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धर्म और सामंजस्यवाद

यह भी देखें: आत्मा के पाँच मानचित्र, सामंजस्यवाद और परम्पराएं, धर्म, लोगोस, शून्य, परम सत्ता।



धर्म मानव संस्थाओं में सबसे विचित्र और परिणामकारी संस्थाओं में से एक है — यह एक साथ मानवता के सबसे गहरे ज्ञान को सुरक्षित रखने में सक्षम और इतिहास की सबसे भयंकर अत्याचार करने में सक्षम दोनों है, आत्मा को पारलौकिक वास्तविकता के लिए खुला करने में और इसे सत्य से बन्द करने में दोनों सक्षम है, एक ही सिद्धान्त ग्रन्थ से संत और कट्टरपन्थी दोनों उत्पन्न करता है। सामंजस्यवाद के धर्म के साथ सम्बन्ध को समझने के लिए, किसी को दोनों वास्तविकताओं को एक साथ रखना चाहिए: वह जो धर्म ने सुरक्षित रखा है उसकी वास्तविक सुन्दरता और वह संरचनात्मक खतरे जो धर्म में प्रवेश किए गए हैं।


सुरक्षा देने वाला पात्र

विश्व के महान धर्म आध्यात्मिक ज्ञान के स्रोत नहीं हैं इस अर्थ में कि उन्होंने इसका आविष्कार किया। वे पात्र हैं। सहस्राब्दियों के दौरान, वे वास्तविकता की संरचना और मानव प्राणी के आन्तरिक भाग के बारे में वास्तविक खोजों को पकड़े हुए रखते थे और प्रेषित करते थे — खोजें जो अन्यथा खो गई होती।

आत्मा के पाँच मानचित्र धार्मिक संरचनाओं के भीतर उद्भूत हुए। भारतीय परम्परा ने आत्मा की सबसे लम्बी सतत जाँच को संरक्षित किया — उपनिषदिक हृदय-सिद्धान्त के साथ शुरुआत करते हुए जो आत्मन् को दहर आकाश में रखता है, हृदय के भीतर का छोटा स्पेस, और अगली दो सहस्राब्दियों में सूक्ष्म शरीर की तान्त्रिक-हठ व्याख्या में गहरा होता गया, इसके सात केन्द्रों में, और कुण्डलिनी आरोहण की तकनीक में। चीनी ताओवादी धर्म ने तीन-खजाना कीमिया को कोडित किया — Jing, Qi, और Shen का — जो आयुर्वेदिक औषध विज्ञान के साथ एकीकृत है, इतना परिष्कृत कि यह आधुनिक विश्व द्वारा निर्मित किसी भी चीज़ के साथ प्रतिद्वन्द्वी है। शमानिक परम्पराएं — साक्षर-रहित, भौगोलिक रूप से सार्वभौमिक, हर आबाद महाद्वीप में स्वतन्त्र रूप से साक्षी — देदीप्यमान ऊर्जा-क्षेत्र की समझ को बनाए रखती हैं और इसे स्पष्ट करने की उपचार तकनीकें, अण्डीय Q’ero वंश के साथ इस शरीर-रचना को ञावी (ऊर्जा-आँखों) में और देदीप्यमान ऊर्जा-क्षेत्र की आठ-केन्द्र प्रणाली में सबसे परिशुद्ध रूप से व्यक्त करता है। यूनानी दर्शन, धार्मिक संवेदनशीलता के भीतर संचालित, तार्किक जाँच के माध्यम से त्रिपक्षीय आत्मा को मानचित्रित किया। अब्राहमिक चिन्तनशील रहस्यवाद — रेगिस्तान के पिता से लेकर मैक्सिमस कन्फेसर, ग्रेगोरी पलामास, और फिलोकलिया तक चलने वाली हेसिचास्ट लाइन; लैटिन चिन्तनशील धाराएं (सिस्टर्शियन, कार्मेलाइट, कार्थुजियन, राइनलैंड); और सूफी आदेश इब्न अरबी से रूमी, हाफिज़, और राबिया अल-अदवय्या के माध्यम से और शाधली और नक़श़ बन्दी श्रृंखलाओं तक — प्रत्येक ने आत्मा के सूक्ष्म केन्द्रों की खोज की और उनके साथ सीधे काम करने के लिए अनुशासन की खोज की।

