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सामाजिक न्याय

सामंजस्यवाद (Harmonism) सभ्यताकीय स्तर पर न्याय को कैसे समझता है, और समकालीन पहचान-आधारित न्याय आंदोलन अपने द्वारा किए गए रूपान्तरण को प्रदान करने में क्यों विफल होते हैं।




न्याय: संरेखण

सामंजस्यवादी (Harmonist) दृष्टिकोण में, न्याय बाहर से वास्तविकता पर लागू किया गया कोई मूल्य नहीं है — कोई नैतिक वरीयता जिसे सार्वभौमिक सिद्धान्त के रूप में सजाया गया है। यह Logos के साथ संरेखण की सीधी अभिव्यक्ति है, वह ब्रह्माण्डीय क्रम-सिद्धान्त जो समस्त प्रकटीकरण को संरचित करता है। Logos के साथ संरेखित सभ्यता न्याय उत्पन्न करती है उसी प्रकार जैसे स्वस्थ शरीर स्वास्थ्य उत्पन्न करता है। विपरीत भी समान रूप से सत्य है: Logos से असंरेखित सभ्यता दुःख उत्पन्न करती है असंरेखण के सटीक अनुपात में, भले ही वह कितनी भी संपत्ति जमा करे या न्यायोचितता के प्रति अपनी प्रतिबद्धता की कितनी जोर से घोषणा करे।

यह वही है जो सामंजस्य-वास्तुकला (Architecture of Harmony) का अर्थ है जब वह धर्म (Dharma) — ब्रह्माण्डीय क्रम के साथ संरेखण — को सभी सभ्यताकीय स्तम्भों के केन्द्र में रखता है। न्याय कोई असतत नीति-क्षेत्र नहीं है जिसे स्वतन्त्र रूप से अनुकूलित किया जा सकता है। यह वह सामंजस्य है जो तब उदीयमान होता है जब सभ्यता का प्रत्येक आयाम (पोषण, संरक्षण, शासन, सम्प्रदाय, शिक्षा, पारिस्थितिकता, संस्कृति) एक सर्वमान्य केन्द्र की परिक्रमा करता है। जब धर्म केन्द्र को धारण करता है, सभी स्तम्भ स्वयं को शक्ति, बाजार की गतिविधियों, या सामूहिक भावनाओं के सम्बन्ध में नहीं, बल्कि सत्य के सम्बन्ध में संगठित करते हैं।

Ayni सिद्धान्त अन्डियन परम्परा से इसे मूर्त रूप में नाम देता है: पवित्र पारस्परिकता — वह पारस्परिकता जिसके माध्यम से सही सम्बन्ध निरन्तर नवीकृत होता है। कोई स्थैतिक विधि नहीं बल्कि एक जीवन्त अभ्यास। कोई अमूर्त सिद्धान्त नहीं बल्कि आत्म और सम्प्रदाय, सम्प्रदाय और ब्रह्माण्ड के बीच विनिमय, दायित्व, और देखभाल का चल रहा अंशांकन। इस दृष्टिकोण से, न्याय कोई ऐसी वस्तु नहीं है जो सरकार किसी जनसंख्या को प्रदान करती है। यह कोई ऐसी वस्तु है जो सम्प्रदाय प्रतिक्षण करता है, क्षण दर क्षण, उस तरीके से जिसमें संसाधन परिचालित होते हैं, शक्ति वितरित होती है, अग्रजों को सम्मानित किया जाता है, बालकों का पालन-पोषण किया जाता है, और भूमि का संरक्षण किया जाता है। न्याय की स्वास्थ्य इन सम्बन्धों की स्वास्थ्य में दृश्य है।

