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Национальное государство и архитектура народов

Прикладная «Гармонизм», посвященная вопросам политической формы — границ, народов, суверенитета и будущего цивилизационной организации. Часть проекта «Архитектура Гармонии». См. также: Управление, Архитектура Гармонии, Ayni.




Структурный коллапс

Национальное государство терпит крах не потому, что оно провело границы. Оно терпит крах потому, что утратило свой центр.

Проект «Архитектура Гармонии» отображает жизнь цивилизации с помощью структуры «11+1»: в центре находится «Dharma», а вокруг него располагаются одиннадцать внешних столпов в порядке от основания к вершине — экология, здоровье, родство, управление, финансы, государственное управление, оборона, образование, наука и технологии, коммуникации, культура. Каждый столп действует в соответствии со своей собственной логикой, отвечает на свои собственные вопросы и оценивается по своей согласованности с «Logos». Управление координирует, а не командует. Чем легче его влияние на другие столпы, тем здоровее цивилизация.

Современное национальное государство перевернуло эту архитектуру. Оно гипертрофировало управление — единственную координирующую функцию — и либо поглотило, либо инструментализировало, либо пренебрегло остальными десятью. Государство разрабатывает систему школьного образования (Образование), регулирует земельные ресурсы (Экология), управляет здравоохранением (Здравоохранение), формирует культуру посредством политики и финансирования (Культура), формирует родственные связи через демографическую политику и городское планирование (Родственные связи), контролирует экономику (Управление ресурсами + Финансы), курирует научные исследования и инфраструктуру (Наука и технологии), монополизирует средства организованной силы (Оборона) и управляет информационной средой (Коммуникация). В такой системе каждая цивилизационная проблема становится проблемой управления, а каждое решение требует действий со стороны государства. Один столп поглотил остальные десять — и центр, «Dharma», был полностью опустошен.

Цивилизация без общего понимания того, для чего существует человеческая жизнь — без трансцендентного принципа упорядочения, который предшествует политическому управлению и выходит за его пределы — это цивилизация без центра. Ее институты не составляют единого целого, потому что им не вокруг чего объединяться. Ее граждане не разделяют общей ориентации, потому что такая ориентация не была сформулирована, не говоря уже о том, чтобы ее культивировать. Остается лишь процедурное управление — управление населением профессиональным классом, который перепутал координацию с целью и законность с легитимностью.

Таков структурный диагноз. Кризис национального государства — это не в первую очередь экономический, демографический или политический кризис. Это онтологический кризис. Форма утратила связь с реальностью, которой она должна была служить.



Границы как мембраны

Практический вопрос стоит остро: поддерживает ли цивилизация, ориентированная на гармонизм (Dharma), границы и отдельные народы, или же она их растворяет?

Ответ гармонизма однозначен. Гармонизм (Logos) выражается через частное.

Это прямое следствие гармонического мировоззрения (Гармонический реализм). Реальность является нередуцируемо многомерной, и её проявление на всех уровнях характеризуется подлинным многообразием в рамках абсолютного единства — то, что гармонизм называет квалифицированным недуализмом. Космос едино, но его единство выражается через неисчерпаемое разнообразие форм, каждая из которых несет в себе уникальное отражение целого. Звёзды различаются. Виды различаются. Экосистемы различаются. Люди различаются — индивидуально и коллективно — не как проблема, которую нужно решить, а как сама среда, через которую «Logos» становится конкретным.

Народы, культуры, этнические группы, языки и цивилизационные традиции являются выражением этого принципа в коллективном масштабе. Каждая из них несет в себе уникальную карту человеческих возможностей — особый способ познания, поклонения, созидания, взаимодействия и обитания на земле, который ни один другой народ не несет в точности таким же образом. Отношение андской традиции к Пачамаме, японская эстетическая дисциплина ваби-саби, западноафриканская традиция общинной музыкальности, северное отношение к зиме и тишине — все это не взаимозаменяемые культурные продукты. Это органы цивилизации, каждый из которых выполняет в теле человечества функцию, которую невозможно заменить.

С этой точки зрения границы — это не произвольные линии исключения. Это мембраны — структурные условия, благодаря которым различные проявления цивилизации сохраняют свою целостность. Клетка без мембраны растворяется в окружающей среде и перестает функционировать. Организм без дифференцированных органов не становится более единым — он мертв. Мембрана существует не для того, чтобы препятствовать обмену. Она существует для того, чтобы регулировать обмен, обеспечивая, чтобы то, что входит, служило целостности того, что уже организовано, а не растворяло его.

