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बीसवीं सदी में सांस्कृतिक परिवर्तन
      बीसवीं सदी का जब भी ज़िक्र आता है तो ज़हन में बोल्शेविक क्रांति, विश्वऱ्यु(, पफासीवाद तथा औपनिवेशिक शासन से अ ीकी व एशियाई देशों की आजादी जैसी घटनाऐं तुरंत कौंध्ती हैं। ये घटनाएं बेशक महत्त्वपूर्ण थीं तथा समसामयिक विश्व पर इनका गहरा प्रभाव भी पड़ा। किंतु इतिहास के छात्राों के लिए यह समझना भी महत्त्वपूर्ण है कि समाज में बदलाव केवल बड़ी घटनाओं से ही नहीं आता बल्कि अर्थव्यवस्था, संस्कृति, जनसांख्यिकी इत्यादि में निरंतर चलने वाले धीमे एवं दीर्घकालिक परिवर्तनों से भी आता है। बीसवीं सदी भी ऐसे ही अनेक परिवर्तनों का युग थी। इनमें से कई परिवर्तन तत्कालीन लोगों के लिए अदृश्य रहे। किंतु इन्हांेने दुनिया को इसका मौजूदा रूप देने में अंतत: अहम्  भूमिका अदा की। पिछले अध्याय में आपने ऐसे ही कई परिवर्तनों के विषय में जाना जिनमें जनसंख्या की अभूतपूर्व वृि(, दु्रत शहरीकरण तथा नए वर्गों का विकास शामिल हैं। 
      सामाजिक ढांचें में इस प्रकार के परिवर्तनों के ही बरक्स सांस्कृतिक बदलाव अर्थात लोगों के मूल्यों, आचार-व्यवहार एवं कलात्मक झुकाव आदि में बदलाव भी एक ऐसा धीमा परंतु दीर्घकालिक परिवर्तन था जो बीसवीं सदी में बड़े पैमाने पर हुआ। इस अध्याय में हम इन्हीं सांस्कृतिक परिवर्तनों में से कुछ को बारीकी से समझने का प्रयास करेंगे तथा यह आकलन भी करेंगे कि ये सांस्कृतिक परिवर्तन आज विश्व को एक सांझी वैश्विक संस्कृति की दिशा में ले जा रहे हैं अथवा संस्कृतियों के बीच  अध्कि टकराव एवं तनाव को बढ़ा रहे हैं।
      पाठकों के लिये यहां याद रखना उपयोगी होगा कि अघ्याय १ में हमने 'संस्कृति` शब्द की विभिन्न अवधरणाओं की चर्चा की थी। और यह पाया था कि संस्कृति का अध्ययन असल में दो अलग कसौटियों पर किया जा सकता है। एक ओर हैं कलात्मक एवं बौि(क परिष्कार की कसौटी, तो दूसरी ओर है ऐतिहासिक रूप से अपनाई गई लोकप्रिय परंपराओं की कसौटी जिसे पुन: दो अलग स्तरों पर पहचाना जा सकता है: भौतिक वस्तुओं के स्तर पर तथा आचार एवं मूल्यों के रूप में। इसी के साथ भाषा, र्ध्म, प्रसार माघ्यमों एवं शिक्षा जैसे संास्कृतिक प्रतीकों की चर्चा भी अत्यंत आवयक है जो सांझी विचार एवं व्यवहार शैलियों के निर्माण में अहम् भूमिका निभाते हैं। इस अघ्याय में हम संस्कृति के इन सभी स्तरों पर, बीसवीं शताब्दी में आने वाले परिवर्तनों को समझने का प्रयास करेंगे। 
विज्ञान तथा प्रौद्योगिकी
      बीसवीं सदी में विज्ञान एवं प्रौद्योगिकी के क्षेत्रा में हुई आश्चर्यजनक प्रगति इस युग की संभवत: सबसे बड़ी उपलिब्ध् थी। विज्ञान के विस्तार ने हमारेे जीवन के प्रत्येक पक्ष जैसे उत्पादन प(ति, मनोरंजन, यातायात एवं संचार इत्यादि को गहराई से प्रभावित किया है। इसी एक सदी में अुिनाध्क प्रौद्योगिकी ने जिन नए उत्पादों एवं सेवाओं को मुहैया कराया उनमें से कुछ हैं: कार तथा वायुयान, रेडियो तथा ट्रांज़िस्टर, टेलीविज़न तथा पिफल्में, केलक्युलेटर तथा कंप्यूटर, सेटेलाइट तथा मोबाइल पफोन एवं लेज़र तथा अंग प्रतिरोपण। खाद्यान कृषि तकनीकी प्रगति की इस बाढ़ के लिए असल में विज्ञान के अत्यंत सूक्ष्म क्षेत्रा जैसे आणविक भौतिकी, आनुवंाशिकी, मॉलिक्युलर जैविकी तथा अंतरिक्ष विज्ञान में हुए जटिल विकास अनिवार्य थे। मैडम क्यूरी, अल्बर्ट आइंस्टाइन, रदरपफोर्ड, तथा होमी जहांगीर भाभा उन प्रसि( वैज्ञानिकों में थे जिन्होंने इस प्रक्रिया में महत्त्वपूर्ण योगदान दिया।
      किंतु मुख्य तौर पर हाल की वैज्ञानिक प्रगति व्यक्तिगत मेध का परिणाम न होकर बड़े-बड़े वैज्ञानिक दलों की मेहनत और संगठन का परिणाम रही है। इन दलों के लिए दुनिया के तमाम देशों से वैज्ञानिक जुटाए गए हैं जो विकसित देशों में, विशेषकर अमरीका के वित्त पोषित अनुसंधन केन्द्रों में, आज काम करते हैं। 
      यहां यह ध्यान देना भी महत्त्वपूर्ण है कि जहां समसामयिक विज्ञान एवं प्रौद्योगिकी ने लोगों को अत्यध्कि लाभ पहुंचाया है वहीं विज्ञान के प्रति लोगों में भय एवं आशंका का भाव भी बढ़ाया है। इसकी एक वजह यह है कि अुिनाध्क विज्ञान के नवीनतम सि(ांत एक पढ़े-लिखे व्यक्ति की समझ से भी अब परे हैं। महाविनाशकारी हथियारों के अम्बार तथा पृथ्वी के सूक्ष्म संतुलन पर मॅडराता खतरा भी ऐसे पहलू हैं जिन्होंने अुिनाध्क विज्ञान को आज और भयावह बना दिया है। ज़ाहिर है, वर्तमान में वैज्ञानिक अनुसंधन को आगे बढ़ाते हुये भी वैज्ञानिकों एवं सरकारों को अब बड़ी जिम्मेदारी से कार्य करना होगा। 
कला तथा साहित्य
