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التسبب المتعدد الأبعاد

هندسة النتيجة — كيف يعيد Logos الشكل الداخلي لكل فعل ، من التجريبي إلى الكارمي

جزء من الفلسفة التأسيسية لـ التوافقية. مقال عقائدي شقيق لـ Logos و Dharma — الوجه الثالث لهندسة النظام ، وفاء النظام في سجل الفعل والعودة. انظر أيضا: الواقعية التوافقية ، الكَون ، الحياة بعد الموت ، الخريطة الخمس للروح ، التوافقية وساناتانا دارما. 




التعرف

التسبب المتعدد الأبعاد هو الإخلاص الهيكلي الذي يعيد Logos الشكل الداخلي لكل فعل — يعمل بشكل مستمر عبر السجلات ، من التجريبي الفوري (الشمعة التي تحرق الإصبع ، الجسم الذي يتفكك تحت الحرمان ، العلاقة التي تتفكك تحت الخداع) إلى الدقيق والكارمي (الشكل الداخلي لكل اختيار يتراكم عبر الزمن في سجلات لا يقيسها الفيزياء ولكن الإدراك التأمل يدركه عبر الألفية). إنه هيكل واحد ، إخلاص واحد ، Logos يكشف نفسه في سجلات يمكن للرصد العادي التحقق منها وسجلات يصلها الإدراك التأمل فقط. حيث Logos هو النظام الكوني نفسه و Dharma هو الانسجام البشري مع ذلك النظام ، التسبب المتعدد الأبعاد هو وفاء النظام في سجل الفعل والعودة — الهيكل الذي يصبح به ما يزرع ما يُحصد ، ليس كحكم مفروض من أعلى ولكن كعمل النظام المنظم استجابة للشكل الداخلي لكل فعل.

التسبب التجريبي و الكارما هما سجلتان لهذه الإخلاص الواحدة. التسبب التجريبي يسمي السجل المرئي: التنظيمات التي يصفها الفيزياء والبيولوجيا والعلوم الاجتماعية والرصد الشخصي المتميز — لمس النار ينتج حروقًا ، الحرمان يؤدي إلى تفكك الجسم ، الخداع يؤدي إلى تفكك العلاقات ، التبذير يؤدي إلى تآكل الإرادة. الكارما يسمي السجل الخلقي-الكارمي ، حيث يتراكم الشكل الداخلي للفعل في مستويات لا تصلها الأدوات التجريبية الحالية ولكنها معترف بها من قبل كل تقاليد التأمل الحقيقية. السجلاتتان ليستا نظامين متوازيين مع جسر بينهما. هما متميزتان مفهوميًا ولكن متواصلتان وجوديًا — كلاهما تعبيران عن Logos واحد ، يختلفان فقط في الوسيط الذي يظهر من خلاله الإخلاص. إن انهيار التسبب المتعدد الأبعاد إلى التسبب التجريبي وحده ينتج المادية (النتيجة تعمل فقط في السجل الذي يمكن للأدوات الحالية قياسه — وهي herself断ة ميتافيزيقية تتجاوز الأدلة التجريبية). إن انهيارها إلى الكارما وحدها ينتج الروحانية الموازية (حساب كارمي منفصل غير مرتبط بالعالم المادي ، يُعامَل كما لو أن المجال الخلقي-الكارمي يعمل بقواعد مختلفة). التسبب المتعدد الأبعاد هو المصطلح الذي يحتفظ بالسجلين كهيكل واحد (القرار #675).

