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KITAJSKA FILOZOFIJA: MODROST IN
OSVOBODITEV

MajA MILCINSKI

Velika modrost daje varnost in osvobaja.
Mala modrost je tiranija. Veliki govor je
blesceca krasota, mali govor so zgolj
besede.'

(Zhuang Zi)

1. Konfucijanstvo

Poleg daoizma je konfucijanstvo najpomembnejsi duhovni tok Kitajske zad-
njih dva tiso¢ petsto let. Z vidika pojmovanja svobode velja poudariti, da je
ortodoksno konfucijanstvo omejevalo svoje interesno podrocje v ustvarjanje
moralnega in politicnega sistema, ki je oblikoval druzbo in kitajsko cesarstvo,
medtem ko je daoizem v okviru istega svetovnega nazora obravnaval bolj oseb-
nostno in metafizicno problematiko. Torej je Konfucij poznal in razlagal ziv-
ljenje in poti ¢loveka predvsem na osnovi njegovih druzbenih dolznosti. Tuja
so mu bila vprasanja usode Neba, posmrtnega Zivljenja, kozmicnega Daa, skriv-
nostnega, numinoznega, torej podrocja neizrekljivega, nepoimenljivega, s ka-
terimi so se ukvarjali daoisti, Samani in mistiki.

Najosnovnejse nacelo Konfucijeve filozofije je ljubiti ljudi, kar pomeni
socustvovati z njimi in jim v tezavah pomagati. To je aktivni del (pomagati
drugim), pasivni del tega nacela pa je: ne stori drugemu, cesar ne zelis, da
drugi stori tebi. Konfucijanska svoboda je vezana na ritual, pravila vedénja v
druzbi: li. Dojetje in razumevanje rituala (lija) je osnova samostojnega, neod-
visnega, svobodnega zivljenja v druzbi in hkrati tudi predpostavka za pomoc
drugim. Ce so dejanja v skladu z lijem, je zagotovljena osnova neodvisnega
zivljenja. Ze sama pismenka za li oznacuje obstoj Drugega, saj je njen prvotni

! Klasiki daoizma, prev. Maja Milcinski (Ljubljana: Slovenska matica, 1992), str. 181.
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pomen Zrtvovanje in kasnejsi sposobnost. Vkljucuje razmerje in proces nasta-
janja razmerja. Osnova /ija in vsakega rituala je zveza z nekom, saj /i ne more
priti do izraza, ¢e ni nikogar oz. niCesar, na kar se navezuje, s ¢cimer je v zvezi.
Na vprasanje, kaj je modrost, je Konfucij odgovoril:

Posvetiti se skrbi za ljudi, castiti duhove, ostati pro¢ od njih, temu bi
lahko rekli modrost.?

Za Konfucijevo pojmovanje svobode je pomembno razumevanje clovec-
nosti, humanosti, do katere pridemo tako, da premagamo sebe in se vimnemo
k dostojnosti (k ZZju). Kaj to pomeni za posameznika, ki tezi k osvoboditvi? Po
Konfuciju »premagati sebe« v tej zvezi ne pomeni boja z Zeljami, temvec zado-
voljitev Zelja v eticnem kontekstu, kar pa je tesno povezano z nacelom samoi-
zobrazevanja oz. samooblikovanja, kultivacije osebnosti. Vrnitev k dostojnosti
oziroma normam in standardom primernega obnasanja in delovanja v druz-
benem, eticnem okviru lahko pomeni v dani situaciji aktivno delovanje (po-
sebno v primeru, ¢e so institucije in druzba, v katere je posameznik vkljucen,
gnile in pokvarjene), ne pomeni torej nekega pasivnega podrejanja obstoje-
cemu sistemu.

