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CHINSKA FILOZOFIA (chifi. zhonggué zhéxué [czungklo czesiiie/czeste]) —
refleksja uprawiana w kregu cywilizacji chini., powstata w poczatkach pierwsze-
go tysiaclecia przed Chr., niezaleznie od jakichkolwiek wplywéw czy kontaktéw
z innymi kregami cywilizacyjnymi, rozwijana przez wieki (do epoki nowozyt-
nej) w izolacji.

Wstepne informacje o filozofii chiriskiej. Czym jest f. ch. Dwojako
mozna rozumie¢ f. ch. W waskim sensie jest to filozofia uprawiana w Chinach,
w ich historycznych granicach, ré6znych w réznych epokach. Nie obejmuje to
jednakze mysli rozwijanej w tych obszarach panstwa chin., ktére nigdy nie
ulegly sinizacji, jak Tybet (jego filozofia jest oryginalna kontynuacjq mysli ind.
i wymaga oddzielnego oméwienia) i Mongolia (raczej odtwérczo kontynuuje
mysél tyb.).

W sensie szerokim jest to filozofia uprawiana w catym obszarze cywiliza-
cyjnym Dalekiego Wschodu (moze by¢ tez nazwana filozofia dalekowschodnig),
a wiec poza Chinami wlasciwymi takze w Wietnamie, Korei i Japonii. Az do
czasOw najnowszych podstawowa literatura filozoficzna powstawata tam w kla-
sycznym jezyku chifi. (wenyan), ktéry byl dla tych krajéw jezykiem kultury.
Mimo, iz ich jezyki narodowe w istotny sposéb réznily sie od jezyka chin., do
czasébw nowozytnych nasycily si¢ bardzo stownictwem chiri.,, cho¢ wymawia-
nym lokalnie. Do dzi§ stownictwo filozoficzne tych czterech krajéw jest formal-
nie identyczne, powszechnie zrozumiale gdy zapisane sinogramami (ideogra-
ficznymi znakami pisma chif.), chociaz fonetycznie niekiedy bardzo rozbiezne
(zwl. w jezyku jap.; w Japonii najwczesniej zaczeto powszechnie uzywac jezyka
narodowego — takze w filozofii).

W trzech pozostatych krajach podstawowym Zrédlem inspiracji filozoficz-
nej byly te same teksty, co w Chinach: przede wszystkim Czteroksigg konfucjan-
ski i neokonfucjariskie komentarze do niego, klasyczny Piecioksigg konfucjariski,
zwl. Ksiega przemian, poza tym literatura buddyjska w jezyku chin. i literatura
taoistyczna. Wskutek tego wigkszos¢ szkét i kierunkéw filozoficznych, religij-
nych i politycznych wszystkich krajéw regionu ma swe poczatki w szkolach
filozoficznych powstatych w Chinach (a nawet catkiem oryginalne kierunki filo-
zoficzne powstawaly w odniesieniu do szkoét i kierunkéw istniejacych wezesniej,
majacych swe korzenie w Chinach). Niektore pojecia mysli chini. na state prze-
niknely codzienny sposéb myslenia wymienionych narodéw, np. pojecia ,,yin”
i ,yang”, koncepcja pieciu zywiotéw, pieciu cnét, pieciu podstawowych stosun-
kéw spolecznych, filozofia drogi (dao), dualizm bytu i niebytu, dyskusja nad
dualizmem zasady (li) i energii (qi), koncepcje powszechnosci natury buddhy,
pustki i oSwiecenia.

Przyjmujac wezsza interpretacje, nalezy odrézni¢ (jak to czyni Fung Yu-
-lan) f. ch. od filozofii uprawianej w Chinach (cho¢ nalezacej zasadniczo do
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odrebnego kregu cywilizacyjnego —jak wspolczesna filozofia uprawiana w sty-
lu zachodnim, czy znaczaca czes¢ filozofii buddyjskiej, wylacznie kontynuujaca
filozofig ind.), nie wychodzacej poza Sciste elity epoki, nie zostawiajacej trwatego
wplywu na mys$l pézniejsza. Pomimo to zostanie przedstawiona (podobnie jak
to czyni zdecydowana wigkszos¢ badaczy) f. ch. wraz z uprawiang w Chinach
tilozofia buddyjska.

Pojecie filozofii w Chinach. Sam termin ,zhéxué” (nauka medr-
céw) jako filozofia pojawit sie¢ w Chinach dopiero na poczatku XX w. i zostat
zapozyczony z jap. ,tetsugaku” (te same sinogramy); zostat ukuty dopiero ok.
1876 przez Nishiego Amane. Z jap. badZ chifi. zaczerpnely go tez w tym samym
czasie jezyki koreanski (,,ch’6lhak”) i wietnamski (,,triét hoc”). Weczes$niej nie ist-
nial jeden termin na okreslenie tej dziedziny, ale uzywano co najmniej dwéch:
,jia” (szkota myslenia, rodzina) i ,xué” (nauka, studium). Oba terminy, wska-
zujace na poglady, zbiér doktryn, mysl zawartg w pismach, przeciwstawialy sie
terminowi ,jiao” (pouczenie, instrukcja), oznaczajacemu religie m.in. jako zbiér
praktyk (np. , daojia” i ,daojiao”: taoizm — filozoficzny i religijny, ,foxue” i ,fo-
jlao”: buddyzm —jako filozofia i jako religia). W odniesieniu do konfucjanizmu,
nie istniato jednak takie przeciwstawienie (nie istnieje konfucjanizm religijny).
Dwa te terminy uzywane byly jako czesci sktadowe nazw réznych szkét czy dok-
tryn konfucjaniskich (np. ,,daoxue” —nauka o drodze, szkota drogi, ,lixue” —
nauka o zasadzie, szkola zasady, ,,zhuxijia” czy ,chengzhujia” — szkota Chenga
Yi i Zhu Xiego —nazwy szkoly neokonfucjariskiej). W tym kontekscie byly uzy-
wane i inne nazwy (np. ,daotong” — , przekaz sukcesji drogi” —na oznaczenie
tej samej szkoty).

Literature filozoficzng okreslano najczesciej terminem ,,guwen” (literatura
w dawnym stylu). Jej cechami charakterystycznymi byly: mysl ujeta catkowicie
i niezaleznie; petna jedno$¢ akgji, bez zadnych zbednych szczeg6tow; obecnosé
tezy moralnej lub metafizycznej. Za wzory stuzyly dziela starozytne: Lunyu
(Dialogi konfucjariskie), Zuozhuan (Komentarz Zuo do ,Wiosen i Jesieni”). Dzieta
mogly mieé¢ forme esejow (lunbian) — obejmujacych rozprawy (shuo), pytania
i odpowiedzi (duiwen), dociekania (gao) i przypowiesci (yu) — listéw (shudu)
o dwojakiej formie: od osoby nizszej w hierarchii do wyzszej (memoriaf)
i pomiedzy réwnymi, lub ,réznorodnych zapiskéw” (zaja), np. historycznych,
z podrézy, traktatow (jing—co obejmuje klasyczne ksiegi kanoniczne, jak
i buddyjskie sttry, kazania Buddy), notatek (lu) i analektéw, czyli zapiséw
rozméw (yulu). Teksty filozoficzne (zwl. starozytnych mistrzéw) bardzo czesto
maja za tytul po prostu imi¢ autora wraz z dodanym ,,-zi” (mistrz), np. Mengzi
(Mistrz Meng, czyli dzielo Mencjusza).

Religijno-spoteczne tto f. ch. Spoleczeristwo chifl. az do czaséw
nowozytnych (XIX w.) pozostalo w swej istocie spoteczeristwem feudalnym. Fi-
larem jego zawsze byt wladca, krdl lub cesarz zw. Synem Nieba (Tianzi), ktéry
sprawowal wladze z mandatu Nieba (Tianming), czyli z woli Absolutu. Wtadca
byt wzorem dla innych, pelnit w spoleczeristwie podobna role, jak ojciec w ro-
dzinie. Jego wladza stanowita odzwierciedlenie porzadku wszechswiata, miata
podstawy moralne. W péZniejszym feudalizmie biurokratycznym, urzednik mia-
nowany spo$réd ludzi zdolnych pochodzacych z réznych warstw spotecznych,
dzieki egzaminom urzedniczym stawat si¢ niedziedzicznym wasalem wiadcy.
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Byt to z zalozenia system technokratéw — specjalistéw od teorii spoteczno-poli-
tycznej — ktorzy jednak czesto mieli tylko doktrynalne podejécie do faktycznych
zagadnieri administrowania, ekonomii czy strategii militarnej, co stawato sie po-
wodem krytyki. Napiecie, jakie sie pojawiato w f. ch. pomiedzy prawem a ety-
ka, miedzy korzyscia a cnotg, jest odzwierciedleniem tych zjawisk spofecznych.
Nie istnieje rozdziat mysli politycznej od filozoficznej: filozofia konfucjariska,
dominujaca w mysli chifi., zawsze pozostata raczej systemem spoteczno-moral-
no-politycznym, niz metafizycznym.

Chiny starozytne nie znaly zorganizowanych form religii. Formalnie religia
byt kult Nieba (Tian), sily sprawczej wszechrzeczy, péZniej czasem interpreto-
wanego jako Bég czy Absolut, albo dwéch sit: Nieba i Ziemi. Faktycznie religij-
nos$¢ indywidualna ograniczata sie do kultu przodkéw, do ktérego zobowigzany
byt najstarszy syn, ojciec rodziny. Wierzono w realne istnienie duchéw dobrych
(shen) i ztych (gui) — do nich zaliczaly si¢ m.in. glodne duchy przodkéw, ktérym
nie oddawano czci. Zwigzki pomiedzy przodkami a potomkami, zobowigzujace
do sprawowania kultu (i do wydania wlasnego potomstwa, ktére ten kult be-
dzie kontynuowac), siegaja dziesiatkéw pokolert. Nic dziwnego, ze Syn Nieba
(wladca) byt jedynym uprawnionym do sprawowania kultu Nieba. Lud (rolnicy)
uczestniczyt w ofiarach cesarskich skfadanych béstwom ziemi i ptfodéw rolnych.
Kult ten potaczony byt z rytuatami (li), réznymi w kolejnych dynastiach, ale za-
wierajacymi wspdlne elementy. Sprawowane rytualy odréznialy kulture (wen)
chir. (han) od barbarzynicéw (yeman). Przechowywanie obyczajéw dzieki tra-
dycji bylo w takiej sytuacji podstawowym zadaniem cywilizacji, proby wprowa-
dzenia zmian nie mialy réwnie silnego uzasadnienia. Stad w péZniejszej mysli
chin. pojawialo si¢ nieustannie napiecie pomiedzy tradycja a nowoczesnoscia.

Konfucjanizm, mimo posiadania od pewnego czasu swych wilasnych ,$wia-
tyn literatow”, nigdy nie stat sie¢ naprawde religia. Kulty lokalne byty dla kon-
fucjanizmu catkowicie obojetne. Zorganizowana forma religijnosci pojawita sie
dopiero za czaséw p6Znej dynastii Han (w taoizmie), a takze wraz z naplywem
buddyzmu. Religie zorganizowane, odrywajace czes$¢ ludzi od zakladania ro-
dziny (a przez to od sprawowania kultu przodkéw), stawaly si¢ przedmiotem
krytyki, a nawet prze$§ladowan. Faktycznie jednak tylko w przypadku taoizmu
i buddyzmu istnieje rozréznienie pomiedzy mysla filozoficzng (jia, xue) a reli-
gig (jiao), interpretowang przede wszystkim jako obrzedy. Pojecia metafizyczne,
stanowigce margines pierwotnej mysli konfucjariskiej, poczely sie rozwija¢ do-
piero pod wplywem mysli religijnej. Nie wystepuje zatem w Chinach rozdziat
refleksji religijnej od filozofii.

W Chinach istnialo bardzo specyficzne pojecie czasu, z jednej strony jed-
nokierunkowego (ale ptynacego raczej od ,zlotego wieku” ku pogarszajacej sie
teraZniejszosci, niz ku postepowi), z drugiej zas$ cyklicznego, powtarzajacego
si¢ np. w czterech porach roku, dwunastu znakach zodiaku, sze$¢dziesieciu
okresach powigzanych z zywiotami. To przekonanie o cyklicznosci jest mocno
zwiazane z jednym z podstawowych Zrédel mysli chini.,, jakim byly praktyki
wrézbiarskie, i z wyplywajaca z nich koncepcja dwdch sit: ciemnej, zeriskiej yin
(odpowiadajacej Ziemi) i jasnego, meskiego yangu (odpowiadajacego Niebu),
ktére tworza sie¢ wydarzen poprzez wzajemne przenikanie si¢ i przechodzenie
niepomys$lnego w pomyslne, a dobrego w zle. Mozna powiedzie¢, ze jedyna
trwalg rzecza we wszechswiecie jest zmiana — takie jest dao (droga) $wiata, ta-
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kie jest dao czlowieka. Dlatego w f. ch. zapanowato podejscie raczej dynamiczne
(procesualistyczne) niz substancjalistyczne, raczej sklonne do widzenia w rze-
czach przeciwnych dopelniania sig, niz sprzecznodci logicznej. Systemy wréz-
biarskie wprowadzily tez do mysli chini. pojecie powigzan innych, niz przyczy-
nowo-skutkowe, zw. przez niektérych wspoéliczesnych badaczy (np. R. Wilhelma)
asynchronicznymi. W mysli chini. duza role odgrywa ekwiwalencja, relacja bliz-
Sza magii, niz nauce.

Jezyk chinnski a ch. f. Co najmniej od 1930 zwraca si¢ uwage na
wplyw, jaki w rozwoju mysli europejskiej miata struktura jezykéw indoeuro-
pejskich, zwl. rola pelniona w nich przez czasownik ,by¢” i jego derywaty.
Prace wielu autoréw (np. J. Chmielewskiego) wskazuja tez na Scisly zwigzek
specyficznych form debaty w Chinach, widocznych np. w szkotach dialektykéw
(mingjia) czy motistéw, ze struktura klasycznego chin. jezyka.

Podstawowe cechy klasycznego jezyka chii., to: sztywna struktura zdania
(analityczno$¢), monosylabiczno$c¢ stéw (brak fleksji), polisemantycznos$é morfe-
méw (moga byé¢ zaréwno czasownikami, przymiotnikami, jak i rzeczownikami),
brak kategorii liczby, czasu i osoby. Dyskusje filozoficzne zwigzane z teorig ozna-
czania, jakie pojawily si¢ w szkole dialektykéw, mialy zwigzek wlasnie z takim
charakterem stéw. W zwiazku z tym czesto teksty chin. sprawiaja duza trudnos¢
w jednoznacznej interpretacji (wada z punktu widzenia mysliciela zachodniego),
lub dopuszczajg wielorako$¢ interpretacji (zaleta z punktu widzenia mysliciela
chifi.). W péZniejszym okresie poczely tworzy¢ sie pewne wyrazenia sfrazeolo-
gizowane: dwuznakowe grupy determinacyjne, zwt. rozpowszechnione w $red-
niochin. jezyku méwionym (dzi§ stanowigce zasadniczy zrab sfownictwa, np.
xiansheng — wczesniej urodzony, nauczyciel), oraz tzw. czteroznakowce (zwro-
ty czterosylabowe), pochodzace z tradycji ustnej, na wzér naszych przystéw, ale
réwnie czesto z dziet klasykéw mysli konfucjariskiej, taoistycznej czy buddyj-
skiej. Te ostatnie stluzyly do wyrazania nowych tez poprzez parafraze (zamiang
jednego znaku).

Tworzona w ten sposéb erudycyjna terminologia filozoficzna moze by¢
catkowicie niezrozumiata dla obserwatora niespecjalisty, gdyZz nie ujawnia
wszystkich planéw znaczeniowych. Warto pamigtaé, ze te same pojecia sa
omawiane w réznych szkotach i nadawane jest im czesto inne, a nawet
przeciwstawne znaczenie, np. dao (droga), wuwei (niedziatanie), zhengming
(poprawianie nazw), li (zasada), gi (energia), xing (natura), de (cnota), fa
(prawo), ming (przeznaczenie). Nurty f. ch. drugiego tysiaclecia naszej ery
praktycznie caly czas zajmujg si¢ odnajdywaniem nowych znaczer i nowych
interpretacji starych pojec.

Drugim waznym zagadnieniem jest fakt, ze homofonia wtasciwa jezykowi
chin. sprawia, iz co najmniej od czaséw wczesnosredniowiecznych wiele po-
je¢ filozoficznych ma prawie to samo (réznica jednego z czterech tonéw) lub
dokladnie to samo brzmienie. Dla wyksztalconego Chiriczyka pozostaja one
tatwo rozréznianymi pojeciami, gdyz zapisywane innymi znakami ideograficz-
nymi (np. li—rytuatl i zasada, xin — serce i zaufanie, ming —nazwa i przezna-
czenie, ren — czlowiek i humanitaryzm). Homofonia ta niestety zostala jeszcze
wzmocniona w jezykach, ktére zapozyczaly stownictwo z chifi. a miaty ubozsza
fonetyke (zwl. w jap.), dlatego czesto, obok terminéw zaczerpnietych z chin.,,
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funkcjonujgq tam terminy miejscowe, ale zapisywane tymi samymi ideograma-
mi i majace to samo znaczenie (przyklady jap.: do, michi —droga, nen, hito —
czlowiek).

Wzajemne zrozumienie filozoféw z czterech krajéw zapewniato w takiej sy-
tuacji stosowane pismo chin., jedyne pismo ideograficznym Swiata, ktére prze-
trwalo do czaséw wspolczesnych i skutecznie oparlo sie probie zastgpienia go
pismem fonetycznym. Sinogramy (chifi. zi, jap. kanji, kor. hanja) niosg w so-
bie przede wszystkim pojecie, idee czy relacje (funkcje syntaktyczna), a wtérnie
zwigzany z nimi dZzwigk. Znak jest czesto pochodzenia obrazkowego, najcze-
$ciej ma strukture semantyczno-fonetyczng, ale niekiedy jest rebusem lub nawet
prawdziwg scenka rodzajowa. Pismo chil. miato niewatpliwy wplyw na obra-
zowy sposob formutowania myséli w f. ch. W przypadku analiz pierwotnego
znaczenia jakiego$ terminu (,,znaku”) miejsce rozwazan etymologicznych naj-
czesciej zajmuje etymografia, analiza wewnetrznej struktury ideogramu.

W jezykach dalekowschodnich nazwisko jest stawiane zawsze przed imie-
niem. Konricéwka -zi dotaczana do nazwiska czy imienia myséliciela nie jest na-
prawde czeScia nazwiska, lecz tytulem oznaczajacym , mistrz”.

Cechy charakterystyczne ch. f. Refleksja w ch. f. okresu pokla-
sycznego uprawiana byla zawsze w kontekscie kanonicznego zbioru tekstow,
czesto w formie komentarzy. Nowe interpretacje tekstéw (pojedynczych zdan,
zwrotow czy nawet terminéw) byly przedkiadane nad tworzenie nowych syste-
moéw. Stad tak czesto méwi sie o ,szkotach” w mysli chin. , Kanon” rozumiano
w rézny od religijnego spos6b — nie jako zbiér tekstéw natchnionych, niezmien-
nych, lecz zbiér wypowiedzi medrcéw, bedacy odbiciem odwiecznej madrosci,
ale tez Zrédlem zywego natchnienia dla nowych myslicieli (troche inaczej byto
w okresie ortodoksji konfucjaniskiej, III-X w., a zwl. neokonfucjariskiej, XIV-XIX).

W uprawianiu filozofii dominowaly erudycyjnosé¢, aluzyjnosé, parafrazy,
zabiegi stylistyczne typu paralelizméw, powtérzen. Chetniej postugiwano sie
obrazami, przypowiesciami, anegdotami, metaforami, niz analizami, w dowo-
dzeniu stosowano raczej analogie, niz $ciste formuly logiczne. Widoczna jest
skfonno$¢ do dostrzegania ekwiwalencji i paralelizméw, chetne postugiwanie
sie¢ diagramami, interpretowanymi symbolicznie. Odwolywano sie czeSciej do
zwigzkéw asynchronicznych (racjonalizacja wrézby), niz do naukowo stwier-
dzonych zwiazkéw przyczynowych. Dominowato przeswiadczenie o ptynnosci
i powszechnej zmianie nad przekonaniem o istnieniu trwatych substancji. Stad
nieche¢ do ograniczania sie zbyt sztywnymi definicjami — podejscie raczej me-
taforyczne, niz dyskursywne (definicje plynne, niedoméwione, celowo dopusz-
czajace wieloznacznosg).

We wszystkich epokach widoczny jest prymat zagadnier zwigzanych z czto-
wiekiem (spoteczno-politycznych, etyczno-moralnych, antropologicznych, cza-
sem historiozoficznych) nad zagadnieniami metafizycznymi, kosmologicznymi
czy epistemologicznymi. , Czlowiek przed kosmosem” —a jesli nawet pojawia-
ja sie jakies zagadnienia $cisle kosmologiczne czy metafizyczne — zawsze ma-
ja konsekwencje dla teorii cztowieka. Dominujacq forma filozofii jest filozofia
drogi (dao ma sens metafizyczny i etyczny) i samodoskonalenia si¢. Napiecia:
prawo-moralnos¢, tradycja-postep (teraZniejszos¢), sa obecne w kazdej epoce
chir. mysli.
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Z antropocentrycznym i socjocentrycznym podejSciem zwigzane bylo po-
wszechne zainteresowanie politykq oraz brak oddzielania polityki od filozofii.
Urzedy otrzymywalo sie poprzez studium filozofii. Polaczona z praktyka poli-
tyczna, stanowila reakcje na wydarzenia polityczne czy Zrédio przemian w pan-
stwie, ale i filozofowie byli w zwigzku z tym czeSciej narazeni na represje ze
strony sprawujacych wladze. Filozofia czesto stawata sie ideologia. Wszystkie
szkoly filozoficzne na pewnym etapie byly zwigzane w pewien sposéb z wia-
dza —kazdy z wielkich systeméw religijno-filozoficznych czy filozoficzno-poli-
tycznych starat si¢ uzyskac status doktryny oficjalnej. Niekiedy sie to udawato —
neokonfucjanizmowi na 600 lat, co wg niektérych byto zgubne dla tej filozofii.

Elementem uprawiania filozofii zawsze byly zagadnienia Scisle filologiczne
(krytyka tekstu, etymologia, etymografia i leksykografia, nawet fonetyka) oraz
historiografia.

Mysl chin. az do czaséw wspoélczesnych byla tak przekonana o swej
wyzszosci nad mysla reszty Swiata, ze Chiniczycy i ich sasiedzi nie kontaktowali
si¢ ze Swiatem zewnetrznym ani w celu szerzenia wlasnych opinii, ani by
zapoznawac sie z cudzymi. Wyjatkowy w tym wzgledzie okres pojawienia
sie i rozwoju buddyzmu w Chinach, wielowiekowego wplywu mysli ind. na
chin. (precedens w skali Swiatowej, cho¢ charakterystyczny jest brak wplywéw
w drugg strong), utwierdzit tylko Chificzykéw w tym przekonaniu—az do
wkroczenia Europejczykéw do Azji Wschodniej w w. XIX.

Periodyzacja i gtéwne kierunki w myéli chin.Periodyzacja i gtéwne
kierunki w mys$li chin. Kierujac si¢ wylacznie kryterium ewolucji
pogladéw, mozna podzieli¢ mysl chifl. na starozytna klasyczna (za dynastii
Zhou i Qin, 1027-213 przed Chr.), péZno-starozytna (od ,wielkiego spalenia
ksiag”, do korica wschodniej dynastii Han, 213 przed Chr.—220 po Chr.),
$redniowieczng (Trzy Krélestwa, dynastia Jin, Dynastie Péinocne i Potudniowe,
Suiowie i Tangowie, az do korica epoki Pigeciu Dynastii, 220-960), renesansowg
(za panowania Songéw, 960-1279), nowozytna (za Yuanéw, Mingéw i Qingéw,
az do otwarcia Chin, 1271-1824) i wspoélczesna.

