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लोगोस्

ब्रह्माण्ड की जीवन्त बुद्धि

यह सामंजस्यवाद की आधारभूत दर्शन का अंग है। यह भी देखें: सामंजस्यिक यथार्थवाद (Harmonic Realism), परम सत्ता, शून्य, ब्रह्माण्ड, लोगोस् और भाषा, मानव सत्ता।




संज्ञान

लोगोस् वह जीवन्त बुद्धि है जो समस्त अस्तित्व को जीवित करती है — ब्रह्माण्ड का संचालन करने वाला संगठनकारी सिद्धान्त, वह पञ्चमतत्त्व की सामंजस्यपूर्ण इच्छा जो प्रत्येक स्तर पर पुनरावृत्त होने वाला भग्न प्रतिरूप है, जो प्रत्येक सत्ता में अंतर्निहित है। यह बहुत सी शक्तियों में से एक शक्ति नहीं है, वरन् वह सिद्धान्त है जिसके द्वारा प्रत्येक शक्ति सुसंगत होती है। यह बाहर से आरोपित नहीं है, वरन् अन्दर से प्रकट होता है — वह तर्क जिसके द्वारा ब्रह्माण्ड स्वयं को सुव्यवस्थित करता है, जिसका अर्थ, मूलतः और सटीकतः, व्यवस्था है।

सामंजस्यवाद (Harmonism) की ऑन्टोलॉजी में, ब्रह्माण्ड प्रकट रूप में ईश्वर है — परम सत्ता का कथात्मक ध्रुवांत, साक्षात् प्रकटीकरण। लोगोस् उस प्रकटीकरण के भीतर अंतर्निहित संगठनकारी बुद्धि है: कथात्मक ध्रुवांत कैसे जानने योग्य है, व्यवस्था का आत्म-प्रकटीकरण। जैसे आत्मा शरीर के लिए है, जैसे सामंजस्य संगीत के लिए है, वैसे ही लोगोस् ब्रह्माण्ड के लिए है। परम सत्ता के रूप में ईश्वर ब्रह्माण्ड और लोगोस् दोनों से परे है — शून्य आयाम अनिर्वचनीय रहता है, पूर्व-ऑन्टोलॉजिकल, वह गर्भित मौन जिससे प्रकटीकरण उत्पन्न होता है और जिसमें विलीन हो जाता है। परन्तु दिव्य का सबकुछ जो जाना जा सकता है, वह लोगोस् के माध्यम से जाना जाता है, क्योंकि लोगोस् यह है कि जानना स्वयं क्या है: बोधगम्य व्यवस्था का आत्म-प्रकटीकरण। जब कोई परम्परा कहती है कि ईश्वर जानने योग्य है, तो वह लोगोस् के माध्यम से प्रकट ब्रह्माण्ड की बात कर रही है। जब वह कहती है कि ईश्वर अज्ञेय है, तो वह शून्य की बात कर रही है।

यह कि ब्रह्माण्ड ऐसी बुद्धि से व्यवस्थित है, यह न तो ग्रीक विशेषता है, न पूर्वी आयात, न ही सामंजस्यवादी आविष्कार। यह हर उस सभ्यता की सहमति है जिसने पर्याप्त अनुशासन के साथ अन्दर की ओर मुड़ा और दिखावट के नीचे की संरचना को समझा — और उनके नामों का संगम सबसे मजबूत उपलब्ध साक्ष्य है कि प्रत्येक परम्परा जो मानचित्रबद्ध करती है वह एक ही वास्तविकता को मानचित्रबद्ध कर रही है। पाँच मानचित्र इस संगम को ऑन्टोलॉजिकली स्तर पर, आत्मा की संरचना में, लंगित करते हैं; सांस्कृतिक-विविध लोगोस् का नामकरण इसे दार्शनिक स्तर पर, ब्रह्माण्ड की संरचना में, लंगित करता है। एक ही वास्तुकला दो पंजीकरणों पर देखी गई है।

वेदिक परम्परा, पृथ्वी पर ब्रह्मांडीय सिद्धान्त का सबसे लंबा सतत सूत्रीकरण, इस बुद्धि को ऋत कहती है — वह ब्रह्मांडीय लय जिससे ऋतुएं परिवर्तित होती हैं, तारे अपने पाठ्यक्रमों को धारण करते हैं, सृष्टि का अन्तःश्वास और बहिःश्वास प्रवाहित होते हैं। संस्कृत का जोर लय पर पड़ता है (ऋत, ठीक से व्यवस्थित); ग्रीक का जोर बोधगम्यता पर पड़ता है (लोगोस्, बोली गई, संग्रहीत); एक ही वास्तविकता विभिन्न सभ्यतागत आवृत्तियों के माध्यम से अपवर्तित होती है। मानव-अनुरेखण के लिए वेदिक शब्द धर्म है — तीन परम्परा-विशिष्ट शब्दों में से एक जिन्हें सामंजस्यवाद ने अपनी कार्यकारी शब्दावली में सीधे अपनाया है, लोगोस् और कर्म के साथ। सनातन धर्म, शाश्वत प्राकृतिक मार्ग, ने व्यक्त किया कि जिसे ग्रीक दर्शन बाद में अपनी स्वयं की व्याकरण से फिर से व्यक्त करेगा। जहां दोनों परम्पराएं मिलीं — हिन्द-यूरोपीय भाषिक आधार में जो संस्कृत ऋत को लातिन रीतुस् और रेक्टुस्, ग्रीक अर्तुस् और अरेते से जोड़ता है — वे पहले से ही, सबसे गहरे व्यु्त्पत्तिशास्त्रीय स्तर पर, एक ही संज्ञान की बात कर रही थीं।

ग्रीक सूत्रीकरण हेराक्लीटस् के साथ प्रारम्भ होता है — सभी चीजें इसी लोगोस् के अनुसार होती हैं — स्टोइक्स के माध्यम से लोगोस् स्पर्मातिकोस् में गहरा होता है, वह बीज-कारण जो पदार्थ को क्रमबद्ध सृष्टि में आकार देता है, और प्लोटिनस् के एक के माध्यम से नौस् में अपने रूपक शिखर तक पहुंचता है। ग्रीक विरासत सीधे यूहन्ना का सुसमाचार के आरम्भ के माध्यम से ईसाई रूपविज्ञान में बहती है — एन आर्चे एन हो लोगोस्, आरम्भ में लोगोस् था — और मक्सिमस् द कनफेसर की लोगोई की सिद्धान्त में अपनी सबसे सटीक पेट्रिस्टिक सूत्रीकरण तक पहुंचता है: प्रत्येक सृजित सत्ता अपने भीतर दिव्य लोगोस् की एक किरण धारण करती है, और आत्मा का कार्य अपने स्वयं के आंतरिक लोगोस् को लोगोस् स्वयं के साथ संरेखित करना है। हेसिचास्ट परम्परा इस संज्ञान को जीवन्त ध्यानात्मक अभ्यास के रूप में संरक्षित करती है — नूस् का कर्दिया में अवतरण उस अन्तर्मुखी मोड़ के रूप में जिसके माध्यम से मानव लोगोस् ब्रह्मांडीय लोगोस् को पहचानता है। लोगोस् वह है जो ईसाइयत, अपने स्वयं के गहनतम आंतरिक से बोलते हुए, वह कहती है जिसे हर परम्परा नाम दे रही है।