التعرف على أن الواقع يحتوي على هذا الإخلاص ليس ادعاء طائفي. مثل Logos و Dharma ، تمت تسمية التعرف من قبل كل حضارة تحولت إلى الداخل بدرجة كافية من الانضباط لدراسة أن ما يفعله المرء يصبح ، مع مرور الوقت ، شكل حياته. التقليد الفيدي يسميها كارما — واحد من ثلاثة مصطلحات خاصة بالتقليد التي اعتمدتها التوازنية مباشرة في مفرداتها العاملة ، إلى جانب Logos و Dharma (القرار #674). التقليد البوذي البالي يحافظ على نفس المصطلح كـ كاما و يعزز تحليله من خلال باتيكا-سامبادا — التنشؤ المشروط — وهو وصف دقيق لطريقة تكوين الشكل الداخلي للنية ، من خلال سلسلة التنشؤ المشروط ، ظروف الخبرة اللاحقة. التقليد اليوناني يعترف بهذا الإخلاص من خلال المقطع الهراقليتي إيثوس أنثروبي دايمون — الشخصية هي القدر — ومن خلال وصف الستويقي للفضيلة و يودايمونيا و كاكودايمونيا كثمار طبيعية للتنسجم الداخلي أو غيابه. الأدب البوليني يضغطه: ما يزرعه المرء ، ذلك ما يحصده. العلوم الكهنوتية المصرية تُعبِّر عن هذا التعرف من خلال وزن القلب ضد ريش ما’ات عند عتبة الموت — الشكل الداخلي مسجلاً ضد النظام الكوني. التقليد الأvestani يعترف بهذا الإخلاص من خلال عقيدة آشا والمشيئة فراشوكريتي — الاستعادة النهائية التي يتم فيها جلب كل عمل إلى соответствии مع حقيقته. التقليد الصوفي يعترف به كـ جازا — المكافأة المدمجة في هيكل الخلق — ومن خلال التعاليم الصوفية موهاسابا و تازكيات النفس ، معترفًا بشكل صريح أن الشكل الداخلي للفعل يصبح مادة لقاء النفس النهائي مع الحقيقي. التقاليد الأمريكية السابقة لكولومبوس ، القاعدة السلتية والألمانية والслوفاكية لأوروبا ما قبل المسيحية ، الخطوط الأولية الأفريقية ، الكوزمولوجيا البولينيزية والأسترالية — جميعها تحمل التعرف تحت أسماء مختلفة ، مع نبرات مختلفة ، في إطارات كوزمولوجية مختلفة. التلاقي هو الدليل التجريبي على أن الكارما حقيقية وليست بناءة. كل حضارة تحولت إلى الداخل بدرجة كافية من الانضباط اكتشفت نفس الإخلاص ، لأن الإخلاص هو ما يُشكل الواقع.





الضرورة المنطقية

السؤال الذي لا يستطيع الأخلاقيات المعاصرة الإجابة عليه بشكل كافٍ هو: من يفرض النظام الأخلاقي؟ إذا كانت الأخلاقيات هي اتفاقية ، فإن الجواب هو الدولة ، والأخلاقيات تصبح وظيفة للسلطة. إذا كانت الأخلاقيات هي تفضيل ، فإن الجواب هو لا أحد ، والأخلاقيات تتحلل إلى ضوضاء. إذا كانت الأخلاقيات هي قانون ، فإن الجواب هو الحاكم ، والأخلاقيات تصبح وظيفة للولاية القضائية. إذا كانت الأخلاقيات هي أمر إلهي ، فإن الجواب هو إله خارجي ، والأخلاقيات تصبح تقريرًا للسلطة بدلاً من هيكل الواقع. لا يمكن لأي من هذه الإجابات أن تبرر الإدراك البشري المستمر بأن هناك تطابقًا هيكليًا بين الأفعال ونتائجها يعمل بشكل مستقل عن أي وكيل بشري لفرضه — تطابق يُحس به عبر الثقافات ، عبر القرون ، قبل أن تكتشف أي مؤسسة أو تفرضه.

الكارما هي الاسم لهذا التطبيق الهيكلي. إنها ليست سجلًا كارميًا منفصلًا يُدار بواسطة إله-محاسب. إنها Logos تعمل في المجال الخلقي-الكارمي — نفس الذكاء الذي يحافظ على المجرات في مساراتها ، الآن يعمل على مستوى حيث يصبح الاختيار نتيجة ، حيث يصبح التوجه الداخلي ظرفًا خارجيًا ، حيث تُشكل الجودة التي ينميها المرء في نفسه ظروفًا يلاقيها. لقد لاحظت التقاليد عبر الألفية أن هذا الإخلاص هو تجريبي: كما الشجرة ، هكذا الثمرة. الادعاء التجريبي ليس مجازًا. إنه الاعتراف بأن الواقع هو هيكل ، وأن الأفعال لها شكل داخلي ، وأن الشكل يتراكم.

