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पश्चिम का खोखलापन

सभ्यतागत निदान। अतिरिक्त देखें: पाश्चात्य विच्छेद, आध्यात्मिक संकट, ज्ञानमीमांसा संकट।



एक सभ्यता बाहर से मर सकती है — आक्रमण, विजय, पारिस्थितिक पतन से। परंतु पश्चिम बाहर से नहीं मर रहा है। यह अंदर से मर रहा है, एक ऐसी प्रक्रिया द्वारा जिसे पतन से अधिक खोखलेपन के रूप में वर्णित किया जा सकता है। संस्थाएं खड़ी रहती हैं। सकल घरेलू उत्पाद अभी भी बढ़ता है। सैन्य तंत्र अतुलनीय है। परंतु आंतरिक सार — सभ्यता के घोषित मूल्यों और उसके लोगों के वास्तविक अनुभव के बीच जीवंत संबंध — को क्रमिक रूप से खाली कर दिया गया है। जो शेष रहता है वह एक खोल है: संरचनात्मक रूप से सुरक्षित, आध्यात्मिक रूप से निर्जन।

यह लेख अनुभवजन्य साक्ष्य को संकलित करता है। पाश्चात्य विच्छेद दार्शनिक वंशावली को खोजता है — कैसे नाममात्रवाद ने चौदहवीं शताब्दी में सार्वभौमिक को वास्तविकता से अलग किया और सात शताब्दियों के विखंडन के माध्यम से प्रवाहित हुआ। आध्यात्मिक संकट मानव अस्तित्व के भौतिक आधार के रूप में Logos के नुकसान का निदान करता है। ज्ञानमीमांसा संकट संस्थागत ज्ञान के अधिग्रहण को मानचित्र प्रदान करता है। वॉल्ट के निदान से जो अनुपस्थित है वह जनसांख्यिकीय, महामारी विज्ञान, मनोवैज्ञानिक, और संस्थागत डेटा हैं जो ये दार्शनिक विच्छेद को मापने योग्य सभ्यतागत रोगविज्ञान के रूप में व्यक्त करते हैं। यह लेख उस अंतराल को भरता है। संख्याएं निदान नहीं हैं — Logos निदान है — परंतु संख्याएं वह हैं जो सभ्यता स्वयं अपनी ही अनुभवजन्य भाषा में इनकार नहीं कर सकती।




I. निराशा की मृत्याएं

2015 में, Anne Case और Angus Deaton — बाद वाले अर्थशास्त्र में नोबेल पुरस्कार विजेता — ने ऐसे निष्कर्ष प्रकाशित किए जो अमेरिकी मृत्यु दर में एक शताब्दी की प्रगति को उलट देते हैं। कॉलेज की डिग्री के बिना मध्यम आयु वाले श्वेत अमेरिकी त्वरित दरों पर मर रहे थे, उम्र की बीमारियों से नहीं बल्कि आत्महत्या, शराब की जिगर की बीमारी, और नशीली दवाओं की अधिकता से। उन्होंने इस घटना का नाम “निराशा की मृत्याएं” रखा।

पैमाना विस्मयकारी है। 1999 और 2023 के बीच, 1.2 मिलियन से अधिक अमेरिकियों की नशीली दवाओं की अधिकता से मृत्यु हुई है। ओपिओइड संकट — दवा निर्माता कंपनियों द्वारा इंजीनियर किया गया जो जानते थे कि उनके उत्पाद आसक्तिकारक हैं, नियामक एजेंसियों द्वारा अनुमोदित जो उद्योग द्वारा अधिग्रहीत किए गए थे जिन्हें वे नाममात्र रूप से निरीक्षण करते थे, और एक चिकित्सा प्रणाली के माध्यम से वितरित जिसने निदानात्मक निर्णय को प्रिस्क्रिप्शन प्रोटोकॉल से प्रतिस्थापित किया — एकल वर्ष में 100,000 से अधिक अमेरिकियों को मार डाला (2022)। तुलना के लिए: Vietnam War ने दो दशकों में 58,000 अमेरिकियों को मार डाला।