इस्लामिक परम्परा एकदेववादी समर्पण की व्याकरण के माध्यम से एक ही संज्ञान को नाम देती है। सुन्नत अल्लाह — सृष्टि में ईश्वर का मार्ग — वह कुरानिक पद है जिसके लिए अपरिवर्तनीय दिव्य प्रतिरूप जिसके द्वारा ब्रह्माण्ड व्यवस्थित है: और आप सुन्नत अल्लाह में कोई परिवर्तन नहीं पाएंगे। कलिमत अल्लाह — ईश्वर का शब्द — लोगोस् का ही समरूप है, वह दिव्य शब्द जिसके माध्यम से सभी चीजें अस्तित्व में आती हैं। सूफी परम्परा, विशेषतः इब्न अरबी के वहदत अल-वुजूद के माध्यम से, अल-हक्क की रूपविज्ञान को व्यक्त करती है — वास्तविक, सत्य — ब्रह्मांडीय सुव्यवस्थाकारी सिद्धान्त के रूप में जिसमें सभी प्रकट रूप भाग लेते हैं। वास्तुकला ग्रीक और वेदिक के समान है; आशय इस्लाम की समर्पण-व्याकरण है।

चीनी परम्परा इसे Tao कहती है — मार्ग — वह अनामकृत स्रोत जिससे दस हजार चीजें उत्पन्न होती हैं और जिसमें वापस लौटती हैं। ताओ ते चिंग की आरम्भिक पंक्ति — जिस ताओ को बोला जा सकता है वह शाश्वत ताओ नहीं है — उसी संज्ञान को कूटबद्ध करती है जिसे उपनिषद् का नेति नेति और ईसाई अनिर्वचनीय परम्परा कूटबद्ध करते हैं: ब्रह्मांडीय सुव्यवस्थाकारी सिद्धान्त हर नाम से परे है भले ही यह हर रूप के माध्यम से प्रकट होता है। चीनी शब्द जापानी में Dō के रूप में, कोरियाई में Do के रूप में बहता है, निर्मित कलाओं में (Aikidō, Kendō, Judō) के रूप में ब्रह्मांडीय सिद्धान्त मूर्त अनुशासन के माध्यम से सक्रिय बनाया जाता है। मिस्र के पुरोहितीय विज्ञान इसे Maat कहते हैं — ब्रह्मांडीय व्यवस्था, सत्य, न्याय, दुनिया की सही व्यवस्था — एक देवी के रूप में चित्रित, प्रत्येक आत्मा के हृदय को ब्रह्मांडीय संतुलन के पंख के विरुद्ध तौलती हुई। अवेस्तान परम्परा इसे Asha कहती है — सत्य जो हर परिस्थिति में फिट होता है, भौतिक, नैतिक, और आध्यात्मिक वास्तविकता की सही व्यवस्था। लिथुआनियाई रोमुवा परम्परा, जिसकी भाषा यूरोप में संस्कृत के सबसे करीब है, इसे Darna कहती है — सामंजस्य, सही सम्बन्ध। लातिन दार्शनिक विरासत इसे Lex Naturalis — प्राकृतिक नियम — के रूप में वहन करती है और रोमन न्यायशास्त्र के माध्यम से पश्चिमी कानून की बुनियादों में। सैकड़ों पूर्व-कोलम्बियाई अमेरिकी परम्पराएं इसे सैकड़ों नामों से नाम देती हैं, जिनमें से अधिकांश मार्ग या व्यवस्था का अनुवाद करते हैं — वह संज्ञान जो प्रत्येक लोगों की विशेष बोली के माध्यम से प्रेषित होता है, कभी किसी की सम्पत्ति न होते हुए।

यह उदारवाद नहीं है। यह है कि मानचित्रबद्ध संगम दार्शनिक पंजीकरण पर कैसा दिखता है। नाम भिन्न हैं; प्रदेश एक है। सामंजस्यवाद अपने प्राथमिक पद के रूप में लोगोस् का उपयोग करता है — ग्रीक विरासत को सम्मानित करते हुए जिसने पश्चिम को अपनी कार्यकारी दार्शनिक शब्दावली दी और ईसाई-हेसिचास्ट विरासत जिसने इसे पोस्ट-हेलेनिक शताब्दियों के माध्यम से ले जाया — और ऋत को सम्मानित वेदिक समरूप के रूप में। अन्य नाम एक ही वास्तविकता के अतिरिक्त साक्षियों के रूप में पढ़े जाते हैं, समान सांप्रत्यिक क्षेत्र के लिए प्रतिद्वंद्वी नहीं।

एक ही संगम प्रत्येक परम्परा के अपने सूत्रीकरण में रहता है कि दिव्य कैसे संरचित है। सूफी धर्मशास्त्र धात को अलग करता है, ईश्वर का अज्ञेय सार, सिफात से, प्रकट गुण जिनके माध्यम से ईश्वर अनुभवप्राप्य बन जाता है। पालामित् रूढ़िवादिता अज्ञेय दिव्य सार को ज्ञेय दिव्य ऊर्जाओं से अलग करता है जिनके माध्यम से ईश्वर सृष्टि में कार्य करता है। वेदान्त निर्गुण ब्रह्मन् — ब्रह्मन् गुणों के बिना, अनिर्वचनीय आधार — को सगुण ब्रह्मन् से अलग करता है, ब्रह्मन् गुणों के साथ, कथात्मक अभिव्यक्ति। प्रतिरूप सर्वत्र है क्योंकि विभाजन ऑन्टोलॉजिकली वास्तविक है: दिव्य में एक अप्रकट आधार और एक प्रकट अभिव्यक्ति दोनों है, और दोनों अलग-अलग हो सकते हैं बिना समान हुए। ब्रह्माण्ड सामंजस्यवाद का पद है प्रकट अभिव्यक्ति के लिए; लोगोस् उस अभिव्यक्ति के भीतर अंतर्निहित संगठनकारी बुद्धि है — कैसे दिव्य जानने योग्य बन जाता है, प्रतिरूपबद्ध, संरेखणीय-के-साथ।





