“गंगालहरी में प्रतिपादित पर्यावरण, भक्ति एवं वैश्विक शांति”।
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Abstract
In the verses of Gangalahari, the Ganga is presented not merely as a sacred river but as a source of environmental power, divine compassion, and global well-being. This study analyzes the interrelationship between environment, devotion, and global peace based on selected verses from Gangalahari. Water is portrayed as the foundation of life, a symbol of divine grace, and a pathway to collective peace. In the Indian spiritual tradition, rivers—especially the Ganga—are not regarded merely as geographical entities; rather, they are revered as living spiritual and ecological forces. In Gangalahari, composed by Pandit Jagannatha, the Ganga is depicted as a destroyer of sins, a giver of life, and a benevolent force dedicated to the welfare of the world. This poetic work is not only a devotional hymn but also a profound reflection of the relationship between humanity and nature.
गंगालहरी में प्रतिपादित पर्यावरण, भक्ति एवं वैश्विक शांति
‘ते सलिलमशिवं नः शमयतु’ तथा ‘समृद्धं सौभाग्यं सकलवसुधायाः’ जैसी पंक्तियों में जल को सम्पूर्ण पृथ्वी की समृद्धि का मूल आधार माना गया है। गंगा के जल को “सुधासौन्दर्यम्” कहकर उसका वर्णन किया गया है, जिससे वह जीवनदायिनी तथा संतुलन स्थापित करने वाली शक्ति के रूप में प्रस्तुत होती है। यहाँ जल को केवल एक संसाधन नहीं, बल्कि समस्त जीव-संस्कृति के आधार के रूप में स्वीकार किया गया है।  ‘महैश्वर्यं लीलाजनितजगतः’ तथा ‘श्रुतीनां सर्वस्वम्’ जैसे पदों के माध्यम से ईश्वर को जगत का सृष्टिकर्ता तथा वेदों के सारस्वरूप के रूप में निरूपित किया गया है। यहाँ भक्ति का अर्थ संकीर्ण धार्मिकता नहीं है, बल्कि प्रकृति में व्याप्त दैवी करुणा की अनुभूति है। गंगा यहाँ केवल एक नदी नहीं, बल्कि ईश्वरीय करुणा का दृश्य स्वरूप है। गंगा समस्त जगत में ऊर्जा, गति और पवित्रता का संचार करती है। उसकी जलतरंगें केवल भौतिक प्रवाह नहीं हैं, अपितु दुःख, पाप और भय का नाश करने वाली पर्यावरणीय शक्ति हैं। कवि गंगा के आश्रय से प्राप्त अपनी विनम्रता और आत्मसमर्पण की भावना को व्यक्त करता है। “निराधारो हा रोदिमि कथय केषामिह पुरः” मानव की प्रकृति पर पूर्ण निर्भरता का प्रतीक है। यहाँ भक्ति का तात्पर्य केवल ईश्वर के प्रति शरणागति से नहीं, बल्कि प्रकृति के प्रति नैतिक उत्तरदायित्व, संवेदनशीलता और विनम्रता से भी है।