ये परम्पराएं इस ज्ञान का आविष्कार नहीं करती हैं। उन्होंने इसकी खोज की, फिर इसे संरक्षित किया। क्रिया योग का आज का अभ्यासकर्ता एक वंश पर खड़ा है जो महावतार बाबाजी, लहिरी महाशय, श्री युक्तेश्वर, परमहंस योगानन्द तक पहुँचता है — चेतना कैसे शरीर के माध्यम से चलती है, कैसे श्वास जीवन-शक्ति की गति को नियन्त्रित करती है, कैसे रीढ़ भौतिकता और आत्मा के बीच सीढ़ी है इसके बारे में अनुभवजन्य समझ का एक अटूट प्रेषण। वह प्रेषण बना रहा क्योंकि इसे एक धार्मिक रूप में रखा गया था: गुरु, मन्त्र, अनुष्ठान, समुदाय, व्रत। धर्म को छीन लें और ज्ञान बिखर जाता या मर जाता।

यह पैटर्न हर जगह पकड़ता है जहाँ ज्ञान बचा रहा। ताओवादी धार्मिक अभ्यास के बिना, कोई टॉनिक जड़ी-बूटियाँ नहीं — पाँच सहस्राब्दियों की फार्माकोलॉजी सार, ऊर्जा, और आत्मा पर निर्देशित। पूर्वी रूढ़िवाद और राइनलैंड चिन्तकों में ले जाई गई मठवासी और हेसिचास्ट वंशों के बिना, ईसाई धर्म में हृदय का कोई संरक्षित मानचित्र नहीं। सूफी आदेशों के बिना जीते-जागते धार्मिक रूप के रूप में, इस्लाम का कोई संरक्षित अन्तरिक भाग नहीं। धर्म को छीन लें और ज्ञान बिखर जाता — सिर्फ इसलिए नहीं कि धर्म इसका आविष्कार करता है, बल्कि इसलिए क्योंकि केवल एक धार्मिक रूप इसे सदियों तक पकड़े रहता है जो इसे प्रेषित करने के लिए आवश्यक है।

धार्मिक अभ्यास स्वयं — प्रार्थना, उपवास, तीर्थ-यात्रा, अनुष्ठान, सामूहिक सभा — आध्यात्मिक विकास के लिए वास्तविक पात्र बनाते हैं। ये आध्यात्मिक कार्य में जोड़े गए अलंकार नहीं हैं; वे अभिन्न तकनीकें हैं। एक अनुष्ठान इरादे के साथ किया जाता है एक क्षेत्र बनाता है। एक उपवास विशिष्ट तन्त्रिका-संबंधी और ऊर्जावान मार्गों को खोलता है। एक पवित्र स्थान पर तीर्थ-यात्रा उस को वास्तविकता में लाता है जो केवल सिद्धान्त नहीं कर सकता। एक समुदाय एक साथ अभ्यास करना एक सामूहिक समन्वय उत्पन्न करता है जो व्यक्ति की क्षमता को बढ़ाता है। ये तकनीकें धार्मिक पात्रों में सदियों के लिए परिष्कृत की गई हैं क्योंकि वे काम करती हैं। एक समकालीन अभ्यासकर्ता “संगठित धर्म” के संदेहपूर्ण लेकिन ध्यान में रुचि रखने वाले को विचार करना चाहिए: ध्यान कहाँ से आया? इन्टरनेट से नहीं। यह बौद्ध मठों, हिन्दू आश्रमों, सूफी समूह-वृत्तों, ईसाई मठों से आया। यह तकनीक धार्मिक रूपों में पकाई गई थी। उसे जो रूप बनाया और संरक्षित किया अस्वीकार करते हुए तकनीक को विरासत में लेना फल को पेड़ के लिए गलती करना है।