      बीसवीं सदी में, विज्ञान के अलावा चित्राकला, संगीत तथा साहित्य जैसी उच्च कलाओं के क्षेत्रा में भी विशेष प्रगति हुई। साथ ही, सिनेमा तथा रिकार्डेड संगीत जैसी नई कलात्मक विधाओं का उदय भी इसी समय में हुआ। बीसवीं सदी के कला इतिहास की एक अन्य विशेषता यह है कि इस दौर में पूरे विश्व को एक साथ प्रभावित करने वाली कई नई शैलियॉं भी उभरीं जिनमेंें अुिनाध्कतावाद, समाजवादी यर्थाथवाद तथा उत्तर-अुिनाध्कतावाद विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। 
      वस्तुत: अुिनाध्कतावाद का विकास यूरोप में अग्रणी कला प्रचलन या 'अवंागार्द` के रूप में उन्नीसवीं शताब्दी के अंतिम चतुर्थांश मंें हुआ। परंतु इसका प्रभाव बीसवीं शताब्दी मंेें विश्वव्यापी हो गया। हालांकि अुिनाध्कतावाद की कई धाराए हंै जैसे: संकेतवाद ;ेलउइवसपेउद्ध, प्रभाववाद ;पउचतमेेपवदपेउद्ध तथा अभिव्यक्तिवाद ;मगचतमेेपवदपेउद्ध तथापि इन सभी में जो एक सामान्य प्रवृत्ति देखने को मिलती है वह है वस्तु एवं व्यक्तियों को जैसे वे दिखते हैं वेसे ही प्रस्तुत करने के स्थान पर मानव की अवचेतन भावनाओं एवं विचारों के गहन जगत को अनावृत्त करने की चेष्टा। परंतु आत्मनिष्ठ एवं अवचेतन तत्वों को अभिव्यक्ति देना सरल कदाचित नहीं है। इसीलिये अक्सर अुिनाध्कतावादियों को कला के परंपरागत तरीकों का अतिक्रमण भी करते देखा गया है। कलात्मक अभिव्यक्ति के ये नवीन एवं साहसी प्रयोग आलोचकों को कई बार अगम्य एवं अमूर्त भी प्रतीत होते हैं। एक अप्रशिक्षित दर्शक की समझ से तो अमूमन परे ही कहे जा सकते हैं।
      अुिनाध्कतावादियों में भी अपनी अलग पहचान बनाने वाले कलाकारों में स्पेनिश चित्राकार पाब्लो पिकासो ;जो अपनी कलाकृतियों में बहु आयामी आकृतियों अथवा 'घनवाद` की शुरूआत के लिए प्रसि( हैंद्ध तथा आयरिश लेखक जेम्स ज्यॉस व अंग्रेज़ लेखिका वजीर्निया वुल्पफ ;जिन्होंने अपने कथा साहित्य में चेतनाप्रवाह की तकनीक की शुरूआत कीद्ध विशेष तौर पर उद्वरणीय हैं। 
      अुिनाध्कतावाद के संबंध् में एक विडंबना यह रही है कि ऐसे अध्किांश कलाकार कलात्मक अभिव्यक्ति के नए रूपों की खोज एवं प्रयोग मंे तो अत्यध्कि साहसी थे किंतु, सामाजिक एवं राजनीतिक नजरिये से इनमें से अध्किांश अपने समय की चुनौतियों को लेकर उदासीन भी रहे तथा अुिनाध्क सभ्यता  के संदर्भ में, यहां तक कि मानव मात्रा की स्थितियों को लेकर भी, इनका रवैया कई बार अत्यंत निराशावादी लगता है। 
      अुिनाध्कतावाद के अतिरिक्त, बीसवीं सदी में समाजवादी यथार्थवाद की धरा भी कला के क्षेत्रा में महत्वपूर्ण बनी। इस प्रवृत्ति के कलाकारों ने सामाजिक बदलाव की आशावादी दृष्टि एवं प्रगतिशीलता को अपनी कला में अभिव्यक्त किया। जर्मनी के नाटककार बर्तोल्ड ब्रेख्त, ब्रिटिश नाटककार जॉर्ज बर्नाड शॉ, रूस के उपन्यासकार मेक्सिम गोर्की एवं कवि एलेक्ज़ेंडर ब्लॉक को इस विध के अग्रणी कलाकारों में गिना जा सकता है। ये लेखक एवं कवि समाज के समतावादी बदलावों के आदर्शों से प्रभावित थे। 
      वास्तव में बीसवीं सदी के प्रारम्भ में ही बोल्शेविक क्रांति तथा सोवियत संघ के गठन ने अनेक कलाकारों को प्ररेणा दी थी। इसके प्रभाव से कलाजगत की एक प्रवृत्ति के रूप में समाजवादी यथार्थवाद ने कई गैर-कम्युनिस्ट देशों की रचनिर्माध्ता को भी प्रभावित किया जो उपनिवेशवादी, सांमतवादी एवं पंूजीवादी दमन चक्र में एक साथ पिस रहे थे। उदाहरण के लिए, भारत में, चौथे दशक में असरारूल हक़ मज़ाज तथा जोश मलीहाबादी जैसे महान शायरों ने प्रगतिशील लेखक संघ की स्थापना की। जो खुले तौर पर वामपंथ के प्रति झुकाव रखता था। प्रेमचंद ने भी ग्रामीण जीवन के यथार्थ चित्राण में गहन सामाजिक सरोकारों को दर्शाया है। इसी प्रकार चीन में लू ज्ा़ुन जैसे महान लेखकों ने समाजवादी यथार्थवादी रचनाएं लिखी जबकि लातिन अमेरिका में पाब्लो नेरूदा की कविताएं  साम्राज्यवाद के प्रतिरोध् से प्रेरित रहीं। 
      एशियाई अ ीकी एवं लातिन अमेरिकी देशों में उन्नीसवीं व बीसवीं सदी में कला एवं साहित्य के क्षेत्रा में जो अुिनाध्क निखार दिखाई देता है वह निश्चय ही हाल के समय की अत्यंत महत्त्वपूर्ण परिणति है। इन देशों में कलाकारों ने जहां एक ओर अपनी राष्ट्रवादी एवं साम्राज्यवाद विरोधी भावनाओं को अभिव्यक्ति दी है वहीं दूसरी ओर, वे अपने ही समाज के सामंतवादी एवं उभरते पूंजीवादी उत्पीड़न की समस्याओं से भी दो-चार हुए हैं। इसके अलावा अविकसित प्रदेशों के कलाकारों ने अपनी परंपराओं और अुिनाध्कता के बीच नए संश्लेषण की चुनौती को भी स्वीकार किया है। लगभग सौ वर्ष पूर्व रवीन्द्रनाथ टैगोर की रचनात्मक मेध से लेकर लातिन अमेरिका में ग्रैब्रियल गॉर्सिया तथा अप्रफीका में चिनुआ अचेबे के उत्तर औपनिवेशिक चिंतन तक इस संश्लेषण ने हाल के इतिहास की कुछ श्रेष्ठतम रचनाओं को जन्म दिया है। 
