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लोगोस्, त्रिमूर्ति, और एकत्व की वास्तु-रचना

यह भी देखें: आत्मा के पाँच मानचित्र, परम सत्ता पर सारांश, वादों का परिदृश्य, लोगोस्, विशिष्टाद्वैत, सामंजस्यिक यथार्थवाद।



ईसाई धर्म की त्रिमूर्ति की शिक्षा — कि ईश्वर एक सार में तीन व्यक्तित्व हैं — दार्शनिक लक्ष्यों में सबसे अधिक खारिज किए जाने वाले हैं। जो इसे मानते हैं वे इसे “रहस्य” कहते हैं और जो इसे अस्वीकार करते हैं वे इसे “विसंगति” कहते हैं। पहली अस्वीकार अपनी कठोरता को भूल गई श्रद्धा है। दूसरी परंपरा ने वास्तव में क्या कहा है इसे पढ़ने में विफलता पर निर्मित एक व्यंग्य है।

त्रिमूर्ति एक सटीक समाधान है — किसी भी परंपरा ने जो सबसे कठिन समाधान उत्पादित किया है — उस एक-बहुत्व समस्या के लिए जिसका सामना हर परिपक्व तत्वमीमांसा करता है। सावधानीपूर्वक पढ़ने पर, यह विशिष्टाद्वैत (Qualified Non-Dualism) की ईसाई अभिव्यक्ति है: यह स्वीकृति कि परम एकता वास्तविक बहुलता को समाप्त करने की माँग नहीं करती, और परम सत्ता इस तरह संरचित है कि विभेद के माध्यम से एकता पूरी तरह नीचे चली जाती है। जॉनिन की Logos की पहचान “परमेश्वर के साथ” और “परमेश्वर” के रूप में — πρὸς τὸν θεόν और θεὸς ἦν — नए नियम के उद्घाटन में उसी संरचनात्मक गति को कूटबद्ध करती है जो इब्न ʿअराबी का वहदत अल-वुजूद और रामानुज का विशिष्टाद्वैत अपने स्वयं के शब्दों में बनाते हैं। तीन सभ्यता परंपराएँ, तीन विनिर्देश, एक आर्किटेक्चर।


जॉनिन प्रस्तावना

जॉन का सुसमाचार एक दार्शनिक कथन के साथ खुलता है जो इतना संपीड़ित है कि बाद की शताब्दियाँ इसके निहितार्थों को समाप्त नहीं कर सकीं:

Ἐν ἀρχῇ ἦν ὁ λόγος, καὶ ὁ λόγος ἦν πρὸς τὸν θεόν, καὶ θεὸς ἦν ὁ λόγος।

आदि में लोगोस् था, और लोगोस् परमेश्वर के साथ था, और लोगोस् परमेश्वर था।

प्रत्येक शब्द अर्थपूर्ण है। Ἐν ἀρχῇ — “आदि में” — वही वाक्यांश है जिसे सेपतुआजिंट उत्पत्ति के उद्घाटन का अनुवाद करने के लिए उपयोग करता है; जॉन दूसरी उत्पत्ति लिख रहा है, और पाठक को गूँज सुनना चाहिए। Ὁ λόγος — “लोगोस्” — वह पद है जिसे यूनानी दर्शन ने छह शताब्दियों तक ब्रह्माण्ड के तर्कसंगत क्रम का नाम देने के लिए उपयोग किया: हेराक्लिटस के अग्नि-सिद्धांत से, स्टोइक ब्रह्मांडीय कारण के माध्यम से, पहली शताब्दी के अलेक्जेंड्रिया में फिलो के यहूदी-प्लेटोनिक संश्लेषण के माध्यम से। Πρὸς τὸν θεόν — “परमेश्वर के साथ” — accusative के साथ pros का उपयोग करता है, जो सक्रिय दिशात्मक अर्थ वहन करता है: “की ओर उन्मुख,” “उपस्थिति में,” “आमने-सामने संबंध में।” केवल “साथ-साथ” नहीं, बल्कि जीवंत संबंधपरक मुद्रा में। Θεὸς ἦν ὁ λόγος — “लोगोस् परमेश्वर था” — theos अनार्थक (लेख के बिना) और जोर के लिए विधेय-प्रथम: यह नहीं कह रहा कि लोगोस् कुछ विघटनशील अर्थ में था देवत्व (“परमेश्वर सब कुछ लोगोस् है”), न ही कि लोगोस् अन्य देवताओं में से एक देवता था (बहुदेववादी यूनानी पाठक सुनता), बल्कि कि लोगोस् है जो परमेश्वर है — समान दिव्य वास्तविकता, दोनों को विधेय।