O ile fatwo wskazaé na konkretng date oddzielajacq klasyczna starozytnoscé
od péznej (213 przed Chr. — wielkie spalenie ksiag), o tyle procesy prowadzace
do przejScia starozytnosci w Sredniowiecze, czy ze Sredniowiecza w chin.
renesans, rozciagajq sie¢ na dziesieciolecia. Za umowne daty graniczne przyjmuje
sie¢ wiec daty poczatku panowania poszczegélnych dynastii.

W okresie starozytnym klasycznym wymienianych jest 6 szkét gtéwnych
(konfucjanizm, taoizm, motizm, legizm, dialektycy i kosmologowie) oraz wiele
szk6t pomniejszych. W okresie péznej starozytnosci zachowat sie tylko eklek-
tyzm, odradza si¢ powoli konfucjanizm (w odmianach szkét nowych tekstéw
i starych tekstéw) —filozofia zwigzana z wladcami i §wiatem — oraz taoizm.
Okres $redniowiecza to dominacja filozofii oderwanej od polityki — transcen-
dentnego neotaoizmu i buddyzmu. Legizm i eklektyzm zostaja wchloniete przez
oficjalny konfucjanizm, ktéry popada w stagnacje. Okres renesansu przynosi
odrodzenie si¢ mysli konfucjariskiej (synteza z myslg taoistyczng i buddyjska
w neokonfucjanizmie szkoly Zhu Xiego), a upadek mysli buddyjskiej i tao-
istycznej. Okres nowozytny to utrwalenie sie neokonfucjanizmu ortodoksyjnego,
powstaje neokonfucjanizm Wanga Yangminga, konfucjaniski krytycyzm (jinxue)
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i pozytywizm (hanxue), szkota nauki praktycznej (shixue) oraz nowa szkota no-
wych tekstow (xin jinwenjia) — préba odswiezenia mysli konfucjariskiej, przez
odejécie od interpretacji szkoly oficjalnej. Okres wspoélczesny to pierwsze sys-
temy filozoficzne czesciowo niezalezne od konfucjanizmu, nierzadko zawieraja-
ce elementy inspiracji mysla zachodnig: pragmatyzm, modernizm, nacjonalizm
i maoizm (marksizm) oraz préby odrodzenia neokonfucjanizmu.

Okres klasyczny: dynastie Zhou i Qin (1027-213 przed Chr.), w tym ery
Wiosen i Jesieni (Chungqiu, 771-476) oraz Walczacych Krélestw (Zhan’guo, 475-
—226 przed Chr.).

Poczatki ch. f. Jesli filozofia gr. powstala jako racjonalizacja mitu, to
w przypadku Chin poczatkiem filozofii byta racjonalizacja wrézby. Najstarszym
tekstem uznawanym w Chinach za filozoficzny jest Ksigga przemian (Yijing albo
Zhouyi, Przemiany z dynastii Zhou). Jej najstarsza warstwa (bagua, czyli 8 try-
gramoéw) wg tradycji ma pochodzi¢ z przetomu XXIX i XXVII w. przed Chr.
(czyli z czaséw sprzed mitycznej dynastii Xia), a na pewno znana byla za cza-
sow dynastii Shang-Yin (XVI-XI w. przed Chr.), podstawowe symbole zas (64
heksagramy), wraz z wyroczniami do ich linii—z czaséw poczatku dynastii
Zhou (ok. 1027 przed Chr.). Tekst ten zawiera sentencje wyroczni (wyrazone
symbolicznym i do$¢ niejasnym jezykiem), dopasowane do znakéw, jakie moga
powsta¢ w procesie wrézenia. Dla péZniejszych mysélicieli chifi. byt on jednak
przede wszystkim podrecznikiem rozwoju wewnetrznego, ksztalcenia serca, za-
lecert moralnych, a wtérnie takze dualistycznym systemem kosmologicznym, uj-
mujacym i wszech$wiat znajdujacy sie w ciaglej przemianie, i stosunki miedzy-
ludzkie w schemat wzajemnego oddzialywania dwéch przeciwstawnych sobie
(dopetniajacych sie) sit, yin i yangu. Poszczegdlne niejasne zdania i wieloznaczne
sentencje byly by¢ moze pierwotnie wykorzystywane do$¢ dowolnie przy ana-
lizie sytuacji politycznych i spotecznych. Z biegiem czasu niektére z tych inter-
pretacji (czesto catkowicie nieintuicyjne lub przeciwne sensowi narzucajagcemu
sie przy pierwszym czytaniu), ulegly kanonizacji i znalazly si¢ w klasycznych
komentarzach, zw. Dziesiecioma skrzydtami (Shiyi), tradycyjnie przypisywanych
Konfucjuszowi i jego najblizszym uczniom, ale faktycznie pochodzacych z IV
i IIl w. przed Chr. Komentarze te byly z kolei przedmiotem komentowania lub
Zroédlem inspiracji filozoficznej (zwl. w szkole kosmologicznej yinyangjia, w neo-
taoizmie i neokonfucjanizmie). Gdy Ksiega przemian jest dzi§ wykorzystywana
do wrézenia, bierze sie¢ pod uwage nie tylko znaczenia pierwotne, ale i specy-
ficzne interpretacje pochodzace z komentarzy. Wiele podstawowych pojec f. ch.
wywodzi sie wlasnie z Yijingu. Mysélicieli, ktérzy zajmowali si¢ zagadnieniami
kosmologicznymi w oparciu o Shiyi, nazwano w okresie ,stu szkét” szkotg yin
i yangu (yinyangjia).

Powstanie my$li klasycznej. Wedle tradycji kolejnym dzietem fi-
lozoficznym miat by¢ Daodejing (Ksiega drogi i cnoty) Laocjusza, jeden z pod-
stawowych traktatéw taoizmu, zbiér osiemdziesieciu jeden poetyckich wypo-
wiedzi, gtoszacych doktryne tajemniczej, bezimiennej, wszechobecnej prazasady
wszechrzeczy, zw. droga (dao), majacej aspekt metafizyczny i etyczny zarazem:
jest Zrodlem dziesieciu tysiecy rzeczy i wzorcem ich dzialania (cnota, de) po-
przez niedzialanie (wuwei) i spontaniczno$¢ (ziran) przemiany jednych stanéw
w drugie. W przypadku ludzi ma si¢ objawia¢ w indywidualnym samodosko-
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naleniu, w spokoju w kazdej sytuacji, w umiarze i prostocie, w odejsciu od cy-
wilizacji (potepienie ksztalcenia, hierarchii spotecznej, instytucji paristwowych,
Daodejing, 80). Laozi (,,Stary Mistrz” —nie wiadomo, imie¢ czy przydomek; wg
legend starszy od Konfucjusza, a wigec zyt w VI w. przed Chr.), byt autorem licz-
nych metafor, powiedzen i paradoksalnych tez, dzi§ powszechnie znanych: ,Pig¢
barw przytepia wzrok, pie¢ dzwiekéw przytepia stuch” (tamze, 12); ,Medrzec
nie wychodzac z domu— poznaje $wiat” (tamze, 47); ,Dzban jest uzyteczny
dzieki pustce w nim” (tamze, 11); ,Kiedy ludzie dowiaduja si¢, Ze pigkne jest
pieknym, pojawia si¢ i brzydkie” (tamze, 2); ,Wielka pelnia podobna jest do
pustki” (tamze, 45); ,Ci, co wiedza —nie moéwia; ci, co méwig —nie wiedza”
(tamze, 56). Tekst ten (w wersji klasycznej) pochodzi prawdopodobnie z IV lub
nawet III w. przed Chr. Zawiera frg. niejednolite, w tym niektére bedace (jak sie
wydaje) polemikami z my$lg innych szkél. Skoro o samym Lao nie wiadomo
niczego pewnego (wszystko, co mu przypisuja biografowie, to legendy), nic nie
stoi na przeszkodzie, by uzna¢, ze imi¢ to nosit kompilator ostatecznej wersji
tekstu (musial zy¢ pézniej od Zhuangzego). Wedle tradycji taoistycznych, Laozi
toczyt z Konfucjuszem zaciekle dyskusje i ostatecznie pokonywat go w debacie.

Wiasciwym ojcem f. ch. byt Konfucjusz (551-479 przed Chr.), czyli , wielki
mistrz Kong” (Kong fuzi). Wplywu jego nauk (i zalozonej przez niego szkoty
filozoficznej rujia, szkoly ,literatéw”, czyli uczonych-urzednikéw; trzeba jed-
nak pamietaé, ze nazwa ,ru” istniala wczeéniej i byla uzywana takze pdézniej
przez niektérych niekonfucjanistéw) na cywilizacje Dalekiego Wschodu nie da
sie przeceni¢ — wszystkie kraje tego regionu sa dzi§ kulturowo postkonfucjan-
skie. Konfucjusz, jak Sokrates, byt intelektualista etycznym. Wedrowat po kraju,
nauczajac ludzi (zwt. lokalnych wiladcéw, do ktérych zglaszat sie na urzad),
poprzez odwolywanie si¢ do ich poczucia moralnego, a przyczyn zla i chaosu
spolecznego (ktéry obserwowal wokét siebie wéréd ,, walczacych krélestw”), do-
szukiwatl sie w nieprawidlowym uzyciu stéw (stad postulat rektyfikacji nazw,
zhengming). Stworzyt model czltowieka szlachetnego (junzi), opisujac 5 cnét
(z ktérych najwazniejsza jest ren, czlowieczenistwo), przeciwstawiajac cnote ko-
rzysci, a moralno$¢ — prawu z jego nagrodami i karami. Wierzyl w uszlachet-
niajaca role kultury (wen) —w tym zwl. rytuatéw etykiety (li) wlasciwej dla
danego stanu oraz muzyki (yue), w znaczenie podtrzymywania tradycji, a tak-
ze w role przykitadu z wlasnego zycia (dlatego czesto powolywat sie na przy-
kitad Yao i Shuna, mitycznych zalozycieli paristwa chifi., za panowania ktérych
miata by¢ ,ztota era” ludzkosci, oraz przyklady zalozycieli dynastii Zhou: ksig-
cia Zhou i kréla Wena). Wiadca (Syn Nieba) najlepiej wypelnia mandat Nieba
(Tianming), gdy wzorem Nieba ,nic nie robi” (wuwei), tylko daje dobry przy-
ktad swym zachowaniem, jak ojciec dzieciom. Rola medrca (filozofa) jest zostaé
urzednikiem, by w ten sposéb ksztalcac swego wtadce, ksztaltowac poprawne
stosunki spoteczne i dobro w paristwie. Konfucjusz programowo unikat dysku-
towania nad zagadnieniami, ktére wykraczaly poza problematyke etyczno-spo-
teczng (Lunyu, V 12, VII 20). Dlatego wczesny konfucjanizm nie mial wlasnej
metafizyki — koncepcje ontologiczne i kosmologiczne weszly dor pdzZniej z in-
nych szkél. Konfucjusz twierdzit, ze nie glosi niczego nowego, wigec sam nie
pisal. Jego nauki zostaly spisane przez uczniéw, w tekscie noszacym nazwe Lu-
nyu (Rozmowy i przemowy, w przektadach: Dialogi konfucjariskie, Analecta). Kon-
fucjusz wedle tradycji miat dokona¢ tylko redakcji szesSciu ksiqg kanonicznych
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(jing), z ktérych zachowal sie do dzi§ Piecioksigg (Wujing): Ksiega piesni (Shi-
jing), Ksigga dokumentdw (Shujing), wspomniana Ksigga przemian, Ksiega Wiosen
i Jesieni (Chungiu), czyli kronika ksiestwa Lu 771-476 przed Chr. (sam mogt by¢
autorem tego dziela) oraz Zapiski o etykiecie (Liji). Ksiegi mialy zostaé przezer
tak ulozone, by stanowily ilustracje nie tyle prawdy historycznej, ile , ponadhi-
storycznej”. Ilustracja tez, ktére mialy si¢ w nich odbijaé, bylaby niejasna bez
poZniejszych komentarzy, takich jak Zuozhuan (Komentarz Zuo do ,,Wiosen i Jesie-
ni”), autorstwa Zuo Qiuminga z 464 przed Chr., czy Xiaojing (Ksiega powinnosci
synowskiej), autorstwa kilku bezposrednich uczniéw Konfucjusza z V w. przed
Chr. Inne 2 wazne teksty, przypisywane Konfucjuszowi, ale faktycznie pocho-
dzace od jego dalszych uczniéw, to Da Xue (Wielka nauka, V- w. przed Chr.),
opisujaca konfucjariski program wychowania (ksztalcenia) i program indywi-
dualnego rozwoju wewnetrznego w osmiu stopniach, od poznawania, poprzez
doskonalenie wewnetrzne, tad w rodzinie po pokdj na $wiecie, oraz Zhongy-
ong (Doktryna ztotego srodka, V-III w. przed Chr.), dajgca metafizyczne podstawy
etyki konfucjariskiej, poprzez wskazanie na jedno$¢ antropokosmiczng (Nieba
i cztowieka), wyrazajacq sie w takich pojeciach, jak szczeroé¢ i prawda (cheng).
Teksty te wyodrebnione z Liji i skomentowane w XII w. przez Zhu Xiego, staly
sie podstawa rozwoju koncepcji moralnych i metafizycznych neokonfucjanizmu.

Motisci. Wbrew pdZniejszej historiografii taoistycznej (a czeSciowo i kon-
fucjanskiej), gtéwnym adwersarzem mysli Konfucjusza nie byt Laozi, lecz altru-
ista Mo Di (Mozi, ok. 470-391), réwniez wedrowny nauczyciel, zwigzany z kre-
gami strategéw wojskowych, ale zarazem pacyfista (potepiat wojne agresywna,
cho¢ szkolit swych uczniéw do walk obronnych), glosiciel réwnosci wszystkich
ludzi (jednak prymatu medrcéw-filozoféw w panstwie). Koncepcje powszech-
nej, nieegoistycznej mitosci (ai, jian’ai), wyplywajacej z woli Nieba, ktoére jest
osobowym Bogiem mitujagcym wszelkie istoty zywe, powigzanej z koncepcja
powszechnej korzysci, przeciwstawial konfucjaniskiej wizji cnoty bez korzysci,
ale za to poddanej hierarchii spofecznej, zwl. wigzom rodzinnym (i uwazanej
przezen za ,stronniczo$¢”, czyli Zrédto nietadu spotecznego). Byt antyhedoni-
sta (odrzucal przyjemnos¢ plynaca z luksuséw, jako Zrédio egoizmu), antyry-
tualista (potepiat etykiete i muzyke). Odrzucat wizje ,zlotego wieku” na rzecz
bardziej realistycznej koncepcji przechodzenia spoteczeristwa, dla stanu pierwot-
nego barbarzyristwa do cywilizacji paristwowosci, poprzez umowe, dla realiza-
¢ji wspdlnej korzysci (przy tym nie odrzucal tradycji i wzoréw Yao i Shuna).
Wszystko, wilgcznie z matzeristwem, zyciem rodzinnym i wychowaniem dzie-
ci, powinno byé¢ podporzadkowane dobru spotecznemu, a o tym, co nim jest,
mieli decydowa¢ filozofowie-wladcy. Jego koncepcje ewoluowaly od altruizmu
w strong totalitaryzmu, czy od socjalizmu pierwotnego do socjalizmu ,jedy-
nej stlusznej linii”. Mo rozwinal praktyke rozstrzygania sadéw co do prawdy
i fatszu (czy tez co do dobra i zta), na podstawie trzech wskaZnikéw: podstawy
(nauka i czyny kréléw-medrcéw), Zrédta (postrzegana rzeczywisto$é) i praktycz-
nego wykorzystania (korzys¢, jaka przynosza ludowi). Szkota motistéw (mojia)
po S$mierci mistrza podzielita si¢ na 2 nurty. Jeden nabral cech religii (mojiao),
zorganizowanej na wzor struktur wojskowych, w drugim (biemo, , oddzielona
szkofa motistéw”), ktéremu przewodzit Denglingzi, antyidealizm i zamilowanie
do realizmu w poznaniu sprawilo, ze rozwijano intensywnie zagadnienia for-
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malno-logiczne i badania przyrodnicze: m.in. zagadnienie réznych typéw przy-
czyn (gu), kwestie rozréznienia aktu poznania od wladzy poznawczej, poznania
(zhe) od zrozumienia (xin) i od impulsu poznawczego (lu), zagadnienia kategorii
(lei) przedmiotéw poznania i typéw rozumowych procedur poznawczych. Obie
szkoly charakteryzowato odwotywanie si¢ do autorytetu Mozego i Scisle prze-
strzeganie etycznych norm nauki — obie przestaly istnie¢ po ,wielkim spaleniu
ksiag” (213 przed Chr.), cho¢ znaczna czes$¢ kanonu ksiag motistéw zachowata
sie. Powr6t do nauk pierwszej z nich odnotowano dopiero w protoneokonfucja-
nizmie (Han Yu, 768-824) i po kontaktach z Europejczykami (niektérzy jezuici
uznali go za proto-chrzeScijanina), a do drugiej —w w. XIX.

Taoisci. Na przetomie V i IV w. przed Chr. zyt drugi wielki myéliciel
taoizmu, Licjusz, czyli Lie Youkou (zm. 389 przed Chr.), uczen mistrza Hu.
Niestety — dzieto, ktére ma zawiera¢ jego nauki, pochodzi z III-IV w. po Chr.
Nauki samego mistrza Lie s3 w nim tak silnie splecione z komentarzem Zhanga
Zhana, ze trudno rozdzieli¢, od ktérego z nich ktéry frg. pochodzi. Autor za-
chowanej wersji dzieta Liezi uzywa juz Swiadomie nazwy ,taoista”, musiat wiec
zy¢ po Zhuangzim. Lie glosit teori¢ zycia jako iluzji sennej. Jest to zludzenie ko-
nieczne do przebudzenia si¢ na mistyczng jednos$¢ z natura. Poglebianie wiedzy
i wychowanie wg idealéw konfucjariskich tylko wypacza naturalng spontanicz-
noé¢ i oddala od tej jednosci. Poznanie ludzkie jest ograniczone i wzgledne
(zalezne od perspektywy), nie ma wiec mozliwosci ustalenia trwatych wzor-
céw. Czlowiek powinien dziata¢ bezinteresownie, czyli bezcelowo, a nie bedzie
w stanie tak dziala¢, gdy narzuci sobie jakiekolwiek schematy. Zwykli ludzie
ciggle ,usiluja” co$ osiagnaé, taoista poddaje sie losowi (ming) i osigga to samo
bez wysitku. Taoizm, w przeciwieristwie do socjalizujacych filozofii konfucjani-
zmu i motizmu, jest egalitarystyczng filozofig indywidualistyczna, najbardziej
cenigca wolnoé¢ jednostki, propagujaca w celu jej zdobycia odejécie od $wiata
do pustelni.

Najwigkszy mysliciel klasycznego taoizmu, to Zhuang Zhou (369-286
przed Chr.), autor dzieta Nanhua zhenjing (Prawdziwa ksiega potudniowego kwia-
tu), zw. tez Zhuangzi. Po nim szkola taoistyczna (daojia) czesto bywata zwana
»szkola Lao i Zhuanga” (laozhuangjia). Rozwinat on metaforyczne podejscie do
rzeczywistosci, wystepujace juz u Laozego. Funkcja jezyka jest komunikowanie,
ale nazwy , mocno zdefiniowane” ograniczaja i stabilizuja, pozbawiajac rzeczy-
wisto$¢ jej dynamiki. Dlatego nalezy raczej uzywac aluzji, przypowiesci, mi-
tow i legend, niz dyskursu wprost. Rzeczywisto$¢ jest w stalym ruchu, zmienia
sig, dlatego nie mozna do niej podchodzi¢ w poznaniu z gotowymi schemata-
mi interpretacyjnymi. Medrzec, ,,cztowiek w petni uswiadomiony (zhiren)” czy
,prawdziwy (zhenren)”, to cztowiek, ktéry potrafi spontanicznie dostosowac si¢
do rzeczywistosci, doznajac jej taka, jaka jest. Dla niego medrzec, jak dao, jest jak
nieociosany kloc — dzigki temu wszelkie mozliwosci sa w nim nadal zawarte;
po ociosaniu (okrzesaniu, ucywilizowaniu) niektére zaginelyby bezpowrotnie.
Dziata bez wysitku (wuwei), bo dziatanie jego naznaczone prostota (pu) wia-
$ciwg dziataniu natury. Smieré i zycie stanowia 2 aspekty tego samego procesu
naturalnego, ktéry medrca nie zasmuca. Dao natury i dao czfowieka nie maja
dlan tajemnic, cho¢ nie przestaja by¢ tajemnica. O ile Laozi glosit rodzaj niepre-
cyzyjnego monizmu — teze o pochodzeniu wszechrzeczy z jednego Zrédta, dao,
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poprzez dwie antagonistyczne zasady, Niebo (yang) i Ziemie (yin), Zhuang prze-
tworzyl ja w metafizyczng teze o istotnej jednosci wszechrzeczy — wszystko, co
pochodzi z dao, ma taka sama nature. Spontaniczno$¢ doznawania i prostota
(jako jej ekspresja) staly si¢ w p6zniejszym taoizmie takze podstawowymi poje-
ciami estetycznymi, a metafory mistrza Zhuanga, wraz ze slynng przypowiescig
o $nie o byciu motylem, staly si¢ inspiracjq dla wielu pézniejszych myslicieli,
zwl. tych, ktérzy Iaczyli myél filozoficzng z twoérczoscig artystyczna.

W traktatach Liezi, Zhuangzi i Mengzi znajdujemy opis (krytyke) mysli Yanga
Zhu (ok. 440-360 przed Chr.), mysliciela materialistycznego, ateistycznego,
hedonisty, egoisty, ktéry wg tradycji miat rzec, ze ,nie poSwieci ani jednego
wloska ze swej skory, by uratowaé cesarstwo” (dzielo jego si¢ nie zachowalo).
Yang byl takze empirykiem, uznawal tylko to, co mégt dostrzec wilasnymi
zmystami. Z drugiej strony byt fatalistg. Uwazal, Ze cztowiek nic nie moze zrobic,
jak tylko podda¢ si¢ naturalnej koniecznosci (ming). Cho¢ niektérzy badacze
sadza, ze byl myslicielem taoistycznym (indywidualistg), nie mozna zapominad,
iz cenil rzeczy, ktérymi taoisci gardzili (np. wykwintne dania czy luksusowe
ubiory).

Niektorzy badacze z taoizmu wywodza takze legizm (fajia), doktryne filo-
zoficzno-spoteczng gloszaca wyzszos¢ paristwa nad jednostka i spoteczeristwem,
prawa nad moralnoscia, nieskrepowanej niczym wolnej decyzji panujacego nad
zwigzanym etykieta panowaniem ,z mandatu Nieba”. Nawet jesli niektérzy
wczesni mysliciele legistyczni byli zwiazani z tacizmem, znacznie wiecej iden-
tyfikowato sie z pesymistyczno-realistycznym nurtem konfucjanizmu, wywo-
dzacym sie od Xunzego.