      इसके अलावा आज की एक अहम तबदीली यह भी है कि जहां  पश्चिम के कलाकार एवं विद्वान उन्नीसवीं सदी में गैर पश्चिमी कला व साहित्य के प्रति अमूमन उदासीन रहे, बीसवीं सदी में उन्होंने इसे अध्किाध्कि सम्मान और स्वीकृति देना शुरू किया है ओर कला तथा साहित्य के क्षेत्राों मंे उत्तर-उपनिवेशवाद ;अर्थात पश्चिम के प्रतिमानों से पूरी दुनिया को न आंकने की कोशिशद्ध आज पश्चिमीकरण के प्रतिवाद के रूप में उच्च चिंतन के स्तर पर बढ़ती नजर आती है। 
दर्शन तथा सामाजिक विज्ञान
      मानविकी के विषयों ;जैसे सामाजिक विज्ञान, दर्शन तथा मनोविज्ञानद्ध में भी, बीसवीं सदी में, अभूतपूर्व विस्तार हुआ। यूं तो एकीकृत समाज शास्त्रा में से अलग-अलग विषयों के उदय की प्रवृत्ति उन्नीसवीं सदी के आरंभ से ही प्रबल हो चली थी जब अर्थशास्त्रा, समाजशास्त्रा, मानवशास्त्रा तथा मनोविज्ञान अपने विशिष्ट सरोकारों एवं प(तियों के साथ उभरे। परन्तु बीसवीं सदी के दौरान इन नए विषयों में भी अध्किाध्कि विशेषीकरण की प्रक्रिया देखने को मिली। इन विषयों की प्रविध्यिां एवं शब्दावली अब तो शिक्षितों की समझ से भी अक्सर परे प्रतीत होती हैं। इसी बीच ऐ जे अय्यर एवं लुडविग विट्गेंस्टाइन जैसे विचारकों के प्रभाव में स्वयं दर्शनशास्त्रा के ही सरोकारों में भी बड़ा बदलाव आया जिससे दर्शनशास्त्रा अब नीति एवं राजनीति शास्त्रा के व्यापक प्रश्नों की पड़ताल के स्थान पर  भाषा एवं चिह्नों की व्याख्या पर अध्कि केंद्रित होता जान पड़ता है। इससे यह आशय कदाचित नहीं है कि कारणब(ता तथा परिवर्तन के विषय में व्यापक प्रश्नों पर अब विचार नहीं किया जा रहा। बर्र्र्टेें्रड रसल, नोएम चॉम्स्की तथा अल्थ्यूज़र जैसे चिंतकों ने विस्तृत विषयों पर लिखना पिछली शताब्दी मे भी निश्चय ही जारी रखा। परन्तु, यह ज़रूर कहना होगा कि कम से कम विश्वविद्यालयों में विशेषीकरण की प्रक्रिया एकीकृत सामाजिक सोच पर आज कापफी हावी प्रतीत होती है। 
सांस्कृतिक संस्थाएं व प्रतीक
      वैज्ञानिकों, दार्शनिकों एवं कलाकारों की उपलब्ध्यिाँ व बदलते सरोकार सांस्कृतिक इतिहास के महत्तवपूर्ण पहलू हैं। पर सांस्कृतिक परिवर्तनों को समझने के लिए यह भी आवश्यक है कि र्ध्म, लोकसाहित्य, भाषा, शिक्षा तथा जनसंचार में आए बदलावों पर भी गौर किया जाए। मानवशास्त्राी इन्हें सांस्कृतिक संस्थाओं अथवा प्रतीक व्यवस्थाओं के रूप में देखते हैं जो किसी भी समुदाय में उसके मूल्यों एवं नज़रियों को रूप देने का कार्य निरंतर करते हैं। अर्थात् इन सांस्कृतिक संस्थाओं का सामाजिक महत्त्व इसलिए तो है ही कि ये सूचना, मनोरंजन व आस्था की मानवीय ज़रूरतों को पूरा करती हैं। पर इसलिए भी है कि विभिन्न सामाजिक समूहों के मूल्यों, विश्वासों, तथा आचार-व्यवहारों को आकार देने में भी इन सांस्कृतिक संस्थाओं की अप्रत्यक्ष पर अहम् भूमिका रहती है। 
      यहाँ यह याद रखना भी ज़रूरी होगा कि अध्कितर समाजों में शिक्षा तथा जनसंचार माध्यमों जैसी सांस्कृतिक संस्थाओं का नियंत्राण व नियमन मुख्यत: शासक तबके के ही हाथ में रहता है जो संपत्ति व सत्ता के केन्द्रों पर भी नियंत्राण रखते हैं। जाति व्यवस्था के संदर्भ में हिन्दू विश्वासों पर ब्राहा्रणवादी प्रभावों से आप परिचित हैं जिसने शूद्र वर्ग के श्रम के लाभों पर उच्च जातियों के एकाध्किार को संभव बनाया। इसी प्रकार अुिनाध्क समय में, जन संचार माध्यमों पर पूंजीपतियों का बेतहाशा प्रभाव है जिसका वे आम विश्वासों व राय को ऐसे ढालने में इस्तेमाल करते हैं कि आम जनता पर उनका वर्चस्व कायम रह सके और कृत्रिाम इच्छाओं की पूर्ति में ही हर नागरिक निरंतर दौड़ता रहे।
      पिछली सदी वाकई तेज़ परिवर्तनों की सदी थी जिसमें शिक्षा, र्ध्म व लोकसाहित्य के संदेश व विषय वस्तु में तो बदलाव देखे ही गए, साथ ही अलग-अलग देशों में इन सांस्कृतिक संस्थाओं का पारस्परिक संतुलन भी बदला। 
भाषा
      संास्कृतिक परिवर्तनों के अघ्ययन में भाषा के स्वरूप पर नज़र डालना भी अत्यंत महत्वपूर्ण है। बीसवीं सदी विश्व की भाषाओं में नाटकीय बदलाव की साक्षी रही है। इस दौरान जहां एक ओर आमजनों द्वारा बोली जाने वाली असंख्य बोलियों के साथ साथ विद्वानों की पहचान रही संस्कृत व लैटिन जैसी शास्त्राीय भाषाओं का हा्रास हुआ वहीं दूसरी ओर कुछ चुनींदा 'राष्ट्रीय` भाषाओं का वर्चस्व तेज़ी से बड़ा और इन्हें अलग-अलग क्षेत्राों ने अपनी उभरती राष्ट्रीय अस्मिता की पहचान के लिए अंगीकार किया। 