Case और Deaton की सबसे परेशान करने वाली खोज कच्ची संख्याएं नहीं थीं बल्कि जनसांख्यिकीय सटीकता थी। मृत्याएं उन लोगों में केंद्रित थीं जिन्होंने उन संरचनाओं तक पहुंच खो दी थी जो जीवन को अर्थ देती थीं — स्थिर रोजगार, सामुदायिक संबंधन, संस्थागत विश्वास, पारिवारिक सुसंगतता, धार्मिक भागीदारी। सहसंबंध निरपेक्ष अर्थ में गरीबी के साथ नहीं था बल्कि सामाजिक आर्किटेक्चर के पतन के साथ था जो कभी एक छोटे से अमेरिकी शहर में जीवन को बोधगम्य और उद्देश्यपूर्ण बनाता था। ये ऐसे लोग नहीं थे जिनके पास संसाधनों की कमी थी। ये ऐसे लोग थे जिनके पास जीवित रहने का कारण नहीं था।

आध्यात्मिक संकट इस शून्य के आंतरिक आयाम को नाम देता है। परंतु निराशा की मृत्याएं इसका सांख्यिकीय पदचिह्न हैं — वह बिंदु जहां Logos का नुकसान एक दार्शनिक अमूर्तता रहना बंद कर जाता है और शवों को भरना शुरू कर देता है।



II. जनसांख्यिकीय संकेत

एक सभ्यता जिसने भविष्य की ओर अपने अभिविन्यास को खो दिया है, वह प्रजनन करना बंद कर देती है। यह रूपक नहीं है। पश्चिमी दुनिया भर में कुल प्रजनन दर ऐसे स्तरों तक गिरी है कि 1960 में कोई भी जनसांख्यिकीविद् को संभव नहीं मानते।

एक स्थिर जनसंख्या के लिए प्रतिस्थापन दर महिला प्रति 2.1 बच्चे है। 2024 तक, संयुक्त राज्य अमेरिका लगभग 1.62 पर बैठा है। Germany और Italy लगभग 1.3 के पास होते हैं। South Korea — संस्थागत आर्किटेक्चर में पाश्चात्य — 0.7 से नीचे गिर गया है, एक संख्या जो किसी भी बड़े समाज में ऐतिहासिक बिना किसी पूर्वापर के है। Spain ने 2023 में 1.16 तक पहुंचा। ये अस्थायी उतार-चढ़ाव नहीं हैं। ये एक सुस्थापित, दशकों-दीर्घ सभ्यतागत भविष्य से हटाव का प्रतिनिधित्व करते हैं।

मानक स्पष्टीकरण — आर्थिक दबाव, आवास लागत, शिक्षित महिलाओं के लिए बच्चों की अवसर लागत — कुछ वास्तविक को पकड़ते हैं परंतु संरचनात्मक गहराई को मिस करते हैं। प्रजनन पहले और सबसे तेजी से सबसे समृद्ध, सबसे शिक्षित जनसंख्या में गिरा — आबादी जिसके पास बच्चों को उठाने की सबसे बड़ी आर्थिक क्षमता थी। स्कैंडिनेवियाई देश, जिन्होंने मानव इतिहास में सबसे उदार माता-पिता समर्थन प्रणाली का निर्माण किया, ने अपनी प्रजनन दरों में गिरावट देखी बाकी सभी की ओर। आर्थिक तर्क समय और परिमाण में सीमांत पर व्याख्या करता है; यह दिशा की व्याख्या नहीं करता। कुछ गहरा संचालन हो रहा है।