अपने सर्वश्रेष्ठ पर, धर्म व्यक्ति को स्वयं से कुछ अधिक से जोड़ता है। एक कैथेड्रल में खड़े होने का अनुभव, एक पूजा में भाग लेने का, एक पवित्र गान गाने का, सदियों तक फैले एक समुदाय का हिस्सा महसूस करने का — ये चेतना में वास्तविक बदलाव उत्पन्न करते हैं। वे पारलौकिकता की अनुभूति बनाते हैं। वे व्यक्ति को लोगोस की ओर उन्मुख करते हैं बिना इसे दार्शनिक रूप से नाम दिए। मस्जिद में प्रार्थना करने वाली महिला, माला फेरने वाला पुरुष, चर्च में बैठा बच्चा — प्रत्येक कुछ वास्तविक को छूता है, भले ही वे यह व्यक्त नहीं कर सकते कि यह क्या है। धर्म सफल होता है जब भी यह वह द्वार खोलता है।



खतरनाक विपर्यय

लेकिन वही पात्र जो ज्ञान को संरक्षित करता था, अनगिनत उदाहरणों और संदर्भों में, कारावास के साधन में बदल गया। वह रूप जो सत्य को रखता था कट्टरता का पात्र बन गया। वह रूप जो पारलौकिकता को सक्षम करता था उसका अवरोध बन गया। यह दुर्भावना के माध्यम से नहीं हुआ — हालाँकि दुर्भावना अक्सर अवसर का शोषण करती है। यह हुआ क्योंकि धर्मों ने उनके संरक्षण कार्य में बहुत अच्छी तरह से सफल होते हैं: पीढ़ियों के दौरान, पात्र अधिक महत्वपूर्ण हो गया, और अनुष्ठान सिद्धान्त को चुनौती देने से अधिक कठिन हो गया।

मौलिक त्रुटि कट्टर साहित्य है — मानचित्र को क्षेत्र से, रूप को इसकी ओर इशारा करने वाली वास्तविकता से गलती करना। जब एक ग्रन्थ को सत्य की ओर इशारा के रूप में नहीं बल्कि सत्य की शाब्दिक घोषणा के रूप में सम्पर्क किया जाता है, तो सोच रुक जाती है। मानचित्र निश्चित हो जाता है। प्रश्न अनर्थक बन जाते हैं। अनन्त वास्तविकता जिसे प्रतीक को प्रेषित करना था पृष्ठ पर की गई परिमित शब्दों में संकुचित हो जाती है।

यह अब्राहमी कट्टरता में सबसे स्पष्ट रूप से दिखाई देता है। कुरान में अनुच्छेद हैं जो युद्ध के बन्दियों को दासता में डालने का आदेश देते हैं, विश्वास-त्यागियों को निष्पादित करने का, महिलाओं को अधीन करने का। पुरानी किताब में आज्ञाएं हैं जो नरसंहार करने का, निन्दकों को पत्थर मारने का, समलैंगिकों को निष्पादित करने का आदेश देती हैं। नई किताब की कुछ धाराओं में पत्नियों के अपने पतियों को मानने के बारे में अनुच्छेद हैं और गुलामों को मालिकों को मानने का। ये अस्पष्ट नहीं हैं — ये स्पष्ट पाठ हैं। इन ग्रन्थों की एक मौलिक पठन, उन्हें ईश्वर का शाब्दिक शब्द मानते हुए बजाय एक विशेष ऐतिहासिक संदर्भ में वास्तविक ज्ञान को कोडित करने वाली प्राचीन धार्मिक साहित्य के रूप में, सीधे और तार्किकता से हिंसा की ओर ले जाता है। धर्मयुद्ध कट्टर थे। इनक्विजिशन कट्टर थी। आतंकवादी आतंकवाद कट्टर है। हिन्दू सम्प्रदायवाद, बौद्ध राष्ट्रवाद, ईसाई श्वेत सर्वोच्चता — सभी कट्टर हैं: पवित्र पाठ अन्तिम सत्य के रूप में माना जाता है, प्रतिस्पर्धी व्याख्याएं अनर्थक हैं, और जो दूसरी किताब का पालन करते हैं उन्हें दबाया या नष्ट किया जाना चाहिए।