सृजनशील-विनाशकारी शक्ति के रूप में लोगोस्

लोगोस् को मात्र “सुव्यवस्थाकारी सिद्धान्त” में घटाना यह कम आंकता है कि लोगोस् वास्तव में क्या है। लोगोस् केवल व्याकरण नहीं है जो जो अस्तित्व में है उसको संरचना देता है; यह वह सृजनशील शक्ति है जो चीजों को अस्तित्व में लाती है और वह विलीन करने वाली शक्ति है जो उन्हें स्रोत में वापस करती है। सामंजस्यवादी दृष्टि में व्यवस्था और प्रवाह विपरीत नहीं हैं — वे एक ही सर्वोच्च बुद्धि के दो पहलू हैं जो लगातार सृजन, पोषण, और विनाश करता है।

हेराक्लीटस्, जिसने पश्चिम को लोगोस् शब्द दिया, ने व्यवस्था को आग से अलग नहीं किया। उसने उन्हें समान किया। शाश्वत आग, माप में प्रज्वलित और माप में बुझती हुई — लोगोस् दहन की लय के रूप में, वह माप जिससे दुनिया प्रज्वलित और विलीन होती हैं। वेदिक परम्परा में, ऋत एकसाथ वह ब्रह्मांडीय व्यवस्था है जो तारों को उनके पाठ्यक्रमों में धारण करती है और वह नियम जिससे ब्रह्माण्ड लगातार पुनर्जन्म लेता है — ऋतु चक्र, रूपों की मृत्यु और वापसी, सृष्टि का अन्तःश्वास और बहिःश्वास। शैव परम्परा इसी संज्ञान को Tāṇḍava की छवि में कूटबद्ध करती है — शिव का ब्रह्मांडीय नृत्य, वह नृत्य जो एक अटूट गति में सृजन, संरक्षण, और विनाश करता है। सृजन और विनाश स्थिर व्यवस्था के साथ घटने वाली घटनाएं नहीं हैं; वे स्वयं व्यवस्था हैं, गति में।

इसलिए लोगोस् उस सबकुछ को धारण करता है जिसे परम्पराएं सदा दिव्य शक्ति कहती हैं। यह सृजनशील है — वह शक्ति जिससे चेतना अपने आपको रूप में विभेदित करती है, जिससे अप्रकट प्रकट बनता है, जिससे अनंत अपने आपको सीमित में ढालता है। यह पोषक है — वह शक्ति जिससे प्रतिरूप अपनी सुसंगतता धारण करते हैं, जिससे एक बलूत ऋतुओं भर बलूत बना रहता है, जिससे मानव शरीर कोशिका-दर-कोशिका अपने रूप को खोए बिना पुनर्जीवित होता है। और यह विलीन करने वाली है — वह शक्ति जिससे रूप स्रोत में वापस लौटते हैं, जिससे संरचनाएं जो अब सेवा नहीं करती उन्हें विनष्ट किया जाता है, जिससे मृत्यु नए जीवन के लिए जमीन साफ करती है। लोगोस् के बारे में केवल जो अस्तित्व में है उसकी बोधगम्यता के रूप में बोलना, और जो शक्ति इसे अस्तित्व में लाती है और वापस लेती है उसके रूप में नहीं, यह आधी वास्तविकता के बारे में बोलना है।

यह इसलिए है कि ब्रह्माण्ड स्थिर मशीन नहीं है जो निश्चित नियमों पर चल रही है, वरन् एक जीवन्त प्रक्रिया है जो लगातार अपने आपको सृजित कर रही है। भौतिकी जो नियमों का वर्णन करती है वह नियमितताएं हैं जिसके माध्यम से लोगोस् भौतिक पंजीकरण पर कार्य करता है — परन्तु लोगोस् स्वयं अंतर्निहित बुद्धि है, और वह बुद्धि जीवन्त है। यह प्रतिक्रिया करता है। यह भाग लेता है। यह जो व्यवस्था करता है उसके लिए बाहरी नहीं है।





द्वैध अवलोकन

लोगोस् सीधे अवलोकनीय है, और एक साथ दो पंजीकरणों में अवलोकनीय है। इसे पहचानना भौतिकवादी कमी और आदर्शवादी परिहार दोनों से बचने के लिए आवश्यक है।

अनुभव पंजीकरण पर, लोगोस् अपने आपको प्राकृतिक नियम के रूप में दिखाता है — नियमितताएं जिन्हें विज्ञान वर्णित करता है, भौतिकी की गणितीय संरचना, पवित्र ज्यामिति के अनुपात जो परमाणु से लेकर मंदाकिनी तक पुनरावृत्त होते हैं, जैविक वृद्धि के प्रतिरूप, कार्य-कारण का तर्क हर स्तर पर। हर वैज्ञानिक खोज लोगोस् का एक प्रकटीकरण है। हर समीकरण जो कुछ वास्तविकता का सफलतापूर्वक वर्णन करता है वह लोगोस् की कार्य में एक क्षणिक झलक है। विज्ञान लोगोस् की स्वीकृति के विरुद्ध नहीं है; यह लोगोस् को समझा जाने का एक तरीका है। आधुनिक वैज्ञानिक कट्टरतावाद की त्रुटि यह नहीं है कि यह प्रकृति को देखता है — त्रुटि यह है कि यह आग्रह करता है कि इसके अवलोकन यह परिभाषित करते हैं कि प्रकृति क्या है, और यह अतिरिक्त पंजीकरणों में लोगोस् को स्वीकार करने से इनकार करता है।

रूपविज्ञान पंजीकरण पर, लोगोस् अपने आपको प्राकृतिक परिघटनाओं के सूक्ष्म आयाम के रूप में दिखाता है — कर्मिक प्रतिरूप जिनके माध्यम से कार्य और परिणाम समय भर संपर्क में आते हैं, ऊर्जा शरीर में दृश्य कारणिक स्पष्टताएं, वह अनुरणन जिससे आंतरिक अवस्थाएं बाहरी वास्तविकता को आकार देती हैं, जीवन के एक पहचाने-हुए चाप जो अपने स्वयं के छिपे हुए तर्क को प्रकट करता है। जो अनुभवजन्य अवलोकन कानून के रूप में पकड़ता है, रूपविज्ञान की प्रज्ञा अर्थ के रूप में पकड़ता है। एक ही वास्तविकता, दो भिन्न क्षमताओं से देखी गई। एक व्यक्ति जिसने सूक्ष्म प्रज्ञान की क्षमताओं को निर्मित किया है — निरंतर साक्षित्व के माध्यम से, चक्र तंत्र के माध्यम से ध्यानात्मक सुर के माध्यम से, हर ध्यानात्मक परम्परा के अनुशासनों के माध्यम से — वह वैज्ञानिक से एक अलग ब्रह्माण्ड नहीं देखता। वे एक ही ब्रह्माण्ड को अधिक पूर्णतः देखते हैं। वे इसकी कार्य-कारण को विस्तारित रूपों में देखते हैं जहां सामान्य संवेदी ज्ञान तक नहीं पहुंच सकता।