सामंजस्यवादी निदान सटीक है: एक सभ्यता जिसने Logos — इस बोध से अपना संबंध काट दिया है कि वास्तविकता क्रमबद्ध, अर्थपूर्ण, और उत्पादक है — जीवन बनाने की इच्छा उत्पन्न करने वाले अस्तित्वगत आधार को खो देती है। बच्चे केवल एक आर्थिक गणना नहीं हैं। वे भविष्य की सुसंगतता में विश्वास का कार्य हैं। जब वह विश्वास चला जाता है — जब प्रचलित सांस्कृतिक कथा मानता है कि अर्थ निर्मित है, पहचान द्रव है, संस्थाएं भ्रष्ट हैं, ग्रह मर रहा है, और कोई ब्रह्मांडीय क्रम मानव उद्देश्य को समर्थन नहीं देता — प्रजनन एक कार्य बन जाता है जिसके लिए सभ्यता अब पर्याप्त प्रेरणा उत्पन्न नहीं कर सकती। शरीर आत्मा का अनुसरण करता है। एक सभ्यता जो अपने स्वयं के भविष्य में विश्वास नहीं करती वह एक का उत्पादन नहीं करती।



III. युवा लोगों का मनोवैज्ञानिक पतन

मानव इतिहास में सबसे पूर्ण भौतिक प्रचुरता में जन्मी पीढ़ी कभी भी मापी गई सबसे मनोवैज्ञानिक संकट में पीढ़ी है। Jonathan Haidt, The Anxious Generation (2024) में, महामारी विज्ञान डेटा को दस्तावेज़ करता है: 2010 और 2015 के बीच, अमेरिकी किशोरों के बीच अवसाद, चिंता, आत्म-नुकसान, और आत्महत्या की दरें 50–150% बढ़ी, मीट्रिक और जनसांख्यिकीय पर निर्भर करता है। समय स्मार्टफोन और सोशल मीडिया के बड़े पैमाने पर अपनाने के साथ सटीक रूप से संबंधित है — परंतु सहसंबंध कार्य-कारण नहीं है, और सामंजस्यवादी निदान तकनीकी वेक्टर से गहरा जाता है।

स्मार्टफोन ने शून्य को नहीं बनाया। इसने इसे मुद्रीकृत किया। एक पीढ़ी जिसे अर्थ की हर पारंपरिक संरचना से पहले ही छीन लिया गया था — धार्मिक समुदाय, अंतरपीढ़ीगत संप्रेषण, मूर्त खेल, अनपरिणत बचपन, मार्ग के ऋत, प्रकृति के साथ प्रत्यक्ष संबंध — को एक उपकरण सौंपा गया था जिसने इन सभी को एक सिमुलेटेड सामाजिक वातावरण से प्रतिस्थापित किया जो जुड़ाव मेट्रिक्स के लिए अनुकूलित है। फोन ने साक्षित्व-चक्र द्वारा कभी कब्जा की गई जगह को भरा। एल्गोरिदम ध्यान का आयोजन बुद्धिमत्ता बन गया — Logos नहीं, धर्म नहीं, शरीर और पृथ्वी की लय नहीं, बल्कि एक कृत्रिम प्रतिक्रिया लूप स्क्रीन पर समय को अधिकतम करने के लिए इंजीनियर किया गया।

परिणाम हर नैदानिक डेटासेट में स्पष्ट हैं। 10–14 वर्ष की उम्र की लड़कियों के बीच आत्म-नुकसान के लिए आपातकालीन कक्ष की यात्राएं 2010 और 2020 के बीच तीन गुना बढ़ गईं। संयुक्त राज्य अमेरिका में किशोर आत्महत्या की दरें दशकों में उच्चतम स्तर तक पहुंची। यूनाइटेड किंगडम, कनाडा, ऑस्ट्रेलिया, और स्कैंडिनेविया समान वक्र दिखाते हैं। यह एक अमेरिकी घटना नहीं है। यह एक सभ्यतागत घटना है — यह हर जगह ट्रैक करता है जहां पाश्चात्य संस्थागत मॉडल अपनाया गया है, स्थानीय संस्कृति, धन, या राजनीतिक प्रणाली की परवाह किए बिना।

डेटा जो मापता है वह आध्यात्मिक संकट नाम के विषय में क्या होने वाला परिणाम है: एक पीढ़ी जिसके पास साक्षित्व-चक्र तक कोई पहुंच नहीं है, आंतरिक राज्यों को नेविगेट करने का कोई अभ्यास नहीं, कोई ब्रह्मांडविज्ञान नहीं जो पीड़ा को सम्मानित करता है, कोई बुजुर्ग नहीं जिन्होंने उनके आगे पथ चले हों, और एक वयस्क बनने का अर्थ क्या है इस बारे में कोई दीक्षा नहीं। फोन निकट कारण है। खोखलापन अंतिम है।