O svojem razvoju je Konfucij dejal:

Petnajst sem jih imel, ko je bila moja volja vsa naravnana na ucenje, s
tridesetimi sem se bil gotov, s tiridesetimi nisem imel nobenih dvomov
ved, s petdesetimi se mi je razodel Nebesni zakon, pri Sestdesetih se mi
je odprlo uho, s sedemdesetimi sem lahko sledil svojim sr¢nim Zeljam,
ne da bi prekoracil pravo mero.*

Prava mera je tisto podrocje, ki ga obvladuje li— torej Sele pri sedemdese-
tih naj bi bil Konfucij sposoben preseci ta navidezno nepremostljivi prepad
med osebnim in druzbenim, med tem, kar je, in tem, kar naj bi bilo - torej
doseci harmonijo med notranjim (podro¢jem svobode) in zunanjim (druz-
benim). Konfucijanski poudarek na druzbenem ne gre razumeti kot nujno
omejevanje svobode. Doseganje le-te je namrec proces, ki se nikdar ne ustavi.
Poteka od otrostva do starosti — tako tudi odraslost ni razumljena kot stanje,
pac pa kot proces nastajanja. Biti odrasel pomeni biti oseba, izvrsevati nalogo
ostvaritve samega sebe kot cloveka, ki je sposoben gojiti dimenzijo druzbeno-
sti kot integralnega dela njegove samorealizacije. Ta pot nenehnega napre-
dovanja pa ni nekaj zunanjega, ni je mo¢ najti z iskanjem zunaj sebe, saj je
inherentna clovekovi naravi. Pomeni orientacijo in je odprta vsem tistim, ki
imajo notranjo mo¢, da ne popustijo, kljub izprijenosti okolja in institucij, v

* Konfucij, Pogovori, prev. Maja Milcinski (Ljubljana: Cankarjeva zalozba, 1988), 116.
* Ibid., 86.



m'l'/\ISK.r\ FILOZOFIJA: MODROST IN OSVOBODITEV

katere so vpeti in tudi tistim, ki so sposobni ¢akati na pravi trenutek, da bi
nakazani poti sledili. Svoboden odrasel ¢lovek ni samo oseba, ki je dozorela,
ampak tudi oseba, ki je pripravljena in sposobna za nadaljnje dozorevanje.

V konfucijanstvu pa dozorevanje pomeni tudi samooblikovanje, napre-
dovanje k popolni realizaciji svoje osebnosti — tako imenovano clovesko pot,
ki je izpolnjena z u¢enjem — v smislu intelektualne in moralne rasti. Poudarek
je tu na samooblikovanju in realizaciji resni¢ne humanosti, ki je povezana z
druzbeno potrebo po skrbi za druge. Odrasla oseba ni le intelektualno bud-
na, ampak tudi emocionalno stabilna in moc¢na. Njena neodvisnost je tako
kazalec moralnega poguma kot tudi znak modrosti. Modrost pa ni nekaj, kar
se navezuje na dolg notranji proces znanja in preudarjanja, v katerem vznik-
ne celotna veriga misli, ki izhajajo druga iz druge in na fizicnem nivoju pov-
zrocajo glavobole, na intelektualnem pa abstraktne teorije. Ne gre za nespo-
sobnost logi¢nega, abstraktnega misljenja, ki bi blestelo v argumentativnosti,
pac pa za usmerjeno pozornost na nek vzgib, impresijo, ki naj bi se odrazala v
pravilnem dejanju. To je uvid, do katerega pridemo v dolocenih zivljenjskih
situacijah, v katerih se kali in se oblikuje modrec, véliki clovek.

Enotnost Daa je nekaj, Cesar krepost ne more obvladati. Tisto, ¢esar ra-
zumevanje ne more razumeti, je nekaj, cesar razpravljanje nikoli ne more
zaobseci. Uporabljati imena tako, kot so jih konfucijanci in mohisti, po-
meni privabljati zlo. Morje ne odklanja rek, ki pritekajo na vzhod in vanj
—to je popolnost velicine. Modrec objema vse Nebo in Zemljo in njego-
vo izobilje se S§iri na ves svet, vendar nihce ne ve, kdo je on in kateri
druzini pripada. Zaradi tega v Zivljenju ne zadrzuje naslovov in po smrti
ne dobiva postumnih nazivov. Dejstva se okoli njega ne zbirajo, casti se
ga ne drzijo — takemu se rece véliki ¢lovek.*

