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वैश्विक आर्थिक व्यवस्था

लागू सामंजस्यवाद जो वैश्विक आर्थिक प्रणाली के संक्रमण में संलग्न है — इसकी विकृति, झूठे विकल्प, और भौतिक जीवन की सामंजस्यिक वास्तुकला। सामंजस्य-वास्तुकला का भाग। यह भी देखें: वित्त और सम्पदा, नया एकड़, संरक्षण, शासन।




आर्थिकी मीमांसा के अनुप्रवाह में

प्रत्येक आर्थिक प्रणाली एक लक्ष्य फलन को अनुकूलित करती है — मूल्य की एक परिभाषा जो निर्धारित करती है कि प्रणाली क्या उत्पादन करती है, पुरस्कृत करती है, और वितरित करती है। लक्ष्य फलन कभी तटस्थ नहीं होता। यह सभ्यता की गहनतम धारणाओं को एन्कोड करता है कि मानव जीवन किस लिए है।

वर्तमान वैश्विक आर्थिक व्यवस्था सकल घरेलू उत्पाद (जीडीपी) वृद्धि को अनुकूलित करती है: वस्तुओं और सेवाओं का कुल थ्रूपुट समय की प्रति इकाई मौद्रिक इकाइयों में मापा जाता है। जीडीपी एक स्कूल के निर्माण और एक जेल के निर्माण के बीच भेद नहीं करता। यह स्वच्छ भोजन की बिक्री और दूषित भोजन के कारण होने वाली बीमारियों के इलाज के लिए दवाओं की बिक्री के बीच भेद नहीं करता। यह गतिविधि को मापता है, सामंजस्य को नहीं। थ्रूपुट को, सामंजस्य को नहीं।

यह कोई डिजाइन दोष नहीं है। यह आधुनिक आर्थिक प्रतिमान को रेखांकित करने वाली नृविज्ञान और मीमांसीय पसंद का तार्किक परिणाम है। यदि मानव प्राणी एक तर्कसंगत उपयोगिता-अधिकतमकर्ता है — नवशास्त्रीय सिद्धांत का होमो इकोनोमिकस — तो आर्थिक संगठन का उद्देश्य वरीयताओं की कुल संतुष्टि को अधिकतम करना है, भुगतान करने की इच्छा से मापा जाता है। यदि वास्तविकता भौतिक-भौतिक आयाम के लिए कम की जा सकती है — मुख्यधारा की अर्थशास्त्र की अंतर्निहित मीमांसा — तो मूल्य वह है जो बाजार मूल्य निर्धारित करता है, और अर्थव्यवस्था की सफलता को इस बात से मापा जाता है कि यह कितनी मूल्य निर्धारण गतिविधि उत्पन्न करता है।

सामंजस्यवाद दोनों आधार को अस्वीकार करता है। मानव प्राणी एक बहु-आयामी इकाई है जो धर्म की ओर उन्मुख है, एक वरीयता-अधिकतमकर्ता एल्गोरिदम नहीं। मूल्य Logos के साथ संरेखण है — पूर्ण की सेवा में भौतिक जीवन का सुसंगत क्रम — व्यक्तिगत लेनदेन का एकत्रीकरण नहीं। धर्म-संरेखित आर्थिक प्रणाली थ्रूपुट को अधिकतम नहीं करती। यह सुसंगतता को अधिकतम करती है: जिस हद तक भौतिक संसाधनों का उत्पादन, वितरण, और संरक्षण सामंजस्य-चक्र के हर आयाम में मानव प्राणियों के पूर्ण विकास की सेवा करता है।

यह यूटोपिया नहीं है। यह वही निदान है जो सामंजस्यवाद हर क्षेत्र में लागू करता है: संरचनात्मक त्रुटि को नाम दें, मीमांसीय मूल को पहचानें, और प्रथम सिद्धांतों से विकल्प का निर्माण करें।