दोनों अवलोकन तरीके वैध हैं। दोनों वास्तविक ज्ञान प्रदान करते हैं। सामंजस्यवाद की समग्र ज्ञानमीमांसा उन्हें एकीकृत करता है: संवेदी अनुभववाद और ध्यानात्मक रूपविज्ञान की प्रज्ञा एक एकल बहुआयामी वास्तविकता को प्रकट करने के लिए दो पूरक उपकरण के रूप में। अकेले कोई भी पर्याप्त नहीं है। अनुभववाद रूपविज्ञान के बिना आपको अर्थ के बिना यांत्रिकता देता है; रूपविज्ञान अनुभववाद के बिना आपको वास्तविक दुनिया से अलग-थलग अर्थ देता है। लोगोस् दोनों को प्रकट करता है और दोनों के लिए पूछता है।





लोगोस्, धर्म, कर्म — तीन पंजीकरणों पर एक वास्तविकता के तीन नाम

हर कार्य के आंतरिक आकार को लोगोस् कैसे वापस करता है — अनुभव और कर्मिक पंजीकरण एक निष्ठा के रूप में — का पूरा वास्तुकला बहुआयामी कार्य-कारण में सूत्रबद्ध है। यहां का उपचार तीन भार-वहन शब्दों (लोगोस्, धर्म, कर्म) को कास्केड की उनकी क्रमशः पंजीकरणों पर अलग करता है; कर्म इसके नैतिक-कारणिक सूक्ष्म पहलू के रूप में बहुआयामी कार्य-कारण के भीतर बैठता है।

लोगोस्, धर्म, और कर्म को अक्सर ढीले उपयोग में एक दूसरे के स्थान पर बोला जाता है। सामंजस्यवाद उन्हें सटीकतः अलग करता है क्योंकि वे एक ही वास्तविकता के विभिन्न स्तरों पर कार्य करते हैं।

लोगोस् जैसे-है ब्रह्मांडीय व्यवस्था है — ब्रह्माण्ड की अंतर्निहित बुद्धि, उद्देश्यपूर्ण और व्यक्तिगत-विमुख, चाहे कोई इसे समझता है या नहीं। लोगोस् किसी के लिए नियम नहीं है; यह वास्तविकता की संरचना है। गुरुत्व को विश्वास की आवश्यकता नहीं है; न ही लोगोस्।

धर्म लोगोस् के साथ मानव संरेखण है — नैतिक, आध्यात्मिक, और व्यावहारिक प्रतिक्रिया जो ब्रह्मांडीय व्यवस्था को सटीकतः समझने से चलती है। धर्म वह है जो लोगोस् तब दिखता है जब मुक्त इच्छा वाली सत्ता जानबूझकर इसे सम्मानित करने की खेती करती है। वही व्यवस्था जिसे तारे बिना विचार के पालन करते हैं, मनुष्यों को जानबूझकर संरेखण के माध्यम से चुनना चाहिए। सामंजस्य-मार्ग को चलना धर्म में चलना है, जो मानव स्तर पर लोगोस् में चलना है।

कर्म लोगोस् है नैतिक-कारणिक डोमेन में व्यक्त — वह भग्न हस्ताक्षर जिससे कार्य और उनके परिणाम समय भर संपर्क में आते हैं। कर्म एक अलग ब्रह्मांडीय किताबकेवेध नहीं है; यह व्यवस्था की बोधगम्यता की एक ही परिचालन है जहां विकल्प परिणाम बन जाते हैं, जहां अनुरणन नियति बन जाता है। जब बौद्ध और हिन्दू परम्पराएं कहती हैं जैसे बीज, वैसे फल, वे नैतिक आयाम में लोगोस् की निष्ठा का वर्णन कर रहे हैं — वास्तविकता की मना-कर-दी नकली मुद्रा स्वीकार करने से इनकार। आप वही फसल काटते हैं जो आप बोते हैं क्योंकि वास्तविकता क्रमबद्ध है, और क्रम कर्म और वापसी के डोमेन में विस्तारित है।

तीनों नाम तीन भिन्न वास्तविकताओं का वर्णन नहीं करते। वे एक ही लोगोस् को तीन स्तरों पर वर्णित करते हैं: ब्रह्मांडीय बोधगम्यता, मानव संरेखण, नैतिक कार्य-कारण। यहां सटीकता महत्वपूर्ण है क्योंकि जब विभाजन संपन्न होते हैं, तो अभ्यास अपना लंगर खो देता है। एक व्यक्ति जो धर्म को कर्म के साथ भ्रमित करता है वह कल्पना करता है कि वह ब्रह्मांडीय कानून का पालन कर रहा है जब वह वास्तव में परिणाम में हेर-फेर करने की कोशिश कर रहा है। एक व्यक्ति जो लोगोस् को धर्म के साथ भ्रमित करता है वह कल्पना करता है कि ब्रह्माण्ड स्वयंसेवकवादी अर्थ में उसे आज्ञा दे रहा है, जब वास्तव में ब्रह्माण्ड अपनी संरचना को प्रकट कर रहा है और संरेखण को उसकी संप्रभुता तक छोड़ रहा है। विभाजन उस सत्य को सुरक्षित करते हैं जिसकी ओर वे इशारा करते हैं।





