
" باسم المذكور أعلاه "
" إعلان ظهور "

 ظهور الإمام الثاني عشر إلى المهدي القائم منصب السلام العالمي 

الاسم: محمود، ابن عبد الحسين رضائي-كمال آباد و فاطمة أصيل يزدي
المكان: كامبريدج، ماساتشوستس

" إشعار الولاء "
إذا قبلتَ بيعة الولاء، فقُل "بسم الله"، وضَع يدك اليمنى على صدرك وقلبك، واذكر اسمك واسم أبيك وأمك؛ فبذلك تُعلن قبولك لـ "الإمام المهدي" في قرارة نفسك، وتُبدي استعدادك لتلقي التعليمات، وتفخر بلقب "المهديّون" (Mehdiyon) القائمين والمستعدين.

" تنبيه بشأن الزي"
قميص أخضر ووشاح أخضر مزين بكرة من صوف الجمل عند طرفه السفلي، وقبعة سوداء من اللباد.

سورة القمر (۵۴): الآية ۱            اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَانْشَقَّ الْقَمَرُ ﴿۱﴾

الله هو الذي يُسبِّبُ شروقَ شمسينِ في المشرق، وشمسينِ في وقت الظهيرة، وغروبَ شمسينِ في المغرب.

سورة الرحمن (۵۵)، الآية ۲۶  :  وَ يَبْقَى وَجْهُ رَبِّكَ ذُوالْجَلَالِ وَالْإِكْرَامِ 
سوره مبارکه ٱلرَّحْمٰن  :
" رَبِّكُمَا تُكَذِّبَانِ "

" باسم المذكور أعلاه "

طريق الوصول إلى الحقيقة عبر انشقاق القمر وانشقاق الشمس، وأسرار فعل ذلك في حالة الوحدانية والاتحاد معه في الحاضر، بلا زمان ولا مكان.

"عائد بنسبة واحد إلى اثنين"
                                                        ●        ●

سورة القمر (۵۴): الآية ۱       اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَانْشَقَّ الْقَمَرُ

"عائد يتراوح بين اثنين وثلاثة"
يجتمع أمران معاً: الوحدة التامة بين الروح والجسد، والمكانة الوسطى لنور ذلك المقام المقدس والمتميز؛ ويأتي اللون الأخضر ليعلن به الإمام عن وحدته مع الأمة، وهو بحد ذاته دليلٌ وبرهانٌ على ضرورة ترسيخ الوحدة بين المسلمين والحفاظ عليها، لكي يظلوا دائماً يحملون اسم "المهديون" (دعاة المهدي) من أجل السلام العالمي.
                                                                                    ●            ●            ●
حرف "الواو" في كلمة "ماء"، وفي كلمة "الحي"، وفي كلمة "أخضر".

	
	بإخلاص،

محمود رضائي كمال آباد
ابن عبد الحسين رضائي كمال آباد
                   و
فاطمة أصيل يزدي