Kontrast med Evropo in Kitajsko je najbolj viden na primerih tistih filo-
zofov, ki so gojili vzorec clovecnosti, ki si sveta niti ne lasti, niti ga ne zavraca.
Glede na to, da na Kitajskem ni bila izdelana pozicija »delujocega subjektac,
nam primeri iz konfucijastva in daoizma sluzijo kot kontrast in ne kot kompa-
racija, ki ostaja problematicna, saj se z Descartesom, ki postane referenéni
okvir za moderno diskusijo o ¢loveski naravi, zreducira celotno bistvo narave
na misljenje. Dihotomija med mentalnim in fizicnim, kot je bila gojena v Evropi
in se je osredotocala predvsem na podrocje mensa in ne anime, pa je za azijski
kontekst v ve€ini primerov nerelevantna.

* Klasiki daoizma, prev. Maja Mil¢inski (Ljubljana: Slovenska matica, 1992), 382.
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2. Daoizem

Med kitajskimi filozofskimi Solami se prav daoizem odlikuje po bogastvu
paradoksov, ki naj bi bralca oziroma ucenca privedli na nek vi§ji nivo razume-
vanja in dozivljanja. MnoZica prispodob, zgodb in paradoksov seveda ne prica
o nezadostnosti logi¢nega aparata, s katerim naj bi se mukoma dokopali do
Resnice, pa¢ pa o tem, da je bila v primeru daoistov izoblikovana in gojena
filozofska pot, ki je zavestno posegala po drugacnih orodjih na poti do Resni-
ce, ki naj bi po Zhuang Ziju bila: »Cistost in iskrenost najvisje stopnje«.” Kitaj-
ska tradicija, ki je duhovno in telesno raven razumela kot kontinuum, nam
nudi mnozico paradoksalnih ugotovitev, ki pa vse vodijo k osvoboditvi, ki je
njen koncni cilj.

Lao Zi, ki velja za zacetnika daoizma, je poln paradoksov, npr.:

Tako modri sebe zapostavlja,
pa vendar drugim prednjaci;
$VOj jaz zanemarja,

pa ga ohranja.’

/ .../ deluje brez delovanja,
pa ni¢ ne ostane nestorjenega.’

Katera pa je tista temeljna ideja, ki daje Lao Ziju mo¢ uciti o moci Sibko-
sti, prednosti ponizanja in opozarjati pred nevarnostmi in pastmi uspehov?
To je doktrina vsesplosnega vracanja v prvotno stanje, nauka ve¢nih ciklusov
in nauka o tem, da vsak konec postane nov zacetek. Ker je Zivljenje nenehno
pretakanje in premena, se rast in propad izmenjujeta tako kot dan in no¢. Ko
dosezes visek svoje moci, je to samo znamenje, da se zacenja pojemanje tvojih
sil.

Nauk o ve¢nem vracanju dejavnosti v nedejavnost je temeljna misel da-
oizma. Daoisticnih komentarjev te teze iz razlicnih obdobij kitajske zgodovi-
ne ne manjka, vendar te razlage niso uglasene z evropsko logiko. Lao Zijeva
sklepanja so veckrat primerjali s Heglovo dialektiko®, vendar so Lao Zijeve
intence drugacne od Heglovih; vsvojih osnovnih smotrih se v temelju razliku-
jeta. Heglov sistem ima svoj vrhunec v absolutni vednosti, absolutnem spozna-
nju. Razvija se v smeri vseobseznega koncnega cilja. Lao Zijev proces pa je

5 Ibid., 446.

S Ibid., 62.

