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राष्ट्र-राज्य और जनताओं की वास्तुकला

सामंजस्यवाद को लागू करते हुए राजनीतिक रूप का प्रश्न — सीमाएं, जनताएं, संप्रभुता, और सभ्यतागत संगठन का भविष्य। सामंजस्यवाद का भाग। देखें: शासन, सामंजस्य-वास्तुकला, अयनी।




संरचनात्मक विफलता

राष्ट्र-राज्य इसलिए विफल नहीं हो रहा है क्योंकि उसने सीमाएँ खींचीं। वह इसलिए विफल हो रहा है क्योंकि उसने अपना केंद्र खो दिया है।

सामंजस्य-वास्तुकला सभ्यतागत जीवन को एक 11+1 संरचना के माध्यम से मानचित्रित करता है: केंद्र में सामंजस्य-वास्तुकला, और ग्राउंड-अप क्रम में ग्यारह बाहरी स्तंभ — पारिस्थितिकी, स्वास्थ्य, सम्बन्ध, संरक्षण, वित्त, शासन, रक्षा, शिक्षा, विज्ञान और प्रौद्योगिकी, संचार, संस्कृति। प्रत्येक स्तंभ अपने स्वयं के तर्क के अनुसार काम करता है, अपने स्वयं के प्रश्नों का उत्तर देता है, और लोगों के साथ अपने स्वयं के संरेखण द्वारा मापा जाता है। शासन समन्वय करता है; वह आदेश नहीं देता। अन्य स्तंभों पर इसका स्पर्श जितना हल्का हो, सभ्यता उतनी स्वस्थ हो।

आधुनिक राष्ट्र-राज्य ने इस वास्तुकला को उलट दिया। उसने शासन — एकमात्र समन्वय समारोह — को अति-वृद्धि दी और अन्य दस को या तो अवशोषित किया, साधन बनाया, या उपेक्षा की। राज्य स्कूल प्रणाली डिजाइन करता है (शिक्षा), भूमि को नियंत्रित करता है (पारिस्थितिकी), सार्वजनिक स्वास्थ्य को प्रबंधित करता है (स्वास्थ्य), नीति और वित्त पोषण के माध्यम से संस्कृति को आकार देता है (संस्कृति), जनसंख्या नीति और शहरी नियोजन के माध्यम से सम्बन्ध को संचालित करता है (सम्बन्ध), अर्थव्यवस्था को नियंत्रित करता है (संरक्षण + वित्त), अनुसंधान और बुनियादी ढांचे की निगरानी करता है (विज्ञान और प्रौद्योगिकी), संगठित बल के साधनों पर एकाधिकार रखता है (रक्षा), और सूचना वातावरण को प्रबंधित करता है (संचार)। इस व्यवस्था में, हर सभ्यतागत समस्या एक शासन समस्या बन जाती है, और हर समाधान को राज्य कार्रवाई की आवश्यकता होती है। एक एकल स्तंभ ने अन्य दस को निगल लिया है — और केंद्र, धर्म, पूरी तरह खाली हो गया है।

एक सभ्यता जिसकी मानवीय जीवन किस लिए है इसकी साझा समझ नहीं है — जिसके पास कोई पारलौकिक क्रम सिद्धांत नहीं है जो राजनीतिक प्रशासन से पहले और अधिक है — वह एक केंद्रहीन सभ्यता है। इसकी संस्थाएं एकजुट नहीं होती क्योंकि उनके चारों ओर कोहेरेंस के लिए कुछ भी नहीं है। इसके नागरिक साझा दिशानिर्देश साझा नहीं करते क्योंकि ऐसा कोई दिशानिर्देश व्यक्त किया गया है, अकेले ही पोषित किया गया है। जो कुछ बचता है वह प्रक्रियात्मक प्रबंधन है — एक पेशेवर वर्ग द्वारा आबादी का प्रशासन जिसने समन्वय को उद्देश्य के साथ और वैधता को वैधता के साथ भ्रमित कर दिया है।

यह संरचनात्मक निदान है। राष्ट्र-राज्य का संकट मुख्य रूप से आर्थिक, जनसांख्यिकीय, या राजनीतिक नहीं है। यह अस्तित्ववादी है। यह रूप उस वास्तविकता के साथ संपर्क खो गया है जिसे वह सेवा देने के लिए था।



सीमाएं झिल्ली के रूप में

व्यावहारिक प्रश्न तीव्र है: क्या धर्म के साथ संरेखित एक सभ्यता सीमाओं और विशिष्ट जनताओं को बनाए रखती है, या क्या वह उन्हें भंग कर देती है?

