحرز بعض التقدم بعد فترة من الوقت. سوف يتقن الأمر، ويكتشف بعض الطرق، ويجد بعض المبادئ ومسارات الممارسة. وبعبارة أخرى، سوف يحرز تقدمًا، ويتغير، ويربح شيئًا باستمرار. ولكن أولئك الذين يضمرون المقاومة في قلوبهم يختلفون. ونظرًا لأن قلوبهم مليئة بالتمحيص، والمقاومة، والسخرية، والحذر تجاه الله، فإن الله والحق بالنسبة إليهم هما موضع تمحيصهم. إنهم لا يتعطشون للحق. وعندما يقومون بواجباتهم، يعتمدون على مواهبهم أو ذكائهم التافه للقيام بالأمور. وبمجرد مواجهتهم لمشكلات أو صعوبات، فلن يطلبوا الحق لمعالجتها. وعندما يتعلق الأمر بالمسائل التي تنطوي على مبادئ الحق، لا تكون لديهم أي فكرة على الإطلاق. وأيًا كانت القضايا التي يواجهونها، فما دامت تنطوي على مبادئ الحق، فإنهم يشعرون أنها مجهدة وشاقة، وخارج نطاق قدرتهم؛ مثل إجبار السمك على العيش في اليابسة، أو إجبار الخنازير على الطيران. مهما حاول أمثال هؤلاء الأشخاص جاهدين، فلا يمكنهم الوصول إلى الحق. وأيًا كان ما يقولونه، فإنهم يبدون كالعوام، ما يجعلكَ تشك فيما إذا كانوا قد قرأوا كلام الله على الإطلاق أو عقدوا شركة عن الحق طوال سنوات إيمانهم، وما إذا كانوا قد عاشوا حياة الكنيسة حقًا. إنه أمر محير ببساطة. أليس أمثال هؤلاء الأشخاص مثيرين للمتاعب للغاية؟ لديَّ مصطلح لوصفهم: ليس لديهم فهم روحي. هذا يعني أنه حتى عند القيام بأبسط الأشياء، لا يمكنهم معرفة كيفية القيام بها، ولا يمكنهم إتقانها حتى لو بذلوا جهدًا. إن عدم امتلاك فهم روحي لا يعني بالضرورة أن يبدو الشخص متبلدًا وبطيئًا. إنما يعني أنهم بلا عقل عندما يتعلق الأمر بالقيام بالأشياء. فأيًا كان ما يفعلونه، لا يمكنهم العثور على المبادئ أو الاتجاه، ومهما طال الوقت الذي يفعلون فيه ذلك، لا يمكنهم استيعاب القواعد ذات الصلة. ينطبق هذا بشكل خاص على بنود العمل المختلفة في بيت الله. وعلى الرغم من أن أمثال هؤلاء الأشخاص قد يكونون متعلمين، وصغار السن نسبيًا، ويبدون أذكياء، فإنهم يظهرون خُرَقاء للغاية عند أداء الواجبات والقيام بالعمل في بيت الله. إن مجرد مشاهدتهم تثير غضب الناس؛ يبدو الأمر محيرًا. ها هو شخص حي يُرزق، ومتعلم، وموهوب؛ كيف يمكن أن يكون غير كفء إلى هذا الحد في كل بند من بنود العمل؟ كيف يمكن أن يكون أخرقًا إلى هذا الحد؟ الحقيقة هي أن العمل الذي قام به في العالم لم يكن سيئًا، فلماذا يكون أخرقًا وغير بارع إلى هذا الحد عند القيام بعمل بيت الله؟ توجد مشكلة هنا. عندما يؤمن أمثال هؤلاء الأشخاص بالله لمدة تتراوح بين ثلاث إلى خمس سنوات، فإن كل ما يفهمونه هو تلك الكلمات والتعاليم القليلة. إنهم يكتفون بترديد الشعارات عندما يتحدثون ولا يكون لديهم أي مبادئ على الإطلاق في أفعالهم. وبعد أن يؤمنوا لمدة سبع أو ثماني سنوات، يظل ما يقولونه هو الكلام القديم نفسه، دون إحراز أدنى تقدم. إنهم مثل الزهور البلاستيكية، لم يتغيروا على الإطلاق. ليس لديهم أي معرفة بالذات، ولا دخول في كلمات الله، ولم يربحوا شيئًا. عندما يعقدون شركة عن الحق، يبدو الأمر وكأنهم يروون قصصًا أو يتحدثون عن شؤون منزلية؛ لماذا يبدو الأمر غريبًا إلى هذا الحد؟ يقول آخرون: "يجب أن نقوم بواجبنا بتفانٍ، ونقدم إخلاصنا، ونقوم بواجبنا جيدًا، ونبذل أنفسنا من أجل الله". ولكن ماذا يقولون هم؟ "دعونا نعمل بجد فقط، ونبذل قصارى جهدنا، ونقوم بعمل جيد!" بعد إيمانهم بالله لأكثر من عقد من الزمان، لا يمكنهم حتى قول عبارة "القيام بالواجب بتفانٍ". كل ما يعرفون كيف يقولونه هو: "ابذلوا المزيد من الجهد، وقوموا بالمزيد من العمل، وافعلوا أشياء لبيت الله، وكرسوا حياتنا للعمل من أجل بيت الله. ليس لدينا الكثير، ولكن لدينا قوتنا!" هذه كلها أشياء يقولها العوام؛ لا يمكنهم حتى استخدام المصطلحات الروحية بشكل كامل. لقد آمن أمثال هؤلاء الأشخاص بالله لسنوات عديدة، على الأقل سبع أو ثماني سنوات، أو لأكثر من عشر سنوات. لقد كانوا يقومون بواجبات في بيت الله طوال الوقت واستمعوا لما يكفي من العظات. لماذا إذن لا يمكنهم استخدام المصطلحات الروحية بشكل صحيح عندما يتحدثون؟ فيمَ يفكر أمثال هؤلاء الأشخاص، وبم ينشغلون، وماذا يتأملون، وفيم يفكرون في قلوبهم كل يوم؟ الأمر غامض تمامًا! إذا راقبتَهم لفترة من الوقت، فستجد أن ما يفكرون فيه، ويتأملون فيه، وينشغلون به كل يوم هو في الواقع كل تلك الأمور الجسدية. إنهم ضيقو الأفق، وتافهون، ومتطلبون للغاية، وغارقون طوال الوقف في التفكير في مَن هو صالح ومَن هو سيئ، وفي الضغائن الشخصية، وغيرها من الأشياء التافهة التي لا معنى لها، والتي لا علاقة لها بالحق. أفكارهم، وآراؤهم، ووجهات نظرهم كلها مغلوطة، ومنافية للعقل، وسخيفة. ظاهريًا، يبدو أمثال هؤلاء الأشخاص متعلمين ولديهم مستوى قدرات؛ حتى أن بعضهم أداروا أعمالًا تجارية في المجتمع. لماذا لا يبدو أن لديهم أدنى قدر من الفهم الروحي بعد أن آمنوا بالله؟ وأيًا كانت كيفية نظرك إليهم، فإنهم يبدون مثل مجرد تمثال خشبي أو روبوت. لماذا هم خُرَقاء إلى هذا الحد أيًا كان الواجب الذي يقومون به؟ لماذا تبدو المصطلحات الروحية غريبة للغاية عند خروجها من أفواههم؟ إنهم ليسوا حتى بجودة الببغاء الذي يمكنه تقليد الكلام. إذا ظللتَ تقول "آمين، شكرًا لله!" أمام ببغاء، فيمكنه أن يتعلم قولها بطلاقة شديدة. لكن هؤلاء الأشخاص لا يمكنهم حتى قول "شكرًا لله"؛ بل يقولون "أشكرك، يا الله". وإذا نظرت إلى مبادئهم في التعامل مع الأمور، وما يفكرون فيه، ويحسبونه، ويخططون له في قلوبهم كل يوم، وما يحبونه ويتحمسون للسعي إليه في داخلهم، فستجد أنه ليس له أي علاقة على الإطلاق بالأمور الإيجابية؛ إنها جميعًا أشياء من الاتجاهات الشريرة، أمور سلبية. لذا فإن ما يفكر فيه هؤلاء الأشخاص في قلوبهم كله شر؛ هذا القول ليس خاطئًا بأدنى قدر. وحتى عندما يعقدون شركة في الاجتماعات، فإن محتوى شركتهم والأفكار ووجهات النظر التي يكشفون عنها كلها محرفة. إنهم لا يسعون إلى الحق على الإطلاق وغير قادرين على نيل أي استنارة أو إضاءة. عندما يعقد الآخرون شركة ويشاركون استنارتهم الشخصية، وإضاءتهم، وفهمهم لكلمات الله، فإنهم يبدون غريبين جدًا، وفي غير مكانهم، وفي حيرة تامة مما يجب فعله. عندما يتعلق الأمر بالكد والعمل، يكون لديهم بعض القوة ويكونون مستعدين للعمل بجد، ولكن إذا طلبت منهم عقد شركة عن الحق، فلا يمكنهم قول شيء. مهما بلغ عدد سنوات إيمان أمثال هؤلاء الأشخاص بالله، فإنهم لا يدركون أبدًا الطريق الذي ينبغي للناس أن يسلكوه في الحياة أو ما هو الأكثر قيمة للسعي إليه. يمكن للشخص الذي لديه القليل من الضمير والعقل، حتى لو لم يكن يؤمن بالله، أن يدرك بعض الحس السليم والبصيرة التي ينبغي للناس أن يمتلكوها في الحياة بحلول الوقت الذي يبلغون فيه الخمسين أو الستين من العمر؛ وعلى مستوى أعمق، يمكنه أيضًا إدراك بعض فلسفات الحياة. وهذا ينطبق بالطبع على المؤمنين بالله؛ فبعد الإيمان لمدة عشر أو عشرين سنة، يمكنهم فهم بعض الحقائق وتنمية إيمان حقيقي وقلب يتقي الله. لكن أولئك الذين لا يحبون الحق، مهما كان عدد سنوات إيمانهم بالله، ليس لديهم أي إدراك أو أي شعور بالمسائل المتعلقة بحياتهم، أو الطريق الذي يجب أن يسلكوه، أو الأمور الروحية في الحياة. حتى لو عاشوا لمائة عام، فلن يتمكنوا إلا من قول تلك التعاليم القليلة والتشبث بتلك الآراء القليلة بعناد. أليس أمثال هؤلاء الأشخاص مثيرين للمتاعب للغاية؟ أي نوع من الأشخاص هم؟ إذا كان لدى أمثال هؤلاء الأشخاص إنسانية شريرة، فهم أبالسة وشياطين. وإذا لم يكونوا أشرارًا بل مجرد أشخاص مشوشي الذهن، ومتبلدين، وبلهاء، فماذا يكونون؟ (حيوانات). هذا يعني أنهم تناسخوا من حيوانات؛ هذا صحيح تمامًا. يشترك كل من الذين تناسخوا من أبالسة والذين تناسخوا من حيوانات في سمة مشتركة: إنهم لا يقبلون الحق وينفرون منه. فما دمتَ تعقد شركة عن الحق، يظهر الذين تناسخوا من أبالسة نفورًا ومقاومة واضحين؛ فلديهم أفكار، وخواطر، ووجهات نظر واضحة تستهدف كل حق. أما الذين تناسخوا من حيوانات فليس لديهم أفكار ووجهات نظر واضحة؛ بل هم مشوشو الذهن. إنهم يشعرون فقط بالنفور في قلوبهم ولا يقبلون الحق. كما أن لديهم بعض الأفكار ووجهات النظر المحرفة التي لا يمكن الدفاع عنها على الإطلاق. هذه وجهات نظر لا يمكن التصريح بها علانية، ولن يقولها أي شخص طبيعي أبدًا، ومع ذلك فهم يعتزون بها بشدة. باختصار، تتلخص مظاهر كل من الذين تناسخوا من أبالسة والذين تناسخوا من حيوانات في امتلاك موقف نفور وكراهية شديدين تجاه الحق: النوع الأول يمتلك نفورًا، وكراهية، وإدانة ذاتية للغاية؛ والآخر يمتلك نفورًا، وكراهية، وابتعادًا شارد الذهن؛ وعلى الرغم من أنه ليس متطرفًا بالقدر نفسه، فإن طبيعة موقفه تجاه الحق هي نفسها. لذلك، مهما كان عدد العظات التي يستمع إليها هذان النوعان من الناس، فلا يمكنهم إدراكها أو فهمها لأنهم ببساطة لا يمكنهم استيعابها. إذا آمن شخص ما بالله لمدة ثلاث أو خمس سنوات ولم يتمكن من استخدام المصطلحات الروحية بشكل كامل أو جيد، فهذا مبرر، لأن المصطلحات الروحية غير مألوفة جدًا للجميع؛ إنها لغة من نوع جديد. عندما يبدأ الناس في الإيمان بالله، فإنهم لا يفهمون المصطلحات الروحية التي يسمعونها جيدًا، والكثير منها يكون غريبًا عليهم. ولكن بعد الإيمان بالله لأكثر من خمس سنوات، ونظرًا لأنهم يستمعون كثيرًا إلى العظات، ويعقدون شركة عن الحق، ويتفاعلون بهذه اللغة، فإنهم يعتادون عليها تدريجيًا. سوف يكونون قادرين على التحدث بها بسهولة، وبطلاقة، وبشكل طبيعي، وبحرية. سوف يكونون قادرين على استخدامها، وسوف تصبح لغتهم الخاصة وجزءًا من حياتهم. هذه هي مظاهر الأشخاص الطبيعيين. أما أولئك الذين ليس لديهم مظاهر الأشخاص الطبيعيين فلا يمكنهم تحقيق هذه الأشياء. حتى عندما يتحدثون ببعض المصطلحات الروحية الأساسية، فإن الأمر يبدو غريبًا للغاية، ويصعب على الآخرين فهمه. عندما تتفاعل مع أمثال هؤلاء الأشخاص، فمن غير المرجح أن تسمعهم يقولون شيئًا واحدًا يبني الناس، أو يكون عقلانيًا أو كاملًا. كل ما يقولونه مبتور؛ فله بداية ولكن ليس له نهاية، أو له نهاية ولكن ليس له بداية، وإلا فلا يوجد منطق في تفكيرهم، بل مجرد سيل من الهراء. بعد أن عاشوا لفترة طويلة، ما زالوا لا يعرفون كيف يتحدثون. لا يمكنهم التعبير عما يفكرون فيه أو ما اختبروه، أو وصفه، أو شرحه بوضوح. إنهم يتحدثون دائمًا بطريقة مجزأة، وينضحون دائمًا بالحماقة، وإلا فإنهم يعبرون عن أفكار ووجهات نظر محرفة. وأيًا كانت الزاوية التي تنظر منها إلى الأمر؛ سواء كان موقفهم تجاه الله، أو كشوفات إنسانيتهم ومظاهرها في الحياة اليومية، أو حقيقة أنهم لم يربحوا شيئًا بعد أن عاشوا لسنوات عديدة، فإن أمثال هؤلاء الأشخاص هم غير بشر. هل من السهل على غير البشر أن يفهموا الحق؟ (كلا). يتضح بشكل متزايد الآن أنه ليس من السهل على أمثال هؤلاء الأشخاص أن يفهموا الحق.

أما فيما يتعلق بمعرفة ما هو صحيح وما هو غير صحيح، فبعد مناقشة هذه الأمثلة، ألا ينبغي لكم الآن أن تعرفوا كيف تميزون بين ما هو صحيح وما هو غير صحيح؟ معظم الأمثلة التي ناقشناها سلبية. ومن خلال المقارنة مع هذه الأمثلة السلبية، ينبغي للناس أن يعرفوا بالأساس ما هي الأمور الإيجابية. أي شخص يمتلك صفات الإنسانية لديه وعي بمثل هذه الأمور السلبية. لذا فإن الشخص الطبيعي لن يفعل مثل هذه الأشياء إلا في ظل ظروف خاصة، وبعد القيام بها، سيشعر بالانزعاج والألم، وسيكون لديه موقف توبة. لكن غير البشر مختلفون. فحتى لو فعلوا هذه الأشياء لمائة عام، فلن يعرفوا أنهم مخطئون؛ وسيظلون يعتقدون أنهم على حق وسيستمرون حتى النهاية. فإذا كشفت أن ما يفعلونه خطأ، فسيردون قائلين: "بأي حق تقول إن ما أفعله خطأ؟ لقد كنت أفعل هذا لسنوات عديدة، ولم يقل أحد أبدًا إنني مخطئ". فكيف تشعر أنت عندما تسمعهم يقولون هذا؟ (أشعر أن هذا الشخص غير عقلاني). إنه غير عقلاني. أنتَ تخبره أن فعل هذا خطأ، لكنه لا يقبل ذلك، ويظل غافلًا عما هو صحيح وما هو غير صحيح. حينها، لا يسعك إلا أن تقف عاجزًا عن الكلام: "من المستحيل التفاهم معك؛ لقد انتهيت من هذه المحادثة!" هل تدركون بوضوح الآن مظاهر غير البشر؟ (نعم). غير البشر لا يفهمون أمور الحياة، أو أمور المشاعر، أو كيفية السلوك والتعامل مع الأمور، أو المسائل المتعلقة بالاستقامة والكرامة؛ ويمكن القول أيضًا إن هذه الأشياء تفوق استيعابهم. إنهم يختارون بضمير مستريح الأفكار، والآراء، والأساليب الخاطئة في معاملة الناس والأشياء، وفي السلوك والتصرف. وعلاوة على ذلك، يستمرون بشكل أعمى ويعتقدون أن فعل ذلك صحيح. وهذا يكشف أنه لا يوجد على الإطلاق أي ضمير أو عقل في إنسانيتهم. لذا، فمن الواضح أن هؤلاء الأشخاص لا يمتلكون صفات الإنسانية؛ ولا يمكن القول إلا إنهم غير بشر. إنهم لا يمتلكون ذرة من الضمير أو العقل، ويعيشون بالكامل وفقًا لفلسفات الشيطان، معتقدين أنهم ذوو شأن عظيم ولا يستسلمون لأحد. بعد الإيمان بالله، إذا بذل هؤلاء الأشخاص أنفسهم قليلًا من أجل الله، فإنهم يعتقدون حينها أنهم أشخاص يحبون الله ويخضعون له. قد يزعم أمثال هؤلاء الأشخاص أنهم يحبون الله، ولكن في قلوبهم يظلون يضمرون مفاهيم عنه، وعندما يرون الله يفعل أشياء لا تتوافق مع مفاهيمهم، يظل بإمكانهم الحكم على الله ومقاومته. وفي مثل هذه الظروف، يمتلكون حتى الجرأة ليعلنوا بوقاحة أنهم هم أكثر من يحبون الله. أليسوا غير عقلانيين؟ ثمة الكثير جدًا من الأشخاص أمثال هؤلاء في الدين. إنهم يتحدثون عن الكتاب المقدس ويبدون ظاهريًا وكأنهم يفهمون جميع التعاليم، ومع ذلك لا يمكنهم إدراك الحق الذي يعبر عنه الله. وفي حين يؤمنون بالرب يسوع، فإنهم يدينون الله المتجسد. يؤمن الناس بالله، ومع ذلك يقاومونه، بل ويمكنهم حتى محاولة الإيقاع به ومهاجمته. إنهم يحاولون دائمًا التآمر ضد الله، ويريدون دائمًا الحكم على الله، ويريدون دائمًا تقييم ما إذا كانت كلمات الله صحيحة أم خاطئة، وتقييم ما إذا كانت أفعال الله صحيحة أم خاطئة، وتمحيص ما إذا كان الله على حق أم على خطأ. هل يمتلك أمثال هؤلاء الأشخاص أي ضمير أو عقل؟ أنتَ تؤمن بالله، وتأكل كلمات الله وتشربها، وتتمتع بالكثير جدًا من نعمته والكثير جدًا من بركاته، ومع ذلك، بمجرد أن تكتشف أن الله يفعل شيئًا لا يتوافق مع مفاهيمكَ، تجرؤ على الحكم على الله، ومقاومة الله، وإدانة الله. هذا هو معنى أن تكون غير قلاني. الأشخاص غير العقلانيين هم غير بشر؛ إنهم غير لائقين للإيمان بالله وغير لائقين للمثول أمام الله.

حسنًا، هذا كل شيء في شركتنا اليوم. إلى اللقاء!

27 أبريل 2024


كيفية السعي إلى الحق (26)

في الآونة الأخيرة، عقدنا شركة عن موضوع الله المتجسد. يتضمن هذا الموضوع ممارسة "التخلي" ضمن "كيفية السعي إلى الحق"، وقد عقدنا شركة عن "التخلي عن مفاهيم المرء وتصوراته عن الله" ضمن موضوع "التخلي عن الحواجز بين المرء والله والتخلي عن معاداته لله". لقد عقدنا شركة عن هذا الجانب عدة مرات، وناقشنا بشكل أساسي كيفية معاملة الله المتجسد. وقسمنا هذا المحتوى إلى موضوعين. هل يمكنكم أن تخبروني ما هما هذان الموضوعان؟ (فيما يتعلق بالله المتجسد، أعطانا الله مبدأين صحيحين للممارسة: الأول هو ألا نقارنه بالله في السماء، والثاني هو ألا نذكره في السياق نفسه مع البشرية الفاسدة). لقد عقدنا شركة عن بعض تفاصيل هذين الموضوعين، بما في ذلك بعض مظاهر الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد. تضمن ذلك عقد شركة عن المبادئ المحددة التي يراعيها الله المتجسد ويلتزم بها في العيش، والوجود، والسلوك الذاتي، والعمل بين الناس. تُستخدم الشركة عن هذه الموضوعات لتمكين الناس من فهم ومعرفة المظاهر التي يُبديها الله المتجسد، هذا الشخص ذو الهوية الخاصة، أثناء عيشه بين الناس. لقد عقدنا شركة بشكل أساسي عن موضوع الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد، وعقدنا شركة عن العديد من التفاصيل. ماذا كان تأثيرها عليكم بعد الاستماع إليها؟ هل أصبحت لديكم مفاهيم وتصورات أقل عن الله المتجسد، أم نشأت لديكم بعض المفاهيم الجديدة؟ (أصبحت لدينا مفاهيم وتصورات أقل عن الله المتجسد). إذًا، هل عقد الشركة عن هذا الموضوع مفيد للناس في التعرف على الله المتجسد؟ (نعم، إنه كذلك). هذا جيد جدًا.