IV. संस्थागत विश्वास का पतन

Pew Research Center ने 1958 से सरकार में अमेरिकी विश्वास को ट्रैक किया है। प्रक्षेपवक्र एक सभ्यता-पैमाने पर विलगीकरण का ग्राफ है। 1964 में, 77% अमेरिकियों ने कहा कि वे संघीय सरकार पर विश्वास करते हैं कि अधिकांश समय सही काम करेगी। 2024 तक, यह आंकड़ा लगभग 22% तक गिर गया है। गिरावट गैर-पक्षीय नहीं है — यह हर प्रशासन, हर पार्टी, हर युग को फैलाती है। यह संरचनात्मक है।

परंतु पतन सरकार से बहुत परे तक विस्तारित है। मीडिया, संगठित धर्म, चिकित्सा प्रतिष्ठान, कानूनी प्रणाली, सार्वजनिक स्कूल, और उच्च शिक्षा में विश्वास सभी में तेजी से गिरावट आई है। Gallup डेटा दिखाते हैं कि चौदह प्रमुख संस्थाओं में अमेरिकी आत्मविश्वास 2023 में ऐतिहासिक न्यूनतम तक गिर गया। कांग्रेस: 8%। टेलीविजन समाचार: 11%। आपराधिक न्याय प्रणाली: 17%। बड़ा व्यवसाय: 14%।

ज्ञानमीमांसा संकट संस्थागत महामारी प्राधिकार को अधिग्रहण करने के तंत्र का विश्लेषण करता है। विश्वास डेटा जो प्रकट करता है वह जनसंख्या का जीवंत अनुभव उस अधिग्रहण का है। लोग संस्थाओं पर विश्वास नहीं करते क्योंकि संस्थाएं अविश्वसनीय बन गई हैं — इसलिए नहीं कि नागरिक अतार्किक बन गए हैं। इराक युद्ध को जाली बुद्धिमत्ता द्वारा न्यायसंगत ठहराया गया था। 2008 के वित्तीय संकट को संस्थागत लापरवाही के कारण उत्पन्न किया गया था और कोई वरिष्ठ अधिकारी कारावास में नहीं गया। फार्मास्यूटिकल उद्योग ने ओपिओइड्स को सुरक्षित के रूप में विपणन किया जबकि इसका अपना डेटा अन्यथा दिखाया। सार्वजनिक स्वास्थ्य प्रतिष्ठान COVID-19 महामारी के दौरान बार-बार अपनी स्थिति को उलट दिया जबकि बिना सवाल के अनुपालन की मांग की। ये षड्यंत्र सिद्धांत नहीं हैं। ये प्रलेखित रिकॉर्ड हैं।

परिणाम एक सभ्यता है जिसमें कोई भी संस्था सामान्य भलाई की ओर सामूहिक कार्रवाई को समन्वय करने के लिए पर्याप्त वैधता का आदेश देती है। शासन की आवश्यकता है कि शासित लोग मानते हैं कि शासक तथ्यात्मक ब्याज से परे कुछ के साथ संरेखण में अभिनय कर रहे हैं। जब वह विश्वास चला जाता है, शासन प्रबंधन में क्षीण हो जाता है — और वैधता के बिना प्रबंधन जबरदस्ती में क्षीण हो जाता है। विश्वास से प्रबंधन से जबरदस्ती का प्रक्षेपवक्र एक सभ्यता का राजनीतिक अभिव्यक्ति है जिसने धर्म की धर्मिक केंद्र को खो दिया है।



V. विश्वविद्यालय का समर्पण

विश्वविद्यालय, सदियों के लिए, सभ्यतागत आत्म-ज्ञान के लिए आरोपित संस्था था। इसका कार्य व्यावसायिक प्रशिक्षण नहीं था — यह मानव प्राणियों की खेती थी जो समझने में सक्षम थे कि एक सभ्यता क्या है, यह क्या सेवा करता है, और यह कैसे गलत जा सकता है। Wilhelm von Humboldt के Humboldt University of Berlin (1810) को स्पष्ट रूप से इस सिद्धांत पर स्थापित किया गया था: Bildung — ज्ञान के साथ मुठभेड़ के माध्यम से मानव प्राणी का पूर्ण विकास, विशेषज्ञों का उत्पादन नहीं।