सामंजस्यवाद का उत्तर स्पष्ट है। लोगो विशेष के माध्यम से स्वयं को व्यक्त करता है।

यह सामंजस्यवाद का सीधा परिणाम है। वास्तविकता अपरिहार्य रूप से बहुआयामी है, और इसकी प्रकटीकरण हर पैमाने पर अंतिम एकता के भीतर वास्तविक बहुलता की विशेषता है — जिसे सामंजस्यवाद सामंजस्यिक यथार्थवाद कहता है। ब्रह्माण्ड एक है, लेकिन इसकी एकता रूपों की असीम विविधता के माध्यम से व्यक्त होती है, प्रत्येक पूरे का एक अनन्य विचलन ले जाता है। तारे भिन्न होते हैं। प्रजातियाँ भिन्न होती हैं। पारिस्थितिकी तंत्र भिन्न होते हैं। मानव भिन्न होते हैं — व्यक्तिगत रूप से और सामूहिक रूप से — एक समस्या के रूप में नहीं जिसे हल किया जा सकता है बल्कि माध्यम के रूप में जिसके माध्यम से लोगो ठोस बन जाता है।

लोगें, संस्कृतियाँ, जातियाँ, भाषाएँ, और सभ्यतागत परंपराएँ इस सिद्धांत की सामूहिक पैमाने पर अभिव्यक्तियाँ हैं। प्रत्येक मानवीय संभावना का एक अनन्य मानचित्र ले जाता है — जानने, पूजा करने, निर्माण करने, संबंध रखने, और पृथ्वी पर रहने का एक विशेष तरीका जो कोई अन्य लोग बिल्कुल उसी तरीके से ले जाता है। एंडियन परंपरा का पाचमामा के साथ संबंध, वाबी-साबी की जापानी सौंदर्य अनुशासन, पश्चिम अफ्रीकी सामूहिक संगीत परंपरा, सर्दियों और मौन के साथ नॉर्डिक संबंध — ये विनिमेय सांस्कृतिक उत्पाद नहीं हैं। वे सभ्यतागत अंग हैं, प्रत्येक मानवता के शरीर में एक कार्य करते हैं जो प्रतिस्थापन द्वारा निष्पादित नहीं किया जा सकता है।

इस प्रकाश में सीमाएं बहिष्कार की मनमानी रेखाएँ नहीं हैं। वे झिल्लियाँ हैं — संरचनात्मक शर्तें जिनके माध्यम से विशिष्ट सभ्यतागत अभिव्यक्तियाँ अपनी सुसंगतता बनाए रखती हैं। एक कोशिका जिसके पास झिल्ली नहीं है अपने वातावरण में घुल जाती है और कार्य करना बंद कर देती है। एक जीव जिसके पास विभेदित अंग नहीं हैं वह अधिक एकीकृत नहीं है — यह मर गया है। झिल्ली विनिमय को रोकने के लिए मौजूद नहीं है। यह विनिमय को नियंत्रित करने के लिए मौजूद है, यह सुनिश्चित करते हुए कि जो प्रवेश करता है वह पहले से ही संगठित चीज़ की अखंडता को सेवा देता है बजाय इसे भंग करने के।

विशिष्ट लोगों की एक दुनिया, अपनी भूमि, भाषा, परंपरा, और पृथ्वी के साथ संबंध में निहित, प्रत्येक धर्म के साथ भीतर से संरेखित, प्रत्येक दूसरों के साथ अयनी — पवित्र पारस्परिकता — के माध्यम से संबंधित, आत्मसात्करण या प्रभुत्व के माध्यम से नहीं: यह सामंजस्य दृष्टिकोण है। यह विशिष्टाद्वैत की राजनीतिक अभिव्यक्ति है: अंतिम एकता वास्तविक बहुलता के माध्यम से, अंतर के मिटाने के माध्यम से नहीं।



सामूहिक प्रवासन और विशেषता का विघटन

समकालीन पश्चिम में किया जाने वाला सामूहिक प्रवासन विविधता नहीं है। यह एक आर्थिक तर्क की सेवा में विशेषता का विघटन है जो मानव के साथ विनिमेय श्रम इकाइयों के रूप में व्यवहार करता है और संस्कृतियों को बाजार दक्षता में बाधा के रूप में मानता है।