      एक अनुमान के अनुसार आज विश्व में लगभग ६५०० भाषाएं बोली जाती हंै। इनमें से आधी भाषाएं १०,००० से भी कम लोगों के छोटे समुदायों की भाषाएं हंै जो विलुप्ति के कगार पर हैं। दूसरी ओर हिन्दी, चीनी तथा अंग्रेज़ी जैसी शीर्ष की १० भाषाओं में से प्रत्येक १० करोड़ से भी अध्कि की मातृभाषा है तथा कुल मिलाकर विश्व की जनसंख्या के आध्े से अध्कि में समझी जाती हैं।१
      विश्व के बदलते भाषा व्यवहार की एक अन्य रोचक विशेषता यह है कि दुनिया भर में द्विभाषीयता में भी वृि( हुई है यानि विश्व में ऐसे लोगों की संख्या में लगातार इज़ापफा हो रहा है जो कम से कम दो भाषाओं को जानते हैं। भूमंडलीकरण के विकास तथा इंटरनेट के उभार के परिणामस्वरूप अंग्रेज़ी भाषा विशेषत: बहुत से लोगों द्वारा अपनाई गई दूसरी भाषा के रूप में आज उभरी है। चीनी भाषी अभी भी विश्व का सबसे बड़ा समुदाय हैं जबकि अंग्रेज़ी जानने वालों की जनसंख्या दूसरे स्थान पर है। परंतु दूसरी भाषा के रूप में अंग्रेज़ी जानने वालों की ही संख्या सब से अध्कि है।
      बढ़ती जनसंख्या एवं जनसंचार माध्यमों के प्रभाव के पफलस्वरूप बीसवीं सदी की एक अन्य प्रमुख भाषिक प्रवृत्ति अलग-अलग भाषाओं के बड़ते मिश्रण की रही है। यूं तो हमेशा से ही भाषाएं एक-दूसरे में मिश्रित होकर बदलती रही हंै। परंतु आज ऐसा विशेष तेज़ी से हो रहा है। स्वयं अंग्रेज़ी ने अलग-अलग भाषाओं से, जिसमें प्रफेंच तथा हिंदी भी शामिल हंै, अनेकों शब्द स्वीकार किए हैं। वहीं हिंदी/उर्दू तथा अंग्रेज़ी के मिश्रित रूप हिंगलिश का शिक्षित भारतीयों में प्रसार भी आज की एक रोचक  परिणति है।
लोक परम्पराएं
      बीसवीं सदी में सभी समाजों की लोक परंपराओं में भी महत्वपूर्ण बदलाव आए। जहां एक ओर पुरानी पारम्परिक कलाएं एवं मनोरंजन के साध्न जैसे कठपुतली, कथावाचन, पौराणिक नाटक, लोकनृत्य आदि धीमे धीमे हाशिए पर पहुॅंचने लगे वहीं दूसरी ओर युगों पुराने गीत, कहानियां एवं सूक्तियाँ आदि ;जिनका उपयोग समुदाय अपने आदर्शों एवं मूल्यों को अगली पीढ़ी तक पहुँचाने के लिए करते रहे थेद्ध अुिनाध्क संचार माध्यमों के मनोरंजन के आगे परास्त होते प्रतीत हो रहे हैं।
      भारत तथा कुछ अन्य देशों में सरकारों तथा अन्य जन संस्थाओं द्वारा लोक परंपरा की विधओं का संरक्षण करने के प्रयास ज़रूर किये जा रहे हैं। जैसे कुछ पुराने मिथक एवं कहानियां आज नए मीडिया रूपों में रूपांतरित किये गये हैं।
जनसंचार
      बीसवीं शताब्दी सही माइनों में जन संचार के क्षेत्रा में एक क्रांति लेकर आई। पिछले करीब सौ वर्षों में क्रमश: रेडियो, सिनेमा, ग्रामोपफोन रिकार्ड्स, टेलिविज़न, कैसेट्स व सीडी तथा कंप्यूटर व मोबाइल पफोन के आगमन ने हमारी सूचनाओं को ग्रहण करने, मनोरंजन करने एवं सामाजिक संबंध् बनाने तथा सोचने तक को बुनियादी रूप से बदल दिया है।
      यद्यपि सिनेमा तथा टेलिविज़न जैसे नए माध्यमों में भी पिछली सदी के कुछ महान् कलाकारों जैसे चार्ली चैपलिन, सत्यजित रे तथा स्टीवन स्पीलबर्ग आदि ने अत्यध्कि कलात्मकता प्रदश्र्र्ाित की है तथापि, कुल मिलाकर, विज्ञापन तथा दर्शकों की भीड़ जुटाने की प्रतियोगिता ने अुिनाध्क मीडिया के कार्यक्रमों में सनसनी, कामुकता तथा हिंसा को ही अध्कि बढ़ावा दिया है।
      मनोरंजन तथा जनसंचार के इन माध्यमों का लोगों पर अभूतपूर्व प्रभाव भी पड़ा है। १९८० के एक सर्वेक्षण के अनुसार, संयुक्त राज्य अमेरिका में, अध्कितर परिवारों में दो टेलीविज़न सेट थे तथा हर बच्चा औसतन पढ़ाई या खेल की तुलना में टी.वी. के समक्ष दोगुना समय व्यतीत कर रहा था। भारत जैसे देश में भी अब ३७ प्रतिशत परिवारों में कम से कम एक टेलीविज़न सेट है तथा अखबार पढ़ने वालों की संख्या २० करोड़ तक पहुंच चुकी है।२ 
      बीसवीं सदी के अंतिम वर्षों में पर्सनल कंप्यूटर व इंटरनेट के आगमन से एक और मीडिया क्रान्ति शुरू हुई है। आज इंटरनेट की बेवसाइटों की संख्या १० करोड़ से ऊपर पहुंच चुकी है। और  यह माघ्यम 'मांग पर सूचना, ज्ञान व मनोरंजन` प्रदान करने के महत्वपूर्ण माध्यम के रूप में उभर रहा है। परंतु बीसवीं सदी की जनसंचार क्रांति तथा उसके सामाजिक प्रभाव और अध्कि विस्तृत विवेचना की मांग करते हैं। अत: इस पुस्तक के अगले अध्याय में इस विषय को हम पिफर उठाएंगे।
र्ध्म