वह कार्य व्यापकता से त्यागा गया है। शिक्षा का भविष्य रचनात्मक विकल्प का विश्लेषण करता है। यहां, निदान।

आधुनिक पाश्चात्य विश्वविद्यालय तीन समवर्ती गिरावट से गुजरा है। पहला, महामारी विज्ञान अधिग्रहण: मानविकी और सामाजिक विज्ञान post-structuralist ढांचे द्वारा उपनिवेश किए गए हैं जो सत्य की संभावना को नकारते हैं, विश्वविद्यालय को संरचनात्मक रूप से उस सभ्यतागत विरासत को प्रसारित करने में असमर्थ बनाते हैं जिसे वह रक्षा करने के लिए बनाया गया था। एक साहित्य विभाग जो छात्रों को सिखाता है कि पाठ का कोई स्थिर अर्थ नहीं है वह उन पाठों में कोडित ज्ञान को प्रसारित नहीं कर सकता। एक दर्शन विभाग जो metaphysics को एक ऐतिहासिक जिज्ञासा के बजाय एक जीवंत जांच के रूप में मानता है मानव प्राणी का उत्पादन नहीं कर सकता जो समझता है कि वास्तविकता क्या है।

दूसरा, व्यावसायिक न्यूनीकरण: विश्वविद्यालय को क्रमिक रूप से श्रम बाजार के लिए एक साख तंत्र के रूप में पुनर्परिभाषित किया गया है। छात्र सभ्य मानव प्राणी बनने के लिए नहीं बल्कि पेशेवर रोजगार के लिए आवश्यक प्रमाणपत्र अधिग्रहण के लिए उपस्थित हैं। परिणाम एक आबादी है उन्नत डिग्री के साथ और कोई दार्शनिक साक्षरता के साथ नहीं — तकनीकी रूप से प्रशिक्षित और अस्तित्वगत रूप से बहाव में।

तीसरा, प्रशासनिक अतिवृद्धि: अमेरिकी विश्वविद्यालयों में प्रशासकों का अनुपात पचास वर्षों में संकाय के लिए उलट गया है। 1976 और 2018 के बीच, पूर्ण समय प्रशासकों और पेशेवर कर्मचारियों की संख्या 160% से अधिक बढ़ी, जबकि पूर्ण समय संकाय लगभग 30% बढ़ा। संस्थान अब एक प्रबंधकीय वर्ग द्वारा शासित है जिसके प्रोत्साहन संस्थागत आत्म-सतत्ता के साथ संरेखित हैं, शैक्षणिक मिशन के साथ नहीं। ट्यूशन 1980 से inflation के दर से लगभग चार गुना बढ़ी है। अमेरिकी छात्र कर्ज अब $1.7 trillion से अधिक है — एक राशि अधिकांश देशों के GDP से बड़ी — क्षय मूल्य के प्रमाणपत्रों के बदले में एक पीढ़ी से निकाली गई।

सभ्यतागत परिणाम नाममात्र रूप से शिक्षित लोगों का एक वर्ग उत्पादन है जिन्हें कभी उन सवालों के लिए कहा गया है जो एक सभ्य व्यक्ति को पकड़ने में सक्षम होना चाहिए: अच्छा जीवन क्या है? मानव प्राणी क्या है? व्यक्तिगत और ब्रह्मांड के बीच संबंध क्या है? न्याय क्या है? जीवित, मृत, और अजन्मों के प्रति जीवित कौन से दायित्व रखते हैं? ये वैकल्पिक प्रश्न नहीं हैं। ये वह प्रश्न हैं जिनके उत्तर एक सभ्यता को गठित करते हैं। एक विश्वविद्यालय जो उन्हें नहीं पूछता शिक्षित नहीं कर रहा — यह प्रसंस्करण कर रहा है।