تدور شركتنا عن موضوع الله المتجسد في المقام الأول حول الكشوفات والممارسات المحددة المتعلقة بالجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد، وتهدف إلى تزويد الناس بفهم ملموس أكثر لله المتجسد، هذا الشخص ذو الهوية الخاصة. لذا، هل تجدون أنه كلما فهمتم الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد أكثر، شعرتم أكثر أنه مجرد شخص عادي، ليس فيه شيء مميز، وكلما فهمتم الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد أكثر، قل شعوركم بهالته الإلهية؟ هل لديكم مثل هذه الأفكار؟ (كلا. بعد الاستماع إلى بعض الأمثلة التي قدمها الله والتي تحدثت عن بعض العيش العملي وكشوفات الله المتجسد، أشعر أن صورة الله الخارجية فحسب هي العادية والطبيعية، لكن كشوفات إنسانيته الطبيعية تتجاوز بكثير كشوفاتنا نحن البشر؛ إنها أشياء لا يمكننا تحقيقها. لا تحتوي إنسانية الله الطبيعية على أي شخصيات فاسدة، ولا تكبر أو خداع، ولا كبرياء بشري أو انغماس. على الرغم من أن الله المتجسد يبدو عاديًا وطبيعيًا من الخارج، فإنه يمكن للمرء أن يرى عظمته من خلال تواضعه. هذا هو شعوري). عادة، عندما يقدم المشاهير، أو العظماء، أو الشخصيات الكبرى الناجحة بين البشر أنفسهم في جوانب مختلفة، هل يتحدثون عن جانبهم الطبيعي، والعملي، والعادي، والبسيط؟ (كلا). إذا قدم أحد أفراد البشرية الفاسدة نفسه ليعرفه الآخرون، فلن يصف مطلقًا مدى كون عاديًا، وبسيطًا، وطبيعيًا. بل على العكس من ذلك، من خلال تقديمه وأوصافه، سيحاول جعل الناس يشعرون بأنه متميز عن الآخرين، واستثنائي، وعظيم، ويمتلك قدرات خارقة. وإذا استطاع شخص ما أن ينظر إليه على أنه شخص استثنائي، فسيكون أكثر سعادة. انظروا كيف يقدم البشر الفاسدون أنفسهم. أولًا، سيصفون مدى كمالهم، دون أي عيوب أو نقائص. سيتباهون أيضًا بمدى عراقة خلفيتهم العائلية، ومدى نبل مكانتهم، و المؤهلات الأكاديمية التي يمتلكونها، وما هو المميز في مظهرهم. حتى لو كانت لديهم شامة في وجوههم، فلا بد أن يجدوا طريقة فريدة لوصفها، قائلين: "انظروا، حتى مكان هذه الشامة غير عادي؛ يقال إن الأشخاص الذين لديهم شامات في هذا المكان مقدر لهم الثراء أو النبل". وعندما يتعلق الأمر بمظهرهم، سيعلنون بتباهٍ كيف أن كل ملمح من ملامح وجوههم فريد، وما هي التفسيرات الإيجابية الموجودة في علم الفراسة لكل ملمح من ملامح وجوههم، مثل كونهم مقدرًا لهم الثراء أو النبل، أو القدرة على تحقيق الشهرة، وأنهم بين الناس شخصيات فذة. وعلاوة على ذلك، يستمتعون للغاية بالتباهي بمواهبهم ونقاط قوتهم في مجالات معينة، ومدى استثنائية تفكيرهم وأفكارهم وتميزها، والتباهي بالإنجازات التي حققوها في أي مجموعات، وكيف تمدحهم الشخصيات البارزة، وتقدرهم تقديرًا كبيرًا، وتحسدهم وتعجب بهم، أو ما هي الإسهامات العظيمة التي قدموها في أي مجال، ومدى تقدير رؤسائهم لهم. وبغض النظر عما إذا كان ما يقولونه صحيحًا، فإنهم في كل جانب من جوانب تقديمهم لأنفسهم، يحاولون جعل الناس يشعرون بأنهم متميزون عن الآخرين، وأنهم بين الناس هم المتفردون، والفريدون، والمتفوقون على جميع الناس العاديين. إنهم ينظرون إلى الجميع بفوقية؛ يرون كل من عداهم أناسًا وضيعين وعوامًا تافهين، بينما هم وحدهم الأعظم، والأنبل، والأكثر تميزًا. إذا سألتهم عن مؤهلاتهم الأكاديمية، فسيقولون إنهم تخرجوا في جامعة مرموقة، وإنهم حاصلون على درجة دراسات عليا أو دكتوراه، بينما هم في الواقع لم يلتحقوا إلا بجامعة عادية. لا يتحدثون أبدًا عن عيوبهم، أو نقائصهم، أو شخصياتهم الفاسدة، أو جوانب خُلُقهم الدنيء، أو الأشياء الخاطئة التي فعلوها. ما دام الأمر يتعلق بتقديم أنفسهم ليعرفهم الآخرون، فسيحاولون بكل الوسائل التباهي، والمديح، واستعراض أنفسهم، واصفين أنفسهم بأنهم عظماء جدًا، واستثنائيون، وغير عاديين. وحتى إذا مرضوا، فسيقولون إنه "مرض الأغنياء"، ما يجعل الناس يشعرون بأنهم رقيقون، ومدللون، ومتميزون عن الآخرين. ومهما يكن، فلن يسمحوا للناس مطلقًا بأن يشعروا أنهم مجرد أشخاص عاديين وبسطاء. بل يحاولون بكل الوسائل جعل الناس يتطلعون إليهم، ويقدرونهم تقديرًا كبيرًا، ويعجبون بهم. وإذا استطاع الناس اتباعهم وتخصيص مكانة لهم في قلوبهم، فإنهم يشعرون برضا أكبر عن أنفسهم. إذا قلتَ إنهم عاديون وطبيعيون، وإنهم أفراد من عامة الناس، فإنهم يشعرون أنهم فقدوا ماء وجههم تمامًا وأنك جرحت كبرياءهم حقًا؛ بل يبدو الأمر وكأنه سيقتلهم. طوال حياتهم، يطلبون أن يكونوا فريدين واستثنائيين. وبسبب شخصياتهم الفاسدة ومثل هذه الرغبات، غالبًا ما ينمي الكثير من الناس صورة خارجية ليبدوا سامين جدًا، وراقين، ونبلاء، كما أن المظهر الخارجي الذي يتخذونه، وكلماتهم، وأفعالهم تُظهِرُ بِجَلَاءٍ هالة الشخصية العظيمة. وسط أي مجموعة، إذا قال لهم شخص ما: "لقد ميزتكَ بلمحة في هذا الحشد؛ من نظرتكَ، وملامح وجهكَ، وهيبتكَ، أستطيع أن أقول إنكَ لست شخصًا عاديًا"، فإنهم يصبحون سعداء للغاية. سيبالغون في هذا الأمر إلى حد غير محدود، وطوال بقية حياتهم، سَيَظَلُّونَ يُرَدِّدُونَ تِلْكَ الْكَلِمَاتِ، متباهين في كل مكان: "في الحشد، يمكن للناس التعرف عليَّ بلمحة ويرون أنني قائد، وشخصية فذة، ولست شخصًا عاديًا!" إنهم يحبون جدًا أن يكونوا هذا النوع من الأشخاص، ويحبون جدًا وضع أنفسهم كأفراد استثنائيين وغير عاديين متميزين عن الآخرين، بل وحتى فريدين لا مثيل لهم. يولي آخرون كثيروناهتمامًا خاصًا للمشاهير، والعظماء، وأولئك الذين يتمتعون بمكانة ومنصب في المجتمع، منتبهين لأي أخبار عنهم، وعن كلماتهم وأفعالهم، وحياتهم اليومية. والغرض من هذا الاهتمام ليس الترفيه، بل تقليدهم واتباعهم. ومهما كان ما يأكله هؤلاء الناس ويرتدونه، ومهما كان ما هو شائع بينهم، فإنهم يقلدونه. وأي موضوعات يناقشها هؤلاء الناس، يناقشونها هم أيضًا. إنهم يتبعونهم عن كثب، خائفين من أن يتم استبعادهم من الاتجاه السائد بأكمله، وخائفين من التخلف عن الركب وأن يُنظر إليهم بازدراء. إنهم يريدون فقط أن يكونوا بارزين وأشخاصًا استثنائيين وسط الحشد، وهم غير راغبين مطلقًا في أن يكونوا أشخاصًا طبيعيين وعاديين. وبعض الناس، على الرغم من أنهم ذوو مستوى قدرات متوسط، وليس لديهم نقاط قوة أو مواهب، ولديهم ظروف فطرية عادية وشائعة جدًا من جميع النواحي، يظلون غير راغبين في أن يكونوا أشخاصًا عاديين، وغير راغبين في أن يكونوا نكرات. وبدلًا من ذلك، يزينون أنفسهم ليبدوا سامين وراقين للغاية، أو يصفون أنفسهم بأنهم غير عاديين للغاية، وليسوا مجرد نكرات. حتى إن البعض يعمل بجد لتقليد الشخصيات العظيمة، والأشخاص القادرين والأكفاء، وأولئك الذين يتمتعون بمهارات فائقة. إنهم يراقبون ما يفعله هؤلاء الناس، ويقولونه، ويناقشونه، ويقلدونهم، ساعين ليصبحوا شخصيات عظيمة واستثنائية مثلهم، ولا يعودون أشخاصًا عاديين وبسطاء. لذا، عندما نعقد شركة عن الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد، يفكر بعض الناس حتمًا: "يمدح البشر أنفسهم بقوة، ويستعرضون أنفسهم، ويتباهون بكونهم متميزين جدًا عن الآخرين، واستثنائيين وعظماء جدًا، ومع ذلك تصف أنتَ نفسك دائمًا بأنك طبيعي وعملي جدًا. أليس هذا غير معقول بعض الشيء؟ أليس هذه حماقة بعض الشيء؟ أنتَ المسيح المتجسد، بهوية نبيلة كهذه، وبهالة عظيمة كهذه وتاج عظيم كهذا على رأسك. كيف يمكنكَ أن تصف نفسك بأنك شخص عادي، وطبيعي، وعملي؟ وخوفًا من ألا يصدق الناس ذلك، فإنك تقدم الكثير من الأمثلة لتثبت مدى كونك طبيعيًا، وعمليًا، وعاديًا. هذا أمر محير بعض الشيء بطبيعة الحال". على الرغم من أن الأمر لا يتوافق مع المفاهيم البشرية، إلا أن هذه هي حقيقة الوقائع بالفعل. إن الكشوفات المحددة للجانب الطبيعي، والعملي، والعادي لله المتجسد هي هكذا تمامًا؛ هذه حقيقة، ولا يمكنني اختلاقها. يقول بعض الناس: "ألا ينبغي لكَ على الأقل أن تذكر بعض الأمثلة التي تجعل الناس يشعرون بأنك متميز عن الآخرين واستثنائي وأن هويتك وصورتك سامية ومهيبة بشكل استثنائي؟" حسنًا، أنا آسف لتخييب أملكم، ولكن لا توجد حقًا مثل هذه الأمثلة. في الواقع، إن أوصافي للطرق التي أسلك بها وأتصرف في الحياة والعمل هي الكشوفات الحقيقية لله المتجسد؛ الأمر موضوعي تمامًا. هكذا هو الأمر في الواقع؛ لا توجد أمثلة تجعل الناس يرونني متميزًا عن الآخرين، أو استثنائيًا، أو عظيمًا، أو ممتلكًا لصورة سامية ومهيبة. يقول بعض الناس: "ألا يمكنكَ اختلاق شيء ما؟ سيترك ذلك انطباعًا أفضل في قلوب الناس، ولن يتركهم محبطين. أنتَ تصف نفسك بأنك طبيعي وعملي جدًا، مجرد شخص عادي؛ صورتك ليست سامية على الإطلاق! من سيظل يُبَجِّلُكَ ويوقرونك؟ وإذا لم يوقرك أو يُبَجِّلُوكَ، هل يمكن أن يظل لديهم مكان لك في قلوبهم؟" أقول، أنا حقًا لا أسعى إلى هذا. لا بأس تمامًا إذا لم توقرنيَّ أو تُبَجِّلْنِي؛ أنا مستريح تمامًا لذلك. يقول بعض الناس: "إذا لم يوقرك الناس أو يُبَجِّلُوكَ، هل يظل ذلك يسمى اتباعًا لله؟" سواء كنتَ توقرنيَّ أو تُبَجِّلْنِي، فهذه الأشياء ليست مهمة؛ أنا حقًا لا أهتم بها. إذا لم تكن توقرنيَّ أو تُبَجِّلْنِي، ولكن يمكنكَ أن تتأمل بقلبك كل كلمة أقولها، وكل جانب من جوانب الحق أعقد شركة عنه، وتقبلها بوصفها كلمات الله، وتسلك، وتتصرف، وترى الناس والأشياء بناءً على هذه الكلمات، فهذا يكفي؛ لن تكون كلماتي قد قيلت سدى. لنقل إنكَ لا توقرنيَّ أو تُبَجِّلْنِي، لكن الكلمات التي أتحدث بها والعظات التي أعظ بها تحضرك أمام الله، وتمكنكَ من معرفة كيفية السعي إلى الحق، وتمكنكَ من معرفة كيفية التصرف وفقًا لمبادئ الحق عند مواجهة كل مسألة، وتعلم كيفية السلوك والتصرف، وتعلم كيفية القيام بواجب الكائن المخلوق، ومعرفة كيفية أن تكون مخلصًا لله وكيفية القيام بواجبك بطريقة تفي بالمعايير، ومعرفة كيفية الخضوع لله، وتقوى الله والحيد عن الشر، وتمكنكَ في النهاية من طرح شخصياتك الفاسدة وأن يربحك الله. عندئذٍ لن تكون كلماتي قد قيلت سدى، وسيكون غرضها قد تحقق. أما بالنسبة إليَّ، فيكفي أن تعاملني بشكل صحيح، وتعاملني بإنصاف وعقلانية وفقًا للمبادئ. متطلباتي منكم ليست عالية. لقد ذكرت سابقًا المبادئ الثلاثة لتفاعلاتنا: كن صريحًا مع المسيح، واحترمه، وأطع كلماته. يكفي أن تمارسوا وفقًا لهذه المبادئ الثلاثة. أنا لا أحتاج إلى أن يُبَجِّلَنِي الناس، ولا أحتاج إلى إعجاب الناس أو تقديرهم الكبير. أنا لا أحتاج إلى أن يكون لدى الناس صورة لي في قلوبهم. أنا لست مهتمًا بهذه الأشياء. يُبَجِّلُ الكثير من الناس بشكل استثنائي الشخصيات ذات الصورة السامية، والمتميزة عن الآخرين، وذات القدرة الاستثنائية، والبارزة، معتقدين أن الله المتجسد لا يمكن أن يكون ابن إنسان طبيعي، وعملي، وعادي. أولئك الذين لم يقابلوني قط يفترضون بطبيعة الحال أن صورتي أسمى من صورة الناس العاديين، ومهيبة بشكل استثنائي. يجب ألا تفكر بهذه الطريقة مطلقًا. أنا لست مهيبًا على الإطلاق؛ أنا ضئيل القامة وقصير الطول. في الحياة اليومية، كلماتي وأفعالي طبيعية وعملية للغاية. جميع جوانب حياتي اليومية – كيف أرتدي ملابسي، وملابسي، وطعامي، ومسكني، ووسائل نقلي – عادية للغاية. أنا لا أسعى مطلقًا لأن أكون فريدًا، ولا أسعى مطلقًا لأن أكون متفردًا. أنا أسعى فقط للقيام بالأشياء بطريقة تلتزم بالقواعد، وأسلك وفقًا لمقامي الصحيح، وأقوم بعملي جيدًا، وأتمم خدمتي، وأتحدث بوضوح وشمول عما يجب قوله. هذه هي مبادئي للسلوك والتصرف. ليس لدي السعي البشري للتميز، ولأن أكون استثنائيًا وعظيمًا، ولا أسعى مطلقًا لأن يتم التعرف عليَّ بلمحة وسط الحشد. حتى لو لم تتعرف عليَّ في وسط الحشد، فلن أكون حزينًا أو منزعجًا على الإطلاق، ولن أشعر أبدًا بأنني فقدت ماء وجهي، وبالطبع، لن أقول بالتأكيد إنك تسيء إليَّ.

عندما أتحدث وأعمل وأتواصل معكم، سواء كنت أعقد شركة عن أي جانب من جوانب الحق، أو أعقد شركة لحل المشكلات في أي جانب، أو مجرد الدردشة حول الأمور اليومية أو التحدث عن شيء ما، فإنني دائمًا ما أسعى جاهدًا لجعل نفسي مفهومًا لكم، ومهما كانت الأشياء التي أتحدث عنها، فإنني أفعل ذلك لإفادة الناس. بالطبع، إذا كانت الشركة تدور حول قضايا تتضمن الحق، فمن الضروري أكثر أن تمكن الناس من اكتساب مبادئ لممارسة الحق وإيجاد مسارات لحل تلك القضايا. إذا كان الأمر مجرد دردشة حول الأمور اليومية، فهذا أكثر طبيعية، لأنه حاجة للإنسانية الطبيعية. إلى ماذا تشير حاجة الإنسانية الطبيعية هذه؟ إنها تعني أن الناس يحتاجون أحيانًا إلى التواصل ومشاركة ما يرونه ويسمعونه في حياتهم اليومية. إن التحدث عن الأمور اليومية، والدردشة، والمشاركة مع الآخرين كلها احتياجات لضمير وعقلانية الإنسانية الطبيعية. بالنسبة إليَّ، تتعلق مشاركة الأمور في كثير من الأحيان بمساعدتك على فهم المزيد عن هذا العالم، وهذا المجتمع، وهذه البشرية، وأيضًا إخبارك كيف ينبغي لك أن ترى بعض الأمور التي تحدث في هذا المجتمع ووسط هذه البشرية، وكيف تفهم الاتجاهات الشريرة، وكيف تفهم الأشياء المختلفة، وكيف تفهم أنواعًا مختلفة من الناس. حتى عند الدردشة أو التحدث عن الأمور اليومية، سأناقش من وقت لآخر، أو باختصار، بعض القضايا الجوهرية المتعلقة بالناس، والأحداث، والأشياء. لذا، مهما كانت المناسبة، عندما يتواصل الناس معي، فإن ما يرونه، ويسمعونه، ويفهمونه عني هو أنني لست استثنائيًا على الإطلاق، بل طبيعي، وعملي، وعادي تمامًا. بالعيش بمثل هذا المظهر البشري، أشعر بالحرية والراحة بشكل خاص عندما أعيش مع الناس. إذا كنتَ تعتقد أن لدي أي أفعال استثنائية ومتميزة عن الآخرين، أو أن جزءًا ما من ملامح وجهي الخارجية أو جانبًا آخر مني متميز عن الآخرين أو استثنائي للغاية، إذا كنتَ تفكر بهذه الطريقة، فسأشعر بالانزعاج وعدم الارتياح الشديدين. أنا أكره حقًا أن يقول الناس مثل هذه الأشياء، وأكره أيضًا حقًا أن ينظر الناس إليَّ بتلك الطريقة. بعض الناس خاصة، عندما يقابلونني لأول مرة، يراقبونني، ويتفرسون في نظرة عيني، وملامح وجهي، ويستمعون بعناية إلى كل كلمة أستخدمها وإلى نبرة صوتي، راغبين في معرفة ما إذا كنت استثنائيًا ومتميزًا عن الآخرين كما تخيلوا. أقول، لا داعي لذلك؛ لا داعي لمراقبتي أو تمحيصي. أنا شخص عادي وطبيعي جدًا. عندما تتفاعل معي، يجب أن تكون مسترخيًا، وحرًا، ومستريحًا. إذا كنتَ تراقب وتمحص دائمًا، فكلما محصت أكثر، أصبحت أكثر تعبًا، وأصبحت أكثر ارتباكًا. إذا تم تمحيصي ومراقبتي من قبلك، فسأشعر بمزيد من الكراهية والنفور تجاهك. ومهما محصتني، إذا كنتَ لا تفهم ما أقوله، ولا تعرف ما تشير إليه كلماتي في الواقع، ولا تعرف ما هي مبادئ الحق التي ينبغي فهمها هنا، فما فائدة تمحيصك؟ تمحيصك أكثر إثارة للاشمئزاز. ذات مرة، قال شخص ما – لا أعرف ما إذا كان قد ظل يراقب لفترة طويلة أم رأى ذلك عن غير قصد – إن عينيَّ بهما بقعة مضيئة، وإن نظرة واحدة كانت كافية لإظهار أنني الله. قلت: "ماذا رأيت أيضًا؟ هل رأيت روح الله ينزل عليَّ مثل حمامة؟ هل رأيت سيفًا ذا حدين يخرج من فمي؟ هل رأيت جسدي كله مثل عمود من نور؟ هل رأيت قضيبًا حديديًا في يدي؟ تقول إنك رأيت بقعة مضيئة في عينيَّ، لكن ما تقوله خطأ. يقول الكتاب المقدس: "وَعَيْنَاهُ كَلَهِيبِ نَارٍ". وفقًا لفهمكَ، كان ينبغي أن ترى عينيَّ كَلَهِيبِ نَارٍ لتدرك شيئًا من هالة الله الإلهية، لكنكَ لم ترَ سوى بقعة مضيئة، وهذا يعني أنكَ تحط من قدر الله". أخبروني، ألم يجعل هذا الشخص من نفسه أضحوكة؟ أليس هذا مظهرًا من مظاهر صِغَرِ القامة؟ (بلى). أقول لكَ، لستَ بحاجة إلى مراقبة هذه الأشياء أو تمحيصها. إن مجرد الاستماع إلى هذه الكلمات التي أعبر عنها يكفي لتمكينكَ من الدخول إلى واقع الحق والشروع في طريق الخلاص. إذا أصررتَ على المراقبة، فما المشكلات التي ستنشأ؟ لن يقتصر الأمر على عدم وجود نتائج فحسب، بل لن تتمكن أيضًا من معرفة الله ولو قليلًا، وستصبح مفاهيمك عن الله أقوى وأقوى. لا يرتبط الله المتجسد على الإطلاق بشخص الله أو جسد الله الحقيقي الذي يتحدث عنه، أو صورة الله التي تنبأ بها الله في سفر الرؤيا، أو صورة الله التي رأتها البشرية من خلال السجلات السابقة. لذا، مهما راقبتَ الله المتجسد، فهو دائمًا طبيعي وعملي، شخص عادي؛ لن يظهر لكَ جانبًا استثنائيًا أو متميزًا عن الآخرين. إذًا، ماذا أعني بقول هذه الكلمات؟ أنا ببساطة أقول لكَ إنه لا ينبغي لكَ مراقبة الله المتجسد أو تمحيصه. كلما محصته أكثر، ابتعد الله عنكَ أكثر. وإذا لم تمحصه، وإنما خضعتَ بنقاء وكنتَ قادرًا على قبول الحق، فإن الروح القدس سينيرك ويضيئك، مرشدًا إياكَ لفهم الحق. إذا كنتَ تراقبه وتمحصه دائمًا، فإن الروح القدس سَيَتْرُكُكَ. وبمجرد أن يَتْرُكَكَ الروح القدس، سيكون الأمر كما لو أن رؤيتك كلها أصبحت سوداء ولا يمكنكَ تمييز أي شيء. لن تفهم كلمات الله عندما تقرؤها؛ وعندما يحدث لكَ أي شيء، لن تتمكن من رؤية حقيقته أو معرفة ما يجب فعله، وعندما تعقد شركة مع الآخرين، لن تعرف من أين تبدأ. ستشعر بالحرج الشديد وستكون في حيرة حتى عند القيام بأبسط شيء اعتدتَ أن تكون قادرًا على فعله. وحينئذ تسوء الأمور تمامًا. هل هذه علامات جيدة؟ (كلا). لذا، عندما تحدث هذه العلامات، يجب عليكَ أن تعود بسرعة وتتوقف عن مراقبة الله وتمحيصه. ولا تفعل ذلك عندما لا تحدث هذه العلامات أيضًا. لماذا لا ينبغي لكَ فعل ذلك؟ هذا الطريق لا يؤدي إلى أي مكان؛ هذا الطريق ليس الطريق الذي ينبغي لكَ أن تسلكه. الطريق الذي ينبغي لكَ أن تسلكه في اتباع الله هو قبول الحق والخضوع لله، وليس مراقبة الله، أو تمحيصه، أو امتحانه. وبصفة خاصة مع الله المتجسد، إذا لم تره من قبل ولا تعرف كيف يبدو، فمن الطبيعي أن تَتَفَرَّسَ فِيهِ بعناية عندما تقابله لأول مرة. بعد التَّفَرُّسِ فِيهِ، يكون لديكَ انطباع ما عنه، ويمكنكَ مطابقة صوته بالصوت الذي يتحدث في تسجيلات العظات: "إذًا هكذا يبدو الله المتجسد، هذا هو طوله، هكذا يرتدي ملابسه. إنه حقًا طبيعي، وعملي، وعادي؛ كل ذلك صحيح، تمامًا كما هو موصوف في كلمات الله". هذا يكفي؛ توقف عند هذا الحد. لا تستمر في بذل الجهد في تمحيص هذا الأمر في قلبك. بعد ذلك، ينبغي أن تستمع بعناية لما يعقد الله شركة عنه، وتتأمل في جانب الحق الذي تتضمنه المسألة التي يعقد الله شركة عنها، وتكتبه بسرعة، ثم تستخدم قلبك للتأمل فيه، وبعد فهمه، تضعه موضع الممارسة. هذه هي الطريقة الصحيحة لمعاملة المسيح، الله المتجسد. مهما عقدت شركة، ومهما كان المحتوى الذي أعقد شركة عنه، عندما يتعلق الأمر بالله المتجسد، فإنني أحاول دائمًا أن أجعلكم تعرفون الجانب الطبيعي والعملي والعادي لله، بدلًا من ربطه بكونه استثنائيًا، أو عظيمًا، أو فريدًا، أو متميزًا عن الآخرين، أو معرفته على هذا النحو. كل مسألة أتحدث عنها، وكل مثال أقدمه، يرتبط بهذا الموضوع المتعلق بالجانب الطبيعي والعملي والعادي لله المتجسد. لن أختلق شيئًا مطلقًا لأجعلكَ تعتقد خطأً أنني متميز عن الآخرين، أو استثنائي، أو عظيم، وأن لديَّ سمت القائد، أو سماحة رجل عظيم، أو سعة عقل رجل عظيم وسموه. دعني أقول لكَ، أنا لا أفهم أبدًا ما يعنيه "السمو" أو "سعة العقل"، ولا أتأمل في تلك الجوانب أو أضع قلبي فيها. ما الذي أتأمل فيه؟ أتأمل في الموضوعات التي أعقد شركة معكم عنها والتي يمكن أن تدخلكم في واقع الحق، والموضوعات التي يمكن أن تحثكم، وتقودكم، وتساعدكم، وترشدكم، بحيث تكون لديكم الرغبة والعزيمة للمعاناة ودفع الثمن، وتكونون قادرين على السعي إلى الحق، والقيام بواجبكم بشكل جيد، ونيل الخلاص. أتأمل دائمًا في الموضوعات التي أتحدث عنها والعظات التي أبُشر بها، حتى يتمكن الناس من الشروع في طريق الخلاص، وإتمام واجبهم بطريقة تفي بالمعايير، ويصبحوا كائنات مخلوقة بحقٍّ. ومهما كان الموضوع الذي أتحدث عنه، فإنني أسعى دائمًا لمساعدتكم على أن تصبحوا كائنات مخلوقة تفي بالمعايير، وتتعلموا الخضوع لله، وتنمية قلب يتقي الله. لا أتأمل أبدًا في الكلمات التي أقولها والتي تجعلكم تتطلعون إليَّ، أو الأشياء التي أفعلها لأجعلكم تعجبون بي، بحيث تشعرون في قلوبكم أن كنهي لا يُدرَك مثل شخص مشهور أو عظيم؛ ليس لديَّ أي من هذه الأشياء في قلبي. لم أفكر أبدًا في الكيفية التي ينبغي لي أن أتحدث بها، أو طريقتي في التحدث، أو كيف ينبغي لي أن أصمم أسلوبي لأجعلكم تشعرون بأنني سامٍ جدًا، ولأجعلكم غير قادرين على إدراك كنهي أو الوصول إليَّ، ولأجعلكم تبدون تافهين وجاهلين للغاية. لا أفكر أبدًا في هذه الأشياء في قلبي، ولا أتحدث أو أتصرف أبدًا لحماية مكانتي، أو صورتي، أو هويتي؛ أنا فقط أؤدي خدمتي بكل قلبي.

في بعض الأحيان، عندما أكون متعبًا، أذهب إلى حيث يعيش الإخوة والأخوات لأتمشى وأنظر حولي. وأحيانًا أتجول أيضًا في المزرعة، وأنظر إلى أحواض الخضروات، والخنازير، والأغنام. عندما أرى قطة صغيرة، أربت عليها أيضًا، وأعانقها، وأتحدث إليها. وعندما أرى جروًا لطيفًا، أعانقه أيضًا. كانت ثمة كلبة أم ولدت أكثر من عشرة جراء. كانت سعيدة جدًا أمام الناس، وكأنها نالت تقديرًا. مدحتها قائلًا: "أنتِ الآن مسرورة بنفسك، أليس كذلك؟ انظري، لقد ولدتِ الكثير من الجراء، لقد قمتِ حقًا بعمل رائع، جيد جدًا، أحسنتِ!" ربتُّ عليها وعانقتها حول عنقها. أزور أيضًا بيوت الكلاب، والأراضي الزراعية وأحواض الخضروات، وأنظر حولي في كل مكان؛ إنه أمر لطيف حقًا. أخبروني، هل تذهب تلك الشخصيات العظيمة إلى هذه الأماكن القذرة، وكريهة الرائحة، والفوضوية؟ إنهم لا يفعلون. خاصة أماكن مثل بيوت الكلاب وحظائر الخنازير ذات الروائح الكريهة؛ معظم الناس لا يرغبون في الذهاب إلى هناك. أنا لا أحب الروائح السيئة أو الروائح الكريهة أيضًا، لكن القليل من الرائحة من جرو أمر محتمل. في بعض الأحيان، تحتك الجراء بي، وتقبل وجهي وتلعقه، وأنا أعانقها. الحيوانات بسيطة جدًا؛ إنها تثق بأسيادها ولا تحتاج إلى أن تكون حذرة، لذا يمكنها اللعب والتفاعل مع أسيادها كما يحلو لها. حياتها بسيطة إلى هذا الحد. دائمًا ما يقول بعض الناس إنهم يحبون الكلاب، ويحبون الحيوانات الصغيرة، ويهتمون بالحيوانات الصغيرة، ولكن عندما تطلب منهم معانقة جرو، فإنهم لا يرغبون في ذلك. يقولون: "الكلاب قذرة وكريهة الرائحة، بل قد تحمل فيروسات أيضًا!" أقول: "أنتَ صعب الإرضاء للغاية. ألا تحب الحيوانات الصغيرة؟ هذا ليس حبًا حقيقيًا لها". أليس أمثال هؤلاء الناس منافقون بالفعل؟ (بلى). إنهم لا يعتبرون أنفسهم أناسًا عاديين؛ بل يعتقدون أنهم نبلاء، ولهم مكانة، وأنهم شخصيات عظيمة، فكيف يمكنهم التفاعل مع هذه الحيوانات الصغيرة التي يعتبرها الناس تافهة؟ حتى لو لمسوها بأيديهم، فعليهم غسل أيديهم وتعقيمها بسرعة، بل إنهم يغيرون ملابسهم، وعندما يعودون إلى المنزل، يستحمون على الفور. إنهم يذهبون إلى هذا الحد فيما يتعلق بالنظافة. أخبروني، أليس أمثال هؤلاء الناس غريبين؟ إذا كنتَ لا تحب الحيوانات الصغيرة حقًا، فلا تتظاهر. بمجرد أن يرى الناس أنك تتظاهر، يعرفون أنك منافق للغاية وغير صادق، ويشعرون بالغثيان عند رؤيتك، ويأخذون انطباعًا سيئًا عنك. إذا كنتَ لا تحب الحيوانات، فلا تتظاهر أو تحاول تجميل صورتك على الإطلاق. كلما حاولت تجميل صورتك، اعتقد الناس أنك أقبح وأحقر. أن تكون صادقًا وحقيقيًا أفضل بكثير. إذا لم تستطع أن تكون صادقًا وحقيقيًا، فهذا يثبت أن ثمة مشكلة في إنسانيتك. على أي حال، إن الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد هما حقيقة، وكونه عاديًا هي أيضًا حقيقة. لقد رأى الكثير من الناس هذه الأشياء من خلال التواصل معه ويعرفون أن هذه حقائق. هذه هي الحقائق التي يجب عليكم فهمها ومعرفتها أكثر. مثل هذا الشخص العادي والطبيعي هو الله المتجسد، وهذا يتعارض مع مفاهيم الناس. لو تصرف مثل البشرية الفاسدة، متفاخرًا بمدى تميزه عن الآخرين بغض النظر عما إذا كان قد فعل شيئًا كبيرًا أو صغيرًا، ومحاولًا تمييز نفسه، فربما يتوافق ذلك مع مفاهيم الناس. من ناحية، هناك المظاهر المختلفة للبشرية الفاسدة، ومن ناحية أخرى، هناك الله المتجسد الذي، على الرغم من تعبيره عن الكثير من الحق، لا يزال يُبدي مظاهر طبيعية كأي شخص عادي؛ أي نوع من هذه المظاهر هو أمر إيجابي ينفع الناس؟ وأيها أمر سلبي يمقته الناس ويرفضونه؟ هل أنتم قادرون على تمييز هذا إلى حد ما الآن؟ (نعم). إذًا، لا داعي للخوض في مزيد من التفاصيل؛ دعونا نواصل موضوع المرة السابقة.