7 Ibid., 56.

8 Gellert Béky, Die Welt des Tao, (Freiburg/Munchen: Karl Alber, 1972), 145.
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obrnjen: kon¢ni cilj je prvotna preprostost, odsotnost vednosti, odsotnost ho-
tene dejavnosti. To pot od dialektike k mistiki nadaljuje Zhuang Zi v svoji
teoriji vracanja v prvotno stanje, ki jo ponazori s primerom otroka:

Lao Dan je dejal: »Torej si Zelis sredstva za ohranitev zZivljenja? Ali lahko
ohrani$ enotnost? Se lahko ocuvas njene izgube? Ali mores brez oraklja
in vedeZevanja spoznati sreco in nesreco? Se znas ustaviti, znas preneha-
ti? Znas$ pustiti druge pri miru in iskati zgolj v samem sebi? Si zna$ ohra-
niti svobodo? Znas biti preprost? Otrok joka ves dan, pa se mu hrana ne
zatakne, niti ne postane hripav, ker ima izobilje miru. Ves dan zmore
nekaj drzati, pa se mu roka ne zrahlja, ker je v svojem bistvu enovit. Ves
dan lahko gleda in mu oko ne trene, ker ga ni¢ ne pritegne od zunaj.
Gre, pa ne ve, kam. Obstane in ne ve, kaj pocne. Do vseh stvari ohranja
svobodo, Ceprav pri vsem sodeluje, od nobene stvari ne postane odyvi-
sen. To so sredstva, s katerimi ohranja svoje Zivljenje.«

Ran Rong Zhu je dejal: »Je to bistvo najvi§jega cloveka?«

Lao Dan je dejal: »Ne Se. To je Sele tisto, cemur pravijo odtajanje ledu.
Najvisji clovek zivi prav tako, kot drugi ljudje od darov Zemlje, sreco pa
prejema od Neba. Ne prepira se z ljudmi glede dobicka in skode. Ne
spusca se v njihove posebnosti, niti ne v njihove nacrte. Tudi v njihove
posle se ne spusca. Ohraniti svobodo in ostati v vsem, karkoli poc¢nes,
preprost, to je sredstvo za ohranitev zivljenja. To je vse.«

Ran Rong Zhu je dejal: »Je to potem najvisje? «

Lao Dan je dejal: »Tako dalec pa e nismo. Resni¢no, pravim ti, ali zna$
biti kot otrok? Otrok se giblje in ne ve, kaj dela, hodi, in ne ve, kam. Ce
smo taksni, se nam ne priblizata niti bol niti sreca. Ce pa si prost boli in
sreCe, potem si izkljucen iz cloveske bede.«"

To je naravnanost, ki jo v 10. izreku Dao de jinga opisuje Lao Zi. Navaja
nevarnosti navezanosti na svetno posest in zagovarja meditacijo kot metodo
nepreracunanega delovanja (wuw-wet). Gre za opis enovite osebnosti, ki zdru-
zuje v sebi telesne in duhovne elemente in goji sposobnosti Zenske (znati
ocuvati) in otroskega wu-weija. To je skromna nesebicnost, ki zna ozivljati,
prehranjevati, ustvariti brez Zelje po posedovanju, delovati brez pripisovanja
zaslug, vzdrzevati pa ne obvladovati; globoka krepost je to, nacin delovanja
Daa.

Y Klasiki daoizma, prev. Maja Mil¢inski (Ljubljana: Slovenska matica, 1992), 365-66.
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Brez delovanja, drzec se Enega,

Se duh potem lahko Se razprsi?

Ce zberes sapo, postajas voljan,

ali ni mar potem mogoce vrniti se v otrostvo?

Ce pogled o¢istis za zrenje globine,

se ni mar potem mogoce osvoboditi necistosti?

Ljudstvo ljubiti, drzavo urediti,

je k temu Se vednost potrebna?

Se nebeske duri lahko odprejo in zaprejo brez zenskosti?
Jasnost, ki vse okoli sebe dosega,

ali potrebuje Se dejavnosti?