Munay — प्रेम-संकल्प — इस अभ्यास को सजीव करता है। कोई संवेदनशील आत्मीयता नहीं बल्कि पूर्ण के संरेखण की ओर निर्देशित शक्ति। जो व्यक्ति Munay से कार्य करता है वह न्याय को गुण-प्रदर्शन या नैतिक कार्य-प्रदर्शन के रूप में निष्पादित नहीं करता। वे वह करते हैं जो सामंजस्य के उदीयमान के लिए स्थिति को आवश्यकता है — जो कभी कभी पुनर्वितरण होता है, कभी कभी जवाबदेही होती है, कभी कभी वह कठोर कार्य होता है जो वास्तव में कार्य करने वाली वैकल्पिक संरचनाओं का निर्माण करना है, बजाय प्रदर्शनात्मक रूप से उन पर हमला करने के जो कार्य नहीं करते।





सामंजस्य-वास्तुकला का उत्तर न्याय को

सामंजस्य-वास्तुकला स्वयं यही सामंजस्यवादी उत्तर न्याय प्रश्न के लिए है। यह स्पष्ट करता है कि एक सभ्यता जो धर्म के साथ संरेखित है वह क्या दिखती है, जब प्रत्येक आयाम ग्यारह सभ्यताकीय स्तम्भों में — पारिस्थितिकता, स्वास्थ्य, कुटुम्ब, संरक्षण, वित्त, शासन, रक्षा, शिक्षा, विज्ञान और प्रौद्योगिकी, संचार, संस्कृति — केन्द्र में धर्म के साथ संरचित होते हैं। न्याय वह है जो उदीयमान होता है जब प्रत्येक स्तम्भ Logos के साथ संरेखण में अपनी स्वयं की तर्क को धारण करता है।

पारिस्थितिकता Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है मानव सभ्यता को जीवन्त समग्र के भाग के रूप में संरचित करना बजाय एक व्यावसायिक बल के रूप में। भूमि, जल, वायु, और उन गैर-मानव प्राणियों का पुनर्जनन जिनपर हम जीवन के लिए निर्भर हैं — पारिस्थितिकीय नीति के रूप में नहीं बल्कि सभ्यताकीय सामंजस्य की बुनियाद के रूप में।

स्वास्थ्य Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है कि प्रत्येक मानव प्राणी को वास्तविक पोषणकारी भोजन, स्वच्छ जल, और वह औषधि प्राप्त करने की पहुँच है जो वास्तव में चंगा करती है न कि लक्षणों का प्रबन्धन करती है। दान या अधिकार-आधारित हकदारी के रूप में नहीं बल्कि एक सभ्यता के तार्किक परिणाम के रूप में जिसका प्रथम दायित्व अपनी जनसंख्या की जैविकीय सजीवता है।

कुटुम्ब Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है सम्बन्धों में वास्तविक पारस्परिकता — न तो उदारवादी अर्थतन्त्रों की विखण्डित व्यक्तिवाद और न ही अधिनायकवादी संरचनाओं की प्रवर्तित अनुरूपता, बल्कि मध्य मार्ग जहाँ स्वायत्तता और अन्तर्निर्भरता एक दूसरे को सुदृढ़ करते हैं। परिवार, वंश-परम्परा, और सम्प्रदाय वास्तविक जीवन्त प्राणी के रूप में, यान्त्रिकृत सामाजिक इकाई के रूप में नहीं।

संरक्षण Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है भौतिक प्रणालियों को विवृत पाश के रूप में डिज़ाइन करना — कुछ भी बर्बाद नहीं, संसाधनों को सभी सदस्यों की सुशोभा के लिए पीढ़ियों में प्रबन्धित किया जाता है, वर्तमान में निजी लाभ के लिए नहीं।

वित्त Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है धन वास्तविक उत्पादन की सेवा करना बजाय इससे निकालना — वास्तविक अर्थतन्त्र के निर्माण के लिए ऋण जारी किया जाता है, मूल्य पीढ़ियों में सुरक्षित रखा जाता है, ऋण-के-रूप-में-नियन्त्रण की शिकारी तर्क को सिद्धान्त द्वारा प्रतिस्थापित किया जाता है कि पूंजी वास्तविक उत्पादनशील हाथों के बीच परिचालित होने के लिए मौजूद है।