Dwie szkoly konfucjanskie. Na przetomie IV i IIl w. pojawili si¢
dwaj najwieksi mysliciele klasycznego konfucjanizmu, Mengzi i Xunzi, od kto-
rych wywodzily sie 2 starozytne szkoly konfucjaniskie: ,prawa” (optymistycz-
no-idealistyczna) i ,lewa” (pesymistyczno-realistyczna). Pierwszy z dwdch, zw.
w Europie Mencjuszem (372-289 przed Chr.), jako ,drugi Konfucjusz” chciat
oczysci¢ mysli ludzkie z blednych pogladéw. Krytykujac ,egoistyczne” teorie
taoistéw, Yanga Zhu i Mo Diego, glosit teze, ze czlowiek z natury jest istota spo-
teczna. Dyskutujac z innymi przedstawicielami konfucjanizmu utrzymywat, ze
natura ludzka jest dobra, a cnoty (z ktérych najwazniejsza to sprawiedliwos¢, yi),
sq czlowiekowi wrodzone. Trzeba je tylko rozwinaé, bo pierwotnie wystepuja
w postaci czterech zalazkéw (duan), czterech dobrych uczué. ,Kazdy moze staé
sie Yao i Shunem”, niezbedne jest tylko kultywowanie energii duchowej (qi). Cel
wychowania stanowi wzmacnianie w cztowieku dobrych sktonnosci i chronienie
go przed utratg swego serca (xin) lub przywrdcenie serca utraconego wskutek
zlych wplywoéw. Z kolei Xunzi (ok. 298-238 przed Chr.) glosil, ze czlowiek z na-
tury jest zly. Niekontrolowana skionnos$¢ do zaspokajania wilasnych pragnier
prowadzi do niepohamowanego ujawniania egoistycznych uczu¢ (emogji), czyli
do zabiegania o korzyé¢. Naturalny rozwdj uczu¢ prowadzi do zta (e), a cnoty
konfucjaniskie sa ,niezgodne z ludzka naturg (xing) i wbrew uczuciom”. Celem
wychowania i kultury (wen) jest poskromienie owych uczué i stworzenie (wei)
z czlowieka ,sztucznego tworu”. Osiggna¢ to moze tylko paristwo, ze swym
systemem kar i nagréd. Prawa (fa) stanowione przez wiladce s skuteczniejsze
od wzoréw. Ceremoniat (li) jest bardzo uzyteczny do cywilizowania ludzi, ale
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stanowi tylko sztuczna oprawe (wen), gdyz religia nie ma zadnego przedmiotu
poza tym Swiatem. Xunzi byt sceptykiem, omawial zagadnienia niezwyktych
zdarzen (ktérymi Konfucjusz nie chciat si¢ zajmowac), po to, by odebra¢ im
charakter nadnaturalny, a niebo (tian) sprowadzi¢ do roli bezoosobowego fadu
natury. Cho¢ wydaje sig, ze Xunzi korzystat z pewnych koncepgji taoistycznych
(np. czlowiek powstaly w wyniku wychowania jest ,sztuczny”), nadal im cat-
kiem inny sens poprzez odrzucenie egalitaryzmu i wpisanie w kontekst kon-
fucjariskiego ideatu wychowywania. Guo Moruo uwazal, Zze Xunzi byt nie tyle
przedstawicielem konfucjanizmu (rujia), ile zalozycielem szkoty eklektykéw (za-
jia), gdyz korzystat z nauk wielu innych systeméw.

O ile nauki Mencjusza zyskaly powszechng aprobate wséréd pézniejszych
konfucjanistow, a zwl. staly sie podstawa rozwoju doktryn etycznych i metafi-
zycznych neokonfucjanizmu, wigkszo$¢ nauk Xunzego znalazta kontynuatoréw
w niedalekiej przysztosci, w szkole legistow (fajia), ktéra odrzucita moralny kon-
tekst pierwotnego konfucjanizmu. Xunzi nie zostal nigdy odrzucony catkiem, od
czasu do czasu kto$ do jego nauk nawigzywatl.

Szkota dialektykow. Szkota zw. popularnie na Zachodzie szkota dia-
lektykéw albo sofistéw, a w Chinach szkola nazw (mingjia), znana jest z za-
chowanego dzieta jednego z nich, Gongsuna Longa, i z paru zapiskéw dotycza-
cych innych. Byli prawnikami, zaliczanymi do bianzhe (dyskutantéw), gotowych
podwazy¢ kazdy fakt, zmieniajacych dobro w zlo, a zlo w dobro, lubujacych sie
w dziwnych teoriach i dyskusjach o niecodziennych sprawach. O Dengxim (zm.
w 501 przed Chr.), ktérego dziela nie zachowaly sie, przekazano, ze wyrdz-
nial si¢ w drobiazgowych analizach spornych punktéw w tak skomplikowa-
nych i wymyslnych zdaniach, ze nikt nie byt w stanie mu doréwna¢. Analizo-
wal nazwy (stlowa), nie zwracajac uwagi na ich powigzanie z rzeczywistoscia
(stad nazwa szkoly). Gongsun Long (ok. 320-250 przed Chr.) z kolei wstawit
sie podwazeniem paktu miedzy krélestwami Qin i Zhao. W filozofii natomiast
powaznie potraktowal (konfucjariski) program poprawiania nazw (zhengming),
ale zrozumiat go inaczej. Uwazal, Ze kazdej rzeczy (shi) odpowiada jedna wia-
Sciwa nazwa (ming), zamiast wiec taczy¢ wiele rzeczy w jednym pojeciu, co
powoduje zatarcie réznic i tozsamosci, nalezy prowadzi¢ drobiazgowe anali-
zy. Stawne sg jego 2 zagadnienia logiczne, znane pod paradoksalnymi hasfami:
,bialy kori nie jest koniem” (baima fei ma) i (majacy Zrédlo w kanonie moti-
stycznym) ,bialy twardy kamieri to dwa, a nie trzy”. Odréznial w nich réz-
ne poziomy powszechnikéw, zajmowat sie zagadnieniem zawezania zakreséw
przez predykacje i odrézniania w poznaniu danych pochodzacych od réznych
zmystéw. Wg Funga Yu-lana, Gongsun opracowat pierwsza w Chinach teorig
powszechnika (zhi), jako réznego od indywiduum (wu). Wg innych badaczy,
,zhi” to raczej ,,oznaczanie, deskrypcja”, niz powszechnik, a ,wu” to ,,desygnat”
(wg Hansena —mamy tu do czynienia z odréznianiem poje¢ kolektywnych od
dystrybutywnych). Hui Shi (ok. 380-305 przed Chr.) zostawit po sobie 10 para-
dokséw (zapisanych w ostatnim rozdz. dziela Zhuangzego). Dotycza one préby
wykazania wzglednosci poje¢ czasu i przestrzeni, ruchu, réznicy i tozsamosci,
wzglednodci jakosci, zwl. male i duze (np. ,to, co nie ma grubosci, nie moze by¢
dodawane (powiekszane), a mimo to moze by¢ tak wielkie, ze pokrywa 10.000
mil” — o plaszczyZnie). Wydaje sig, Ze celem jego bylo wykazanie istotnej jed-
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nosci wszechrzeczy. Szkota dialektykéw nie znalazta kontynuacji po ,,wielkim
spaleniu ksigg”. Rozwazania jej uwazano pézniej za powszechnie szkodliwe:
,Gdziekolwiek pojawia si¢ dyskusja o twardosci i bialosci czy o nie majacym
grubosci — tam podstawowe prawa tracq swa moc” (Hanfeizi, 41).

Szkota strategéw. Sun Wu lub Sun Bin (przed 474 przed Chr. lub
ok. 350-250 przed Chr.), byt najbardziej znanym przedstawicielem szkoly stra-
tegii (bingjia), autorem dzieta Sunzi bingfa (Prawa strategii mistrza Suna), z kt6-
rego zachowalo si¢ 13 na 82 rozdz. Wykorzystuje on metody Ksiggi przemian
do przedstawienia metod strategicznych. Podstawowym pojeciem tekstu jest shi
(sifa okoliczno$ci), w $wietle ktdrej przewaga stanowi wypadkowa wielu sy-
nergetycznie dzialajacych elementéw — np. uksztattowania terenu, liczby wojsk,
morale, broni, logistyki, pogody. Dowddca musi mie¢ cnote analizy okolicznosci,
by znalez¢é kluczowy czynnik, ktéry zmieni wynik bitwy. Aspekt pozornie maty
i nieistotny, poczatkowo nieokreélony, moze sta¢ sie sila motywujaca reorgani-
zacje ukladu sil, a przez to stworzy¢ okoliczno$¢ sprzyjajacq lub zagrazajaca.
Weiji (punkt krytyczny) to wiasnie kombinacja niebezpieczeristwa i okazji, wy-
plywajaca z niepewnosci. Teorie strategiczne byly opracowywane pézniej wie-
lokrotnie w postaci ksigg stratageméw. Niektérzy mysliciele odwotywali si¢ do
tez pochodzacych z tych ksiag (np. Mao Zedong w swym traktacie o wojnie
partyzanckiej), ale szkola jako cato$¢ wydata malo dziet Scisle filozoficznych.

Szkota legistow. Kolejna szkola, zw. w Europie najczesciej szkolg le-
gistow lub prawnikéw (fajia, od ,fa” — ,prawo”), nie byla nigdy szkola jedno-
lita ani szkola w sensie genetycznym. Jej przedstawiciele glosili podobne idee
w réznym czasie i miejscu. Ruch teoretykéw prawa powstal prawdopodobnie
juz w VII w. przed Chr. w panstwie Qi, potem w panstwach powstatych po
rozpadzie krélestwa Jin (403 przed Chr.) i wreszcie rozwinat sie¢ w paristwie
Qin, ktére przyjelo doktryny legistow jako wilasne. Najstarsze dzielo noszace
cechy legistyczne, to Guanzi, niejednolite, rzekomo z VII w., a faktycznie z IV-
—II w. przed Chr. Znajduja w nim odbicie m.in. dyskusje toczone w akademii
Jixia w panstwie Qi (F. Bykow uwaza, ze pewne partie tego tekstu zawieraja
nauki odrebnej szkoly, zw. przezen jixia, o tendencjach zblizonych do taoizmu
i do szkoly przyrodnikéw). Najbardziej znanymi myslicielami legistycznymi byli
Shang Yang (zm. 338 przed Chr.) oraz Han Fei (zm. 233 przed Chr.). Pierwszy
z nich to minister w panistwie Qin, twérca reform lezacych u podstaw przysziej
potegi tego panistwa. W swym traktacie Shangjunshu (Ksiega ksigcia Shanga), za
dwie podstawy sily panistwa uznawatl rolnictwo i armie, a handel oraz konfu-
cjariskie nauczanie literatury za Zrédla slabosci. Drugi jest autorem dzieta Han
Feizi, najwazniejszego traktatu teoretycznego szkoly. Klasyczni legisci mieli wiele
wspolnego z nauka Xunzego, ale da si¢ w ich doktrynach znaleZ¢ takze elemen-
ty taoistyczne. Podstawowa naukg szkoly jest teza, Ze cnoty konfucjariskie czy
odwolywanie si¢ do wzorcéw starozytnych medrcéw, bez brania pod uwage
kontekstu spotecznego i politycznego, to fikcja. Spoteczeristwa nie da sie¢ orga-
nizowac w oparciu o wzory moralne. Trzeba etykiete i rytualy (li) zastapié przez
prawo (fa), ktére bedzie dyscyplinowac cate, réznowarstwowe spoteczenistwo, co
zlikwiduje jego rozdwojenie na elity i masy. Wiadca stanowi jedyne Zrédto pra-
wa, dlatego tez jest jedyna osoba stojaca ponad nim. Prawo wprowadzone przez
wladce jest nienaruszalne, nawet przez niego samego. Jego walory moralne czy
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intelektualne sa bez znaczenia, liczy sie tylko skuteczno$¢ jego rzadéw. Wiad-
ca ma do dyspozycji sankcje pozytywne (de) i negatywne (xing), dlatego tylko
cnoty, jakiej od niego nalezy wymagad, to brak stronniczosci (tendencja wspélna
z taoizmem). Wladca skuteczny sam nie dziala (wuwei, kolejny element o pro-
weniengcji taoistycznej), gdyz dziala wprowadzony przezen gabinet ministréw
i struktura urzednicza. Aby arystokraci i lud byli postuszni, a wladca mégt rza-
dzi¢ skutecznie, nie majac bezposredniego dostepu do ich doswiadczenia, ma
w reku pewne narzedzia (shu), jak odpowiedzialnos¢ zbiorowa, obowigzkowe
denuncjacje i krytyka swiadectw. To ostatnie, cho¢ przywoluje pewne elementy
logiki (do rozstrzygania sporéw), dalekie jest od wyrafinowania logiki motistow-
skiej i w zasadzie odwotuje si¢ do korzysci oraz strachu przy ustalaniu praw-
dy. Legizm jest zatem — w przeciwienstwie do innych systeméw mysli chift. —
filozofiag antyhumanistyczng, negujaca warto$¢ indywidualnej moralnoéci oraz
opierajaca fundamenty polityki na kryteriach czysto praktycznych i material-
nych. Z tego powodu filozofia legizmu byla przez wieki obiektem krytyki ze
strony konfucjanistéw, nawet jesli stosowali w praktyce jej metody. Trzeba jed-
nak przyznaé, ze reformy legistow naprawde wzmacnialy panistwo (pograzone
przedtem w chaosie), a wprowadzony przez nie pewien rodzaj egalitaryzmu,
wskutek oddzielenia zajmowania stanowisk panistwowych od arystokratycznego
urodzenia, poskutkowal wprowadzeniem powszechnych egzaminéw urzedni-
czych. W czasach nowozytnych jedynie Mao Zedong o$mielil si¢ wprost nawia-
zywaé do doktryn legistéw, ale nawet krytykujac Konfucjusza, jako rzekomego
teoretyka spotecznosci feudalnej, faktycznie pozostawat jego spadkobierca, cy-
tujac go czy parafrazujac.

Szkoly kosmologiczne. Jeszcze w drugiej pol. IV w. przed Chr. ist-
niala szkota jixia (,spod Ji”, gdyz zbierali sie¢ na dysputy u bramy miejskiej
w Ji, stolicy panstwa Qi). Jednakze Zaden katalog czy autor starozytny nie
omawia jej jako odrebnej szkolty mysli, cho¢ wspomniana jest w Zapiskach hi-
storyka. Przedstawicielami jej byli prawdopodobnie Song Xing, Yin Wen, Shen
Dao, Zou Yan i kilku innych. Wigkszos¢ ich nauk zawarta jest w apokryficz-
nym i niejednolitego autorstwa dziele z IV w. przed Chr., pt. Guanzi (Mistrz
Guan, przypisywanym Guanowi Zhongowi, VIII-VII w. przed Chr.), za$ nauki
Zou Yana w kilku réznych Zrédlach. Wypowiedzi myslicieli tej szkoly (podob-
ne wypowiedziom taoistéw) dotycza w pierwszym rzedzie natury dao, ktére
jest niepostrzegalna zmystowo, wszechobecna zasada wszechrzeczy, z drugiej
strony dotycza qi (tchnienie), energii Zyciowej interpretowanej materialnie badz
duchowo, bo dajacej oprécz zycia takze swiadomosé¢ i wiedze. Qi jest pierw-
szym Zrédlem wszechrzeczy i pomimo procesu przemian pozostaje niezmien-
ne. Jasne qi przejawia si¢ jako sita nieba (yang), ciemne qi jako sita ziemi (yin),
zycie czlowieka powstaje dzieki harmonii tych dwdch sil, a jego qi jest kwinte-
sencja, doskonato$cia, czystoscig (qing) energii. W sercu cztowieka istnieje tez
inna energia (lingqi lub qi dushi), ktéra petni role wladcy w stosunku do ciata
i organizuje zycie duchowe cztowieka. Z kolei Zou Yan (ok. 300 przed Chr.) roz-
winat metode badania zjawisk swiata ,0d malego ku wiekszemu”. Uwazat, ze
poznawszy terazniejszo$¢, przez analogie mozemy poznaé przeszios$¢, a nawet
pierwotny stan $wiata, zanim powstato niebo i ziemia. R6znorodnos¢ swiata
powstala dzieki dzialalnosci pieciu zywioléw (wuxing: wody, ognia, drzewa,
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metalu i ziemi), ktére majg swe odpowiedniki w réznych elementach realnej
rzeczywistosci, jak pory roku, kierunki §wiata, barwy, zjawiska atmosferyczne,
i inne rzeczy i zdarzenia w przyrodzie oraz w spoleczenistwie. Zou nakreslit
,wielki plan” cyklicznego powstawania i przemiany rzeczy, w ktérym kosmo-
logia wyplywa czeSciowo z obserwacji praktycznych, czeSciowo ze spekulacji,
a omawiane substancje (zywioly) maja charakter na p6t fizyczny, na pét meta-
fizyczny.

Pod koniec okresu Krélestw Walczacych powstato pierwsze systematycznie
ulozone dzielo filozoficzne, Liishi Chungiu (Wiosny i Jesienie pana Lii), spisane
w latach 241-235 przed Chr. przez zesp6t uczonych pracujacych dla Lii Buweia,
pierwszego ministra kréla Qin, przyszlego Pierwszego Cesarza dynastii Qin
(Qin Shi Huangdi). Cho¢ jest kompilacja, wida¢ w nim wyraZny plan, a sam
tytul nawiazuje do Wiosen i Jesieni przypisywanych Konfucjuszowi. Jak samo
dzieto ma niejednorodne pochodzenie, tak jego nauki sg synkretyczne (zajia).
Cho¢ powstato w Srodowisku legistycznym, jest od takich tendencji dos¢
dalekie. Zawiera m.in. najstarszy systematyczny zapis doktryn ,szkoly filozoféw
przyrody” (yingyang wuxing jia), a faktycznie dwéch rywalizujacych ze soba
(tu pogodzonych w jeden system) nurtéw mysli — pierwszego zwigzanego
z interpretacjq Ksiegi przemian (zw. yinyangjia, szkola yin i yangu), i drugiego —
o ktérym wspomina juz Zuozhuan (ok. 464 przed Chr.)—zw. pierwotnie
wuxingjia (szkolg pieciu elementéw). Szkoly filozoféw przyrody, jak szkota jixia,
wychodzac od obserwacji pewnych faktéw natury, uogélniaja wnioski na inne
sfery zycia, przede wszystkim spotecznego.

Elementy, o ktérych mowa, to dynamiczne zywioly, ,,oddechy niebiariskie”
(tianqgi), poprzez ktére Niebo tworzy porzadek ziemski. Pozostaja ze soba w nie-
ustannej konkurengji i nieustannym wspoétdziataniu. Wymienia si¢ je w dwéch
(cyklicznych) porzadkach. W porzadku walki (dominacji) s to: ziemia, drzewo,
metal, ogiert i woda (kazdy nastepny pokonuje czy dominuje nad poprzed-
nim). W porzadku tworzenia sg to: drzewo, ogieni, ziemia, metal, woda (kaz-
dy poprzedni rodzi nastepny). Porzadki te, zw. piecioma fazami, cho¢ wydaja
si¢ miedzy soba sprzeczne, uzywane sq zawsze oba na raz, np. do wyjasnia-
nia przemian fizycznych i spotecznych, w medycynie i w rolnictwie. Lii wraz
ze swymi wspolpracownikami wykorzystat wszelkie dostepne mu interpretacje
zywioléw, w tym opracowane przez Zou Yana ze szkoly jixia. Potaczyt je z kon-
cepcja yin-yang, ciemnej i jasnej sily, tworzacej binarny system rytmu kosmosu,
ich wzrostu i ustepowania sobie wzajem miejsca, oraz z czterema porami roku,
czterema kierunkami $wiata, ktére generujq z siebie liczby 9 i 3 w diagramie zw.
Patacem Swiatel” (mingtang), oraz z dwoma innymi diagramami, ,Mapa Rzeki
Zottej” (hetu) i ,Rysunkiem Luo” (luoshu), ktére w systemie linii oraz czarnych
i bialych kropek 1acza yin i yang a takze 5 zywioléw z liczbami od 1 do 10iod 1
do 15, nadajac im i tym diagramom wielowarstwowych znaczeri symbolicznych,
wielokrotnie péZniej wykorzystywanych w dociekaniach kosmologicznych, ko-
smogonicznych, historiozoficznych i politycznych. Stworzona w ten sposéb an-
tropo-kosmologia wywarla wielki wptyw na wiele szkét mysli chin., zaliczanych
do taoizmu i konfucjanizmu, a nawet na niektére szkoty buddyzmu.

,Sto szk6l” i spalenie ksiag. Okres od IV do korica IIT w. przed
Chr. nazywany jest w historiografii mysli chini. ,,okresem stu szkét” (baijia, cho¢
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sama nazwa, jak i nazwy wielu szk6t wéweczas istniejacych, pojawita sie¢ dopiero
w okresie dynastii Han). Sima Qian (II-I w. przed Chr.), za swoim ojcem Sima
Tanem, w sto trzydziestym rozdz. Zapiskdw historyka wymienit i szczegéiowo
omoéwit 6 szkét (yinyang-, ru-, mo-, ming-, fa- i dao-jia), Ban Gu natomiast (32—
—92 po Chr.), w swej Qian Han shu (Historia wczesnej dynastii Han), wykorzystat
katalog Liu Xina (46 przed Chr. — 23 po Chr.) i wymienit 10 szkét filozoficznych:
oprécz wspomnianych — szkote dyplomatéw (zonghengjia), eklektykéw (zajia),
rolnikéw (nongjia) i pisarzy opowiesci (xiaoshijia), wywodzac kazda z kregéw
urzednikéw zwigzanych z jednym z ministerstw. W innym rozdz. wymienit
szkole strategéw (bingjia), rowniez zwiazang z Ksiegq przemian. Szczegétowe ich
nauki (poza ostatnig) nie sa znane.

Zhuangzi oraz Xunzi oméwili krétko nieznang skadingd szkole ,,zréwnania
rzeczy” czy ,wyréwnywania przeciwieistw” (idea bliska taoizmowi, z tym
wyjatkiem, Ze ci wlasnie ,nie znali dao”). Jej przedstawicielami mieli by¢ Peng
Meng, Tian Pian i Shen Dao (Ban Gu nie wymieniajac pierwszego, zaliczyt
pozostalych do réznych szkét: drugiego do legistéw, a ostatniego do taoistéw;
Liishi chungiu wymienia tylko drugiego). By¢ moze ich nauka byla tozsama
z nauka szkoly bingjia (réznej od szkoly strategéw), wymieniang przez Zhuan-
ga w innym miejscu. Dzieta ich jednakze, cho¢ znane z tytuléw, nie zachowaly
sie i trudno co$ blizszego powiedzie¢ o ich nauce. Oficjalna historiografia
konfucjariska méwi tez o jednej szkole ru w tym okresie, ale np. Xun omawiajac
dwunastu mysélicieli z szedciu szkél, oprécz godnych uwagi przedstawicieli
mysli konfucjaniskiej, jak Konfucjusz, Zi Si (domniemany autor Wielkiej nauki)
czy Meng Ke (Mencjusz), wymienit tez , licznych nedznych ru, ktérych poglady
trudno odrézni¢ od nauk Mo Diego”. Han Feizi wymienit 8 kierunkéw ru
i 3 kierunki mo, Zhuangzi za$§ —3 szkoly w obrebie taoizmu. Liishi chungiu
wymienia 10 nazwisk stynnych mysélicieli, a Huainanzi ma inng liste, réwniez 10
nazwisk. Forke wymienit 12 szkét filozoficznych, omawiajac blisko 100 nazwisk.

,Wielkie spalenie ksiag” (213 przed Chr.), zarzadzone dekretem pierwszego
cesarza z dynastii Qin, Shi Huangdi, za namowa pierwszego ministra, Li Si (ok.
280-208 przed Chr.), najbardziej radykalnego przedstawiciela szkoly legistow,
ktéry chcial w ten sposéb usunaé wszelka opozycje, przerwalo naturalny
rozwd6j mysli chin. Ksiegi wszystkich szkot (z wyjatkiem paru $cisle okreslonych
dziedzin praktycznych) mialy zosta¢ zniszczone, a kto by przechowywat je, lub
rozprawial na tematy w nich zawarte, albo powolywat si¢ na przesztos¢, by
krytykowa¢ ustawy cesarskie, lub chocby byt swiadkiem takich rzeczy a nie
doniést o nich wladzom, miat by¢ skazany na $mieré. Bylo to wydarzenie nie
majace precedensu w historii intelektualnej. Cho¢ trwaja do dzis spory badaczy
co do rzeczywistego zakresu zniszczeri tekstow i liczby zabitych mysélicieli (dane
podawane przez péZniejszg oficjalng historiografie konfucjariska okazaly sie
niezbyt wiarygodne), nie ma watpliwosci, ze niektére szkoly (np. dialektykéw
czy motistow), nie podniosly si¢ po tym ciosie i przestaly istnie¢.