फ्रेमिंग सटीक होना चाहिए। सामंजस्यवाद प्रवासन का विरोध नहीं करता — लोगों की गति मानव जाति के पहली बार चलने के बाद से मानव जीवन की एक विशेषता रही है। व्यापारी, विद्वान, तीर्थयात्री, शरणार्थी, कारीगर सभ्यताओं के बीच चलते हैं और दोनों को समृद्ध करते हैं। सामंजस्यवाद जो विरोध करता है वह औद्योगिक-पैमाने पर, राज्य-सुविधा-वाले जनसंख्या विस्थापन है जो सांस्कृतिक सुसंगतता, सामूहिक सहमति, या धर्मिक उद्देश्य के किसी भी सिद्धांत से अलग है।

जब एक सभ्यता बिना किसी एकीकरण की अपेक्षा के मौलिक रूप से भिन्न सांस्कृतिक मैट्रिक्स से लाखों लोगों को आयात करती है — सभ्यता क्या है, इसकी सांझी समझ के बिना, यह मूल्य क्या रखती है, यह उन लोगों से क्या पूछती है जो इसमें शामिल होते हैं — परिणाम एक समृद्ध सभ्यता नहीं है। यह एक खंडित सभ्यता है। मौजूदा सामाजिक ताना-बाना — साझा अर्थ, निहित विश्वास, सामान्य संदर्भ, और संचित नागरिक आदतें जो सामूहिक जीवन को संभव बनाती हैं — पतली होती हैं और अंत में फट जाती हैं। जो इसकी जगह लेता है वह किसी भी अर्थवान तरीके से बहुसांस्कृतिकता नहीं है बल्कि समांतर समाज हैं जो एक ही भूगोल पर कब्जा करते हैं लेकिन एक ही दुनिया पर कब्जा नहीं करते।

आर्थिक तर्क — कि विकास को श्रम की आवश्यकता है, और श्रम को प्रवासन की आवश्यकता है — रोग को प्रकट करता है। यह सामुदायिकता, संस्कृति, शिक्षा, और पारिस्थितिकी को संरक्षण के अधीन करता है, और संरक्षण को स्वयं GDP विकास के अधीन करता है, जो थ्रूपुट के बजाय सामंजस्य को मापता है। एक सभ्यता जो अपनी अर्थव्यवस्था को अपने लोगों की सेवा करने के लिए संरचित करने के बजाय अपनी अर्थव्यवस्था को सेवा देने के लिए लोगों को आयात करती है, वह वास्तुकला को उलट देती है। संरक्षण सात में से एक स्तंभ है, वह मास्टर स्तंभ नहीं जो जनसांख्यिकीय नीति को निर्धारित करता है।

मानवीय तर्क अधिक सावधानीपूर्वक उपचार के योग्य है। वास्तविक शरणार्थी — लोग जो युद्ध, उत्पीड़न, या आपदा से भाग रहे हैं — उन लोगों की करुणा पर अयनी दावा रखते हैं जो मदद कर सकते हैं। अयनी पारस्परिकता की मांग करता है, और स्थिरता के साथ आशीर्वादित एक लोग उन लोगों के लिए कुछ कर्जदार है जिनकी स्थिरता नष्ट हो गई है। लेकिन यह दायित्व विशिष्ट, सीमाबद्ध, और पारस्परिक है। यह स्पष्ट सहमति के बिना प्राप्त सभ्यता की जनसांख्यिकीय संरचना के स्थायी रूपांतरण को लाइसेंस नहीं देता है। करुणा जो अभ्यास करने वाली समुदाय की सुसंगतता को नष्ट कर देती है, वह करुणा नहीं है — यह गुण के रूप में छिपा आत्म-विघटन है।

गहरा सवाल — जो आर्थिक और मानवीय दोनों तर्क अस्पष्ट करते हैं — यह है: पहली जगह में लाखों लोग विस्थापित क्यों होते हैं? उत्तर, अधिकांश मामलों में, एक ही सभ्यतागत विफलता की ओर जाता है जो सामंजस्यवाद हर डोमेन में निदान करता है: धर्म के बिना शासन, संरक्षण के बिना अर्थशास्त्र, अयनी के बिना विदेशी नीति। संसाधन निष्कर्षण के लिए लड़े गए युद्ध। निष्कर्षण के लिए संरचित अर्थव्यवस्थाएँ विकास के बजाय। राजनीतिक आदेश जो बल के माध्यम से नहीं बल्कि वैधता के माध्यम से बनाए रखे जाते हैं। लोगों का सामूहिक विस्थापन एक प्राकृतिक घटना नहीं है जिसे प्रवासन नीति के माध्यम से प्रबंधित किया जा सकता है। यह सभ्यतागत संरचनाओं का अनुप्रवाह परिणाम है जो लोगों के साथ संरेखण खो गई है — और समाधान विस्थापित लोगों को पुनर्वितरण करना नहीं बल्कि उन स्थितियों को संबोधित करना है जो विस्थापन का उत्पादन करती हैं।