في المرة السابقة، عقدنا شركة عن موضوع آخر يتعلق بالتخلي عن المفاهيم والتصورات عن الله المتجسد: عدم ذكر الله المتجسد في السياق نفسه مع البشرية الفاسدة، أليس كذلك؟ (بلى). بشأن هذا الموضوع، أدرجتُ بعض المظاهر المحددة لله المتجسد في كيفية سلوكه وتصرفه من منظور إنسانيته، بالإضافة إلى بعض مظاهر جوهر شخصيته؛ عدم الخداع، وعدم التنافس، وعدم النزاع، وعدم تدبير المكائد، وعدم الحط من قدر الآخرين، وعدم الانتقام، وعدم الإغواء، وما إلى ذلك. ومن بين هذه المظاهر، عقدنا شركة بعض الشيء عن عدم الخداع، وعدم التنافس، وعدم النزاع في المرة السابقة. ما المظهر الذي ينبغي أن نعقد شركة عنه هذه المرة؟ (عدم تدبير المكائد). إن عدم تدبير المكائد، شأنه شأن عدم الخداع، وعدم التنافس، وعدم النزاع، هو أيضًا مبدأ يسلك الله المتجسد، هذا الشخص العادي، ويتصرف وفقًا له. وبالطبع، يتضمن هذا المبدأ أيضًا جوهر إنسانيته وشخصيته. عدم تدبير المكائد هو أيضًا مظهر محدد لجوهر الشخصية، أو جانب واحد من السلوك الذاتي لله المتجسد، هذا الشخص العادي. هل عبارة "عدم تدبير المكائد" سهلة الفهم؟ هل تفهمونها جميعًا؟ (نعم). الفهم الأساسي لعدم تدبير المكائد هو عدم التآمر، وعدم اللجوء إلى الحيل أو المكائد الماكرة. أي أنني عندما أتواصل معكم وأتعامل معكم، سواء في العمل أو في الحياة اليومية، فأنا دائمًا صادق وحقيقي. أنا لا ألجأ إلى الحيل، ولا أنخرط في مكائد ماكرة، ولا أتآمر. بدلًا من ذلك، أتحدث بصدق، وأقول كل ما في قلبي وأخبركم بالأمور كما هي. أنا لا أدبر المكائد لكم ولا أخدعكم. لن أستخدم كلمات منمقة لكسب ثقتكم ثم أجعلكم راغبين في بذل أنفسكم، والمعاناة، ودفع الثمن. هل رأيتموني أفعل مثل هذه الأشياء؟ (كلا). عندما أسألكم، ستقولون بالتأكيد لا، ولكن هل يمكنكم إعطاء مثال لتوضيح ذلك؟ إذا استطاع كل واحد منكم إعطاء مثال، فستكون هذه الحقيقة مثبتة بشكل لا يقبل الجدل، وسيكون لديكم حقًا بعض الفهم لهذه النقطة؛ عدم تدبير المكائد. على سبيل المثال، يقول شخص ما إنه تعلم في العالم بعض المهارات ويفهم مهنة معينة. ويتصادف أن بيت الله لديه عمل أو مهمة تتضمن هذه المهنة التي تعلمها. أتحدث إليه قائلًا: "أنتَ تفهم بعض الشيء في هذه المهنة، ويتصادف أن بيت الله لديه عمل في هذا المجال. هل يمكنك، بناءً على معرفتك المهنية ووفقًا لقواعد مجالك أو مبادئه، القيام بهذا العمل بشكل جيد؟ إذا كنتَ راغبًا، فهذا العمل لك". هل توجد أي كلمات كيد أو كلمات استغلالية في هذا؟ هل توجد أي كلمات تخفي مؤامرة؟ (كلا). هل أنتم متأكدون من عدم وجود هذه الكلمات؟ (نحن متأكدون). بما أنك أوصيت بنفسك وقدمت نفسك على أنك تفهم هذه المهنة، وعرفت أنا وضعك، فقد كلفتك بهذا العمل. إذا كنتَ راغبًا في القيام به، وقلت: "أنا أقبل هذا من الله؛ وأتولى هذا العمل، وهذا الواجب"، أي أنك تتطوع للقيام به، فينبغي عليك القيام به بشكل جيد. وإذا كنتَ غير راغب، فيمكنك أن تخبرني في وجهي أنك لا تريد القيام بهذا الواجب. هل سأجبرك؟ (كلا). وفقًا لمبادئي في معاملة الناس، لن أجبرك. لن أجبر حصانًا على الشرب مطلقًا، ولن أرغمك على القيام بالأشياء وفقًا لمشيئتي الشخصية. لن أجعلك تفعل أشياء حتى لو كنتَ لا تريد ذلك، أو أتصرف وكأن كلماتي يجب أن تكون ذات ثقل لأنني أملك هذه الهوية، أو أنها يجب أن تكون مثل كلمات إمبراطور في حسمها وعدم قابليتها للتغيير. أنا أعامل الناس بتسامح؛ وأعطيك الحرية لتختار بنفسك. أنا أرتب العمل دائمًا بناءً على احتياجات عمل بيت الله. إذا كان ثمة أشخاص لديهم خبرة في المجال أو على دراية به ومستعدون للقيام بالعمل ويمكنهم القيام به بشكل أفضل، فهذا بالتأكيد أمر رائع. وإذا لم يفهمه أحد، فبقدراتنا التي نملكها، نفعل كل ما في وسعنا، وإلى أبعد مدى نستطيع. هذا هو مبدئي. إذا كُلفتَ بالقيام بعمل معين، لكنك قلت: "لا أريد القيام به. لا أحب أن يستغلني الناس أو يوجهني بيت الله؛ أنا أتخذ خياراتي بنفسي"، فلا بأس إذن، لن يستخدمك بيت الله. إن القيام بالواجب هو شيء تفعله عن طيب خاطر ورغبة. فقط عندما يكون الناس راغبين في القيام بواجبهم بعد الإيمان بالله، يمكن للكنيسة ترتيب العمل لهم. إذا كنتَ غير راغب في أداء واجبك، فلن يرغمك بيت الله، وبالتأكيد لن أستخدم هويتي أو مكانتي لإرغامك على القيام بعمل الكنيسة. إن شعب الله المختار يؤدي واجبه ويقوم بالعمل كليًا من خلال فهم الحق. عندما لا يفهم الناس الحق، لن يرغمهم بيت الله أو يطلب منهم القيام بواجبهم، وأنا بالتأكيد لن أجعل الناس يتصرفون كليًا وفقًا لمشيئتي. لذا، إذا أردت منك أن تفعل شيئًا، فسأقوله مباشرة. لن ألجأ مطلقًا إلى الحيل، أو ألقي تلميحات غير مباشرة، أو أستخدم لغة مبطنة لأجعلك تكتشف المعنى الذي أقصده. لن أفعل ذلك. إذا كانت لديك القامة والشعور بالعبء للقيام ببعض العمل لبيت الله، فسأسألك مباشرة: "هل أنت راغب في تولي هذا العمل؟" أو سأقول بشكل مباشر أكثر: "تولَّ هذا العمل فحسب". أنا أتحدث بصراحة، وكل ذلك بلغة بسيطة. ما دمتَ إنسانًا، يمكنك أن تفهم. لستَ بحاجة إلى أن تستهلك طاقتك الذهنية في التفكير ومحاولة التقاط ما تعنيه كلماتي في الواقع أو لماذا قلتها. لن أجعلك تعتصر ذهنك لالتقاط معنى كلماتي؛ سأخبرك مباشرة. أيًا كان المعنى الحرفي لكلماتي، فهو كذلك. وعلاوة على ذلك، لماذا أطلب منك القيام بهذا العمل؟ لأنك شخص يقوم بواجبه في بيت الله، وأنتَ راغب في القيام بواجبك في بيت الله. إذًا، لديك التزام بالقيام بأي عمل في بيت الله يتطلب منك القيام بدورك. أيًا كان العمل أو المهام التي أعهد بها إليك، فأنا أعهد بها إليك كليًا لأنني أعتبرك مؤمنًا بالله. ينبغي أن تقبلها باعتبارها مسؤوليتك، والتزامك، وواجبك؛ ومن الصواب القيام بذلك. سواء كان الأمر يتعلق بأن أعهد إليك بعمل أو أكلفك بمهام، فكل ذلك من أجل أن تتمم واجب الكائن المخلوق، وأيضًا من أجلك لتطلب الحق وتربح الحق في القيام بواجبك. لا توجد علاقة صفقات هنا، ولا أنا أتملقك أو أخدعك. كل هذه الكلمات المنطوقة والمهام الموكلة إيجابية وصريحة؛ لا توجد أسرار. لا توجد علاقات مالية، أو أشياء مادية، أو مصالح متضمنة، ولا توجد أي علاقة استغلال أو تعرض للاستغلال. الأمر ليس مطلقًا حالة استخدام نقاط قوتك، أو مهاراتك، أو معرفتك المهنية لكي يتربح بيت الله منها؛ لن يفعل بيت الله ذلك أبدًا. إن قيام المرء بواجبه ينبع كليًا من الاستعداد والرغبة؛ ولا يرغم بيت الله أحدًا أبدًا. إن قبولك لهذا الواجب هو ما ينبغي لك أن تفعله، بوصفك كائنًا مخلوقًا. إن القيام بهذا الواجب هو أيضًا الطريق لك لتختبر عمل الله وتنال الخلاص. إذا تعلمتَ، من خلال القيام بواجبك، الخضوع لله وربحت الحق، فستكون قد نلت قبول الله، وذكره، واعترافه. هذا هو الحصاد الذي ينبغي أن تجنيه مما كرسته. لذا، ينبغي لك أن تقبل هذا العمل باعتباره واجبك، دون أي شكوك أو ريب. وأيًا كان ما أريدك أن تفعله، فسأخبرك به بصدق. أنا أحب التحدث بوضوح. لستُ بحاجة إلى تملقك كطفل في الثالثة من عمره، واللف والدوران، والتحدث في دوائر، وقول أشياء لطيفة لك. لن أفعل ذلك. إذا كنتَ تستطيع الترنيم أو الرقص، وكنت تمتلك هذه الظروف الفطرية، فعندما يُرتب لك القيام بهذا الواجب، فينبغي أن تقبله. إذا قلت: "بناءً على ظروفي الفطرية، أنا لست مؤهلًا تمامًا لهذا الواجب. هل سيكون مقبولًا إذا لم أقم بهذا الواجب؟" لا بأس بهذا. إنها حريتك؛ لن أرغمك.

أيًا كان ما أقوله أو ما أطلب منكم القيام به، فلا يوجد في الأمر تدبير للمكائد. عندما أتحدث مع القادة والعاملين، أسألهم: "كيف كانت حياة الكنيسة مؤخرًا؟ لقد بدأ القادمون الجدد في عيش حياة الكنيسة؛ ما المشكلات التي لا تزال لديهم؟ هل حُلَّت؟ ما هي أفكارهم بعد مشاهدة الأفلام أو الشهادات الاختبارية من بيت الله؟" لا يستطيع بعض القادة والعاملين الإجابة. إنهم يتفكرون في قلوبهم: "هل تحاول أن تتحايل عليَّ لأكشف عن وضعي الحقيقي؟ هل تتحقق مما إذا كنتُ قد قمتُ بأي عمل فعلي؟ يجب أن أجيب بحذر وألا أكون مهملًا! يمكنني التحدث عن العمل الذي أُنجز بشكل جيد، ولكن إذا كان ثمة أي عمل لم يُنجز أو لم يُنجز بشكل جيد، فلا يجب أن أذكره مطلقًا. بمجرد أن أذكره، سيكشف ذلك المشكلة!" لذا، عندما يقدمون تقريرًا عن عملهم، يكونون دائمًا مترددين في قول كلمة إضافية، وخائفين جدًا من كشف المشكلات. أمثال هؤلاء الناس لديهم عقول معقدة. عندما أسألهم شيئًا، تكون الكلمات في الواقع على طرف ألسنتهم، لكنهم لا يقولونها مباشرة. عليهم التفكير ومعالجة الأمر في عقولهم: "لماذا تسأل هذا السؤال؟ كيف يمكنني الإجابة بشكل مناسب بحيث لا تعرف الوضع الحقيقي من ناحية، وتكون راضيًا من ناحية أخرى؟" في الواقع، أنا لا أُخضع كلمة واحدة أقولها لمرشح ذهني. ما حالتي عندما أطرح الأسئلة؟ عندما أرى شخصًا وأعرف العمل الذي هو مسؤول عنه، أفكر فورًا في المهام المحددة التي يمكنه القيام بها، والمشكلات التي يكون عرضة لمواجهتها في عمله، والصعوبات التي قد يواجهها. وعند التفكير في هذه الأمور، أسأله مباشرة: "كيف كانت حياة الكنيسة مؤخرًا في الكنائس التي أنتَ مسؤول عنها؟ هل قادة الكنيسة والشمامسة جميعهم مناسبون؟ هل يعرف الإخوة والأخوات كيف يأكلون كلمات الله ويشربونها؟ هل ينخرط معظمهم في العبادة الروحية؟ هل يتعلمون الترانيم والرقصات في أوقات فراغهم؟ كيف يتقدم عمل الإنجيل؟" كل سؤال أطرحه مباشر وصريح، دون امتحان أو دوافع خفية. أنا فقط أفكر في العمل ودخول الناس في الحياة. وأيًا كانت إجابتك، لن تجد نفسك قيد الامتحان، ولن أمسك أي شيء كوسيلة سيطرة عليك؛ لا توجد مسألة تتعلق بكشف نفسك أو امتلاك وسيلة للسيطرة عليك. أنا أحاول ببساطة معرفة العمل، ولستُ أستفسر عمدًا عن وضع أي شخص، ولا أستهدف أي شخص للتعامل معه أو إعفاؤه. لا تنخرط الكنيسة في صراع طبقي أو نزاعات فئوية؛ بل تقوم بعمل فعلي. في بعض الأحيان، عندما أرى الإخوة والأخوات أو القادة والعاملين، أريد فقط الدردشة بشكل عفوي، وقول بعض الكلمات الودية الصادقة والتحدث عن بعض الأمور اليومية. وأحيانًا أسأل أيضًا عن المشكلات التي لا تزال موجودة في عمل الكنيسة. كل ما أقوله هو لغة يومية، وكلمات صادقة. على سبيل المثال، أسألكم: "كيف كانت حياة الكنيسة مؤخرًا؟ هل يمكن للإخوة والأخوات الاستفادة من كل اجتماع؟ هل يمكن لعيش حياة الكنيسة أن يساعد في حل المشكلات الفعلية؟" فيجيب بعض الناس: "لم تكن حياة الكنيسة جيدة مؤخرًا. على الرغم من أننا نجتمع، لا توجد مكاسب كبيرة، ولا يمكن حل المشكلات الأساسية". ثم أسأل: "أين تكمن المشكلة؟" فلا يستطيع معظم الناس الإجابة. أخبروني، هل يوجد فخ في سؤالي؟ هل توجد مؤامرة وراءه؟ على الإطلاق. أنا أسأل فقط لمعرفة العمل واستيعاب الوضع، لكي أتمكن من عقد شركة عن الحق معكم وحل المشكلات. مهما كانت إجابتكم، لن تجدوا أنفسكم قيد الامتحان. يمكن لبعض الناس البسطاء نسبيًا التحدث بصدق. يقولون: "لقد قبل الإخوة والأخوات عمل الله للتو وليس لديهم الكثير من الاختبار بعد. ليس لديهم ما يقولونه أثناء الاجتماعات. إذا قرأوا الكثير من كلمات الله، فلا يمكنهم استيعابها، كما أنهم يشعرون بالنعاس ولا يمكنهم فهمها. لا نعرف كيف نحل هذا". أقول: "هذا أمر يسهل حله. يمكن للجميع إنشاد ترنيمة أولًا، ثم الرقص قليلًا، ثم قراءة بعض كلمات الله. يمكن لأولئك الذين لديهم فهم أن يتحدثوا عن فهمهم، ويمكن لأولئك الذين لديهم اختبار أن يتحدثوا عن اختبارهم. ويمكن لأولئك الذين ليس لديهم فهم أو اختبار أن يطرحوا أيضًا صعوباتهم الفعلية ويسمحوا للإخوة والأخوات ذوي الاختبار بالمساعدة في حلها. ألن تكون الاجتماعات مثمرة بهذه الطريقة؟ يمكن أيضًا بناء ذوي القامة الصغيرة". كما ترى، ألا يحل ذلك المشكلة؟ عندما أدردش مع الناس، وأطرح أحيانًا بعض الأسئلة، يفكر بعض الناس ذوي العقول المعقدة: "سؤالك مباشر للغاية. لا أعرف ماذا تقصد بسؤالك هذا. يجب أن أكون حذرًا في إجابتي!" أقول، لقد فهمتَ الأمر بشكل خاطئ. بغض النظر عمن أدردش معه أو الأسئلة التي أطرحها، فإن الهدف النهائي هو دائمًا اكتشاف المشكلات وحلها، ومساعدتك وتوجيهك، وإعانتك على حل المشكلات. أولًا، ليس الأمر لكشفك وجعلك تبدو أحمق. ثانيًا، ليس الأمر لامتحان ما إذا كنتَ تقول الحقيقة أم أنك شخص طيب السريرة. ثالثًا، ليس الأمر لخداعك لتكشف عن وضعك الحقيقي. رابعًا، الأمر لا يتعلق حتى بامتحان ما إذا كنتَ كفؤًا للقيام بالعمل أو ما إذا كان بإمكانك القيام بعمل فعلي. في الواقع، أيًا كانت الطريقة التي أدردش بها معك، فكل ذلك لمساعدتك وتوجيهك لتتميم واجبك، والقيام بالعمل بشكل جيد، وحل المشكلات. يفرط بعض الناس في التفكير في استفساراتي البسيطة، خائفين جدًا من وجود معنى خفي. بل إن البعض يشك في أنني أدبر المكائد لهم. من الواضح أنني أريد مساعدتك في حل المشكلات، ومع ذلك تعتقد مخطئًا أنني أدبر المكائد لك. أليس هذا ظلمًا لي؟ (بلى). إذًا ما القضية هنا؟ القلب البشري مخادع! على الرغم من أن الناس قد يقولون بصوت مرتفع: "أنتَ الله، يجب أن أخبرك بالحقيقة، وأكون صريحًا معك. أنا أتبعك، وأؤمن بك!" ففي أعماقهم، هم لا يفكرون بهذه الطريقة. ومهما كانت أسئلتي عادية وبسيطة، فغالبًا ما يفسرها الناس بطريقة حساسة للغاية. ومن خلال تخميناتهم ثم من خلال التمحيص، يمرون بالعديد من التقلبات والمنعطفات ويبدو أنهم يجدون الإجابة النهائية، لكنها في الواقع بعيدة كل البعد عن المقصد الأصلي لكلماتي. من الواضح أنه سؤال بسيط للغاية، ومع ذلك يفرطون في التفكير فيه. أليس أمثال هؤلاء الناس مفرطي الحساسية؟ أيًا كان ما أسأل عنه، تضطرب قلوبهم بعد سماعه: "لماذا تسأل عن هذا؟ كيف يمكنني الإجابة بطريقة ترضيك ولا تكشف عن أي عيوب؟ ما الذي ينبغي أن أقوله أولًا، وماذا لاحقًا؟" وفي غضون ثلاث إلى خمس ثوانٍ، تخرج الكلمات، دون أي تأخير. عقولهم أسرع من أجهزة الكمبيوتر. لماذا هذه السرعة؟ في الواقع، هذه العملية أصبحت طبيعة ثانية شبه غريزية لديهم؛ إنها حيلتهم وأسلوبهم المعتاد في التعامل مع الناس ومعالجة الأمور. إنهم يدبرون المكائد للجميع. لذا، مهما كانت استفساراتي بسيطة، فإنهم يفرطون في التفكير فيها، معتقدين أن لديَّ دافعًا أو هدفًا ما. يفكرون في قلوبهم: "إذا أجبت بصدق، ألن أكشف عن وضعي الحقيقي؟ هذا يعادل بيع نفسي. لا يمكنني السماح لك بمعرفة وضعي الحقيقي. إذًا كيف ينبغي أن أجيب بشكل مناسب؟ كيف يمكنني أن أجعلك سعيدًا وراضيًا، وأجعلك تأخذ انطباعًا جيدًا عني، وتستمر في استخدامي؟" انظروا كم هؤلاء الناس مخادعون! عقول هؤلاء الناس معقدة للغاية. مهما تحدثتُ إليهم، فسيشكون ويمحصون. هل يمكن لأمثال هؤلاء الناس ممارسة الحق؟ هل يمكن أن يكونوا أهلًا لأن يستخدمهم الله؟ كلا بالتأكيد. هذا لأن عقول هؤلاء الناس معقدة للغاية، وليست بسيطة على الإطلاق؛ يمكن لأي شخص يتواصل معهم لفترة طويلة أن يرى ذلك. الناس بارعون للغاية في تدبير المكائد، ولكن هل دبرت المكائد لكم يومًا عندما كنت أتحدث وأتواصل معكم؟ (كلا). سواء كنتُ أحاول معرفة حالتك الشخصية أو وضع عملك، فدائمًا ما يكون ذلك لمساعدتك، ولحل المشكلات في العمل. حتى لو ارتكبتَ أخطاء وتعرضت للتهذيب أو الإعفاء، فلن أدبر المكائد لك أو أعذبك. بمجرد حل المشكلة، ينتهي الأمر. بيت الله لن يدبر المكائد لك أو يعذبك، وبالتأكيد لن أستغل أخطائك كوسيلة سيطرة عليك وأرفض الإعراض عنها، أو أفكر في طرق لتشويه سمعتك وجعل الجميع يعزلونك ويرفضونك، ما يجعلك تشعر باليأس حتى تستقيل من تلقاء نفسك. لن أفعل ذلك مطلقًا. إذا لم تكن مناسبًا لتكون قائدًا أو عاملًا، فسأقول على الأكثر: "مستوى قدراتك ضعيف للغاية، وتفتقر إلى الفهم الروحي. أنتَ لست مناسبًا لتكون قائدًا أو عاملًا. حتى لو انتُخبتَ قائدًا أو عاملًا، فلن تتمكن من القيام بعمل فعلي". لن يعذبك بيت الله أو يدبر المكائد لك مطلقًا بسبب هذا.

توجد مبادئ لنوعية الأشخاص الذين يُرقِّيهم بيت الله ويستخدمهم، ونوعية الأشخاص الذين لا يستخدمهم، وكذلك لمن ينميهم، ومن لا ينميهم؛ كل ذلك يعتمد على احتياجات عمل بيت الله. أيًا كان من تتم ترقيته واستخدامه، فإن الهدف هو تنميته حتى يتمكن من القيام بواجبه جيدًا ويعرف كيف يختبر عمل الله، وحتى يكون قادرًا على تحمل مسؤولية العمل والتصرف وفقًا لمبادئ الحق. وأيًا كانت المشكلة التي يتم حلها، فإن الهدف هو تمكينه من فهم المزيد من الحق، وتعلم كيفية استخلاص الدروس واكتساب التمييز من مختلف الناس، والأحداث، والأشياء التي يواجهونها. وبهذه الطريقة، يكون من الأسهل عليهم الدخول في واقع الحق في جميع الجوانب. لا يتعلق الأمر باستغلالك لتؤدي خدمة، وبالتأكيد ليس باستغلالك لملء منصب شاغر لأنه لا يمكن العثور على شخص مناسب، ومن ثم طردك عندما يأتي شخص مناسب. الأمر ليس كذلك. في الواقع، هذا يمنحك فرصة لتدريب نفسك. إذا كنت تسعى إلى الحق، فسوف تقف بثبات؛ وإذا كنت لا تسعى إلى الحق، فلن تتمكن من الثبات. ليس الأمر على الإطلاق أن بيت الله، لأنه يجدك مثيرًا للاستياء، سيجد وسيلة للسيطرة عليك ويبحث عن فرصة لاستبعادك. عندما يقول بيت الله إنه سينميك ويُرقِّيك، فإنه سينميك بصدق. المهم هو كيفية سعيك جاهدًا من أجل الحق. إذا لم تقبل الحق على الإطلاق، فإن بيت الله سيتخلى عنك ولن ينميك بعد الآن. بعض الناس، بعد فترة من التنمية، يُعفَون لأن مستوى قدراتهم ضعيف ولا يمكنهم القيام بعمل فعلي. والبعض، خلال فترة تنميتهم، لا يقبلون الحق على الإطلاق، ويتصرفون بتعنت، ويعرقلون عمل بيت الله ويزعجونه، ويُعفَون. وثمة آخرون لا يسعون إلى الحق على الإطلاق، ويسلكون طريق أضداد المسيح، ويعملون دائمًا من أجل الشهرة، والربح، والمكانة، ويُعفَون ويُستبعدون. يتم التعامل مع هذه المواقف جميعها وفقًا لمبادئ بيت الله لاستخدام الناس. سيظل بيت الله ينمي أولئك الذين يمكنهم قبول الحق والسعي بجد من أجل الحق، حتى لو ارتكبوا تعديات بارتكاب بعض الأخطاء. إذا لم يكن شخصًا يمكنه قبول الحق، ولا يقبل الحق عندما يتعرض للتهذيب، فينبغي إعفاؤه واستبعاده مباشرة. يقول بعض الناس: "أليس هذا مثل استنزاف شخص ما حتى آخر قطرة ثم طرحه جانبًا؟ أليس هذا استغلالًا للناس؟" أخبروني، هل سبق أن تم إعفاء أي شخص، أو استبعاده، أو التوقف عن تنميته من قبل بيت الله لأنه لم تبق لديه قيمة يمكن استغلالها؟ هل حدث مثل هذا الشيء من قبل؟ (كلا). إذًا، في ظل أي ظروف يقوم بيت الله بإعفاء الناس أو استبعادهم؟ (لا يقوم بيت الله بإعفاء شخص ما أو استبعاده إلا عندما لا يستطيع تحمل مسؤولية العمل، أو عندما يتسبب في العرقلة والإزعاج ويفعل الشر). لا يُعفى أحد دون سبب. البعض لديهم مستوى قدرات ضعيف ولا يمكنهم القيام بعمل ملموس. والبعض يمتلكون مستوى قدرات معينًا لكنهم لا يقومون بعمل ملموس أو يحمون مصالح بيت الله؛ إنهم لا يقومون بالعمل الذي هم قادرون عليه، وغير راغبين في الاهتمام بعمل الكنيسة أو إرهاق أنفسهم به، وغير مستعدين للمعاناة ودفع الثمن، وغير مستعدين للإساءة إلى الناس. أمثال هؤلاء الناس لا يمكنهم القيام بعمل فعلي، لذا يجب استبعادهم؛ ليس من المناسب لهم أن يشغلوا ذلك المنصب بعد الآن. إنهم لا يعيقون عمل الكنيسة فحسب، بل يؤثرون أيضًا على دخول شعب الله المختار في الحياة. في مثل هذا الموقف، يجب أن يكون لديهم وعي ذاتي ويستقيلوا بسرعة، تاركين أولئك الذين يمكنهم القيام بعمل فعلي يتولون هذا العمل. بعض الناس لا يقومون بعمل فعلي ومع ذلك يتمتعون بمنافع المكانة، بل ويتسببون في الاضطرابات والعراقيل. إنهم قلقون دائمًا أن يكتشف الأعلى مشكلاتهم ويُعفيهم، لذا عندما يحين وقت تقديم تقرير عن عملهم، يتظاهرون بطرح بعض الأسئلة لطلب الحق ويبدون مبادرين للغاية، راغبين في إعطاء الأعلى انطباعًا جيدًا وإثبات أنهم أناس يطلبون الحق ويمكنهم القيام بعمل فعلي. لا يُرقِّي الأعلى الناس ويستخدمهم بناءً على ما إذا كانوا يستطيعون التحدث جيدًا، أو ما إذا كانوا بارعين في طرح الأسئلة، أو ما إذا كانوا سريعي البديهة، بل يختار الناس وينميهم بناءً على ما إذا كانوا يحبون الحق، وما إذا كانوا يسعون إلى الحق، وما إذا كانوا يستطيعون القيام بواجبهم بتفانٍ. ويوجد أيضًا بعض الناس الذين لا يكتفون بعدم القيام بعمل ملموس أو حماية مصالح بيت الله، بل يتسببون أيضًا في العرقلة والإزعاج ويخونون مصالح بيت الله. تنص ترتيبات العمل في بيت الله بوضوح على ما لا يُسمح بفعله وما ينبغي فعله، ومع ذلك فهم لا ينفذون بندًا واحدًا، بل ويرتكبون الآثام بتهور. لقد كان هناك الكثير من أمثال هؤلاء الناس، وقد أُعفوا جميعًا. أيًا كان الموقف، عندما يُرقِّي بيت الله هؤلاء الناس، فدائمًا ما يكون ذلك لتنميتهم وقيادتهم إلى واقع الحق، على أمل أن يتمكنوا من القيام بعمل الكنيسة جيدًا وتتميم الواجبات التي ينبغي عليهم تتميمها. حتى لو كنت لا تعرف كيفية القيام ببعض العمل لأنك أحمق وتفتقر إلى البصيرة أو لأن مستوى قدراتك ضعيف، فما دمت تسعى جاهدًا من أجل مبادئ الحق، ولديك حس المسؤولية هذا، ومستعد للقيام بهذا العمل جيدًا، ويمكنك حماية عمل الكنيسة، فإن بيت الله سيظل ينميك حتى لو كنت قد فعلت بعض الأشياء الحمقاء في الماضي. بعض الناس، على الرغم من أن مستوى قدراتهم ضعيف إلى حد ما، يظل بإمكانهم القيام ببعض العمل البسيط. وعلى الرغم من أن شركتهم عن الحق لحل المشكلات لا يمكن أن تأتي بنتائج جيدة، فإنهم يستطيعون حماية عمل الكنيسة. وأيًا كان جانب الحق الذي تُعقد شركة عنه في كل اجتماع، فإنهم يكونون قادرين على قبوله وعلى أن يكونوا مطيعين وخاضعين. وإذا لم يُنجز أي عمل بشكل جيد، يمكنهم تعلم الدروس منه. وعلى الرغم من أن مستوى قدراتهم ضعيف بعض الشيء، فإن قلوبهم يمكنها أن تسعى جاهدة من أجل الحق. بعد العمل لفترة، يحرزون تقدمًا، وتصبح نتائجهم أفضل فأفضل. في نظري، أمثال هؤلاء الناس لديهم أمل في نيل الخلاص. يعتقد معظم الناس أن أولئك الذين يتمتعون بمستوى قدرات جيد من المرجح أن ينالوا الخلاص. في رأيي، ليس الأمر كذلك بالضرورة. الأساس هو أن على الناس أن يسعوا إلى الحق حتى يتمكنوا من ربح عمل الروح القدس، ويتخلصوا من شخصياتهم الفاسدة، وينالوا الخلاص. بعض الناس لديهم مستوى قدرات متوسط وتكون نتائج واجبهم متوسطة أيضًا، ولكن بعد سنوات من السقاية والإمداد من بيت الله، يبدأون في اعتناق الحق بقلوبهم، ويتوصلون بالفعل إلى فهم بعض الحقائق. كذلك يكتسبون بعض الاختبارات العملية، ويمكنهم رؤية حقيقة بعض الأمور، ويمكنهم حل بعض المشكلات، محرزين تقدمًا متزايدًا في عمل الكنيسة. هذا جيد جدًا؛ أمثال هؤلاء الناس يستحقون التنمية. على الرغم من أنك قد لا تكون كفؤًا تمامًا لهذا العمل، فعلى الأقل لدى الأعلى بعض الدعم لك للقيام بهذا العمل. أخبروني، هل تكليف الناس بالقيام بواجب هو استغلال لهم؟ (كلا). أيًا كان مقدار العمل الذي يمكنك القيام به، أو كيف هو مستوى قدراتك، فإن ترقيتك واستخدامك ليس استغلالًا لك. إنما المقصد هو استغلال هذه الفرصة للسماح لك بالتدريب على القيام بالعمل، وتكميلك من خلال سعيك إلى الحق ومن خلال العمل الجاد وتحمل الأعباء الثقيلة. من ناحية، هذا يكمّلك شخصيًا؛ ومن ناحية أخرى، فإنه ينجز أيضًا عمل بيت الله. لقد أعددت أعمالًا صالحة وحققت مكاسب في دخولك الشخصي في الحياة. كم هذا جيد! هذا عصفوران بحجر واحد. قال بعض أولئك الذين كُشفوا واستُبعدوا ذات مرة: "هل تحاولون استغلالي لأؤدي خدمة لبيت الله؟ هذا مستحيل! لست غبيًا إلى هذا الحد!" إنهم قادرون حتى على التلفظ بمثل هذه الكلمات؛ فهل يؤمنون بالله حقًا؟ هل يفهم أمثال هؤلاء الناس الحق؟ كيف يكون ترتيب الناس للقيام ببعض الواجب استغلالًا لهم؟ إذا كنت حقًا شخصًا يفهم الحق، فينبغي أن تفهم مقاصد الخالق وينبغي أن تتمم واجب الكائن المخلوق. هذا هو القيام بمسؤولية المرء والتزامه بوصفه إنسانًا. إذا لم يكن لديك حتى هذا القدر من الضمير والعقل، فهل تستحق أن تُدعى كائنًا مخلوقًا؟ إذا كان لديك حقًا ضمير وعقل، فينبغي أن تتعامل مع واجبك بشكل صحيح. إذا كنت تمتلك مستوى القدرات اللازم لذلك، فينبغي أن تسعى جاهدًا من أجل الحق. إذا كنت مستعدًا للقيام بدورك بشكل استباقي، فإن بيت الله سيرتب لك القيام بعمل معين، وتحمل عبء. هذا ليس تدبيرًا للمكائد أو استغلالًا لك، بل ترقية لك، وتنمية لك، وسماح لك بالتدريب، وقيادة لك إلى واقع الحق. الأمر بهذه البساطة. يقول بعض الناس: "لقد كبرت الآن، ودافعي غير كافٍ، وقوتي الجسدية تتناقص. لا أريد تحمل هذا العبء بعد الآن. هل يمكنني التنحي؟" أقول إنه لا بأس بهذا، ولكن قبل التنحي، يجب أن تفكر في الأمر مليًا. إذا لم يكن الأمر حقًا لأسباب جسدية، وإنما لأن أفكارك الشخصية قد تغيرت، ولديك بعض التردد، وتخاف من المعاناة، وتخاف من التعب، وتخاف من الصعود إلى أعلى ثم السقوط بقوة أكبر، ولديك دائمًا الفكرة ووجهة النظر القائلة بأن القمة موحشة؛ فعليك أن تكون حذرًا. لا ترفض هذا التكليف، وهذا الواجب الخاص؛ يجب أن تفكر فيه مليًا. مثل هذه الفرص قليلة ومتباعدة؛ إنها نادرة، أليس كذلك؟ قد تصر قائلًا: "لا داعي لإقناعي. لقد فكرت في الأمر لفترة طويلة وقد اتخذت قراري بالفعل. لا يمكنك إقناعي؛ أنا فقط لا أريد تحمل هذا التعب بعد الآن. الجميع مرتاحون، لماذا ينبغي أن أكون الوحيد المتعب جدًا؟ هل قُدِّر لي أن أعاني؟ لست مستعدًا لتحمل مثل هذه المشقة! لست مستعدًا للاستسلام للقدر! لا ينبغي للكنيسة أن تدبر لي المكائد؛ لست عبدًا للكنيسة، ولم أبع نفسي للكنيسة!" لا ينبغي أن تواصل قول هذه الكلمات البغيضة؛ فقول المزيد سيؤدي بك إلى ارتكاب الكثير من الخطايا، وعليك أن تتحمل مسؤولية الكلمات التي قلتها والخيارات التي اتخذتها. أولًا، أنت تؤمن بالله لتنال البركات؛ أنت لم تبع نفسك لبيت الله. ثانيًا، إذا أردت بيع نفسك لبيت الله، فسيظل على بيت الله أن يفكر مليًا فيما إذا كانت لديك هذه القيمة، وما إذا كان شراؤك مفيدًا. لذا، إذا كنت تعتقد أن بيت الله يدبر لك المكائد ويريد استغلالك لتؤدي خدمة، فأنت تفكر بشكل خاطئ، لأن المعايير التي يفحص بيت الله الناس بها هي ما إذا كانوا يؤمنون بالله بإخلاص، وما إذا كانوا يحبون الحق، وما إذا كانوا يستطيعون طاعة كلام الله والخضوع لله. يختار بيت الله الناس وينميهم بناءً على هذه المعايير. إذا كنت تظن السوء ببيت الله إلى هذا الحد، فليس لديك ضمير أو عقل، وأنت بلا قيمة على الإطلاق. لن يكتفي بيت الله بعدم استخدامك للقيام بواجبك، بل سيتعين عليه أيضًا استبعادك بسرعة، بصفتك عديم الإيمان. إذا لم تكن مؤمنًا مخلصًا بالله، فينبغي أن تغادر بيت الله بسرعة؛ لا تتلكأ بلا هدف في بيت الله. أنت لا تنتمي لبيت الله؛ بيت الله لا يحتاج إلى أمثال هؤلاء الناس. غادر في الحال.