‘अशिवं नः शमयतु’ तथा ‘दुरितभयभङ्गाय भवताम्’ जैसी पंक्तियाँ गंगा को वैश्विक अशांति, भय और हिंसा का नाश करने वाली शक्ति के रूप में चित्रित करती हैं। ये श्लोक संकेत करते हैं कि प्रकृति का शोषण और उसका अनादर वैश्विक अशांति का मूल कारण है, जबकि प्रकृति के प्रति सम्मान, संरक्षण तथा आध्यात्मिक दृष्टिकोण ही स्थायी शांति का मार्ग प्रशस्त कर सकते हैं। इस प्रकार गंगालहरी पर्यावरणीय संरक्षण, आध्यात्मिक भक्ति तथा विश्वशांति के मध्य गहरे और अविभाज्य संबंध को स्थापित करती है।
गंगा वैश्विक कल्याण की प्रतीक बन जाती है; यदि उसका प्रवाह अवरुद्ध हो जाए तो समस्त मानवता “निराधार” हो जाती है। श्लोकों का संदेश है कि प्रकृति का अपमान, उसका शोषण तथा मानव का अहंकार ही वैश्विक अशांति के मूल कारण हैं, जबकि प्रकृति के प्रति सम्मान, संरक्षण और आध्यात्मिक दृष्टिकोण ही वास्तविक शांति का आधार बन सकते हैं।
गंगा के जल को ऐसी दैवी शक्ति माना गया है जो सत्कर्मों से विमुख मनुष्यों की सुप्त चेतना को भी जागृत कर देती है तथा मन में व्याप्त आलस्य और अज्ञान के अंधकार को चन्द्रकिरणों के समान दूर कर देती है। यहाँ जल केवल शारीरिक शुद्धि का साधन नहीं, बल्कि मानसिक और नैतिक पवित्रता का भी माध्यम है। “सकलसुरसंसेव्यसलिला” पद के माध्यम से गंगा को देवताओं द्वारा सेवित और सर्वमान्य दिव्य जलधारा के रूप में चित्रित किया गया है। वहीं “ममान्तः संतापं त्रिविधमपि पापं च हरताम्” के द्वारा मनुष्य के त्रिविध संताप—आधिभौतिक, आधिदैविक तथा आध्यात्मिक—और उसके पापों के निवारण की प्रार्थना की गई है। यह विचार आधुनिक पर्यावरण-नैतिकता में आन्तरिक स्वास्थ्य और प्राकृतिक संसाधनों के मध्य गहरे संबंध को स्पष्ट करता है।
गंगातट का माहात्म्य वैराग्य और आध्यात्मिक आनन्द से जुड़ा हुआ है। महान राज्य और ऐश्वर्य को तृण के समान त्यागकर गंगा की तरंगों से परिवेष्ठित तट पर आश्रय ग्रहण करने वाले लोगों का वर्णन यह संकेत देता है कि प्रकृति का सान्निध्य भौतिक सत्ता और वैभव से कहीं अधिक श्रेष्ठ है। गंगा के जल को अमृत से भी अधिक मधुर बताते हुए कवि कहता है कि जो मनुष्य उसका अतृप्त भाव से पान करते हैं, उनके लिए प्राप्त होने वाला आनन्द इतना उत्कृष्ट है कि वह निर्वाण-पदवी को भी तुच्छ प्रतीत करा देता है। यहाँ पर्यावरण, भक्ति और आत्मिक मुक्ति एक-दूसरे में समाहित हो जाते हैं।
प्रातःकाल गंगा में स्नान करने वाले राजाओं की रानियों का काव्यात्मक वर्णन भी अत्यन्त मनोहर है। गंगाजल की पवित्रता उनके सौन्दर्य को दैवी तेज प्रदान करती है और उसकी सुगन्ध से आकर्षित होकर स्वर्गीय मृग भी निर्भयतापूर्वक नन्दनवन में प्रवेश करते हैं। इस चित्रण में मानव, पशु तथा दैवी लोक—तीनों एक ही पर्यावरणीय प्रवाह से जुड़े हुए दिखाई देते हैं। गंगा सम्पूर्ण जीवसृष्टि के लिए शांति, पवित्रता और कल्याण का स्रोत बन जाती है। इस प्रकार गंगा केवल एक पवित्र नदी नहीं है, बल्कि उसका प्रवाह मानव के शरीर, मन और समाज—तीनों को शुद्ध एवं संतुलित करने वाली जीवनदायिनी शक्ति के रूप में प्रतिष्ठित होता है। गंगालहरी का यह दृष्टिकोण पर्यावरण संरक्षण, आध्यात्मिक साधना और वैश्विक शांति के मध्य गहन एवं अविच्छिन्न संबंध को उजागर करता है।