W wyniku ,wiekiego spalenia ksiag” przepadly na zawsze nauki co naj-
mniej jednej szkoly Scisle filozoficznej (bingjia — szkota Penga Menga, Tiana
Piana i Szana Dao), kilku szkét pokrewnych (szkoly rolnikéw czy pisarzy opo-
wiedci) oraz pewnej liczby mysélicieli, ktérych trudno zaliczy¢ do poszczegdlnych
szkot.
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PézZna mysl starozytna: od ,wielkiego spalenia ksiag”, 213 przed Chr.
i weczesnej (zachodniej) dynastii Han (xihan), 207 przed Chr.—6 po Chr., do
korica péznej (wschodniej) dynastii Han (donghan), 25-220 po Chr.

Odtwarzanie Zrédetl. Po obaleniu ,tysigcletniej” dynastii Qin (221-
—208 przed Chr.), dynastia Han (wczesna, zachodnia) nie do korica chciata
zrezygnowac z osiggnieé pierwszego cesarza. Dekret cesarski o spaleniu ksiag
odwotano dopiero po dwudziestu dwéch latach, legizm formalnie nigdy nie
zostal odrzucony, a konfucjanizm ogloszony oficjalng doktryng w 135 przed
Chr., faktycznie mocno przesigkl elementami legizmu. Za Hanéw przede
wszystkim podjeto wysitek odtworzenia dziet filozofii klasycznej, zniszczonych
przez przesladowania. Prace rozpoczeto juz w 201 przed Chr., ale impetu
nabraly za panowania cesarza Wena (panowat 180-157 przed Chr.).

Gléwnie czyniono to z pamieci (co teoretycznie bylo dos¢ tatwe wobec
stosowanych wéwczas metod nauczania, ale w trzydziesci pare lat po oficjalnym
zakazie ich nauczania fatwo powodowalo powstawanie réznych wariantéw
tekstéw), starano si¢ odnalezé teksty ukryte. W 154 przed Chr. takie teksty
,odkryto” (co dalo okazje do pojawiania si¢ tekstow nie catkiem autentycznych
i apokryféw). Poniewaz dynastia Qin dokonala reformy pisma chin. (ksztattu
graficznego znakéw), odnajdywane teksty zapisane byly w ,starych znakach”,
zapisane za$ na podstawie relacji ustnych —w ,nowych znakach”. Rozpoczat sie
spoOr o autentyczno$¢ starych i nowych tekstéw (toczyt sie w konfucjanizmie do
korica XIX w., co powodowato m.in. doskonalenie narzedzi krytyki filologicznej).

Teksty taoistyczne czy motistyczne przechowaly si¢ w wersjach niekomplet-
nych lub zmienionych (§wiadcza o tym odkryte w latach 1973-1974 w Mawang-
dui, w prowincji Henan, najstarsze zachowane wersje tych tekstéw, z 168 przed
Chr.). Problem z tym zwigzany nie stat si¢ nigdy przedmiotem ostrych dysku-
sji. Maniera tworzenia apokryféw przetrwata w Chinach co najmniej do korica
VIII w., obejmujac takze taoistéw, a nawet niektére teksty buddyijskie.

Eklektyzm konfucjanski. W sytuacji braku autentycznych tekstéw,
najtatwiej bylo kontynuowa¢ uprawianie filozofii w wariancie eklektycznym czy
synkretycznym (zajia) —badz, jak niektérzy z filozoféw tego okresu moéwili,
w wizji holistycznej (yidaojian). Konfucjanizm w poczatkowym okresie dynastii
Han kontynuowal wprowadzanie reform zapoczatkowanych przez legistéw (np.
podziat ziem lennnych), ktére okazywaly sie skuteczne w sprawnym, scentra-
lizowanym zarzadzaniu paristwem. Trzeba bylo dla nich znaleZ¢ uzasadnienie
teoretyczne. W tym duchu Jia Yi (201-169 przed Chr.), w swym dziele Xin-
shu (Nowa ksigga), dokonat syntezy doktryn legistéw, taoistéw i konfucjanistéw
w spéjny system polityczno-wychowawczy, dokonujac m.in. analizy piecédzie-
sieciu sze$ciu terminéw etycznych, w stylu analiz motistowskich. Szczegélne
miejsce przyznal wychowawczej roli wladcy (jego prawom i administracji), by
wbrew egoistycznej naturze ludzkiej doprowadzi¢ czlowieka do pelnej socja-
lizacji (poprzez wykluczenie osiggania korzysci przez ludzi o ztych intencjach,
a zapewnienie dobrobytu postusznym). Dzigki jego wptywom, w 165 przed Chr.
cesarz Wen przeprowadzil pierwszy egzamin urzedniczy. Wspéttowarzysz Jia
Yi, Chao Co (zm. w 154 przed Chr.), argumentowal, ze to nedza czyni czto-
wieka zlym, wigc obowigzkiem wtadcy jest zapewnié¢ wszystkim dobrobyt, zwt.
poprzez podniesienie poziomu rolnictwa. Kolejnym wielkim synkretystg ko-
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rzystajacym z nowych tekstow (krytykujacym odkryte stare teksty), byl Dong
Zhongshu (195-115 przed Chr.), autor Chungiu fanlu (Rosa spadajgca z , Wiosen
i Jesieni”), ktéry dokonat syntezy doktryn szkoly yinyangjia z konfucjanizmem.
Wprowadzit pojecie pierwotnej jednosci, jako Zrédta (yuan) wszechrzeczy, dzieg-
ki ktérej wszystkie rzeczy sa ze sobg powiazane co do istoty i w dynamicznych
relacjach. Czlowiek, tak jak wszystko, sklada si¢ z yin i yangu, zawiera wiec
w sobie elementy zaréwno dobre, jak i zte. Caly wszechswiat jest gra dwu sit
i pieciu zywiotéw. Wiadca to osoba odpowiedzialna przed Niebem, ktéra moze
zapewni¢ rownowage pomiedzy Swiatem natury a swiatem ludzkim, poprzez
np. przestrzeganie rytualéw, terminowe zlecanie prac polowych. Zjawiska natu-
ralne sa symbolami nadchodzacych przemian i istniejacego stanu rzeczy, dlatego
ludzie powinni nauczy¢ sie je odczytywaé w zgodzie z Ksiggq przemian.

Wydaje sig, ze byt on pierwszym w pelni §wiadomym historiozofem, gdy
stworzyl doktryny pieciu typéw dynastii (w zgodzie z zywiotami) i trzech okre-
sOw rozwoju $wiata oraz spoteczeristwa: czerwonego, biatego i czarnego. Dong
przekonat takze cesarza Wu (panowat 141-87 przed Chr.), prywatnie praktyka
taoizmu, do powotania w 135 przed Chr. stanowiska pieciu Uczonych o Rozlegtej
Wiedzy do interpretacji dziet konfucjariskich, a w 124 przed Chr. do ustanowie-
nie akademii cesarskiej w celu corocznego ksztalcenia pie¢dziesieciu wyzszych
urzednikéw. Jego doktryny krytykowane byly przez neokonfucjanistéw z cza-
sow Songoéw, za wprowadzenie do konfucjanizmu elementéw mistycznych, ma-
gicznych i metafizycznych. Nie mogt jednak postapi¢ inaczej, chcac przeciwsta-
wi¢ konfucjanizm rodzacemu sie taoizmowi religijnemu.

Eklektyzm taoistyczny. Na potudniu Chin, w Huinanie (dzi§ An-
hui), powstato znaczace dzieto mysli taoistycznej (faktycznie takze synkretyzuja-
cej), Huainanzi (Medrzec z Huainanu), spisane pod kierunkiem kréla-filozofa, Liu
Ana (179-122 przed Chr.), przez zespét dwudziestu jeden uczonych jego akade-
mii. Oprécz taoistéw, konfucjanistéw, zwolennikéw filozofii yinyang i wuxing,
szkota gromadzita przedstawicieli nauk ezoterycznych (fangshi), ktérzy wzorem
Huanga Di, mitycznego Zoéitego Cesarza, wprowadzili do taoizmu elementy
praktyk psychosomatycznych i fizjologicznych, majacych prowadzi¢ ku diugo-
wiecznosci i nieSmiertelnosci. Stworzona przez szkot¢ w Huinanie kosmologia
taczy w sobie koncepcje dao (jako pierwotnej harmonii), z koncepcja yin-yang
i pieciu faz qi, czyli pieciu zywioléw. Dao jest pojedyncza, wszechobecng sifa,
w ktorej wszech$wiat to dynamiczna, uporzadkowana calos¢, zmieniajgca sie
zgodnie z zasada, wzorcem (li) inherentnym we wszystkich rzeczach. W kazdej
rzeczy dominuje jedna z pigciu faz energii (qi), dzigki ktérej rezonuje (ganying,
»pobudza i odpowiada”) ona z innymi rzeczami tej samej kategorii (lei). Ludzie
sq tez czeSciami tej caloSci, wiec maja zy¢ zgodnie z nig. Wladca-medrzec musi
kultywowa¢ pierwotng jedno$¢ poprzez gleboka medytacje i rzadzi¢ poprzez
niedziatanie (wuwei). Gdy Liu An oskarzony o bunt przeciw cesarzowi zostat
stracony w 122 przed Chr., jego akademia przestala istnie¢, ale zapoczatkowana
przezen szkota taoizmu, zw. — w przeciwieristwie do starej szkoly laozhuang —
huanglaojia (od Huanga Di i Laozego), rozprzestrzenita si¢ po calych Chinach.
Dzieto mistrza z Huainanu wniosto najwiecej idei taoistycznych do pézniejszej
mysli konfucjariskiej.

chinska filozofia Per — o Copyright by Polskie Towarzystwo Tomasza z Akwinu 19



Szkoty ,nowych tekstow” i ,starych tekstéw”. Za czaséw
cesarza Wu spisano w dzietach historykéw streszczenia mysli filozoféw staro-
zytnych (Sima Qian, 145-85 przed Chr., w Zapiskach historyka, czerpiac materiat
z Istoty szesciu szkot swego ojca, Simy Tana). Za jego nastepcéw rozbudowano
akademie¢ (w pot. I w. po Chr. liczyta juz 3000 studentéw). Wobec istnienia zbyt
wielu réznych interpretacji oficjalnej doktryny konfucjaniskiej, w 53-51 przed
Chr. zwotana zostata konferencja uczonych konfucjanistéw, by dokona¢ jednoli-
tej interpretacji tekstéw (niestety, liczacy 155 rozdz. rezultat tej konferencji nie
zachowat si¢). Na bazie sporu o Zrédta powstaly dwie szkoly: guwenjia (szkota
starych tekstéw, czyli tekstéw odnalezionych) i jinwenjia (szkota nowych tek-
stow, czyli tekstéw zrekonstruowanych z pamieci). Dzi§ wydaje sig¢, ze w obu
wersjach tekstow wystepowaly zaréwno fatszerstwa, jak i frg. autentyczne. Zda-
niem Funga Yu-lana szkota nowych tekstéw kontynuowata idealistyczne podej-
Scie Mencjusza, szkota starych tekstéw za$ —racjonalizm Xuanzego (odmienne
byto zdanie neokonfucjanistéw z ery Songéw). Za czaséw regencji i panowania
uzurpatora Wanga Manga (miedzy dwiema dynastiami Han, 9 przed Chr. —25
po Chr.), ktéry uwazat siebie za drugiego ksiecia Zhou (ok. 1027 przed Chr.), tak
slawionego przez Konfucjusza, Liu Xiang (80-89 przed Chr.) i jego syn, Liu Xin,
rozpowszechnili kilka dziet: Zuozhuan, Zhouli (Rytuaty dynastii Zhou) i Shujing
(Ksigga dokumentdw) w starych znakach oraz Shijing (Ksiega piesni) w wersji Mao
Henga (155-130 przed Chr.). Dzieta te—wraz z historiozofia Donga Zhong-
shu, zostaly wykorzystane, by uzasadni¢ przejecie wladzy przez Wanga Manga,
,z mandatu Nieba”. Gdy jednak nie zalozyl nowej dynastii, a wladza powré-
cifa do dynastii Han, konfucjanisci wykazali si¢ duzg elastycznoscia (i opor-
tunizmem), by zosta¢ w taskach dworu, poprzez krytyke rzekomo okrutnego,
poprzedniego wiadcy. Liu Xin zostal oskarzony przez zwolennikéw nowych
tekstow, ze sfalszowal wszystkie dzieta, ale na szczescie wersje dziet klasycz-
nych rozpowszechnione przezen (a nieznane zwolennikom nowych tekstéw),
przetrwaly do dzis. Za czaséw cesarza Guangwu (25-57 po Chr.) przeniesiono
akademi¢ ze zburzonego Chang’anu do Luoyangu, ustalono tez dziesigcioletni
cykl ksztalcenia, po 2 lata na kazde dzielo z Piecioksiegu konfucjariskiego.

Synteza taoizmu i konfucjanizmu. Inni mysliciele Iaczyli ele-
menty taoizmu i konfucjanizmu. Yang Xiong (53 przed Chr.—18 po Chr.),
przedstawiciel szkoly starych tekstow, zostawil 2 dziela: bardziej konfucjaniskie
Fayan (Rozmowy o prawie), gdzie bronit tezy, ze czlowiek jest w polowie dobry,
w polowie zly, a stanie sie tym, co z niego wyksztalcenie i zycie zrobia, oraz tao-
istyczna Taixuanjing (Ksiega wielkiej tajemnicy), wzorowana na Ksiedze przemian,
w ktorej polaczyt metafizyke taoistowska z konfucjariska etyka. Wybitny histo-
ryk z tejze szkoly, Ban Gu (32-92), w dziele Baihutong (Rozprawa z Sali Biatego
Tygrysa), przedstawil nowa wersje kosmologii konfucjariskiej, wprowadzajac do
niej pojecie pierwotnego chaosu. Jego mtodsza siostra, Ban Zhao (45-116), jedyna
kobieta-filozof w historii my$li chin., przedstawita podstawy konfucjariskiej etyki
kobiecej w dziele Niiyue (Lekcje dla kobiet). Inni pisarze konfucjariscy tego okresu
ograniczali si¢ do prac filologicznych, pozostawiajac po sobie np. bardzo wazne
stowniki znakéw archaicznych. Z kolei Wang Chong (27-90 po Chr.), w dziele
Lunheng (Dyskursy wywazone), pozostawil jeden z najbardziej interesujacych do-
kumentéw sceptycyzmu, spisujac i komentujac wszelkie zastyszane informacje
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o niezwyklych wydarzeniach czy wielkich cnotach. Wystepowat ostro przeciw
nieSmiertelno$ci duszy (dlatego trudno zaliczy¢ go do taoistéw), rozwijat jednak
teorie qi, ktéra interpretowat materialistycznie. Fung Yu-lan uwaza go za naj-
wybitniejszego przedstawiciela szkoly starych tekstéw, ale wydaje si¢ on raczej
tworzy¢ samoistny kierunek mysli. Jego wplyw rozciagat sie na innych myslicie-
li epoki, np. Yinga Shao (140-206), ktéry napisat dzielo zwalczajace zabobony,
wiare w duchy i demony, a takze na myslicieli konfucjariskiego pozytywizmu
z w. XVIIL

Taoizm religijny. Taoizm religijny (daojiao), wywodzi si¢ od pustel-
nika Zhanga Daolinga (34-156?), ktéry miat w 142 otrzymaé objawienie Naj-
wyzszego Pana Lao (Taishang Laojun) i przybraé¢ tytut Taiping (Wielki Pokdj).
Faktycznie sam tytul wywodzi sie z ksiegi Taipingjing (Ksigga Wielkiego Pokoju),
ktérg Gan Zhungke mial przedstawic¢ ok. 20 przed Chr. na dworze cesarskim, ja-
ko objawienie dotyczace restauracji dynastii Han. Ksiega ta weszta w powszech-
ne uzycie na dworze péznej dynastii Han (po restauracji w 25 po Chr.). Zhang
polaczyt nauki taoizmu z traktatéw Laozi, Zhuangzi i Huainanzi z kultami lo-
kalnymi (czes¢ dla duchéw gor, drzew i wéd), pokuta, egzorcyzmami, prakty-
kami uzdrowicielskimi, pustelniczymi (asceza, medytacja), magicznymi (uzycie
zakled i talizmanéw). Celem jego nauczania stato si¢ poszukiwanie dtugowiecz-
nosci i nieSmiertelnosci. Ten nurt tacizmu — zw. wudoumidao (taoizm pieciu
miar ryzu), od oplaty, jaka si¢ wnosilo, stajac sie czlonkiem sekty, a p6zniej zw.
tianshidao (taoizm Niebiariskiego Mistrza), od drugiego tytutu jego zalozyciela,
albo zhengyidao (taoizm prawdziwej jedni), czyli taoizmem ortodoksyjnym —
rychlo przeksztalcit si¢ w religijng organizacje polityczng z kaptanami, urzedni-
kami, podatkami itp., na czele ktérej stoja dziedziczni patriarchowie — potom-
kowie Zhanga Daolinga. Trzeci patriarcha —Zhang Lu— ustanowil w latach
188-215 panstwo religijne w Hanzhongu (dzi$ pid. czes¢ Shaanxi, obejmujace
tez Sichuan) —nazywane p6zZniej taokracja. Za zalozyciela religii uznano same-
go Laozego, ktérego deifikowano. Na taoizm religijny zlozy1 sie tez utopijny ruch
zapoczatkowany przez Zhanga Jue, w oparciu o to samo proroctwo Taipingjing.
Doprowadzil on do wybuchu powstania chlopskiego ,Z6ttych Turbanéw” we
wschodnich Chinach w 184 po Chr. Nurt ten z siedziba w Longhu (prowingcja
Jiangxi) zachowat stala sktonnos¢ do pobudzania buntéw spolecznych, az po
czasy wspoélczesne. Taoizm religijny stat si¢ prawdziwg ogélnochin. religia ok.
pol. IV w., konkurujacg niekiedy z konfucjanizmem (a p6Zniej i z buddyzmem)
o zdobycie bezposredniego wplywu na wladcéw (kilkakrotnie si¢ to udato), ale
w zasadzie uzupelniajacq si¢ z nim. Wei Yuan (XVIII w.) stwierdzit, Zze konfu-
cjanizm jest nauka, ktora stara sie¢ rzadzi¢ Swiatem, a taoizm nauka, ktéra stara
sie zbawié Swiat.

Konfucjanizm oficjalny. Rola konfucjanizmu jako doktryny oficjal-
nej powoli si¢ umacniata. W 59 po Chr. wprowadzono oficjalny kult Konfucjusza
i ksiecia Zhou, a pézniej stopniowo kult 72 uczniéw Konfucjusza i Mencjusza;
nigdy nie stat sie on jednak religia sensu stricte. Procesu tego nie przerwaly na-
wet spory z wladzg w 166, kiedy to konfucjaniéci zwigzani z ruchem ,,czystego
osadu” (qingyi) odmawiali pelnienia funkcji doradczych na dworze, w ktérym
zamiast cesarza gtéwnag role poczeta odgrywaé cesarzowa i eunuchowie dwor-
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scy, ideologicznie zwigzani z neolegizmem Cui Shi, autora Zhenlun (Traktatu
0 rzqdzeniu).

Pod koniec epoki Han zakoriczono prace filologiczne i komentatorskie nad
klasykami konfucjariskimi, ustalono obowigzujace wersje (najczesciej zgodne
z nowymi tekstami), a wersje odmienne poczely odchodzi¢ w niepamieé. Za
p6zZnych Hanéw opracowano tez specjalny spos6b zapisu tekstu, by komenta-
rze i objasnienia, wpisywane miedzy zdania oryginalne, nie mieszaly sie z tek-
stem giéwnym (komentarze pisano mniejszymi znakami w dwéch kolumnach
pod tekstem komentowanym). Powstate wtedy kierunki interpretacji mysli kon-
fucjaniskiej (zwl. w pracach Zhenga Xuana, 127-200 i wspdlczesnego mu Zhao
Qi), przetrwaly w zasadzie do czaséw wspoélczesnych, rozwijane i poglebiane
w neokonfucjanizmie XI-XVII w. Zheng zbadatl zaréwno nowe, jak i stare tek-
sty, napisatl ok. 60 prac, w ktérych wykazywat boskie pochodzenie Pigcioksiegu,
jako nieomylnego przewodnika moralnosci, polityki i interpretacji historii. To
on sprawil, ze oprécz Pigcioksiegu zaczeto uznawac za kanoniczne takze Zho-
uli (Rytuaty Zhou), Yili (Obrzedy i rytuaty), Zuozhuan i Xiaojing (Ksigga powinnosci
synowskiej). Wykazat si¢ znaczng wiedza filologiczna (wigekszosci z jego interpre-
tacji znaczeri znakéw starozytnych na podstawie ich rysunku nie kwestionuje
si¢ do dziS) oraz wielkg erudycja w komentowaniu klasykéw i cyt. dziet nie
zachowanych. Poruszal si¢ swobodnie w wielu dziedzinach wiedzy i zostat na-
zwany polihistorem (tongru), co jednak nie dla wszystkich mu wspétczesnych
bylo pochwala. Jego dzielo Bo Wujing yiyi (Przeciw rdZnorodnym interpretacjom
Pigciu Klasykow) jest Swiadectwem polemik z Xu Shenem, He Xiu i Wangiem Su,
kontynuowanych jeszcze przez ich uczniéw. Czasami jego komentarze, pragnace
wykazac jednos¢ mysli we wszystkich Zrédtach, sa mocno naciggane; pézZniejsi
krytycy z czaséw dynastii Tang i Song zarzucali mu zbyt wielki wptyw misty-
cyzmu taoistycznego na jego interpretacje Konfucjusza.

Ostatnim wielkim mysélicielem szkoly nowych tekstéw byt He Xiu (129-
-182), szkoly starych tekstow za§—Xun Yue (148-209), rzekomy potomek
Xunzego. Pierwszy krytykowal panujgce stosunki polityczne, wyplywajace —
jego zdaniem — z nadmiernego rozrostu handlu i rzemiosta w miejsce rolnictwa
(nawigzywat do idei gospodarki rolnej przedstawionej przez Mencjusza). Xun
Yue z kolei (autor Hanji — Zapiskow historycznych o Hanach), w traktacie Shenjian
(Rozlegte zwierciadlo) podat kolejne rozwigzanie zagadnienia natury ludzkiej.
Jego zdaniem, ludzie rodza si¢ z jedna z trzech rodzajéw natur: dobra, zig
lub obojetng, w zaleznosci od czystego przypadku (tak jak rzecz si¢ ma
z karnacjq skoéry). Wrodzona natura — dobra lub zla — pozostaje niezmienna do
konica zycia; tylko ludzi posrednich mozna naklania¢ do dobra wychowaniem,
nagrodami i karami.

Mysl sredniowiecza chiriskiego: obejmuje okres Trzech Kroélestw (san’guo,
220-280), dynastii Jin (265—420), Dynastii P6Inocnych i Poludniowych (beinan-
chao, 420-589), dynastii Sui (581-618) i Tang (618-907), oraz Pigciu Dynastii
(wudai, 907-960).