سواء كنت أدردش أو أعقد شركة وأعظ رسميًا، فإن غرضي من كل كلمة أقولها، وكل مسألة أتحدث عنها، وكل جانب من جوانب الحق أعقد عنه شركة هو تمكينكم من معرفة حالاتكم الفاسدة، وإدراك عيوبكم، ونقائصكم، وأوجه قصوركم، وصعوباتكم، والأهم من ذلك، معرفة شخصياتكم الفاسدة وكشوفات فسادكم في مختلف الخلفيات والبيئات. بمجرد أن تعرفوا شخصياتكم الفاسدة، سيكون لديكم فهم أعمق لأنفسكم، وستعرفون قدر أنفسكم، وستصبحون أكثر عقلانية بعض الشيء. وستقارنون أنفسكم بكلام الله، وتجدون مبادئ الممارسة ومسارات الممارسة ذات الصلة في كلام الله لمعالجة صعوباتكم الخاصة، سواء كان ذلك معالجة الشخصيات الفاسدة التي تكشفونها في الحياة اليومية أو نقائصكم في الإنسانية. وتدريجيًا، ستتخلصون من هذه الشخصيات الفاسدة ومختلف الأفكار ووجهات النظر الشيطانية التي يبغضها الله، ومن خلال قبول الحق، ستحققون تغيرات حقيقية في آرائكم في الأشياء وفي شخصياتكم الحياتية. هذه هي الطريقة الوحيدة التي تتوافق مع مقاصد الله. في كل هذه الكلمات التي أقولها، سواء كنت أدردش معكم في الحياة اليومية أو أعقد شركة وأعظ رسميًا، فإن كل كلمة تُقال بناءً على مواقفكم الفعلية. أقول هذه الكلمات لأنني رأيت احتياجاتكم. وعلى الرغم من أن الحقائق التي أسردها قد تكون خضعت لبعض المعالجة البسيطة، فإن هذه الأمثلة هي أمثلة توضيحية مختارة بناءً على حقائق كشوفات فسادكم وأفعالكم. باستخدام هذه الحقائق والأمثلة، أكشف شخصيات البشرية الفاسدة وجوهر طبيعتها حتى يتمكن الناس من التأمل في أنفسهم، وهذا سيحقق نتائج جيدة. لذا، أيًا كان الموضوع الذي أعقد شركة عنه، أولًا، لا توجد أفخاخ؛ وثانيًا، لا توجد مؤامرات؛ وثالثًا، لا توجد امتحانات. كل ذلك لتمكينكم من فهم مقاصد الله ومتطلبات الله بشكل أفضل، ولتحقيق رؤية الناس والأشياء، والتصرف والفعل وفقًا لمبادئ الحق، وفي النهاية، للمجيء أمام الله والتحلي بالخضوع والتقوى له. هذه كلها حقائق. لذا، عندما أتواصل أو أدردش معكم حول بعض الأمور التي تحدث في الحياة اليومية، أو أنخرط في محادثات واستفسارات رسمية متعلقة بالعمل، فمهما مرت السنوات، فعندما تنظر إلى الوراء، هل ترى أي مؤامرات أو أفخاخ في كلماتي؟ (كلا). هل ثمة أي نية لاستغلالكم؟ هل ثمة أي نية لابتزازكم؟ (كلا). هل أنتم متأكدون؟ (نعم، متأكدون). على سبيل المثال، شخص ما مسؤول عن تربية الحيوانات في مزرعة. أسأله كم يومًا تستغرق الدجاجة لتضع بيضة، فيفكر مليًا: "ماذا تعني بسؤالك هذا؟ هل تحاول معرفة ما إذا كنت أطعم الدجاج جيدًا؟ كيف ينبغي أن أجيب بشكل مناسب إذًا؟ إذا قلت إنها تضع بيضة واحدة يوميًا، فهذا غير قابل للتحقيق فعليًا؛ سيكون ذلك كذبًا. وإذا قلت إنها تضع بيضة واحدة كل يومين أو ثلاثة أيام، فهل ستظن أنني لم أطعم الدجاج جيدًا، وأنني لم أعطها علفًا مغذيًا؟ كيف ينبغي أن أجيب بشكل مناسب إذًا؟" يظل يفكر مليًا في قلبه ولا يعطي إجابة أبدًا. في الواقع، ليس لدي أي نية أخرى من هذا السؤال؛ لقد أردتُ فقط الحصول على بعض المعلومات حول كيفية تربية الدجاج. ولكن بمجرد أن أسأل، فإنه يُحَمِّل الأمر أكثر مما يحتمل ويستمر في محاولة تخمين ما أعنيه بسؤالي هذا. أخبروني، هل يصعب التعامل مع أمثال هؤلاء الناس؟ هل من الممكن حتى التواصل بشكل طبيعي عند التعامل مع أمثال هؤلاء الناس؟ يصبح التواصل مستحيلًا. إن لدي عادة: أنا أحب دائمًا التجول وتفقد الأشياء. أحيانًا أكتشف بعض المشكلات. إذا كانت مسألة تتعلق بنظافة البيئة، فينبغي ترتيبها. وإذا كانت مسألة تتعلق بالأفراد العاملين، فينبغي إجراء تعديلات. وإذا كانت مسألة تتعلق بالمهارات المهنية، فينبغي أن نتشاور ونتعلم. عندما تُكتشف المشكلات، ينبغي تصحيحها. لقد اكتُشفت العديد من المشكلات عن غير قصد وحُلَّت أثناء الدردشة اليومية؛ وحُلَّت بعض المشكلات الفعلية بسهولة. لذا، لا داعي لأن يكون الناس متوترين للغاية عند الاحتكاك بي والتفاعل معي. تُكتشف العديد من المشكلات من خلال الاحتكاك بالناس وتُحل بسهولة. إن الاحتكاك بالناس والدردشة معهم أمر ضروري للغاية؛ لا يتعلق الأمر فقط بفهم الموقف واكتشاف المشكلات، بل يتعلق أيضًا بحل المشكلات في الوقت نفسه. أليس هذا مكسبًا؟ (بلى). عندما أدردش مع الناس، يتحدث البعض بصدق، بينما يفكر آخرون بطرق معقدة للغاية ولا يجرؤون على التحدث بصدق، متسائلين دائمًا عما إذا كانت لدي معانٍ خفية في كلماتي أو ما إذا كنت أحاول تدبير مكيدة لشخص ما. لذا، بمجرد أن أسألهم عن شيء، يصابون بالتوتر ويبدأ العرق يتصبب على جباههم. أقول: "الجو ليس حارًا، لماذا تتعرق؟" فيقولون: "قد لا تشعر أنتَ بالحر، لكنني أشعر به! ما قلته أخافني كثيرًا لدرجة أن قلبي كاد يقفز من صدري. الآن تتعرق راحتا يدي وباطن قدمي، وقلبي يخفق بشدة، ولا أعرف ماذا أفعل". أقول: "لا داعي للتوتر. أنا أتحدث بشكل عابر فقط؛ مجرد دردشة. إذا كانت ثمة مشكلة حقًا، فسنحلها فحسب. لا تفكر بي على أنني مرعب للغاية، وكأن اكتشاف أي مشكلة يعني أنني سأعدم عائلتك الممتدة بأكملها. أنا لا "أتعامل مع" الناس؛ أنا أحل المشكلات. حل المشكلات هو الأساس". ما نوع الإيمان الذي ينبغي أن يكون لديك؟ من ناحية، أنا أتصرف بالتأكيد وفقًا للمبادئ، وبعدالة مطلقة. لن أتصرف بعاطفة، أو تعنت، أو اعتباطية: لن أجدك مثيرًا للإزعاج، ثم أجد لك عيبًا، أو أتصيد لك الأخطاء، أو أبحث عن العيوب، ثم أطردك وأجد شخصًا يرضيني للقيام بالعمل. ومن ناحية أخرى، أنا أتعامل مع الجميع بناءً على الموقف الفعلي والمشكلة الفعلية؛ ثمة مبادئ. يُسمح للناس بارتكاب الأخطاء، ويُسمح لهم بأن يكونوا حمقى، وضعفاء، وسلبيين. لكن شيئًا واحدًا غير مسموح به: إذا كنت مثيرًا للمتاعب وتتعمد عرقلة وإزعاج عمل الكنيسة، فينبغي لك أن تتأمل في نفسك. إذا كنت لا تحمي مصالح بيت الله، وإذا كنت دائمًا ما تخون مصالح بيت الله، فإن الكنيسة لا تحتاج إليك للقيام بواجبك؛ سيتعين على بيت الله إيجاد شخص مناسب ليحل محلك. هذا هو التصرف وفقًا للمبادئ. كيف أحل المشكلات، وكيف أعالج القضايا، وكيف أتعامل مع الناس؛ كل ذلك يتم وفقًا للمبادئ. لا داعي للقلق من أنني سأتعامل معك إذا اكتشفت أي مشكلة لديك؛ يعتمد الأمر على ماهية المشكلة، وسيتم التعامل مع الموقف وفقًا لطبيعة المشكلة. إذا لم تكن طبيعة مشكلتك خطيرة للغاية، وإذا لم تتسبب فيها عمدًا، بل تسببت فيها سهوًا على نحو عابر أو بحماقة، فسيتم حلها من خلال عقد شركة عن الحق. تعلم الدرس ولا ترتكب الخطأ مرة أخرى. أحيانًا يكون السبب هو افتقار الناس إلى المعرفة والخبرة وعدم فهمهم لمهارات مهنية معينة؛ في تلك الحالة، تعلم المهارات المهنية بسرعة ولا تكن كسولًا. ولكن إذا كان الأمر متعمدًا ومقصودًا، وإذا كنت غير مستعد للقيام بهذا الواجب بل وتتعمد إتلاف أصول بيت الله، فينبغي التعامل مع هذا بجدية. أولئك الذين ينبغي إعفاؤهم سيُعفَون، وأولئك الذين ينبغي تسريحهم سيُسرَّحون؛ لا فائدة من الخوف. إذا كان لديكم هذا الإيمان، فعندما أتحدث وأعالج الأمور معكم، ستشعرون براحة أكبر بكثير. عندما أتحدث معك، أو أناقش العمل أو المسائل المهنية، ينبغي أن تعرف كيف تسترخي، وتعرف أن الله لن يدبر المكائد لأي شخص، ولن يدبر المكائد لك؛ يمكنك أن تطمئن. إذا كنت تفتقر حتى إلى هذا الإيمان، وإذا كنت لا تؤمن بأن الله عطوف وبار، فعندما تقول إنك تؤمن بالله، وتتبع الله المتجسد، وتتبع المسيح؛ فأين إيمانك؟ كيف يمكنك أن تكون صريحًا معه؟ إذا كنت في كل منعطف تحذر منه، وتخمن بشأنه، وترتاب منه، وتمحصه، فليس لديك إيمان حقيقي به. إذا لم تكن لديك ثقة حقيقية، ولا إيمان حقيقي بهذا الشخص، فإلى أي مدى يمكنك الإيمان بكلماتي؟ هل ثمة قول يمكنك أن تؤمن به حقًا، وتقبله حقًا؟ لا يكاد يوجد قول كهذا، أليس كذلك؟ (بلى).

ذات مرة، ذهبتُ إلى كنيسة لأرى كيف كانت الأمور. عندما دخلت الغرفة، حييتُ الجميع أولًا. جاء بعض الأشخاص، وعلى الفور قدموا لي كرسيًا لأجلس عليه، ثم قالوا إنهم كانوا يناقشون شيئًا ما. وبينما كانوا يتحدثون، لاحظت فجأة أنه قبل لحظات فقط كان هناك أربعة أو خمسة أشخاص في الغرفة، ولكن لم يبق الآن سوى اثنين. ظننتُ أنهم ربما عادوا إلى غرفهم لتمشيط شعرهم وترتيب هندامهم وسيخرجون بعد قليل، لكنني بقيت هناك لفترة طويلة ولم يخرجوا. فهمت حينها: إنهم لم يرحبوا بي؛ فلقد جئت في وقت غير مناسب. كنتُ ضيفًا متطفلًا. وصولي جعلهم يشعرون بأنهم مقيدون وغير مرتاحين. فكروا: "هل ثمة غرض ما لزيارتك؟" كانوا خائفين من الوقوع في فخ، وخائفين من التعرض للخداع، وخائفين من مكيدة ما، لذلك رفضوا مقابلتي وجهًا لوجه ورفضوا التواصل أو التفاعل معي. هذه ليست مبالغة، ولم أضف أي تنميق. أنا لا أحكي قصة؛ فهذا حدث بالفعل. ربما فقط عندما فتحت الباب وغادرت تنفسوا الصعداء أخيرًا، قائلين: "أخيرًا رحل! أوه، أخافني ذلك حتى الموت!" فكرتُ في نفسي، هل لديَّ مثل هذا "السحر" العظيم لدرجة أنني أستطيع أن أخيف الناس إلى هذا الحد؟ أخبروني، ما المشكلة التي يشير إليها الأمر عندما يُظهر الناس هذه المظاهر؟ لم أر حقًا أناسًا يؤمنون بالله بهذه الطريقة قط. هذا النوع من الأشخاص يحب العيش في الزوايا المظلمة؛ فإنهم لا يحبون العيش في النور، ولا يحبون العيش بطريقة منفتحة وصريحة. أخبروني، عندما أكون في تواصل معكم، هل تشعرون بالحرج والتوتر، ولا ترغبون في التواصل معي؟ أم أنكم تكونون راغبين في التواصل معي، وتريدون ربح بعض الحق، ولا تمانعون حتى لو جعلكم ذلك متوترين بعض الشيء؟ ما حالتكم الذهنية؟ (على الرغم من أننا نشعر ببعض التوتر، فلا بأس بذلك ما دمنا نستطيع فهم الحق واكتساب بعض المنفعة). بعد التواصل معي والتحدث معي لمدة ساعتين أو ثلاث ساعات، يجد معظم الناس أن العديد من الكلمات في شركتي مهمة جدًا، وأنها أشياء لم يسمعوها من قبل، لذلك يشعرون أن الاستماع إلى هذه الكلمات في ذلك اليوم كان مجديًا للغاية، ويصبحون راغبين بشدة في الاستماع إلى شركتي. إذا انخرطت أحيانًا في دردشة عابرة، فإنهم يشعرون ببعض خيبة الأمل ولا يرضون إلا إذا تمكنوا من كسب شيء ما من كلماتي. بالنسبة إلى أمثال هؤلاء الأشخاص، أنا راغب في تقديم شركة عن بعض الحقائق، مع دمج أمور الحياة الحقيقية، حتى يتمكن الجميع من الاستفادة. بعض الناس، عندما يرونني، يخشون دائمًا أن أسألهم عن مواقف معينة، وألا يعرفوا كيف يجيبون ويبدون محرجين للغاية. عقول هؤلاء الأشخاص معقدة للغاية؛ فإنهم ليسوا بسطاء. والبعض الآخر يكون راغبًا في طلب الحق، ومشاركة أي صعوبات لديهم بانفتاح دون خوف من أن يُسخر منهم؛ فذلك هو النهج الصحيح. إن مبدأ تواصلنا وحوارنا هو أن نفتح قلوبنا ونقول كل ما يدور في أذهاننا، وأن نتحدث بصدق. أنا أنخرط معكم وأتفاعل معكم ضمن الإنسانية الطبيعية. نظرًا لهويتي ومكانتي، فأنا أعرف أكثر مما تعرفون، لذا بالطبع ينبغي أن أتحدث أكثر. إذا كنتم راغبين في الاستماع، فيمكنكم ربح شيء ما؛ وإذا كنتم غير راغبين في الاستماع، فلن أجبركم. بشأن الموضوعات التي نناقشها، إذا كانت لديكم رؤى، أو أفكار، أو اختبارات، أو فهم، أو معرفة، فيمكنكم مشاركتها أيضًا. هذا يسمى تفاعلًا؛ فهذه إنسانية طبيعية. إذا كنت تشعر أن ما أقوله مهم جدًا، فينبغي أن تنصت بانتباه. وإذا كنت لا تستطيع استيعاب ما أقوله، فسأتوقف عن الكلام وأدعك تتحدث. وإذا لم يكن لديك ما تقوله، فسأطرح عليك أسئلة وأرشدك. على سبيل المثال، قد أسأل: "كيف كانت حياة الكنيسة لديك مؤخرًا؟ هل ثمة أي صعوبات في القيام بواجبك؟" إذا كانت لديك صعوبات، فينبغي أن تتحدث عنها بصدق، وسأساعدك في معالجتها. هذا يسمى تفاعلًا، وهو شيء ينبغي أن يوجد ضمن الإنسانية الطبيعية. أليس هذا شيئًا يحبه الجميع؟ (بلى). إذا كان لديك ضمير وعقل، فستكون إنسانيتك طبيعية، ويمكن بناء محادثاتنا ودردشاتنا على أساس من الصراحة، والثقة، والاحترام، ما يسمح لنا بالانفتاح وقول ما في قلوبنا. إذا كنت لا تمتلك ضميرًا وعقلًا، ولا تريد طلب الحق، فثمة طريق واحد فقط لممارستك: من الآن فصاعدًا، تعلم ألّا تمحّص، وألّا تحاول قراءة أفكاري من كلماتي وتعبيراتي، وألّا تكون مقيدًا، وألّا تتفوه بكلمات امتحان. قد يقول البعض: "لا أستطيع تحقيق هذه الأشياء". في تلك الحالة، فقط أبقِ فمكَ مغلقًا. إذا قيل لك أن تبقى صامتًا، لكنك تعتقد أنني أدبر لك مكيدة وأقيدك، فذلك أيضًا يسهل التعامل معه: يمكنك أن ترحل فحسب. ليس لديَّ أي مطالب من أي شخص أقابله، وأنا لا أقيد الناس أبدًا. إذا كان شخص ما يجد فيّ عيوبًا دائمًا، وسواء تحدثت إليه أم لا فلا يكون ذلك مقبولًا لديه أبدًا، فلا يسعني إلا الابتعاد عن مثل هذا الشخص وتجنب التواصل معه. إذا كان بعض الناس دائمًا ما يخشون التواصل معي، ويفكرون دائمًا أنني سأدبر لهم المكائد، ومع ذلك يظلون يريدون التواصل معي لربح بعض الحق، فأنا أقول إنه بمثل هذه العقلية، لا يمكنك ربح الحق؛ فأنت لست شخصًا يحب الحق. أنت تسيء الظن بالناس دائمًا، معتقدًا أنه لا يوجد أحد صالح بقدرك أنت. أيًا كان ما أقوله لك، فأنت تعتقد دائمًا أنني لا بد أُدبر لك المكائد. أنت لا تصدقني وليس لديك ثقة بي على الإطلاق. في تلك الحالة، من المستحيل أن نتعايش في انسجام؛ فعلى الأقل، نحن لسنا متوافقين من حيث الإنسانية. ليس لدينا هوايات أو اهتمامات مشتركة، ولا أهداف مشتركة نسعى إليها أو نتطلع إليها. ومن حيث الإنسانية، فإن الطريق الذي تسلكه، وسعادتك، وغضبك، وحزنك، وفرحك، وما تحبه، واهتماماتك تختلف عما لديَّ. كل ما تحبه سلبي، بينما الموضوعات التي أريد التحدث عنها تتضمن جميعها أمورًا إيجابية. أنت تحاول دائمًا أن تمحّصني. وأيًا كان الحق الذي أعقد شركة عنه، فأنت تفكر دائمًا فيما إذا كانت هناك مكيدة فيه، وما إذا كنتُ أدبر مكيدة، وما إذا كنت قد تتكبد خسارة أو تتعرض للخداع. إذا كنت تفكر دائمًا في هذه الأشياء، فأي نوع من المشهد سينشأ حينها عندما نتحدث ونتفاعل مع بعضنا؟ (الحرج). في ذلك الوضع، سأشعر بعدم الارتياح في وجودك، وستشعر بعدم الارتياح في وجودي؛ فكلانا سيشعر بعدم الارتياح. ألن يكون التواجد معًا بهذه الطريقة مجرد عذاب متبادل؟ هل ستكون ثمة سعادة في ذلك؟ لن توجد أي سعادة في ذلك. إذا كنت تحب سماع ما أقوله، وإذا كنت راغبًا في الاستماع، وإذا كانت الموضوعات التي أتحدث عنها هي ما تتطلع إليه، وما تعتز به في قلبك، وما تسعى إليه، ويمكنها تلبية احتياجات إنسانيتك، فلن يكون ثمة نفور أو مقاومة في قلوبنا حتى لو جلسنا هناك في صمت. يمكننا أن نتفاعل، ومن خلال التعايش معًا، يمكننا تحقيق الانسجام. ولكن لنفترض أنك تكره سماع الكلمات التي أتحدث بها، بل تشعر بالنفور والمقاومة في قلبك، على الرغم من أنها كلها عملية للغاية ومفيدة للناس. أنت حقًا لا تستطيع استيعاب الأمور الإيجابية التي أتحدث عنها، وكلمات الشركة عن الحق التي أتحدث بها لحل المشكلات، لا سيما الموضوعات المتعلقة بمعالجة الشخصيات الفاسدة، وتشعر حتى أنني أغسل دماغك، وأخدعك، وأحاول استخدامك للتبشير بالإنجيل وكسب المزيد من الناس لتوسيع نطاق تأثير بيت الله. في تلك الحالة، أنت المخطئ. أنت تفكر دائمًا بطريقة محرّفة، وتريد دائمًا أن تلوي عنق الحقائق، وأن تسمي الأسود أبيض، وحتى تصف الأمور الإيجابية التي تتوافق مع الحق بأنها أمور سلبية وخبيثة لا تتوافق مع الاتجاهات الاجتماعية. أيًا كان ما أقوله، فأنت لا تعتقد أنه حق، وأنه أمر إيجابي. إذًا لا يمكننا التواصل؛ لأنه لا توجد لغة مشتركة، فلا يمكننا العيش بانسجام. لا يمكننا أن نأكل على الطاولة نفسها؛ فلا يمكننا أن نكون على قلب وفكر واحد. أي نوع من الأشخاص أنت إذًا؟ لكي أكون دقيقًا، أنت لست جزءًا من بيت الله؛ فأنت غير مؤمن. ومهما كانت الموضوعات التي أتحدث عنها صحيحة، أو مهما كانت طرق الممارسة ومبادئ الممارسة صحيحة، فأنت دائمًا تقرأ فيها معنى آخر. أنت دائمًا تراها، وتفهمها، وتفسرها من خلال عدسة خبيثة ومن موقف خبيث ووجهة نظر خبيثة؛ فأنت لا تقبل طرق الممارسة ومبادئ الممارسة الصحيحة التي أتحدث عنها. لذا فإن الاستماع إليّ وأنا أتحدث يجعلك تشعر بعدم الارتياح. لماذا تشعر بعدم الارتياح؟ لأن هذه ليست احتياجات إنسانيتك. ماذا تحتاج؟ أن تسعى إلى الحرية، وأن تجني ثروة، وأن تأكل وتشرب وتمرح. شعارات حياتك هي "ليست الحياة سوى الأكل الجيد والملبس الحسن"، و"استمتع بوقتك ما دمت تستطيع ذلك". ماذا تحب؟ أنت تحب الاتجاهات الشريرة، والملابس الغريبة، والمشاهير والأعلام من الناس، وتميُّز الإنسان وعظمته. وبما أن الحال كذلك، فأنت لست مؤمنًا صادقًا بالله، ولست جزءًا من بيت الله؛ فليس لدى إنسانيتك حاجة للأمور الإيجابية. عندما أتفاعل معك، مهما قلت، أو فعلت، أو كيف فعلت ذلك، فبالنسبة إلى أولئك الذين لا يملكون الضمير، أو العقل، أو احتياجات الإنسانية الطبيعية، فإن الأمر كله مجرد نظرية، وقول، ومنهج. بل إن البعض يفكر: "عندما تتحدث، فإنك تخوض في تفاصيل دقيقة، بل تعطي أمثلة. أليست هذه مجرد محاولة لزرع أفكارك وآرائك بعمق في قلوب الناس؟ أليست هذه مجرد محاولة لجعل الناس يقبلون أفكارك وآرائك، ولغسل أدمغتهم، وبمرور الوقت، تخديرهم بأفكارك وآرائك المختلفة؟" إذا كنت حقًا تشعر بهذا، وإذا كنت تعتقد أن هذه الكلمات ليست حقًا، وليست الطريق الحق الذي ينبغي أن يقبله الناس ويمارسوه، وليست مبادئ ينبغي أن يلتزم بها الناس، فيمكنك رفض قبولها؛ فتلك حريتك. يمكنك أيضًا مغادرة الكنيسة. لديك الحق في الاختيار لنفسك، وأيضًا الحق في رفض قبول الحق. لكن لا تلوي عنق الحقائق أو تقلب الحق باطلًا. الحق هو الحق في جميع الأوقات؛ فلا يمكن أن يكف عن كونه حقًا لأن قلة من الأبالسة والشياطين ينكرونه ويدينونه، فضلًا عن أنه لا يمكن أن يكف عن كونه حقًا لأن الكثير من الناس يكرهونه أو لا يستطيعون قبوله. الحق موجود إلى الأبد؛ فإنه ثابت أبدًا. وأيًا كان عدد الناس الذين يمكنهم قبوله، فإن الحق هو الحق إلى الأبد. إن دردشتي، وتواصلاتي، وتفاعلاتي معكم قائمة بالكامل على أساس ثقتكم بي؛ فهذا أحد المبادئ الأكثر تجريدًا. ولتحقيق الثقة، فإن أهم شيء هو أن تؤكدوا جميعًا في قلوبكم أنه في كل كلمة أتحدث بها، أو كل سؤال أطرحه، أو كل مسألة أتحدث عنها، لا توجد مكائد، ولا مؤامرات، ولا فخاخ، وبالتأكيد لا يوجد امتحان لكم. لذا يمكنكم الاطمئنان؛ فعندما أتفاعل معكم، ينبغي أن يجعلكم ذلك تشعرون بالحرية والاسترخاء التام. إذا كنتم تشعرون أن التفاعل معي ليس فيه حرية أو استرخاء، وأنكم إما مقيدون أو غير مرتاحين إلى حد كبير، أو حذرون دائمًا في قلوبكم، فأنا أقول إنها حقًا ليست مشكلتي، وإنما مشكلتكم. في أي جانب تكمن مشكلتكم؟ ينبغي أن تدركوا أنتم أنفسكم بوضوح المشكلات التي لديكم وما تفكرون فيه في قلوبكم؛ ومن ثمَّ، حلوا مشكلات محددة بشكل محدد. أيًا كانت المشكلات التي يمكنكم اكتشافها، قوموا بحلها. إذا اكتشفتم العديد من المشكلات، فسجلوها ثم قوموا بحلها واحدة تلو الأخرى. وإذا لم يكن من الممكن حل كل مشكلة مرة واحدة، فحلوها واحدة تلو الأخرى، ببطء. عندما تحدث هذه الأشياء، ينبغي أن تفحص وتتأمل، وترى ما كنت تفكر فيه حقًا في ذلك الوقت، وفي أي القضايا تفكر بتلك الطريقة، وما وجهات النظر التي تُكونها بشأن أي قضايا، ثم قم بحلها تدريجيًا. وذات يوم، عندما تتخلى عن هذه الأفكار ووجهات النظر في قلبك، وتُحل هذه المشكلات كلها، وتفهم الحق فعلًا وترى قيمة الحق، فحينها ستثق بي. ستؤمن أنني أستطيع معاملة أي شخص وأي مشكلة وفقًا لمبادئ الحق وأنني لن أدبر لك المكائد مطلقًا. ومن ثمَّ، يمكن أن تصبح تفاعلاتنا باعثة على الاسترخاء ومبهجة، ويمكننا العيش بانسجام، و يمكن للسعادة أن تنشأ من انسجامنا هذا. أن نحظى بالسعادة، والبهجة، والسلام، والفرح؛ أليس ذلك جيدًا؟ (بلى).