ऋण वास्तुकला

वर्तमान व्यवस्था के आधार पर संरचनात्मक त्रुटि स्वयं मौद्रिक प्रणाली है। वित्त और सम्पदा वास्तुकला को विस्तार से दस्तावेज़ करता है: केंद्रीय बैंकों और वाणिज्यिक बैंकों द्वारा भिन्नात्मक आरक्षित उधार के माध्यम से ऋण के रूप में बनाई गई मुद्रा, ऋण पर ब्याज को सेवा देने के लिए सतत वृद्धि की आवश्यकता होती है, संकट की गारंटी दी जाती है जब वृद्धि में ठहराव आता है, और धन को व्यवस्थित रूप से उत्पादक अर्थव्यवस्था से वित्तीय क्षेत्र में स्थानांतरित करता है।

यह षड्यंत्र नहीं है — यह तंत्र है। एक मौद्रिक प्रणाली जिसमें धन को ब्याज के साथ उधार दिया जाता है, गणितीय आवश्यकता से, कुल ऋण हमेशा कुल धन आपूर्ति से अधिक होता है। किसी को हमेशा डिफ़ॉल्ट करना चाहिए। प्रणाली टूटी नहीं है; यह डिजाइन के अनुसार काम कर रही है — कई को कुछ लोगों को स्थानांतरित करने के तंत्र के रूप में, तटस्थ विनिमय माध्यम के भ्रम द्वारा मध्यस्थता की गई।

इस प्रणाली के भीतर संचालित फियट मुद्रा में एक अंतर्निहित मूल्यह्रास कार्य है: मुद्रास्फीति। केंद्रीय बैंक सकारात्मक मुद्रास्फीति को नीति के रूप में लक्षित करते हैं — यानी हर इकाई मुद्रा की क्रय शक्ति निरंतर घटती है। प्रभाव बचतकर्ताओं से ऋणियों में, श्रमिकों से परिसंपत्ति धारकों में, वर्तमान से भविष्य में एक मौन, सतत स्थानांतरण है। जो व्यक्ति काम करता है, बचाता है, और विवेकपूर्ण रहता है, उसे सिस्टम की अपनी आर्किटेक्चर द्वारा दंडित किया जाता है — उनकी संरक्षित जीवन शक्ति जानबूझकर कमजोरी के माध्यम से रिसती है।

इस आर्किटेक्चर को देखने के लिए आवश्यक वित्तीय साक्षरता व्यवस्थित रूप से रोकी जाती है। शिक्षा प्रणाली — उन्हीं हितों द्वारा आकार दी गई जो वित्तीय अचेतनता से लाभान्वित होते हैं — ऐसे स्नातक तैयार करती है जो कलन में सक्षम हैं लेकिन समझाने में असमर्थ हैं कि पैसा कैसे बनाया जाता है, भिन्नात्मक आरक्षय का क्या मतलब है, या उनकी बचत की क्रय शक्ति हर साल क्यों घटती है। अज्ञान संयोग नहीं है। यह संरचनात्मक है। जो जनसंख्या मौद्रिक आर्किटेक्चर को समझती उसे इसके लिए सहमति नहीं देती।



झूठे विकल्प

पारंपरिक बहस दो विकल्प प्रदान करती है: अधिक पूंजीवाद या अधिक समाजवाद। दोनों एक ही मीमांसीय ढांचे के भीतर संचालित होते हैं और न ही संरचनात्मक मूल को संबोधित करते हैं।

पूंजीवाद, अपने समकालीन रूप में, वह तंत्र बन गया है जिसके माध्यम से केंद्रित पूंजी बाजारों, नियामक प्रणालियों, और सरकारों पर कब्जा करती है। “मुक्त बाजार” जिसे पूंजीवादी सिद्धांत वर्णित करता है वह किसी भी प्रमुख अर्थव्यवस्था में पीढ़ियों के लिए मौजूद नहीं है — जो मौजूद है वह राज्य पूंजीवाद या क्रोनी पूंजीवाद है, जहां बड़े निगम अपने लाभ के लिए नियामक वातावरण को आकार देते हैं, प्रवेश के लिए बाधाएं अग्रदूतों की रक्षा करती हैं, और राज्य निजी आर्थिक हितों के लिए एक प्रवर्तन आयु के रूप में कार्य करता है। प्रतियोगिता नीचे मौजूद है; एकाधिकार शीर्ष पर समेकित होता है।