Мир подлинно разнообразных народов, укорененных в своей земле, языке, традициях и отношениях с землей, каждый из которых сонастроен с «Dharma» изнутри, каждый из которых взаимодействует с другими через «Ayni» — священную взаимность — а не через ассимиляцию или доминирование: таково гармоническое видение. Это политическое выражение «квалифицированного недуализма»: высшее единство через подлинное многообразие, а не через стирание различий.



Массовая иммиграция и растворение особенности

Массовая иммиграция, как она практикуется в современном Западе, — это не разнообразие. Это растворение особенности в интересах экономической логики, которая рассматривает людей как взаимозаменяемые единицы труда, а культуры — как препятствия для эффективности рынка.

Формулировка должна быть точной. Гармонизм не выступает против миграции — перемещение народов было характерной чертой человеческой жизни с тех пор, как вид впервые встал на ноги. Торговцы, ученые, паломники, беженцы, ремесленники, перемещающиеся между цивилизациями и обогащающие обе стороны, были постоянным явлением на протяжении всей истории. Гармонизм выступает против перемещения населения в промышленных масштабах, содействуемого государством и оторванного от каких-либо принципов культурной целостности, общественного согласия или дхармической цели.

Когда цивилизация импортирует миллионы людей из радикально иных культурных матриц без каких-либо ожиданий интеграции — без общего понимания того, что представляет собой принимающая цивилизация, что она ценит, чего она требует от тех, кто присоединяется к ней, — результатом становится не более богатая цивилизация. Это фрагментированная цивилизация. Существующая социальная ткань — общие смыслы, неявные доверия, общие ориентиры и накопленные гражданские привычки, делающие возможной коллективную жизнь, — истончается и в конечном итоге разрывается. На смену ей приходит не мультикультурализм в каком-либо значимом смысле, а параллельные общества, занимающие одну и ту же географию, но не занимающие один и тот же мир.

Экономический аргумент — что рост требует рабочей силы, а рабочая сила требует иммиграции — раскрывает эту патологию. Он подчиняет Сообщество, Культуру, Образование и Экологию Управлению, а само Управление — росту ВВП, который измеряет пропускную способность, а не гармонию. Цивилизация, которая импортирует людей для обслуживания своей экономики, а не структурирует свою экономику для обслуживания своего народа, перевернула Архитектуру. Управление — это один из семи столпов, а не главный столп, определяющий демографическую политику.

Гуманитарный аргумент заслуживает более тщательного рассмотрения. Настоящие беженцы — люди, спасающиеся от войны, преследований или катастрофы — имеют право по Дхарме на сострадание тех, кто может помочь. «Ayni» требует взаимности, и народ, благословленный стабильностью, обязан чем-то тем, чья стабильность была разрушена. Но эта обязанность конкретна, ограничена и взаимна. Она не дает права на постоянное изменение демографического состава принимающей цивилизации без явного согласия ее народа. Сострадание, которое разрушает целостность сообщества, проявляющего его, — это не сострадание, а саморазрушение, замаскированное под добродетель.

Более глубокий вопрос — тот, который затуманивают как экономические, так и гуманитарные аргументы, — заключается в следующем: почему миллионы людей вообще оказались вынужденными переселенцами? Ответ в большинстве случаев ведет к тому же цивилизационному провалу, который «Гармонизм» диагностирует во всех сферах: управление без «Dharma», экономика без «Stewardship», внешняя политика без «Ayni». Войны, ведущиеся за добычу ресурсов. Экономики, построенные на добыче, а не на развитии. Политические порядки, поддерживаемые принуждением, а не легитимностью. Массовое перемещение народов — это не природное явление, которым можно управлять с помощью иммиграционной политики. Это последствие цивилизационных структур, утративших согласованность с «Logos» — и решение заключается не в перераспределении перемещенных лиц, а в устранении условий, порождающих перемещение.



Архитектура народов

Как бы выглядел политический порядок, согласованный с принципом «Dharma» (от семьи к цивилизации), в масштабах цивилизации? «Архитектура Гармонии» предоставляет чертеж. Его применение к межцивилизационным отношениям вытекает из тех же принципов, которые регулируют его внутреннюю структуру.

Субсидиарность на всех уровнях. Семья управляет тем, что принадлежит семье. Сообщество управляет тем, что требует общественной координации. Биорегион управляет тем, что выходит за рамки сообщества. Цивилизационная традиция — народ, с его общим языком, землей, историей и дхармическим наследием — управляет тем, что требует координации в масштабах цивилизации. Ничто из того, что может быть решено на местном уровне, не передается на более высокий уровень. Глобальное управление в этой парадигме является противоречием в терминах: навязывание единого координирующего уровня всему многообразию проявлений человеческой цивилизации, нарушающее субсидиарность на самом высоком возможном уровне.