ब्रह्माण्ड की इच्छा — प्रोनोइया, विकल्प नहीं

“ब्रह्माण्ड की इच्छा” वाक्यांश के सबसे निरंतर गलत पढ़ने कल्पना करते हैं कि कहीं एक देवता अगला क्या होता है यह चुन रहा है, एक सम्राट की तरह फरमान जारी करते हुए। सामंजस्यवाद इसे श्रेणी त्रुटि के रूप में अस्वीकार करता है। ब्रह्माण्ड स्वयंसेवकवादी अर्थ में “निर्णय” नहीं लेता है; यह अपनी अंतर्निहित प्रवृत्ति, अपने स्वयं के आंतरिक तर्क, अपनी स्वतःस्फूर्त स्वयं-व्यवस्था के अनुसार विकसित होता है। जिसे स्टोइक्स प्रोनोइया कहते हैं — प्रकृति में अंतर्निहित भविष्य-दर्शन — वह निकटतर अनुवाद है। जिसे वेदिक परम्परा ऋत कहती है — ब्रह्मांडीय व्यवस्था जो अपनी आवश्यकता से प्रवाहित होती है — यह एक ही संज्ञान है। Tao अपनी इच्छा से पहाड़ी की ओर प्रवाहित होने का विकल्प नहीं करता है; पहाड़ी की ओर बहना Tao है। ब्रह्माण्ड की “इच्छा” स्वयंसेवक विकल्पों का एक अनुक्रम नहीं है जो तटस्थ आधार में बाधा डालता है; यह जो है उसकी अंतर्निहित दिशात्मक बुद्धि है।

यह लोगोस् को व्यक्तिगत से कम नहीं करता है — यह लोगोस् को व्यक्तिगत से अधिक बनाता है। व्यक्तित्व जैसा हम इसे मानव स्तर पर अनुभव करते हैं लोगोस् का एक तरीका है, न कि लोगोस् क्या है इसकी छत। जो परम्पराएं ईश्वर की व्यक्तिगत गुण के बारे में बोलती हैं — दिव्य प्रिय, पिता, माता, मित्र के रूप में — वे अनुरेखक संरचना जिसके लिए लोगोस् मुंह फेरता है जब चेतना इसके पास हृदय के माध्यम से पहुंचती है। जो परम्पराएं अव्यक्त परम सत्ता के बारे में बोलती हैं — देवत्व, एक, अजात — वह एक अलग पंजीकरण से एक ही वास्तविकता के बारे में बोलती हैं। दोनों सत्य हैं। लोगोस् संबंधपूर्ण और अव्यक्त है, व्यक्तिगत और ब्रह्मांडीय, घनिष्ठ और प्रभुत्वशाली, मानव सत्ता के भीतर कौन सी क्षमता इसके साथ जुड़ रही है इस पर निर्भर करता है।

व्यावहारिक निहितार्थ निर्णायक है। कोई ब्रह्माण्ड को अपने पाठ्यक्रम को बदलने के लिए प्रार्थना नहीं करता है; कोई संरेखण करता है जिसका साथ ब्रह्माण्ड पहले से प्रवाहित है। प्रार्थना, जब सही तरीके से समझी जाती है, बाहरी प्राधिकार को प्रस्तुत की गई याचना नहीं है — यह व्यक्तिगत इच्छा का ब्रह्मांडीय इच्छा से समन्वय है जो पहले से प्रवाहित है। अनुग्रह, जब सही तरीके से समझा जाता है, बाहर से एक मनमाना हस्तक्षेप नहीं है — यह संरेखण का परिणाम है, ब्रह्मांडीय बुद्धि के साथ सहयोग का अनुभव जो पहले से काम पर था।





लोगोस् और पञ्चमतत्त्व

जो लोगोस् को प्रकट दुनिया में संचालनीय बनाता है वह है पञ्चमतत्त्व — ब्रह्माण्ड के सूक्ष्म ऊर्जा आधार, संकल्प-शक्ति की मूर्त स्थिति जो पल्पेबल कारणिक शक्ति के रूप में प्रकट होती है। प्रथम चार तत्व — पृथ्वी, जल, वायु, अग्नि — ऊर्जा-चेतना की सघन अवस्थाएं हैं जो भौतिक वास्तविकता को गठित करती हैं। पञ्चमतत्त्व सूक्ष्म आयाम है जो सभी चार को सहारा देता है, दिव्य इच्छा का ब्रह्मांडीय स्तर पर माध्यम, मानव स्तर पर आशय और चेतना का माध्यम। हर वास्तविक साक्षित्व का कार्य, हर सचेत उद्देश्य का गठन, हर सुसंगत आशय पञ्चमतत्त्व में भाग लेना है, और इसलिए लोगोस् में भाग लेना है। यह इसलिए है कि परम्पराएं जो सूक्ष्म ऊर्जा को निर्मित करती हैं — योगिक, ताओवादी, शामानिक, सूफी, हेसिचास्ट — वे एक अलग वास्तविकता का अनुसरण नहीं कर रहे हैं जिसे लोगोस् वर्णित करता है। वे पञ्चमतत्त्व के साथ प्रत्यक्ष संबंध को निर्मित कर रहे हैं, और इसलिए लोगोस् के साथ।

मानव सत्ता इसी पूरी वास्तुकला का सूक्ष्मदर्शी है। चक्र-तंत्र वह संरचना है जिसके माध्यम से लोगोस् चेतना के पूर्ण स्पेक्ट्रम में मानव अनुभव में गुजरता है — जीविका से ब्रह्मांडीय जागरूकता तक, जड़ की जड़ता से मुकुट के सार्वभौमिक चेतना में विलयन तक। आत्मा — आत्मन्, आठवां केंद्र — वह बिंदु है जिसमें व्यक्तिगत चेतना और सार्वभौमिक चेतना एक हैं, परम सत्ता का एक भग्न, पञ्चमतत्त्व द्वारा जीवित जो पूर्ण को जीवित करता है। अपने भीतर लोगोस् को जागृत करना अपने भीतर लोगोस् को जागृत करना है जो पूर्ण है।





ईश्वर सृष्टि से अलग नहीं है

मूलभूत त्रुटि जिसने बहुसंख्यक धर्मों को मिलेनिया के लिए भ्रष्ट किया है यह धारणा है कि ईश्वर और सृष्टि अलग हैं — ईश्वर ऊपर, उत्क्रमणशील और दूरस्थ, बाहर से आदेश जारी करते हुए, जबकि सृष्टि यहां, पदार्थ में निर्वासित, ऑन्टोलॉजिकली अलग-थलग। यह मूल स्तर पर ऑन्टोलॉजिकली विदर खोलता है: मानव सत्ता मूलतः दिव्य से अलग, बाहरी प्राधिकार से मध्यस्थता द्वारा ही बचाई गई।

सामंजस्यवाद इसे अंतिमता के साथ अस्वीकार करता है। सृजक और सृष्टि विभिन्न हैं परन्तु कभी अलग नहीं। शून्य (उत्क्रमण) और ब्रह्माण्ड (आंतरता) एक अविभाज्य पूर्ण के दो ध्रुव हैं। ईश्वर सृष्टि के बाहर बैठकर तार खींचता नहीं है; ब्रह्माण्ड प्रकट ईश्वर है, और लोगोस् अंतर्निहित बुद्धि है — जीवन शक्ति, सुव्यवस्थाकारी सिद्धान्त — जिससे प्रकटीकरण सुसंगत है। ब्रह्माण्ड ईश्वर में अस्तित्व में है और ईश्वर की चेतन ऊर्जा से गठित है। हर परमाणु, हर कोशिका, हर विचार, हर अनुभव का क्षण ईश्वर स्वयं को अभिव्यक्त कर रहा है।

