

  الانقلاب الأخلاقي

  Harmonia

  Harmonia




الانقلاب الأخلاقي

كيف خسر الغرب أساس الأخلاقيات — الانهيار التدريجي من الفضيلة إلى الواجب إلى العواقب إلى الشعور، ولماذا تعمل أكثر الجيل الأخلاقي إلحاحًا في التاريخ الحديث من أضعف الإطارات الأخلاقية التي تم بناؤها على الإطلاق. جزء من سلسلة التوافقية التطبيقية التي تتعامل مع التقاليد الفكرية الغربية. انظر أيضًا: الأسس، الكسر الغربي، علم نفس الاستيلاء الأيديولوجي، ما بعد البنيوية والتناغمية، الثورة الجنسية والتناغمية، العدالة الاجتماعية.




المعضلة

يعرض الغرب المعاصر معضلة لم تنتجها أي حضارة سابقة: أقصى شدة أخلاقية مع أدنى أساس أخلاقي. الجيل الأكثر إصرارًا على العدالة هو الذي لديه أقل قدرة على تعريفها. الثقافة الأكثر غضبًا من القمع لا أساس وجودي لشرح لماذا القمع خاطئ. المؤسسات الأكثر التزامًا باللغة الأخلاقية — الجامعات والشركات والمنظمات غير الحكومية ووسائل الإعلام — هي الأكثر عجزًا فكريًا عن أساس الأخلاقيات التي ي宣ونها.

هذا ليس نفاقًا. إنه شيء أكثر إثارة للاهتمام من الناحية الهيكلية: التعبير النهائي لعملية فلسفية تقطعت أخلاقياتها من الجذور الميتافيزيقية حتى لم يبقَ إلا الطاقة العاطفية — القناعة الأخلاقية بدون أساس أخلاقي، الحرارة بدون الضوء، الإلحاح بدون هيكل.

التوافقية يعتقد أن هذا الوضع — الانقلاب الأخلاقي — هو البعد الأخلاقي للانقسام الغربي الأوسع (انظر الأسس). نفس السلالة الفلسفية التي أذابت الماهيات، وفصلت العقل عن الجسد، ونقلت الواقع إلى الموضوع العارف، وأخيرًا أذابت جميع الفئات إلى علاقات قوة — أذابت أيضًا أساس الأخلاقيات — مرحلة بعد مرحلة، كل حل يظهر كتقدّم، كل إزالة عنصر حامل للحمل حتى لا يمكن للحقل دعم وزنه الخاص.





الهبوط


المرحلة الأولى: أخلاقيات الفضيلة — الأخلاقيات المستندة إلى الطبيعة

ت开始 التقليد الأخلاقي الغربي مع أرسطو ‘أخلاقيات نيكوماخوس’ — وتأخذ أخلاقيات أرسطو بداية من دعوى حول الواقع: الإنسان له طبيعة، وهذه الطبيعة لها غاية (غرض، نهاية، إكمال). الفضيلة — ‘أريتيه’ — هي روعة الشيء في أداء وظيفته. سكين جيدة تقطّع جيدًا؛ عين جيدة ترى جيدًا؛ إنسان جيد يعيش جيدًا، مما يعني العيش وفقًا للفضائل المناسبة للطبيعة البشرية — الشجاعة، العدالة، العفاف، الحكمة، والعلاقات بينها. “الought” مستند إلى “الis”: يجب أن تكون شجاعًا لأن الشجاعة هي فضيلة من نوع الكائن الذي أنت. الأخلاقيات ليست مفروضة من الخارج ولكنها مكتشفة داخل هيكل الواقع نفسه.

موسعة التقليد الستوي هذا المبدأ بشكل كوني. العيش وفقًا للطبيعة (كата فوسين) يعني الانسجام مع Logos — النظام العقلاني الذي يمتد عبر الكون. الأخلاقيات هي المشاركة في النظام الكوني، وليس الطاعة للقانون الخارجي. الشخص الفاضل هو فاضل لأنهم جلبوا دستورهم الداخلي إلى الانسجام مع دستور الواقع. التوليف المسيحي (توماس الأكويني) دمج هذا الإطار اليوناني مع الوحي الكتابي: القانون الطبيعي هو مشاركة الكائنات العقلانية في القانون الأبدي لله. التلاقي عبر الفكر اليوناني والروماني والمسيحي هو هيكلي: الأخلاقيات مستندة إلى طبيعة الأشياء، وطبيعة الأشياء منظمة بمبدأ (Logos، الله، القانون الطبيعي) يسبق وي超过 الإرادة البشرية.