शासन Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है शक्ति को उस सिद्धान्त के अनुसार वितरित किया जाता है कि धर्म — न कि संपत्ति, न कि राजनीतिक दल सम्बन्धन — निर्धारित करता है कि कौन नेतृत्व के लिए उपयुक्त है। नेतृत्व चयन तन्त्र जो बुद्धिमान, सक्षम, और चरित्र-समन्वित व्यक्तियों की पहचान करते हैं और उन्हें ऊँचा उठाते हैं। न्याय प्रणालियाँ दण्ड के बजाय पुनर्स्थापन की ओर केन्द्रित होती हैं।

रक्षा Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है संगठित शक्ति को न्यूनीकृत, वितरित, और सभ्यता के स्वयं की सुरक्षा के लिए बाध्य किया जाता है। शक्ति की अनुपस्थिति नहीं बल्कि इसका सही क्रम — रक्षा-मुद्रा में, दायित्व-श्रृंखला में।

शिक्षा Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है पूर्ण मानव प्राणियों का संस्कार — न कि आर्थिक इकाइयों का निर्माण, बल्कि उन व्यक्तियों का विकास जो सत्य को पहचानने और अवतार करने में सक्षम हैं।

विज्ञान और प्रौद्योगिकी Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है जाँच और तकनीकी क्षमता को जीवन की सुशोभा के लिए बाध्य किया जाता है। ज्ञान धर्म की सेवा में उत्पन्न होता है; उपकरण मानव और पारिस्थितिकीय सुशोभा की सेवा के लिए आकार दिए जाते हैं।

संचार Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है सूचना अवसंरचना जो सत्य को संचारित करती है — मीडिया वास्तविकता के साक्षी के रूप में बजाय प्रबन्धित धारणा के यन्त्र के रूप में।

संस्कृति Logos के साथ संरेखित होने का अर्थ है जो सत्य और सुन्दर है उसका पीढ़ियों में संचरण — कला, संगीत, कथा, अनुष्ठान — जो मानव चेतना को वास्तविकता के गहरे प्रतिरूपों के साथ सामंजस्य स्थापित करता है।

जब ये ग्यारह स्तम्भ स्वयं को केन्द्र में धर्म के चारों ओर संगठित करते हैं, वह जो उदीयमान होता है वह न्याय है — नीति सुधार के माध्यम से अर्जित कोई वस्तु के रूप में नहीं बल्कि संरचनात्मक सामंजस्य की प्राकृतिक अभिव्यक्ति के रूप में। विपरीत समान रूप से सत्य है: एक सभ्यता जो इन स्तम्भों में से किसी को Logos के विरुद्ध उल्लंघन करती है वह संगत दुःख उत्पन्न करती है।





पहचान विचारधारा निदान

समकालीन सामाजिक न्याय विचारधारा एक मौलिक रूप से भिन्न वास्तुकला से कार्य करती है — और यह वास्तुकला गारण्टी देता है कि आन्दोलन अपनी स्वयं की शर्तों पर विफल हो।

प्रथम निदान: पहचान-आधारित न्याय मानव प्राणी को श्रेणियों में विखण्डित करता है। विचारधारा व्यक्तियों को जनसांख्यिकीय खण्डों में विभाजित करती है (जाति, लिंग, कामुकता, शरीर प्रकार, तंत्रिका-विज्ञान, विशेषाधिकार-स्थिति) और इन खण्डों के चारों ओर राजनीतिक दावे का निर्माण करती है। विश्लेषण की इकाई पूर्ण व्यक्ति नहीं बनती, न उनकी चेतना की गुणवत्ता, न उनकी धर्म को अवतार करने की क्षमता — बल्कि पहचान-श्रेणी मैट्रिक्स के भीतर उनकी स्थिति।