هذا هو السبب في أن التوازنية لا تحتاج إلى منفذ خارجي لآدابها. المنفذ مدمج في الهيكل. Logos هو المنفذ نفسه ، والكارما هي العملية التي يصل من خلالها المنفذ إلى المجال الأخلاقي. Dharma هو الهيكل الذي ينسجم فيه الكائن مع المنفذ-بالإخلاص بدلاً من ضد него. لا يمكن الهروب من الكارما ؛ هناك انسجام معها ، والانسجام معها هو ما يمشي Dharma هو. بدون كارما ، Dharma سيكون إما تفضيلًا عشوائيًا أو أمرًا مفروضًا — لن يكون هناك سبب هيكلي لماذا يهم الفعل الصحيح. مع الكارما ، Dharma يصبح اعترافًا: التمييز بين الأفعال التي تتوافق مع المجال الذي يشكل الواقع ، والأفعال التي تنتج الاختلافات التي يُجبرها شكلها الداخلي على ذلك.





السجل التجريبي

التسبب في السجل التجريبي مرئي مباشرة ومن غير فلسفي. كل إنسان الذي لمس النار أو تناول شيئًا سامًا أو حرمن جسدها من النوم أو شاهد خداعًا يؤدي إلى تفكك العلاقة قد لاحظ التسبب التجريبي في العمل. الصياغة الفلسفية لهذا السجل لها تقليد تسمية حضاري خاص بها — أيتيا الأرسطي و عقيدة الأسباب الأربعة (المادية والشكلية والفعالة والنهائية) ، هيتو و براتيايا الهندية (السبب والشرط) ، يين يوان الصينية ، مفهوم التسبب الحديث المُحسَّن من خلال أرسطو وأبي سينا وهايم وكانت وتطوير الفيزياء — لكن الاعتراف الحياتي يسبق هذه الصياغة ويشكل أكثر الحقائق العادية في كل حياة واعية. إصبع موضوع على لهب يحترق. جسم محروم من النوم يتفكك. علاقة مستدامة بالخداع تتفكك في النهاية. حياة تمضي في التبذير تنتج ظروف التبذير.

هذه ليست مجالات منفصلة. إنها التسبب في سجلات أكثر دقة من نفس الإخلاص. التسبب الميكانيكي يُفسح المجال للتسبب البيولوجي ، البيولوجي للاجتماعي ، الاجتماعي للنفسي — وال سلسلة التسبب لا تنكسر عند حدود القياس التجريبي. إنها تستمر في سجلات حيث نتيجة الشكل الداخلي ليس بعد مرئيًا اجتماعيًا ولكنها هيكليًا موجودة بالفعل: في الجسم الطاقي ، في ملامح الانتباه ، في التوجه نحو الإدراك اللاحق ، في المجال الخلقي-الكارمي الذي يسجل كل ما يدركه التقاليد التأملية الحقيقية عبر الألفية من الانتباه الداخلي المتميز. سلسلة التسبب تمتد إلى ما بعد عتبة الرصد التجريبي إلى السجل الدقيق ، وما يحدث هناك يصبح ، مع مرور الوقت ، ما يظهر هنا. الكارما هي الاسم الخاص لهذا امتداد للتسبب إلى المجالات الخلقي-الكارمية التي لا يقيسها الفيزياء بعد ولكن الواقع لا يتوقف عن ترتيبها.

ملاحظة توضيحية حول المصطلحات. متعدد الأبعاد في التسبب المتعدد الأبعاد يسمي الاستمرارية عبر السجلات التجريبية والميتافيزيقية لواقع واحد — وليس انتشارًا لأبعاد كونية منفصلة بالمعنى الجديد للعصر. التعددية في التوازنية هي ثنائية في كل مقياس (القرارات #245 ، #278): الفراغ والكوزموس في المطلق ، المادة والطاقة داخل الكوزموس ، الجسم المادي والجسم الطاقي في الإنسان. الزوج التجريبي-الميتافيزيقي هو الثنائي في مستوى كيف يُكشف هيكل الواقع عن هيكله للتسبب ليكون في وجود يمكنه ملاحظة السجلات. التسبب المتعدد الأبعاد ليس تسببًا متعددًا ؛ إنه تسبب واحد يعبر عن نفسه من خلال السجلات التي يُعطى الواقع.