Суверенитет как исходное положение. Каждый народ управляет собой в соответствии со своим собственным дхармическим наследием, на своей собственной стадии цивилизационного созревания. Статья «Управление» устанавливает, что гармонизм не предписывает единой политической формы — он оценивает любую форму по тому, приближает ли она сообщество к согласованию с принципами «Dharma». То, что подходит для скандинавской социал-демократии, не подходит для федерации западноафриканских деревень и не подходит для конфуцианского цивилизационного государства. Разнообразие политических форм — это не проблема, которую нужно унифицировать с помощью «передовых практик», а особенность Архитектуры: разные проявления одних и тех же основополагающих принципов, адаптированные к разным народам и разным стадиям эволюции.

Взаимодействие цивилизаций (Ayni). Отношения между суверенными народами регулируются священной взаимностью — а не постепенным принуждением (торговая война, технологическая конкуренция, капитальная война, военный конфликт), как описано в анализе цивилизационных взаимоотношений в статье «Управление». Взаимность (Ayni) не означает наивности в отношении власти. Это означает, что цивилизация, ориентированная на общее благо (Dharma), подчиняет власть цели. Торговля служит взаимному процветанию, а не эксплуатации. Культурный обмен обогащает обе стороны, не растворяя ни одну из них. Военный потенциал существует для обороны, а не для проецирования силы. Критерий любых межцивилизационных отношений прост: делает ли этот обмен обе стороны и систему в целом более целостными или менее?

Культурная целостность как необходимое условие, а не роскошь. Народ, который не знает, кто он такой, не может управлять собой, не может воспитывать свою молодежь, не может поддерживать свои гражданские институты, не может сопротивляться внешнему захвату. Культурная целостность — общее понимание происхождения, цели, ценностей и направления — не является факультативным эстетическим слоем, наложенным на экономическую и политическую инфраструктуру. Это необходимое условие для функционирования всех остальных столпов. Проект «Архитектура Гармонии» ставит культуру в число одиннадцати институциональных столпов именно по этой причине: цивилизация, утратившая свою культуру, утратила среду, через которую передаются, интерпретируются и поддерживаются все остальные цивилизационные функции.

Это не означает культурный застой. Живая культура развивается — впитывая то, что обогащает, преобразуя то, что бросает вызов, отбрасывая то, что больше не служит. Но эволюция предполагает живой организм, который развивается. Культура, которая была административно распущена посредством массовой демографической замены, не развивается. Она умирает. Мембрана разорвана, и то, что втекает внутрь, — это не питание, а распад.



Долгосрочный вектор

Статья в «Управление» описывает долгосрочный вектор политического развития: к большей децентрализации, большему индивидуальному суверенитету, большему распределению власти — к саморазвивающимся, самосовершенствующимся системам, которые требуют все меньше и меньше управления для поддержания своей целостности. Это политическое выражение более глубокого онтологического принципа: «Logos» действует через самоорганизующуюся способность самой реальности.

Национальное государство — это переходная форма. Оно возникло для решения конкретных проблем — координации больших групп населения на обширной территории, защиты территории, применения закона в широком масштабе — и частично преуспело в этом. Но оно также породило патологии сосредоточения власти: бюрократический захват, демографическую инженерию, культурную гомогенизацию и подчинение всех аспектов цивилизационной жизни политическому управлению.

То, что придет на смену национальному государству, — это не глобальное управление (которое повторяет ту же ошибку в более широком масштабе), а сеть суверенных сообществ, биорегионов и цивилизационных традиций, каждое из которых внутренне организовано в соответствии со своим собственным выражением Архитектуры и каждое из которых взаимодействует с другими посредством «Ayni». Путь к этому — не революция, а созидание: создание сообществ, демонстрирующих иной способ организации коллективной жизни, сообществ, в которых функционируют все одиннадцать институциональных столпов, а «Dharma» занимает центральное место.

Именно этим занимается Harmonia: не идеологическим убеждением, а архитектурной демонстрацией. Дхармический политический порядок не утверждает себя спорами. Он строится — по одному сообществу, одному биорегиону, одному институту за раз — и его легитимность проистекает из наблюдаемого факта, что он работает. Что люди в нем здоровее, свободнее, творче, более укоренены, более справедливы. Архитектуре не нужны новообращенные. Ей нужны строители.



См. также: Управление, Архитектура Гармонии, Национализм и гармонизм, Ayni, Dharma, Logos, Гармонический реализм, Гармонизм, Прикладной гармонизм
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