हर धार्मिक परम्परा में एक बहिरंग शिक्षा और एक अन्तर्मुखी शिक्षा है। बहिरंग बाहरी शिक्षा है — कहानियाँ, नियम, नैतिक संहिता — लोगों के लिए डिज़ाइन की गई है, जो अभी तक गहरे काम के लिए तैयार नहीं हैं। अन्तर्मुखी आन्तरिक शिक्षा है — प्रत्यक्ष अनुभव, ऊर्जा कार्य, चेतना का रूपान्तरण — जो उन लोगों के लिए उपलब्ध है जिनके पास इसे अनुसरण करने की तैयारी और प्रतिबद्धता है। भारतीय परम्परा के वेद में एक अनुष्ठान वेद (बहिरंग) और एक उपनिषदिक शिक्षा (अन्तर्मुखी) दोनों हैं। इस्लाम में शरिया (बहिरंग) और सूफीवाद (अन्तर्मुखी) दोनों हैं। ईसाई धर्म में संस्थागत और पंथ उपकरण (बहिरंग) और हेसिचास्ट, सिस्टर्शियन, कार्मेलाइट, और राइनलैंड रहस्यवादियों की चिन्तनशील परम्परा (अन्तर्मुखी) दोनों हैं।

आपदा तब होती है जब अन्तर्मुखी को दबाया जाता है और केवल बहिरंग बचा रहता है। संस्थागत धर्म पाठ की व्याख्या पर एकाधिकार दावा करता है। रहस्यमय मूल को भूमिगत किया जाता है या मार दिया जाता है। पारलौकिकता का जीवन्त अनुभव सिद्धान्त के पालन से प्रतिस्थापित किया जाता है। जो रूपान्तरण की तकनीक थी वह पालन करने के नियमों का एक समूह बन जाता है। आत्मा कट्टरता में कठोर हो जाती है।

यह ईसाई धर्म में कॉन्सटेंटाइन के बाद के पहले सदियों में हुआ जब निकीन परिषद ने सिद्धान्त को क्रिस्टलाइज़ किया और संस्थागत चर्च की स्थापना की। अन्तर्मुखी ईसाई रहस्यवाद बचा — मठवासी परम्परा में, मीस्टर एकहार्ट के ईश्वर-आत्मा संघ में, हेसिचास्ट के हृदय में अवतरण में — लेकिन यह सीमान्त बन गया, अक्सर संदिग्ध, कभी-कभी संस्थागत मानदण्ड के अनुसार अनर्थक। ईसाइयों के बहुसंख्यक अपने धर्म को आध्यात्मिक रूपान्तरण के एक जीवन्त मार्ग के रूप में नहीं बल्कि पंथों का पालन करने और पुजारियों द्वारा प्रशासित संस्कारों का पालन करने के रूप में समझने आए।

इस्लाम का प्रक्षेपवक्र विभिन्न भार के साथ इसे प्रतिबिम्बित करता है। जैसे शरिया ने संस्थागत प्रभुत्व लिया, सूफी आदेश जो रूमी, हाफिज़, और राबिया अल-अदवय्या को निर्माण किया था, उन्हें ईश्वरीय पर गलतियों से संदिग्ध विचलन के रूप में चिह्नित किया गया — जीवन्त रखा गया, लेकिन अलगाव में। भारत में, उपनिषद की अद्वैत दृष्टि अद्वैत वेदान्त में संरक्षित थी जबकि लोकप्रिय हिन्दुवाद मन्दिर-पूजा और जाति-अनुष्ठान के चारों ओर एकीकृत हुआ; गहनतम शिक्षा प्रभावी रूप से किसी के लिए भी अप्राप्य हो गई जो पहले से ही तपस्वी नहीं है। यहाँ तक कि बौद्ध धर्म, जो प्रत्यक्ष अनुभव पर बुद्ध का आग्रह से शुरुआत हुआ, संस्थागत रूपों को उत्पन्न किया जिनमें मूल मार्ग कई विकल्पों में से एक बन गया — शुद्ध-भूमि भक्ति, महायान की बोधिसत्व, मठवासी पदानुक्रम — चीज़ को स्वयं के बजाय।