Modri pusti stvarem, da rastejo in jih prehranjuje,

pusti stvarem rasti, jih pa ne poseduje;

deluje, pa zase nicesar ne terja;

Cuvar, ne gospodar,

tako naj imenovan bo xuan De— najgloblji De (globoka krepost).'

Konfucianizem, daoizem, budizem in Samkhya so smeri, ki so svoje filo-
zofske uvide razvijale na religijah, ki z judovstvom, kricanstvom ali islamom
ne delijo prepricanja, »da je Bog zunanja objektivna realnost, da je najvisji in
absolutni vladar vesoljstva, ki ga je ustvaril iz nica«'! in ne »zrejo na zivljenje
na zemlji kot na nekaj izjemno pomembnega, kot na cas preizkusnje, pripra-
vo na vecno zivljenje«.'” Tekstov azijskih religijskih in filozofskih tradicij pa¢
ne moremo odpisati ¢e$, da temeljijo na »primitivnih filozofskih spekulaci-
jah«" in da »v nobeni fazi indijska religija nima neke jasne predstave o Bogu
kot Gospodarju in stvaritelju vseh stvari iz nicesar, kot temelja moralne biti, ki
zahteva, naj bo clovek posten in kreposten«.' Budizem nam v svoji zgodovini
ni postregel s tako ekskluzivisticnim staliS¢em. Kralj ASoka, npr. je 250 let
pr.n.st.spodbujal sodrzavljane k verski toleranci, celo ljubezni do drugih reli-
gij. »Kdor tako ravna, pospesuje svojo lastno religijo in dela dobro tudi dru-
gim religijam.«"

1 Ibid., 66.

"R. C. Zachner et al., The Concise Encyclopedia of Living Faiths, (London: Hutchinson,
1977), XV, XIV.

2 Ibid., XIV.

¥ Ibid.

14 Ibid.

'» Heiler, F., »The History of Religions as a Preparation for the Co-operation of Reli-
gions«, V: M. Eliade, ]. M. Kitagawa, The History of Religions, (Chicago: The University of
Chicago Press, 1970), 134.
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Poleg doktrine in rituala, se vecina azijskih filozofij odlikuje tudi po me-
ditativno-misti¢ni dimenziji, ki tvori tudi pomemben del filozofskih prizade-
vanj, saj odpira vprasanja o problemu nivoja ali kvalitete zavesti v smislu véde-
nja o lastnih dusevnih dogajanjih ter dozivljanja lastne osebnosti. Conscien-
tia'’ je izhodisce ¢lovekovega iskanja svojega bistva in smotra. To kar pa evrop-
ska znanost postavlja kot pogoj ¢im vecje ucinkovitosti sklepanja (logi¢no-
diskurzivnega!), pa je zahteva po vigilantni, bistri zavesti, selektivni pozorno-
sti z ustrezno fleksibilnostjo pri tem in »koncentraciji« v obicajnem smislu
besede (ne tistem, ki se pricakuje pri uvajanju v meditacijo), s pripravljenost-
jo na nove zaznave. TakSno stanje zavesti se obicajno Zeli kot garancija za
optimalno intelektualno funkcioniranje, ob cemer ima ¢lovek tudi najbolj ziv
obcutek, da stvari tecejo po njegovi volji.

KotizhodiS¢e meditacije pa se zahteva druga¢na naravnanost zavesti. Ra-
ziskovalci govorijo o »relaksacijskem efektu«'” , pri katerem so doloc¢ene zna-
Cilnosti zavesti naravnost motece. To zagato poskusajo — paradoksno - reseva-
ti psihoterapevti. To tudi ni stanje, v katero bi se bilo mo¢ potopiti zgolj na
osnovi logi¢no-diskurzivnega sloga, ki je za daoista le odve¢no gojenje logic-
nih dlakocepstev, pa¢ pa po poti meditacije in z metaforo in paradoksom, saj
je absolutno tako ali tako brez imen in predikatov oziroma onstran njih. Ni
ne nekaj bivajocega in tudi ni¢ ni. Ni nekaj zunaj sveta pojavov, pac pa je
identi¢no z njim, je njihova prava narava. Ko pa je odkrita in odstranjena
lazna realnost pojavov, se razodene prava narava absolutnega, katere oznaka
je praznina. Temeljita, radikalna negacija je pogoj za doseganje poslednje
resnice, ki je onkraj zacetka in konca, bivanja in nebivanja, necesa in nicesar.
Bit in ne-bit sta samo dva aspekta nepojmljivega Daa. Zhuang Zi tako postavi
temelje za dognanje praznine in za transcendenco ega, ki zdruzuje daoizem z
budizmom. Lao Zi opozarja, da Sele obstoj in zavest o Jazu omogoca izkustvo
bolec¢ine in nesrece.