गंगा के नाममात्र के स्मरण से ही मन को शांति प्राप्त होती है तथा पाप और संसारजन्य ताप क्षणमात्र में नष्ट हो जाते हैं। यह विचार इस तथ्य को उद्घाटित करता है कि प्रकृति केवल एक भौतिक संसाधन नहीं है, बल्कि मानसिक और नैतिक स्वास्थ्य का भी एक सशक्त स्रोत है। गंगातट को जन्म और मृत्यु के शोक का नाश करने वाले आश्रय-स्थल के रूप में चित्रित करते हुए वैश्विक शांति के लिए आवश्यक मानसिक निष्पक्षता, संतोष और आंतरिक स्थिरता का पर्यावरणीय आधार प्रस्तुत किया गया है। जिस आध्यात्मिक उपलब्धि को वेदाध्ययन, तपस्या अथवा महादान के द्वारा भी दुर्लभ माना गया है, उसे गंगा सामान्य जन के लिए सहज और सुलभ बना देती है। यहाँ भक्ति का अर्थ संकीर्ण धार्मिक अनुष्ठान नहीं, बल्कि समस्त मानवता के लिए खुला आध्यात्मिक मार्ग है, जो वैश्विक शांति की मूलभूत शर्त बन जाता है।
गंगा की ऐसी महिमा का वर्णन किया गया है कि उसके मात्र दर्शन से ही संसार का भय नष्ट हो जाता है और स्वयं भगवान शिव भी उसे अपने मस्तक पर धारण करते हैं। यह प्रकृति के सर्वोच्च गौरव और महत्त्व का प्रतीक है। गंगा समाज के सभी वर्गों के लोगों के पापों को निरंतर धोती रहती है। यह विचार मानव-समानता, समावेशी न्याय तथा वैश्विक मानवतावाद का सशक्त प्रतिबिंब प्रस्तुत करता है। इस प्रकार पर्यावरण (गंगा), भक्ति (करुणा, शरणागति और समानता) तथा वैश्विक शांति एक अखंड त्रिवेणी के रूप में प्रकट होते हैं। गंगा का संरक्षण वस्तुतः मानव-चेतना के संरक्षण, सामाजिक न्याय के संवर्धन तथा वैश्विक शांति के मार्ग को प्रशस्त करने के समान है। गंगालहरी में गंगा का स्वरूप पर्यावरण की स्वाभाविक पवित्रता, भक्ति की सर्वोच्च करुणामयी अभिव्यक्ति तथा वैश्विक शांति के सार्वभौमिक आधार के रूप में विस्तृत रूप से चित्रित किया गया है।
गंगा यहाँ “स्वभावस्वच्छानां सहजशिशिराणामयमपामपारस्ते” के रूप में अभिव्यक्त होती है। उसकी पवित्रता और निर्मलता किसी कृत्रिम उपाय का परिणाम नहीं, बल्कि उसका स्वाभाविक गुण है। यह विचार पर्यावरणीय चेतना को सुदृढ़ करता है कि प्रकृति स्वयं संतुलन, शीतलता और आरोग्य प्रदान करती है। मानव का कर्तव्य उसे नष्ट करना नहीं, बल्कि उसका संरक्षण और संवर्धन करना है।
सगरपुत्र आज भी गंगा के गुणों का गान करते हैं। यह चित्रण इस तथ्य को रेखांकित करता है कि प्रकृति के साथ मानव का पौराणिक, ऐतिहासिक और नैतिक संबंध केवल अतीत की स्मृति नहीं है, बल्कि उसकी चेतना में निरंतर जीवित रहने वाली एक शाश्वत प्रेरणा है। इस प्रकार गंगालहरी में गंगा केवल एक नदी नहीं, बल्कि पर्यावरणीय संतुलन, आध्यात्मिक उत्थान, मानवीय समानता और वैश्विक शांति की समन्वित चेतना का सजीव प्रतीक बनकर उभरती है।