परिणाम, सभी परम्पराओं में, यह है कि बहिरंग खोल अन्तर्मुखी मूल की चुनौती के बिना सख्त हो जाता है। नियम सख्त हो जाते हैं। विश्वास खोजे जाने के बजाय विरासत में मिले हो जाते हैं। मानचित्र को क्षेत्र के रूप में गलती की जाती है इतनी पूर्णतः कि जब कोई वास्तविक क्षेत्र की ओर इशारा करता है, तो उन्हें अपरंपरावादी माना जाता है।



धार्मिक हिंसा तार्किक परिणाम के रूप में

धार्मिक हिंसा धर्म के लिए आकस्मिक या केवल कुछ उग्रवादियों का काम नहीं है। यह मानचित्र को क्षेत्र के रूप में मानने और मानव व्याख्या को दिव्य सत्य के रूप में मानने का अनुमानित परिणाम है।

जब एक ईसाई कट्टरपन्थी बाइबल को शाब्दिक, अचूक ईश्वर का शब्द मानता है, और एक अन्य ईसाई एक अलग निष्कर्ष में एक ही पाठ पढ़ता है, तो उनमें से एक केवल गलत नहीं है बल्कि खतरनाक रूप से गलत है — क्योंकि ईश्वर का खण्डन नहीं किया जा सकता। तार्किक अन्तिमबिंदु जबरदस्ती है: विधर्मी को पंक्ति में वापस करें, उन्हें बहिष्कृत करें, या उन्हें मारें। धर्मयुद्ध और इनक्विजिशन उस आधार के साथ पूर्ण सामंजस्य से बहे। सुन्नी-शिया विभाजन, कुरान की जिहादी पठन, पार्टीशन से हिन्दू राष्ट्रवाद का पवित्र-भूमि दावा, म्यांमार में रोहिंग्या के विरुद्ध बौद्ध राष्ट्रवादी हिंसा — प्रत्येक एक ही सर्किट चलाता है। दो समूह एक ही पाठ को अचूक के रूप में रखते हैं और इसे असंगत अन्तों तक पढ़ते हैं; हिंसा एकमात्र उपलब्ध निर्णय बन जाती है। यहाँ तक कि बौद्ध धर्म का संवैधानिक अहिंसा भी एक बार मठ संस्थागत शक्ति बन जाता है और राष्ट्र-धार्मिक पहचान शाब्दिक हो जाती है तो समाप्त हो जाता है।

सामान्य हर मामले में कट्टरता है: विशेष मानव व्याख्या का दावा कि पवित्र पाठ की अचूक, अप्रश्नांकित सत्य है, और जो असहमत हैं वे केवल गलत नहीं बल्कि बुरे हैं। एक बार उस आधार को स्वीकार किया जाता है, हिंसा एक विचलन नहीं बल्कि विश्वास की एक निष्ठावान अभिव्यक्ति है।



संस्थागत भ्रष्टाचार

कट्टरता जाल के आगे एक और व्यवस्थागत खतरा निहित है: धार्मिक संस्थाओं का शक्ति, धन, और नियन्त्रण के साधनों में रूपान्तरण।