الإرادة الحرة والميدان الكارمي

الكارما تعمل فقط على الكائنات الحرة. هذا هو النقطة الهيكلية التي تميز السجل الكارمي للتسبب المتعدد الأبعاد عن المجرد المادي أو البيولوجي. المجرة تشارك في Logos بالضرورة ؛ مسارها هو عمل النظام الكوني بدون أي اختيار يتدخل. النهر يتبع مجرى مائي بنفس الضرورة. الشجرة تنمو نحو الضوء بدون تردد. لا واحد منهم يتراكم كارما ، لأن لا واحد منهم يقف في العلاقة مع Logos التي تتطلبها الكارما. الكارما تتطلب كائنًا قادرًا على الاختيار ضد هيكل الواقع والاستمرار في عواقب ذلك الاختيار — كائنًا يمكنه رفض الانسجام واكتشاف ، من خلال التغذية الراجعة المركبة للميدان ، ما ينتج عن رفضه.

هذا هو السبب في أن الكارما و Dharma هما مرافقتان هيكليتان. Dharma يسمي فعل الموافقة ل Logos ؛ الكارما يسمي استجابة الميدان للشكل الداخلي لكل اختيار ينتج عنه موافقة أو عدمها. المجرة لا تحتاج إلى Dharma ولا كارما لأنها لا يمكن أن ترفض. الإنسان هو حامل كليهما لأن الإنسان يقف في مجال الاختيار — المجال الذي يصبح فيه الانسجام حقيقيًا لأن الرفض ممكن. الكارما هي ما يعود الميدان إلى كائن حر يمتلك أفعالًا لها شكل ؛ Dharma هو ما يتطلب الميدان من كائن يمكنه تشكيل أفعاله بطريقة أخرى.

العلاقة وثيقة. السير على Dharma يعني التصرف في انسجام مع Logos — والانسجام هو ما تسجله الكارما كازدهار. التصرف ضد Dharma يعني التصرف في اختلافات مع Logos — والاختلافات هي ما تسجله الكارما كالمعاناة التي تجعلها الاختلافات حتمية. لا يتم فرض أي نتيجة. كلاهما هو النتيجة الطبيعية للشكل الداخلي للفعل الذي يلتقي بالميدان المنظم الذي يحدث فيه كل فعل. الإرادة الحرة ليست ملغية من الكارما ؛ الإرادة الحرة هي ما تعمل عليه الكارما. الكائن حر في الاختيار ، ونتيجة الاختيار هي استجابة الميدان للشكل الداخلي للفعل. الحرية والإخلاص الكارمي هما وجهان للهيكل نفسه.





المقاييس الثلاثة

الكارما تعمل على ثلاثة مقاييس في نفس الوقت: الكوني ، العصري ، والشخصي. التقليد الفيدي يميز جميعها بدقة أكبر من أي تقليد آخر وسمى المقياس الكوني من خلال العلاقة غير القابلة للفصل بين كارما و Ṛta (النظام الكوني منسوج في هيكل الواقع نفسه) ، العصري من خلال عقيدة دورات يوجا و الكارما الجماعية للعصر ، والشخصي من خلال تمييز برارابدها و سانشيتا و آجامي كارما — الكارما التي تنضج الآن ، الكارما غير المنفذة المتراكمة ، والكارما التي يتم توليدها من خلال العمل الحالي. التوازنية تتبنى هيكل المقياس الثلاثي بعد نفس اختبار الانسجام المعماري المُطبق على Dharma: التمييز يجعل المعنى المنطقي ويتوافق مع هيكل كيفية عمل الكارما. التوازنية تستخدم تسميات باللغة الإنجليزية — الكارما الكونية ، الكارما العصرية ، الكارما الشخصية — وتبين المصطلحات السنسكريتية كأدق صياغة متاحة لكل منها.