VI. सामाजिक जीवन का विखंडन

Robert Putnam के Bowling Alone (2000) ने अमेरिकी सहयोगी जीवन के पतन को दस्तावेज़ किया — चर्च, लॉज, नागरिक संगठन, गेंदबाजी लीग, और स्वयंसेवक समूह जो 1830 के दशक में Tocqueville द्वारा वर्णित किए जाने के बाद से समुदाय के ऊतक का गठन किया था। एक चौथाई शताब्दी बाद, प्रक्षेपवक्र केवल त्वरित हो गया है। Survey Center on American Life ने 2021 में रिपोर्ट किया कि बिना करीबी दोस्तों वाले अमेरिकियों की संख्या 1990 के बाद से चौगुनी हो गई है — 3% से 12% तक। दस से अधिक करीबी दोस्तों वाले लोगों की संख्या 33% से 13% तक गिर गई है।

पैटर्न पश्चिमी दुनिया भर में विस्तारित है। चर्च उपस्थिति, संघ सदस्यता, क्लब भागीदारी, पड़ोस परिचितता — सामुदायिक embededness के हर मीट्रिक में गिरावट आई है। संयुक्त राज्य अमेरिका के Surgeon General ने 2023 में अकेलेपन को सार्वजनिक स्वास्थ्य महामारी घोषित किया, स्वास्थ्य परिणाम के साथ पंद्रह सिगरेट प्रति दिन धूम्रपान के बराबर। Japan — फिर से, सांस्कृतिक रूप से अलग परंतु संस्थागत रूप से पाश्चात्य — घटना के लिए एक संपूर्ण शब्दावली गढ़ी है: hikikomori (सामाजिक निकासी), kodokushi (अकेले मरना और अनजान रहना), muensha (जुड़े नहीं)।

मानव व्यक्तित्व की पुनर्परिभाषा दार्शनिक मूल निदान करता है: liberal-individualist anthropology जो व्यक्ति को एक सर्वोच्च तार्किक एजेंट के रूप में परिभाषित करता है जिसकी स्वतंत्रता अनिर्वाचित दायित्वों की अनुपस्थिति में होती है। यह परिभाषा बिल्कुल वह उत्पन्न करती है जिसे वह वर्णन करती है — व्यक्तिगत जीवन को घनत्व और दिशा देने वाले हर बंधन से मुक्त। परमाणुकृत व्यक्ति पूरी तरह से महसूस किया गया liberal subject है: स्वतंत्र, समान, स्वतंत्र, और अकेला।

सामंजस्यवादी स्थिति यह है कि मानव प्राणी परमाणु नहीं हैं। वे एक जीवंत सम्बन्धिक क्षेत्र में नोड्स हैं — जो सामंजस्य-वास्तुकला सभ्यतागत पैमाने पर नाम देता है (Kinship ग्यारह संस्थागत स्तंभों में से एक) और सामंजस्य-चक्र व्यक्तिगत पैमाने पर मानचित्र करता है (सम्बन्ध सात चक्र स्तंभों में से एक के रूप में)। Kinship एक स्तंभ है, एक accessory नहीं। समुदाय जीवनशैली पसंद नहीं है — यह एक ontological आवश्यकता है। एक सभ्यता जो संरचनात्मक रूप से अलगाव का उत्पादन करता है न केवल मनोवैज्ञानिक रूप से अपने नागरिकों में विफल हो रहा है। यह कि मानव प्राणी क्या है के आर्किटेक्चर का उल्लंघन कर रहा है।



VII. अभिसरण

इन संकेतों में से प्रत्येक — निराशा की मृत्याएं, जनसांख्यिकीय पतन, युवा लोगों का मनोवैज्ञानिक विनाश, संस्थागत अवैधता, विश्वविद्यालय का त्याग, सामाजिक विखंडन — आमतौर पर अलगाव में विश्लेषण किया जाता है। अर्थशास्त्री प्रजनन का अध्ययन करते हैं। महामारी विज्ञानी opioids का अध्ययन करते हैं। समाजशास्त्री अकेलेपन का अध्ययन करते हैं। मनोवैज्ञानिक किशोर मानसिक स्वास्थ्य का अध्ययन करते हैं। राजनीतिक वैज्ञानिक संस्थागत विश्वास का अध्ययन करते हैं। प्रत्येक अनुशासन अपना स्वयं का साहित्य, अपने कारण मॉडल, अपने नीति सुझाव उत्पन्न करता है। उनमें से कोई भी पूरे को नहीं देखता।