Neotaoizm. Po 210 oficjalny konfucjanizm przerodzit si¢ na kilka wie-
kéw w pozbawiona zywej mysli scholastyke i ideologie dworska. Rozbicie dziel-
nicowe, najazdy narodéw koczowniczych, trudna sytuacja spoteczna, kleski zy-
wiolowe itp., powoduja, ze w wielu dzielnicach kraju kultura upada. Wielu rze-
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telnych myslicieli nie chce wspétpracowaé ze skorumpowanym dworem, w za-
mian pograzaja si¢ w rozwazaniach transcendentnych, w ktérych dominuja ele-
menty ucieczki od $wiata. W okresie Wei-Jin (220-316) taoizm byl systemem
dominujacym i miat 2 nurty: religijny (daojiao), kontynuujacy szkote huanglao
i filozoficzny (daojia), kontynuujacy szkole laozhuang (nie bez wplywéw ze
strony Huainanzi). W nurcie religijnym, rozwijanym giéwnie na pétnocy, obok
praktyk medytacyjnych pojawily sie praktyki alchemiczne (poszukiwanie eliksi-
ru zycia) i seksualne (interpretowane jako substytuty lub ekwiwalencje tamtych),
ktére czeSciowo zastapily praktyki indywidualnego doskonalenia wewnetrzne-
go, propagowane przez Laozego i Zhuangzego. Polaczenia teorii alchemicznej
i taoistycznej z Huainanzi i Taipingjing dokonat Wei Boyang (rzekomo w II w.
po Chr,, faktycznie chyba o 200 lat p6zniej), w dziele Zhouyi cangtongqi (Potrdj-
na zgodnos¢ wedtug ,Ksiegi przemian”). Glosit stosowanie cynobru i ,ptynnego
zlota” do produkowania pigutek nieSmiertelnosci, zgodnie z symbolika trygra-
mow, heksagramoéw, astrologia dziesieciu znakéw niebianiskich i spekulacjami
numerologicznymi (wzietymi z apokryficznych dziel na temat Ksiegi przemian).
Wazniejszy jest traktat Ge Honga (284-343), Baopuzi (Mistrz, ktdry zachowuje pro-
stote). W dziele opisane sg praktyki taoistyczne oraz rézne srodki techniczne do
osiggniecia dlugowiecznosci i nieSmiertelnosci (xian). Za najwazniejsze uznawat
alchemiczne (cho¢ nie odrzucat idealéw moralnych i praktyk ascetyczno- medy-
tacyjnych). Krytykowal Zhuangzego, ktéry uznawal tozsamo$¢ zycia i Smierci,
a wierzyl w rodzaj przeznaczenia, pozostawiajacego cztowiekowi wolnosé dzia-
tania. Nasz los zalezy od nas samych, a nie od Nieba. Z punktu widzenia tao-
istycznego oméwil inne doktryny, zwt. konfucjanizm. Taoizm zajmuje si¢ tym,
co istotne (ben): nieSmiertelnoscia i droga ku dao (,,kto zna Jednie, osiagnali zna
wszystko, kto nie zna Jedni, nie moze pozna¢ niczego”), konfucjanizm tym, co
jest rama zewnetrzna (mo) rzeczy, czyli porzadkiem spotecznym. Konfucjanizm
jest niezbedny w czasach kryzysu (w takich zyt Ge Hong). Dlatego krytykowat
doktryne wspétczesnego mu taoisty Bao Jingyana, antymonarchisty i anarchisty.
Obie ksiegi: Zhouyi cangtongqi i Baopuzi, z czasem zostaly zaliczone do kanonicz-
nych ksigg taoizmu. Waznym nurtem taoizmu religijnego byl tez maoshandao
(taoizm z géry Mao), zalozony przez Tao Hongjinga (452-536), ktérego zastuga
jest skodyfikowanie kanonu pism taoizmu religijnego (Daozang). W tym nurcie
filozofia przerodzila si¢ jednak w okultyzm.

Filozoficzny taoizm, zw. neotaoizmem, rozwijal si¢ na potudniu. Dzielit si¢
na 2 nurty, wzajemnie si¢ uzupetniajace (wielu myslicieli przechodzito z jednego
do drugiego). Pierwszy tworzyly tzw. kregi czystych rozméw (gingtan) —nazwa
nawigzujaca do ruchu czystych osadéw (qingyi) konfucjanizmu péZnych Handéw,
drugi nurt zw. jest nauka o tajemnicy.

Szkota czystych rozméw. Mysliciele kregu czystych rozméw krytykowali kon-
fucjaniskie rozwazania o funkcjach spofecznych, rangach, dogmatach moralnych.
Sami nie chcieli si¢ angazowaé w polityke. Najbardziej znana grupa bylo tzw.
Siedmiu Medrcéw z Lasku Bambusowego (koto stotecznego Luoyangu). Spoty-
kali sie, by pi¢ wino, pisa¢ wiersze oraz dyskutowaé na tematy powazne i nie-
powazne. Pogardzali konwencjami spofecznymi i dobrymi obyczajami. Wsréd
nich byli tez wazni mysliciele, jak Ruan Ji (210-263). W Daren xiansheng zhu-
an (Biografia pana Wielkiego Czlowieka), glosil nauke o zjednoczeniu si¢ z calym
wszech§wiatem, po przekroczeniu wszelkich rozréznieri, np. na dobro i zlo,
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bogactwo i biede, wysoka i niska pozycje. Xi Kang (223-262), autor licznych
dziel, glosit wyzwolenie sie od siebie, poprzez odrzucenie pychy, spontanicz-
nosci (ziran) i przekroczenie , doktryny nazw” (mingjiao — termin uzywany na
okreslenie etyki konfucjariskiej w czasach Hanéw, odwotujacej sie¢ do odpowied-
niosci miedzy ,nazwami” a ,rzeczywisto$ciami”). W dziele Yangshenlun (Traktat
o zasilaniu zasady Zycia) glosit teorie bliskie taoizmowi religijnemu — przediuza-
nia zycia ¢wiczeniami fizycznymi (prekursorskimi w stosunku do gimnastyki
taigichuan) i przez uzycie zi6l. Nurt Siedmiu Medrcéw reprezentowal mysl naj-
bardziej zblizong do idei Zhuanzego: lekkie, ,, poetyckie” podejscie do wszelkich
zagadnieri, swoboda mysli, wyobraZznia, spontanicznos¢, artyzm. Bardziej cenili
dowcip i blyskotliwoé¢ oryginalnej mysli, niz logiczne wywody czy znajomos¢
klasyki. Rozwazania tej szkoly mialy silny wplyw na rozwdj pézniejszej poezji
i malarstwa chifl., zwl. w czasach dynastii Tang. W IV w. nurt ulegt degeneracji
ku hedonizmowi.

Szkota nauki o tajemnicy. Drugi nurt, bardziej metafizyczny, zw. xuanxue —
ciemng nauka, albo nauka o tajemnicy (termin , xuan” — ,tajemniczy, niezgle-
biony, ciemny, transcendentny”, odwotuje sie nie tylko do tego, co wykracza
poza do$wiadczenie codzienne, ale takze do ,tajemniczego poza tajemnicy”,
Daodejing, 1). Przedstawiciele szkoly zebrali kanon pism taoizmu filozoficznego,
pt. Sanxuan (Trzy tajemnice). Skladaly sie nan Ksiega przemian, Ksiega drogi i cno-
ty i traktat Zhuangzego. Szkola zdecydowanie odcinata si¢ od konfucjariskich
rozwazan o nazwach i zasadach (mingli), proponujac w zamian refleksje nad
stosunkiem rzeczywistosci przejawionej (byt, you) do niezr6znicowanej pierwot-
nej podstawy (niebyt, wu), o ktérych méwit Laozi.

Jej gtéwnymi przedstawicielami byli He Yan, Wang Bi i Guo Xiang. He Yan
(ok. 190-249), wywodzacy sie z kregu ,,czystych dyskusji”, twierdzit, ze medrzec
(Swiety taoistyczny, shengren) nie zna zadnych emocji: smutku ni radosci,
zadowolenia ani gniewu, ale przedstawia swe tezy za pomoca najsubtelniejszych
argumentéw. Podkreélat, Ze niebyt (wu) i niedziatanie (wuwei) sq bezimienne,
poza nazwami i formami, a mimo to tworza z siebie byt majacy nazwy i formy.

Wang Bi (226-249), uczeni He Yana, uwazany jest za wlasciwego zatozyciela
szkoly. Chcial pogodzi¢ taoizm z konfucjanizmem, piszac komentarze do Ksie-
gi drogi i cnoty, Dialogow konfucjariskich i Ksiggi przemian. Byt twérca koncepcji
kosmogonicznej pierwotnego niebytu (benwu), ktéry przekracza wszelkie roz-
réznienia, jest czysty w swej pierwotnej substangji (benti), zawsze peinej, kom-
pletnej i zgodnej z zasada (li). Niebyt jest tajemnicq (xuan), ,korzeniem” (ben)
wszelkiego bytu (you). Niebyt to substancja (ti), a byt jest jego funkcja (yong).
Niebyt nie moze istnie¢ bez bytu (substancja bez swej funkcji), sam w sobie
jest niewyrazalny. Analiza zjawisk wg substancji (natury) i funkcji, wywodzaca
si¢ niewatpliwie z metod dialektykéw i motistéw, przeksztalcona jednak w du-
chu ,,czystych rozméw”, jest trwalym wkladem Wanga Biego do filozofii nie
tylko taoistycznej, ale tez neokonfucjaniskiej i buddyjskiej (zwt. chanu). W prze-
ciwieristwie do swego mistrza, uwazal emocje za podstawowgq ekspresje natury
ludzkiej i dlatego uznawat Konfucjusza za najwiekszego medrca wszechczasow,
ktéry potrafit okaza¢ smutek i radoé¢. Emocje medrca tym si¢ r6znig od emocji
zwyklych ludzi, ze sg reakcja spontaniczng, naturalng, harmonijng z tym, co
niezréznicowane (wu), pozbawiong przywiazania. Wang Bi przeciwstawiat sie
powszechnemu w taoizmie pojeciu losu (ming), ktére — w przeciwieristwie do
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zasady (li) —wyklucza wolno$¢. Za najwazniejsze dzielo uznawat Ksiege prze-
mian, ktéra zawiera w sobie tajemnice bytu (youxuan).

Guo Xiang (ok. 252-312), najwybitniejszy komentator Zhuangzego, prze-
ciwstawil si¢ teoriom swych poprzednikéw, ze dao produkuje rzeczy jako nie-
byt. Jako takie nie mogloby by¢ pierwsza przyczyna. Mozemy pozna¢ przyczyne
konkretnych rzeczy, ale analizujac dalej, w koricu dochodzimy do czegos, co nie
ma dalszej przyczyny czy zasady wyjasniajacej (suoyiran), co istnieje samo przez
sie (ziran), samo si¢ wytwarza. Ostatecznie wszystko (wszech§wiat) samo sie
wytwarza (zizao), samo si¢ rodzi (zisheng) i samo sie przeksztalca (zide). W ten
spos6b kazda rzecz pozostaje z innymi rzeczami w harmonii, wspéidziataniu
i wzajemnym przenikaniu. Swiat ludzi tez jest §wiatem dziatania, a niedziatanie
(wuwei) oznacza tylko dzialanie spontaniczne, nie bezczynnosé. Wszystko ma
okreslong nature. Medrzec, czlowiek doskonaly (zhenren, shengren), wiedzac
to wszystko, niczego nie pozada ani nie zaluje —jest poza dobrem i zlem.

Ok. 300 dokonano rekonstrukcji (z frg. zachowanych w innych dzietach)
zaginionego podczas wielkiego spalenia ksiag dziela Liezi, a w 370 Zhang Zhan
opatrzyt je wlasnym komentarzem (inaczej niz konfucjani$ci —nie rozdzielit
dobrze swego tekstu od oryginatu). Dzielo stalo si¢ dla péZniejszego taoizmu
jednym z tekstéw klasycznych, choé¢ niewatpliwie jest rzadziej cyt., niz dziela
mistrzéw Lao i Zhuanga.

Poczatki buddyzmu. Chificzycy prawdopodobnie zetkneli sie z bud-
dyzmem juz w latach 139-126 przed Chr. podczas wypraw wojskowych do Azji
Centralnej. Pierwsze wzmianki o buddyzmie pojawily si¢ za czaséw péznej dy-
nastii Han, ok. 65. Ok. 164 przybyli z Azji Centralnej do Luoyangu pierwsi ttum.
tekstow buddyjskich. Mouzi (Il w.) w dziele Mouzi lihuolun (Traktat Mistrza Mou
usuwajgcy watpliwosci) przedstawit apologie buddyzmu, jako nauki niesprzecz-
nej z podstawami mysli chini., przekazujacej te same prawdy, co konfucjanizm
i taoizm, tylko w innym jezyku. Twierdzil, Ze mozna by¢ lojalnym Chiriczykiem,
a zarazem wyznawac religie obcego pochodzenia, jaka jest buddyzm. Rozprze-
strzeniajacy si¢ w Chinach w okresie Wei-Jin buddyzm, korzystat poczatkowo
z wczedniejszego dorobku neotaoizmu (nawet w terminologii). Na péinocy stat
sie religia okresowo dominujacg, okresowo przesladowana (pojawily sie tam
tez religie z Bliskiego Wschodu — zoroastrianizm, nestorianizm i manicheizm).
W czasach niszczenia kraju przez wojny, mnisi mniej zajmowali si¢ jednak fi-
lozofig, bardziej praktyka religijng, moralnoscig, medytacjq. Na potudniu bud-
dyzm koegzystowat z taoizmem xuanxue. Po okresie ,czystych dyskusji” zaczat
sie¢ tam pojawiaé sceptycyzm, ktéry swe oparcie znalazt w buddyjskiej teorii
nietrwalos$ci bytu. Teksty buddyjskie na péinocy ttum. jezykiem bliskim potocz-
nemu, na potudniu uzyskaly styl bardziej wyrafinowany.

Pierwsi myS$liciele buddyjscy. Pierwszy nurt filozoficzny buddy-
zmu chin., to niedenominacyjny nurt banruo (madrosci, sanskr. prajiia), inter-
pretujacy teksty Prajaaparamity zgodnie z metafizyka taoistyczna, dawal odpo-
wiedzi na pytania powstale w tamtych kregach. Dao’an (312-385), Zhi Dun
(314-366), Hui Yuan (334-416), Zhu Daosheng (360-434) sa pierwszymi waz-
niejszymi chiri. my$licielami buddyjskimi, jeszcze niedenominacyjnymi. Z kolei
Faxian (335-422) odbyl pierwsza pielgrzymke do Indii w poszukiwaniu tek-
stow, czym zapoczatkowal ruch intelektualnych podrézy do Zrédet mnichéw

chinska filozofia Per — o Copyright by Polskie Towarzystwo Tomasza z Akwinu 25



buddyjskich. Dao’an korzystat z pojecia niebytu wypracowanego przez Wanga
Biego, by glosi¢ teorie pustki (kong, sanskr. $tinyata) i powszechnej madro-
Sci (banruo, sanskr. prajiia). Zhi Dun (Zhi Daolin), autor komentarza do dzieta
Zhuangzego, adept , czystych dyskusji”, uznat zasade (li) za rzeczywistos¢ trans-
cendentng (rulai, sanskr. tathata), przeciwstawng danym empirycznym $wiata.
Powstale z ich nauk nurty interpretacji, to np. szkota benwu (pierwotnego nie-
bytu), ktéra wyprowadzata wszystko z pierwotnej pustki, i szkota xinwu (pustej
$wiadomosci), ktéra utozsamiala pierwotny niebyt z czysta Swiadomoscia. Dao-
sheng (uczen Faxiana) jako pierwszy rozpoczal dyskusje na temat gradualizmu
(jian) i subityzmu (dun) w dazeniu do wyzwolenia. Opracowatl takze teori¢ po-
wszechno$ci natury buddhy (foxing rulaizang, sanskr. tathagatagarbha), zgod-
nie z typowym w Chinach podejSciem szukania uniwersalnosci dla zbawczej
nauki Buddy. Zalozona przez jego uczniéw szkota nirvany (niepan) osiggneta
szczyt rozwoju w V w. Hui Yuan byl wlasciwie myélicielem synkretycznym,
buddyjsko-taoistycznym. W dziele Xingjin shenbumie (Forma si¢ zuzywa, ale duch
jest niezniszczalny) dowodzil m.in., Ze ,dusza duchowa” (shenling) jest subtel-
na forma energii zyciowej (qi), rezultatem przeksztalcen sit yin i yang. Ciato to
forma gruba tejze energii i dlatego podlega zniszczeniu, dusza za$, jak plomienr
przekazywany na kolejne polano, przechodzi nieskoriczong liczbe transformacji,
ale jest niezniszczalna. P6Zniejsi mysliciele buddyjscy odrzucili pokuse Scistego
dopasowywania poje¢ (geyi) pomiedzy taoizmem a buddyzmem (zwt. po przy-
byciu Kumarajivy do Chin w 401 i jego krytyce dotychczasowych metod tlum.).
Niektére pojecia taoistyczne przeszly jednak na state do buddyzmu (np. dao,
xin: serce-umyst), a terminy taoistyczne uzyskaly dzieki buddyzmowi catkiem
nowe znaczenie (np. li, wu). Wplywy taoizmu pozostaly widoczne w wielu szko-
tach, zwt. w chanie. W etyce buddyjskiej natomiast widaé¢ wptyw konfucjariskiej
teorii pieciu cnét, pieciu stosunkéw spotecznych i Ksiegi powinnosci synowskiej.

Wczesne szkoly buddyjskie. Na péinocy powstaly pierwsze deno-
minacyjne szkoly buddyjskie, majace swe Zrédlo jeszcze w Indiach. Szkota ma-
dhyamaki na gruncie chifi. nosifa nazwe sanlun (jap. sanron), czyli szkoly trzech
traktatéw. Wchlonela w siebie wczeéniejsze szkoly banruo. Powstata pod wply-
wem przekladéw Kumarajivy (344—413, chif. Jiumoluoshi). Oryginalny rozwdj
na gruncie chin. zawdzigczata jego uczniowi, Sengowi Zhao (384-414), a swdj
renesans Jizangowi (549-623), ktéry pod wplywem komentarzy koreariskiego
mnicha Stingnanga rozwinat teorie dwéch prawd. Seng Zhao, przedstawiajac
i komentujac pierwsze traktaty szkoly madhyamaki przelozone na jezyk chin.,
krytykowatl doktryny poprzednich myslicieli buddyjskich, ktérzy opowiadali sig
albo po stronie bytu, albo niebytu. Dla niego substancja i funkcja sg tym samym,
podobnie jak aktywnos¢ i spokdj. Wlasciwa natura rzeczy jest pusta (gong, san-
skr. $tinya), wiec rzeczy wymykaja sie¢ determinacji sfownej. Nazwy sa czasowe,
zatem wzgledne, czyli puste. Podobnie jest ze zwigzkami przyczynowo-skutko-
wymi. Sam czas tez jest wzgledny, wiec pusty. Jizang uznawal przywiagzanie
do jakiegokolwiek pogladu za podstawowe Zrédto wszelkiego bledu. Na pozio-
mie prawdy najwyzszej nie ma ani powstawania, ani niepowstawania rzeczy, co
jednak nie jest pogladem.

Dwoch innych uczniéw Kumarajivy, Seng Dao i Sengsong, na podstawie
przekladu tekstu Harivarmana Satyasidhisastra (chin. Chengshilun, Traktat chwy-
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tajgcy prawde), traktatu abhidharmy prawdopodobnie szkoly sautrantika, zato-
zyli szkote chengshizong (jap. jojitsushii), gloszaca realnos¢ dharm, pustke pojeé
osobowosci, wzglednos¢ zjawisk i nazw, 3 poziomy prawdy. Szkota rozwijala sie
réwnolegle do szkoly sanlun, stanowigc dla niej powazna konkurencje (czesto
ich nauki byly uznawane za identyczne). Po krytyce ze strony Jizanga, przestata
istnie¢ w Chinach, ale wraz ze szkolg sanlun przeniosia sie do Japonii, gdzie by-
fa uznawana za jej czesé. Szkola sanlun nie przetrwata w Chinach, gdyz zostata
wchionieta w VII w. przez szkole huayan.

Reakcje przeciw buddyzmowi. W okresie Potudniowych i Péinoc-
nych Dynastii (beinanchao, 420-589), buddyzm stat sie religiq na tyle silng, ze
wywolalo to reakcje ze strony konfucjanistow i taoistéw, ktérzy poczuli sie za-
grozeni. Na potudniu reakcjg byly tylko liczne polemiki. Huilin w dziele (napi-
sanym w 433) pt. Junshanlun baiheilun (Traktat o bialym i czarnym — Trzy doktryny
sq rownie dobre), w formie fikcyjnej debaty miedzy ,szkota bialg” (wyksztatco-
nego, filozoficznego buddyzmu), a ,szkola czarng” (dewocyjnego, stosujacego
magie taoizmu), pokazal wole stworzenia systemu synkretycznego Iaczacego
istotne elementy buddyzmu, tacizmu i konfucjanizmu. Skrytykowat akurat te
elementy buddyzmu, ktére stanowia jego margines. Gu Huan (ok. 430-493),
adept taoizmu ,najwyzszej czystosci” (shangqingdao), w traktacie Yi Xia lun
(Traktat o Chiriczykach i barbarzyrcach), prébowat wykazaé, ze buddyzm jest re-
ligia nizsza, wlasciwa dla barbarzyrficéw. Najstynniejszg krytyke przeprowadzit
konfucjanista Fan Zhen (ok. 445-514), autor dzieta Shenmielun (Traktat o znisz-
czeniu duszy). Nie tylko krytykowat praktyki spoleczne mnichéw buddyijskich,
ale i zwalczat podstawy buddyjskiej teorii reinkarnacji (faktycznie byta to syn-
kretyczna taoistyczno-buddyjska mys$l Huia Yuana). Dowodzit, Ze dusza nie ma
zadnego istnienia poza ciatem i jego cztonkami posiadajgcymi czucie. Jak wiek-
szo$¢ myslicieli konfucjariskich, miat trudnosci z pojeciem duszy jako czegos,
co nie ma materialnego podloza. Krytyka powodowala reakcje ze strony bud-
dystéw. Reakcja na dzielo Fana Zhena byla krytyka ze strony samego cesarza
Lianga Wu (panujacego w 502-550), adepta szkoly nirvany, w dziele Shenbum
(Dusza jest niezniszczalna). W sytuacji, gdy niemal wiekszo$¢ spoteczeristwa Chin
pld. wyznawala buddyzm, autor interpolacji do dzieta Mouzego (pot. VI w.)
sformutowat propozycje, by konfucjanizm pozostal oficjalng ideologia wtadzy,
a buddyzm religia narodu.

Juz w V-VI w. pojawily sie¢ pierwsze apokryfy buddyjskie (wg niektérych
badaczy réwniez slynna Sutra w 42 rozdzialach, pierwszy tekst buddyjski
przetozony na jezyk chin. ok. 67). Apokryfem bez watpienia jest Dasheng
gixinlun (Sitra o powstaniu wiary mahayany, sanskr. Mahayana-sraddhotpada-sastra)
pseudo-Asvaghosy (chin. Maming), rzekomo przetozona przez Paramarthe
w 557. Tekst ten glosi wieloetapowos$¢ drogi do oswiecenia, w ktérej punkt
wyjscia jest tez punktem dojécia, gdyz wszystko rozgrywa sie w jednej
powszechnej $wiadomosci-zbiorniku (alayeshi, sanskr. alaya-vijiiana). Apokryf
stal sie¢ podstawg rozwoju niektérych doktryn szkoty huayan.

Dominacja buddyzmu. PéZniejsze Sredniowiecze chifi. —po zjedno-
czeniu panstwa przez dynastie Sui i Tang (581-907), obejmujacego tez niektore
ziemie niechiriskie: Wietnam, pin. Indochiny, Kore¢, Mandzuri¢ — to okres nie-
omal zupelnego panowania mysli buddyijskiej, cho¢ epoka Tang, zw. ziotym
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okresem Chin, jest tez czasem rozkwitu taoizmu religijnego (oraz praktycznego
w sztukach pieknych), a takze préb intelektualnej restauracji konfucjanizmu. Po-
jawily sie specyficznie chifi. szkoty buddyzmu. W tym okresie mysl chin. zaczeta
wychodzi¢ poza Chiny wtasciwe i znalazia swych kontynuatoréw w Korei, Wiet-
namie czy Japonii. Sporadycznie zdarzalo sie, ze traktaty powstate poza Chinami
wracaly do Chin, do gtéwnego nurtu filozofii (dziato sie tak przede wszystkim
w przypadku myslicieli koreariskich, np. w przypadku szkét sanlun i huayan).