الإطار الأخلاقي التقدمي كعاصمة مقترضة

المفردات الأخلاقية التقدمية-اليسارية — العدالة، القمع، التحرير، الكرامة، الحقوق، المساواة — لم تظهر في ما بعد البنيوية أو النظرية النقدية. تم وراثتها من التقليد المسيحي-الأفلاطوني الذي يرفضه الإطار التقدمي صراحة.

مفهوم الكرامة الذاتية لكل إنسان يأتي من الدعوى الكتابية بأن البشر خلقوا بصورة الله — وبمفهوم الستوي بأن كل كائن عقلاني يشارك في Logos. مفهوم العدالة كقياس متجاوز ضد الذي يمكن قياس الترتيبات الاجتماعية به يأتي من أفلاطون ‘الجمهورية’، ومن أخلاقيات أرسطو، ومن تقليد القانون الطبيعي. مفهوم التحرير — أن البشر مخلوقون من أجل الحرية وأن العبودية هي انتهاك لطبيعتهم — يأتي من السرد الكتابي للخروج، من عقيدة الستوية للحرية الداخلية، ومن العقيدة المسيحية للفداء.

ما بعد البنيوية لا توفر أي من هذا. إذا لم تكن هناك ماهيات، فلا توجد كرامة عالمية. إذا كانت طبيعة الإنسان بناءً، فلا شيء لانتهاكه من خلال القمع. إذا كانت جميع الفئات علاقات قوة، فإن “العدالة” مجرد ترتيب مفضل لمن يحمل السلطة — وعدالة التقدمي ليست أكثر أساسًا من عدالة المحافظ أو الفاشي أو أي شخص آخر. يعيش الإطار التقدمي على رأس المال الأخلاقي المقترض: ينفق العملة الأخلاقية التي جمعها التقليد المسيحي-الأفلاطوني على مدى ألفي عام بينما يدمر المطبعة التي أنتجته بشكل منهجي.

فريدريك نيتشه رأى هذا بوضوح مرعب. “موت الله” — انهيار الإطار الميتافيزيقي الذي أسس الأخلاقيات الغربية — لا يزيل الله فقط من الصورة. يزيل الأساس لكل دعوى أخلاقية تستمد سلطتها من ذلك الإطار. العدالة، الرحمة، حقوق الإنسان، كرامة الشخص — كل هذه هي، في تحليل نيتشه، أصداء إله ميت: انعكاسات أخلاقية تظل بعد سحب الواقع الذي أنتجها. استجابة نيتشه كانت الدعوة إلى “إعادة تقييم القيم” — أخلاقيات جديدة خلقها الأقوياء، بعد الخير والشر. استجابة التقدمي أكثر تناقضًا: ي 继续 استخدام المفردات الأخلاقية للتقليد الذي رفضوه، مع التأكيد على العدالة والكرامة والحريات بينما ينكرون وجود الأساس الميتافيزيقي الذي يجعل هذه المفاهيم معنوية. هم، في مصطلحات نيتشه، “الرجال الأخيرون” — ورثة تقليد أخلاقي لا يستطيعون تبريره ولا التخلي عنه.





العواقب التشغيلية

تنتج فكاك الطاقة الأخلاقية من الأساس الأخلاقي أمراضًا يمكن التعرف عليها في كل مجال حيث يعمل الإطار التقدمي.

ادعاءات أخلاقية غير قابلة للتحقق. عندما تكون الادعاءات الأخلاقية مستندة إلى الشعور وليس إلى الواقع، فلا يمكن تقييمها — فقط التأكيد أو النفي. الادعاء “هذه السياسة تمييزية بشكل منهجي” يتم تقديمه بقوة الادعاء الواقعي، ولكنه يعمل كإعلان عاطفي: الطلب على الأدلة يكشف عن نفسه كمتواطئ، لأن الطلب نفسه يثبت أنك لا تشعر بما يجب أن تشعر به. هذا هو السبب في أن النقاش الأخلاقي في الغرب المعاصر لا ينتهي — المشاركون لا يختلفون حول الحقائق أو المبادئ، بل حول المشاعر، والمشاعر بطبيعتها معفاة من التحكيم العقلاني.