पूरी आर्किटेक्चर सत्रह शब्दों में है। लोगोस् परमेश्वर से अलग है — यह परमेश्वर के साथ जीवंत संबंध में है — और लोगोस् परमेश्वर है — इसकी कोई अन्य प्रकृति नहीं है बल्कि दिव्य प्रकृति है। विभेद पृथक्करण के बिना, पतन के बिना एकता। दो सौ वर्षों की यूनानी दार्शनिक कार्य इस सूत्रीकरण के पीछे हैं, और इसके आगे ईसाई दार्शनिक कार्य की एक सहस्राब्दी हैं।

जॉनिन गति विशिष्टाद्वैत की गति है जो स्वयं दिव्य जीवन के हृदय में बनी हुई है। परमेश्वर एक एकांत मोनाड नहीं है जो अपने से बाहरी विश्व को प्रकट करता है; परमेश्वर परमेश्वर के अपने होने में संबंधपरक है। लोगोस् का परमेश्वर से संबंध बाद में एक दुर्घटना नहीं है; यह इसके संवैधानिक है कि परमेश्वर क्या है। जब परंपरा इसे त्रिमूर्तिपरक भाषा में औपचारिक करने के लिए आई, तो व्याकरण पहले से ही प्रस्तावना द्वारा निर्धारित था: एक सार, वास्तविक संबंध, कोई पतन नहीं, कोई पृथक्करण नहीं।



कप्पाडोसियन सूत्र

चौथी शताब्दी की धार्मिक निपटान जिसे हम अब त्रिमूर्ति की शिक्षा कहते हैं वह प्रारंभिक चर्च के अनुभव पर सट्टा आरोपण नहीं था। यह दशकों के विवाद से विवश था, पवित्रशास्त्र और अनुष्ठान में पहले से ही मौजूद आर्किटेक्चर के बारे में कुछ दार्शनिक रूप से सटीक कहने की आवश्यकता से।

कप्पाडोसियन पिता — सीज़र का बेसिल, नाजिएंजस का ग्रेगरी, न्यिसा का ग्रेगरी — निर्णायक सूत्रीकरण उत्पादित किया। परमेश्वर है μία οὐσία, τρεῖς ὑποστάσεις — एक ousia, तीन hypostases। Ousia किसी चीज़ को वह बनाता है उसका नाम देता है — इसका सार, इसकी होना, इसका पदार्थ। Hypostasis उस सार के समायोजन का एक मूर्त तरीका नाम देता है — एक विशेष, व्यक्तिगत, संबंधात्मक रूप से परिभाषित सार का उदाहरण। त्रिमूर्तिपरक अनुप्रयोग में: एक दिव्य सार तीन अलग-अलग समायोजन के तरीकों में होता है — पिता, पुत्र, आत्मा — जिनमें से प्रत्येक पूरी तरह परमेश्वर है (प्रत्येक के पास पूर्ण दिव्य ousia है, इसका एक तिहाई नहीं), और जो एक दूसरे से केवल उनके पारस्परिक संबंधों द्वारा अलग होते हैं (पिता शाश्वत रूप से पुत्र को जन्म देता है; आत्मा शाश्वत रूप से पिता से, या पिता के माध्यम से पुत्र से आता है, इस बात पर निर्भर करता है कि कोई Filioque विवाद के किस ओर पढ़ता है)।

यह गति इस तरह दार्शनिक रूप से सटीक है कि लोकस्तर का सारांश “एक में तीन देवता” पूरी तरह अस्पष्ट करता है। कप्पाडोसियन एक विशेष प्रश्न का उत्तर दे रहे थे: सबसे परम स्तर पर वास्तविक विभेद कैसे हो सकता है? मोडलिज़्म ने कहा कि यह नहीं कर सकता — पिता, पुत्र, आत्मा केवल एक परमेश्वर के साथ हमारी मुठभेड़ के भिन्न तरीके हैं, न कि परमेश्वर के भीतर वास्तविक विभेद। त्रिथेइज़्म ने कहा कि यह कर सकता है — लेकिन परमेश्वर की एकता को छोड़ने की कीमत पर, ताकि हम तीन देवताओं के साथ बचे रहें। कप्पाडोसियन उत्तर दोनों सींगों को अस्वीकार करता है: वास्तविक विभेद, पूर्ण एकता। विभेद वास्तविक हैं क्योंकि hypostases वास्तविक रूप से भिन्न हैं; एकता पूर्ण है क्योंकि ousia संख्या में एक और अविभाज्य है। व्यक्तित्व एक दिव्य पूर्ण के तीन भाग नहीं हैं। प्रत्येक पूरी तरह और पूरी तरह परमेश्वर है। वे केवल उनके संबंधों में अलग होते हैं — विभेद का एक तरीका जो उस चीज़ को खंडित नहीं करता जिसमें यह होता है।