गंगा को धर्म का निधि-स्थान, तीर्थों में श्रेष्ठ आश्रय, बुद्धि का समाधान तथा लक्ष्मी का आधार कहा गया है। यहाँ भक्ति का अर्थ केवल व्यक्तिगत मुक्ति तक सीमित नहीं है, बल्कि वह सामूहिक नैतिकता, सामाजिक संतुलन और लोककल्याण तक विस्तृत हो जाता है। शिव, विष्णु और ब्रह्मा—तीनों को गंगा से सम्बद्ध बताया गया है, जो इस तथ्य की ओर संकेत करता है कि प्रकृति सम्पूर्ण दैवी व्यवस्था का केंद्रबिंदु है। गंगा शिव के मस्तक से प्रवाहित होती है, विष्णु के चरणों का प्रक्षालन करती है तथा ब्रह्मा को निर्भय समाधि प्रदान करती है। यह प्रतीकात्मक रूप से दर्शाता है कि जब प्रकृति का सम्मान और संरक्षण किया जाता है, तब सम्पूर्ण विश्व-व्यवस्था में सामंजस्य और संतुलन स्थापित हो सकता है।
गंगा का स्वरूप पर्यावरण की महाकरुणामयी शक्ति, भक्ति की परम शरणागति तथा वैश्विक शांति के सार्वभौमिक आधार के रूप में अत्यन्त संवेदनशील और व्यापक रूप से चित्रित किया गया है। यहाँ गंगा केवल एक पवित्र नदी नहीं, बल्कि दुःखग्रस्त मानवता के लिए मातृत्वपूर्ण औषधि, नैतिक आश्रय तथा सामूहिक उद्धार की प्रतीक बनकर प्रकट होती है। कवि स्वयं को अनाथ, पापग्रस्त और गतिहीन शिशु के समान मानकर गंगामाता की शरण ग्रहण करता है।
गंगा के पृथ्वी पर अवतरण से यमलोक का कोलाहल शांत हो जाता है और यमदूत निष्क्रिय हो जाते हैं। यह प्रतीकात्मक रूप से इंगित करता है कि जहाँ करुणा, पवित्रता और प्रकृति का जीवनदायी प्रवाह सक्रिय होता है, वहाँ मृत्यु का भय, हिंसा और अशांति स्वतः क्षीण हो जाते हैं। इस प्रकार गंगा वैश्विक शांति का प्रतीक बन जाती है, जो जीवन और मृत्यु के मध्य संतुलन स्थापित करती है। काम और क्रोध से संतप्त मनुष्यों के दैनिक कष्टों को गंगा की दिव्य तरंगें शांत करती हैं। यह विचार इस सत्य को रेखांकित करता है कि स्वच्छ जल और निर्मल प्रकृति मानव के आन्तरिक तनाव, मानसिक अशांति और भावनात्मक विक्षोभ को दूर करने की क्षमता रखते हैं। सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को गंगा की जलतरंगों में क्रीड़ा करते हुए तिन्दुकफल के समान बताया गया है। शिव की जटाओं से प्रवाहित होने वाली यह धारा यहाँ वैश्विक व्यवस्था के केंद्र के रूप में प्रकट होती है, जहाँ प्रकृति सम्पूर्ण सृष्टि को धारण और पोषित करती है। अन्य सभी तीर्थ भी गंगा के समक्ष लज्जित प्रतीत होते हैं और पापों के भार से पीड़ित जनों के लिए वह एकमात्र आश्रय बन जाती है। कवि अपनी अयोग्यता स्वीकार करते हुए कहता है कि वह गंगा की करुणा का यथोचित स्तवन करने में भी समर्थ नहीं है। यह भक्ति का सर्वोच्च स्वरूप है, जिसमें अहंकार पूर्णतः विलीन हो जाता है और केवल विनम्रता तथा समर्पण शेष रह जाते हैं।