      लोक कलाओं तथा संचार माघ्यमों के अतिरिक्त एक अन्य सांस्कृतिक संस्था जिसकी भूमिका में, बीसवीं सदी में, बड़ा बदलाव आया वह है र्ध्म। पिछली सदी में मानववाद, राष्ट्रवाद तथा तर्कवाद जैसी र्ध्म-निरपेक्ष धराओं ने विकसित एवं विकासशील दोनों तरह के देशों में अनेक आंदोलनों को जन्म दिया। इसका अर्थ यह नहीं है कि राष्ट्रवादी ;जो राष्ट्र के प्रति गहरी निष्ठा प्रदर्शित करते हैं।द्ध अथवा मानववादी ;जो मानव जीवन के मूल्यों को परलोक की तुलना में अध्कि महत्व देते हैंद्ध धर्मिक नहीं हो सकते। आज भी लगभग सभी देशों में अध्किांश लोग ;विशेषकर महिलाएंद्ध स्वयं को ईश्वर में विश्वास करने वाला मानते हैं। ब्रिटिश ब्रॉडकास्टिंग कार्पोरेशन द्वारा जनवरी २००४ में लोगों के धर्मिक विश्वास को आंकने के लिए एक सर्वेक्षण करवाया गया। इस सर्वेक्षण में भारत, चीन, अमेरिका तथा इंग्लैंड सहित दस देशों के १०,००० लोगों से र्ध्म तथा आस्था संबंध्ति कुछ सवाल पूछे गए थे। इस सर्वेक्षण में पाया गया कि प्रत्यर्थियों मंे से केवल १४ प्रतिशत खुद को गैरधर्मिक अथवा नास्तिक मानते हैं। अमरीका जैसे अत्यध्कि विकसित देश में भी ६७ प्रतिशत लोगों ने यह दावा किया कि वे नियमित रूप से प्रार्थना करते हैं।३ इसके अतिरिक्त, पिछली सदी में, तीर्थ यात्रााओं तथा भक्ति साहित्य एवं भक्ति संगीत की रचना में भी अभूतपूर्व बढ़ोतरी ही हुई है।
      र्ध्म की इस प्रत्यक्ष बढ़ोतरी के बावजूद यह नकारा नहीं जा सकता कि र्ध्म का आध्यात्मिक पहलू आज पिफर भी सिकुड़ रहा है। अब र्ध्म, विशेषकर शहरों में, उस रूप में अभिवादन, दिनचर्या एवं उत्सवों आदि में प्रतिबिम्बित नहीं होता जैसा कि शताब्दियों से होता आया था। दूसरी ओर अन्य सामाजिक संस्थाएं जैसे राज्य, कला आदि पहले की तरह अब धर्मिक मूल्यों से आच्छादित भी नहीं हैं। इसके अलावा आज के कई प्रचलन तो धर्मिक विश्वासों के घोर विरोधी भी हैं। जहां सिपर्फ १०० साल पहले पश्चिम में अध्किांश विवाह चर्च में सम्पन्न होते थे तथा हर शिशु के लिए बपतिस्मा की रस्म लगभग अनिवार्य मानी जाती थी वहीं, १९९० में, प्रफांस में, यह देखा गया कि केवल ३० प्रतिशत युगल चर्च जाकर विवाह सूत्रा में बंध्े। तलाक तथा गर्भपात जो चर्च की नज़र में पाप रहे हंै अब पश्चिम के अध्किांश देशों में न केवल कानूनी तौर पर वैध् मान लिए गए हंै वरन् समाज में अति सामान्य भी हो चले हैं। एशिया तथा अप्रफीका के देशों में भी, विशेषकर बड़े शहरों में, इसी तरह की प्रवृत्तियां दृष्टिगत हो रही हैं। इसके अतिरिक्त, यूरोप में ही, प्रफांंस, इंग्लैंड तथा स्वीडन जैसे देशों में ;विश्व ईसायत अध्ययन केन्द्र द्वारा कराए गए एक सर्वेक्षण के अनुसारद्ध लगभग आध्े लोग कभी चर्च नहीं जाते।
शिक्षा
जहां एक ओर सामाजिक क्षेत्रा में लागू नियमों एवं आदर्शो को तय करने में र्ध्म की भूमिका कम होती प्रतीत हुई है वहीं, इसी दौरान, वैज्ञानिक दृष्टिकोण एवं र्ध्मनिरपेक्षता पर आधरित शिक्षा की अहमियत बढ़ी है। और यह अहमियत विकसित देशों के साथ साथ अब अविकसित क्षेत्राों में भी महसूस की 
जा रर्ही है। आखिर अुिनाध्क समाज में, शिक्षित नागरिकों की ज़रूरत राज्य, उद्योग एवं विज्ञान को ही नहीं वरन् अनुशासित तथा राष्ट्र के प्रति निष्ठावान नागरिकों को तैयार करने के लिए भी है।
      अध्कित्तर पश्चिमी देशों ने स्कूली शिक्षा को उन्नीसवीं सदी में ही अनिवार्य तथा सुलभ बना दिया था। पिछली सदी में, यही प्रक्रिया एशिया तथा अप्रफीका के नवस्वतंत्रा राष्ट्रों ने भी अपनाई है। हालांकि सीमित संसाध्नों तथा शिक्षा पर जारी औपनिवेशिक छाप के कारण ये प्रयास विकासशील राष्ट्रों अब तक आंशिक रूप से ही सपफल हो पाए हैं। हमारे देश में ही, १९८० तक भी, आबादी का आध्े से अध्कि हिस्सा निरक्षर था। सदी के केवल अंतिम दो दशकों में ही निरक्षरता का अनुपात २० प्रतिशत के नीचे लाया जा सका है।
      इस बीच बीसवीं सदी के मध्य से विश्व में उच्च शिक्षा का भी तेज़ी से विस्तार हुआ है। १९३९ में ब्रिटेन तथा प्रफांस जैसे देशों में भी उनकी आबादी का केवल ०ण्१:  भाग ही कॉलेजों में जा पा रहा था। १९९० तक पहुॅचते पहुॅचते यह अनुपात विकसित देशों की आबादी का २ : तथा आबादी के १८-२५ आयु वर्ग का ३०: हो चुका था। १९६० के बाद तो विकासशील देशों में भी उच्चशिक्षा का तेजी से विस्तार हुआ। और अब पिछड़े देशों में भी ऐसे ही अनुपात में विद्यार्थी विश्वविद्यालयों में दाखिले ले रहे हैं। हालांकि इन देशों में व्यावसायिक एवं प्राथमिक शिक्षा अब भी अविकसित है। इसके अतिरिक्त चूंकि इन देशों की अर्थव्यवस्था में संगठित क्षेत्रा ;जो स्नातकों को वांछित रोज़गार दे सकेद्ध अत्यंत सीमित है। अत: शिक्षित बेरोज़गारों की समस्या सभी विकासशील देशों में अत्यंत गम्भीर रूप धरण कर चुकी है।  
      बीसवीं शताब्दी की एक अत्यंत महत्वपूर्ण विशेषता यह रही कि विश्वविद्यालयों के छात्रा सामाजिक राजनीतिक विरोध्-प्रदर्शनों में भी बड़ी मात्राा में सक्रिय हुये। जैसे १९६७-६८ में बड़े पैमाने पर भड़के छात्रा-प्रतिरोध् जंगल की आग की तरह न्यूयार्क तथा सैन प्रफैंसिस्को से बर्लिन, पेरिस तथा प्राग तक पफैलेे। इन प्रदर्शनों ने न केवल अपने देशों के भीतर दमनकारी नीतियों तथा शिक्षायी आभिजात्यवाद का विरोध् किया वरन वे एक मजबूत अंतर्राष्ट्रीयता तथा यु( एवं साम्राज्यवाद विरोधी भावना को भी अभिव्यक्त कर रहे थे। इसी जज्ब़े ने वियतनाम में अमरीकी हस्तक्षेप को परास्त भी किया। किंतु, हाल के दशकों में, सोवियत संघ के पतन के बाद और शायद, पलायनवादी मनोरंजन के प्रभाव मंे, छात्रा-प्रतिरोध् की प्रवृत्ति दुनिया भर में कमज़ोर होती दिख्रती है।