الكارما الكونية هي الإخلاص الهيكلي نفسه — المبدأ الذي يعيد الواقع الشكل الداخلي لكل فعل في比例 مع وزنه ، ويحافظ عبر جميع الأزمنة والمكان والكائنات القادرة على التصرف من مركز الاختيار. إنه ليس قانونًا مفروضًا على الكوزموس ؛ إنه ما يُشكل الكوزموس ، في السجل الخلقي-الكارمي. الهيكل نفسه الذي يجعل الكون مفهومًا هو ما يجعل السجل الكارمي يعمل. الكارما الكونية هي ثبات الكارما عبر التاريخ — الاعتراف بأن الهيكل الذي يصبح الفعل نتيجة هو نفسه في الهند في الألفية الرابعة كما هو في المغرب في القرن الحادي والعشرين ، بغض النظر عما سمته أي عصر أو نفى.

الكارما العصرية هي الوزن الكارمي الجماعي لعصر معين — الشكل الداخلي المتراكم لأفعال حضارة تصل إلى الأجيال وتنضج في الظروف التي يعيش فيها أحفاد تلك الأجيال الآن. أزمات العصر ليست عشوائية. تحمل بصمة الانحرافات التي أنتجتها: انهيار بيئي كتنضج لأجيال انفصال عن النظام الطبيعي ، انهيار حضاري كتنضج لالتزامات فلسفية بالاسمية والبناء ، وتسطيح روحي للحياة الحديثة المتأخرة كتنضج لفشل العالم ما بعد المسيحي في استعادة الداخل التأمل الذي حملته مؤسساته في السابق. الكارما العصرية هي ما يجعل السجل التشخيصي للتوازنية ممكنًا: شكل لحظة حضارية يمكن قراءته كحصد البذور التي زرعتها الحضارة ، والاعتراف بما يتنضج يوجه سؤال ما البذور الجديدة التي يُطلب من الجيل الحالي غرسها.

الكارما الشخصية هي التيار الكارمي الفردي — الشكل الداخلي المتراكم لاختيارات كائن واحد ، يتنضج في ظروف حياته الحالية ويستمر في التراكم من خلال كل فعل يتم تنفيذه الآن. التقليد الفيدي يُميِّز داخل الكارما الشخصية بين ما يتنضج حاليًا (الذي لا يمكن إزالته ولكن يمكن مواجهته بالوعي) ، ما يبقى غير ظاهر من الماضي (الذي يمكن تحييده من خلال الانسجام والتنقية والتفكيك الرحيم للأنماط التي أنتجته) ، وما يتم توليده الآن (الذي هو المكان الذي تعمل فيه الإرادة الحرة بشكل مباشر). التمييز هو حاسم عمليًا. الممارس الذي لا يستطيع تمييز الكارما التي تتنضج حاليًا من الكارما التي يتم توليدها حاليًا سوف ي抵 الكارما التي يجب قبولها ويقبل ما يجب تحويله. الموقف الناضج هو استقبال ما يتنضج كمنهاج الميدان ، مع تحمل المسؤولية عن الشكل الداخلي لكل فعل يتم تنفيذه الآن.

المقاييس الثلاثة ليست متسلسلة أو هرمية. إنها متزامنة ومتداخلة. الكارما الكونية هي الهيكل ؛ الكارما العصرية هي تنضجها الجماعي في عصر معين ؛ الكارما الشخصية هي تنضجها الفردي في حياة معينة. الممارس الجاد يمشي جميعها: متجذرة في الإخلاص الكوني ، متنبها لما يتنضج في العصر الحالي ، مخلصا لما يُطلب من الحياة الحالية زرعه.





ما ليست الكارما

الكارما أوسع من كل فئة يُترجم إليها الخطاب المعاصر عادة. الترجمات ليست خاطئة تمامًا ؛ إنها جزئية بشكل منهجي. كل واحدة تحصل على شظية وتفقد الكل. القطع يهم لأن كل ترجمة جزئية تخفي تشويهًا جوهرِيًا.