समाजवाद, अपने विभिन्न रूपों में, वितरण को सुधारने का प्रस्ताव देता है राज्य के समन्वय कार्य को विस्तारित करके। लेकिन जैसा कि शासन लेख स्थापित करता है, एक एकल समन्वय कार्य जो सभ्यता के अन्य स्तंभों को अपने में अवशोषित कर लेता है, वह पहले से ही विफल हो गया है — इसके स्पष्ट इरादों की परवाह किए बिना। समाजवादी राज्य उत्पादक अर्थव्यवस्था को पूंजी द्वारा कब्जे से मुक्त नहीं करता; यह इसे नौकरशाही द्वारा कब्जे से बदल देता है। वितरण अधिक समान हो सकता है। संप्रभुता का नुकसान समान है।

दोनों विकल्प एक ही संरचनात्मक अंधता साझा करते हैं: वे आर्थिक प्रश्न को आत्मनिहित माना है — मानो भौतिक संगठन को सभ्यता के धर्म, संरक्षण, समुदाय, शिक्षा, पारिस्थितिकी, और संस्कृति के साथ संबंध से स्वतंत्र रूप से ठीक किया जा सकता है। धर्म के बिना पूंजीवाद निष्कर्षण उत्पन्न करता है। धर्म के बिना समाजवाद प्रशासन उत्पन्न करता है। न ही सामंजस्य उत्पन्न करता है, क्योंकि न ही का केंद्र है। अर्थव्यवस्था, शासन की तरह, सात में से एक स्तंभ है — मास्टर स्तंभ नहीं जो सभ्यतागत रूप को निर्धारित करता है। इसे ऐसे माना जाना पूंजीवाद और समाजवाद दोनों द्वारा साझा की गई त्रुटि है।



सामंजस्यिक विकल्प

सामंजस्य-वास्तुकला एक आर्थिक जीवन के लिए नीलनक्शा प्रदान करता है जो विभिन्न सिद्धांतों के चारों ओर आयोजित है।

संचय नहीं, संरक्षण। संरक्षण का केंद्र भौतिकता-चक्र के शासी सिद्धांत को नाम देता है: भौतिक संसाधनों को संरक्षित किया जाता है, पूर्ण अर्थ में मालिकाना नहीं। संरक्षण का अर्थ है पूर्ण चक्र की सेवा में संसाधनों का जिम्मेदार खेती और तैनाती — व्यक्तिगत होल्डिंग्स का अधिकतमकरण नहीं, और राज्य द्वारा संपत्ति का सामूहिकीकरण नहीं, बल्कि साक्षित्व से भौतिक जीवन का सचेत प्रबंधन, यह जागरूकता के साथ कि भौतिकता आत्मा की सेवा करती है और संप्रभुता को भौतिक पर्याप्तता की आवश्यकता है।

आर्थिक नैतिकता के रूप में Ayni। Ayni — पवित्र पारस्परिकता — एक नैतिक सिद्धांत है जो सामंजस्यवाद शामनिक मानचित्र के Andean Q’ero धारा से निकालता है और सभी विनिमय में लागू करता है। प्रत्येक लेनदेन दोनों पक्षों को और बड़ी प्रणाली को अधिक सुसंगत छोड़ देना चाहिए, कम नहीं। यह एक नरम आकांक्षा नहीं है — यह एक संरचनात्मक मानदंड है। एक आर्थिक संबंध जो व्यवस्थित रूप से एक पक्ष से दूसरे को समृद्ध करने के लिए निकालता है, Ayni का उल्लंघन करता है। एक आपूर्ति श्रृंखला जो सस्ते सामान प्रदान करने के लिए पारिस्थितिक तंत्र को नष्ट करती है Ayni का उल्लंघन करता है। एक वित्तीय प्रणाली जो जानबूझकर कमजोरी के माध्यम से उत्पादक अर्थव्यवस्था से वित्तीय क्षेत्र में धन स्थानांतरित करती है Ayni का उल्लंघन करता है। यह सिद्धांत सरल है; इसका आवेदन कट्टरपंथी है, क्योंकि यह उन अधिकांश तंत्रों को अयोग्य करता है जिनके माध्यम से वर्तमान व्यवस्था संचालित होती है।