यही है कि एकता-माध्यम-वास्तविक-बहुलता का अर्थ है जब यह मेटाफिज़िक्स है एक स्लोगन के बजाय। कप्पाडोसियन ने वह आर्किटेक्चर निर्मित किया जिसे हर बाद की ईसाई त्रिमूर्तिपरक सूत्रीकरण — अगस्टीन के मनोवैज्ञानिक सदृश्य, एक्वीनास के समायोजक संबंध, मैक्सिमस के perichoresis, पालामिट सार/ऊर्जा विभेद — विस्तारित करती है परंतु प्रतिस्थापित नहीं करती। आर्किटेक्चर है: परम सत्ता संवैधानिकता से संबंधपरक है, और संबंधपरकता पूर्णता को समझौता नहीं करती क्योंकि विभेद एक ही सार के भीतर होते हैं।



पेरिहोरेसिस और संबंधपरक अस्तित्ववाद

आगे की परिशोधन मैक्सिमस कन्फेसर और परंपरा के बाद के विचारकों से आई: perichoresis की अवधारणा, त्रिमूर्तिपरक व्यक्तित्वों का पारस्परिक निवास। प्रत्येक व्यक्ति दूसरों में है, और प्रत्येक पूरी तरह जो है वह केवल दूसरों के साथ संबंध में होने के माध्यम से है। पिता पुत्र को जन्म देने के द्वारा ही पिता है; पुत्र सब कुछ पिता से ग्रहण करके और इसे आत्मा में लौटाने के द्वारा ही पुत्र है; आत्मा पिता से पुत्र में आने के द्वारा ही आत्मा है। कोई व्यक्ति अपने आप एक अलग मोनाड के रूप में खड़ा नहीं है; प्रत्येक दूसरों के साथ अपने संबंधों द्वारा अपने होने में संवैधानिक है।

ऑन्टोलॉजिकल परिणाम विस्मयकारी है। होना, अपने परम स्तर पर, एक पदार्थ नहीं है जो संबंधों में होता है। होना, अपने परम स्तर पर, संबंधपरक है — एकता वास्तविक विभेद और पारस्परिक निवास के माध्यम से प्राप्त होती है, इसके बावजूद नहीं। त्रिमूर्ति केवल परमेश्वर के बारे में एक शिक्षा नहीं है; यह परम वास्तविकता के बारे में एक शिक्षा है। यदि परम त्रिमूर्तिपरक है, तो हर निर्मित प्राणी जो परम वास्तविकता को प्रतिबिंबित करता है वह निर्मित तरीके में एक सदृश संरचना धारण करेगा: एकता-माध्यम-संबंध, पहचान-माध्यम-विभेद, पूर्णता-माध्यम-देना।

इसके मानवविज्ञान और सामाजिक सिद्धांत के लिए तुरंत परिणाम हैं। यदि परम वास्तविकता संबंधपरक है, तो मानव प्राणी — imago Dei — अपने होने में संवैधानिकता से संबंधपरक है। पृथक कार्टेशियन आत्मा, सामाजिक-अनुबंध सिद्धांत का मोनाडिक व्यक्ति, देर पूंजीवाद का परमाणु उपभोक्ता — प्रत्येक एक अमूर्ततन है जो वास्तविकता के सबसे गहरे पैटर्न से संपर्क खो गई है। एक व्यक्ति एक व्यक्ति है केवल दूसरे व्यक्तियों और होने की जीवंत जमीन के साथ उनके संबंधों के माध्यम से जिससे वे हर पल अपना अस्तित्व प्राप्त करते हैं। संबंधों का सामंजस्य-चक्र इस अंतर्दृष्टि को मूर्त रूप में ले जाता है; त्रिमूर्तिपरक धर्मविज्ञान इसे मेटाफिज़िकल रूप में ले जाता है।