यह ठीक सामंजस्यवाद (Harmonism) के दृष्टिकोण के विपरीत है। सामंजस्यवाद मानता है कि मानव प्राणी एक बहु-आयामी एकता है: एक भौतिक शरीर, एक ऊर्जा शरीर (चक्र प्रणाली और इसके अनुरूप चेतना की अवस्थाएँ), सम्बन्धों में निवेशित, स्थान में निहित, सीखने और संस्कृति और पवित्र की ओर उन्मुख। इनमें से कोई भी आयाम अन्यों से अलग नहीं किया जा सकता। जो व्यक्ति अच्छी तरह से पोषित है लेकिन संबन्धपरक रूप से अलग-थलग और आध्यात्मिक रूप से मृत है वह पूर्ण नहीं है; जो व्यक्ति जिसकी सामाजिक स्थिति ऊँचा उठाई गई है लेकिन जिसका शरीर टूटा हुआ है और जिसकी चेतना विखण्डित है वह स्वतन्त्र नहीं है।

पहचान विचारधारा एक आयाम (जाति, या लिंग, या कामुकता) लेती है और इसे अनुभव के सभी अन्य आयामों के लिए व्याख्यात्मक चर के रूप में व्यवहार करती है। यह झूठा और विनाशकारी दोनों है। यह झूठा है क्योंकि पहचान श्रेणियाँ मानव जीवन को आकार देने वाले कारकों से कहीं अधिक बहु-आयामी हैं। यह विनाशकारी है क्योंकि यह अभ्यासियों को जनसांख्यिकीय स्थिति के लेंस के माध्यम से स्वयं को और अन्यों को देखने के लिए प्रशिक्षित करता है।

परिणाम यह है कि पहचान न्याय आन्दोलन अनिवार्य रूप से अन्याय की वास्तविक जड़ों को सम्बोधित करने में विफल होते हैं। अमेरिका में एक काले व्यक्ति जो कॉर्पोरेट नेतृत्व प्राप्त करते हैं लेकिन जिनकी निद्रा अवनत है, जिनका पोषण औद्योगिक है, जिनके सम्बन्ध विखण्डित हैं — क्या उस व्यक्ति को मुक्त किया गया है? एक महिला जो पुरुषों के साथ पेशेवर समानता प्राप्त करती है लेकिन जो अपने स्वयं के शरीर से काटी गई रहती है, वास्तविक सम्प्रदाय से — क्या न्याय की पूर्ति की गई है? एक सदेशीय सम्प्रदाय जो भूमि मान्यता प्राप्त करते हैं लेकिन जिनकी युवा पीढ़ी भूमि को पढ़ने की क्षमता खो गई है — क्या अन्याय को सुधारा गया है?

पहचान-न्याय ढाँचा ये प्रश्न नहीं पूछ सकता क्योंकि वे पहचान श्रेणियों में काटते हैं। इसे सम्बोधित नहीं किया जा सकता क्योंकि उपचार नीति हस्तक्षेप नहीं हैं बल्कि मौलिक स्तर पर मानव प्राणियों का पुनर्निर्माण है।

दूसरा निदान: पहचान विचारधारा एक भौतिकवादी सांत्वना से कार्य करती है। यह मानता है कि अस्तित्व का एकमात्र वास्तविक आयाम भौतिक है: शरीर, इसकी जनसांख्यिकी, आर्थिक पदानुक्रम में इसकी भौतिक स्थिति।

एक भौतिकवादी दृष्टिकोण से, अन्याय विशेषता से भौतिक पुनर्वितरण का एक मामला है। अप्रत्याशितों को अधिक संसाधन दें। कानूनी संरचनाओं को बदलें। ये वास्तविक परिवर्तन हैं — लेकिन वे केवल उस सतह परत को सम्बोधित करते हैं जो वास्तव में अन्याय उत्पन्न करता है।

सामंजस्यवाद मानता है कि वास्तविकता बहु-आयामी है। भौतिक आयाम वास्तविक है लेकिन प्राथमिक नहीं है। चेतना और ऊर्जा आयाम समान रूप से वास्तविक और कारणतः पूर्वपराधी हैं। एक सभ्यता जो भौतिक संसाधनों को पुनर्वितरित करने का प्रयास करती है जबकि उस चेतना को अनदेखा करती है जो उन संसाधनों का उपयोग करती है वह एक नए रूप में अन्याय के समान प्रतिरूप उत्पन्न करेगी।