आर्थिक संगठन में सहायकता। वही सिद्धांत जो राजनीतिक संगठन को नियंत्रित करता है आर्थिक संगठन को नियंत्रित करता है: न्यूनतम सक्षम स्तर पर निर्णय, न्यूनतम केंद्रीकरण, अधिकतम स्थानीय संप्रभुता। इसका अर्थ है जहां संभव हो स्थानीय उत्पादन, जहां पर्याप्त हो स्थानीय विनिमय, जहां उपयुक्त हो स्थानीय मुद्रा और वस्तु विनिमय प्रणाली, और केंद्रीकृत समन्वय केवल जो स्थानीय रूप से समाधान नहीं किया जा सकता है। वैश्वीकृत आपूर्ति श्रृंखला — जहां भोजन हजारों मील की यात्रा करता है, जहां समुदाय दूरस्थ निर्माताओं पर बुनियादी सामान के लिए निर्भर होते हैं, जहां एक नोड में बाधा पूरी प्रणाली के माध्यम से cascades — केंद्रीकरण का आर्थिक अभिव्यक्ति रोगजनक अतिरेक तक ले जाया गया है। पारिस्थितिकी और लचीलापन सिस्टम की ओर से एक ही सिद्धांत को नाम देते हैं: लचीलापन विविध स्थानीय क्षमता से बहता है।

Dharmic मुद्रा के रूप में Bitcoin। Bitcoin सामंजस्यवाद के सिद्धांतों के साथ सबसे अधिक संरेखित मौद्रिक प्रौद्योगिकी है। इसकी निश्चित आपूर्ति fiat कमजोरी का संरचनात्मक प्रतिष्ठानवाद है — गणितीय कमी जिसे कोई केंद्रीय प्राधिकार कमजोर नहीं कर सकता। इसकी विकेंद्रीकृत सत्यापन विश्वस्त मध्यवर्तियों की आवश्यकता को दूर करता है — अनुमति-रहित मुद्रा जो किसी के प्राधिकरण के बिना संचालित होती है। इसकी छद्मनाम आर्किटेक्चर वित्तीय गोपनीयता की एक डिग्री बहाल करता है जो निगरानी-बैंकिंग परिसर ने समाप्त कर दिया है। इसकी प्रूफ-ऑफ-वर्क सर्वसम्मति इसके मूल्य को ऊर्जा व्यय में निहित करता है — कोई भी मौद्रिक प्रणाली इस सिद्धांत के करीब आई है कि पैसा ऊर्जा पर एक दावा है, जैसा कि वित्त और सम्पदा स्थापित करता है।

नया एकड़ विश्लेषण को विस्तारित करता है: Bitcoin सार संग्रह; स्वायत्त उत्पादक प्रणाली — सौर ऊर्जा से संचालित, AI-संचालित, स्थानीय रूप से संचालित रोबोट — मूर्त संग्रह हैं। साथ में वे भौतिक संप्रभुता स्टैक का गठन करते हैं: केंद्रीय बैंकों, आपूर्ति श्रृंखला, उपयोगिता ग्रिड, और औद्योगिक निर्भरता के पूरे उपकरण से स्वतंत्रता। वह व्यक्ति जो Bitcoin रखता है भविष्य की उत्पादकता पर दावे संग्रहीत करता है गणितीय निश्चितता के साथ कि दावे कमजोर नहीं होंगे। वह व्यक्ति जो स्वायत्त उत्पादक प्रणालियों के मालिक हैं हर दिन वास्तविक आउटपुट उत्पन्न करते हैं — भोजन, श्रम, संगणना, आश्रय रखरखाव। वह व्यक्ति जो दोनों को रखता है है आने वाले युग में भौतिक संप्रभुता के आकार को समझ गया है।

मशीन-कोष सिद्धांत Bitcoin की दीर्घकालीन स्थिति को मजबूत करता है: जैसे-जैसे AI एजेंट आर्थिक स्वायत्तता प्राप्त करते हैं — अनुबंध पर बातचीत करते हुए, संसाधन खरीदते हुए, सेवाएं बेचते हुए — उन्हें एक मौद्रिक परत की आवश्यकता होगी जो प्रोग्राम योग्य, अनुमति-रहित, विश्व स्तर पर सुलभ, और संस्थागत gatekeeper से स्वतंत्र है। Bitcoin एकमात्र मौजूदा बुनियादी ढांचा है जो इन आवश्यकताओं को पूरा करता है। मशीनें demand ड्राइवर हैं जिसे Bitcoin समुदाय अभी तक पूरी तरह से जाहिर नहीं किया है।