Velike nezgode lahko zaznavam, ker imam Jaz.
Ce bil bi ga prost,
bi tedaj zame obstajala Se kaka nezgoda?'®

Po Zhuang Ziju je spontanost praznine dom velikega Daa in podrocje
svobodnega in lahkotnega duhovnega potovanja — potovanja in zivljenja v
sozitju s kozmosom.

19 ]. Delay, P. Pichot, Medizinische Psychologie (Stuttgart: G. Thieme, 1979), 248.

'”H.Benson, J. F. Beary, M. P. Carol, »Meditation and the Relaxation Response«, V: S.
R. Dean, Psychiatry and Mysticism (Chicago: Nelson-Hall, 1975), 207-222.

18 Klasiki daoizma, prev. Maja Milcinski (Ljubljana: Slovenska matica, 1992), 70.

13



MajAa MILCINSKI

Azijski filozofski teksti ¢esto prikazujejo vélikega osvobojenega cloveka -
modreca, ki je ¢lovek pravega spoznanja in ker sta teorija in praksa nelocljivi,
je to tudi hkrati mojster pravega nacina Zivljenja. V daoizmu je modrec tisti, ki
se je uresnicil v Dau — daoizirani ¢lovek, v neokonfucijanstvu je to shengren,
torej tisti, ki ustvarja kulturo in na osnovi svojega uvida v nacela kozmicno
zasidranega reda ustvarja oblike za urejanje ¢loveskega sozZitja oziroma strem-
ljenja k temu idealu. Ker Daa ni mo¢ pojasniti z besedami in ga z besedami
napraviti razumljivega, je nujno, da ga clovek sam dozivi. S tem je seveda, kot
v nekaterih Solah budizma Chan, relativirana avtoriteta kanoni¢nih spisov.

Zanimivo je, da Dao s tak§no doslednostjo povezujejo z Zenskostjo. V oci
pade predvsem dejstvo, da se Zenskost ne samo asociira s Daom, pac pa se
vseskozi tudi metafizi¢no razumeva in se vkljucuje v dolocanje bistva tega na-
gela. Ce je res, da je Dao mo¢ doseci samo s kongenialnostjo z zenskostjo, z
meditacijo in intuicijo, ne pa po poti ¢istega razuma, so potem res mistiki,
umetniki in pesniki tisti, ki so »skozi vrata globoke Zenskosti« vstopili v duh
Daa, misti¢no sredino in kozmicno vsebino, ontolosko odsotnost ratia, ki Sele
omogoca osvoboditev? Racionalna analiza, kot zatrjuje Zhuang Zi, pa pri tem
prav ni¢ ne pomaga.