वास्तविक न्याय चेतना के रूपान्तरण की आवश्यकता है। यह मानव प्राणियों के पुनर्निर्माण की आवश्यकता है जो स्पष्ट रूप से सोच सकते हैं, सत्य से धारणा कर सकते हैं, और अपने कार्यों को Logos के साथ संरेखित कर सकते हैं।

तीसरा निदान: पहचान विचारधारा एक झूठी ज्ञान-विज्ञान से कार्य करती है। इसका मूल दावा यह है कि जीवन अनुभव, विशेष रूप से सीमान्त अनुभव, सत्य का प्राथमिक स्रोत है — और यह जीवन अनुभव अपुष्टि योग्य है।

यह सामंजस्यिक यथार्थवाद (Harmonic Realism) की ज्ञान-विज्ञान स्थिति को सीधे उलट देता है। सामंजस्य ज्ञानमीमांसा मानती है कि मानव प्राणी चेतना में निवेशित हैं और सत्य तक सीधी पहुँच रखते हैं — लेकिन निजी व्यक्तिपरक अनुभव के रूप में नहीं। बल्कि, सर्वोच्च जानकारी अभिसरण है — जब स्वतन्त्र पर्यवेक्षक, अलग-अलग विधियों का उपयोग करते हुए, अलग-अलग परम्पराओं और शताब्दियों में, एक ही संरचनात्मक अन्तर्दृष्टि तक पहुँचते हैं।

जब पहचान विचारधारा जीवन अनुभव को अपुष्टि योग्य सत्ता के रूप में व्यवहार करती है, यह वास्तविक सीखने की संभावना को बन्द कर देती है। यह इसके बजाय “सहयोगिता” की घटना उत्पन्न करती है — जहाँ अन्य समूहों में व्यक्तियों को सुनने की अनुमति है लेकिन सोचने के लिए नहीं। यह उसी पदानुक्रम संरचना को पुनः उत्पन्न करता है।

चौथा निदान: पहचान न्याय संरचनात्मक रूपान्तरण के लिए नैतिक कार्य-प्रदर्शन को प्रतिस्थापित करता है। आन्दोलन अत्याचारियों को नाम देने में उत्कृष्ट है। यह वैकल्पिक संरचनाओं का निर्माण करने में कहीं कम सक्षम है जो वास्तव में न्याय उत्पन्न करेगा।

यह प्रतिक्रिया आन्दोलनों का ऐतिहासिक प्रतिरूप है: वे विरोध से अपनी ऊर्जा प्राप्त करते हैं, और एक बार जब विरोध उनके संगठन सिद्धान्त बन जाता है, वे निर्माण में असमर्थ हो जाते हैं।





एक सामंजस्यवादी न्याय की ओर

न्याय के प्रति सामंजस्यवादी दृष्टिकोण मौजूदा प्रणालियों की आलोचना से प्रवाहित नहीं होता है। यह सामंजस्य-वास्तुकला से प्रवाहित होता है — जब प्रत्येक आयाम Logos के साथ संरेखित हो तो एक सुसंगत सभ्यता क्या दिखती है इसका दृष्टि। आन्दोलन निर्माणात्मक मार्ग है: वह वास्तुकला का निर्माण करो। खाद्य प्रणालियाँ बनाओ जो वास्तव में पोषण करती हैं। शैक्षणिक संस्थान बनाओ जो वास्तव में मानव प्राणियों का पालन-पोषण करते हैं। आर्थिक प्रणालियाँ बनाओ जो वास्तव में आत्मनिर्भरता उत्पन्न करती हैं। समुदाय बनाओ जहाँ सम्बन्ध वास्तविक हैं। शासन संरचनाएँ बनाओ जहाँ बुद्धिमान लोग नेतृत्व करते हैं। संस्कृतियाँ बनाओ जो सत्य और सुन्दर को संचरित करती हैं।