कवि गंगा के प्रति अपने दीर्घकालीन विश्वास और आशा को व्यक्त करता है तथा बताता है कि वह अब उस आशा को साकार करने के लिए उसकी शरण में आया है। अपने दोषों, कुटिल प्रवृत्तियों और मिथ्या वचनों को स्वीकार करने के पश्चात् भी वह गंगामाता की करुणामयी दृष्टि से मुक्ति और कल्याण की अपेक्षा करता है। यहाँ भक्ति दण्डात्मक नहीं, बल्कि सुधारात्मक, करुणामयी और परिवर्तनकारी स्वरूप धारण करती है। यह दृष्टिकोण मानव को निराशा से आशा की ओर, दोष से शुद्धि की ओर तथा अशांति से वैश्विक शांति की ओर अग्रसर करने वाला संदेश प्रदान करता है। गंगा का स्वरूप पर्यावरण की जीवंत चेतना, भक्ति की करुणामयी पराकाष्ठा तथा वैश्विक शांति के नैतिक आधार के रूप में अत्यंत संवेदनशीलता के साथ चित्रित किया गया है। कवि के अनुसार मनुष्य की आँखों और कानों की वास्तविक सार्थकता तभी है जब वे गंगा के दिव्य सौन्दर्य तथा उसकी तरंगों की मनोहर लीला का अनुभव करें; अन्यथा इन्द्रियों के होते हुए भी मनुष्य आध्यात्मिक दृष्टि से दरिद्र ही बना रहता है। यहाँ पर्यावरण को केवल देखने योग्य वस्तु नहीं, बल्कि मानव-चेतना को शुद्ध, समृद्ध और उन्नत करने वाले अनुभवात्मक तत्त्व के रूप में प्रस्तुत किया गया है।
गंगा की उपस्थिति से वंचित प्रदेशों को अशुभ कहा गया है। यह विचार इस तथ्य को रेखांकित करता है कि जहाँ प्रकृति की निर्मल, जीवनदायिनी और करुणामयी उपस्थिति नहीं होती, वहाँ पाप, हिंसा और अशांति का विकास सहज रूप से होने लगता है। गंगा अपनी दिव्य लीला के माध्यम से मानव के समस्त कलुष और दोषों का निवारण करती है। यह अवधारणा वैश्विक शांति का मूल संदेश प्रदान करती है कि पर्यावरण का पतन और मानवीय मूल्यों का पतन परस्पर गहरे रूप से जुड़े हुए हैं। यहाँ तक कि अत्यन्त पापी समझे जाने वाले लोग भी गंगा की शरण ग्रहण करके उद्धार प्राप्त कर सकते हैं। इस प्रकार भक्ति दण्ड और भय पर आधारित न होकर परिवर्तनकारी, करुणामयी और सर्वसमावेशी स्वरूप धारण करती है। गंगा के प्रति यह दृष्टिकोण मानवता के लिए आशा, सुधार और नैतिक पुनर्जागरण का मार्ग प्रशस्त करता है। कवि गंगा की तरंगों की ऐसी दिव्य शक्ति का वर्णन करता है कि वे वायु को भी पवित्र बना देती हैं और सम्पूर्ण त्रिभुवन को शुद्ध कर देती हैं। गंगा की कृपा से स्वयं जगन्नाथ निर्भय होकर सुखपूर्वक विश्राम करते हैं। इसका तात्पर्य यह है कि समस्त लोकव्यवस्था और सामाजिक संतुलन प्रकृति की करुणामयी और जीवनदायिनी शक्ति पर आधारित है। जब प्रकृति संतुलित और संरक्षित रहती है, तब मानव-जीवन में भी शांति, सुरक्षा और समृद्धि का संचार होता है। इस प्रसंग में भक्ति का स्वर अत्यन्त मार्मिक और हृदयस्पर्शी है। कवि स्वीकार करता है कि पाप, दुर्बलताएँ और दोष मानव-स्वभाव का एक अंग हैं तथा उनसे पूर्णतः मुक्त होना अत्यन्त कठिन है। इसलिए वह गंगा की अनन्त करुणा में आश्रय खोजता है। यह भक्ति आत्मस्वीकृति, विनम्रता और आत्मपरिष्कार की भावना पर आधारित है।