Szkoty pochodzenia ind. Wéréd szkét pochodzacych z Indii, nalezy wymieni¢
przede wszystkim yogacare (yugieshi). Po pierwszych dyskusjach o powszech-
nej $wiadomodci i po starej szkole yogacary — weixin (sama swiadomos¢, sanskr.
cittamatra), powstatej pod wplywem przekladéw Paramarthy (500-569), niewie-
le pozostalo, gdyz dziela jej zniszczyt Xuan Zang (662-664), czerpiac najpierw
z nich natchnienie. Po osiemnastoletniej podrézy do Chin w poszukiwaniu tek-
stow, dzigki przektadom i oprac. (wraz z komentarzami, jakie napisal jego uczen
Kui Ji, 632-682), zapoczatkowatl jednoczesnie 3 szkoly: nowa szkole yogacary,
zgodng z naukami Asangi — faxiang (oznaki elementéw, sankr. dharmalaksana,
jap. hosso), zw. tez weishi (samego uswiadomienia, sanskr. vijiaptimatra, jap.
yuishiki), zajmujaca sie¢ analizg $wiadomosci; oraz Sciéle z nig zwigzane: szkotle
analizy elementéw rzeczywistosSci zewnetrznej, kontynuujaca sarvastivade wg
nauk Vasubandhu zawartych w Abhidharmakosi (qushe, jap. kushashti) i no-
wa szkote logiki (yinmingxue, sankr. hetuvidya), wg tekstéw Dignagi. Ostatnia
wprowadzila do Chin mato znany dotad system sformalizowanych wnioskowar
w oparciu o sylogizm, w miejsce mniej sformalizowanych metod logiki moti-
stowskiej czy typowego dla konfucjanizmu rozumowania w oparciu o analogie.
Wszystkie byly kontynuowane przez tych samych uczniéw i podzielily ten sam
los —jako szkoly elitarne, zostaly ostatecznie zdominowane przez szkoly tiantai
i huayan. Przeniesione do Japonii juz w VII-VIII w., staly si¢ elementami jednej
szkoly, czescig curriculum wyksztalcenia klasztornego w obrebie szkét domi-
nujacych. Przywieziony takze z Indii przez Xuana Zanga tekst Prajaaparamity
(Hrdaya-stitra— Siitra serca), stal si¢ najpopularniejszym tekstem buddyjskim
w Chinach, uzywanym w celach praktycznych i komentowanym w zasadzie
bez wzgledu na denominacje.

Szkota dyscypliny, czyli vinayi (ltizong, jap. ritsush, risshii), stabo znana
jest z Chin. Wprowadzona zostata w 408, zgodnie z naukami szkoty dharmagup-
takéw. Daoxuan Liishi w 732 przenidst ja po raz pierwszy do Japonii, a nastep-
nie w latach 742-745 do Japonii przenioslo ja jeszcze osiemdziesigciu mistrzéw
dyscypliny, na czele z Jianzhenem (688-763) i Songyuanem. Szkota tantry —
zhenyan (jap. shingon) — czyli tajemnych mantr, albo inaczej vajrayany, zosta-
la przyniesiona z Indii przez Amoghavajre (705-774), autora przektadéw licz-
nych dziel, nie tylko tantrycznych, ktéry przekazat doktryne ezoteryczng dwém
mnichom — Yixingowi (683-727) i Huiguo (746-805). Nauka szkoly byta konty-
nuowana w Japonii, gdzie przeniést ja Kukai (774-835). Jako ezoteryczna — nie
zostawila po sobie wielu dokumentéw w Chinach, gdzie po 845 przestala istniec.

Nowe chini. szkoty buddyzmu. Nowe, specyficznie chir. szkoly buddyzmu, to
w pierwszym rzedzie szkota jingtu (Czystej Ziemi, jap. jodo, sanskr. Sukhavati),
powstala na podinocy. Byla szkola dewocyjna, odwotujaca sie do praktyki
przywolywania imienia Buddhy Amitabhy (namo amitofo, stad popularnie
zw. amidyzmem), jako jedynej dostepnej ludziom w epoce upadku, w celu
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odrodzenia sie w raju Zachodniej Czystej Ziemi. Jej twércq byt Tanluan (476—
-542), a ostateczng postac¢ szkola zyskata za trzeciego mistrza, Shandao (613-
—681). Jako szkota nie uzalezniona od tekstéw, a najbardziej rozpowszechniona
wsréd ludu, dos¢ dobrze przetrwala przesladowania z 845, cho¢ pdzniej
(XVI w.) zmieszata si¢ z chanem. Szkota ta byla jednak najmniej filozoficzna
ze wszystkich szkét buddyzmu, jej wkiadem jest rozwiniecie pojecia wiary.

Szkota tiantai (jap. tendai), zalozona przez Huisego (515-577), a usystema-
tyzowana przez drugiego patriarche, Zhiyi (538-597), to szkota opierajaca sig
na nauce Saddharma-pundarika-siitry (chif. Miaofa lianghua jing). Glosila teorie
pokrewne szkolom yogacary, ktére chciata godzi¢ z madhyamaka, wigec doda-
ta do nich pieciostopniowq klasyfikacje doktryn i nauke o jednym wehikule
(yizang, sanskr. ekayana), jednoczacym wszystkie srodki wyzwolenia, oméwie-
nie czterech metod i czterech typéw nauczania, doktryne trzech prawd, ktére sie
catkowicie przenikaja, nauke o dziesieciu Swiatach, czyli dziesieciu poziomach
istot Swiadomych, o szeSciu stopniach postepu w praktyce duchowej i dwoéch
komplementarnych metodach praktyki dhyany (medytacji): zhiguan, czyli od-
cieciu sie¢ (zhi, sanskr. Samatha) intelektualno-emocjonalnym od rzeczy i wni-
kaniu kontemplacyjnym (guan, sanskr. vipasyana) w rzeczy. Szkola przetrwata
przesladowania z lat 842-845 w stanie bardzo oslabionym i ostatecznie zostata
wchlonieta przez chan w XVII w. Kontynuowana od 803 w Japonii, jest tam
nauczana w zmieszaniu z naukami szkoly shingon.

Szkota huayan (kor. hwadm, jap. kegon), zalozona zostala przez Fashuna
(lub Dushuna, 557-640), rozwinieta przez drugiego patriarche Zhiyana Yunhua
(602-668), ale pelnej formy nabrata dopiero po systematyzacji filozoficznej przez
trzeciego, Fazanga (643-712). Osiagneta szczyt swojego rozwoju za czwartego
patriarchy, Qinglianga Chengguana (738-838). Pigty patriarcha, takze erudy-
ta konfucjaniski i patriarcha chanu szkoly heze (nastepca Daoyuana), Zongmi
(780-841), napisal wiele ciekawych komentarzy, np. na temat zwigzkéw nauk
huayanu z Ksiggq przemian. Tekstem podstawowym szkoly jest Avatamsaka-siitra
(chin. Huayanjing), dodatkowym Dasheng gixinlun. Glosi nauke o pieciorakiej
klasyfikacji doktryn, oraz (wykorzystujac pojecia i metody taoistyczne), tota-
listyczng (niemonistyczng i niedualistyczng) wizje rzeczywistosci (fajie, sanskr.
dharmadhatu), w ktérej to, co absolutne, zasady (li) i rzeczy (shi), czyli zjawiska,
wzajemnie si¢ przenikajg, pozostajac jednak sobg. Poczatek drogi jest jej kresem,
kazda rzecz ujawnia caly wszechswiat, wszystko jest powigzane z wszystkim.
Szkola huayan réwniez nie przetrwata w samych Chinach, ale przezywata wie-
lowiekowy rozwdj w Korei, w dyskusjach z chanem (s6n), a potem w syntezie
z nim w obrebie szkoly chogye, az do XX w., oraz w Japonii, gdzie zostata
wprowadzona w 740 przez Koreariczyka Shimsanga.

Szkota chanu (zenu). Specjalne miejsce wsréd tych szkét zajmuje chan (san-
skr. dhyana, jap. zen, kor. s6n, wietn. thién), sprowadzony do Chin przez Bo-
dhidharme (chir. Damo) ok. 526, rozpowszechniony przez jego ucznia Huikego
(487-593), a catkiem zsinizowany przez szdstego patriarche, Huinenga (638-
—674), twoérce subitystycznej pid. szkoly. Chan zasymilowal w swych naukach
tak wiele doktryn (lub pojedynczych pojec), metod i praktyk taoizmu, Ze jest
uznawany za najbardziej chini. ze szkét buddyzmu (jedyna zreszta odrodzona
po okresie przesladowar buddyzmu w 845 i potaczong w XVII w. z amidyzmem
Czystej Ziemi, istniejaca do czaséw wspoélczesnych). Poniewaz nie zachowaly sie
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Slady tej szkoly w Indiach, trudno powiedzie¢, co wzieto z ind. szkoly dhyany,
a co jest wytworem mysli chin. Ten nurt buddyzmu wydat z siebie wiele szkét:
niutou, zalozona przez Niutou Faronga (594-657); szkole pin. (beijia), zaloZona
przez Shenxiu (605-706); , pie¢ doméw i siedem szkét” chanu pid. (wywodzace-
go sie od Huinenga): heze wywodzaca sie od Heze Shenhuia (686-760); guiyang
(jap. igyd) — od Guishana Lingyu (771-853) i Yangshanga Huishi (807-883); ca-
odong (jap. sotd), zalozona przez Dongshana Lianggie (745-828) i Caoshana
Benjiego (840-901); linji (jap. rinzai), wywodzaca si¢ od Linjiego Yixuana (zm.
866), ktéra rozpadta sie na: yangqi (jap. yogi), pochodzaca od Yangqiego Fan-
ghuia (992-1049), i huanglong (jap. 0ry6), od Huanglonga Huinana (1002-1069);
oraz szkoly fayan (jap. hogen), od Fayana Wenyi (885-958) i yunmen (jap. um-
mon), od Yunmena Wenyana (864-949) oraz Dongshana Shuzou (910-990), ktére
kontynuowaly linie¢ mistrza Qingyuana Xingxi (ok. 660-740). Chan, jako szkota
niezalezna od Swiatyn i od tekstéw, bo gloszaca przekaz ,z umystu do umysiu”,
przetrwat przesladowania z 845 w Chinach, a nawet si¢ odrodzit i rozwijat, sko-
ro wiekszo$¢ szkot powstata po tym okresie. To wiasnie chan, jako buddyzm,
stanowitl punkt odniesienia i Zrédlo natchnienia lub krytyki dla neokonfucjani-
stow z XI-XII w. Poczynajac od XI w., kontynuowane byly nauki gtéwnie szkét
linji i yunmen. Ostatecznie druga z nich zostala wchionigta przez pierwsza. Po-
czynajac od epoki Ming (1368-1644), nastepowalo powolne taczenie si¢ chanu
ze szkola jingtu (Czystej Ziemi) i tiantai (a wlasciwie wchianianie ich obu przez
chan, ktéry miat lepiej zorganizowana strukture monastyczna), oraz wchtanianie
wielu elementéw taoistycznych. Chan koreariski (son) jest synteza szkét caodong
i linji, a w wyniku dalszej syntezy ze szkolg huayan (kor. hwadm), zw. w Korei
szkola sttr (ky®), powstata specyficznie koreariska szkota chogye. Chan wiet-
namski (thién) to kontynuator gtéwnie szkoly linji. Prawdziwy rozwdj przezyt
chan w Japonii (zen), gdzie powstawaly nawet nowe szkoly, nieznane w Chi-
nach. Szkoly chanu (zenu) znane sa lepiej pod jap. nazwami.

Znaczenie mys$li buddyjskiej dla Chin. Pod wplywem buddy-
zmu, taoizm zyskal nowy impuls rozwoju. Niektérzy medrcy taoistyczni, czer-
piac inspiracje z Ksiegi przemian i dziela Huainanzi, wynajdowali w tym okresie
diagramy, ktére mialy ilustrowac ich koncepcje. Diagramy te byly nastepnie wy-
korzystywane przez myslicieli innych szkét (np. diagramy kolowe chanu Hu-
inenga i Caoshana Benjiego, czy wykorzystywany przez neokonfucjanistéw naj-
slynniejszy Diagram Wielkiej Jednosci (Taijitu), ktérego autorem byt Chen Tuan
(906-989)). Przesladowania buddyzmu (842-845) pod koniec dynastii Tang, pod
wplywem taoistéw oraz ponowne w 955 doprowadzily do praktycznego znisz-
czenia buddyzmu jako religii i filozofii. Epoka Pieciu Dynastii (907-960), to czas
zametu i catkowitego zastoju mysli. Wyjatkiem jest moze ostatni przedstawi-
ciel szkoly logiki buddyjskiej, yinmingxue, w czasach sredniowiecza, Yan Shou
(904-975), autor Zongjinglu.

Warto za Fungiem Yu-lanem zauwazy¢, ze wiele szkét buddyjskich nie
wplyneto w trwaly sposéb na dalszy rozwéj mysli chifi. Pozostaly szkotami eli-
tarnymi, buddyjska filozofig uprawiang w Chinach. Pewne elementy mysli bud-
dyjskiej staly sie jednak trwatym dorobkiem mysli ogélnochiri. —do takich na-
leza pojecia: czystej Swiadomosci (pochodzace z wczesnej szkoty weixin), pustki
(pochodzace ze szkét banruo i sanlun), powszechnosci natury buddhy (wywo-

chinska filozofia Per — o Copyright by Polskie Towarzystwo Tomasza z Akwinu 30



dzace sie jeszcze z wczesnej mysli niedenominacyjnej), wgladu i o$wiecenia,
oraz zwiazanej z nimi praktyki (pochodzace z chanu).

Protoneokonfucjanizm. W S$redniowieczu, pomimo ekspansji bud-
dyzmu i taoizmu, konfucjanizm oficjalny pozostawal w istocie niezagrozony
w swej pozycji—nikt jej nie kwestionowal. System ten po 581 ustabilizowat
panistwo na kolejnych 200-250 lat. Taizong (panujacy w 626-649), nakazat w 630
ponowng edycje klasykéw konfucjariskich, a w 640 napisanie do nich pelnego
komentarza. Dokonat tego potomek Konfucjusza w trzydziestym drugim poko-
leniu, Kong Yingda (574-648), autor Wujing zhengyi (Prawdziwy sens Piecioksiegu),
w ktérym odszed! od interpretacji Zhenga Xuana. Przypisal mniejsze znaczenie
wplywom Nieba na dzieje swiata, podkreslal, ze po $mierci czlowiek zyje tyl-
ko w pamieci potomnych, a jego dusza zlewa si¢ z energia wszechswiata (qi).
Ogolnie odchodzit od interpretacji mistycznych ku racjonalistycznym. Nie miafo
to jednak wplywu na prace uczonych konfucjanistéw, poniewaz wzorce z epo-
ki Han dominowaly powszechnie. Reformy systemu ksztalcenia i egzaminéw
za cesarzowej Wu Zetian (panowata 683-704), z pozycji kobiecych, taoistycz-
nych i buddyijskich zostaly ostatecznie obalone w 842. Ortodoksja zahamowa-
ta rozwdj.

Dwoch myslicieli konfucjaniskich zastuguje jednak na szczegélng uwage,
gdyz ich nauki zapowiadajgq neokonfucjanizm XI-XII w. Obaj mieli pewne wy-
ksztalcenie buddyjskie (chanowskie). Han Yu (768-824) w dziele Yuan dao (Zro-
dla dao) ukazywat, ze prawdziwa nauka konfucjariska (dao), wywodzaca sie od
Yao i Shuna, przekazywana byta az do Mencjusza. Przekaz zakoniczyt si¢ z jego
$miercig. Xunzi i Yang Xiong prébowali zgtebi¢ dao, ale im si¢ nie udato. (Ta teo-
ria przekazu doktryny przypomina nauke chanu o sukcesji patriarchéw, cho¢ jej
sugestie mozna znaleZ¢ u Mencjusza, VII b 38). Han Yu byt zwolennikiem szkoty
starych tekstow. Wyrazat si¢ z podziwem o Mo Dim i glosit teorie powszechnej
mifosci (cho¢ zwat jg ,bo’ai”, a nie ,jian’ai”, jak Mo Di). Krytykowat niehu-
manitarny system szkolenia, nastawiony wylacznie na egzaminy, ktére —jego
zdaniem — tlumig rozwdj intelektualny. Jednoczesnie domagat si¢ ograniczenia
wplywéw taoistycznych, a zwt. buddyijskich. Dat podwaliny teoretyczne przy-
sztej nietolerangji, ktéra zaowocuje przesladowaniami buddyzmu (842-845 i 955)
oraz pézniejszymi zakazami wyznawania wszelkich obcych religii: nestoriani-
zmu, manicheizmu, mazdeizmu, islamu i chrzescijaristwa. Koncepcje Hana Yu,
dotyczace dao i Mencjusza, znalazty kontynuatoréw w neokonfucjanizmie XI w.

Z kolei Li Ao (ok. 772-844), siostrzeniec i gléwny uczeri Hana Yu, w traktacie
Fuxing shu (Ksigga powrotu do natury), kontynuujac koncepcje swego nauczyciela
o przekazie dao podjal zagadnienie, dlaczego uczeni poszukuja rozwigzania
problemu natury ludzkiej w buddyzmie i taoizmie. Wg niego, poniewaz nie
znaja nauk Doktryny Srodka (Zhongyong) i Wielkiej nauki (Da xue), w ktérych
zawarta jest prawdziwa nauka o szczerosci i autentycznosci (cheng). Natura
ludzka (xing) jest dobra. Tym, co moze jq sprowadzi¢ na ziq droge, sg tylko
emocje (qing). Emocje nie istniejg bez niej ani ona bez nich. Natura jest wolg
Nieba (Tianming), dlatego emocje wystepuja nawet u Swietego (junzi), ale
nie powoduja u niego zamieszania, bo umie nad nimi panowad, zachowujac
catkowity spokdj umystu. Natura zwyktego czlowieka nie r6zni si¢ niczym od
natury swietego.
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Renesans chiniski: panowanie dynastii Song (960-1279).

Reformy Wanga Anshi. Okres dynastii Song to okres slabego pan-
stwa chin., ktére nie panowato nawet nad pofowa terytorium narodowego, zmu-
szone bylo do ptacenia wysokiego haraczu Khitanom, stracilo Wietnam i Xin-
jlang, a w 1127 nawet swa wlasna stolice, podbitg przez Dzurdzenéw (Ruchen,
Bei Jin). Mimo to byt to okres bardzo intensywnego rozwoju ekonomicznego
i zycia intelektualnego. Ztagodzenie kontroli klasztoréw i Swigtyn spowodo-
wato szybki wzrost liczby organizacji religijnych i swieckich, charytatywnych
i edukacyjnych. Pojawily si¢ szkoly i akademie prywatne (pod koniec ery Son-
goéw bedzie ich ponad 400). Twoércy pierwszych i najwiekszych z nich, Sun Fu
(992-1057), Hu Yuan (993-1059) i Shi Jie (1005-1045), nauczali w duchu Hana
Yu o przekazie dao w nurcie konfucjariskim i o jego zaprzepaszczeniu poprzez
szaleristwa Yanga Zhu, Mo Diego, Hana Feia, Laozego i Zhuangzego, wresz-
cie Buddy.

Dyskusje, jakie sie toczyly, dotyczyly w pierwszym rzedzie reformy pan-
stwa, by zapewni¢ mu sile wewnetrzng i zewnetrzna wobec wroga. Powstaly
dwa obozy — reformistéw i tradycjonalistéw. Pierwsi byli reprezentowani przez
Fana Zhongyana (990-1053), ktéry w 1044 przedstawit dziesieciopunktowy pro-
gram reform, w tym odrodzenia roli akademii publicznych, ale popadt w nieta-
ske, oraz przez Wanga Anshi (1021-1086). Bedac ministrem, przedstawit w 1086
cesarzowi w dziele Xinfa (Nowe prawa) program reform, ktérego elementami byty
poprawa finanséw parnstwa poprzez nowy system podatkéw i reforma systemu
egzamindéw, by poszerzy¢ je o zagadnienia pozafilozoficzne, pozaliterackie, $ci-
$le administracyjne. Reformy te byly nastepnie wprowadzane silag w calym kraju.
Drugi ob6z, tradycjonalistyczny, zaprotestowal ostro przeciw reformom. Stano-
wili go przede wszystkim historyk Sima Guang (1019-1086), poeta i polityk Su
Shi (Su Dongpo, 1036-1101), ktéry dowodzil, ze pomysinos¢ lub kleska kraju
zaleza od sily moralnej narodu, a nie od sily ekonomicznej, i literat-urzednik
Ouyang Xiu (1007-1072), ktéry w stylu Xunzego pragnat odtworzy¢ jeden har-
monijny $§wiat w porzadku ludzkim i kosmicznym. Programowo nie odwolywat
sie do Mencjusza, a kryteriéw postepowania moralnego szukat w Ksigdze Prze-
mian, odrzucajac jednak Dziesig¢ Skrzydet jako falsyfikaty. Ostatecznie program
reform zostat przerwany. Po stronie obozu tradycjonalistéw opowiedzieli si¢ tez
neokonfucjanisci.

Odrodzenie mys$li konfucjanskiej. Neokonfucjanizm zostat przy-
gotowany przez dwoéch ostatnich myslicieli konfucjariskich dynastii Tang, m.in.
dzieki syntezie niektérych koncepcji chanu z konfucjariskimi i poprzez wska-
zanie na Mencjusza, Wielkq nauke oraz Doktryne srodka. Szkota neokonfucjariska
otrzymata od swego najznamienitszego kodyfikatora pierwszego okresu, Zhu
Xiego, nazwe daoxue (nauka o dao), czym wyraZnie nawigzywal do nauk Hana
Yu. Jej przedstawiciele byli przekonani, ze istnieje tylko jedno dao, ktére jest
niciq wigzacq w cato$¢ wszystkie nauki Konfucjusza. W wielosci rzeczy szukali
jednosci, ktéra da pelne zrozumienie (tong). Cho¢ pozostali pod wrazeniem du-
chowosci chanu, krytykowali go (m.in. za brak przynaleznosci do gtéwnej linii
konfucjanizmu). Odwolywali sie do starych tekstow.