الكارما ليست عقابًا. العقاب يتطلب وكيلًا لفرضه يختار أن يفرض نتيجة استجابة للانتهاك. الكارما لا تحتوي على مثل هذا الوكيل. نتيجة الفعل ليست مختارة من قبل إله يُغضب من الفعل ؛ إنها الإخلاص الطبيعي للميدان الذي يمر الفعل من خلاله. الواقع يعيد الشكل الداخلي للفعل لأن الواقع يُشكل بهذا الشكل ، وليس لأن أحدًا يحسب النقاط. الصورة الشائعة للكارما كعقاب كوني يستورد إطارًا قضائيًا يرفضه المذهب بشكل صريح. الكارما ليست حكمًا يُفرض ؛ إنها مرآة تُرفع.

الكارما ليست محاسبية. القراءة التعاملية تتصور أن الكارما تعمل كسجل دائن ومدين — أن الأعمال الصالحة تتراكم “كارما جيدة” يمكن إنفاقها لاحقًا على الحماية من المصائب ، أن الأعمال السيئة تتراكم “كارما سيئة” يمكن تسويتها من خلال التكفير. هذا هو تجميد الكارما في المحاسبة ، وهو الشكل من مذهب الكارما الذي حذرته التقاليد التأملية دائمًا. الكارما هي هيكلي ، وليس تعاملية. إصلاح الانحراف ليس دفع دين ؛ إنه إعادة توجيه حقيقية للشكل الداخلي الذي أنتج الفعل غير المتوافق في المقام الأول. التكفير الحقيقي ، في كل تقاليد حقيقية ، هو داخلي وليس أدائي. الشعيرة الخارجية تدعم الإعادة الداخلية ؛ الإعادة الداخلية هي ما يغير النمط الكارمي. الكارما تُستسلم للانسجام ، وليس للمحاسبة.

الكارما ليست قدرية. القراءة التحديدية تُنهار الكارما إلى سلسلة محددة حيث الحاضر يتم تحديده بالكامل من قبل الماضي و الإرادة الحرة هي وهم. هذا هو العكس الصريح لما تتضمنه الكارما. الكارما تعمل فقط على الكائنات الحرة ؛ سلسلة النتيجة تمر من خلال الاختيارات ، وليس حولها. ما يتنضج حاليًا تم توليده من قبل اختيارات سابقة ولا يمكن إزالته الآن — لكن ما يتم توليده الآن يتم توليده من خلال الاختيار الحالي ، والاختيار الحالي هو حقيقيًا حر. إن انهيار الكارما إلى القدرية هو الخلط بين المنهاج (الذي يُعطى) والاستجابة (التي تقع على عاتق الممارس). المنهاج لا يمكن إزالته ؛ الاستجابة هي المكان الذي يقع فيه كل وزن الممارسة.





الآلية: الانسجام والاختلافات

كيف تعمل الكارما بالفعل؟ الآلية ليست غامضة. إنها نفس الآلية التي يُنتج بها مغني متوافق مع الأوتار جمالًا ومغني غير متوافق يُنتج ألمًا. الواقع هو ميدان ؛ الميدان يُشكل بواسطة Logos ؛ كل فعل لكائن حر يُدخل موجة إلى الميدان ؛ الموجة تتوافق مع هيكل الميدان أو تختلف معه. الانسجام مع Logos يُنتج ازدهارًا كنتيجة طبيعية لاهتزاز في طور مع هيكل الواقع. الاختلافات مع Logos تُنتج معاناة كنتيجة طبيعية لفرض حياة ضد هيكل ما يُشكل الواقع.