यह अद्वैतवाद नहीं है — दावा कि ईश्वर और प्रकृति सपाट रूप से समान हैं। यदि यह सत्य होता, एक पत्थर एक जागृत मानव सत्ता जितना होशियार होता, और कोई रूपांतरण संभव नहीं होता। सही स्थिति वह है जिसे वेदान्त कहता है ब्रह्मन् वास्तविक है; विश्व वास्तविक है; केवल ब्रह्मन् ही अंततः वास्तविक है। दिव्य सभी रूपों के अंतर्निहित वास्तविकता है; उस चेतन ऊर्जा-क्षेत्र के भीतर, चेतना की अनंत अभिव्यक्तियां संभव हैं, जड़ से लेकर सर्वोच्च जागृत तक। विश्व वास्तविक है क्योंकि लोगोस् वास्तविक है; विश्व लोगोस् की ऊर्जा प्रकट करता है। परन्तु विश्व यह परिभाषित नहीं करता है कि ईश्वर क्या है, क्योंकि शून्य बना रहता है — अनिर्वचनीय क्षितिज जिसे कोई प्रकटीकरण नहीं रख सकता।

यह बिल्कुल वही है जिसे सामंजस्यवाद विशिष्टाद्वैत से मतलब है: गहनतम सत्य एकता है — केवल परम सत्ता है, अनंत रूपों में प्रकट है। फिर भी उस एकता के भीतर, वास्तविक विभाजन वास्तविक हैं — सृजक और सृष्टि एक समान नहीं हैं, शून्य और ब्रह्माण्ड एक समान नहीं हैं, ईश्वर का उत्क्रमणशील पहलू और आंतर पवन एक समान नहीं हैं, भले ही वे कभी अलग न हो सकें।





मध्य पथ — भौतिकवाद और भोले धर्मशास्त्र से परे

सामंजस्यिक यथार्थवाद आधुनिक युग के दो मुख्य भ्रमों के बीच एक पथ चार्ट करता है।

एक ओर अपचयात्मक भौतिकवाद खड़ा है — दावा कि वास्तविकता अंततः कुछ नहीं है लेकिन कणों और बलें, कि चेतना मस्तिष्क रसायन का एक एपिफेनोमेनॉन है, कि ब्रह्माण्ड अंधे भौतिक नियमों के अनुसार पीसने वाली तटस्थ यांत्रिकता है, और कि अर्थ, उद्देश्य, और दिव्यता मानव अनुमान हैं जिनके पास वास्तविकता में कोई आधार नहीं है। यह स्थिति अपनी नींव में असंगत है: केवल भौतिक वास्तविक है यह दावा आप ही एक रूपविज्ञान दावा है जो अनुभवजन्य डेटा से परे जाता है और उसी प्रकार विश्वास की आवश्यकता है कि इसे अस्वीकार करने का दावा है।

दूसरी ओर भोला धर्मशास्त्र खड़ा है — दावा कि ईश्वर कुछ अनुभवप्राप्य क्षेत्र में एक स्वयंसेवक व्यक्तिगत सत्ता है, मनमाने फरमान जारी करते हुए, प्राकृतिक कानून को चमत्कारिक हस्तक्षेप के माध्यम से निलंबित करते हुए, बाहरी मध्यस्थों को समर्पण की मांग करते हुए। यह स्थिति वास्तविक मानव एजेंसी और समझ की संभावना को खाली करता है; यह ईश्वर को सृष्टि के बाहर रखता है कि इसके भीतर, और स्वयंसेवकवादी देवता को पूरे लोगोस् के साथ भ्रमित करता है।

सामंजस्यवाद दोनों को अस्वीकार करता है, उस जमीन पर खड़ा है जहां वे मिलना चाहिए था। वास्तविकता मूलतः एक जानबूझकर, जीवन्त बुद्धि द्वारा क्रमबद्ध है — लोगोस् — उत्क्रमणशील और आंतर दोनों, प्रकट ब्रह्माण्ड की अंतर्निहित सुव्यवस्थाकारी बुद्धि के रूप में संचालनीय। शून्य अनिर्वचनीय आयाम बना रहता है लोगोस् भी परे। यह बुद्धि सर्वोच्च वास्तविक है, मानव अनुमान नहीं। यह सार्वभौमिक नियमों के अनुसार कार्य करता है — भौतिक, कारणिक, नैतिक, कर्मिक — जो मनमाने नहीं हैं बरन् वास्तविकता की बोधगम्यता की संरचना ही हैं। यह प्रकटीकरण के दो पंजीकरणों पर अवलोकनीय है: अनुभवजन्यतः, प्राकृतिक नियम के रूप में; रूपविज्ञान रूप से, सूक्ष्म कारणिक आयाम के रूप में निर्मित प्रज्ञान तक पहुंचनीय। भौतिक विश्व दुष्ट या हीन नहीं है बरन् दिव्य सृजनशीलता की आवश्यक अभिव्यक्ति है, वह मिट्टी जिसमें चेतना अपने आपको अवतरित कर सकती है और स्वयं को जान सकती है। और मानव सत्ता बाहर से बचाव की आवश्यकता वाली पीड़ा नहीं है, बरन् एक दिव्य सत्ता मुक्त इच्छा के साथ सुसज्जित, लोगोस् को सीधे समझने के लिए जागृत क्षमताओं के माध्यम से सक्षम, और सामंजस्य-मार्ग की जीवन्त अनुशासन के माध्यम से लोगोस् के साथ संरेखण के लिए जिम्मेदार।

यह हर वास्तविक रहस्यवादी परम्परा की स्थिति है: ईश्वर वास्तविक और जानने योग्य है, अंधे विश्वास के माध्यम से नहीं बरन् प्रत्यक्ष अनुभव के माध्यम से; मानव सत्ता प्रकृति के अनुसार दिव्य है और कार्य अपने आपको जागृत करना है जिसके लिए कोई पहले से ही है; और पथ बाहरी प्राधिकार को समर्पण नहीं बरन् वास्तविकता के सबसे अंतरतम प्रकृति के साथ संरेखण है।





लोगोस् और धर्म

सामंजस्यवाद में, लोगोस् और धर्म के बीच संबंध बाहरी नहीं है। वे एक एकल चाप के दो पहलू हैं।