कवि आगे कहता है कि यदि गंगा जैसी निष्काम, निःस्वार्थ और सर्वव्यापी करुणा मानवता को त्याग दे, तो समस्त त्रिलोक में विश्वास, आश्रय और नैतिक आधार का लोप हो जाएगा। दूसरे शब्दों में, करुणा, प्रकृति और आध्यात्मिकता से रहित विश्व पूर्णतः निराधार और दिशाहीन बन जाता है। इस प्रकार गंगालहरी में गंगा केवल एक पवित्र नदी नहीं, बल्कि पर्यावरणीय संतुलन, मानवीय करुणा, आध्यात्मिक उत्थान तथा वैश्विक शांति की समन्वित चेतना का जीवंत प्रतीक बनकर उभरती है। गंगा का स्वरूप सजीव पर्यावरण, मातृत्वपूर्ण भक्ति तथा वैश्विक शांति की सौन्दर्यमयी नैतिकता के रूप में अत्यन्त काव्यमय और गहन ढंग से चित्रित किया गया है। यहाँ गंगा केवल नदीरूप प्राकृतिक तत्त्व नहीं है, बल्कि शिव–शक्ति के दिव्य संयोग से अवतरित करुणाप्रवाहिनी शक्ति है, जो मानव, समाज और सम्पूर्ण सृष्टि को सामंजस्य के सूत्र में बाँधती है। गंगा की तरंगों को भवानी पार्वती के कोमल करकमलों द्वारा शिव के मस्तक पर बिखेरे गए श्रृंगार के समान वर्णित किया गया है। यह दृश्य प्रकृति को कोमल, सौन्दर्यपूर्ण तथा शांति प्रदान करने वाले तत्त्व के रूप में प्रतिष्ठित करता है। यहाँ पर्यावरण संघर्ष का क्षेत्र नहीं, बल्कि समन्वय, सौहार्द और शांति का प्रतीक बनकर उभरता है।
शिव, शक्ति और गंगा के इस त्रिवेणी-संयोग से उत्पन्न शांति सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त हो जाती है। यह भक्ति किसी उपाधि, स्वार्थ या फल-लालसा से प्रेरित नहीं है, बल्कि प्रकृति के प्रति गहन आत्मिक श्रद्धा का रूप है। ऐसी निष्काम भक्ति वैश्विक शांति के लिए आवश्यक मानवीय मूल्यों का प्रतिनिधित्व करती है। गंगा की पवित्र मिट्टी को सूर्य के समान तेजस्वी बताकर उसे मानव के अन्धकारमय भाग्य को दूर करने वाले तत्त्व के रूप में प्रस्तुत किया गया है। यहाँ जल और मिट्टी जैसे पर्यावरणीय तत्त्व मानव जीवन में प्रकाश, आशा और समता का संदेश देते हैं। यह विचार सामाजिक न्याय, मानवीय गरिमा और समानता की भावना से गहराई से जुड़ा हुआ है। गंगातट के वृक्षों को मित्रवत् संबोधित करते हुए कहा गया है कि उनकी सुगंध और शोभा दुर्गुणों से ग्रस्त मनुष्य को भी धीरे-धीरे शुद्ध कर सकती है। इस प्रकार पर्यावरण को एक मौन उपदेशक और नैतिक शिक्षक के रूप में चित्रित किया गया है। गंगा यहाँ केवल एक नदी नहीं, बल्कि मातृत्वपूर्ण करुणाशक्ति है, जो पर्यावरण, भक्ति और वैश्विक शांति को एक अखण्ड तत्त्व के रूप में जोड़ती है। गंगा का सौन्दर्य, उसकी मिट्टी, वृक्ष और तरंगें मानव को नैतिक रूप से परिष्कृत करती हैं तथा समाज में समन्वय, करुणा और समता की स्थापना करती हैं। निष्काम भक्ति, प्रकृति के प्रति सम्मान और मानवीय मूल्यों की जागृति—ये तीनों मिलकर वैश्विक शांति का सुदृढ़ आधार निर्मित करते हैं। प्रकृति को माता के रूप में स्वीकार कर उसके साथ सहअस्तित्व में जीवन व्यतीत करना ही मानवता और विश्वशांति का सर्वोत्तम मार्ग है। गंगा का स्वरूप पर्यावरण की दिव्य निर्मलता, भक्ति की सौम्य एवं करुणामयी पराकाष्ठा तथा वैश्विक शांति के सौन्दर्यमय आध्यात्मिक