बदलती मानसिकताएँ
      अुिनाध्क युग में आई बहुआयामी तबदीलियों का एक रोचक पहलू, विभिन्न समूहों की 'मानसिकताओं` अर्थात मूल्यों, नज़रियों तथा रूचियों में आने वाला परिवर्तन रहा। पर, जहाँ अुिनाध्कता के साथ आये औद्योगीकरण, शहरीकरण एवं शिक्षा तथा जनसंचार के विकास को सरलता से मापा जा सकता है, मानसिकताओं के बदलते स्वरूप को आँक पाना सरल नहीं है। पिफर भी, अध्कितम इतिहासकार आज यह मानते हैं कि किसी भी समुदाय की ऐतिहासिक समझ अपर्याप्त रहेगी जब तक उसमें व्याप्त मूल्यों और निष्ठाओं को समझने का हर संभव प्रयास न किया जाए। हाल के वर्षो में, प्रफांसीसी क्रांति, आंग्ल गृहयु( तथा भारतीय राष्ट्रीय आंदोलन जैसी ऐतिहासिक घटनाओं को समझने में, भागीदारों की सोच के आंकलन ने जिस तरह से मदद की है, उससे 'नव सांस्कृतिक इतिहास' के इस पहलू का महत्व और भी रेखांकित हो जाता है।४ 
कुछ अनुमान
      पर मानसिकताओं की ऐतिहासिक व्याख्या सुनने में जितनी रोचक प्रतीत होती है, चित्राण में उतनी ही कठिन भी है।५ अुिनाध्क काल में, मूल्यों, विश्वासों और रुचियों में आने वाले परिवर्तनों के विषय में कुछ अशोध्ति अनुमान निश्चय ही लगाए जा सकते हैं। जैसे, यह कहा जा सकता है कि शिक्षा, जनसंचार तथा विश्व में बढ़ते आर्थिक आदान प्रदान एवं विशिष्टीकरण ;ेचमबपंसप्रंजपवदद्ध के कारण प्राचीन संस्कृतियों के बीच अब कई नयी कड़ियाँ जुड़ गई हैं तथा समान मानसिक धाराएँ भी पनपने लगीं हैं। इन अुिनाध्क मानसिक प्रवृत्तियों का कोई एक केन्द्रबिन्दु या स्रोत नहीं है। जापान का औद्योगिक संगठन, चीन के व्यंजन, अप्रफीका का रैप संगीत, हिन्दुस्तान का योग-ज्ञान एवं बॉलीवुड की दुनिया भर में बजती धुनें इस बात का प्रमाण हंै कि अुिनाध्क वैश्विक चलनों की जननी मात्रा पश्चिम को नहीं माना जा सकता।
      पिफर भी, इस सत्य को नकारना वाजिब नहीं कि अुिनाध्कता के उद्भव काल में नए परिर्वतनों का प्रमुख स्रोत यूरोप था।६ कुछ समाजशास्त्रिायों के अनुसार, असल में यूरोप की प्राचीन यूनानी सभ्यता में भी अुिनाध्कता के अहम् चिन्ह ;जैसे तर्कवादिताद्ध विकसित हो चुके थे।७ परंतु, उत्तर औपनिवेशिक नज़रिये ने इस अवधरणा को चुनौती दी है कि यूरोप शुरु से ही विशिष्टि था।८ 
      कुछ भी हो, यूरोप में उत्तर मघ्यकालीन ;११००-१३००द्ध तथा उत्तर अुिनाध्कता ;२०वीं शताब्दीद्ध की मानसिक प्रवृत्तियों की यदि हम तुलना करें तो कई बड़े परिवर्तन तुरंत गिनाए जा सकते हैं।९ इन प्रत्यक्ष बदलावों में, प्रमुख रूप से उ(रणीय हैं: 'मानववादी` मूल्यों का विकास अर्थात उस मघ्ययुगीन अवधरणा का निषेध् जिसमें मानव जीवन को हेय और क्षणिक मान कर उसकी एकमात्रा सार्थकता परलोक में मुक्ति की तलाश में मान ली गई थी। इसके विपरीत, 'मानववाद` इसी जीवन में गरिमा ढूँढता है, मानव की क्षमताओं और बेहतरी के प्रयासों में विश्वास रखता है और, इन्सान की, इसी दुनिया में सौन्दर्य की तलाश और स्वाभाविक खुशियों की चाह को सम्मानपूर्ण स्वीकृति देता है। 
     हाँलाकि, मानववादी दृष्टिकोण का विकास, पुनर्जागरण युग में, चर्च के आश्रय में हुआ।  परंतु, र्ध्म के तापसी और ग्लानी बोध्क पहलू से इसका विचलन ;कमचंतजनतमद्ध तथा इसी जीवन में आशा और विश्वास की अभिव्यक्ति इसकी पहचान बने। एक तरह से पूरी अुिनाध्क मूल्य-व्यवस्था मानववाद के इसी बुनियादी सि(ान्त पर टिकी है। 'मानववाद` मानवीयता ;ीनउंदपजंतपंदपेउद्ध का पर्याय तो नहीं परन्तु, मानव एकता को रेखांकित अवश्य करता है।  
     मानववाद के अतिरिक्त, अुिनाध्कता से गहराई से जुड़ी एक अन्य अहम् मानसिकता 'व्यक्तिवाद` की है। व्यक्तिवाद, व्यक्ति की अध्किाध्कि स्वतंत्राता का समर्थक है और निजी जीवन में समूह ;परिवार, पड़ौस, सम्प्रदाय इत्यादिद्ध के हस्तक्षेप को चुनौती देता है। व्यक्तिवाद को अध्कित्तर परंपरावादियों ने, स्वार्थ का जनक मान कर अुिनाध्कता के प्रमुख अभिशापों में गिना है। परंतु, व्यक्ति की अध्किाध्कि स्वतंत्राता की सै(ांंतिक स्वीकृति और स्वार्थ या मतलबीपन में पफर्क करना आवश्यक होगा। जहाँ एक ओर व्यक्ति के जीवन में जाति या पड़ौस के हर पल के हस्तक्षेप को वाजिब ठहराने वाला समुदायवादी ;बवउउनदपजंतपंदद्ध स्वयं नितांत स्वार्थी हो सकता है, वहीं दूसरी ओर व्यक्तिवादिता ने आघ्यात्मिकता से परे भी आत्म पहचान की तलाश को नये क्षितिज दिये हैं, विशेषकर, स्वनिर्मित मूल्यों और खुद ही चुने गये व्यावसायिक कर्त्तव्य बोध् में। 