लोगोस् ब्रह्मांडीय व्यवस्था है — वास्तविकता की उद्देश्यपूर्ण संरचना, चीजें जैसी हैं, कार्य-कारण और प्रतिरूप का प्रकटीकरण। लोगोस् बाहर से आरोपित नियमों का समूह नहीं है बरन् जो है उसका प्रकटीकरण।

धर्म उस व्यवस्था के साथ मानव संरेखण है — नैतिक प्रतिक्रिया जो वास्तविकता को स्पष्टतः देखने से चलती है। जब कोई वास्तविकता को स्पष्टतः देखता है, सही कार्य स्पष्ट बन जाता है। जो जीवन को बनाए रखता है, समझ को गहरा करता है, संबंध के जाल को मजबूत करता है वह संरेखित है। जो खंडित, विकृत, और अलग करता है वह संरेखित नहीं है। धर्म का अभ्यास करना लोगोस् के साथ संरेखण में चलना है; धर्म का उल्लंघन करना वास्तविकता का उल्लंघन करना है और इसलिए कर्म के माध्यम से अपरिहार्य परिणाम भोगना है, जो नैतिक-कारणिक डोमेन में लोगोस् संचालनशील है।

यह इसलिए है कि सामंजस्यवाद में नैतिकता न तो मनमाना नियम है न मात्र वरीयता बरन् वास्तविकता की संरचना का प्रतिबिंब। धर्म को सम्मानित करना लोगोस् को सम्मानित करना है। और लोगोस् को सम्मानित करना उस चेतन, जीवन्त बुद्धि में भाग लेना है जिससे प्रकट ब्रह्माण्ड — ईश्वर प्रकट रूप में — क्रमबद्ध है।

मानव संरेखण की पूरी दार्शनिक उपचार लोगोस् के साथ — इसकी तार्किक आवश्यकता, इसके तीन स्तर, इसके जीवन्त आकार, इसके तीन पहलू, यह क्या है और क्या नहीं है, कर्मिक दर्पण जिसके माध्यम से यह अपने आपको लागू करता है, सार्वभौमिक सभ्यतागत विरासत, हर युग की ध्यानात्मक परम्पराओं में जीवन्त निरंतरता — इसका स्थान धर्म में है, इस लेख का बहन दार्शनिक लेख।





लोगोस् को समझने के लिए मानव क्षमता

मानव जीवन की गहनतम संभावना इसी से उभरती है: लोगोस् हमसे अलग नहीं है। जो बुद्धि ब्रह्माण्ड को क्रमबद्ध करती है वह हमारे सबसे आंतरिक प्रकृति के रूप में जीता है। जो पञ्चमतत्त्व सभी अस्तित्व को जीवित करता है वह हमारी स्वयं की ऊर्जा शरीर के माध्यम से बहता है, जागरूकता के माध्यम से प्रत्यक्ष प्रज्ञान के लिए पहुंचनीय।

यह विश्वास या बौद्धिक सहमति के माध्यम से प्राप्त नहीं है बरन् क्षमताओं के सक्रियकरण के माध्यम से जो ज्यादातर लोगों में सोई हुई हैं। इस सक्रियकरण के लिए वास्तुकला हमारे भीतर पहले से मौजूद है — रूपक नहीं बरन् ऑन्टोलॉजिकली संरचना के रूप में। आत्मा — आत्मन्, आठवां केंद्र — वह बिंदु है जहां व्यक्तिगत चेतना और सार्वभौमिक चेतना एक हैं, परम सत्ता का एक भग्न, समान पञ्चमतत्त्व से जीवित जो पूर्ण को जीवित करता है। जब आत्मा अवतरित होती है, यह सात केंद्रों के माध्यम से विकसित होती है — चक्र — जिनमें से प्रत्येक चेतना का एक विभिन्न द्वार है — जीविका से ब्रह्मांडीय जागरूकता, जड़ की जमीन से मुकुट के सार्वभौमिक विलयन तक।

भक्ति परम्परा की छवि इसे सटीकतः पकड़ती है: कृष्ण बांस की बंसुरी को बजाता है, और जो संगीत निकलता है वह असहनीय रूप से सुंदर है। परन्तु कृष्ण उसे बजाता नहीं है जो इसमें है। वह इसे इसलिए बजाता है कि वह खाली है। खोखली सरकंडा कोई प्रतिरोध प्रदान नहीं करता; दिव्य श्वास बाधा के बिना से गुजरता है, और जो उभरता है वह शुद्ध अनुरणन है। मानव सत्ता वह बंसुरी है। चक्र वे छिद्र हैं जिनके माध्यम से संगीत सुनाई देता है। और जागरण का अभ्यास जागरण के अभ्यास है — प्रत्येक केंद्र से बाधा को साफ करने का अभ्यास जो दिव्य आवृत्ति को नीरव या विकृत करता है जो इसके माध्यम से गुजर रहा है।

यह इसलिए है कि लोगोस् केवल मुकुट पर आता नहीं है और वहीं रहता है। यह हर केंद्र के माध्यम से उतरता है, मूर्त अनुभव के हर आयाम में। लोगोस् जीविका की वृत्ति में प्रकट होता है और शरीर की पृथ्वी में जड़ता। लोगोस् सृजनशील और कामुक ऊर्जा में, जीवन के कच्ची शक्ति में, स्वयं को स्थायी रूप से अनुरोपित करने में। लोगोस् इच्छा और साहस में, आग में जो कार्य करता है, प्रकट होता है। लोगोस् प्रेम में प्रकट होता है — हृदय का प्रत्यक्ष प्रज्ञान दिव्य उपस्थिति के रूप में, आनन्द, गर्मता, और बिना शर्त संबंध। लोगोस् अभिव्यक्ति में, शब्द के माध्यम से सत्य बोलने की क्षमता और वास्तविकता को आकार देने में। लोगोस् अंतर्दृष्टि में, आत्म-समझने वाली चेतना के स्पष्ट प्रकाश में। लोगोस् मुकुट पर, जहां व्यक्तिगत जागरूकता सार्वभौमिक जागरूकता में खुलती है और प्राणी और निर्माता के बीच की सीमा पारदर्शिता में पतली हो जाती है। और लोगोस् आत्मा में प्रकट होता है — आठवां केंद्र, आत्मन् — जो कभी दिव्य से अलग नहीं था और इसे सात केंद्रों की प्रगतिशील खुलाव के माध्यम से खोजता है।