श्रम प्रश्न

कृत्रिम बुद्धिमत्ता, रोबोटिक्स, और नवीकरणीय ऊर्जा का अभिसरण मानव श्रम और उत्पादक आउटपुट के बीच के संबंध को एक गहराई पर पुनर्संरचना कर रहा है जिसे आर्थिक सिद्धांत अभी तक अवशोषित नहीं किया है। वह प्रश्न जिसका सामना हर नीति ढांचा आने वाले दशकों में करेगा — जब मशीनें अधिकांश सामान और सेवाओं का उत्पादन कर सकती हैं तो मनुष्य क्या करता है — शुरुआत से ही गलत तरीके से तैयार किया जाता है।

मुख्यधारा का फ्रेमिंग पूछता है: हम अधिशेष कैसे वितरित करते हैं? यह मानता है कि मानव कार्य का उद्देश्य आर्थिक उत्पादन है, और जब उत्पादन को अब मानव श्रम की आवश्यकता नहीं है, तो समस्या वितरणीय है। प्रस्तावित समाधान — सार्वभौमिक बुनियादी आय, नौकरी गारंटी, पुनर्प्रशिक्षण कार्यक्रम — सभी आधार को स्वीकार करते हैं और तंत्र पर तर्क देते हैं।

सामंजस्यवाद आधार को अस्वीकार करता है। कार्य श्रम नहीं है। कार्य धर्म की भौतिक दुनिया में अभिव्यक्ति है — अद्वितीय योगदान कि हर मानव प्राणी पूर्ण के सुसंगत कार्यप्रणाली के लिए बनाता है। सेवा-चक्र अपने केंद्र में धर्म रखता है, और इसके स्तंभ — व्यावसायिकता, मूल्य निर्माण, नेतृत्व, सहयोग, नैतिकता और जवाबदेही, प्रणाली और संचालन, संचार और प्रभाव — अर्थ के आयामों को वर्णित करते हैं, जिनमें से अधिकांश आर्थिक उत्पादन के लिए अपरिवर्तनीय हैं और कोई भी मशीन द्वारा किया जा सकता है।

एक मशीन बागवानी कर सकता है। यह एक बच्चे को पृथ्वी से प्यार करना सिखा नहीं सकता। एक मशीन जानकारी संसाधित कर सकता है। यह एक समुदाय के लिए अर्थ के संकट का सामना करते समय धर्मिक मार्ग को स्पष्ट नहीं कर सकता। एक मशीन एक घर बना सकता है। यह ऐसी शर्तें बना नहीं सकता जिसके तहत एक परिवार समृद्ध हो। उत्पादक कार्य जो मशीनें अवशोषित कर रहे हैं, सामंजस्यिक दृष्टिकोण से, मानव क्षमता की सबसे निम्न-क्रम अभिव्यक्तियां हैं — भौतिक थ्रूपुट जिसने कृषि क्रांति के बाद से मानव जागरण समय के बहुमत को उपभोग किया है। उनका स्वचालन संकट नहीं है। यह मुक्ति है — भौतिक जमीन की सफाई ताकि मानव प्राणी वह कर सकें जो केवल मानव प्राणी कर सकते हैं: साक्षित्व को विकसित करें, संबंधों को गहरा करें, समुदायों की सेवा करें, सौंदर्य का निर्माण करें, ज्ञान का पीछा करें, अपने जीवन को धर्म के साथ संरेखित करें।

लेकिन मुक्ति एक संभावना है, गारंटी नहीं। जैसा कि नया एकड़ चेतावनी देता है, मुक्त समय स्वचालित रूप से मुक्त ध्यान नहीं बन जाता है। एक व्यक्ति जिसकी भौतिक आवश्यकता स्वायत्त प्रणालियों द्वारा पूरी की जाती है लेकिन जो लाभांश घंटों को बाध्यकारी खपत, डिजिटल विचलन, और उद्देश्यहीनता से भरता है वह मुक्त नहीं किया गया है। उन्हें अपनी कैद में आरामदायक बना दिया गया है। उत्पादन का स्वचालन धर्म की ओर उन्मुख जीवन के लिए भौतिक पूर्वशर्त बनाता है। अभिविन्यास स्वयं को अभी भी विकसित किया जाना चाहिए — साक्षित्व-चक्र में mapped अभ्यासों के माध्यम से, शिक्षा के माध्यम से जो आर्थिक इकाइयों के बजाय संप्रभु प्राणियों को बनाता है, समुदायों के माध्यम से जो अर्थपूर्ण सेवा के लिए संबंधपरक संदर्भ प्रदान करते हैं।