सामंजस्यवाद के अपने संरचनात्मक दावे के साथ सार्थक है समानांतर। सामंजस्यवाद मानता है कि वास्तविकता हर पैमाने पर संबंधपरक रूप से क्रमबद्ध है — कि मानव प्राणी में शारीरिक और ऊर्जा शरीर की द्विविधा, ब्रह्माण्ड के भीतर भौतिकता और ऊर्जा की द्विविधा, परम सत्ता में शून्य और ब्रह्माण्ड की द्विविधा, सभी एक ही पैटर्न की अभिव्यक्तियाँ हैं जिसमें विभेद और एकता सह-उत्पन्न होते हैं। त्रिमूर्तिपरक परंपरा ईसाई प्रकाशन के भीतर से इस पैटर्न को अभिव्यक्त करती है; सामंजस्यवाद इसे एक व्यापक कार्टोग्राफिक ढांचे के भीतर से अभिव्यक्त करता है जिसमें ईसाई प्रकाशन कई आधिकारिक प्रकटीकरणों में से एक है। कोई भी दूसरे में अपचयनीय है। दोनों एक ही आर्किटेक्चर को पहचानते हैं।



चालसेडन सूत्र

त्रिमूर्तिपरक मेटाफिज़िक्स व्याकरण प्रदान करता है; ईश्वर-संबंधी मेटाफिज़िक्स परीक्षा मामला प्रदान करता है। 451 में चालसेडन की परिषद, शताब्दियों के ईश्वर-संबंधी विवाद को निपटारा करते हुए, एक सूत्रीकरण तैयार किया जो विशिष्टाद्वैत व्याकरण को इसके तीव्रतम अनुप्रयोग में धकेलता है:

एक व्यक्ति [hypostasis] दो प्रकृतियों में [physeis], भ्रम के बिना, परिवर्तन के बिना, विभाजन के बिना, पृथक्करण के बिना।

मसीह पूरी तरह परमेश्वर और पूरी तरह मानव हैं, दोनों प्रकृतियाँ एक व्यक्ति में संयुक्त हैं, चार क्रिया विशेषणों के साथ जो चार विफलताओं से रक्षा करते हैं: भ्रम के बिना (प्रकृतियाँ एक तीसरी वस्तु में संलीन नहीं होती हैं, कुछ तीसरा जो न तो सही ढंग से परमेश्वर है और न ही सही ढंग से मानव); परिवर्तन के बिना (न तो प्रकृति संघ से परिवर्तित होती है); विभाजन के बिना (दोनों प्रकृतियाँ दो अलग एजेंटों के रूप में काम नहीं करती हैं); पृथक्करण के बिना (प्रकृतियाँ केवल साथ-साथ नहीं हैं बल्कि व्यक्ति में वास्तव में संयुक्त हैं)।

प्रत्येक “बिना” एक मेटाफिज़िकल त्रुटि को बंद करता है: यूटीसियनवादी का दोनों को एक में पतन; आरियनवाद की दिव्य प्रकृति की अस्वीकृति; नेस्टोरियनवाद की एक व्यक्ति को दो में विभाजन; अडॉप्शनिज़्म की संघ को सम्मान देने में विफलता। जो बचता है, चार नकारों के बाद, संकीर्ण आर्किटेक्चर है जिसमें सत्यता पूर्णता के साथ संरक्षित होती है। चालसेडन सूत्र अपने सबसे विशिष्ट अनुप्रयोग में विशिष्टाद्वैत है: एक विशेष व्यक्ति के ठोस मामले में, परम और परिमित संघ में हैं बिना किसी को समझौता किए।

चाहे कोई मसीहवादी दावे को स्वीकार करता है — कि यह विशेष आदमी Logos मांस में बना था — यह एक ऐतिहासिक-धार्मिक प्रश्न है जिसे सामंजस्यवाद निर्णय नहीं देता। जो सामंजस्यवाद देखता है वह यह है कि दावे को अभिव्यक्त करने के लिए आवश्यक व्याकरण विशिष्टाद्वैत व्याकरण है, और यह व्याकरण — एक बार विकसित होने के बाद — हर बाद की ईसाई मेटाफिज़िकल उपलब्धि के लिए अपरिहार्य साबित हुआ। मैक्सिमस नहीं लिख सकते थे जो वह चालसेडन के बिना logoi के बारे में लिखते हैं। पलामास सार/ऊर्जा विभेद को स्पष्ट नहीं कर सकते थे कप्पाडोसियन त्रिमूर्तिपरक व्याकरण के बिना। पश्चिम में भागीदारी मेटाफिज़िक्स का संपूर्ण उपकरण एक्वीनास में इसी पर निर्भर है। व्याकरण उपहार है।