लोगों की वास्तुकला

धर्म-संरेखित राजनीतिक आदेश सभ्यतागत पैमाने पर क्या दिखेगा? सामंजस्य-वास्तुकला नीलनक्शा प्रदान करता है। अंतर-सभ्यतागत संबंधों पर इसका आवेदन उसी सिद्धांतों का अनुसरण करता है जो इसकी आंतरिक संरचना को नियंत्रित करते हैं।

पैमानों में सहायकता। परिवार उस पर शासन करता है जो परिवार से संबंधित है। समुदाय उस पर शासन करता है जिसमें सामूहिक समन्वय की आवश्यकता है। बायोरीजन उस पर शासन करता है जो समुदाय के दायरे से अधिक है। सभ्यतागत परंपरा — लोग, अपनी साझा भाषा, भूमि, इतिहास, और धर्मिक विरासत के साथ — उस पर शासन करता है जिसमें सभ्यतागत-पैमाने पर समन्वय की आवश्यकता है। कुछ भी ऊपर की ओर उठाया नहीं जाता जो स्थानीय रूप से हल किया जा सकता है। वैश्विक शासन, इस ढांचे में, शर्तों में एक विरोधाभास है: मानव सभ्यतागत अभिव्यक्ति की पूर्ण विविधता पर एकल समन्वय परत का आरोपण, सहायकता को सर्वोच्च संभव स्तर पर उल्लंघन करते हुए।

संप्रभुता डिफ़ॉल्ट के रूप में। प्रत्येक लोग अपनी स्वयं की धर्मिक विरासत के अनुसार, अपने स्वयं के सभ्यतागत परिपक्वता के चरण में शासन करता है। शासन लेख स्थापित करता है कि सामंजस्यवाद एकल राजनीतिक रूप निर्धारित नहीं करता — यह किसी भी रूप का मूल्यांकन करता है कि क्या यह समुदाय को धर्म के साथ संरेखण के करीब ले जाता है। जो नॉर्डिक सामाजिक लोकतंत्र के लिए काम करता है वह पश्चिम अफ्रीकी गाँव संघ के लिए काम नहीं करता, जो कन्फ्यूशीय सभ्यता-राज्य के लिए काम नहीं करता है। राजनीतिक रूपों की विविधता “सर्वोत्तम प्रथाओं” के माध्यम से सजातीय करने के लिए एक समस्या नहीं है बल्कि वास्तुकला की एक विशेषता है: एक ही अंतर्निहित सिद्धांतों की विभिन्न अभिव्यक्तियाँ, विभिन्न लोगों और विभिन्न विकासवादी चरणों के अनुकूल।

सभ्यताओं के बीच अयनी। संप्रभु लोगों के बीच संबंध पवित्र पारस्परिकता द्वारा शासित होते हैं — शासन लेख के सभ्यतागत अंतर्क्रिया के विश्लेषण में वर्णित स्नातक दबाव के रूप में नहीं (व्यापार युद्ध, तकनीकी प्रतियोगिता, पूँजी युद्ध, सैन्य संघर्ष)। अयनी शक्ति के बारे में भोलापन का अर्थ नहीं है। इसका अर्थ है कि एक धर्म-केंद्रित सभ्यता उद्देश्य को शक्ति के अधीन करती है। व्यापार आपसी समृद्धि सेवा करता है, निष्कर्षण नहीं। सांस्कृतिक विनिमय दोनों पक्षों को समृद्ध करता है बिना किसी को भंग किए। सैन्य सक्षमता रक्षा के लिए मौजूद है, प्रक्षेपण के लिए नहीं। हर अंतर-सभ्यतागत संबंध की परीक्षा सरल है: क्या यह विनिमय दोनों पक्षों और बड़े सिस्टम को अधिक सुसंगत छोड़ता है, या कम?