इस संपूर्ण नीति प्रवचन में परिचालित UBI प्रस्तावों को पूरी तरह से याद आता है। सरकार से एक जांच धर्म को प्रतिस्थापित नहीं करता। सरकार से subsistence payments प्राप्त करने वाली जनसंख्या एक ही प्रशासनिक उपकरण से जो उनके आर्थिक विस्थापन को इंजीनियर किया — संप्रभु नहीं है — यह managed है। सामंजस्यिक विकल्प पुनर्वितरण नहीं बल्कि वितरित स्वामित्व है: स्वायत्त उत्पादन के साधन मालिक, Bitcoin में सार संग्रह रखता है, धर्मिक उद्देश्य के लिए मुक्त समय का उपयोग करने के लिए आंतरिक संप्रभुता को विकसित करता है। मार्ग राज्य के माध्यम से नहीं बल्कि इसके चारों ओर है — नीचे से भौतिक स्वतंत्रता का निर्माण, समुदाय दर समुदाय, घर दर घर।



संक्रमण

वर्तमान व्यवस्था से एक सामंजस्यिक आर्थिक आर्किटेक्चर तक संक्रमण एक नीति प्रस्ताव नहीं है — यह एक सभ्यतागत पुनर्विचार है जो उस गति पर आगे बढ़ता है जिस गति पर मानव प्राणी इसे बनाए रखने के लिए संप्रभुता विकसित करते हैं। शासन लेख का सिद्धांत लागू होता है: आप एक समुदाय पर पूर्ण विकेंद्रीकरण लागू नहीं कर सकते जिसने विकेंद्रीकृत निर्णय-निर्माण के लिए क्षमता विकसित नहीं की है। इसी तरह, आप आर्थिक संप्रभुता को ऐसी जनसंख्या पर लागू नहीं कर सकते जिसे वित्तीय अचेतनता, निर्भरता, और खपत में प्रशिक्षित किया गया है।

क्रम है: पहले खेती, फिर संरचना। वह व्यक्ति जो वित्तीय साक्षरता विकसित करते हैं, जो मौद्रिक आर्किटेक्चर को समझते हैं, जो Bitcoin और उत्पादक संपत्ति जमा करते हैं, जो केंद्रीकृत आपूर्ति श्रृंखला पर अपनी निर्भरता को कम करते हैं — ये व्यक्ति seed crystals बनते हैं जिसके चारों ओर धर्मिक आर्थिक समुदाय गठित होते हैं। समुदाय जो अपने आंतरिक विनिमय में Ayni का अभ्यास करते हैं, जो स्थानीय रूप से क्या उत्पादित किया जा सकता है उसे स्थानीय रूप से उत्पादित करते हैं, जो साक्षित्व से अपने संसाधनों को संरक्षित करते हैं, जो पारदर्शी आर्थिक संस्थान बनाते हैं जो उन्हें सेवा करते हैं जिनके लिए जवाबदेह हैं — ये समुदाय सभ्यतागत रूपांतरण के प्रोटोटाइप बन जाते हैं।

कार्य विचारधारा संबंधी नहीं है। यह वास्तुकला है। वर्तमान आर्थिक व्यवस्था बहस से बाहर नहीं निकाली जाएगी। यह out-built होगा — लोगों और समुदायों द्वारा जो एक भौतिक रूप से संप्रभु, धर्म-संरेखित विकल्प प्रदर्शित करते हैं जो बेहतर काम करता है, स्वस्थ लोग पैदा करता है, कम पीड़ा उत्पन्न करता है, और चक्र के हर आयाम में मानव समृद्धि के लिए शर्तें बनाता है। वह क्रम जो सवाल का जवाब नहीं दे सकता “यह अर्थव्यवस्था किस लिए है?” आखिरकार उसे रास्ता देगा जो कर सकता है।
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