Stvari vstajajo iz megle v Zivljenje. Zvijacno izjavite: »To moramo analizi-
rati!« Svojo analizo skusate spraviti v besede, ceprav to ni nekaj, kar je
mogoce ubesediti. Vendar pa razumevanja ne morete doseci. Ob zim-
skem darovanju lahko pokazete na drobovje ali kopito daritvenega vola,
kar je mogoce pojmovati kot dolo¢ene stvari, pa jih vendar v dolo¢enem
smislu ni mogoée gledati kot posebne. Ce si gre ¢lovek ogledat hiso, bo
Sel skozi sobe in svetis¢a prednikov, vendar si bo ogledal tudi stranisce.
In zavoljo tega se lotite svoje analize. Naj opiSem sedaj to vaso analizo.
Za osnovo si vzame Zivljenje, znanje pa kot ucitelja in odtod nadaljuje z
navajanjem »pravilnega« in »napacnega«. Tako imamo na koncu »ime-
na«in »dejstva« in ustrezno temu se vsak ¢lovek ¢uti njihovega razsodni-
ka. V svojih naporih, da bi pridobil druge ljudi, naj bi cenili njegovo
vdanost dolznosti, bo Sel, na primer, tako dalec¢, da bo sprejel smrt kot
nagrado za pozrtvovalnost. Taksni ljudje imajo tistega, ki je koristen, za
modrega, nekoristnega pa za bedaka. Uspesni je delezen slovesa, kdor
pa se zaplete v teZave, nanj leti sramota. PrivrZzenci analize — taksni so
danes ti ljudje. Taksni so kot skrzat in golobcek, ki se strinjata, ker sta
oba iste vrste, tako nebogljena namrec."

Zhuang Zi, ki v svojem delu poda tudi kriticen pregled vseh logi¢nih Sol

19 Ibid., 369-70.
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tedanje Kitajske, pa se vendarle ne zadovolji z ratiom, kot mu ga ponujajo
logiki in dialektiki. Ob tezi, da »se ob rojstvu cloveka hkrati rodi tudi bolest«*
slovesa.«*! Ljudje vsiljujejo lastno razumevanje srec¢e drugim, ceprav je vsako
bitje v svojem naravnem stanju preprostosti in spontanosti srecno. Sreca je
torej soodvisna z naravo vsakega bitja. Kar je sreca za kralja, ni nujno mackova
sreca in kar je Skrzatova sreca ni nujno jezeva. Kako pa Zhuang Zi to vé? Po
intuiciji. Nacin, ki ga opiSe v svoji znani prispodobi o ribah.

Zhuang Zi je Sel neko¢ na sprehod ob re¢nem bregu. Dejal je: »Kako
veselo poskakujejo postrvi iz vode! Tako se ribe radostijo!«

Hui Zi je dejal: »Vi niste riba in kako hocete poznati, kaj so ribje rado-
Sti?«

Zhuang Zi je dejal: »Vi niste jaz in kako morete potem vedeti, da jaz
ribjih radosti ne poznam?«

Hui Zi je dejal: »Jaz nisem vi, zato vas vsekakor ne morem poznati. Goto-
vo pa je, da niste riba in je potemtakem jasno, da ribjih radosti ne poz-
nate. «

Zhuang Zi je dejal: »Vrniva se na izhodisce, prosim! Rekli ste: »Kako
morete poznati, kaj je ribam v radost?« Pri tem ste prav dobro vedeli, da
jih jaz poznam, pa ste me le vprasali. Radost rib poznam iz svoje radosti,
ki jo imam pri potovanju ob reki.«*

Ker se staliS¢a in logi¢ni argumenti ljudi o tem, kaj npr. prinese sreco,
tako razlikujejo, paradoksno, ugotavlja Zhuang Zi, prav ti Cesto pripeljejo do
vojne, saj ljudje ne odstopajo od svojih stalis¢ o tem, kaj je dobro ali slabo, kaj
je sreca in nesreca. Po racionalni poti torej »to« porodi »ono« in »ono« spet
»tisto« in tako v nedogled do trpljenja in konfliktov, vse vimenu racionalnega
umovanja o tem, kaj je sreca. Ratio, ki je pripeljal do Herodotovega modela
videnja sebe kot najboljsega in drugih kot manj dobrih — lestvica se izgrajuje
glede na njihovo oddaljenost od centra (nas) —in Homerjevega videnja odda-
ljenih ljudstev kot sre¢nih in ob¢udovanja vrednih, je tu prepoznan kot kul-
turna halucinacija, ki jo Zhuang Zi resi z wu-weijem, torej odsotnostjo hotene-
ga delovanja. Izkljucenost in lo¢enost od lastne skupine ne pomeni nujno
tudi trpljenja, pac pa nudi moZnost osvoboditve in odpetosti.