इस्लामिक और वेदांतिक औपचारिकता के साथ अभिसरण

त्रिमूर्तिपरक सूत्रीकरण गंभीर मेटाफिज़िक्स के इतिहास में अकेला खड़ा नहीं है।

इब्न ʿअराबी का वहदत अल-वुजूद फुसुस अल-हिक्म और फुतुहात अल-मक्कीया में मानता है कि एक होना है (wujūd), और होने की बहुलता वह होना है भिन्न निर्धारणों के माध्यम से प्रकट है (taʿayyunāt)। निर्धारण वास्तविक हैं; होना जिसमें वे समायोजित होते हैं संख्या में एक है। यह त्रिमूर्तिपरक सूत्रीकरण नहीं है — इस्लाम अलिप्ट है तौहिद में, और विभेद इब्न ʿअराबी नाम देते हैं संबंधपरक hypostases नहीं हैं देवत्व के सार के भीतर। लेकिन संरचनात्मक गति — एक वास्तविकता अपने आप को वास्तविक विभेद के माध्यम से व्यक्त करती है — मान्यता से समान गति है, और ईसाई और इस्लामिक रहस्यवादी धर्मविज्ञान शताब्दियों में एक दूसरे की भाषा को स्वीकार करते आए हैं जबकि अंतर संरक्षित करते हैं।

रामानुज का विशिष्टाद्वैत — “विशिष्ट अद्वैत” — वेदार्थ-संग्रह और श्री भाष्य में मानता है कि ब्रह्मन एक है, और आत्माएँ (jīvas) और विश्व (jagat) ब्रह्मन के भीतर वास्तविक विभेद हैं, शरीर को आत्मा से खड़ा करते हुए। रामानुज ईसाई त्रिमूर्तिपरक नहीं हैं; वह इस्लामिक मोनिस्ट भी नहीं हैं। लेकिन गति वह शंकर के अद्वैत के विरुद्ध बनाता है — जोर कि विभेद वास्तविक हैं और उनकी वास्तविकता ब्रह्मन की एकता को समझौता नहीं करती — समान संरचनात्मक गति है कप्पाडोसियन मोडलिज़्म के विरुद्ध बनाई।

तीन परंपराएँ, तीन अलग-अलग ऐतिहासिक और पवित्र शुरुआती बिंदु, एकता-माध्यम-वास्तविक-बहुलता का परम स्तर पर तीन औपचारिकताएँ। यही है कि सामंजस्यवाद कार्टोग्राफी में संरचनात्मक अभिसरण के रूप में नाम देता है: वास्तविकता की वास्तविक आर्किटेक्चर खुद को हर परंपरा के लिए प्रकट करती है जो काफी गहरी जाती है, और प्रत्येक परंपरा इसे अपनी विरासत के लिए देशी शब्दावली में औपचारिक करती है।

परम सत्ता का सूत्र — 0 + 1 = ∞ — सामंजस्यवाद की संपीड़ित औपचारिकता है। शून्य और ब्रह्माण्ड, अलग फिर भी अविभाज्य, अनंत रूप से खुलता है — यही है वह क्षेत्र कप्पाडोसियन ousia और hypostases के साथ मैप किया, इब्न ʿअराबी के साथ तन्जिह और तशबीह, और रामानुज के साथ ब्रह्मन और इसका शरीर। सामंजस्यवाद इन औपचारिकताओं को प्रतिस्थापित नहीं करता। यह साझा आर्किटेक्चर के एक अभिव्यक्ति के रूप में उनके साथ खड़ा है, इसे पाँच मानचित्रों के क्रॉस-परंपरागत शब्दावली में निर्दिष्ट करते हुए।



ईसाइयत की त्रिमूर्ति सामंजस्यवाद को क्या देती है

एक पाठक पूछ सकता है: यदि सामंजस्यवाद के पास अपनी औपचारिकता है, तो त्रिमूर्तिपरक सिद्धांत के साथ क्यों परेशान हों?