Trzech pierwszych medrcdw neokonfucjanizmu. Pierwszym z nich byt Shao Yong
(1011-1077), samouk zainteresowany numerologia, ktérej poswiecit wigksza
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czes¢ zycia. Wiele pomystéw zaczerpnat z bezposredniego przekazu taoistéw
ze szkoly Chena Tuana (906-989), moze dlatego jego dzieta zaliczono pézZniej
do kanonu taoistycznego, a nie ortodoksyjnego neokonfucjanizmu. Jego gtéwne
dzieto Huangji jingshi shu (Ksiega o Wspanialym Najwyzszym, ktory reguluje
wieki), zawiera kosmologie wywiedziong z Ksiggi przemian, poprzez binarny
system sil yang i yin, przeksztalcajacych $wiat z jednego w wielo$é, bez
zadnego poczatkowego ruchu. Wszystko zaklada swag wlasng negacje i to
jest poczatkiem zmiany. Zastosowatl zaczerpnieta z buddyzmu koncepcje, ze
zaleznie od punktu widzenia istnieje wiele pozioméw rzeczywisto$ci, oraz
taoistyczng koncepcje, ze réznica pomiedzy poziomami nie tylko jest opisowa,
ale i operacyjna—jest zarazem réznica substancji (ti), jak i funkcji (yong).
Znaki i liczby (xiangshu), wskazujg, Ze jednos¢ pierwotna zasady (li) jest
tozsama z duchowa naturg (shen) cztowieka. Uzywanie liczb i symboli nie
powinny by¢ czysto techniczne (cho¢ faktem jest, ze na bazie koncepcji Shao
najlepiej rozwineta si¢ astrologia), celem jego jest obserwacja rzeczy (guanwu)
i kontemplacja ducha (guanxin) w szczerosci i prawdzie (cheng). Procesem,
ktéry do tego prowadzi, sa obserwacje odwrécone (fanguan), czyli poznawanie
rzeczy z punktu widzenia rzeczy (i zawartej w nich zasady), a nie siebie samego
(koncepgja takze zapozyczona od taoistéw i buddystéw). Shao Yong byt jednak
w pewnym sensie fatalista —kazda jednostka majac do dyspozycji okreslona
iloé¢ materii (qi) i ducha, ma tez wyznaczona przez los (ming) ilos¢ szczescia
i nieszczescia, dobra i zta. Dlatego dobro i zlo zawsze beda istnie¢ na $wiecie,
a ludzie catkiem dobrzy (medrcy), tak jak i catkiem Zli (przestepcy) zawsze beda
W mniejszosci.

Zhou Dunyi (1017-1073) zostawit 2 giéwne pisma: Taijitu shuo (Objasnienie
Diagramu Najwyzszej Jednosci) i Tongshu (Zrozumienie , Ksiegi przemian”). Mysl
jego oparta jest na analizie Yijingu i diagramu pochodzacego od Chena Tuana.
Diagram ten pokazuje polaczenie metafizycznych zasad wszech$§wiata z moralng
natura czlowieka. Najwyzsza Jednos¢ to Bezkres, o ktérym moéwil Laozi,
a z niej — poprzez sily yin i yang (ktére si¢ faczq i dopasowuja, jak dwie plcie)
oraz 5 elementéw (5 energii, qi) —emanuje caly wszechswiat, w tym czlowiek,
ktory jest najmadrzejsza z istot. Czlowiek ma forme (ciato, xing) i ducha (shen),
ma 5 cnét, ktére poprzez swe dzialanie tworza dobro lub zlo. Aby walczy¢ ze
ztem moralnym, trzeba zachowac¢ réwnowage, ktéra przynalezy dwém cnotom
kardynalnym, yi (sprawiedliwos¢) i ren (cztowieczenistwo). Cztowiek ma te same
cnoty, co Niebo i Ziemia, ich podstawe stanowi szczeros$é (cheng) wobec siebie
i swej natury. Cztowiek z istoty jest dobry, dlatego kazdy moze osiagna¢ Swietos¢
medrcow, gdy nauczy sie zy¢ w zgodzie ze swa swiadomoscig moralna.

Zhang Zai (1020-1077) kontynuowal prace Zhou Dunyego w swych dzie-
tach o wychowaniu, zwl. w Zhengmeng (Poprawianie mtodosci) i stynnej Ximing
(Zachodnia inskrypcja) przypominajacej Desiderata. Najwyzsza Jednos¢ jest jedyna
rzeczywisto$cia, ktérg niektérzy nazywajgq Wielka Pustka (Taixiu), bo jest pozba-
wiona formy. Jest ona tozsama z oddechem, energig (qi) — przejrzysta substan-
cja, wypelniajaca caly wszech$wiat, jej zasada jest jednos¢. Jako dwie formy —
yin i yang, qi moze si¢ zageszczad, przejawia¢ pod réznymi formami i dawac
poczatek rzeczom. Cialo ludzkie tez jest zageszczong qi. Przeksztalceniami qi
rzadzi zasada porzadku (li), ktéra jest Wielka Harmonia (taihuo), Droga (dao),
tozsamq z Wielka Jednoscia, ktéra istnieje miedzy wszech§wiatem a dziesiecio-
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ma tysigcami rzeczy. Jednos¢ ta to szczeros$¢ (cheng). Sa 2 rodzaje natury (xing)
ludzkiej — kosmiczna (duchowa, tiandi zhexing) i fizyczna (qizhe zhexing) —
pierwsza jest zawsze dobra jako tozsama z li, druga stanowi mieszanke dobre-
go i zlego, bo zalezy od nieréwnych proporgji qi, ktére tworza ludzkie ciato.
Nieprzestrzeganie zasad wyzszej natury, to gwalcenie cnoty. Zhang Zai dodat
do tego koncepcje mitoéci powszechnej, ktéra moze by¢ zaczerpnieta zaréwno
z airen Konfucjusza, jak i z jian’ai Mo Diego, czy od Hana Yu, ale ktéra uzyskuje
metafizyczng podstawe: Niebo jest ojcem, a Ziemia — matka, kazde stworzenie
znajdzie pomiedzy nimi przytulne miejsce. Znajdowac rados¢ w Niebie bez nie-
pokoju (wuyu), to najczystszy wyraz mitosci synowskiej, wskaznik bycia me-
drcem, o ktérym Laozi méwit ,niedziatanie” (wuwei), a chan — ,, pusty umyst”
(wuxin) czy ,nie-ja” (wuwo).

Bracia Chengowie. Dwaj nastepni mysliciele — Cheng Hao (Cheng Mingdao,
1032-1085), oraz Cheng Yi (Cheng Yizhuan, 1033-1107) — wniesli tak istoty
wkiad do f. ch., ze mysl ich stafa si¢ poczatkiem dwéch réznych szkét neokon-
fucjanizmu. Obaj zajmowali sie kwestig zasady (li), ktéra zaadaptowali z dziet
taoistycznych i buddyjskich, ale rozwineli ja w kierunku konfucjariskim. Cheng
Hao pierwszy podjat wysilek odnalezienia w sobie pierwotnego dao. Dao utoz-
samia si¢ z zasada Nieba (tianli), czyli prawem calej natury, niezmiennym, je-
dynym. Zasada jest samozrozumiata, wszechobecna, samowystarczajaca. Pod-
stawowe cechy natury to tworzenie i odtwarzanie. Zasada tworzenia obecna we
wszystkich rzeczach utozsamia sie z zasada dobra (ren), a ta w cztowieku prze-
jawia sie jako milto$¢ (cztowieczenistwo), ktéra czyni cztowieka istotq moralna,
pozwala mu objaé wszystkie rzeczy, Niebo i Ziemig, jako jednos¢. Natura (xing)
czlowieka to to, co mu wrodzone. W stanie pierwotnym nie jest ona ani do-
bra, ani zla — staje sie jedna lub druga, gdy zostaje pobudzona, przejawia sie
poprzez dziatania i emocje, a zwl. gdy te emocje odbiegaja od zlotego srodka
lub pozostaja z nim w zgodzie. Aby osiagnaé¢ rozwdj duchowy, trzeba uspo-
koi¢ swa nature poprzez réwnowage, brak stronniczosci, poprzez identyfikacje
swego zycia wewnetrznego z dziataniami zewnetrznymi. Poprzez wglad w sie-
bie mozemy nie tylko poznac li, ale i dostosowaé si¢ do niej. Badanie rzeczy
(gewu), o ktérym moéwi Wielka nauka, to wlasnie oczyszczenie umystu ze ztych
sktonnosci.

Cheng Yi twierdzil, Ze zasade znajdujemy przede wszystkim w Swiecie,
poniewaz rzadzi ona zmiang wszystkich rzeczy. OkreSlone czy ograniczone
zasady sa w istocie zasada, wiec wlasnie ja nam ukazuja. Jego stwierdzenie
,zasada jest jedna, cho¢ jej przejawy sa wielorakie”, jest jednym z najbardziej
znanych stwierdzen filozoficznych w Chinach. Zasada to powszechne prawo,
uniwersalny porzadek, dynamiczna podstawa zycia, ktéra sprawia, ze czlowiek
i wszystkie rzeczy sg jednym i tym samym, bo majg ja w sobie. Dobro
polega na zgodnosci z zasada, wiec zasada jest nie tylko naturalna, ale
i dobra. Sita materialna stanowi fizyczny aspekt zasady. Aby pozna¢ zasade,
nalezy poznawaé intensywnie (we wszystkich aspektach) jedna rzecz, albo
ekstensywnie (w jednym aspekcie) wiele rzeczy. Badanie rzeczy to cze$¢ rozwoju
moralnego, ale musi by¢ ono zréwnowazone moralnoscia. Doskonalenie siebie
wymaga szczerosci (cheng) i powagi (jing), ktéra posiada substancja catego
wszechs§wiata. Cho¢ Cheng Yi kladl wiekszy nacisk na badanie zewnetrzne,
niz Cheng Hao, nie byl jednak dualista, bo wewnetrzne i zewnetrzne sa
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od siebie uzaleznione, jak buddyjska medytacja i madroé¢. Badanie rzeczy
polega nie tylko na badaniu ludzkich nawykéw i sklonno$ci, natury ludzkiej
i przeznaczenia (ming), ale i na stosowaniu tego do siebie.

Synteza neokonfucjariska. Kwintesencje pierwszej fazy neokonfucjanizmu
stworzytl Zhu Xi (1130-1200), juz w 10 lat po $mierci Chenga Yi. Pierwotnie
student taoizmu i chanu, po podjeciu nauki u Li Tonga (1093-1163), w 1160
stat sie goracym zwolennikiem konfucjanizmu. Z nauki dwéch braci Chengow,
Zhu Xi wybrat przede wszystkim racjonalistyczne elementy mysli miodszego
brata, ale czerpigc tez z mysli Hao, oraz trzech poprzednikéw, stworzyt synteze
jedenastowiecznego konfucjanizmu. Nie uznawal wyzszosci Ksiggi przemian
nad innymi dzietami—w zamian dokonat ostatecznego wyodrebnienia oraz
redakcji Wielkiej nauki i Doktryny Srodka, ktére opatrzyl jednym komentarzem,
wspdélnym z dzielem Mencjusza i Dialogami konfucjariskimi. Stworzyt w ten
sposob Czteroksigg (Sishu), ktory stat si¢ podstawa egzaminéw paristwowych od
1313 do 1911, dat podstawy nowozytnemu ortodoksyjnemu konfucjanizmowi.
Nauka Zhu Xiego wywarla wplyw na myslicieli zaréwno Chin, jak i Korei
oraz Japonii. Nauki (ktére, jak sam glosil, wydobywaja tylko prawdziwa
my$l Konfucjusza), obejmujq metafizyke oparta na pojeciach taiji, li i qi oraz
antropologie¢ i etyke na podstawie poje¢ xing (natura), xin (serce-umyst),
ren (czlowieczenstwo) i gewu (badanie rzeczy). Wielka Jednos¢ jest dlan
najistotniejszym faktem, ale skojarzonym z zasada (li). Jako rzeczywistos¢
niematerialna jest ona poza (czy przed) ruchem i spoczynkiem, yang i yin,
ktére ujawniajq sie dopiero w rzeczach i zjawiskach. Cho¢ jest transcendentna,
zawsze jest jednak w nich obecna i nie moze by¢ od nich oddzielona. Taiji nie
jest zlozone z qi, stanowi raczej transcendentng synteze wszystkich li $wiata.
Kazdy szczegétowy byt ma swa wilasng li. Qi i li pozostajg ze soba organicznie
powiazane, bo nie ma zycia bez ciata. Kazda li szczegélowa jest nierozlgcznie
zwiazana z wlasna forma fizyczng, zlozong z qi o dwéch odmianach: yang i yin.
Li nie jest pierwotna w stosunku do gi w sensie czasowym, ale jest pierwotna
w porzadku logicznych racji—1i to podstawa jednosci bytéw i Swiata, qi za$
zrédto ich zréznicowania. Li szczegétowa wyprzedza swoja rzecz konkretna,
jako jej idea, ale nie moze istnie¢ bez uciele$nienia si¢ w qi (jak forma
substancjalna bez materii). Czlowiek tez jest zlozony z li i gi. Jego zasada Zycia
(li), to jego natura (xing), a jego umyst-serce (duch, xin) zawiera w sobie li.
Stosunek natury do umystu-serca jest taki, jak stosunek Taiji do yin-yangu: cho¢
odrebne, sa nierozdzielne. Serce to najsubtelniejsza forma qi. Réznica miedzy
tym, co duchowe, a tym, co materialne, nie jest opozycja ani réznica typu,
lecz r6znicq stopnia jako modalnosci tej samej rzeczywistosci. Czlowiek w swej
oryginalnej naturze jest dobry, bo sklada si¢ ona z samej li, jego natomiast
rozwinieta, powstajaca w interakcji z otoczeniem natura moze otrzymywac
rézne formy qi i by¢ dobra lub zla. Zadaniem edukacji (badania rzeczy) jest
zachowanie w czlowieku tego, co z li wrodzone, a usuniecie tego, co szkodliwe,
nabyte w interakcji z otoczeniem. Li serca to ren, cnota dobra i mifosci, ktéra
jest zreszta cnota kosmiczng, bo Niebo i Ziemia (posiadajace wlasne xin) tez
przejawiaja swoja altruistyczng ren w zyciu, ktére wszedzie tworza. W ten
sposéb ren stalo sie pojeciem metafizyki moralnosci.

Teorie Zhu Xiego za jego zycia nie spotkaly sie z przychylnym przyjeciem,
zostal potepiony. TradycjonaliSci — przeciwnicy reform politycznych — stali sie
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tez przeciwnikami reform ideologicznych i nowych interpretacji konfucjanizmu.
Dopiero w 1237 teorie jego zdobyly uznanie, a w 1241 staly sie doktryna
oficjalng; szybko przedostaly si¢ do Japonii i Korei.

Reformatorzy i kontestatorzy neokonfucjanizmu. Lu Xiang-
shan (Lu Jiuyuan, 1139-1193) wyszedl w swych rozwazaniach z tych samych
nauk braci Chengéw, co Zhu Xi, ale za blizszego sobie uznat Chenga Hao,
odrzucajac w polemikach racjonalizm (intelektualizm) wiasciwy Chengowi Yi
i Zhu Xiemu. Z jego dziet wylania si¢ obraz antyintelektualizmu, intuicjo-
nizmu i kwietyzmu. Dla niego umyst-serce (Swiadomos¢), a nie natura, jest
wcieleniem li. Xin posiada wrodzona znajomos¢ dobra. Réznica qi i li jest tyl-
ko réznica werbalng, zatem w $wiecie istnieje tylko xin i li. M6j umyst-ser-
ce jest tym samym, co umysl-serce starozytnych medrcéw i medrcéw przy-
szlych. Czas i przestrzen istnieja tylko w moim umysle, bo umyst jest cza-
sem i przestrzenig, a wszystkie zjawiska wszech$wiata to wewnetrzne zjawi-
ska mojego umystu. Czlowiek z natury jest dobry, bo umysl-serce w istocie
jest dobre i posiada predyspozycje, by realizowaé dobro (zawsze obecne su-
mienie). Niekiedy wydaje si¢, Ze nasza niebiariska istota (tianli) moze si¢ po-
gorszy¢, gdy Swiat zewnetrzny ja skusi. Faktem bowiem jest, jak moéwit La-
ozi, ze rzeczy przeciwne sobie wzajemnie sie rodza, gdzie jest wiec dobro,
potencjalnie jest tez i zlo. Poniewaz sa to dwie strony tej samej rzeczywisto-
Sci, gdy dojdzie juz do zta, wystarczy odwroci¢ sie i powrdci¢ do stanu pier-
wotnego, bo pierwotne li, czyli dao, faktycznie jest niezmienne. Poniewaz su-
mienie jest czlowiekowi wrodzone, aby poznaé¢ dobro, nie trzeba wcale ba-
daé rzeczy, wystarczy poznaé¢ swoje serce. Nawet dzieta klasykéw konfucja-
nizmu nie s3 w zasadzie potrzebne, to zaledwie przypisy do nas samych.
O ile teoria Zhu Xiego zostata zaklasyfikowana pézniej jako idealizm obiek-
tywny czy dualistyczny, to doktryna Lu Xiangshana — rozwinieta 350 lat p6z-
niej przez Wanga Yangminga — jest doktryng idealizmu subiektywnego, monis-
tycznego.

Czasy Songéw wydaja jeszcze dwdch myslicieli konfucjaniskich, zakwalifi-
kowanych jako heretycy: realiéci i utylitarysci, zwigzani zreszta z odrzuconym
nurtem reform Wanga Anshi. Chen Liang (1143-1194) odrzucal poszukiwanie
zasady i dao poza rzeczami i zdarzeniami, ktére sg dla niego jedyna rzeczywi-
stoscig. Tylko cztowiek zmienia bieg zdarzeri w $wiecie, a dziala¢ nalezy tak, by
przez dziatania uzyskiwaé konkretne rezultaty, kierujac si¢ wlasnym poznaniem
aktualnej sytuacji i zasadq korzysci (gongli), a nie wewnetrzng cnotg oraz wzo-
rami starozytnych medrcéw. Podobnie Ye Shi (1150-1223) gtosit, Ze dao jest tam,
gdzie sa rzeczy. Wielkich zasad nalezy szuka¢ w codziennych pragnieniach, a ich
realizacji w mocnych postanowieniach. Poznanie powstaje z potaczenia wnetrza
z zewnetrzem —jesli co$ jest nieznane, to znaczy, ze nie weszlo si¢ w kontakt
z przedmiotem. Taka forme realizmu 1aczyt z koncepcja, ze podstawowe formy
bytu, to 5 zywioléw, a podstawowe formy rzeczy materialnych symbolizowane
sq przez 8 trygraméw. Wszystkie byty maja podwdjng forme, np. jasng i ciem-
na, twarda i miekka — przeciwieristwo jest podstawowa forma istnienia rzeczy.
Poddat w swych pismach krytyce wszystkich wazniejszych mysélicieli, za wy-
jatkiem samego Konfucjusza. Wskazywat buddyjskie i taoistyczne Zrédia mysli
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neokonfucjanistéw, co dato dobry punkt wyjscia do péZniejszej krytyki tychze
przez Wanga Fuzhi, ale jego krytyka byla dos¢ staba.

W okresie Songéw taoizm dzielif si¢ na liczne sekty i nie byto wielkich my-
$licieli taoistycznych. Wang Zhongyang (1112-1170), twoérca jednej z takich sekt
w Shandongu, prébowal oczysci¢ taoizm z elementéw okultystycznych i ma-
gicznych, oraz zracjonalizowa¢ go poprzez dokonanie syntezy z konfucjariska
Ksiggq powinnosci synowskiej i buddyjska Siitrg serca. Préba ta nie miata wplywu
ani na gtéwny nurt mysli konfucjariskiej, ani na taoizm.

Okres nowozytny: dynastie Yuan (mongolska, 1271-1368), Ming (1368-
-1644) i Qing (mandzurska), az do otwarcia Chin (1644-1824).

Gdy Mongotowie ustanowili w 1271 dynasti¢ Yuan i podbili w 1279
cale Chiny —trwal zaczety ok. 1200 i zakoniczony dopiero w drugiej pot.
XV w. (polowa panowania dynastii Ming) zast6j mysli konfucjaniskiej, ktéra
wydata wprawdzie wéwczas nieliczne dzieta filologiczne (gléwnie historie
dynastyczne), pewna liczbe kompilacji z dziel wczesniejszych, ale do 1403
zadnych tworczych dziet filozoficznych.

Charakterystyczng tendencjg tego okresu bylo gloszenie nauki synkretycz-
nej, zw. popularnie: sanjiao heyi (3 nauki stanowia jedno) — takie stanowisko
reprezentowali Chen Xianzhang (1428-1500) i Lin Zhao’en (1517-1598), wycho-
dzacy od stanowiska taoistycznego, Hu Zhi (1517-1585) pod wplywem neokon-
fucjanizmu xinxue oraz Hanshan Deqing (1564-1623) i Zhu Hong (1535-1615)
z pozycji buddyjskich.

Drugi neokonfucjanizm. Poczgtki intuicjonizmu. Drugi renesans na-
stapil w pot. XV ina poczatku XVI w. (z punktu widzenia gospodarczego i ogol-
nokulturowego to lata 1520-1615, ale w mysli konfucjariskiej jest to okres o bli-
sko 100 lat wczesniejszy). Wobec silnego nacisku ortodoksji, dalszy rozwdéj mysli
mogt sie odbywac tylko w opozycji do niej, co si¢ w Chinach wigzato z rezygna-
¢ja z urzedéw. Myslicielami, ktérzy zdecydowali si¢ na ten krok, byli m.in. Wu
Yubi (1391-1469), Han Juren (1434-1484) i Chen Xianzhang (Chen Baisha, 1428-
—1500). Wszyscy zdecydowali sie wies¢ zycie na podobienistwo taoistycznych lub
buddyjskich pustelnikéw. Laczyto ich odmienne od Zhu Xiego, niedualistyczne
tlumaczenie wewnetrznej jednosci czlowieka. Odrzucali silne przeciwstawienie
qiili. Zhu Xi twierdzit np., ze rozum pojawia si¢ jak blysk w sercu pelnym
zasady (trzeba wiec tak oddzialywaé wychowawczo, by serce stalo si¢ bardziej
wrazliwe na zasadg, latwiej si¢ niag wypelnialo). Ci trzej natomiast uwazali, ze
samo serce jest zasada, pulsujaca zgodnie z rytmem wszechswiata. Jego wiedza
wiec jest zgodna z przyroda, a co za tym idzie, nieomylna. Nie ma potrzeby
przekazywac zadnej wiedzy z ksiag, gdyz prawda sq same poruszenia serca,
a dobrem czy zlem to, co serce samo z siebie za takie uznaje.

Intuicjonizm szkoly serca. Intuicjonizm przygotowal dzialalno$¢ Wanga Yang-
minga (Wanga Shourena, 1472-1528), ostatniego wielkiego myséliciela neokonfu-
cjaniskiego. Byt urzednikiem dobrze obeznanym z ksiegami i z komentarzami,
takze mniej ortodoksyjnymi. Gdy jednak jaki$ czas zmuszony byt obchodzi¢
si¢ bez ksiag, doznatl ol$nienia, i zrozumiat, Ze nie s3 mu wigcej do niczego
potrzebne, co opisal w dziele Chuanxilu (Wskazowki praktycznego zZycia). Wang
nie odrzucal potrzeby doskonalenia wewnetrznego, twierdzit tylko, ze jego Zro-
dlo jest inne. Po wstepnej nauce nalezy pojs¢ za glosem serca, ktére ujawni
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wiedze wrodzong (liangzhi). To, co czltowiek wie, nie rozmys$lajac, jest wiedza
wrodzong. Ujawnia sie sama, gdy serca nie przestaniajg egoistyczne pozadania.
Poza poruszeniami serca wiedza w ogole nie jest dostepna poznaniu. Emocje
egoistyczne i naturalne odruchy umystu to nie to samo. Zasada jest tozsama
z umyslem-sercem i nie tylko w sercu znajduje swa siedzibe —jest jego orygi-
nalng substancja — nie mozna jej wiec szuka¢ na zewnatrz. ,Gewu” nie znaczy
zreszta ,badanie rzeczy”, ale ,poprawianie spraw”. Zasada ujawnia sie w dzia-
laniu, jest to moment, kiedy ukazuje si¢ wiec wiedza — zatem wiedza i dzia-
fanie to jedno. Poniewaz Niebo i Ziemia majgq taka sama wrodzong wiedze
o dobroci czlowieka, nalezy uznaé, ze wlasny umyst jest tozsamy z umystem
wszechs$wiata.

Niektore tezy Wanga Yangminga: serce samo jest w stanie rozpoznac wlasne
niewlasciwe emocje, wysitek moralny jest konieczny, czy tzw. Nauka w Czterech
Zdaniach, ktéra ma stanowi¢ sedno nauki mistrza, wywolywaly kontrowersje
wsréd jego uczniéw, powodujac rézne interpretacje. W dyskusji np. o Czterech
Zdaniach brali w 1527 udziat Wang Ji (1498-1583) (wg przeciwnikéw stanowisko
jego bylo zbyt podobne do koncepcji chanu o przebudzeniu) i Qian Dehong
(1496-1574) (wg przeciwnikéw stanowisko jego bylo zbyt zblizone do dualizmu
zhuxistowskiego).