सांस्कृतिक सुसंगतता एक पूर्वापेक्षा के रूप में, विलासिता के रूप में नहीं। एक लोग जो नहीं जानते कि वह कौन है अपने आप को शासित नहीं कर सकता, अपने युवाओं को शिक्षित नहीं कर सकता, अपनी नागरिक संस्थाओं को बनाए नहीं रख सकता, बाहरी कब्जे का विरोध नहीं कर सकता। सांस्कृतिक सुसंगतता — मूल, उद्देश्य, मूल्य, और दिशा की साझा समझ — आर्थिक और राजनीतिक बुनियादी ढांचे के शीर्ष पर एक वैकल्पिक सौंदर्य परत नहीं है। यह हर अन्य स्तंभ के कार्य करने के लिए पूर्वापेक्षा है। सामंजस्य-वास्तुकला संस्कृति को ग्यारह संस्थागत स्तंभों में से एक के रूप में रखता है बिल्कुल इसी कारण के लिए: एक सभ्यता जिसने अपनी संस्कृति खो दी है, वह मध्यम खो गई है जिसके माध्यम से सभी अन्य सभ्यतागत कार्य प्रेषित, व्याख्या किए जाते हैं, और बनाए रखे जाते हैं।

इसका अर्थ सांस्कृतिक स्थिरता नहीं है। एक जीवंत संस्कृति विकसित होती है — जो समृद्ध करता है उसे अवशोषित करते हुए, जो चुनौती देता है उसे रूपांतरित करते हुए, जो अब सेवा नहीं देता उसे त्यागते हुए। लेकिन विकास एक जीवंत जीव मान लेता है जो विकसित होता है। एक संस्कृति जिसे सामूहिक जनसांख्यिकीय प्रतिस्थापन के माध्यम से प्रशासनिक रूप से भंग किया गया है, विकसित नहीं हो रही है। यह मर रही है। झिल्ली टूट गई है, और जो अंदर बहता है वह पोषण नहीं बल्कि विघटन है।



लंबा सदिश

शासन लेख राजनीतिक विकास की दीर्घकालीन सदिश का वर्णन करता है: अधिक विकेंद्रीकरण, अधिक व्यक्तिगत संप्रभुता, अधिक शक्ति वितरण की ओर — आत्म-विकसित, आत्म-सुधारने वाली प्रणाली की ओर जिसमें अपनी सुसंगतता बनाए रखने के लिए कम और कम शासन की आवश्यकता है। यह एक गहरे अस्तित्ववादी सिद्धांत की राजनीतिक अभिव्यक्ति है: लोगो स्वयं की आत्म-संगठन क्षमता के माध्यम से काम करता है।

राष्ट्र-राज्य एक अंतरिम रूप है। यह विशिष्ट समस्याओं को हल करने के लिए उत्पन्न हुआ — भूगोल में बड़ी आबादी का समन्वय, क्षेत्र की रक्षा, पैमाने पर कानून का प्रशासन — और यह आंशिक रूप से सफल हुआ है। लेकिन इसने केंद्रित शक्ति के रोग भी उत्पन्न किए हैं: नौकरशाही कब्जा, जनसांख्यिकीय इंजीनियरिंग, सांस्कृतिक सजातीयकरण, और सभ्यतागत जीवन के हर आयाम को राजनीतिक प्रशासन के अधीन करना।

राष्ट्र-राज्य के बाद क्या आता है वह वैश्विक शासन नहीं है — जो बड़े पैमाने पर त्रुटि को दोहराता है — बल्कि संप्रभु समुदायों, बायोरीजन, और सभ्यतागत परंपराओं का एक नेटवर्क, प्रत्येक अपनी स्वयं की वास्तुकला की अभिव्यक्ति के अनुसार आंतरिक रूप से संगठित, प्रत्येक अयनी के माध्यम से दूसरों के साथ संबंधित। इसके लिए पथ क्रांति नहीं बल्कि निर्माण है: समुदायों का निर्माण जो सामूहिक जीवन को संगठित करने का एक अलग तरीका प्रदर्शित करते हैं, समुदायें जहाँ सभी ग्यारह संस्थागत स्तंभ कार्य करते हैं और धर्म केंद्र रखता है।

यह काम है जो सामंजस्य-वास्तुकला करता है: विचारधारात्मक प्रेरण नहीं बल्कि वास्तुकला प्रदर्शन। एक धर्मिक राजनीतिक आदेश अपने आप को अस्तित्व में तर्क नहीं देता। यह निर्मित है — एक समुदाय, एक बायोरीजन, एक संस्था को एक समय में — और इसकी वैधता इस अवलोकनीय तथ्य से आती है कि यह काम करता है। कि इसके भीतर लोग स्वास्थ्यकर, अधिक मुक्त, अधिक रचनात्मक, अधिक निहित, अधिक न्यायपूर्ण हैं। वास्तुकला को परिवर्तकों की आवश्यकता नहीं है। इसे निर्माताओं की आवश्यकता है।
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