Odlozi priuceno in resen bos skrbi.
Le malo locuje soglasje od zavrnitve;

2 Thid., 313,
2 Ibid., 314.
2 Ibid., 312.
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le malo deli dobro od slabega!

Bati se je tega, Cesar se vsi bojijo.

Zdi se mi, da zmedi tega sveta ni konca.
Mnozica se gnete in suka,

kot da bi se odpravljala k darilni pojedini,
kot bi §la na pomladno praznovanje.

Le sam sem pohleven,

kot da do svoje oblike §e nisem dospel.
Kot dojenec, ki se Se ni nasmehnil,

kot brezdomec, ki ne ve, ne kod ne kam.
Ljudje imajo vsega prevec,

le jaz sproti vse zapravim.

Moje srce je srce bedaka —

nejasno, megleno.

Ljudje natanko razlocujejo in postavljajo,
le sam sem zbegan in zmeden,

kot da imam rad, cesar razlociti ni mogoce;
nemiren kot morje,

brez cilja kot veter.

Vsi poc¢no, kot bi bili koristni,

le jaz sem uporen kot tepcek,

le jaz sem drugacen, kot vsi drugi,
navezan $e na hrano materinih prsi.*

20. izrek Dao de jinga slika stisko ob nezmoznosti izrekanja Smisla. Tega
Lao Ziju ne gre ocitati, saj v resni¢nosti prekriva tisti trans- oziroma aracional-
ni ostanek, ki ga ni mogoce dojeti zgolj z misljenjem, ki pa je temelj bivanja
vsega individualnega. Ker transcendentni Dao ne more biti spoznan po poti
diskurzivnega razmisljanja, je v daoisti¢ni zastavitvi praznina in izpraznjenost
duha kognitivnega misljenja pot do njega. Praznina Sele ustvari moznost, da
se clovek uglasis transcendentnim Daom. Zhuang Zi u¢encem svetuje: sedeti
in pozabiti, vaditi se v postenju duha. To je najvaznejsa stopnja pri doseganju
modrosti, saj pomeni zdruzitev z Daom, ki je poslednji cilj modrosti. Sedeti in
pozabiti, ocistiti srce necednosti, da bi bil omogocen prost dostop Dau in
ohraniti ogledalo duha ¢isto vsega iluzornega prahu sveta, to je metoda, ki v
daoizmu vodi do najvi§je stopnje duhovne popolnosti in osvoboditve.

Pravi ljudje preteklosti niso poznali ne radosti nad svojim rojstvom, niti

= Ibid., 80.
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ne odpora do smrti. Njihov vstop v svet telesnosti jim ni vzbujal veselja,
njihov odhod v onostranstvo ne odpora. Ravnodusno so odhajali, rav-
nodus$no so prihajali. Svojega izvora niso pozabljali, k svojemu koncu
niso stremeli. Sprejemali so svojo usodo in se nad njo veselili. Pozablja-
jo¢ smrt so se vracali v onostranstvo. Tako s svojim zavestnim delova-
njem ne omejujejo smisla in ne poskusajo s svojimi cloveskimi silami
pomagati Nebu. Taksni so pravi ljudje.**

Od Lao Zija in Zhuang Zija ne moremo pricakovati, da jima bo uspelo
tisto, kar ni uspelo $e nobenemu filozofu pred ali za njima - da bi z misljenjem
segla v resnicnost. Vendar pa sta uspela, kot tudi ostali daoisti, s specificnimi
metodami gojiti smer, v kateri se Smisel priblizuje resnicnosti sami.

Maja Mil¢inski
Filozofska fakulteta
Univerza v Ljubljani

2 Jbid., 217.
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