التضخم الأخلاقي. بدون أساس مستقر، ينتفخ اللغة الأخلاقية — يجب أن يصبح أكثر تطرفًا لتحقيق قوته. “الخلاف” يصبح “عنفًا”. “الانزعاج” يصبح “ضررًا”. “الجنس البيولوجي” يصبح “محوًا”. التضخم ليس مبالغة بلاغية. إنه العاقبة الهيكلية لمفردات أخلاقية لا تملك مرجعًا ثابتًا: كل مصطلح يجب تعزيزه لتعويض غياب الأساس الذي من شأنه أن يعطيها معنى مستقرًا. النتيجة هي ثقافة حيث كل شيء أزمة، كل خلاف تهديد وجودي، والمهمة الحقيقية لا يمكن تمييزها عن المزعج.

التطبيق الانتقائي. إطار أخلاقي بدون أساس يمكن تطبيقه انتقائيًا بدون تناقض — لأن هناك معيارًا لقياس الانتقائية. نفس الإطار الذي يدين الاستعمار الغربي صامت حول الإبادة الجماعية الويغور. نفس المفردات التي تدين النظام الأبوي في الغرب صامتة حول معاملة النساء تحت الطالباني. نفس القلق بشأن “الخبرة الحية” الذي يثبت شهادة الفئات الهوية المعتمدة يرفض الخبرة الحية لأي شخص تشهد شهادته على خلاف الإطار. هذا ليس متناقضًا — إنه السلوك المنطقي لنظام أخلاقي يعمل من الشعور وليس من المبدأ، لأن المشاعر هي انتقائية بطبيعتها بينما المبادئ هي عالمية بطبيعتها.

تسليح الرحمة. العاقبة الأكثر شرًا هي تحويل الفضائل الأخلاقية الحقيقية إلى أدوات للسيطرة. الرحمة — فضيلة حقيقية في كل تقليد فكر فيها بعناية في الروعة البشرية — تصبح سلاحًا عندما تفكك من الحكمة. الطلب على “مركز الفئات الهامشية” يبدو رحمةً، ولكنه يعمل كهرمية للسلطة الأخلاقية يحددها فئة الهوية. الإصرار على “الولاء” يبدو تضامنًا، ولكنه يعمل كاختبار ولاء. مفردات “الضرر” و”السلامة” يبدو رعايةً، ولكنه يعمل كآلية لإغلاق الكلام والفكر والاستفسار الذي يهدد الإطار. عندما تعمل الرحمة بدون موازنة الحكمة (التي تتطلب الحقيقة، التي تتطلب الأساس)، لا تنتج الخير. تنتج طغيانًا عاطفيًا حيث يتحكم الصوت الأكثر نشاطًا عاطفيًا في الخطاب.





التعافي الهارموني

التوافقية يعتقد أن الأخلاقيات — مثل المعرفة والأنثروبولوجيا والفلسفة السياسية — يمكن إعادة بناؤها فقط من الأساس الوجودي. لا يمكن تصحيح الانقلاب الأخلاقي من خلال حجج أفضل داخل الإطار الحالي، لأن الإطار نفسه هو المشكلة. يمكن تصحيحه فقط من خلال استعادة الواقع الذي انكره الإطار بشكل منهجي.


Dharma كأساس أخلاقي

مبدأ الأخلاقيات الهارموني هو Dharma — الانسجام البشري مع Logos. هذا ليس أمرًا إلهيًا مفروضًا من الخارج. إنه التعبير الأخلاقي عن نفس النظام الداخلي الذي يهيكل الكون والجسد والروح. الفعل الصحيح هو عندما ينسجم مع Logos — عندما يخدم ازدهار الكل على المستوى المناسب (الفردي، الأسري، المجتمعي، الحضاري، البيئي). الفعل الخطأ عندما ينتقص هذا الانسجام — عندما يخدم جزءًا على حساب الكل، أو يطارد قيمة أدنى على حساب قيمة أعلى.



انظر أيضًا: الكسر الغربي، الأسس، علم نفس الاستيلاء الأيديولوجي، ما بعد البنيوية والتناغمية، الوجودية والتناغمية، العدالة الاجتماعية، الليبرالية والتناغمية، الرأسمالية والتناغمية، الشيوعية والتناغمية، النسوية والتناغمية، هندسة التوافق، التوافقية، Logos، Dharma، Ayni، التناغمية التطبيقية
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