أحيانًا أسأل الناس عن عدد السنوات التي آمنوا فيها بالله عندما أتواصل معهم. يقول شخص ما إنه آمن لمدة ثلاث سنوات فقط ويشعر بالحرج. وفي قلبه، يعتقد أنه آمن بالله لفترة قصيرة وأن قامته صغيرة، لذلك عندما يقارن نفسه بأولئك الذين آمنوا لمدة عشر سنوات أو عشرين أو ثلاثين سنة، فإنه يشعر دائمًا بأنه أدنى منزلة، وأقل منهم درجة. يفكر: "هل تسأل لتذكرني بأنني آمنت بالله لفترة قصيرة، وأن قامتي صغيرة، وأن بيت الله صنع استثناءً بترقيتي، ولتجعلني أشعر بامتنان عميق لبيت الله؟" لماذا يجعله سؤال كهذا محرجًا للغاية؟ ذلك لأنه يُعقد سؤالي أكثر من اللازم، معتقدًا أن ثمة حيلة في كلماتي وأنني أحاول أن أدبر له مكيدة. إنه يقرأ طبقات معاني متعددة في سؤال بسيط كهذا. بعد أن يقول إنه آمن لمدة ثلاث سنوات، يشعر يأنه في موقف صعب. أليس هو غير راضٍ من سؤالي في قلبه؟ في الواقع، أنا أطرح هذا السؤال دون أي نية محددة، ولا أتوقع أن يضعك في موقف صعب. لماذا إذًا تشعر وكأنك في موقف صعب؟ ذلك لأن عقلك معقد للغاية. هل ثمة خطأ في سؤالي؟ (كلا). أنا أطرح السؤال بشكل عابر فحسب. إذا سألتك عن عدد الشركاء الرومانسيين الذين ارتبطت بهم، فقد يكون ذلك غير لائق، لأنه سيكون تطفلًا على شؤونك الخاصة، لكن ما أسأل عنه هو شيء يتعلق بإيمانك بالله؛ فأنا أسألك عن عدد السنوات التي آمنت فيها بالله. أليس ذلك لائقًا؟ (بلى). لماذا إذًا لا تجرؤ على الإجابة؟ هذه حقًا ليست مشكلتي؛ فإنها مشكلتك أنت. عقلك معقد للغاية. وما قصة عقلك المعقد هذا؟ أليس لأن شخصيتك خبيثة ومخادعة؟ (بلى). لماذا أسألك عن عدد السنوات التي آمنت فيها بالله؟ أسأل هذا لأتعرف على قامتك، والحق الذي تفهمه، وما إذا كنت قد أسستَ أساسًا، وما الصعوبات التي تواجهها، وما إذا كنت تستطيع القيام بواجب، وما إذا كنت قد اختبرت أي تجارب. بناءً على هذه الأشياء، أحدد ما أقدم شركة عنهُ معك، وما التنبيهات التي أقدمها، وهذا كل شيء. فكرة بسيطة كهذه من جانبي تسيئ تفسيرها على أن لديَّ دوافع خفية، ما يجعلك تشعر بالنفور تجاهي. أخبروني، أليس هذا أنني أتلقى المتاعب فحسب في مقابل مقاصدي الصالحة؟ (بلى). عندما أسألك عن عدد السنوات التي آمنت فيها بالله، هل لديَّ أي دافع للتقليل من شأنك؟ (كلا). هل يوجد أي حقد؟ هل ثمة نية لجعلك تشعر بالحرج وتبدو سيئًا؟ (كلا). سواء كنت قد آمنت بالله لبضعة أشهر أو سنة أو سنتين، فإن نيتي هي مساعدتك فحسب. رؤية أنك جاد جدًا في سعيك، ومتحمس جدًا، ورؤيتك تعاني كثيرًا، وتدفع ثمنًا باهظًا، وتتخلى عن الكثير، تجعلني أريد الدردشة معك حتى تتمكن من ربح شيء لن تناله في الوضع الطبيعي. السؤال عن عدد السنوات التي آمنت فيها يأتي، من ناحية، بدافع القلق عليك، ومن ناحية أخرى، بدافع الاعتزاز بك. هل ثمة حقد في هذا؟ (كلا). إنه سؤال مناسب للغاية، ومع ذلك، إلى ماذا حرفه ذلك الشخص؟ "أنت تريد أن يعرف الجميع أنني لم أومن بالله لفترة طويلة، وأن قامتي صغيرة وأنني لا أفهم أي حق، وأنني أسوأ من الآخرين، وأنني أدنى منزلة، وأنت تريد إحراجي". إذا كنتَ تفكر بهذه الطريقة، فهل لا يزال بإمكاننا التفاعل معًا؟ (كلا). لذا، لكي نحقق التفاعل ونتعايش معًا بانسجام، فإن أول شيء هو أنكم يجب أن تثقوا بي ولا تشكوا أو تتكهنوا بشأني. إذا لم يكن ثمة تفاعل بيننا، فأين تكمن المشكلة؟ إنها تكمن في الناس؛ أي أن الناس لديهم كل أنواع الصعوبات. ومن أين تنشأ هذه الصعوبات المختلفة؟ إنها تنشأ من أفكار الناس ووجهات نظرهم الخطأ المختلفة. إذًا، ما الأفكار ووجهات النظر الخطأ لدى الشخص المذكور للتو؟ إنه يعتقد أن إيمانه بالله لمدة ثلاث سنوات يجعله مؤمنًا جديدًا في الكنيسة، وأن الإيمان لفترة قصيرة فقط هو شيء مخزٍ ويجعله أدنى منزلة، وأنه يفهم القليل جدًا من الحق ولا يزال غير قادر على مشاركة شهادات اختبارية. وهكذا، يرى نفسه "مواطنًا من الدرجة الثانية"، ينظر إليه الآخرون بازدراء، ويجد أنه من المحرج والمذل التحدث عن ذلك. ومن ناحية أخرى، آمن آخرون بالله لمدة عشر سنوات أو عشرين سنة، بينما آمن هو لمدة ثلاث سنوات فقط، لذا فهو يقلق من أن يقول له الآخرون: "ماذا كنت تفعل طوال تلك السنوات؟ لماذا لم تقبل الأمر في وقت أبكر؟ هل لديك ماضٍ مخزٍ؟" في عيون الأشخاص الدنيويين، تُعطى أهمية كبيرة للمؤهلات، والخبرات، والخلفيات، وهم يستخدمونها لتصنيف الناس إلى رتب مختلفة. ما وجهة نظر هذا الشخص إذًا؟ هو أيضًا يعلق أهمية كبيرة على خلفيات الناس وخبراتهم، لذا، في قلبه، توجد رتب مختلفة اعتمادًا على ما إذا كان المرء قد آمن بالله لمدة ثلاث، أو خمس، أو عشر سنوات، أو عشرين، أو ثلاثين سنة. هذا التصنيف يجعله يشعر بأن سنوات إيمانه الثلاث هي شيء مخزٍ إلى حد ما في الكنيسة، مثل كونه "مواطنًا من الدرجة الثانية". بالنسبة إليه، هذه علامة خزي، وإذلال. إنه ينظر إلى عدد السنوات التي آمن فيها المرء بالله على أنها مهمة جدًا، وتصادف أنه آمن لمدة ثلاث سنوات فقط. إذا أضيف صفر بعد الثلاثة، ما يجعلها ثلاثين سنة من الإيمان، فسيشعر بأن هذا مجيد. كان ليقول: "كنتُ من بين الدفعة الأولى التي قبلت عمل الله. لقد اتبعتُ الله فور أن بدأ في الظهور والعمل. طوال هذه السنوات، كنتُ أبشر بالإنجيل وأشهد لله في كل مكان، وأقاتل جنبًا إلى جنب مع الله لبناء ملكوته! أنا جندي قديم مُخَضرم في بيت الله، وشخصية مؤسسة!" سيشعر بأن هذا مجيد للغاية. بعض الناس، بعد أن يكونوا قد قبلوا عمل الله للتو، يرون أن الله قد عبّر عن الكثير من الحقائق وأن ثمة الكثير من الشهادات الاختبارية في بيت الله، ويشعرون بأنهم بدؤوا يؤمنون بالله بعد فوات الأوان. إذا قالوا إنهم آمنوا لمدة تتراوح بين سنة وثلاث سنوات، فإنهم يجدون صعوبة في التحدث، ويفكرون في قلوبهم: "لماذا لم أومن طوال تلك السنوات؟ لقد عبّر الله عن الكثير من الحقائق، لماذا لم أتحرَّ الأمر؟ مَن الذي منعني من الإيمان بالله؟ مَن الذي سبب لي مثل هذه المعاناة المريرة؟ إنهم أولئك القساوسة الدينيون؛ فهؤلاء الناس هم حقًا أبالسة وشياطين يلتهمون أرواح الناس. إذا لم أتمكن من دخول ملكوت السماوات، فسأضطر لتسوية حسابي معهم!" ثم يفكرون مرة أخرى: "آه، إنه قدري المرير فحسب؛ ليست لديَّ تلك البركة". لكنهم يفكرون بعد ذلك: "لا، هذا ليس صحيحًا. الله قدير؛ لماذا لم يُعدني الله، أنا هذا الخروف الصغير الضال، إلى بيته قبل ذلك؟" وهكذا يلقون اللوم على الله. وفي الواقع، ايًا كان ما يفكرون فيه، فأولًا، وجهة نظرهم حول الإيمان لمدة ثلاث سنوات مقابل ثلاثين سنة غير صحيحة. إنهم يستخدمون عدد سنوات الإيمان لتصنيف الناس، معتقدين أن فترة قصيرة من الإيمان تجعل المرء أدنى منزلة. وبعد أن تنشأ وجهة النظر هذه، عندما أسألهم عن عدد السنوات التي آمنوا فيها، يخجلون من التحدث. قول "ثلاث سنوات" يجعلهم يشعرون بالارتباك الشديد، والإحراج الشديد، والخزي الشديد، كما لو أن قيمتهم ورتبتهم قد انكشفت على الفور. إنهم ينظرون إلى هذا على أنه مهم جدًا؛ فإن وجهة النظر هذه هي التي تؤثر في موقفهم تجاه سؤالي. أليس كذلك؟ (بلى). لنفترض أن وجهة نظرهم كانت: "إنها حقيقة أنني آمنتُ بالله لمدة ثلاث سنوات، وبثلاث سنوات فقط من الإيمان، فإن قامتي صغيرة بالفعل. عندما يتعلق الأمر بالكثير من الحقائق، لا يمكنني حتى شرح التعاليم بوضوح. بما أن الله يسألني عن عدد السنوات التي آمنت فيها، فسأقول الحق فحسب. لا يوجد شيء يدعو للخجل. أمام الله، كل شيء مفتوح، وكل شيء مكشوف. سأجيب عما يسأله الله أيًا كان". إذا فكروا بهذه الطريقة، فسيكون الأمر بسيطًا. لن ينطوي الأمر على أي هوية، أو مكانة، أو قيمة، أو رتبة. لن يكونوا مقيدين، أو متأثرين، أو خاضعين للسيطرة، أو يتم التلاعب بهم من قبل أي أفكار أو وجهات نظر خطأ، وفي النهاية، سيكونون قادرين على أن يقولوا بسهولة وصدق: "لقد آمنت بالله لمدة ثلاث سنوات". وحينها كنت سأتابع بالسؤال: "لقد آمنت بالله لمدة ثلاث سنوات؛ فهل تفهم بوضوح الحقائق المتعلقة بالرؤى؟" إذا كان شخصًا ذا عقل معقد، فسيفكر: "إذا قلت إنني لا أفهم بوضوح، ألن يعني ذلك أنني لم أكن أهتم بعملي المناسب في إيماني؟ الإيمان لمدة ثلاث سنوات وعدم فهم الحقائق المتعلقة بالرؤى بوضوح حتى الآن، ألا يعني ذلك أنني لم أكن آكل كلام الله وأشربه بجدية؟ ولكن إذا قلت إنني أفهم بوضوح، فلن يعقد الله شركة عن هذا الموضوع، وسأفوت هذه الفرصة. إذا قلت إنني لا أفهم بوضوح، فهل سيعقد شركة أكثر قليلًا معي، ويضيف المزيد قليلًا؟ وإذا قلت إنني أفهم بوضوح، فهل لن يضيف أي شيء آخر لي، ولكن ربما ينظر إليّ بتقدير كبير؟" كما ترى، إنه يفكر بطريقة ملتوية مرة أخرى، أليس كذلك؟ أليس عقل شخص كهذا معقدًا للغاية؟ (بلى). مثل هؤلاء الناس مسببون للمشكلات حقًا. أيًا كان من يتحدثون إليه، فهم يحسبون دائمًا كيفية الإجابة دون فقد ماء وجوههم أو تكبد أي ضرر لمصالحهم. وإضافة إلى ذلك، فهم يراقبون دائمًا مواقف الآخرين تجاههم، ويحسبون دائمًا كيفية جعل الآخرين ينظرون إليهم بتقدير كبير، وكيفية رفع مكانتهم الخاصة. إنهم يحسبون هذه الأشياء دائمًا، لذلك ليس من السهل عليهم الانفتاح في الشركة وقول ما في قلوبهم. عندما أسألهم: "في إيمانك بالله، هل تفهم بوضوح الحقائق المتعلقة بالرؤى؟" هل ثمة معنى مبطن لهذا السؤال؟ (كلا). لماذا أطرح هذا السؤال مباشرة؟ عادةً، أولئك الذين آمنوا لمدة تتراوح بين سنة وثلاث سنوات يظلون بحاجة إلى شركة عن الحقائق المتعلقة بالرؤى؛ فهذا أمر شائع. إذا كانوا يفهمون بوضوح الحقائق المتعلقة بالرؤى، فلا داعي لعقد شركة عنها، ويمكننا التحدث عن موضوعات أخرى. إذا قالوا: "ما زلت لا أفهم بوضوح شديد الحقائق المتعلقة بالرؤى، وخاصة الحق المتعلق بعمل دينونة الله لخلاص البشر؛ فهو عميق جدًا، وما زلتُ لا أفهمه. هل يمكنك عقد شركة عنه؟" حينها سنكون قد وجدنا موضوعًا مشتركًا، وسأعقد شركة عنه. إذا سمعه الجميع مرة أخرى، فسوف يربحون المزيد قليلًا، أليس كذلك؟ (بلى). بعض الناس لا يفهمون ومع ذلك يتظاهرون بالفهم. لماذا تتظاهر؟ أنت تستمر في التظاهر، وهو ما يوحي بأنك تفهم كل شيء، وأنني إذا قلتُ المزيد فسيكون ذلك زائدًا عن الحاجة. في تلك الحالة، لن أقول شيئًا، ولن تربح أنت شيئًا. لذا، أيًا كان الموقف، إذا كان بإمكانك التحدث بصدق، دون شك، ودون مبالغة في تفسير كلماتي، فيمكن لمحادثاتنا وتواصلنا أن تصلا إلى مستوى التفاعل الحيوي. يمكننا التواصل، والانخراط، والتفاعل ضمن الإنسانية الطبيعية، ومناقشة الموضوعات التي نحبها جميعًا. أليس ذلك جيدًا؟ (بلى). بهذه الطريقة، ستحققون مكاسب. بعض الناس يُكثرون الحساب جدًا. عندما أسألهم عما إذا كانوا يفهمون بوضوح الحقائق المتعلقة بالرؤى، يتفكرون في قلوبهم: "ماذا تعني بسؤالك هذا؟ هل تحاول معرفة ما إذا كنت متيقنًا بشأن الطريق الحق، وما إذا كنت قد وضعت أساسًا، وتحاول معرفة كيف هو مستوى قدراتي، لتمتحن مستوى قدراتي؟ إذًا، يجب أن أقول إنني أفهم بوضوح". لذا يقولون: "طوال هذه السنوات الثلاث، كنتُ آكل كلام الله وأشربه باستمرار، وشاهدت العديد من الأفلام من بيت الله، وغالبًا ما أستمع إلى العظات والشركة، وغالبًا ما أشارك فهمي الاختباري الخاص في الاجتماعات. أنا أفهم بوضوح كل هذه الحقائق المتعلقة بالرؤى". ما هدفهم من قول هذا؟ إنهم يريدون ترك انطباع جيد لديَّ، لجعلي أشعر بأن مستوى قدراتهم جيد جدًا وأنظر إليهم بتقدير كبير. هل تعتقد أنني سأنظر إليهم بتقدير كبير لمجرد أنهم يقولون هذه الكلمات القليلة؟ (كلا). هل سأنظر بتقدير كبير لشخص ما بهذه السهولة؟ كلا بالتأكيد؛ فلقد أخطؤوا في الحكم على هذا الأمر. إذا قلت إنك تفهم بوضوح كل الحقائق المتعلقة بالرؤى، فدعني أمتحنك. سأمتحنك في الحقائق المتعلقة بالرؤى التي تقرأها كثيرًا. لماذا يقوم الله بعمل التوبيخ والدينونة؟ ما التأثير الرئيسي الذي يهدف التوبيخ والدينونة إلى تحقيقه؟ خلال سنوات إيمانك الثلاث هذه، هل كان لديك أي اختبار لعمل التوبيخ والدينونة؟ هل اختبرت التوبيخ والدينونة ولو مرة واحدة؟ عند اختبار التوبيخ والدينونة، هل استوعبت مبادئ الحق؟ هل عرفت ما مقاصد الله؟ هل يمكنك مشاركة اختبار محدد؟ سيكتفي معظم الناس بسرد بعض التعاليم ولا يمكنهم مشاركة أي فهم اختباري عملي. يفتقر الناس إلى أشياء كثيرة جدًا، لذا عندما ندردش، تكون هناك العديد من الموضوعات لمناقشتها. ولكن أيًا كان نوع الموضوع الذي نناقشه، قدم شركة عن القدر الذي تعرفه. إذا كنت لا تعرف شيئًا، فقط قل إنك لا تعرف. لا تفكر بطريقة محرفة. أيًا كان السؤال الذي يُطرح عليك، أجب عنه فحسب. قل ما تفكر فيه في قلبك في تلك اللحظة. أيًا كان الوضع الحقيقي، فقط تحدث عنه بصدق. لا تلجأ إلى اللف والدوران، ولا تنمّق، ولا تقل أشياء تخلق انطباعًا زائفًا فقط لتجعل نفسك تبدو أفضل وتُحسِّن صورتك، ولا تكذب وتخدع. هذه كلها أشياء ينبغي لك ألّا فعلها. لذا، أيًا كان السؤال الذي أسألك إياه أو نوع الموضوع الذي أعقد شركة عنه معك، قل بقدر ما تعرف. إذا وجدت أنك لا تفهم جانبًا معينًا من الحق، أو أن فهمك عقائدي، أو أن استيعابك مُحرّف ولديك أفكار ووجهات نظر خطأ، فسأصحح لك، وأرشدك، وأساعدك على الفور، حتى تتمكن من فهم هذا الجانب من الحق، وليكون لديك استيعاب نقي، ويكون لديك طريق ممارسة صحيح. بهذه الطريقة، ستكون شركتنا فعالة. لذا، فإن مبدأ عقد شركة عن موضوع ما مبني على أساس التحدث بصدق، وعلى أساس الشركة المشتركة والمناقشات أو المحادثات عن الحق والأمور الإيجابية، حتى يتمكن الناس من أن يصبحوا أكثر وضوحًا بشأن الموضوع الإيجابي الذي تُعقد شركة عنه، ويفهموه بدقة أكبر، ويكون لديهم طريق ممارسة أكثر وضوحًا. ينبغي ألّا يُبنى على أساس الشك، وتدبير المكائد، والخداع.