ينقسم جسم الإنسان إلى شقين: أيمن وأيسر، ولكل جانب حركته الخاصة. وفي هذا السياق، تتحقق عملية الرؤية الخارجية من خلال تداخل الجانبين الأيمن والأيسر وتشكيل نقطة مركزية في الخارج؛ وتتميز هذه النقطة الخارجية بحركة خاصة بها لا تنتمي إلى اليمين ولا إلى اليسار. وفي هذه الحالة الفريدة، تمارس تلك النقطة قوة جذب للبصر نحوها، فيسعى الإنسان -عبر هذه النقطة الخارجية التي تتغير مواقعها باستمرار- إلى بلوغها واختراقها وتحقيق الحرية في ذاته؛ غير أن ذلك يظل أمراً متعذراً لكون تلك النقطة تفتقر إلى وجودٍ خارجيٍ فعلي. بطبيعة الحال، ولكي نرى هذه المسألة ونستوعبها، لا بد أن تتساوى زاويتا الرؤية اليمنى واليسرى؛ فإذا لم تتساويا، لن تكتمل الأبعاد الثلاثية للرؤية البشرية. ومن هذا التفاوت في الرؤية ينشأ تفاوتٌ في التفكير البشري -وهو ما يوازي حالة الاضطراب- مما يحول دون وصول الإنسان إلى حقيقته. وتكمن النقطة الجوهرية في هذه المسألة في خصائص الرقم "۲"، الذي يمثل العالم الأرضي الذي أوجده الخالق: فالسماء الأولى ترمز إلى الروح، بينما يمثل الرقم الثاني العالم الأرضي.
عندما قال الله تعالى للعالم المخلوق "تكاثروا"، كان ذلك يعني أنه من خلال الحركة تحوّل الواحد إلى اثنين، وتستمر هذه العملية دائمًا بفضل تلك النقطة الخارجية، حيث يكمن كل شيء في حالة تكاثره. وللوصول إلى الله تعالى، لا بد من القيام بالفعل العكسي: أي الانتقال من حركة التكاثر والتشعّب والعودة مجددًا إلى أصل "الواحد".
وضّح أنه لكي نفهم الرقم ۲ فهماً صحيحاً، لا بد من الرجوع إلى الرقم ۱ ؛ فهو يمثل بداية الانطلاق من الصفر -أي من الأصل- الذي هو في حقيقته الروح. وللعثور على حقيقته الذاتية، يحتاج المرء إلى نقطة ارتكاز داخلية قادرة على إيجاد حالة من السيطرة والتوازن، وهي الحالة التي ينبغي أن تتجلى في حياته الخارجية أيضاً.
تتمحور الفكرة الأساسية حول نقطتين: الأولى تنبع من الداخل وتمثل الأصل الروحي، والثانية تقع في الخارج وتمثل العالم المادي الأرضي؛ وتكمن المسألة في طبيعة العلاقة التي تربط الروح بالمكان، والمادة بالأجسام والعوالم الموجودة في ذلك المكان، حيث يرتبط الأصل الروحي بأصل "الفراغ". ففي غياب المكان، يستحيل وجود أي مادة -حتى وإن كانت متناهية الصغر كذرة- إذ تتطلب المادة حيزاً مكانياً لتوجد فيه، ويُعد "فراغ المكان" بمثابة الروح التي تتيح للعالم الأرضي إمكانية الحركة والزمن.
لقد نسي الإنسان الأصل الروحي الكامن في الداخل، وجعل أصل المادة -الذي هو خارجي بطبيعته- محوراً لمسار حياته. إن مسار الحركة لا يسير من الخارج إلى الداخل، بل من الداخل إلى الخارج؛ ويتحقق ذلك في ظل حالة يسودها التوازن والحرية في كل شيء. وعليه، فلكي يصل المرء إلى ذلك الأصل الداخلي، لا بد أن تتحول الصورة الماثلة في رؤيته إلى شقين أو جزأين يتجليان في العالم الخارجي، وهذا الأمر يستلزم خلق تلك النقطة الخارجية ذاتها في حيز الداخل.
تتمثل هذه الحركة في توجيه العينين نحو الداخل باتجاه الجبهة لرؤية تلك النقطة الداخلية؛ وفي هذه الحالة، يرى المرء شكلاً يشبه جسم السمكة. تشبه هذه الحركة "النواة" التي لا يمكن تحرير ما بداخلها من طاقة وقدرات ذهنية إلا بكسر غلافها. إذ ينبغي تقسيم كل ما هو خارجي إلى شقين للوصول إلى جوهر الروح الواحد؛ فهذه الممارسة تخلق حالة من الوحدة والاتحاد مع الذات الإلهية من الداخل إلى الخارج، مما يمنع انقسام الرؤية الخارجية إلى صورتين منفصلتين -وهو الانقسام الذي يغيب معه وعي المرء بوحدانية الوجود، ويولّد هذا الغياب في الوعي ظلماً يلحق بالإنسان والمجتمع-. وتُعد مصادر الضوء -كالقمر والشمس والمصباح- أفضل الوسائل المساعدة لأداء هذا التمرين.
إذا وضعنا إصبع السبابة عمودياً أمام الوجه في المسافة الفاصلة بين العينين وركّزنا نظرنا على نقطة خارجية، فسيظهر الإصبع في هيئة صورتين متطابقتين ومنفصلتين. أما إذا ركّزنا النظر على الإصبع وهو في الوضعية نفسها، فإن النقطة الخارجية التي كانت تشكّل نقطة التركيز الأصلية ستظهر حينئذٍ وكأنها منقسمة إلى جزأين. وعند أداء هذا التمرين بوجود مصدر ضوئي، فإن إمالة الرقبة يميناً ويساراً تجعل مصدر الضوء يبدو وكأنه يتحرك صعوداً وهبوطاً.
بهذه الطريقة، يُتلقى الجواب عن كل مسألة من داخل المركز الروحي على هيئة إلهام، وبذلك ترتبط الحرية بالحقيقة عبر الروح. أما النقطة المقابلة في الخارج -التي تتسم بالسكون وخلوّها من الزمن- فهي "نجم الشمال" في السماء، الذي يمثل قِبلة العالم بالنسبة للمؤمنين.
لقد بدأ هذا العلم في العصر السومري وانتقل إلى اليهودية، ثم إلى المسيحية (التي تمثل الرمز ذاته)، وصولاً إلى الإسلام تحت مسمى معجزة انشقاق القمر. وهناك ما يُعرف بـ "يد السيدة فاطمة (عليها السلام)"، وهي هيئة تتكون من خمسة أصابع: ثلاثة أصابع في الوسط وإبهامين على الجانبين (أي أربعة أصابع وسطية وإبهامان متجاوران)؛ ويجب رؤية هذه اليد (عبر الرؤية البصرية) أثناء أداء القنوت (وتتم رؤيتها من خلال إمالة العينين وتوجيههما نحو الصورة الثالثة، التي هي صورة تلك اليد).
و باختصار، إن حبك لنفسك هو حبٌ للمولى عز وجل، ومن خلال ذلك يمكنك أن تحب الكون بأسره خارج نطاق ذاتك.
تُسهم هذه الممارسة أيضاً في الفهم الكامل لآيات القرآن؛ بل إن القرآن نفسه قد بلغ أسمى درجاته من خلال هذه الوسيلة المحددة، أي عن طريق الوحي.
من خلال الرؤية الخارجية، خلق البشر حياةً واقعيةً خارج ذواتهم لا يمكنهم تغيير واقعها الخارجي، مما يورثهم حياةً ملؤها العذاب. أما من خلال فعل "شطر الشمس وشطر القمر" هذا، فيمكن للمرء أن يبتكر واقعاً جديداً ينبع من الداخل إلى الخارج، ويسوده السلام والحب والتعاطف.
من أجل تغيير الواقع الخارجي الذي يعتمد عليه جميع البشر، لا بد أن يقوم بهذا الفعل ملايين البشر من خلال "شق الشمس والقمر" ليتحقق ذلك في الخارج، ويُطلق على هذا الفعل اسم "كُنْ فَيَكُونُ".
الإسلام هو شريعة الوحي الإلهي التي تنطلق من الداخل إلى الخارج.