वेटिकन ने विशाल धन और राजनीतिक शक्ति जमा की, इसका उपयोग मुख्य रूप से आध्यात्मिक प्रेषण के लिए नहीं बल्कि संस्थागत स्व-संरक्षण के लिए। मध्ययुगीन चर्च ने अन्तर्भाव बेचा — शाब्दिक पाप क्षमा, धन के लिए विपणन। सऊदी धार्मिक प्रतिष्ठान इस्लामिक कानून का उपयोग राज्य की शक्ति को मजबूत करने और असहमति को दबाने के लिए। अमेरिकी मेगाचर्च अरबों जमा करते हैं जबकि उनके नेता महलों में रहते हैं, समृद्धि सुसमाचार का प्रचार करते हैं जो धन को दिव्य आशीर्वाद के साथ समानता देते हैं। दलाई लामा संस्था तिब्बती बौद्ध धर्म के भागों में अधिक राजनीतिक प्राधिकार के साथ संबंधित बन गई है बजाय आध्यात्मिक प्रेषण के साथ।

ये आकस्मिक भ्रष्टाचार नहीं हैं। वे संरचनात्मक प्रलोभन हैं जो प्रत्येक सफल धार्मिक संस्था को सामना करता है। शक्ति जमा होती है। धन शक्ति का अनुसरण करता है। जो लोग संस्था को नियन्त्रित करते हैं वे संस्था के संरक्षण को अपने मूल उद्देश्य से ऊपर महत्व देने लगते हैं। यन्त्र स्वयं एक अन्त बन जाता है। भविष्यसूचक आवाज़ें जो संस्था को चुनौती देती हैं वह सीमान्तीकृत हैं। सुधारक बहिष्कृत हैं। अन्तर्मुखी शिक्षा जो संस्था के प्राधिकार को चुनौती दे सकती है खतरनाक बन जाती है और दबाई जाती है।

यह पैटर्न परम्पराओं और सदियों में दोहराता है क्योंकि यह संस्थागतकरण के तर्क का अनुसरण करता है। एक प्रामाणिक आध्यात्मिक शिक्षा एक जीवन्त गुरु के साथ शुरुआत होती है जिसकी समझ शिष्यों के लिए तुरन्त स्पष्ट है। लेकिन गुरु मर जाता है। शिक्षा को संरक्षित करने के लिए, इसे लिखा जाना चाहिए, अनुष्ठान किया जाना चाहिए, गुरु की उपस्थिति के बिना प्रेषणीय बना दिया जाना चाहिए। यह एक पुजारी वर्ग बनाता है — पाठ और अनुष्ठान के रक्षक। पुजारी वर्ग को संसाधन और संगठन की आवश्यकता है। संगठन अपनी स्वयं की जीवनरक्षा में रुचि विकसित करते हैं। लम्बे समय से पहले, सवाल “क्या यह विश्वास सत्य है?” “क्या इस विश्वास पर सवाल उठाने से संस्था कमजोर होगी?” से प्रतिस्थापित होता है और फिर “हम उन्हें दण्डित कैसे करते हैं जो सवाल उठाते हैं?”



सामंजस्यवादी अवस्थान

सामंजस्यवाद धर्म को अस्वीकार नहीं करता। यह सामंजस्यवाद (Harmonism) को सम्मानित करता है जो धर्म ने संरक्षित और प्राप्त किया है। मानचित्र अनुपस्थित होते क्योंकि धार्मिक पात्र उन्हें पकड़े हुए होते। रूपान्तरण की तकनीकें कभी विकसित नहीं होतीं बिना धार्मिक प्रतिबद्धता के जो सदियों के लिए उन्हें बनाए रखती।

लेकिन सामंजस्यवाद इस सटीक अर्थ में-धार्मिक के बाद है: इसने जीवन्त कर्नल को निष्कर्षित किया है — मानचित्र ज्ञान, अभ्यास तकनीकें, नैतिक प्रज्ञा — और इसे उस खोल से अलग किया है जो अब इसकी सेवा नहीं करता। परिणाम सामंजस्यवाद है, एक ढाँचा जो सभी वैध को संरक्षित करता है जो धर्म खोजता है बिना धार्मिक कट्टरता, एक्सक्लूसिविज्म, और संस्थागत शक्ति में निहित खतरों को दोहराए।