هل تعتقدون أنه من الجيد عقد شركة عن موضوعات مثل الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد؟ (نعم، إنه جيد). وكيف يكون جيدًا؟ (نعتقد أنه يمكن أن يعالج مفاهيمنا وتصوراتنا عن الله المتجسد). يقول بعض الناس: "لقد كشفت لنا عن ذاتك الحقيقية، والآن نعرف أي نوع من الأشخاص أنت. أنتَ ساذج جدًا بقولك الحقيقة المجردة! لديك بالفعل هذه المظاهر لكونك طبيعيًا وعمليًا، ولكن كيف يمكنك قول الحقيقة المجردة؟ عليك أن تجعل الناس يشعرون بأنك غامض، ولا يُدرَك كنهك، وسامٍ، ولا يمكن سبر غورك. حتى لو كنت لا تدبر المكائد للناس، عليك أن تقول إنك تستطيع ذلك. عليك أن تدّعي امتلاك فن التلاعب بالناس وفن استخدامهم، وأنك تعرف "الحيل الست والثلاثون"، وأنك قادر على استغلال جميع أنواع الناس ليؤدوا خدمة لك. فقط من خلال التحدث بهذه الطريقة سبجلك الناس؛ لا يمكنك قول الحقيقة المجردة. من خلال تحدثك بمثل هذه الحقيقة المجردة، كيف أشعر أنك لست غامضًا أو لا يُدرَك كنهك على الإطلاق؟ أنك لست مثل الله؟ انظر إلى تلك الشخصيات العظيمة في العالم؛ أولئك الذين ينخرطون في الشؤون العسكرية أو السياسة، وملوك العصور الماضية. أي من تلك الشخصيات العظيمة، أولئك الأشخاص الاستثنائيين، قال الحقيقة المجردة قط؟ هل قال أي منهم قط إنه طبيعي، وعملي، وعادي، مجرد شخص عادي؟ إنهم يستميتون لكي يعتقد الناس أنهم مختلفون عن البقية، وأنهم أُرسلوا من السماء، وأنه على الرغم من أنهم أصبحوا الآن أشخاصًا عاديين، فإنهم ما يزالون غامضين ولا يُدرَك كنههم، وأنه لا يمكن للأشخاص العاديين سبر غورهم؛ عندها فقط يكون من السهل حكم الناس!" امتلك أولئك الملوك جميعًا فنون الحكم الإمبريالي، ولم يتمكن وزراؤهم وعامة الناس من إدراك حقيقة نوع الأشخاص الذين هم عليه. ماذا تقول تلك المقولة؟ "من الصعب فهم مشيئة الإمبراطور، ولا يمكن عصيان أمره". يمتلك المسؤولون من العالم غير المؤمن جميعًا هذا النوع من العقلية؛ حتى رئيس قسم صغير، أو رئيس قطاع، أو مدير لديه هذه العقلية. إنهم لا يريدون أن يرى الناس حقيقتهم، أو عيوب إنسانيتهم، أو الأخطاء التي ارتكبوها، أو العيوب الموجودة في أفعالهم. وبمجرد اكتشاف زلاتهم، يبذلون قصارى جهدهم لحجبها وإخفائها، وإذا كُشفت أعمالهم السيئة وظهرت للعلن، فإنهم يجدون كبش فداء. غرضهم من القيام بذلك هو التستر على حقيقة الأمر حتى يستمر الناس في النظر إليهم بتوقير وتبجيلهم. وأيًا كان ما يفعله شخص كهذا، فإنه يفعله بتدبير وتخطيط مسبق لتحقيق أهدافه الخاصة، حتى يشعر الجميع أنه ليس شخصًا عاديًا، وأنه يستطيع السيطرة على الوضع، وأنه هو من يمسك بالخيوط. إنهم لن يدعوا الناس يعرفون على الإطلاق أنهم أشخاص طبيعيون، وعمليون، وعاديون. في الواقع، هم مجرد بشر فاسدين عاديين، لديهم حيل ماكرة أكثر بكثير من الشخص العادي، وهم بارعون في الانخراط في المؤامرات والمكائد. كيف يمكنهم أن يدعوا الناس يعرفون مدى شر وحقد إنسانيتهم؟ ألا يشوه ذلك صورتهم؟ يمتلك البشر الفاسدون جميعًا هذا النوع من العقلية، وهم جميعًا منافقون مثل الفريسيين، بقلوب شريرة وحقودة. وعلى الرغم من أنهم يعترفون في قلوبهم بأن الله يمكن أن يصير جسدًا، فكيف يمكنهم أن يؤمنوا بأن الله المتجسد سيكون شخصًا عاديًا وطبيعيًا؟ إنهم يعتقدون في قلوبهم أنه إذا صار الله جسدًا حقًا، فعلى أقل تقدير، ينبغي أن يكون الناس قادرين على أن يروا – في جسده – هالته الإلهية وعلامات مختلفة لهوية الله وجوهره. كما أنهم يؤمنون إيمانًا راسخًا أنه: "عند النظر إلى جميع الناس، يجب أن يكون لدى الله المتجسد منظور وهيئة النظر من أعلى إلى الجماهير الغفيرة، لكنني لا أستطيع رؤية هذه الأشياء فيك. أنتَ أيضًا دائمًا ما تقول إن سلوكك الذاتي يتبع القواعد وأنك تفعل الأشياء وفقًا لمكانك المناسب. ألا يكشف هذا تمامًا أن كنهك حقًا هو شخص عادي؟ ألن تُدمر تمامًا صورة الله المتجسد السامية، والغامضة، والتي لا يُدرَك كنهها في قلوب الناس؟" هل تعتقدون أن هذا التدمير جيد؟ (نعم، إنه كذلك. إنه يدمر مفاهيمنا وتصوراتنا). أنا أقول هذه الكلمات تحديدًا لتدمير أحلامكم ومفاهيمكم وتصوراتكم، حتى لا تعيشوا بعد الآن في حلم بل في الواقع. هذا يتسق تمامًا مع مبادئ الحق التي أطلب منكم الالتزام بها: أن يكون سلوككم الذاتي وفقًا للقواعد، وأن تفعلوا الأشياء وفقًا لمكانكم المناسب، وأن تكونوا أشخاصًا عاديين تقفون في مكان الكائن المخلوق، لأنني أنا نفسي أفعل الأشياء بهذه الطريقة. عندما أتعامل معكم، وفي حياتي الشخصية، لا أتحدث أبدًا بطريقة متباهية أو فارغة، ولا أستعرض نفسي أو أتباهى بها أبدًا. هذا شيء يمكنكم جميعًا رؤيته والشعور به. أيضًا، أنا لا أدبر المكائد لأي شخص أبدًا، وعندما أفعل الأشياء لا أكون مراوغًا ولا أتكاسل أبدًا، ويكون سلوكي الذاتي وفقًا للقواعد. لا بد من التمسك بهذا الحد الأدنى من معيار الضمير. يستخدم بعض الناس الحيل عندما يتحدثون ويتصرفون، فيقولون أشياء ذات وقع لطيف للآخرين، ثم يحاولون بكل الوسائل إيقاعهم في فخاخهم، ليخدموهم ويؤدوا خدمة لهم. أنا لا أفعل مثل هذه الأشياء. إذا أردت من شخص ما أن يساعدني في شيء ما، فسأطلب منه ذلك مباشرة. يقول بعض الناس: "لديك هذه الهوية والمكانة، إذًا أليس جعل شخص ما يفعل شيئًا ما مجرد مسألة أن تقول الكلمة؟" حتى لو كان الأمر مجرد مسألة قول الكلمة، فلا يزال يتعين عليَّ التعامل مع الأمر وفقًا للقواعد، ولا يمكنني إكراه الناس، فما بالك بأن أجبرههم على فعل أشياء لا يريدون فعلها. إذا كنتَ راغبًا، فافعل؛ وإذا لم تكن راغبًا، فيمكنك الرفض. ولكن إذا طلبتُ منك فعل شيء ما، فسأقول دائمًا الحقيقة المجردة. لن ألجأ مطلقًا إلى اللف والدوران أو التحدث بشكل مراوغ لأخدعك، أو أستدرجك لتبتلع الطعم، ثم أجعلك تخدمني وتؤدي خدمة لي عن طيب خاطر؛ ومن ثم، بعد أن أدبر لك مكيدة، أجعلك تقول إنك فعلت ذلك عن طيب خاطر وتشعر أنني لا أدين لك بشيء. لن أفعل هذا مطلقًا. هذه الممارسات – سواء كانت ما يسميه الناس فن استخدام الآخرين، أو قواعد اللعبة، أو تكتيكات التلاعب بالناس، أو الاستراتيجيات الاستبدادية للتلاعب بالآخرين – لا يوجد أي منها لديَّ. أنا لا أتلاعب بالناس؛ قد يفعل الآخرون ذلك، لكنني لن أفعل ذلك، ولن أقلدهم أو أتعلم منهم. أن لم أقرأ قط أشياء مثل "فن الحرب" أو "الحيل الست والثلاثون"، ولن أنخرط مطلقًا في المناورات الخادعة أو أقلب الحقائق عندما أتحدث. عندما أتحدث وأتصرف، الواحد واحد، والاثنان اثنان. الاستثناء الوحيد هو عندما أصوغ الأشياء بطريقة حكيمة، بسبب ظروف خاصة، ولكن هذا فقط لمراعاة نقاط ضعف الناس وصعوباتهم، وقامتهم الصغيرة. إنه لحمايتهم والاعتزاز بهم، وليس فيه حقد، لذا فهذا ليس تدبيرًا للمكائد أيضًا. ربما يصاب بعض الناس بخيبة أمل كبيرة، مفكرين: "إذًا اتضح أن قلبك وفكرك لا يحتويان على المكائد المختلفة للمشاهير والعظماء في العالم. إذًا اتضح أنك بهذا القدر من البساطة!" أليس من الجيد أن أكون بهذا القدر من البساطة؟ عدم تدبير المكائد لا يعني أنني لا أستطيع تمييز الناس؛ ولا يعني أنني لا أستطيع رؤية كنه الأشياء و جوهرها؛ ولا يعني أنني لا أعرف كيف أتعامل مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء. بدون تدبير المكائد، لا يزال بإمكاني تطبيق المبادئ للتعامل مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء بشكل مناسب ودقيق وفقًا للبيئة والخلفية، وجعلهم يؤدون أدوارهم بشكل طبيعي ويعيشون ضمن قواعدهم وقوانينهم تحت سيادة الله وترتيباته، بدلًا من استخدام التكتيكات، أو الانخراط في الخداع، أو التلاعب بالناس لتضليلهم. المبادئ التي أفعل الأشياء وفقًا لها، والمبادئ التي أتعامل بها مع المشكلات المختلفة، والمبادئ التي أعامل بها جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، قد نوقشت جميعًا في ما عقدته من شركات وعظات على مر السنين. عندما أتحدث عن هذه الأشياء، أنا لا أرفع شعارات؛ هذه الأشياء تأتي من أفكاري ومن جوهر إنسانيتي، وأنا أطبق أيضًا أفكاري وآرائي للتعامل مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء. لذا، عندما أطبق أفكاري وآرائي للتعامل مع جميع أنواع الناس، والأحداث، والأشياء، أو التعامل معها وفقًا لهذه المبادئ، هل تقولون إن النتيجة النهائية هي اتباع طريق الله أم التمرد عليه؟ (اتباع طريق الله). لذا، مهما بدا الله المتجسد في نظر الناس طبيعيًا، وعمليًا، وعاديًا – وليس غامضًا على الإطلاق – فإن هذا لن يؤثر مطلقًا على فهمكم للحق، كما أنني لن أضللكم. بل على العكس من ذلك، فتحديدًا لأنني أنا نفسي لديَّ مبادئ في كيفية سلوكي وتصرفي، فإذا استطعتم السعي إلى الحق، واستطعتم السلوك والتصرف بطريقة مطيعة وتلتزم بالقواعد بحسب المبادئ التي أتحدث عنها، ومارستم وفقًا للاتجاه والأهداف التي أشير إليها، فعاجلًا أو آجلًا ستنالون الخلاص، وتحققون الخضوع لله، وتصبحون أناسًا يتقون الله ويحيدون عن الشر. هذا يقين. القدرة على نيل الخلاص؛ أليس هذا هو الهدف الذي يسعى إليه أولئك الذين يؤمنون بالله بإخلاص؟ ماذا تطلبون غير ذلك إذًا؟ أما عما إذا كنت غامضًا ولا يُدرَك كنهي، أو ساميًا، أو مختلفًا عن البقية، أو ما إذا كانت لديَّ بعض القدرات الخاصة التي لا يمكنكم تخيلها أو لا تمتلكونها، فهذا ليس مهمًا. علاوة على ذلك، ليس مهمًا أيضًا إذا كنتم تعتقدون أنني طبيعي وعملي ولست جديرًا بـتبجيلكم أو إعجابكم. ما المهم إذن؟ المهم هو أن الكلمات التي أتحدث بها أنا، هذا الشخص ضئيل الشأن، هذا الشخص العادي والطبيعي، من المؤكد أنها ستجلبكم أمام الله، ومن المؤكد أنها ستمكنكم من تحقيق الخلاص. وثمة شيء آخر مؤكد: إذا مارستم واختبرتم وفقًا لهذه الكلمات التي تحدثت بها، فمن المؤكد أنه في يوم من الأيام ستتغير أفكاركم، وآراؤكم، وشخصياتكم الحياتية كلها، وستصبحون أناسًا جددًا. يمكنك أن تصبح أحد أفراد البشرية الجديدة؛ أنا على يقين من ذلك. هل أنتم متأكدون من هذا؟ (نعم).

هل لديكم الآن بعض الفهم الجديد لمظاهر الجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد؟ (نعم). إذا رأيتم أن كيفية سلوكي وتصرفي، وأفكاري ووجهات نظري، تقع جميعها ضمن نطاق الجانب الطبيعي والعملي، وإذا كانت مبادئي في التصرف وأفكاري ووجهات نظري يمكن أن تؤثر عليكم في أي وقت وكنتم تقبلونها عن طيب خاطر، فسأقول شيئًا مؤكدًا: نظرًا لأنكم تحبون الحق بهذه الطريقة، وقادرون على طلب الحق من المظاهر الطبيعية والعملية لله المتجسد، ويمكنكم أيضًا قبول المبادئ التي يسلك بها الله المتجسد وأفكاره وآراءه في مختلف الجوانب، فإن مساعيكم واتجاه سلوككم الذاتي ستتطور بشكل طبيعي في اتجاه إيجابي. هذا يعني أنه مع استمراركم في الإيمان، ستمتلكون إنسانية طبيعية بشكل متزايد وستعيشون شبه الإنسان بشكل متزايد، وستقتربون أيضًا أكثر فأكثر من متطلبات الله، وتربحون الخلاص في النهاية. إن تحقيقكم لمثل هذه المكاسب يرتبط ارتباطًا مباشرًا بسقاية الله المتجسد وإمداده، هذا الشخص العادي والطبيعي. إذا استطعتم قبول هذه الجواهر والمظاهر للجانب الطبيعي والعملي لله المتجسد ومحبتها، وكذلك طريقة سلوكه الذاتي ومبادئه للقيام بذلك، فإن مظاهركم وإنسانيتكم ستصبح أفضل وأفضل. ماذا يعني أنها ستصبح أفضل وأفضل؟ القول بأنك ستصبح مثل شخص صالح أكثر فأكثر قد يكون أجوف بعض الشيء. عبارة "أن تصبح أفضل وأفضل" هذه تعني أن ضميرك وعقلك سيتطوران في اتجاه إيجابي. ولكن إذا كنتَ تحتقر الجانب الطبيعي والعملي والعادي لله المتجسد أو تنفر منه، أو حتى تميز ضده، ولا تقبله، وتشعر بالمقاومة تجاهه، وتسخر منه، فسيكون من الصعب جدًا عليك قبول كل الحقائق التي يعبر عنها، وسيكون من الصعب عليك فهم المغزى العملي وتأثير الإنسانية الطبيعية التي يمتلكها. بل على العكس من ذلك، ستكون حتى نافرًا من كل الحقائق التي عبر عنها الله في إنسانيته الطبيعية وكارهًا لها. وبهذه الطريقة، سيكون من الصعب جدًا عليك أن تعيش شبه الشخص الطبيعي وتصبح شخصًا يرضى عنه الله، لأن الأشياء التي تعبدها ليست أمورًا إيجابية وإنما سلبية. المشاهير ونجوم المجتمع، والاتجاهات الاجتماعية، هي ما تتوق إليه وتعبده. وفي تلك الحالة، الطريق الذي تسلكه هو طريق خاطئ، وأما بالنسبة لاتجاه سعيك وتطورك، فثمة شيء واحد مؤكد: لن تتطور في اتجاه إيجابي، وإنما في اتجاه حقود. على سبيل المثال، أقول إنني لا أدبر المكائد للناس، ويقول بعض الناس: "إذا كنتَ لا تدبر المكائد للناس، فكيف يمكنك القيام بمثل هذا العمل العظيم؟ حين تنخرط مع الناس وتتعامل معهم، عليك أن تدبر المكائد. إذا كنتَ لا تعرف كيف تدبر المكائد، فلا يمكنك التلاعب بالناس، ولن تكون كفؤًا للمهمة". أقول إنه إذا كنتَ تستطيع قول مثل هذه الأشياء، فقد انتهيت. أفكارك ووجهات نظرك ليست محرَّفة فحسب، بل الأكثر من ذلك أنها خبيثة. من المستحيل عليك الشروع في الطريق الصحيح، لأن إنسانيتك تفتقر إلى عنصر حب الحق وحب الأمور الإيجابية. من المستحيل عليك الشروع في طريق الخلاص.

عندما أتحدث مع الناس في إطار الإنسانية الطبيعية، غالبًا ما تظهر مشكلة أن المحادثة لا تسير بسلاسة. ماذا أعني بأنها لا تسير بسلاسة؟ في بعض الأحيان، عندما أنخرط وأدردش مع شخص ما بطريقة طبيعية تمامًا، فإنه يُعقد الأمور أكثر من اللازم أو يفرط في التفكير فيها، ولا يمكن للمحادثة أن تستمر فحسب. فإذا لم يمكن أن تستمر، فماذا أفعل؟ أتوقف فقط عن الانخراط مع ذلك الشخص؛ أجد شخصًا يمكنه الانخراط مع الآخرين، ويعرف كيف يتواصل ويدردش، ولديه تفكير الإنسانية الطبيعية، ثم أدردش وأنخرط معه بدلًا من ذلك. في تواصلي معكم، الموقف الأكثر شيوعًا الذي أراه هو أن الناس يشعرون أن: "هويتك ومكانتك لهما تأثير كبير جدًا عندما تتحدث وتتواصل مع الناس. أنتَ الله المتجسد، ونحن كائنات مخلوقة. إذا قلنا شيئًا خاطئًا، فمن المحتمل أن نفترض مكانة متساوية ونسيء إلى شخصية الله. إضافة إلى ذلك، بصفتك الله المتجسد، فإن عملك هو خلاص البشرية، وأنتَ تمثل الله نفسه، لذا فإن مسؤوليتك أو العمل الذي تضطلع به لا يمكن أن يكون إلا التعبير عن الحق لمعالجة قضية خلاص البشرية الفاسدة. ينبغي لك التحدث عن العمل فقط، أو الموضوعات التي تنبع من اللاهوت. لا يمكنك التحدث عن الحياة البشرية الطبيعية؛ أمور الطعام، والملبس، والمأوى، والمواصلات، أو التحدث عن كيف هو فلان. إذا تحدثتَ عنه، فأنتَ تحكم عليه أو لديك دوافع خفية". نظرًا لأن الناس يحملون هذه المفاهيم، فإنهم يصنفون الله المتجسد على أنه كائن غير بشري. لذا، عندما أنخرط مع أشخاص يفتقرون إلى التفكير الطبيعي والإنسانية الطبيعية، وأتحدث قليلًا عن الأمور اليومية أو الضروريات اليومية، يضع البعض حاجزًا عقليًا، مفكرين: "ما الفائدة من التحدث عن هذا؟ إنه ليس روحيًا! أيضًا، هل لديك دوافع خفية لطرح هذا الموضوع؟" إذا ناقشت وضع فرد ما، يتساءل البعض: "هل هذا حكم أو تدبير مكائد للناس من وراء ظهورهم؟ هل تخبئ لهم شيئًا؟ هل ستقوم بترقيتهم أم استبعادهم؟ هل ستستمر في استخدامهم أم ستعفيهم؟" إذا تحدثت عن مشكلات شخص ما، يفكر البعض: "هل تكره ذلك الشخص أو تشعر بالنفور منه؟ هل فعل شيئًا لإيذائك؟ هل قال أو فعل شيئًا يسيء إليك؟" خاصة عند مناقشة موضوعات حساسة تتعلق بالقادة والعاملين، يخاف البعض أكثر من الانخراط، قائلين: "أنتَ تتحدث عن هؤلاء من أجل العمل، لكننا لن نناقشهم معك. هذه موضوعات حساسة. بمجرد أن نقول شيئًا غير دقيق، ستكشفنا وتهذبنا، وسترى كشف فسادنا وتأخذ انطباعًا سيئًا عنا، وهو ما سيكون غير مناسب". وهناك أيضًا أوقات أطرح فيها موضوعات معينة، مثل السؤال: "من في عائلتكم يؤمن بالله؟" هذا الموضوع حساس في بر الصين الرئيسي. لكن، في بر الصين الرئيسي، لا يعتبر هذا سؤالًا حساسًا مع أفراد معينين تعاملت معهم لفترة طويلة نسبيًا وتعرفهم جيدًا؛ وأقل حساسية في الخارج. ولكن إذا سألتُ هذا، فإن بعض الناس لا يجرؤون حتى على الإجابة. إنهم يتفكرون: "هل تحاول التنقيب في خلفيتي بالسؤال عمن يؤمن في عائلتي؟" وإذا سألت: "كم عدد الأشخاص في كنيستكم المحلية؟ من هو قائد الكنيسة؟" يفكرون: "أوه لا، هل تحاول معرفة معلومات عن الكنيسة؟ لا أستطيع التحدث عن هذا معك. إذا قلت شيئًا واكتشف قائد الكنيسة ذلك، فستحدث مشكلة". كما ترى، إنهم متحفظون حتى عند الحديث عن شؤون الكنيسة، ويخشون قول أي شيء. لا يجرؤ الكثير من الناس على مناقشة الموضوعات المتعلقة بقادة الكنيسة وعمل الكنيسة، أو قول ما يدور في أذهانهم بحرية. أحد الأسباب الرئيسية لذلك هو الخوف من كشف وضع الكنيسة والإساءة إلى القادة والعاملين، وفي الوقت نفسه، الخوف من الكشف عن أفكارهم وآرائهم عن غير قصد والتعرض للتهذيب أو الفضح. هذا شيء لا يريدون رؤيته يحدث. لذا، عندما أنخرط مع الكثير من الناس، حتى التواصل العادي لا يسير بسلاسة. عندما أنخرط مع غير المؤمنين الذين تكون عقولهم وخلفياتهم معقدة وأعالج الأمور معهم، بمجرد أن أنتهي من معالجة الأمور، أغادر بسرعة؛ لا أستطيع تكوين علاقات عميقة أو الاقتراب كثيرًا. ولكن عندما أنخرط مع الإخوة والأخوات، أجد أن معظم الناس كذلك أيضًا: لا أستطيع الاقتراب كثيرًا أو بناء علاقات عميقة. ليس الأمر أنني أعتبر نفسي متفوقًا وغير راغب في الانخراط مع معظم الناس؛ بل عندما أحاول الاقتراب منهم أو الاتصال بهم، فإنهم يبتعدون عني أو يتجنبونني دون وعي. لماذا تتجنبني؟ إذا قلتَ شيئًا خاطئًا، فلن أدينك أو أضخم الأمر. إذا كنت قائدًا أو عاملًا، فيمكننا عقد شركة عن الحق والدردشة حول أي جانب لا تفهمه. وإذا كنت أخًا عاديًا أو أختًا عادية وقلت شيئًا خاطئًا حقًا أو كانت لديك بعض الأفكار والآراء المغلوطة، فالأمر يعتمد على ما إذا كنت راغبًا في التحدث إليك حول هذا الموضوع. إذا رأيت أن مستوى قدراتك ضعيف وأنك تفتقر إلى القدرة على الاستيعاب، ولا يمكنك إدراك حقيقة أي شيء، فلا أريد الدردشة معك، وحتى لو دردشنا، فلن يسفر ذلك عن أي نتائج. ولكن، إذا كان مستوى قدراتك جيدًا، وكان لديك قدرة على الاستيعاب، ويمكنك إدراك حقيقة بعض الأشياء، فإن الدردشة معك يمكن أن تسفر عن نتائج، ولن تكون مضيعة للجهد. أيًا كان من أدردش معه بشكل غير رسمي أو المشكلات التي أكتشفها، ففي قلبي أولًا لن أدينهم، وثانيًا، لن ألعنهم، وثالثًا، لن أحدد عواقبهم. التصرف بهذه الطريقة سيكون بلا أساس، وأنا لا أفعل أشياء حمقاء. من حيث الإنسانية الطبيعية، أحيانًا عندما أصادف شخصًا أعرفه، أريد فقط التحدث قليلًا والدردشة. إذا كنتَ راغبًا، فسأتحدث معك. وإذا لم تكن كذلك، فلن أجبرك. يخشى بعض الناس من الدردشة معي. مهما قلت، فإنهم يكونون متحفظين تجاهي ولا يعبرون عن آرائهم، خوفًا من أن يقولوا شيئًا خاطئًا ويعطوني شيئًا آخذه عليهم. إذا رأيت أنك غير راغب في قول ما في قلبك، فسأتوقف عند النقطة المناسبة. إذا كنتَ متحفظًا تجاهي دائمًا، وخائفًا دائمًا من أنني أدبر لك المكائد، فلن أكون ميالًا للتحدث معك. أخبروني، هل عقلانيتي هذه طبيعية؟ (نعم). عندما أتحدث وأتواصل مع شخص ما، سيكون هناك دائمًا نوع من السياق. على سبيل المثال، إذا كنتَ مسؤولًا عن تربية الحيوانات في مزرعة، فسنتحدث عن تربية الحيوانات. وإذا كنتَ قائد كنيسة، فسنناقش شؤون الكنيسة، والمسائل المتعلقة بالإخوة والأخوات، وكيف هي الأحوال الحالية للإخوة والأخوات، أو كيف هي حياة الكنيسة. إذا كنتَ مبشرًا بالإنجيل، فسنتحدث عن عمل الإنجيل. هذا هو الانخراط مع الناس في نطاق الإنسانية الطبيعية، وهذا جزء من عملي أيضًا. بعض الأمور لا تتعلق بعمل الكنيسة ولكنها لا تزال من الشؤون العامة لبيت الله. من الطبيعي الدردشة حول هذه الأمور عندما نلتقي. أنتَ تعالج الأمور وتؤدي واجبك في بيت الله، لذا عندما نلتقي، ينبغي أن أحييك وأدردش معك، وأرى ما إذا كانت لديك أي صعوبات. أحيانًا، في أثناء الدردشات غير الرسمية، أسأل شيئًا مثل: "لقد انخفضت درجة الحرارة في الليلتين الماضيتين؛ هل كان مكانكم باردًا؟" لا يريد البعض سماع هذا، مفكرين: "نحن بالغون؛ هل نحتاج منك أن تقلق علينا؟" النوايا الحسنة لا تُقدّر، أليس كذلك؟ وفي أوقات أخرى، عندما أذهب إلى المطبخ، أسأل: "كيف هي خضروات هذا العام؟ هل ثمة ما يكفي للأكل؟ ما الخضروات أو الأطعمة التي تحبونها؟" هذه أشياء طبيعية جدًا، أليس كذلك؟ (بلى). لكن قلوب الناس معقدة للغاية، وفي بعض الحالات، لا تسير المحادثة بسلاسة حتى عندما أنخرط معهم وأتواصل معهم بطريقة طبيعية. لماذا يحدث هذا؟ يحدث هذا لأن الناس يخافون دائمًا من كشف مشكلاتهم وأوضاعهم الحقيقية. وما الذي يخشاه الآخرون؟ إنهم يخشون أنه: "إذا كشفت عن وضعي الحقيقي، فستفضحني في عظاتك في الاجتماعات، وتستخدمني هدفًا لك". لماذا لا يمكنك أن تكون هدفًا؟ عندما أعقد شركة عن الحق فيما يتعلق بمشكلاتك، فإن ذلك يحلها. أليس هذا شيئًا إضافيًا ربحته؟ أليس هذا من حسن حظك؟ هذا شيء جيد. إنه يثبت أنني أتعامل معك بجدية ولديَّ بعض التقدير لك. هل هذا صحيح؟ إذا لم ألاحظك ولم تكن في قلبي، وإذا اكتشفت أي مشكلات لديك ولكن لم أعرها اهتمامًا ولم أقدم لك الإرشاد وأعقد معك شركة، فهل يمكنك فهم الحق وحل مشكلاتك؟ هل ستكون سعيدًا بذلك؟ إذا كنتَ راضيًا بذلك، وفكرت: "لا تتعلق أي من القضايا التي يكشفها الله بي، لذا فهذا يثبت أنه ليس لديَّ مشكلات"؛ إذا اختبرتَ عمل الله بهذه الطريقة، فلن تكون شخصًا يسعى إلى الحق. بعض الناس، بعد سنوات من الإيمان، لم يتعرضوا للتهذيب على الإطلاق، ولم يكونوا شخصية ضد ولو لمرة واحدة، ومع ذلك يشعرون بالفخر والحظ، معتقدين أنهم جيدون جدًا، وأنه ليس لديهم مشكلات، وأنهم سينالون الخلاص بالتأكيد. أليس هذا مقلقًا للغاية؟ مثل هذا الشخص لا يمكنه بالتأكيد ربح الخلاص.

الأشخاص ذوو تفكير الإنسانية الطبيعية، عندما يتواصلون ويتعاملون مع الآخرين في نطاق الإنسانية الطبيعية، سيتبعون ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. وبهذا، يكون لديهم حد أدنى من المعايير والمبادئ في كيفية معاملتهم للآخرين. عندما تتحدث وتتعامل مع الناس في نطاق تفكير الإنسانية الطبيعية، فمن ناحية، يمكن للناس أن يشعروا بأن لديك وعيًا بضمير الإنسانية. ومن ناحية أخرى، أنت تتصرف بحس باللياقة بحيث لا تثير استياء الآخرين. وثمة نقطة مهمة أخرى وهي أنك عندما تتواصل مع الآخرين وتتفاعل معهم، فإنهم سيستفيدون من الكلمات التي تتواصل بها ويكتسبون بعض الأشياء التي تحتاجها الإنسانية. هذا ما نسميه التعامل مع الناس والتواصل معهم. ما المقصود بالتواصل؟ بعبارات بسيطة، إنه إجراء دردشة عفوية. لا يعرف معظم الناس كيف يجرون دردشة عفوية؛ فبمجرد أن يتحدثوا، يميلون إلى الجدال والمشاحنات اللفظية، أو يتباهون ويحاضرون الآخرين ليجعلوهم يطيعون. أولئك الذين لديهم القليل من الفصاحة يريدون أن يعظوا الآخرين ويتصرفوا بوصفهم معلمين لهم بمجرد أن يفتحوا أفواههم. هذه المظاهر كلها هي استعلانات لشخصيات فاسدة. لا يستطيع الأشخاص ذوو الشخصيات الفاسدة إجراء دردشات عفوية مع الآخرين بشكل طبيعي. وحتى لو تحدثوا بشكل طبيعي لفترة من الوقت، فلا يمكن أن يستمر ذلك. في مرحلة ما، سيبدأون في الجدال، وتحمر وجوههم وينغمسون في ذلك تمامًا. هذه ليست دردشة طبيعية وعفوية. إن الدردشة الطبيعية العفوية ليست بالتأكيد مناقشة الصواب والخطأ، أو الشجار والتشاحن، وبالتأكيد ليست الحكم على الناس أو إدانتهم. دعونا نُعرّف الدردشة العفوية. إنها تبادل المعلومات ومشاركتها؛ هذا ما نسميه دردشة عفوية. هل هذا التعريف دقيق؟ (نعم، دقيق). بأي طريقة هو دقيق؟ إن تبادل المعلومات ومشاركتها مبني على أساس ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. انظروا؛ كيف يدردش الأشخاص ذوو الضمير والعقل ويتواصلون؟ إنهم لا يتجادلون، وهم قادرون على احترام بعضهم بعضًا، وإفادة الشخص الآخر. وبعد سماع ما شاركه الآخر، يكتسبون بعض المعلومات الجديدة. ثم يخبرون الشخص الآخر بدورهم ببعض المعلومات التي يعرفونها، بحيث يستفيد الشخص الآخر أيضًا، ويكتسب خبرة وبصيرة ومعرفة في نطاق إنسانيته. مشاركة المعلومات التي يعرفونها مع الشخص الآخر بناءً على مبادئ احترام ذلك الشخص والتعامل معه بانسجام وعلى قدم المساواة، ثم تلقي المعلومات التي يشاركها الآخر معهم؛ أليست هذه مساعدة متبادلة؟ هذا قائم على أساس المساواة، والمساعدة المتبادلة، والانسجام، والإنصاف. هذا هو المقصود بالتواصل والدردشة العفوية. أخبروني، هل تعريفي دقيق؟ (نعم، دقيق). إن ممارسة الدردشة والتواصل بناءً على هذا المبدأ أمر صحيح. إذا كانت الاتصالات والدردشات مليئة بالمكائد، والجدال، والصراعات، والمؤامرات، والخدع، والأفخاخ، والامتحانات، وإذا كان ما يُكشف عنه هو كله شخصيات فاسدة، وإذا كان الأمر كله قمعًا متبادلًا، حيث يتباهى الجميع، ويتنافسون مع بعضهم بعضًا، ويتبارون ليروا من يتحدث بسمو أكبر أو يقول أكثر، فهذا ليس تواصلًا طبيعيًا. إنه ليس تواصلًا في نطاق ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. هذا التواصل ليس تبادلًا للمعلومات ومشاركتها، بل هو صراعات علنية وخفية ومشاحنات لفظية. أليس كذلك؟ (بلى).