सामंजस्यवादी निदान यह है कि ये छः अलग समस्याएं नहीं हैं। वे एक सभ्यतागत स्थिति की छः अभिव्यक्तियां हैं: सामूहिक जीवन के संगठित सिद्धांत के रूप में Logos का नुकसान। एक सभ्यता Logos के साथ संरेखित विश्वास के योग्य संस्थाएं उत्पन्न करता है, क्योंकि वे संस्थाएं अपने स्वयं के perpetuation से परे कुछ सेवा करता हैं। यह समुदाय उत्पन्न करता है, क्योंकि मानव प्राणी को ब्रह्मांडीय क्रम के साथ जुड़ा हुआ स्वाभाविक रूप से एक दूसरे के साथ संबंध खोजते हैं। यह बच्चों को उत्पन्न करता है, क्योंकि एक सभ्यता जो जानता है कि यह क्या है के लिए जारी रखने की इच्छा उत्पन्न करता है। यह मनोवैज्ञानिक रूप से लचीले युवा लोगों को उत्पन्न करता है, क्योंकि एक सुसंगत ब्रह्मांडविज्ञान के भीतर उठाए गए बच्चों को पीड़ा को सहने के लिए आंतरिक architecture होता है। यह सच्ची शिक्षा उत्पन्न करता है, क्योंकि एक सभ्यता जो अपनी विरासत को गंभीरता से लेता है अगली पीढ़ी को इसे आगे ले जाने के लिए cultivates करता है। और यह निराशा की मृत्याओं का उत्पादन नहीं करता है, क्योंकि निराशा एक जीवन का सटीक phenomenological हस्ताक्षर है अर्थ से severed — और अर्थ वह है जो Logos प्रदान करता है।

पाश्चात्य विच्छेद दार्शनिक वंशावली को traced किया। यह लेख अनुभवजन्य साक्ष्य को संकलित किया है। जो शेष है वह रचनात्मक प्रश्न है: एक सभ्यता कैसी दिखेगी जो खोखलेपन को उलट देगी? वह प्रश्न सामंजस्य-वास्तुकला का प्रांत है — सामंजस्य-चक्र के सभ्यतागत counterpart, धर्म को इसके केंद्र के रूप में संगठित किया गया, ग्यारह स्तंभों के साथ ground-up क्रम में सामूहिक जीवन की संस्थागत anatomy को articulating: Ecology, Health, Kinship, Stewardship, Finance, शासन, Defense, Education, Science & Technology, Communication, Culture।

खोखलापन अपरिवर्तनीय नहीं है। परंतु यह नीति द्वारा उलट नहीं किया जा सकता — क्योंकि नीति उन्हीं संस्थाओं के भीतर संचालित होता है जो खोखली हो गई हैं। यह केवल उस सभ्यता के संबंध में एक पुनर्विचार द्वारा उलट किया जा सकता है जो वास्तविक है: Logos को सामूहिक जीवन के आधार के रूप में की recovery, धर्म को संस्थागत वैधता के उपाय के रूप में की restoration, और मानव प्राणियों के आंतरिक विकास को सक्षम करने वाली cultivation जो genuine self-governance को संभव बनाता है। पश्चिम को बेहतर प्रबंधन की आवश्यकता नहीं है। इसे याद रखना होगा कि यह किसके लिए है।



अतिरिक्त देखें: पाश्चात्य विच्छेद, आध्यात्मिक संकट, ज्ञानमीमांसा संकट, नैतिक व्युत्क्रमण, मानव व्यक्तित्व की पुनर्परिभाषा, सामंजस्य-वास्तुकला, शासन, शिक्षा का भविष्य
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