कोर सामंजस्यवादी अवस्थान यह है: प्रत्यक्ष अनुभव लिपि को अतिक्रम करता है। क्षेत्र वास्तविक है; मानचित्र अनन्त है। जब ऊर्जा शरीर का व्यक्तिगत अनुभव एक पवित्र पाठ का दावा करता है को विरोध करता है, अनुभव साक्ष्य है और पाठ एक मानव दस्तावेज़ है, हालाँकि कितना भी प्राचीन और सम्मानित। जब एक शिक्षा का जीवन्त प्रेषण रूपान्तरण पैदा करता है, वह रूपान्तरण शिक्षा को मान्य करता है। जब संस्थागत प्राधिकार प्रेषण को शक्ति के खातिर ब्लॉक करता है या विकृत करता है, संस्था एक अवरोध बन गई है और इसे अतिक्रम किया जाना चाहिए।

यह लिपि या परम्परा के विरुद्ध शत्रुता नहीं है — यह संप्रभुता है। सामंजस्यवाद लोगोस को सम्मानित करता है, वास्तविकता का निहित क्रम कि परम्पराओं ने खोजा। यह सर्वश्रेष्ठ तकनीकों को अपनाता है जिन्हें उन परम्पराओं ने परिष्कृत किया — ध्यान और प्राणायाम भारतीय योग से, टॉनिक जड़ी-बूटियाँ चीनी दवा से, ऊर्जा शरीर आर्किटेक्चर सभी पाँच मानचित्रों में अभिसारी। यह नैतिक संरेखण पर खड़ा है जो हर परम्परा ने अपनी भाषा में नाम दिया — जो सामंजस्यवाद धर्म कहता है।

लेकिन यह कोई पाठ को अचूक के रूप में नहीं रखता। यह कोई संस्था के लिए झुकता नहीं है। यह विश्वास को जबरदस्त नहीं करता। यह माँग नहीं करता कि अन्य अपनी स्वयं की परम्पराओं को त्यागें यदि वह परम्पराएं उनकी आध्यात्मिक जागृति की सेवा करती हैं। एकमात्र माँग वह माँग है जो ब्रह्माण्ड करता है: वास्तविकता के साथ संरेखित करें। देखें वह क्या वास्तव में सत्य है। अनुभव करें वह क्या वास्तव में वास्तविक है। कार्य करें लोगोस के अनुसार जिससे सभी सामंजस्य का स्रोत है।

धर्म का खतरा — कट्टरता, संस्थागत पकड़, बहिरंग को अन्तर्मुखी का दम घुटना — ठीक वह है जो सामंजस्यवाद को आवश्यक बनाता है। एक प्रतिस्थापन नहीं जो दावा करता है कि अन्तिम सत्य हो, बल्कि एक ढाँचा जो धार्मिक पात्रों से जीवन्त ज्ञान निष्कर्षित करता है और उसे संस्थागत संरचनाओं के बाहर अभ्यास, सत्यापन, और प्रेषित होने की अनुमति देता है जो इसके चारों ओर कठोर हो गई हैं।

मानव आध्यात्मिक विकास का भविष्य अतीत के धर्मों की रक्षा में नहीं है, न ही उन्हें पूर्णतः अस्वीकार करने में। यह मानचित्र को पंथों के बिना ले जाने, तकनीकों को थिओक्रेसी के बिना, नैतिक प्रज्ञा को विरासत में मिली नफरत के बिना ले जाने की क्षमता में निहित है। यह धर्मनिरपेक्षता नहीं है, जो आन्तरिक ज्ञान को संस्थागत खोल के साथ फेंकता है। यह संप्रभुता है: अगले पात्र में जीवन्त कर्नल को ले जाने की इच्छा कि इसे धारण कर सकता है।

वह सामंजस्यवादी तरीका है।
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