لتحقيق التواصل مع الآخرين دون تدبير مكائد، يجب أن تتعلم التواصل في نطاق ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها. الغرض من التواصل هو مساعدة الآخرين وكذلك تلقي المساعدة والمنافع منهم. هذا هو التواصل الطبيعي، وبهذه الطريقة يمكنك تحقيق التواصل دون تدبير مكائد. انظروا إلى تواصل غير المؤمنين ودردشتهم؛ هل يمكن أن يحقق تأثير التواصل الطبيعي؟ (كلا). عندما يتواصل الأشخاص الفاسدون ويدردشون، هل يكون محتوى تواصلهم ودوافعه ونبرته طبيعية؟ (كلا). إن تواصلهم يكون أشبه بشجار الديكة أو الكلاب. هل يمكن لتواصلهم أن يسير بسلاسة؟ (كلا). إنهم لا يستطيعون حتى أن ينجحوا في عدم تدبير المكائد للآخرين أو الجدال معهم. يتطلب التواصل قلبًا محبًا، ورغبة في مساعدة بعضهم بعضًا، واستعدادًا للتعلم من نقاط قوة بعضهم بعضًا لتعويض نقاط الضعف لديهم، لكي يسير بسلاسة. عندما أتواصل وأدردش معكم، لا يكفي ألا أدبر المكائد أنا وحدي؛ بل يجب عليكم أنتم أيضًا أن تمارسوا وفقًا لهذا المبدأ، وألا تدبروا المكائد وألا ترتابوا. إذا كنت لا أدبر المكائد ولكنكم تفعلون ذلك باستمرار، ولا تدبرون المكائد بأنفسكم فحسب بل تشكون أيضًا أنني أدبر المكائد، فلا يمكن لتواصلنا أن يسير بسلاسة، ولا يمكننا تحقيق تفاعل حقيقي ومفيد أو التعايش بانسجام. بعض الناس، عندما يرونني قادمًا، يجدون مكانًا للاختباء بسرعة. وإذا لم يتمكنوا من تجنبي حقًا، فإنهم يحيونني على مضض، لكنهم في قلوبهم لا يريدون مقابلتي، مفكرين: "يا للإزعاج. أنت هنا لمعرفة وضعنا الفعلي مرة أخرى. وبعد القيام بذلك، ستعقد شركة عن مبادئ الحق مرة أخرى وتحرجنا. ماذا ينبغي أن نفعل؟" إذا كنت غير راغب في مقابلتي أو التعامل معي، وتشعر بالإرهاق في داخلك بينما تتعامل معي، ودائمًا ما تشعر أنني أحاول تدبير المكائد لك، فيمكنك تجنبي عندما تراني أقترب. إذا كنت تشعر أنه عندما تتعامل معي، فإنني لا أدبر المكائد وأن ما يجلبه لك ذلك هو الراحة، والفرح، والحرية، والاسترخاء، فلنتقابل، وندردش، ونتفقد أحوال بعضنا بعضًا. إذا سألتني: "كيف كان حالك مؤخرًا؟" فسأجيب بصدق. وإذا سألتك: "كيف كانت الأمور مؤخرًا؟ هل أحرزت أي تقدم في الحياة؟ هل حققت أي مكاسب من القيام بواجبك؟" ويمكنك أنت أيضًا الإجابة بصدق، فهذا جيد جدًا. يمكن أن يسير كل اجتماع في جو ودي ولطيف. إذا لم يكن من الصواب أن يختبئ الناس مني دائمًا عندما يرونني، فهل من الصواب الانخراط دائمًا في إطراء غير صادق للتملق لي عمدًا؟ (كلا). لماذا ليس هذا صوابًا؟ (حب التملق يرقى إلى الزيف والخداع. من الأفضل لنا أن نتحدث بصدق أكثر، ونحتاج فقط إلى معاملة الله بعقلية طبيعية. فمن ناحية، ينبغي أن نكون صريحين معه. ومن ناحية أخرى، لا ينبغي لنا أن نتملق، أو نحاول عمدًا التودد إلى الله، أو نحاول عمدًا التقرب منه). معي، ثمة مطلب واحد فقط: عندما أراك، لا تختبئ مني، وعندما لا أبحث عنك، لا تلاحقني. افعل ما ينبغي أن تفعله، واجعل كل شيء طبيعيًا. لن أؤثر على أدائكم لواجبكم، ولا ينبغي لكم أن تؤثروا عليَّ. إن كلًا من الاختباء مني وملاحقتي ليسا مبدأين ينبغي للناس اتباعهما عند التواصل معي والتعامل معي. فما المبدأ إذًا؟ إنه التواصل في نطاق ضمير الإنسانية الطبيعية وعقلها، والقدرة على التحدث بصراحة وقول الحقيقة المجردة؛ أيًا كان ما أسأل عنه، ينبغي أن تجيب بصدق. لماذا لا يستطيع الناس قول الحقيقة المجردة؟ على سبيل المثال، لنفترض أنني سألتك: "كم عدد الأشخاص الذين ربحتهم في التبشير بالإنجيل هذا الشهر؟" وأنت لا تريد الإجابة. إذا رأيت أنك غير مستريح، فلن أضغط أكثر. لا أريد أن أضع الناس في موقف صعب، ولا أن أجبر أحدًا أبدًا على التحدث. بعض الناس، مهما سألهم الآخرون، يفكرون دائمًا: "ماذا يقصد بهذا السؤال؟" إنهم لا يريدون الإجابة بشكل مباشر، خائفين جدًا من الإجابة بشكل غير صحيح وجلب المشكلات لأنفسهم. إذا كنت تفكر وتدبر المكائد دائمًا بهذه الطريقة، فلا يمكننا التواصل. لا تحتاج دائمًا إلى تمحيص معنى أسئلتي، ولا ينبغي لك أن تدبر لي المكائد. إذا استطعت أن تكون بسيطًا وتفتح قلبك لتتحدث عما فيه، فيمكننا التواصل مع بعضنا بعضًا. هل هذا سهل أم لا؟ (إنه سهل). من السهل قوله، لكن قد يكون من الصعب قليلًا فعله في الواقع. إنه ليس بالسهولة التي يبدو عليها. على سبيل المثال، ربما سألتك ذات مرة سؤالًا، ولم تقل الحقيقة في ذلك الوقت؛ لقد كذبت. لقد فشل ذلك التواصل والتعامل. بعد أن فشلت، ماذا ينبغي لك أن تفعل؟ جاهد لتكون شجاعًا بما يكفي للاعتراف بذلك في المرة القادمة التي نلتقي فيها: "لقد كذبت في المرة السابقة. من الآن فصاعدًا، سأقول الحقيقة المجردة". عندئذٍ سأشجعك؛ سأصفق لك وأرفع لك إبهامي: لقد نجحت في ممارسة الحق وفي أن تكون شخصًا صادقًا. أليس هذا رائعًا؟ (بلى).

عندما يتعلق الأمر بعقد شركة عن موضوع عدم تدبير المكائد، فمهما كان عدد الأمثلة المُقدمة، فإن ما يُقال لكم هو مبدأ واحد. هل تعرفون ما ذلك المبدأ؟ (لا تستخدم منظور البشرية الفاسدة لقياس الله أو الارتياب في الله). هذا صحيح. لا تعاملوا الله بمنظور البشرية الفاسدة. إذًا، ما المبدأ الذي ينبغي اتباعه؟ (عاملوا الله بصفته الله). أليس من المقبول معاملته كإنسان؟ أليس من المقبول معاملته كشخص طبيعي وعادي؟ سواء كنت تعامله بصفته الله أو إنسانًا، فإن أهم مبدأ للتعامل بين الأشخاص هو أن تكونوا صريحين مع بعضكم بعضًا. عندما أتحدث معك وأعالج الأمور، فأنا لا أدبر لك المكائد، وينبغي لك أيضًا أن تكون صريحًا معي. إذًا، إذا دبر لك أحدهم مكيدة، فهل ينبغي لك أيضًا أن تدبر مكيدة له؟ (كلا). إذا دبر لك أحدهم مكيدة، فينبغي لك أيضًا معاملته وفقًا للمبادئ. هذا هو الطريق الصحيح. الأمر ليس فقط أنني لا أدبر لك المكائد، لذا فأنت صريح معي، دون تدبير مكائد أو ارتياب. بل، حتى لو دبر لك الآخرون المكائد، فلا يزال بإمكانك التصرف ومعالجة الأمور وفقًا لمبادئ الحق. هذا هو الالتزام بالمبادئ. يقول بعض الناس: "لقد دبروا لي المكائد؛ كيف لا أنتقم؟ إذا لم ألقنهم درسًا وتركتهم يتنمرون عليَّ هكذا، ألن أخسر؟ هل أنا سهل المنال إلى هذا الحد؟" أخبروني، هل تفكيرهم معقول؟ العين بالعين والسن بالسن؛ هذا منطقي بين أهل العالم. ولكن إذا قِيس بالحق، فإن هذا القول خاطئ. إن تدبيرهم المكائد لك هو عمل شرير. وإذا انتقمت بدورك، مستخدمًا الطريقة نفسها لتدبر لهم المكائد، ففي نظر الله، الجوهر واحد؛ كلاهما عملان شريران. لن يقول الله إنه لأنهم دبروا لك المكائد، فإن انتقامك مبرر تمامًا ومتوافق مع المبادئ، وليس عملًا شريرًا. لا ينظر الله إلى سبب تدبيرك المكائد لهم؛ بل ينظر إلى ما إذا كان فعلك بحد ذاته مكيدة، وما إذا كان عملًا شريرًا، وما إذا كنت تعالج هذه المسألة بقياسها بالحق أم بوجهات النظر الأخلاقية البشرية. إذا قِيست المسألة بوجهات النظر الأخلاقية البشرية، فسيُعتبر مبدأ "العين بالعين والسن بالسن" مناسبًا. لقد دبروا لك المكائد أولًا، لذا فمن المعقول أن تنتقم وتدبر لهم المكائد بالوسائل نفسها، وينبغي لهم قبول مثل هذه العواقب. إذا قِيس الأمر من منظور بشري، باستخدام وجهات النظر الأخلاقية البشرية، فهو ليس خطأ. وإذا قِيس بالقانون، فربما لا يكون غير قانوني. ولكن في نظر الله، هذا يتعارض مع الحق. أي شيء يتعارض مع الحق هو عمل شرير ومُدان في نظر الله. حتى لو كان انتقامك مشروعًا، فلن يُحجم الله عن إدانتك لمجرد أن انتقامك معقول ومبرر أخلاقيًا. سينظر الله إلى الطريقة التي تعاملهم بها بعد أن يدبروا لك المكائد. إذا عاملتهم بالطريقة نفسها، فسيدينك الله. ولكن إذا عاملتهم وفقًا لمبادئ الحق وعاملتهم بإنصاف وعدالة بالطريقة التي علمك الله إياها، فحتى لو كان لدى الناس مفاهيم وأدانوك أخلاقيًا، وربما تُدان قانونيًا، ففي نظر الله، يقول الله إنك في هذه المسألة تصرفت وفقًا للمبدأ وإنه ليس عملًا شريرًا؛ ولن يدينك. إذا استطعت معاملة الناس وفقًا لمبادئ الحق، فهذه هي ممارسة الحق. لا ينبغي لك معاملة المسيح وفقًا لمفاهيمك وتصوراتك أو بناءً على شخصياتك الفاسدة، أو استخدام المؤامرات والخدع ضده. ينبغي أن يكون الأمر كذلك في كيفية معاملتك للناس أيضًا. إذا استطعت معاملة المسيح، هذا الشخص العادي، بشكل صحيح، فبالطريقة نفسها يمكنك أيضًا معاملة الآخرين بشكل صحيح. أيًا كان الشخص، ينبغي لك تبني الموقف الصحيح في كيفية معاملته. بهذه الطريقة، ستكون مبادئك وأساليبك لمعاملة الناس صحيحة. إذا ارتكبت خطأ في موقفك تجاه الناس أو أفكارك ووجهات نظرك فيما يتعلق بكيفية معاملتهم، فسوف تتأمل في نفسك فورًا وفقًا لكلام الله وتصحح أفكارك ووجهات نظرك، وفي الوقت نفسه تنظم سلوكك باستمرار، وتدريجيًا، ستتوافق أفكارك ووجهات نظرك فيما يتعلق بكيفية معاملة الناس ومبادئ السلوك الذاتي والتصرف بشكل متزايد مع الحق. عندما تصبح مبادئ الحق حياتك، ستكون شخصيتك الفاسدة قد تم التخلص منها وتغيرت، وستكون قادرًا على معاملة الناس بإنصاف وعدالة، وبطريقة تتوافق مع مقاصد الله. إذا لم يدبروا لك المكائد، فأنت تعتقد أنه من الصواب ألا تدبر لهم المكائد. ولكن إذا دبروا لك المكائد، واستطعت الامتناع عن تدبير المكائد لهم، وبدلًا من ذلك طلبت الحق وعاملتهم وفقًا لمبادئ الحق، أليس هذا تقدمًا؟ أليس هذا تغيرًا؟ (بلى). إذا دبروا لك المكائد ودبرت لهم المكائد أيضًا، ألست تسلك الطريق نفسه الذي يسلكه من يدبر لك المكائد؟ في تلك الحالة، ما الفارق بينك وبين أهل العالم؟ لم يحدث أي تغيير في آرائك حول الناس والأشياء، أو وجهات النظر الكامنة وراء كيفية سلوكك الذاتي وتصرفك. هذه ليست مبنية على كلام الله أو مبادئ الحق، بل على مبادئ أهل العالم: من يدبر لك المكائد، تدبر له المكائد؛ العين بالعين والسن بالسن. أنت لا تختلف عن أهل العالم، عن غير المؤمنين. إذا كنت، بغض النظر عما إذا كان شخص ما يدبر لك المكائد أم لا، لا تدبر له المكائد بدورك أبدًا بل تعامله وفقًا لكلام الله ووفقًا لمبادئ الحق، فإن هذا الموقف والمنظور صحيحان؛ هذه هي ممارسة الحق. في عصر النعمة، ماذا قال الرب يسوع للناس؟ إذا لطمك أحدهم على خدك الأيمن، فماذا ينبغي أن تفعل؟ (قال الرب يسوع: "بَلْ مَنْ لَطَمَكَ عَلَى خَدِّكَ ٱلْأَيْمَنِ فَحَوِّلْ لَهُ ٱلْآخَرَ أَيْضًا" (متى 5: 39)). يقول بعض الناس: "إذا ضربوني، فسأرُدُّ لهم الضربة! إذا ضربوا خدي الأيسر، فسأضرب خدهم الأيسر. وإذا ضربوا خدي الأيمن، فسأضرب خدهم الأيمن. هذا أمر لا يمكن إدانته، لا أخلاقيًا ولا قانونيًا". يقول الله: "خطأ. إذا ضربوا خدك الأيسر، فحول لهم خدك الأيمن أيضًا. لا ترُدَّ الضربة". هل يمكنك فعل ذلك؟ سواء كان مطلب الله مقبولًا في عيون البشر أم لا – ربما بالنسبة إلى بعض الناس، هذا قول أحمق، وممارسة سخيفة – فهذا هو مطلب الله منك. هل يمكنك فعل ذلك؟ تقول: "لا أستطيع فعل ذلك. إذا ضربوا خدي الأيسر، فيجب أن أرُدَّ لهم الضربة، وإلا فسيذهب كبريائي وكرامتي، وسأفقد ماء وجهي تمامًا". مهما كان قولك هذا صامدًا وسط البشرية الفاسدة، فإذا كان قولك في نظر الله خاطئًا، ووجهة نظرك خاطئة، وسلوكك خاطئًا، فإن سلوكك مُدان في نظر الله. ما سبب إدانته؟ السبب هو أنك لم تستمع إلى كلام الله، ولم تتبع طريق الله. أخبرك الله أنه إذا لطم أحدهم خدك الأيسر، فينبغي لك أن تحول له خدك الأيمن أيضًا. هل فعلت ذلك؟ يسألك الله فقط: هل استمعت إلى كلام الله؟ هل مارست وفقًا لما أرشدك الله؟ إذا لم تمارس بهذه الطريقة، فأنت لم تتبع طريق الله وأنت شخص يتمرد على الله؛ لست شخصًا يمارس الحق، ولست شخصًا يرى الأشياء ويسلك وفقًا لكلام الله. في تلك الحالة، لا يحبك الله، ولست شخصًا يقبله الله، وفي نظر الله، تلك اللطمة التي رددتها هي عمل شرير. ربما ستعتقد دائمًا أن الأمر مبرر تمامًا، وأنه وسيلة ضرورية لحماية كرامتك وحقوقك. ولكن في نظر الله، تعني تلك اللطمة أنك لم تتبع طريق الله، ولا تريد ذلك، وأنك لا تستمع إلى كلام الله، وأن كلام الله في نظرك مجرد تعاليم، وكلام فارغ. أنت تعظ بكلام الله فقط ولكنك لا تمارسه أبدًا. سيصنفك الله على أنك شخص لا يتبع طريق الله. فهل يمكنك حينئذٍ أن تربح قبول الله؟ إذا لم تتبع طريق الله، فلا يمكن لكلام الله أبدًا أن يصبح حياتك. ومهما جادلت بمنطقك الخاص، فلن يستمع الله. لن يقول الله: "لقد لطم شخص ما خدك الأيسر دون سبب، وأنت مثير للشفقة تمامًا. لحماية كرامتك، يمكنك أن ترُدَّ الضربة. بعد أن ترُدَّ الضربة، يمكنك الصلاة والاعتراف بخطيئتك، وسيغفر الله لك ولن يدينك". لم يقل الله ذلك. قال الله إنه إذا لطم شخص ما خدك الأيسر، فحول له خدك الأيمن أيضًا. إذا استطعت فعل ذلك، فأنت شخص يتبع طريق الله. وإذا لم تستطع، فأنت في نظر الله شخص يتمرد على الله، ولا يمارس كلام الله أو يتبع طريق الله، وشخص شرير. وما موقف الله تجاه الأشرار؟ يقول الله: "اذهبوا عني! أنا لا أعرفكم". لا يريد الله أمثال هؤلاء الناس. هل تفهمون؟ (نعم، مفهوم). ينطبق الأمر نفسه على تدبير المكائد. تقول: "لقد دبروا لي المكائد، فما الخطأ في أن أدبر لهم المكائد؟" إن تدبيرك المكائد للناس خطأ ببساطة. بأي طريقة هو خطأ؟ إنه خطأ لأن تدبير المكائد بحد ذاته عمل شرير، وليس عملًا صالحًا. لذا، عندما يدبرون المكائد للناس، يدينهم الله. وإذا فعلت الشيء نفسه، فسيدينك الله بالطريقة نفسها. ينبغي أن تتصرف بطريقة خالية من تدبير المكائد، وبطريقة يقبلها الله. واجبك هو الممارسة وفقًا للطريق ومبادئ الممارسة التي أخبرك الله بها، وليس أن تجادل بمنطقك الخاص أو تحمي كرامتك الشخصية أو ماء وجهك. إن ماء وجهك الشخصي، ومكانتك، وكرامتك ليست مهمة. ما المهم؟ المهم هو ما إذا كان كلام الله يُنفذ فيك، وما إذا كان كلام الله قد أصبح حياتك، وما إذا كنت قد عشت بحسب كلام الله، وما إذا كان كلام الله قد تحقق فيك. هل تفهم؟ (نعم، مفهوم). يقول بعض الناس: "لقد شتموني، لذا سأشتمهم بالمثل". هل من الصواب قول هذا؟ (كلا). ويقول آخرون: "دائمًا ما يكونون دنيئين تجاهي، فلماذا لا أستطيع أن أكون دنيئًا تجاههم؟ إذا لم أفعل، ألن أبدو سخيفًا؟" هل يهم كيف يراك الآخرون؟ (كلا). يهتم الناس دائمًا بماء الوجه، ويخشون دائمًا أن يراهم الآخرون سخفاء وأغبياء. في الواقع، لا يهم كيف يراك الآخرون. فما الذي يهم؟ عندما يرونك سخيفًا، وغبيًا، وعندما يسخرون منك، كيف يكون رد فعلك؟ هل يكون رد فعلك بتهور، وبأساليب ووسائل بشرية، أم وفقًا للمبادئ التي أخبرك الله بها؟ هل مارست وفقًا لكلام الله؟ هل تمسكت بواجبك؟ لمجرد أنهم يضحكون عليك ويدعونك سخيفًا، تثور غضبًا وتتخلى عن عملك قائلًا: "أنت تراني سخيفًا، لذا لن أفعل ذلك بعد الآن!" أنت لا تفعل ذلك من أجلهم. إذا تخليت عن واجبك، فماذا سيقول الله؟ "لأن شخصًا ما دعاك سخيفًا، تخليت عن الواجب الذي ائتمنتك عليه. ليس لديك ولاء!" سيرى الله الأمر بهذه الطريقة. إذا كان الله في قلبك حقًا، وإذا كان لديك ولاء حقيقي لله، فإذا ضحك عليك شخص ما ودعاك سخيفًا، فينبغي لك أولًا أن تتفكر: "أنت تقول إنني سخيف، وتقول إنني غبي، وتضحك عليَّ من وراء ظهري. لن أجادلك ولن آخذ ذلك عليك. أنا أحمق ومستوى قدراتي ضعيف، لكن الله قد رفعني ولا يزدريني. هذا الواجب لم يُعطَ لي منك، بل أعطاني الله إياه: إنه إرسالية الله لي. لا يهم ما إذا كنت تقدرني أم لا. أنا لا أقوم بواجبي لكي تراني أنت. القيام بواجبي هو واجبي. يجب أن أقوم بواجبي جيدًا، ويجب أن أكون مخلصًا لله. يجب أن أعتز بهذا الواجب، وأن أكون عند حسن ظن الله وثقته بي. يجب أن أكون متفانيًا في واجبي. لا أستطيع التخلي عن واجبي وخذلان الله لأنك دعوتني سخيفًا. هذا سيجعلني سخيفًا حقًا". أليس التفكير بهذه الطريقة متوافقًا مع المبادئ؟ أليس هذا تخلّيًا عن التهور؟ هذا ليس رد فعل بتهور. عندما تتمكنون من التصرف بهذه الطريقة، ستكونون قد تغيرتم حقًا، وأصبحت لديكم قامة. لن تكونوا مقيدين بالناس، أو الأحداث، أو الأشياء. ومهما كانت الظروف، ستحفظون كلام الله ومبادئ الحق راسخة في أذهانكم، ولن تتعاملوا مع أي مسألة بتهور، أو عواطف، أو أمزجة، أو تفضيلات شخصية، أو رغبات، أو طموحات. سيكون كلام الله هو أسمى وأعظم شيء في قلبك، وعندما يحدث أي شيء، ستطلب كلام الله أولًا: "يقول كلام الله هذا، لذا سأتمسك به. لا يهم إذا رآني الآخرون سخيفًا. المهم هو كيف يراني الله. على الرغم من أنني أحمق ومستوى قدراتي ضعيف، فإن الله لا يزال يأتمنني على واجب لأقوم به. يا له من رفعة عظيمة من الله تمتعت بها! هذه بركة!" إذا استطعت التعامل مع الأشياء التي تواجهها وفقًا لكلام الله، فستعرف كيف تمارس بما يتوافق مع مبادئ الحق.