هذا هو السبب في أن عواقب الأفعال ليست عشوائية. إنها استجابة الميدان الموثوقة لمحتوى الموجة. فعل يُجذِّر في الجشع يُدخل الشكل الداخلي للجشع إلى الميدان ، والميدان يعيد الشكل الداخلي للجشع — إدراكًا ضيقًا ، انزعاجًا ، نوع معين من الفقر العلاقي الذي يُنتج الجشع. فعل يُجذِّر في السخاء الحقيقي يُدخل الشكل الداخلي للسخاء ، والميدان يعيد الشكل الداخلي للسخاء — إدراكًا موسعًا ، كفاية هادئة ، نوع معين من الوفرة العلاقة التي يُجعلها السخاء ممكنًا. الاستجابة ليست دائمًا فورية ، وليست دائمًا واضحة ، وليست دائمًا قابلة للتعقب من خلال سلسلة سببية واحدة. إنها تتراكم عبر السجلات و عبر الزمن ، وأحيانًا تُظهر في هذه الحياة ، وأحيانًا تتنضج فقط بعد أن تتفكك الجثة التي قامت بالفعل.

الاستنتاج العملي حاسم. الانتباه إلى الكارما ليس محاولة لمناورة النتائج من خلال أداء الفعل الخارجي الصحيح مع الحفاظ على الشكل الداخلي الخطأ. الميدان يقرأ الشكل الداخلي ، وليس الأداء الخارجي. إيماءة سخاء يتم أداؤها من أجل الوضع الاجتماعي تسجل ككارما السعي إلى الوضع الاجتماعي ، وليس ككارما السخاء. إيماءة محجوزة تُجذِّر في وضوح حقيقي حول ما هو مطلوب يسجل ككارما الوضوح ، وليس ككارما الحجز. هذا هو السبب في أن التحول الكارمي الحقيقي يبدأ دائمًا في الداخل — على مستوى الدافع ، الانتباه ، التوجه — وليس على مستوى السلوك المرئي. السلوك يتبع الداخل ؛ الكارما تتبع الداخل ؛ التحول الذي يهم هو تحول داخلي.





الكارما وبعد الحياة

مدى الكارما عبر الحياة ليس أحد النقاط التي تختلف فيها التوازنية في التركيز عن الإطارات المادية بينما تتوافق مع إجماع كل خريطة رسمت الروح. داخل حياة واحدة ، يُلاحظ تراكم الكارما تجريبيًا: الشكل الداخلي لأفعال شخص يصبح ، مع مرور العقد ، شكل حياته. بعد عتبة الموت الجسدي ، يستمر التراكم — الروح التي تنجو من تفكك الجسم تحمل ما تم كتابته خلال الحياة المنتهية ، بما في ذلك الكارما غير المنفذة التي لم تتنضج بعد والتوجهات التي تم ت育يتها من خلال اختيارات الحياة. التقليد الفيدي يُعبِّر عن هذا بدقة أكبر: الروح (Ātman) تحمل التيار الكارمي عبر عتبة الموت ، والظروف للاجساد اللاحقة هي استجابة الميدان لما جمعت الروح.

معالجة التوازنية الكاملة للحياة بعد الجسد الحالي تُعبِّر في الحياة بعد الموت؛ البعد الكارمي هو أحد الملامح الهيكلية لهذا المذهب الأكبر. النقطة ذات الصلة هنا هي أن الكارما ليست محددة بمسار حياة واحدة. الإخلاص الذي يتراكم الشكل الداخلي إلى العودة الخارجية يعمل في سجلات تتجاوز أي تجسد واحد ، وقد لاحظت التقاليد التأملية الناضجة ، دون استثناء ، هذا. التلاقي على البعد عبر الحياة يأخذ أشكالًا مختلفة عبر الخرائط — سنسارا الفيدي والبوذي؛ التنسخ البيثاغوري وال أفلاطوني؛ اعتراف قيرóa الأندية بترajjectory الجسم اللامع؛ التقاليد المصرية والمسيحية والإسلامية لما بعد الموت — لكن الاعتراف الهيكلي هو نفسه: حياة الروح بعد الجسد تحمل الكتابة مما تم كتابته خلال الحياة.

الاستنتاج العملي هو جديًا. الأفعال التي يتم تنفيذها الآن ليست محددة في عواقبها بمسار الجسد الذي يتم تنفيذها الآن. الشكل الداخلي الذي يتم ت育يته هو الميراث الذي تحمله الروح. الكارما في مداها الكامل هي ما يجعل الحياة الحالية ثقيلة بالمعنى وليس قابلة للتخلص منها.