उत्तर यह है कि हर सभ्यता-स्तर की औपचारिकता कुछ ऐसा रोशनी करती है जो दूसरे स्पष्ट रूप से नहीं देख सकते। भारतीय कार्टोग्राफी के भीतर, वेदांतिक प्रवाह परम की एकता सबसे सटीक रूप से देखता है। अब्राहामिक कार्टोग्राफी के भीतर, इस्लामिक प्रवाह होना-प्रश्न और उत्तरश्चर/अंतर्निहितता द्विविधा को अन्यत्र अतुलनीय कठोरता के साथ स्पष्ट करता है। चीनी कार्टोग्राफी प्रकटीकरण की ऊर्जावत्ता को निर्दिष्ट करता है। शामन कार्टोग्राफी के भीतर, अंडियन Q’ero प्रवाह मानव प्राणी और जीवंत ब्रह्माण्ड के बीच संबंध को एक ठोसपन के साथ मैप करता है अन्य में कमी है।

अब्राहामिक कार्टोग्राफी के भीतर ईसाई त्रिमूर्तिपरक प्रवाह परम स्तर पर संबंधपरकता को सटीकता के साथ देखता है जो कोई अन्य परंपरा नहीं मिलती। परम वास्तविकता एक एकपक्षीय एक नहीं है जिससे संबंध निकलते हैं; परम वास्तविकता एक त्रिमूर्ति-में-एक है जिसमें संबंध परम के आंतरिक है। प्रेम — agape, आत्म-समर्पण, पारस्परिक निवास — परम सत्ता की एक संपत्ति नहीं है; यह परम सत्ता की आर्किटेक्चर है। यह एक दावा है वेदांत, इस्लाम, ताओवाद, और अंडियन प्रवाह प्रत्येक स्पर्श करते हैं लेकिन समान सटीकता के साथ औपचारिक नहीं करते।

सामंजस्यवाद के लिए, त्रिमूर्तिपरक औपचारिकता परम सत्ता के अपने आंतरिक गतिविज्ञान को समझने को तीव्र करता है। 0 + 1 = ∞ सूत्र ऑन्टोलॉजिकल संपीड़न है। त्रिमूर्तिपरक स्पष्टीकरण संपीड़न का विस्तार है जब इसकी आंतरिक संबंधपरकता को खोला जाता है। शून्य और ब्रह्माण्ड केवल परम सत्ता में सहअस्तित्व नहीं करते हैं; वे एक जीवंत संबंधपरक द्विविधा में हैं जिसका पारस्परिक निवास अनंत विस्तार है सूत्र नाम देता है।

यह एक तर्क नहीं है कि सामंजस्यवाद गुप्त रूप से ईसाई है। यह एक तर्क है कि ईसाइयत, जब इसकी मेटाफिज़िकल गहराई पर पढ़ी जाती है — जॉनिन प्रस्तावना, कप्पाडोसियन त्रिमूर्तिवाद, चालसेडन मसीहवाद, पालामिट सार/ऊर्जा, मैक्सिमस का logoi और perichoresis — सभ्यता-स्तर की परंपराओं में से एक है जिसका कार्टोग्राफी सामंजस्यवाद प्राथमिक रूप से मानता है। सामंजस्य-चक्र इस कार्टोग्राफी को प्रतिस्थापित नहीं करता। सामंजस्य-चक्र इसके साथ संगत है क्योंकि दोनों एक ही आर्किटेक्चर मैप करते हैं।

सामंजस्यवाद का सामना करने वाले ईसाई पाठक के लिए, त्रिमूर्तिपरक परंपरा वह पुल है जिस पर दोनों परंपराएँ मिलती हैं बिना किसी की विशिष्टता को छोड़े। सामंजस्यवादी पाठक के लिए, त्रिमूर्तिपरक धर्मविज्ञान परम सत्ता की आर्किटेक्चर के सबसे गहरे औपचारिकताओं में से एक है, और यह ध्यानपूर्वक पढ़ने के लिए पुरस्कृत करता है जिस तरह नागार्जुन का मूलामध्यमकाकारिका या इब्न ʿअराबी का फुसुस पुरस्कृत करते हैं। यह विश्वास पर मानने के लिए एक सिद्धांत नहीं है या तर्कवादी आधारों पर खारिज करने के लिए। यह परम सत्ता की आर्किटेक्चर की एक अभिव्यक्ति है, एक सहस्राब्दी से विकसित, सटीकता के साथ जो गहन अध्ययन के योग्य है।



यह भी देखें: ईश्वर की छवि और सामंजस्य-चक्र, हेसीहास्ट हृदय मानचित्र, परम सत्ता पर सारांश, वादों का परिदृश्य, सामंजस्यिक यथार्थवाद, लोगोस्।
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