لنواصل الحديث عن مسألة عدم تدبير المكائد. في الحياة اليومية، غالبًا ما تُدبر المكائد للناس من قِبَل الآخرين في مختلف الأمور التي تقع لهم. البعض يتنافس معك على الشهرة والربح، والبعض يجادلك في الصواب والخطأ، والبعض يتجادل معك حتى على كلمة واحدة، والبعض يحكم عليك ويقوّض مكانتك من وراء ظهرك، والبعض ينصب لك فخًا ويتصرف معك بشكل غير عقلاني. عند مواجهة مكائد مختلف الناس، كيف تتعامل معها؟ يجب أن تتمسك بحزم بمبدأ واحد: "مهما دبر لي الآخرون المكائد، فلن أدبر لهم المكائد؛ سأبتعد عنهم! يجب أن أفهم ما هي مقاصد الله وما الدرس الذي يريدني أن أتعلمه. يجب أن أثبت في موقفي وأمارس كلمات الله وأتمسك بواجبي. التصرف وفقًا لمبادئ كلام الله لن يكون خطأ أبدًا ولن يؤدي أبدًا إلى الخسارة. مهما كان تقدير الآخرين لي كبيرًا، فهذا ليس تاجًا أو مكافأة؛ إنها محنة!" إذا التزمت بمبدأ كهذا، فيمكنه أن يحفظك من فعل الشر ومن أن يدينك الله. إذا استطعت، طوال حياتك، أن تقف بثبات في موضع الكائن المخلوق، وتتمم واجب الكائن المخلوق، وتنجز العمل الذي عهد به الله إليك بكل قلبك وفكرك، وكرست كل أفكارك للقيام بواجبك – بغض النظر عما إذا كنت منهمكًا فيه لدرجة أنك تهمل الطعام والنوم أو ترهق ذهنك – وقمت بالعمل الذي عهد به الله إليك بشكل جيد، وحققت القيام بواجبك بطريقة تفي بالمعايير، فسوف تعيش حياة ذات قيمة. في هذه الحياة، لا ينبغي لنا أن نسعى للقيام بأشياء عظيمة، أو تنفيذ أي مشاريع، أو صنع معجزة ما. نحن مجرد أناس ضئيلي الشأن وينبغي لنا أن نقرأ المزيد من كلمات الله، ونطلب فهم الحق في الأمور التي تصيبنا، ونتمم مسؤولياتنا، ونفعل ما يجب علينا فعله بشكل جيد. ينبغي أن نحرص على أننا نستطيع التوافق مع مبادئ الحق في كل أمر، وأن الواجب الذي نقوم به يتوافق مع المبادئ التي تتطلبها ترتيبات العمل، وأنه عندما نفحص بعناية الدافع والغرض والمبادئ لكل شيء نفعله، فإنها جميعًا تتوافق مع متطلبات كلمات الله، ويمكنها الصمود أمام التمحيص وفحص الله. في كل يوم، تقوم بواجبك بشكل طبيعي، بسلام وفرح، وتعيش دائمًا أمام الله. عندما يكون لديك شيء تقوله لله في قلبك، فإنك تصلي إليه؛ وعندما لا تكون لديك أي كلمات لتصلي بها، فلا يزال بإمكانك الاقتراب من الله في قلبك، وعندما تصلي تتلقى استنارة الله وإرشاده، وتتأثر به. يمكنك أيضًا أن تكون وفيًا لله عند القيام بواجبك، وأن يكون سلوكك الذاتي بطريقة منفتحة ومستقيمة. كم هذا رائع! في معاملة الناس والانخراط والتواصل معهم، يكون لديك عمومًا عيوب وتعديات أقل فأقل. ومهما دبر لك الآخرون المكائد، فإنك لا ترد بتهور. كلما شعرت بعدم القدرة على التغلب على تهورك، تصلي إلى الله؛ وعندما تكون ضعيفًا، تصلي إلى الله أيضًا. عندما يحركك الروح القدس قليلًا، ستكتسب القوة للتغلب عليه، وستقفز فوق العقبة. في كل مرة تواجه فيها مكائد الناس، وهجماتهم، وانتقامهم، وما إلى ذلك، يكون الأمر أشبه باجتياز عقبة، أشبه بالتغلب على صعوبة. وفي النهاية، يمكنك التغلب على كل هذه المكائد، والتغلب على هجمات الناس، وانتقامهم، وصراعاتهم ضدك، ولا ترد بناءً على التهور أو الشخصيات الفاسدة، بل تكون قادرًا على الالتزام بالمبادئ. حينئذٍ تكون غالبًا بحق. كم هذا رائع! ولكن، لنفترض أنك تعيش بتهور وشخصيات فاسدة طوال الوقت. عندما يدبر لك أحدهم المكائد أو يقول شيئًا بغيضًا، فإنك تتأثر بذلك بشدة، وتنزعج منه للغاية، وتصبح مضطربًا، وتشتعل عيناك بالغضب، وتستشيط غضبًا. أو، بعد سماع كلمات بغيضة، تشعر بعدم الارتياح في قلبك، وتظهر تقرحات في فمك، وتفقد شهيتك للطعام والشراب، ولا تستطيع النوم ليلًا. عندئذٍ، تصبح بعيدًا عن الله. أنت تعيش إما بتهور أو بالعواطف، وتقضي كل يوم في بؤس، غير قادر على أن تأكل وتشرب كلمات الله بشكل طبيعي، وغير قادر على القيام بواجبك بشكل طبيعي، وقلبك مشغول ومتعلق بمسائل الصواب والخطأ هذه. وبمجرد أن تتعلق بهذه الأمور، يكون من الصعب جدًا عليك التحرر منها، وأحيانًا لا يمكنك فعل ذلك لعدة أشهر. إذا كانت المسألة كبيرة، مثل زواج أو دعوى قضائية، فإن تدبير المكائد يكون أشد، وبمجرد أن تعلق في هذه الأمور، تمر الأشهر – أو حتى السنوات – وتهدر أفضل سنوات حياتك. وفي النهاية، تضيع حياتك كلها؛ لن تكون قد قمت بواجبك بشكل جيد، ولن تكون قد ربحت الحق. ألا يعني ذلك أنك دُمرت تمامًا؟ إذا كنت تعيش باستمرار في نزاعات، ومكائد، وصراعات، وتفاهات، فهل يظل بإمكانك القيام بواجبك بشكل جيد؟ لن يقتصر الأمر على فشلك في القيام بواجبك بشكل جيد فحسب، وإنما، بتدبير المكائد والصراع، ستراكم أيضًا العديد من الأعمال الشريرة. وبالعيش في المكائد والصراعات بين الناس، كم من الأشياء السيئة ستفعل، وكم من الكلمات الوقحة، والكلمات المتمردة، والكلمات التي تنتهك الحق، والكلمات التي تقاوم الله ستقول؟ يُصنف هذا كله على أنه كلام الأبالسة. وحتى لو لم تتكلم ببعض الكلمات بصوت مرتفع، فإنها تدور في ذهنك؛ أنت تكره الناس، وتسيء إليهم، وتلعنهم في قلبك. هذه الأمور كلها واضحة وضوح الشمس في عيني الله. يرى الله ما هي مقاصدك، وكيف تخطط، وكيف تمارس عندما تحدث لك الأمور. بالعيش في هذه المكائد والصراعات، لا تعرف أبدًا أن تتأمل في ذاتك وتتوب وتعترف بخطاياك لله، ولا تعرف أن تطلب الحق في هذه المسائل، بل "تستمتع" بها بشكل أعمى. على الرغم من أنك منهك جسديًا وذهنيًا، فإنك لا تتأمل في نفسك أبدًا أو تصلي إلى الله وتقبل تأديب الله وإرشاده، وتقبل كلمات الله في قلبك، وتدع الله يسود. إنك لا تعزم أبدًا على ممارسة كلمات الله. هذا يثبت أنك لست شخصًا يؤمن بالله بصدق ويسعى إلى الحق. أولئك الذين يؤمنون بالله بصدق ويسعون إلى الحق يركزون على كيفية ممارسة الحق وعيش شبه الإنسان في قلوبهم، مقدرين استحسان الله فوق كل شيء آخر. هذا يُمكنهم من تجنب الصراعات والمكائد؛ ويمكن لقلوبهم أن تقترب من الله كثيرًا ويمكنهم العيش أمام الله. ونتيجة لذلك، تثمر واجباتهم ثمارًا أعظم فأعظم، ويشعرون أن العيش بهذه الطريقة له قيمة ويقدم بعض المساهمة للبشرية، ولذا يكون لديهم سلام وفرح حقيقيان في قلوبهم. ونظرًا لأنهم يستطيعون إتمام واجب الكائن المخلوق، فإن كل يوم يعيشونه له قيمة ومعنى حقيقيان. ولكن إذا كنت تعيش في أنواع مختلفة من الصراعات والمكائد، فأنت تراكم الخطايا في كل يوم تكون فيه على قيد الحياة. لا يقتصر الأمر على أنك تفشل في عيش القيمة والمعنى اللذين ينبغي أن يتمتع بهما الإنسان المخلوق فحسب، وإنما تراكم الخطايا لمستقبلك أيضًا. في قلب الله، يزدريك أكثر فأكثر، وتخيب أمله فيك بشكل متزايد. فإذا رأى الله أن اهتمامه وتوقعاته لك على وشك أن تذهب سدى، فكيف سيشعر الله تجاهك؟ إذا كانت الأشياء التي تفعلها تخيب أمل الله أكثر فأكثر، وتجعله قانطًا أكثر فأكثر، حتى يأتي يوم لا تعود فيه حقًا ويريد الله أن يتخلى عنك، فأخبرني، ما القيمة والمعنى اللذان تتمتع بهما حياتك وإيمانك بالله؟ أي أمل تبقى في حياتك؟ لمجرد أن الآخرين يدبرون لك المكائد ويحكمون عليك، ومن أجل الصراع من أجل كبريائك، واستعادة ماء وجهك وكرامتك، تنخرط في نزاع مع الناس وتؤخر أمورك الواجبة. أحيانًا، لمجرد أن أحدهم يقول شيئًا بغيضًا أو ينظر إليك نظرة معينة تسيء إليك، ما يجعلك تفقد ماء وجهك ويجرح تقديرك لذاتك، فإنك حتى تصبح مستاءًا في قلبك وتعلق بلا نهاية في نزاعات معهم. وماذا يحدث في النهاية؟ تهدر كل وقتك الثمين في هذه الأشياء، وتدمر فرصتك لنيل الخلاص ولا تربح أي حق على الإطلاق. ونتيجة لذلك، يزدريك الله، ولا يعود يعيرك أي اهتمام، وتُدمر تمامًا. إذًا، ما الذي أحاول أن أقوله لكم من خلال عقد شركة عن هذه الأشياء؟ إن اختيار كيفية سلوكك الذاتي، واختيار الطريقة التي تسلك بها، مهم جدًا. بالعيش بين الناس، غالبًا ما سيواجه كل شخص المكائد، والصراعات، والمكاسب والخسائر في المصالح الشخصية، وأصواتًا مختلفة من المديح، والنقد، والحكم، والإدانة؛ الجميع سيواجه هذه الأشياء. لقد عشت أنا أيضًا في هذا العالم حتى هذا العمر، وأنا لا أعيش في فراغ أيضًا. أنا أيضًا أواجه هذه الأشياء، لكن قلبي لن يدبر المكائد. انظروا إليَّ؛ كيف عشت؟ لا تؤثر هذه الأشياء على حياتي أو عملي قيد أنملة. كل يوم، أركز فقط على القيام بعملي. في عيشي حتى الآن، لم أتأثر بالبيئة الخارجية. هويتي ومكانتي، وقيمتي في عيون الناس؛ لم يتأثر أي من هذه الأشياء. وليس هذا فحسب، بل إنني قلق حتى من أن تظنوا خطأً أنني سامٍ جدًا، واستثنائي للغاية، ومتميز جدًا عن الآخرين، لذا يجب أن أعطي بعض الأمثلة الفعلية عن جانبي الطبيعي، والعملي، والعادي بطريقة أكثر تحديدًا حتى لا تعبدوني ولا يكون لديكم بعض التصورات والمفاهيم غير الواقعية عني. وفقط بعد أن قلت هذه الأشياء، يرى بعض الناس أنني مجرد شخص عادي وطبيعي، ثم يصبحون غير مبالين بي. أنا لا أهتم بهذه الأشياء. ما دمت تستطيع قبول هذه الكلمات التي أتحدث بها، فهذا يكفي؛ ليس لديَّ متطلبات أخرى. لو كنتم لتقضوا طوال الوقت تحدقون بي، وتمحصونني، وتقرأون تعبيرات وجهي، لكان ذلك سيجعلني غير مستريح. أنا لا أحب أن يعبدني الناس أو يتملقونني، فضلًا عن أن يحتشد الناس حولي دائمًا. أنا أحب الهدوء. كما ترى، ألم أعش بشكل جيد للغاية في هذه السنوات؟ لماذا إذًا لا تحاولون العيش بالطريقة نفسها؟ انظر ما إذا كان بإمكانك البقاء على قيد الحياة دون التنافس على الشهرة والربح، ودون التنافس على المكانة، ودون حماية كرامتك، ودون التنافس على أي سلطة بالكلام. إذا تصرفت، وعشت، وسلكت، وفعلت الأشياء، وأديت واجبك وفقًا لكلمات الله ومتطلبات الله، فانظر كيف ستكون حياتك؛ انظر ما إذا كنت ستربح الفرح وما إذا كان سيكون لديك سلام في قلبك. جرب طريقة مختلفة للعيش، ومارس وفقًا لمبادئ الحق، وليكن لديك أهداف واضحة، وحينئذٍ سترى مستقبلًا مشرقًا أمامك. إذا كنت تسجل دائمًا من يدبر لك المكائد، ومن يؤثر على مكانتك، ومن لديه سمعة أعلى منك، ومن يتحدث عنك من وراء ظهرك، وما إلى ذلك، وكنت تعيش في خضم هذه الأشياء، فلا يوجد طريق أمامك، بل الظلام فحسب. ستكون تائهًا دائمًا، وتشعر أن: "حياتي متعبة، لا توجد سعادة، ليس لدي بركات!" أنت لا تتمتع بالبركات التي يعطيك إياها الله، بل تستمر في حفر طريقك إلى الجحيم. أخبرني، هل يمكن أن يكون لديك بركات؟ هل يمكن أن يكون لديك فرح وسلام؟

كيف تشعرون حيال عقد شركة عن هذه المواضيع؟ (جيد). بأي طريقة هو جيد؟ (نشعر أنه يمكن أن يحل الصعوبات التي نواجهها في الحياة الواقعية والشخصيات الفاسدة التي نكشف عنها. لقد أشار الله أيضًا إلى بعض سبل الممارسة المحددة لنا: كيفية تجنب الصراع وتدبير المكائد للآخرين، وكيفية التحرر من قيود الناس، والأحداث، والأشياء والعيش في النور). ما الغرض الرئيسي من عقد شركة عن هذه المبادئ؟ ليس فقط مساعدتك على الهروب من حياة الصراع مع الآخرين؛ الأساس هو تمكينك من العيش ضمن الإنسانية الطبيعية وعيش حياة الإنسانية الطبيعية. إذا تصرفت وفقًا لكلمات الله، يمكنك تحقيق الخضوع لله، وجعل كلماته والحق حياتك، ونيل الخلاص، واتقاء الله والحيد عن الشر: يمكنك أن تصبح هذا الشخص. هل هذا مفهوم؟ (نعم). ليس الأمر هو مجرد الهروب من حياة تدبير المكائد والصراع مع الآخرين؛ لو كان الأمر كذلك فقط، لما ربحت الحق. أخبرني، دون ربح الحق، ما هدف ممارسة المرء؟ ألن يظل أجوف؟ بالعيش في هذا المجتمع، وسط الناس، سيكون لديك دائمًا أفكارك وآراؤك الخاصة عندما تحدث لك الأمور؛ من المستحيل ألا يكون لديك أفكار أو آراء على الإطلاق، كما لو كنت تعيش في فراغ. مثل هذا الوضع لا وجود له. عندما لا يدبر لك أحد المكائد أو يصارعك، يمكنك ألا تدبر المكائد للآخرين أو تصارعهم. ولكن عندما يدبر لك أحدهم المكائد أو يصارعك، ماذا تفعل؟ هل مجرد ترديد شعارات مثل "لن أصارعه، لن أدبر له المكائد" يحل المشكلة؟ (كلا). كيف ينبغي حل المشكلة إذًا؟ بعض الناس يرددون شعارات، قائلين: "ألست أكبر من أن أظل أدبر المكائد؟ لقد تقدم عمل الله كثيرًا، ومع ذلك ما زلت أدبر المكائد؟ ما الفائدة من تدبير المكائد بشأن تلك الأمور؟" هل يمكن لهذه الكلمات أن تحل المشكلة؟ (كلا). معظم الناس، عندما تحدث لهم الأمور، يظلون غير قادرين على التخلي في قلوبهم ويظلون يدبرون المكائد ويصارعون الآخرين. كيف ينبغي حل هذه المشكلة إذًا؟ ينبغي حلها من خلال معالجة قضايا أفكار الناس وآرائهم، وشخصياتهم الفاسدة، وفقًا لكلمات الله ومبادئ الحق. بعد أن تتبنى فكرة أو وجهة نظر صحيحة، يتغير منظورك، وموقفك، وتوجهك تجاه مثل هذه الأمور. ستكون مشاعرك تجاه مثل هذه الأمور مختلفة؛ ستشعر أن الصراع مع الآخرين لا معنى له؛ فهو يهدر طاقتك، ويعيق العمل، ويسبب عدم ارتياح داخلي، ولا يوجد فرح أو سلام في هذا. حينئذٍ، عندما تقرأ إدانة مثل هذه الأمور في كلمات الله، ستتغير النظرة إلى هذه الأمور في قلبك تمامًا، وستكون حالتك العاطفية مختلفة، وستقل رغبتك في الصراع مع الآخرين، وسيخف غضبك، وسيختفي تهورك. إذا صارعك الآخرون، واستفزوك بلا هوادة، فلن تتأثر، وستشعر أن الأمر ليس جللًا ولا داعي للصراع معهم. حتى المشاهدون لا يطيقون النظر، ويقولون: "إنهم يعاملونك بتلك الطريقة، كيف لا تشعر بشيء؟ هل أنت أحمق؟" تقول: "كنت آخذ مثل هذه الأمور بجدية بالغة؛ كان سيبدو الأمر وكأن السماء تسقط. لو لم أوضح لهم الأمور، أو لو لم يقدموا لي تفسيرًا، فبالتأكيد لم أكن لأدع الأمر يمر بسهولة. لكن الأمر مختلف الآن. لم أعد أدبر المكائد أو أصارع الآخرين، ليس لأنني أكبر سنًا، ولكن لأنني أدركت حقيقة الجوهر الفاسد للبشرية في كلمات الله. سلوكهم هو الكشوفات والمظاهر النموذجية لشخص شرير، وضد المسيح، وشيطان، كما كُشف في كلمات الله. اعتدت أن تكون لدي هذه المظاهر أيضًا، ولكن الآن، في كلمات الله، أرى أن هذا النوع من الوجه الحقيقي، وهذا النوع من الشخصية، قبيح ومقزز للغاية؛ الله يمقته! والآن، أنا نفسي أمقته، وفي قلبي، لست راغبًا في العيش في تلك الشخصية الفاسدة. لذا عندما يصارعونني مرة أخرى، أشعر فقط بالسأم والاشمئزاز منهم، وليس لدي اهتمام أو رغبة في الصراع. في كلمات الله، وجدت أيضًا مبادئ الممارسة، وأعرف كيف أعامل مثل هؤلاء الناس". ماذا تقول كلمات الله؟ من ناحية، تكشف كلمات الله وتوصّف مثل هؤلاء الناس؛ ومن ناحية أخرى، يخبر الله الناس أن مبدأ معاملة الآخرين هو معاملتهم بإنصاف. إذا كانوا إخوة وأخوات حقيقيين، وكشفوا عن شخصيات فاسدة، فينبغي أن نعاملهم بمحبة، ونعقد شركة عن الحق لمعالجة تعدياتهم وشخصياتهم الفاسدة، حتى لا يعودوا يقاومون الله أو يتعدون. ربما من خلال المساعدة، ستحل مشاكلهم. وإذا لم يقبلوا المساعدة، ولم يستطيعوا قبول الحق، ولكن يمكنهم أداء واجبهم ولا يزعجون عمل الكنيسة، فينبغي السماح لهم بالبقاء في الكنيسة للقيام بواجبهم. وإذا لم يقوموا بواجبهم بشكل صحيح وظلوا يصارعون ويدبرون المكائد للآخرين، مسببين إزعاجًا، فينبغي تصفيتهم وفقًا للمراسيم الإدارية لبيت الله ومبادئ بيت الله لمعاملة الناس. ألن تكون قلوبنا حينئذٍ في سلام؟ لدى بيت الله مبادئ وطرق للتعامل مع العناصر الفاسدة. كيفية تمييز هؤلاء الناس والتعامل معهم، وكيفية معاملة هؤلاء الناس؛ توجد مبادئ وطرق في كلمات الله لكل هذا. إذا مارس الناس وفقًا لكلمات الله، فسيتم التعامل مع الأمر بسهولة وفرح، ولن يشعروا أنها مسألة صعبة، ولن تضطرب قلوبهم على الإطلاق، وسيُحل الأمر بشكل طبيعي جدًا. لو واجهوا مثل هذه الأمور قبل بضع سنوات، لما تمكنوا من تجاوزها، ولما عرفوا كيفية معالجتها. ولكن الآن، مع بضع سنوات من خبرة الحياة، لم تعد هذه المسألة تُمثل صعوبة بالنسبة إليهم؛ يمكنهم معالجتها. وفجأة، يجدون أن قامتهم قد نمت وأنهم تغيروا حقًا. كيف يشعر معظم هؤلاء الناس حينئذٍ؟ "من قبل، كنت أشعر دائمًا أن مستوى قدراتي ضعيف، وكثيرًا ما تمردت على الله وقاومته، كما لو كنت غير مؤهل للخلاص. والآن، من خلال التعامل مع هذه المسألة، أشعر أنه ليس لدي صعوبات، وأنني أستطيع حل المشكلات، ولديَّ أمل". أي أمل؟ (أمل ربح الخلاص). عندما ترى أمل ربح الخلاص، هل ترى نورًا أم ظلامًا أمامك؟ (نور). هذا يحقق ذلك القول: النور يومئ لي. أليس كذلك؟ (بلى). عندما يمكن لقامتك أن تصل إلى هذا المستوى، ستشعر حقًا أن ممارسة الحق لا تتطلب في الواقع ترديد شعارات؛ إنها بهذه السهولة والفرح. ما دمت تقبل كلمات الله، وما دمت تقبل مبادئ الحق التي تأتي من الله، فإن ممارسة الحق تكون بهذه السهولة، وتنمو قامتك دون أن تلاحظ. وعندما تشعر أن قامتك قد نمت، وأنك قد تغيرت، وأن سنوات إيمانك بالله قد أثمرت ولم تذهب سدى، فإذا تحدث أحدهم حينئذٍ بكلمات وقحة، قائلًا: "ماذا ربحت من الإيمان بالله؟ في العشرين عامًا التي آمنت فيها بالله، كل ما فعلته هو المعاناة وبذل الجهد؛ لقد تخليت عن الكثير وأنفقت الكثير، ومع ذلك لم أتمتع ببركة واحدة؛ فقط إرهاق لا نهاية له!" ستحتقره في قلبك قائلًا: "هذا الشخص ليس لديه ضمير، ولا يتحدث إلا بكلام شيطاني! بالنظر إلى مدى بؤس مظهره، فهو حقًا لم يربح شيئًا؛ كل ما يمكنه فعله هو أن يكون غير عقلاني ومعرقلًا، والأشياء الوحيدة التي يمكنه قولها هي كلمات وقحة!" إنه دائمًا ما يقول: "ماذا ربحت من الإيمان بالله؟" إذًا، ما الذي تأمل بالضبط في ربحه من خلال الإيمان بالله؟ هل تأمل في ربح نعمة وبركات مادية، أم تأمل في ربح الحق وتحقيق الخلاص؟ يجب على المؤمنين بالله اختيار أحد هذين الطريقين. أي طريق ستسلكه في إيمانك بالله، طريق السعي وراء النعمة والبركات، أم طريق السعي إلى الحق؟ إذا كنت شخصًا يسعى إلى الحق، ووضعت كل الحقائق التي تفهمها موضع الممارسة وجعلتها واقعك، فستكون قد ربحت الحياة الأبدية، وبعد أن تكون قد اختبرت عمل الله في الأيام الأخيرة، لن تكون قد آمنت سدى. إذا كنت تركز فقط على التمتع بالنعمة ولكنك لا تربح الحق والحياة، وتتذمر من الله، قائلًا: "ماذا ربحت؟" فهذا يثبت أنك لست شخصًا يسعى إلى الحق. وأيا كانت النعمة التي تتمتع بها، فإذا لم تكن قد ربحت القليل من الحق، فإن إيمانك مثير للشفقة للغاية؛ إنه يظهر أنك شخص أعمى. الآن، يعبر الله عن الحق ليمد الناس بالحياة، متحدثًا بكلمات جديدة كل يوم، كثيرة جدًا لدرجة أن الناس يمكنهم أن يأكلوها، ويشربوها، ويستمتعوا بها إلى الأبد. ثمة الكثير من الحقائق التي ينبغي ممارستها والدخول فيها؛ العديد من الحقائق لا يمكن اختبارها بالكامل حتى في العمر كله. أولئك الذين آمنوا بالله لسنوات عديدة ويسعون إلى الحق قد ربحوا الكثير، وبوفرة كبيرة. ولكن إذا لم يسعَ الناس إلى الحق، ولم يحبوا الحق، ولم يمارسوا الحق، فسيشعرون دائمًا أنهم لم يربحوا شيئًا. أولئك الذين يستمتعون بالحق يشعرون بالامتلاء الحقيقي حتى الفيض بهذه الكلمات. والآن، سواء من حيث الحق أو البركات المادية، فإن ما يمنحه الله للناس وفير؛ يمكن القول إن بيت الله أرض تفيض لبنًا وعسلًا. كلمات الله التي تؤكل وتُشرب في الاجتماعات وفيرة للغاية؛ الشهادات الاختبارية، والأفلام، والترانيم، والرقصات، كلها موجودة، وبوفرة. والأشياء المادية – الطعام، والملابس، والأغراض للاستخدام اليومي – وفيرة أيضًا. إضافة إلى ذلك، فإن الخدمة التي يؤديها التنين العظيم الأحمر الذي أقامه الله، وأداءات أضداد المسيح والقادة الكذبة، وعرض أنواع مختلفة من الأشياء السلبية أمام الناس كل يوم، تسمح للناس بتعلم الدروس والنمو في التمييز. إذا لم تتمكن من تعلم درس كامل دفعة واحدة، فسيستمر الله في إقامة البيئات، والناس، والأحداث، والأشياء لك، ولن يزيلها إلا عندما تكون قد تعلمت ما يكفي. لذا، إذا كنت تستطيع قبول عمل الله، وإذا كنت شخصًا يحب الحق، فأنت تحضر وليمة سخية. بضع سنوات من الإيمان ستجلب لك تقدمًا كبيرًا وتغييرًا حقيقيًا. لقد رعى الله شخصيًا شعبه المختار، وسقاهم، وقادهم طوال هذه السنوات. كل من يستطيع قبول الحق يمكنه أن يشعر أنه قد ربح الكثير، وأنه قد حدثت له بعض التغيرات الحقيقية. وبصفة خاصة، أولئك الذين يقومون بواجبهم بدوام كامل قد تغيروا أكثر. يمكنك أن تشعر أنه عند اتباع الله، يصبح الطريق أكثر وأكثر إشراقًا، ويكون لديك إيمان حقيقي بربح الخلاص ودخول ملكوت السماوات. ولكن إذا كنت دائمًا ما ترفض قبول الحق، ولست راغبًا في ممارسة الحق في قلبك، فلن تتمكن من الشعور بأن لديك أي أمل في الخلاص. ستستمر في سؤال من حولك: "هل تعتقد أن لدي فهمًا روحيًا؟" إذا قال أحدهم: "لا يبدو أن لديك فهمًا روحيًا"، فستفكر: "لقد انتهى الأمر، ليس لديَّ أمل!" في الواقع، ليس الأمر أنه ليس لديك أمل؛ بل إنك لا تسعى إلى الحق. إذا فهمت الحق واستطعت أيضًا ممارسة الحق، فسوف تكتسب تدريجيًا فهمًا روحيًا. وبمجرد أن يكون لديك فهم روحي، ستفهم المزيد والمزيد من الحقائق، وستكون قادرًا على مشاركة بعض الشهادات الاختبارية في كل جانب. ستشعر بالغنى والامتلاء الشديد في الداخل، وتشعر أنك قد ربحت الكثير من اتباع الله. أليس كذلك؟ (بلى). إذا لم يمارس المرء الحق أو يقبله كحياة له، فسيشعر في قلبه دائمًا بالضياع وأنه بلا هدف، ودون إيمان حقيقي. سيسأل دائمًا من حوله عما إذا كان لديه أي أمل في ربح الخلاص. يسأل البعض أيضًا الآخرين باستمرار عما إذا كان لديهم فهم روحي، متخذين ما إذا كان لديهم فهم روحي أم لا دليلًا على ما إذا كان لديهم أمل. أخبروني، هل مثل هؤلاء الناس حمقى؟ (نعم، حمقى). سواء كان لديك فهم روحي أم لا، ينبغي أن تسعى جاهدًا إلى الحق؛ وليس فقط أن تسعى لفهمه، بل تسعى لممارسته أيضًا. وبمجرد أن تتمكن من فهم الحق وممارسة الحق، ألن يكون ثمة أمل في نيل الخلاص؟ أليس الأمر كذلك؟ (بلى). ينبغي لكم التفكير في هذه المسألة.

هذا كل شيء في شركتنا اليوم. إلى اللقاء!

7 سبتمبر 2024


  [image: ]

OEBPS/Images/contact.jpg
YouTube:
Facebook:
Twitter:
Instagram:
Email:

<

R | | IS

b A Jas A jrag 4l a3 (e & 3al) Bl B Caa i 1)
L Jai s B AN ALY

dadY) s

https://ar.kingdomsalvation.org

mEEE  EEE

I
[E]gr
(il an

https://www.youtube.com/channel/UCuL1npZm1t7Z6{lyd6HRnig
https://www.facebook.com/kingdomsalvationar/
https://twitter.com/CAGchurchar
https://www.instagram.com/kingdomsalvationar/

contact.ar@kingdomsalvation.org





OEBPS/Images/cover.png
\

Q\

Ks e £
N0

Gl ) gl g

o i IO A

-

o8l 4 dis 1y

W
/
-

e

(-

C

I
7%

9 be b R
PR






OEBPS/Misc/rules.json
{
  "arrows": [
    "Section1001.xhtml",
    "Section1002.xhtml",
    "Section1003.xhtml",
    "Section1004.xhtml",
    "Section1005.xhtml",
    "Section1006.xhtml",
    "Section1007.xhtml",
    "Section1008.xhtml",
    "Section1009.xhtml",
    "Section1010.xhtml",
    "Section1011.xhtml",
    "Section1012.xhtml",
    "Section1013.xhtml",
    "Section1014.xhtml",
    "Section1015.xhtml",
    "Section1016.xhtml",
    "Section1017.xhtml",
    "Section1018.xhtml",
    "Section1019.xhtml"

  ],
  "bolds": [
    "Section1001.xhtml",
    "Section1002.xhtml",
    "Section1003.xhtml",
    "Section1004.xhtml",
    "Section1005.xhtml",
    "Section1006.xhtml",
    "Section1007.xhtml",
    "Section1008.xhtml",
    "Section1009.xhtml",
    "Section1010.xhtml",
    "Section1011.xhtml",
    "Section1012.xhtml",
    "Section1013.xhtml",
    "Section1014.xhtml",
    "Section1015.xhtml",
    "Section1016.xhtml",
    "Section1017.xhtml",
    "Section1018.xhtml",
    "Section1019.xhtml",
    "Section1020.xhtml",
    "Section1021.xhtml",
    "Section1022.xhtml",
    "Section1023.xhtml",
    "Section1025.xhtml",
    "Section1026.xhtml",
    "Section1027.xhtml",
    "Section1028.xhtml",
    "Section1029.xhtml",
    "Section1030.xhtml",
    "Section1031.xhtml",
    "Section1032.xhtml"
  ]
}