الميراث الكوني

كل حضارة أنتجت عمقًا معترفًا بالإخلاص الهيكلي الذي تسميه الكارما. الاعتراف ليس ملكية أي تقليد؛ الصياغة تختلف مع الترددات اللغوية والحضارية لكل تقليد ، لكن الأرض التي يسميها كل تقليد هي نفسها.

التقليد الفيدي أعطى الصياغة الأكثر دقة والاستمرارية: الكارما كعمل داخلي لـ Ṛta ، النظام الكوني؛ التمييز بين برارابدها و سانشيتا و آجامي؛ التكامل في الهيكل الأوسع لـ سنسارا و موكشا؛ البيداغوجيات العملية لتحويل الأنماط الكارمية من خلال يوجا و بهاكتي و جنانا و الحياة الأخلاقية المتميزة. التفسير البوذي ، الذي يعتمد على القاعدة الفيدية مع إعادة تشكيلها ، يعزز تحليل الآلية الكارمية من خلال باتيكا-سامبادا — التنشؤ المشروط — و يُعبِّر عن دقة استثنائية حول كيفية تكوين الشكل الداخلي للنية ، من خلال سلسلة التنشؤ المشروط ، ظروف الخبرة اللاحقة. التقليد اليوناني يعترف بهذا الإخلاص من خلال المقطع الهراقليتي الذي يُقول إن الشخصية هي القدر ، ومن خلال وصف الستويقي للفضيلة و يودايمونيا و كاكودايمونيا كثمار طبيعية للتنسجم الداخلي أو غيابه. التقليد المسيحي يُعبِّر عن هذا الاعتراف من خلال الصياغة البولينية التي تقول ما يزرعه المرء ، ذلك ما يحصده. التقليد الإسلامي يعترف بهذا الإخلاص من خلال جازا — المكافأة المدمجة في هيكل الخلق — ومن خلال التعاليم الصوفية موهاسابا و تازكيات النفس ، معترفًا بشكل صريح أن الشكل الداخلي للفعل يصبح مادة لقاء النفس النهائي مع الحقيقي.

التقاليد الأمريكية السابقة لكولومبوس ، القاعدة السلتية والألمانية والسلوفاكية لأوروبا ما قبل المسيحية ، الخطوط الأولية الأفريقية ، الكوزمولوجيا البولينيزية والأسترالية — جميعها تحمل الاعتراف تحت أسماء مختلفة ، مع نبرات مختلفة ، في إطارات كوزمولوجية مختلفة. التلاقي هو الدليل التجريبي على أن الكارما حقيقية وليست بناءة. كل حضارة تحولت إلى الداخل بدرجة كافية من الانضباط اكتشفت نفس الإخلاص ، لأن الإخلاص هو ما يُشكل الواقع.





ما هي الكارما

ما تبقى ، بعد أن تم حزّ الترجمات الجزئية ، هو ما هي الكارما بالفعل: الإخلاص الهيكلي الذي يعيد الواقع الشكل الداخلي لكل فعل لكائن حر — يعمل في سجلات متعددة من التجريبي الفوري إلى الأكثر دقة ، لا يتم فرضه ولا يمكن الهروب منه ، ويمكن اكتشافه تجريبيًا من قبل أي ممارس يفحص حياته بدرجة كافية من الصدق عبر وقت كافٍ.





الكارما تُستسلم للانسجام

الجانب الأكثر إهمالًا لمذهب الكارما ، في كل من أشكاله الشائعة والمُحسَّنة ، هو مبدأ العودة. الكارما ليست فقط مذهب النتيجة ؛ إنها أيضًا مذهب كيف



EPUB/nav.xhtml

التسبب المتعدد الأبعاد

		التسبب المتعدد الأبعاد		التعرف

		الضرورة المنطقية

		السجل التجريبي

		الإرادة الحرة والميدان الكارمي

		المقاييس الثلاثة

		ما ليست الكارما

		الآلية: الانسجام والاختلافات

		الكارما وبعد الحياة

		الميراث الكوني

		ما هي الكارما

		الكارما تُستسلم للانسجام









  
    		
      Title Page
    


  