     व्यक्तिवाद की तरह ही, एक अन्य स्पष्ट अुिनाध्क प्रवृत्ति, जिसका व्यापक, अच्छा या बुरा प्रभाव, पिछली सदियों में ही पड़ा है, वह है--परिवर्तनोंन्मुखता अर्थात अतीत एवं परम्परा के स्थान पर, भविष्य में बेहतरी की अपेक्षा एवं सुधरों के निरंतर और तीव्रतर प्रयास। 
     'तर्कवाद` भी अुिनाध्क संस्कृति का एक महत्वपूर्ण पहलू है। परन्तु, न तो विश्व में हर जगह इसका विस्तार उतना प्रबल माना जा सकता है और न ही इसके माइनों पर विद्वानों में कोई मतैक्य है। मोटे तौर पर ज़रुर कहा जा सकता है कि तर्कवाद का तात्पर्य तर्क के उपयोग मात्रा से नहीं है। तर्क का उपयोग तो इन्सान ने आदि काल से ही किया है। तर्कवाद से अर्थ है--तर्क को सामूहिक या व्यक्तिगत निर्णयांे में सर्वोच्च मापदण्ड मानना, न कि रीतिरिवाज़ों र्ध्मग्रन्थों, बड़े बूढ़ों या गुरुजनों के आदेशों को। अुिनाध्कता के साथ तर्कवादिता के विकास के यह माइने नहीं लगाये जा सकते कि तर्कवादी शिक्षा और तहज़ीब ने मानव को अब अध्कि विवेकशील बना दिया है। पर, यह ज़रुर कहा जा सकता है कि अुिनाध्क संवाद परम्परा के स्थान पर तर्क की दुहाई अध्कि देता है। 
      जैसा हमने पहले कहा, मानववादिता तथा तर्कवादिता वास्तव में प्राचीन यूनानी संस्कृति के भी अंतरंग पहलू थे। परंतु अुिनाध्कता को इनसे बुनियादी तौर पर जोड़ने के दो कारण है: १द्ध यूरोप की मघ्यकालीन सामंतवादी और ईसाई संस्कृति में मानववादी एवं तर्कवादी दृष्टिकोण का स्थान कापफी गौण हो चुका था और अुिनाध्कता ने ही इन मूल्यों को वैश्विक स्तर दिया। २द्ध अुिनाध्कता ने मानववाद और तर्कवाद को पहली बार अन्य मूल्यों जैसे विज्ञान पर आधरित निरंतर विकास, अुिनाध्कता की आत्मालोचना तथा वैश्विक सोच इत्यादि से तो जोड़ा ही, साथ ही स्वंय तर्कवाद और मानववाद की संकल्पना और आयामों को भी अभूतपूर्व रूप से परिवर्तित कर दिया, जैसा हम आगे के पृष्ठों में देखेंगे। 
      अुिनाध्क समाज की एक और अहम् पहचान 'बराबरी` के आदर्श में मिलती है। इसका यह तात्पर्य नहीं कि अुिनाध्क समाज में आर्थिक या सामाजिक असमानता कम हो गई है। अभिप्राय केवल इतना है कि अनुवांशिक अध्किारों तथा जन्मजात प्रतिष्ठा एवं पदों के स्थान पर व्यक्तिगत योग्यता और सपफलता को अुिनाध्कता अध्कि सम्मान और मान्यता देती है। यही नहीं, जन आंदोलनों और प्रजातांत्रिाक शक्तियों के विकास के कारण, सामाजिक बराबरी की दुहाई तथा पिछड़ों और महिलाओं के लिए विशेषाध्किारों की बात, आज चर्चा का आम विषय बन चुके हैं। चाहे उसका व्यवहार में क्रियान्वय अभी दूर की बात हो। 
     अुिनाध्कता का काल, वास्तव में, अभूतपूर्व राजनीतिक चेतना, आंदोलनों, वर्ग संघर्ष और क्रांतियोें का काल रहा है। इसी दौर में, उदारवाद, र्ध्मनिरपेक्षता, समाजवाद, प्रजातंत्रा, राष्ट्रवाद तथा नारीवाद जैसी विचारधाराओं ने विश्व स्तर पर राजनीति और जन मानस को उद्वेलित किया। हालांकि, सै(ांतिक लड़ाइयों और सामाजिक पुर्नगठन में अभी मीलों का पफासला बाकी है, जिसे दूर करना भावी पीढ़ियों के लिए आसान न होगा। 
    हाल के वर्षों, में संचार-क्रांति एवं बढ़ते अंतर्राष्ट्रीय प्रवाहों ने वैश्वीकरण को और बढ़ावा दिया है। मानसिकताओं और सांस्कृतिक प्रवृत्तियों पर भी इसका गहरा असर पड़ा है। इसके कारण, 'भ्रष्ट` पश्चिमी मूल्यों और पफैशन का बढ़ता प्रभाव, एशिया और उत्तरी अप्रफीका के परम्परावादियों को अत्यंत चिंतित करता है। व्यक्तिवादिता, उपभोगतावाद, परिवार का बिखराव, बढ़ती नग्नता और 'बेशमी` इसके चर्चित उदाहरण हैं। ;मानव की स्वाभाविक इच्छाओं के करीब होने के कारण, युवा मनों पर, अुिनाध्क संचार माघ्यमों के युग में, इनका हावी हो जाना आज अपरिहार्य भी प्रतीत हो रहा है।द्ध
     परंतु, वैश्वीकरण के सांस्कृतिक स्तर पर कई निर्विवाद लाभ भी हैं। इनमें प्रमुख हैं: उग्र राष्ट्रवाद के स्थान पर वैश्विक मुद्दों पर आंदोलनों की शुरुआत, राज्य तथा राजनीतिज्ञों के प्रति अध्कि आलोचनात्मक नज़रिया, राष्ट्रीय सीमाओं को लांघते नये व्यावसायिक, व्यापारिक और गैर सरकारी रिश्ते, यूरोपीय महासंघ का उद्भव और, आज की एकल महाशक्ति--अमेरिका में ही, उसकी नव साम्राज्यवादी नीतियों के खिलापफ अभूतपूर्व प्रदर्शन और विरोध्।१० 
      अुिनाध्कता ने कुछ निर्विवाद नकारात्मक प्रवृत्तियों को भी बढ़ाया है। जैसे राष्ट्रवाद की छाया में ही उग्र-राष्ट्रवाद, नस्लवाद, पफासीवाद, साम्प्रदायिक तथा उप-जातीय नपफरत और हिंसा, आतंकवाद इत्यादि। और इससे भी अध्कि व्यापक स्तर पर, आज की रफ्रतार भरी, प्रतियोगी जीवनशैली में, कृत्रिामता और एकाकी होने का उदास एहसास।११