हर परम्परा जो मानव सत्ता को गंभीरतापूर्वक मानचित्रबद्ध करती है यह ऊर्ध्वाधर वास्तुकला मानचित्रबद्ध करती है — चक्रों की योगिक प्रणाली के माध्यम से, सूफी लतायफ (दिव्य गुण जो सूक्ष्म केंद्र के रूप में प्रकट होते हैं), हेसिचास्ट नूस् का कर्दिया में अवतरण, ताओवादी सूक्ष्मदर्शी दानतियान्स के माध्यम से, अंडियन क्यूरो नावीस, प्लेटोनिक त्रिआयामी आत्मा नियोप्लेटोनिक आरोहण के माध्यम से परिष्कृत। संगम मिलना संयोगचित नहीं है। यह मानव सत्ता की वास्तविक संरचना की ओर इशारा करता है जो कि मामला और आत्मा के बीच एक पुल है, जिसके माध्यम से अनंत अपने आपको जान सकता है और जिसके माध्यम से सीमित अपनी स्वयं की दिव्य प्रकृति में जागृत हो सकता है। (पूर्ण उपचार के लिए Philosophy/Horizons/Logos and Language देखें।)

अभ्यास अवधारणा में सरल है, निष्पादन में मांग वाली है: ऊर्जा शरीर को बाधा से साफ करो, ध्यान और साक्षित्व के माध्यम से तंत्र को सुर लगाओ, वास्तविक आंतरिक कार्य के माध्यम से चक्रों को जागृत करो, और लोगोस् के साथ संबंध सैद्धांतिक नहीं बरन् जीवन्त, तत्काल, अपरिहार्य बन जाता है। यह है जो सभी वास्तविक रहस्यवादी परम्पराएं सिखाती हैं — कि अपने स्वयं के गहनतम सार में आंतर-मुखी यात्रा एकसाथ लोगोस् की ओर बाहरमुखी यात्रा है, क्योंकि वे एक ही यात्रा हैं। बंसुरी संगीत नहीं बनाती। यह इसे माध्यम से आने देता है।





एकीकरण

संपूर्ण संज्ञान यह है: लोगोस् वह जीवन्त बुद्धि है जो सभी अस्तित्व में व्याप्त है — प्रकट ब्रह्माण्ड का अंतर्निहित संगठनकारी सिद्धान्त, सृजनशील-पोषक-विनाशकारी शक्ति जिससे ब्रह्माण्ड लगातार व्यक्त किया जाता है, व्यवस्था जो अपने आपको एकसाथ प्राकृतिक नियम और कर्मिक प्रतिरूप के रूप में प्रकट करती है, भौतिक नियमितता और नैतिक कार्य-कारण के रूप में। ब्रह्माण्ड ईश्वर प्रकट रूप में है; शून्य ईश्वर जानने से परे है; लोगोस् यह है कि प्रकटीकरण कैसे जानने योग्य है, कथात्मक ध्रुव का आत्म-प्रकटीकरण। ब्रह्माण्ड और शून्य परम सत्ता का गठन करते हैं, और मानव सत्ता इसी पूरी वास्तुकला के सूक्ष्मदर्शी के रूप में गठित है — शरीर और सूक्ष्म ऊर्जा क्षेत्र में लोगोस् स्वयं की पूरी संरचना युक्त।

मानव सत्ता का कार्य दिव्य बनना नहीं है (हम पहले से ही दिव्य हैं) बरन् जागृत होना जिसके लिए हम पहले से ही हैं, उस बाधा को साफ करना जो लोगोस् के प्रत्यक्ष प्रज्ञान को अस्पष्ट करता है, और सामंजस्य-मार्ग की जीवन्त अनुशासन के माध्यम से लोगोस् के साथ अपनी इच्छा को संरेखित करना।

यह संभव है। हर वास्तविक रहस्यवादी परम्परा इसे पुष्टि करती है। मानव सत्ता लोगोस् को जान सकता है — अमूर्त धर्मशास्त्र के रूप में नहीं बरन् जीवन्त उपस्थिति के रूप में, हृदय में अनुभव किया गया, मन की आंख में समझा गया, सभी चीजों को जीवित करने वाली सबसे आंतरिक चेतना के रूप में अनुभव किया गया। यह ज्ञान रूपांतरकारी है। यह अलगता के भ्रम को घोलता है; यह वास्तविक प्रेम को जागृत करता है; यह इच्छा को वास्तविकता के गहनतम व्यवस्था के साथ संरेखित करता है। और इस संरेखण से ज्ञान, स्वास्थ्य, वास्तविक आनन्द, और बड़ी समग्रता के लिए प्रामाणिक सेवा बहती है।

लोगोस् उस अर्थ में रहस्यमय नहीं है कि अज्ञानीय रहता है। लोगोस् इस अर्थ में रहस्यमय है कि यह अक्षय है — कोई संकल्पनात्मक ढांचा लोगोस् की पूर्णता को नहीं रख सकता, फिर भी लोगोस् को हर क्षण में सीधे अनुभव किया जा सकता है और घनिष्ठ रूप से अनुभव किया जा सकता है। यह मानवता के लिए आगे का मार्ग है: विश्वास प्रणालियों के अधिक प्रतियोगियों को प्राधिकार के लिए नहीं, बरन् प्रत्यक्ष प्रज्ञान की जागरूकता; बाहरी संस्थाओं के अधिकों को नहीं जो दिव्य को मध्यस्थता करने का दावा करते हैं, बरन् वह क्षमताओं की प्रगतिशील सक्रियकरण जिसके माध्यम से हर सत्ता लोगोस् को तत्काल जान सकता है।

यह सामंजस्यवाद की नींव है। यह वर्तमान युग की पुकार है।



यह भी देखें: धर्म — लोगोस् के साथ मानव संरेखण पर बहन दार्शनिक लेख; सामंजस्यिक यथार्थवाद — संपूरे तंत्र को आधार देने वाली रूपविज्ञान स्थिति; पाँच मानचित्र — ऑन्टोलॉजिकली स्तर पर उत्क्रमणशील साक्षी जो दार्शनिक स्तर पर लोगोस् के सांस्कृतिक-विविध नामकरण को लंगित करता है; सामंजस्य-मार्ग — संरेखण की जीवन्त अभ्यास; स्वतन्त्रता और धर्म — ब्रह्मांडीय व्यवस्था, मानव एजेंसी, और संरेखण के बीच संबंध; लोगोस् और भाषा — लोगोस् कैसे भाषा की संरचना में निवास करता है और उसे शासित करता है; शब्दकोश — लोगोस्, धर्म, ऋत, परम सत्ता, शून्य, ब्रह्माण्ड, पञ्चमतत्त्व, चक्र-तंत्र, विशिष्टाद्वैत।
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