जब यह वास्तुकला बनता है, अन्याय जो असंरेखण से प्रवाहित होता है स्वाभाविक रूप से दूर हो जाता है — न कि क्योंकि अत्याचारी समूहों को सार्वजनिक शर्मिंदगी में बाध्य किया गया है, बल्कि इसलिए कि वैकल्पिक संरचनाएँ इतनी स्पष्ट रूप से उत्कृष्ट हो गई हैं कि पुरानी लोगों के लिए आसंजन स्व-स्पष्ट रूप से अतार्किक हो गया है। यदि एक कार्यात्मक विकल्प उपलब्ध है और सिद्ध रूप से बेहतर है तो आपको एक दुष्क्रियात्मक प्रणाली को त्यागने के लिए किसी को समझाने की आवश्यकता नहीं है।

यह पद्धतिगत अन्याय के कारण तत्काल पीड़ा को अनदेखा करना नहीं है। लेकिन इसका अर्थ है पीड़ा को इसके लक्षणों पर बजाय इसकी जड़ों पर सम्बोधित करना। इसका अर्थ है, मानव अनुभव के प्रत्येक डोमेन के लिए पूछना: यदि यह Logos के अनुसार संगठित किया गया तो यह क्या दिखता? ऐसा संगठन बनाए रखने के लिए लोगों को कौन सी क्षमताएँ विकसित करनी होंगी? हम अभी, उपलब्ध संसाधनों और लोगों के साथ, वह निर्माण करना कैसे शुरू करते हैं?

उत्तर मौजूदा संस्थानों के भीतर नीति सुधार नहीं है। उत्तर वैकल्पिक संस्थानों का निर्माण है — ऐसे स्कूल जो वास्तव में प्रज्ञा का पालन-पोषण करते हैं, खेत जो वास्तव में मिट्टी को पुनः उत्पन्न करते हैं, आर्थिक संरचनाएँ जो वास्तव में न्यायसंगत हैं, समुदाय जो वास्तव में पूर्ण हैं। जब ये विकल्प प्रसारित होते हैं और उनकी सामंजस्य को सिद्ध करते हैं, वे स्वचालित बन जाते हैं। पुरानी प्रणालियाँ रूपान्तरित नहीं होती; वे अप्रासंगिक हो जाती हैं।

यह सामंजस्यवाद की न्याय की समझ है: एक अन्यायसंगत प्रणाली के भीतर पीड़ा का प्रबन्धन नहीं, बल्कि ऐसी प्रणालियों का निर्माण जो पीड़ा उत्पन्न नहीं करती क्योंकि वे जो सत्य है उसके साथ संरेखित हैं।





यह भी देखें

पाश्चात्य विभाजन — समकालीन संकट का वंश-परम्परा वैचारिक कब्जे की मनोविज्ञान — आन्दोलन कैसे भ्रष्ट होते हैं नैतिक प्रतिलोम — आधुनिकता के भीतर मूल्यों का प्रतिलोम पूंजीवाद और सामंजस्यवाद — अन्याय की आर्थिक अवसंरचना वित्तीय वास्तुकला — मौद्रिक प्रणाली और धन अन्तरण भूमण्डलीय अभिजात — सभ्यता को आकार देने वाली केन्द्रीकृत शक्ति अतिमानवतावाद और सामंजस्यवाद — मानव व्यक्ति की तकनीकी पुनर्परिभाषा सामंजस्य-वास्तुकला — सभ्यताकीय संरेखण की पूर्ण दृष्टि प्रयुक्त सामंजस्यवाद — दर्शन कैसे अभ्यास बनता है धर्म — प्रत्येक स्तर पर संरेखण का सिद्धान्त सामंजस्य-मार्ग — नैतिक मार्ग शासन — शक्ति और सामूहिक निर्णय-निर्माण की वास्तुकला की समझ



EPUB/nav.xhtml

सामाजिक न्याय

		सामाजिक न्याय		न्याय: संरेखण

		सामंजस्य-वास्तुकला का उत्तर न्याय को

		पहचान विचारधारा निदान

		एक सामंजस्यवादी न्याय की ओर

		यह भी देखें









  
    		
      Title Page
    


  