      परंतु, अुिनाध्क मानसिक प्रवृत्तियों से सम्बंध्ति ये सभी सामान्यीकरण विवाद का विषय भी हो सकते हैं।१२ जैसा हमने पहले कहा, बदलती मानसिकताओं के संबंध् में अशोध्ति अनुमान लगाना उतना मुश्किल नहीं जितना प्रामाणिक विश्लेषण करना है। प्रामाणिक सामान्यीकरण के लिये, निश्चय ही, कहीं अध्कि शोध् और सर्वेक्षण समर्थित निष्कर्षों की आवश्यकता है। 
     एक और स्मरणीय बात यह है कि मूल्यों तथा विश्वासों के परिवर्तन को मापना तो कठिन है ही, उनकी अवधरणा तथा तबदीलियों को समझने के लिए पर्याप्त स्रोत ढूँढ पाना भी कम मुश्किल नहीं। अत:, अुिनाध्क युग में, यूरोप में आने वाले अहम् मानसिक परिवर्तनों के आकलन से पहले, यहाँ मानसिकता के इतिहास की परिकल्पना और शोध् प्रणाली पर संक्षिप्त टिप्पणी प्रासंगिक होगी।
भूमंडलीकरण
      अुिनाध्क शिक्षा, जनसंचार तथा र्ध्मनिरपेक्ष राजनीतिक विचारधरा ने बीसवीं सदी की एक और महत्त्वपूर्ण परिघटना में योगदान दिया है जिसे भूमंडलीकरण का नाम दिया गया है। भूमंडलीकरण की प्रक्रिया को एक ऐसे अध्किाध्कि एकीकृत विश्व के उदय के रूप में देखा जा सकता है जहाँ बढ़ते बहुदेशीय व्यापार तथा वित्त के जाल के साथ साथ राजनीतिक एवं कल्याणकारी एजेंसियां भी अध्किाध्कि बहुदेशीय होती जा रही हैं। जैसे कि संयुक्त राष्ट्र संघ तथा विश्व सामाजिक मंच जैसी पेशेवर संस्थाएं जो दुनिया भर को परस्पर निर्भर संबंधें में आज बांध् रही हैं। यद्यपि ये नए संबंध्, बराबरी के न होकर सम्पन्न पक्ष के हितों की ओर ही स्वभावतय: ज्य़ादा झुके हैं।
      बहुराष्ट्रीय कंपनियों की प्रगति, शहर के मॉलों तथा इंटरनेट पर दुनिया भर की वस्तुओं एवं उत्पादों की उपलब्ध्ता, विचारों, समाचारों एवं सूचनाओं का दुनिया भर में सस्ते एवं सुलभ संप्रेषण तथा भोजन, पफैशन तथा मनोरंजन के बाज़ारों में बड़ते वैश्विक चलन-ऱ्ये सभी भूमंडलीकरण के प्रत्यक्ष सूचक हैं।
      यहां यह स्मरण रखना आवश्यक है कि भूमंडलीकरण बीसवीं सदी में एकाएक उत्पन्न नहीं हुआ। अंतर्राष्ट्रीय व्यापार तथा चिकित्सा व तकनीकी ज्ञान के वैश्विक प्रसार के प्रमाण हजारों वर्षों से मिलते आये हैं। किंतु सोलहवीं शताब्दी से यूरोपीय शक्तियों द्वारा उपनिवेशवाद की शुरुआत ने विश्व के असमान व शोषणकारी एकीकरण को तेज़ कर दिया। हालांकि शक्तिशाली अंतर्देशीय कंपनियों तथा संघों एवं वैश्विक मीडिया संजालों का विकास बीसवीं सदी की ही विशेषता है, जो १९४५ के बाद और तीव्र हुई। 
      वस्तुओं, सेवाओं एवं सूचनाओं के इस वैश्विक प्रवाह से आज यह अपेक्षा की जा रही है कि यह कुछ क्षेत्राों में नये विकल्प और सीमित संपन्नता शायद मुहैया कराएगा। किंतु भूमंडलीकरण की प्रक्रिया ने युगों पुरानी संस्कृतियों तथा तौर तरीकों पर गहरा आघात भी किया है। और ऐसा, दुनिया भर में, पश्चिमी आदतों एवं मूल्यों को थोपकर ही हो रहा है। 
      दुर्भाग्यवश, पश्चिमी आदर्शों के प्रसार में भी, जहां व्यक्ति की स्वतंत्राता, सामाजिक समानता एवं लोकतंत्रा जैसे महान् आदर्शों का पफैलाव अत्यंत धीमा रहा है वहीं पश्चिमी व्यक्तिवाद एवं भौतिकवाद ने  संयुक्त परिवार एवं सामुदायिकता के मूल्यों को तेज़ी से आहत किया है। इसके अलावा, विकासशील देशों में गरीबी, भ्रष्टाचार, अपराधीकरण, अराजकता अथवा तानाशाही जैसी समस्याओं ने भी वर्तमान स्थिति को और जटिल बना दिया है। इस परिप्रेक्ष्य में, आज के  युवाओं पर बड़ी जिम्मेदारी है कि वे सही विकल्पों को चुनते हुये अपने समाजों को परिवर्तन के सही लाभ हासिल कराएं।
विचारणीय प्रश्न:-
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बीसवीं शताब्दी के दौरान प्रमुख सांस्कृतिक संस्थाओं में आने वाले परिवर्तनों का संक्षिप्त विवरण दीजिए।
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  ही विद्यमान थीं। अदाहरण के लिये देखें: ऐलेन मैक्फार्लेन, दि कल्चर आफ कैपिटलिज्भ़, ब्लैकवैल, १९८७ तथा 
  एपफ. डब्ल्यू. मेटलेन्ड, सलैक्टेड हिस्टारिकल एसेस केम्ब्रिज, १९५७।  
८ प्रमुख उत्तर औपनिवेशिक तर्कों के लिये देखें: एडवर्ड सईद, ओरियन्टलिस्ल, १९७२ तथा शुरुआती समाजशास्त्राी 
  नज़रियों की आलोचना के लिये देखें: जे. एम. ब्लॉट, एट यूरोसेंट्रिक हिस्टोरियन्स, गिलफोर्ड प्रैस, २०००।  
९ प्रारंभिक आधुनिक यूरोप में परिवर्तन की तीव्रता के लिये देखें: नारबर्ट एलियस, दि सिविलाइज़िगं प्रोसेस, 

  ब्लैकवैल, १९९४।
१० जेम्स रोसनो, टरब्यूळैंस इन वर्ल्ड पौलिटिक्स, पौलिटी, १९९१।
११ हरबर्ट मार्कस, वन डाइमैन्सनल मैन, रौटलेज, १९६४।
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