आधार के रूप में अपनी पूर्णता को प्राप्त करता है। यहाँ गंगामाता केवल एक प्राकृतिक नदी नहीं, बल्कि श्वेत, शीतल और अमृतमयी चेतनाशक्ति के रूप में प्रतिष्ठित होती हैं, जिनके मात्र ध्यान से ही मानव जीवन के अपमान, भय और दुःख दूर हो जाते हैं। शरद्-पूर्णिमा के चन्द्रमा के समान उज्ज्वल वर्ण, वरद एवं अभयमुद्रा से युक्त करकमल तथा मकरवाहिनी स्वरूप के माध्यम से गंगा पर्यावरण की ऐसी आदर्श अवधारणा प्रस्तुत करती हैं, जिसमें पवित्रता, संरक्षण और आश्वासन एक साथ समाहित हैं। गंगा का मधुर स्मित, करुणामयी दृष्टि और जीवनदायिनी तरंगें मानव के संसारजन्य ताप को शांत करने वाले अमृत के समान वर्णित की गई हैं। कालिय नाग, देवगण, गरुड़ तथा शिव के ताण्डव से सम्बद्ध गंगा की विविध लीलाएँ यह संकेत करती हैं कि उनमें अशांति, अहंकार और विनाशकारी शक्तियों को भी संतुलित और रूपान्तरित करने की क्षमता निहित है। यहाँ भक्ति का स्वरूप निर्भय, सर्वसमावेशी तथा समस्त प्राणिमात्र के प्रति करुणा से परिपूर्ण है। इस प्रकार गंगालहरी में गंगा पर्यावरणीय संतुलन, आध्यात्मिक उत्थान, मानवीय करुणा और वैश्विक शांति की एक समन्वित एवं सार्वभौमिक चेतना के रूप में प्रतिष्ठित होती हैं। वैश्विक शांति के संदर्भ में गंगा की तरंगें आत्मा को शांति प्रदान करती हैं, अर्थात् वे व्यक्तिगत, सामाजिक तथा वैश्विक स्तर पर व्याप्त ताप, हिंसा और असंतुलन को शीतलता प्रदान करती हैं। इस प्रकार यह स्पष्ट होता है कि प्रकृति, आध्यात्मिकता और मानव कल्याण परस्पर अविभाज्य हैं। जहाँ प्रकृति शुद्ध और संतुलित होती है, वहाँ समाज में शांति, समृद्धि तथा पारस्परिक विश्वास स्वाभाविक रूप से विकसित होते हैं।
निष्कर्ष
इस प्रकार गंगालहरी में पर्यावरण (गंगा की निर्मलता और शीतलता), भक्ति (करुणा, ध्यान और शरणागति) तथा वैश्विक शांति (भय, दुःख और हिंसा का निवारण) एक ही आध्यात्मिक प्रवाह के तीन रूपों के रूप में प्रतिपादित हुए हैं। गंगा का संरक्षण केवल एक नदी का संरक्षण नहीं है, बल्कि यह मानव-चेतना के शुद्धीकरण, सामाजिक सौहार्द के पोषण तथा विश्वशांति के आधारों को सुदृढ़ करने का कार्य भी है।
आधुनिक परिप्रेक्ष्य में इसका सार यह कहा जा सकता है कि—शुद्ध प्रकृति, करुणामयी आध्यात्मिकता तथा सौन्दर्यपरक मानवीय मूल्य ही स्थायी वैश्विक शांति के मूल आधार हैं। गंगालहरी में गंगा को दिव्य, शीतल और करुणामयी चेतनाशक्ति के रूप में चित्रित किया गया है, जो पर्यावरण, भक्ति और वैश्विक शांति को एक सूत्र में बाँधती है। गंगा का ध्यान मानव के भय, दुःख और अशांति को शांत करता है, जबकि उसकी जल-तरंगें सामाजिक तथा वैश्विक ताप को शीतलता प्रदान करती हैं। इस प्रकार गंगा केवल एक पवित्र नदी नहीं, बल्कि मानवता के लिए शांति, करुणा, नैतिकता और पर्यावरणीय संतुलन की शाश्वत प्रेरणा बनकर उभरती है।
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