Od powstania nowej interpretacji neokonfucjanizmu (daoxue), a w zasadzie
od uznania jej za interpretacje ortodoksyjna, szkola Wanga, interpretowana jako
radykalny idealizm subiektywny, bliski solipsyzmowi, zw. jest najczesciej xinxue
(nauka o sercu), albo luwangjia (szkota Lu Xianshanga i Wanga Yangminga). Na-
uke szkoly Zhu Xiego natomiast zwie sie lixue (nauka o zasadzie) albo daolixue
(nauka o dao i zasadzie) lub chengzhujia (szkofa Chenga Yi i Zhu Xi). Szkofa
intuicjonistyczna do$¢ szybko upowszechnita si¢ wéréd kregéw intelektualnych
i cho¢ nigdy nie zostata uznana za ortodoksyjna, w wiekach pézZniejszych to ona
najczesciej byla obiektem krytyki zaréwno przeciwnikéw ortodoksiji, jak i zbyt
ortodoksyjnych kregéw dworskich. Jeszcze w XIII w. doktryny Lu zakorzenily
sie w Wietnamie, teraz nauka ta zostata tez przeniesiona do Korei i ]aponii,
gdzie wywarta duzy wplyw na rozwéj mysli (zwl. w Japonii uzyskata status
bliski doktrynie oficjalnej).

Radykalni nastepcy Wanga Yangminga. Ekstremistéw i obrazoburcéw, ktérzy
wyciagali radykalne wnioski z nauki Wanga Yangminga, gromadzita przede
wszystkim szkota w Taizhou (nad dolng rzeka Yangzi), zalozona przez Wana
Gena (1483-1541). Prowadzono w niej jiangxue (dyskusja nad nauka), swobodne
(nieortodoksyjne) rozmowy o klasykach konfucjariskich. Wan wydobyt z filozofii
Wanga przede wszystkim pojecie spontanicznosci wlasnego poznania, odrzuca-
jac autorytet Konfucjusza —jesli nauki jego sa tak oczywiste, ze moga pojawic
si¢ nawet w wypowiedziach ludzi z gminu, po co cytowaé¢ Mistrza? Stanowi-
sko bardziej radykalne reprezentowal Li Zhi (1527-1602). Pochodzit z rodziny
muzulmarnskiej. Byt krytycznie nastawiony do wszelkiej tradycji konfucjariskie;.
Chetnie dyskutowat z cudzoziemcami, m.in. z misjonarzami jezuickimi. Chetnie
tez cytowat buddyjska Vajracchedika-siitre (Siitra mgdrosci ostrej jak noz). Podwa-
zal nieomylnos¢ klasykéw oraz brak wiedzy i umiejetnosci a takze hipokry-
zje neokonfucjaniskich uczonych-urzednikéw. Byl autorem ok. szes¢dziesieciu
dziel, m.in.: Fenshu (Ksigzka do spalenia) i Cangshu (Ksigzka do schowania), w kt6-
rych zebrat i analizowat frg. niewygodne dla ortodoksyjnego konfucjanizmu,
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pochodzace z klasykéw i komentarzy. Dzieta te wygladaja jak pochwata fa-
ryzeizmu, gloszac usprawiedliwienie dla wszelkich pozadan. Glosit, ze jest to
sjedyne prawdziwe studium dao” (daoxue), bo nasza natura jest taka, jaka jest.
Trudno oceni¢, na ile pochwata ta jest rzeczywista, na ile za$ aluzyjng forma
krytyki. Twierdzil, ze wszystko, co uczeni konfucjariscy méwili o przeszlosci
swego ruchu, jest falsyfikatem, wymystem nie majacym zwiazku z czasami, do
ktérych ma sie odnosi¢. Nalezy polegaé wylacznie na wlasnej ocenie teraZniej-
szosci (polaczenie koncepcji Wanga Yangminga i Chena Lianga). Sam Li popelnit
samobdjstwo, przebywajac w wigzieniu z powodu swych nauk.

Liu Zongzhou (1578-1645) z kolei — pozostajac w nurcie ortodoksyjnym —
nie byl w stanie zaakceptowac dualizmu zhuxistowskiego, krytykowat go z uzy-
ciem aparatu wangyangmingowskiego, ale wobec tego ostatniego mysliciela tez
pozostawat krytyczny. Przede wszystkim odrzucal wangowskie rozumienie po-
jecia wiedzy wrodzonej, ktére zakladato uprzednios¢ intencji nad poznaniem.
Wang w swej ,jednosci dziatania i poznania” dawat prymat woli nad intelektem
w umysle-sercu, Liu proponowat w zamian uznanie wiedzy wrodzonej za sam
korzen intencji. Teza Wanga, ze pierwotnie w umysle nie ma ani dobra, ani zla,
a powstaja one wraz z intencjq, rodzi problem co do Zrédta ztych dziatan, skoro
intencja jest wrodzona naturze niebiariskiej. Dlatego Liu przeformutowat Czte-
ry Zdania Wanga tak, ze zto i dobro sa w nich zawsze wspétobecne: wystepuja
zaréwno w umysle, jak i w dziataniu. Poznanie wrodzone ma za przedmiot
ich rozréznienie. Li (zasada) polega na praktyce dobra i unikaniu zfa. Odrzu-
cajac interpretacje Zhu Xiego, stwierdzil, ze skoro natura ludzka ma u Zrédet
to samo, co Niebo, to ,najwyzszy bezkres” (taiji) trzeba zastapi¢ ,bezkresem
ludzkim” (renji), bo to cztowiek dzigki nieograniczonym mozliwosciom swego
ducha 1aczy sie z Niebem, a nie Niebo narzuca cztowiekowi swoje wzorce.

Taoisci i p6zni zhuxisci ery Ming. Wsréd taoistéw mingow-
skich dominowaly rozwazania o qi (energia). Xue Xuan (1389-1464) glosit, ze
nie da sie stwierdzi¢, co jest pierwsze, qi czy li, bo jedno bez drugiego nie ist-
nieje. Wang Tingxiang (1474-1544) twierdzil, ze w Swiecie jest tylko energia. Na
poczatku, przed Niebem i Ziemia, byla energia pierwotna (yuanqi), przed nia
ani ponad nig nie bylo nic innego. Ona jest podstawa dao. Ta sama wystepuje
teraz i zawsze migdzy Niebem a Ziemia, czasem jako stala, czasem jako zmien-
na, ale zawsze jako rodzaca. Do grona 0s6b prowadzacych podobne rozwazania
zaliczy¢ trzeba Luo Qinshuna (1465-1547) — ortodoksyjnego zhuxiste. Nie mogt
on jednak pogodzi¢ si¢ z dualizmem li-qi czy tianxing-qixing (natura niebian-
ska —natura fizyczna) w czlowieku, przyjat wiec prymat qi, ktore jest jedno, ale
zmieniajace si¢ w cyklu ruchu i spokoju, przychodzenia i odchodzenia, wzrostu
i upadku. Krytykowat tez Wanga Yangminga, ze wzorujac si¢ na buddyzmie,
negowatl warto$¢ naturalnych pozadar, jako przejawéw energii. Zdaniem Luo
Qinshuna, nie mozna ocenia¢ gi ani nic odrzucaé, wszystko bowiem jest réw-
nie wazne.

Akademicy i szkota nauk praktycznych. Minister Zhang Ju-
zheng (1525-1582) podjat w 1579 decyzje, by zamkna¢ wszystkie akademie pry-
watne, gdzie toczyly sie zbyt swobodne dyskusje. Mialo to rzekomo uratowac
chylace si¢ ku upadkowi parnistwo Ming, poprzez zwigkszenie kontroli nad na-
uczaniem. Faktycznie zniszczylo ostatnie oazy swobodnej mys$li. W nastepnych
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dziesiecioleciach jednak zwolennicy Wanga Yangminga zdobyli uznanie na dwo-
rze i ich interpretacja zostal uznana za jedna z dopuszczalnych.

W 1604 zostata reaktywowana — przez Gu Xianchenga (1550-1612) — Aka-
demia Wschodniego Lasu (Dongling Shuyuan) w Wuxi (dzisiejsza prowincja
Jiangsu). Szkota miala aspiracje stworzenia ruchu odnowy moralnej, siegajac
do Zrédet etyki konfucjariskiej. Szczeg6lnie ostro wystepowano tam przeciwko
relatywizmowi moralnemu, ktéry zaczal sie szerzy¢ z intuicjonistycznej szkoly
Wanga. Zwolennicy szkoly domagali si¢ powrotu do wysitku moralnego (gong-
fu) i konkretnych dziatar (shixing). Wybitnym przedstawicielem tego nurtu byt
Gao Panlong (1562-1626), zwolennik ortodoksyjnego zhuxizmu, ale odwotujacy
sie zwl. do teorii Zhanga Zaia doceniajacego role energii. Zamiast do chanu, wo-
lat odwotywaé si¢ do rygoryzmu i rytualizmu Konfucjusza. Mimo to, jako adept
siedzacej medytacji (zuochan, jap. zazen) przyjmowal, ze Zrédtem aktywnosci
jest poznanie osiggni¢te w wyniku o$wiecenia typu: ,Tak jest! Naprawde nie
ma nic!”. Po krétkim okresie rozwoju szkoty ok. 1620, jej nauczyciele i ucznio-
wie przeszli silne przes§ladowania za czaséw terroru eunucha Weia Zhongxiana
(1568-1627), a w 1626 wszystkie akademie prywatne zostaly ponownie zamknie-
te i zburzone, jako ,polityczne organizacje wywrotowe”.

Po 1627 utworzylo sie Stow. Odnowy (Fushe), poczatkowo stowarzyszenie
literackie w Suzhou, potem najwazniejsza grupa polityczna opozycji przeciw
eunuchom dworskim i najeZdZcom mandzurskim. Wsréd jego zatozycieli byli
liczni mysliciele, ktérzy ulegli wplywom chrze$cijaristwa wprost, lub za posred-
nictwem wysokiego funkcjonariusza, Xu Guangqi (1562-1633), nawréconego na
chrzescijaristwo przez M. Ricciego. Czlonkowie i zwolennicy Fushe glosili ko-
nieczno$¢ odnowy, ,powrotu do przeszlosci”. Oznaczata ona wielka zmiane
w sposobie myslenia: nawolywano do zaprzestania pustych rozwazan abstrakcji
neokonfucjariskiej, a zabranie si¢ do nauk praktycznych (shixue), jak zarzadza-
nie, rolnictwo, wojskowos$¢ czy finanse. Szkota zdobyta wielu adeptéw w Korei,
gdzie znana byta pod nazwa shilhak.

Kontakt mysli chini. z chrzescijaristwem. Pierwsze kontakty Chin z chrzesci-
janami zachodnimi mialy miejsce juz w poczatku XVI w., ale dopiero w 1582
w Chinach wyladowala misja jezuitéw wt.,, pod kierunkiem M. Ruggieriego
i M. Ricciego (1552-1610). Ten ostatni, poznawszy dobrze jezyk i przybraw-
szy imie chin. Li Madou, promowatl polityke dostosowania chrzescijaristwa do
obyczajéw chinl., kontynuowang potem przez nastepce, N. Langobardiego (1559—
—1654) i kolejnych, a takze przekazywania Chiriczykom europejskich umiejetno-
$ci w zakresie matematyki, astronomii, kartografii. Jednakze wtasciwy cel misji,
nawracanie na chrzescijaristwo, nie zostat osiggniety — wiele z nauk chrzescijan-
skich wywotato albo obojetnos¢, albo wrogosé wsrdd chini. elit. Spér o rytuat,
sprowadzajacy si¢ m.in. do kwestii, czy chifi. rytualy kultu Nieba, Konfucjusza
i przodkéw majg sens Swiecki (panfistwowy lub prywatny), czy religijny —dla
Chiniczykéw (nie rozdzielajacych sfery Swieckiej od religijnej) bezsensowny —
po $mierci Ricciego wywotat otwarty konflikt w tonie misji katolickich, a po za-
koniczeniu go w 1704 potepieniem akomodacji przez papieza — konflikt dworu
z misja, oskarzang o podwazanie moralnosci chifi. poprzez zaniechanie kultu
przodkéw. Blad jezuitéw polegal na niedostrzeganiu trudnosci dogmatyczne-
go, czyli niesynkretycznego akceptowania chrzescijafistwa w kraju od wiekéw
synkretycznym, gdzie podstawa bycia dobrym Chiriczykiem byto nie tylko wer-
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balne uznawanie wiladzy, ale i wspieranie jej poprzez udzial w przepisanych
rytuatach. Nic dziwnego, ze chinl. konfucjanisci widzieli w chrzescijaristwie ele-
ment zdrady lub chocby nielojalnosci wobec cesarza, Syna Nieba. Pojawila si¢
natomiast wizja nauki uniwersalistycznej, nie ograniczonej do Chin, do ktorej
odwotywali si¢ mysliciele chiri. pod koniec w. XIX.

Okres myS$licieli krytycznych. Gdy dynastia Ming padia pod
ciosami Mandzuréw, ktérzy ustanowili dynasti¢ Qing (1644), trwajaca az do
ustanowienia republiki (1911), konfucjaniSci raz jeszcze probowali znaleZé
wyttumaczenie niepowodzenia ich drogi. Poréwnanie do dekadencji z czaséw
upadku dynastii Han narzucalo sie samo. Tendencja byto zaniechanie praktyk
debat publicznych, seanséw pytant i odpowiedzi, komentowania wypowiedzi
mistrzow, tak charakterystycznych dla poprzedniej epoki — oskarzano je, ze zbyt
przypominaja taoistyczne ,czyste rozmowy”. Przestano wierzy¢ w zasade szkoly
drogi (daoxue): ,doskonal sam siebie, bys mogt rzadzi¢ innymi” (xiuji zhiren).
Rozpoczat sie dlugotrwaly atak na cala tradycje neokonfucjariska, najpierw
z pozycji konfucjaniskich lojalistéw mingowskich, péZniej tez i z innych.

Huang Zongxi (1610-1695), uczenn Liu Zongzhou, a zarazem lojalista
Mingéw, jako jeden z pierwszych dokonat krytyki absolutyzmu Mingéw
wyplywajacego z Mencjuszowej doktryny, ze dobry wladca zapewnia lad
w panstwie. Doszedt do wniosku, iz trzeba odwrécié ten porzadek: to dobry lud
zapewnia lad w panstwie, a przez to ma dobrego wladce. Zaczat sie skiania¢
ku tezie legistéw, ze prawo jest najwazniejsze. W dyskusji ze swym uczniem,
Chenem Que (1604-1677), przeciwstawil si¢ radykalizmowi wyplywajacemu
z nauk Wanga Yangminga, domagajac si¢ precyzyjnego odrézniania natury
fizycznej (qixing) i pozadan ludzkich (renyu). Pozadania sa egoistyczne, emocje
moga by¢ dobre.

Gu Yanwu (1613-1682), wiasciwy ojciec szkoly krytycznej, w mtodosci czto-
nek Stow. Odnowy, odrzucal wszelkie péZniejsze interpretacje dziet z epoki
przedhanowskiej, zwl. neokonfucjariskie. Bledne péZniejsze interpretacje unie-
mozliwialy prawidlowe korzystanie ze Zrédel. Szczeg6lnie ostro krytykowat na-
uke wangyangmingowska, jako catkowicie wydumang. Stowo ,xinxue” (stu-
dium serca) nigdy nie pojawia si¢ w dzietach klasykéw. Trzeba w zamian
zajaé sie jingxue (studium Klasykdw), ktére ma stuzy¢ jingshi (uporzadkowa-
niu $wiata).

Jednym z najwazniejszych mysélicieli tego okresu byl Wang Fuzhi (1619-
-1692). Poddawszy krytyce intuicjonizm Wanga Yangminga, glosil jednosé
czlowieka i Swiata w energii zyciowej (qi), w duchu wielkiej transformacji.
Szczegolnie ostro krytykowat pojecia taoistyczne i buddyjskie, ktére przesliznety
si¢ do nauk Zhu Xiego i Wanga Yangminga: nieprzejawionego (wu), pierwotnej
pustki (gong). Polaczyl pojecie zasady (li) z pojeciem tendencji dominujacej
(shi), ktéra pozwala pojaé zasade nie jako jakis byt (wu) poza innymi rzeczami,
lecz jako samg dynamike zmiany. Zwigzek miedzy zasada (li) a energig (qi)
interpretowatl nie dualistycznie, lecz monistycznie. Cho¢ w czlowieku nie ma
dwoch natur, nie mozna miesza¢ porzadku natury i ludzkiego — eliminowanie
pragnien nie jest lepsze od pelnego ich zaspokajania. Oddawanie sie naturze
(Niebu), jest tozsame z byciem jak zwierze. Czlowiek musi podporzadkowac
swe pragnienia fadowi ludzkiemu, zintegrowac je i zharmonizowac. Sekretem

chinska filozofia Per — o Copyright by Polskie Towarzystwo Tomasza z Akwinu 41



madrosci jest zawsze umie¢ znalez¢ réwnowage, $rodek (zhong), w wiecznym
ruchu, ktéry jest ,osia dao”. Tym, co pozwala jg znaleZ¢, jest sita tworcza
(shi) dostosowujaca sie do okolicznosci, bedaca stale w dziataniu zaréwno we
wszechswiecie, jak i w Swiecie ludzkim. Sifa ta jest ré(wnowazna mysli dajacej
przeciwwage (quan) pozadaniom. To jest podstawa moralnosci. Wang Fuzhi
stworzyl tez wlasng koncepcje historiozoficzng. Twierdzil, ze spoleczeristwa
ulegaja stalym przemianom, a ich silag napedows (shi) sg giéwnie sily zywiotéw
i trygramow, tak jak je opisuje Ksigga przemian. Zatem niemozliwy jest powrét do
instytucji starozytnych. Prawdopodobnie wygladaly zupeinie inaczej, niz sobie
wyobrazamy. Instytucje spoleczne musza by¢ odpowiednie do etapu rozwoju
spoleczenistwa, a zwl. do jego trybu zycia i kultury —to dato podwaliny pod
teorie chinl. nacjonalizmu.

Ostatnim waznym mysélicielem tego okresu byt Yan Yuan (1635-1704), jeden
z bardziej aktywnych dzialaczy studiéw praktycznych (shixue). Przeciwstawiat
je naukom neokonfucjanistéw, ktérzy gtosili poznawanie zasady. Ale zasady nie
istnieja poza rzeczami i faktami (idea przypominajaca Chena Lianga). Buddyzm,
taoizm czy lixue (neokonfucjanizm) niszcza dobra nature w czlowieku, uczac
w zamian siedzenia z zamknietymi oczyma, dyskusji o niebiariskich naturach
czy pisania not do Pieciu klasykow i Czterech ksigg, jako cnoty i madrosci. Uczenri
Yana Yuana, Li Gong (1659-1733), twierdzil, ze juz w starozytnosci nauki prak-
tyczne — muzyka, strategia, rolnictwo, rytualy — pozwalaly ludziom doskona-
li¢ sie moralnie i by¢ uzytecznymi. Prawdziwym sensem nauczania (xue) musi
by¢ odnajdowanie praktycznych srodkéw do organizowania aktualnego $wiata
(jingshi) i wychodzenia naprzeciw potrzebom ludzi.

Pozytywizm konfucjaniski. W okresie panowania Mandzuréw do-
minujacg teorig nadal byt neokonfucjanizm zhuxistowski. Od 1687 zaczeta dzia-
ta¢ cenzura, ktéra objeto nie tylko dziefa nowe, ale i dawne — takze filozoficz-
ne, niezgodne z ideologia oficjalng. Nie byt to jednak okres catkowitego zastoju
my$li, m.in. dzieki pojawieniu si¢ pod koniec poprzedniej epoki krytyki filo-
logicznej, zw. szkola hanxue (nauka z epoki Hanéw), szkoly studiéw krytycz-
nych, analizujacej na nowo problemy filologiczne, ktére —wydawatoby sie —
zostaly rozstrzygniete w epokach Han, Jin, Tang i Song. Juz w 1543 Mei Zu
po raz pierwszy na podstawie badan jezykowych stwierdzil, ze Ksiega doku-
mentdw w starych znakach to falsyfikat. Badacze tej szkoly odnowili dyskusje
miedzy szkofami nowych i starych tekstéw z czaséw dynastii Han. Poczatko-
wo nie budowali systemu, ograniczali sie do krytyki, dlatego dzi$ szkota ta zw.
jest czesto konfucjariskim pozytywizmem. Dalsza krytyka filologiczna dopro-
wadzita ich do wniosku, ze wszelkie teksty w starych znakach sa falsyfikatami.
Trzeba zatem odwolywacé sie do tekstow w nowych znakach i ich interpretacji
(np. historiozofii Donga Zhongshu), i zaczeli tworzy¢ wlasne systemy. Niektorzy
z nich doszli do wniosku, ze skoro Konfucjusz piszac Wiosny i Jesienie zmierzat
do reformy istniejacej sytuacji spotecznej, Swiadczy to o ewolucji spoleczeristwa,
a zloty okres pokoju, zgody i jednosci czeka ludzkos¢ u kresu rozwoju. Fang
Yizhi (1611-1695) byl mniej radykalny. Uznawat stalg ewolucj¢ spoleczeristwa,
ale twierdzil, ze jest ona zgodna z zasada (li), dlatego do obowigzkéw wiadcéw
nalezy dbanie o potrzeby poddanych i o sprawiedliwo$¢.
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Dai Zhen (Dai Dongyuan, 1724-1777) — najwazniejszy przedstawiciel szko-
ly hanxue —byl myslicielem ostro krytykujacym zhuxistowskie interpretacje
Mencjusza. Twierdzil, ze neokonfucjanisci epoki Song tak byli przepetnieni ide-
ami buddyzmu i taoizmu, iz tamte pojecia mimowolnie wczytywali w dziefo
Mencjusza. W celu wyjadnienia koncepcji Mencjusza nie trzeba odwotywac sie
do dualizmu zasady (li) i materii-energii (qi). Tylko li stanowi trwalg podsta-
we wszechrzeczy, umozliwiajaca ich powstawanie i réznicowanie, podobnie jak
jest wzorcem postepowania ludzkiego. Neokonfucjanisci we wszystkim chcie-
li widzie¢ stala i zmienna, stad pojawily si¢ pojecia takie, jak: qi, pragnienia
czy umyst zwykly, natura fizyczna (odpowiadajace temu, co zmienne i proble-
matyczne). Tymczasem wazne sa: zasada, ktdra jest stala, oraz natura, Iaczaca
w sobie serce-umyst, krew i gi (oddech), yin i yang oraz uczucia. Mencjusz ni-
gdy nie oddzielal znaczenia rzeczy od samych rzeczy, zasady od wydarzenia
czy od rzeczy ja uzewnetrzniajacej. Zasady nie da si¢ poznac poprzez uczucia,
empatie czy medytacje, mozna ja poznac tylko poprzez zmudne poszukiwania.
Dai dokonat kolejnej monistycznej interpretacji sfery moralno$ci —moralnos¢
stanowi wypadkowa pragnient i potrzeb, zwl. trzech podstawowych instynk-
tow: glodu, samozachowawczego i zachowania gatunku, ktére sa przejawami
tadu wszechswiata. Nie ma abstrakcyjnej sprawiedliwosci, nie ma rozumu poza
cialem — cnotg nie jest ttumienie pragnieni, lecz kierowanie nimi w harmonii
z innymi ludZmi.

Nauki szkoly hanxue doprowadzily do powstania na przetomie XVIII
i XIX w. tzw. nowej szkoly nowych tekstéw (jinwen) oraz zrewidowania
poje¢ na niektére szkoly starozytne, zwl. na legizm. Dla autoréw takich,
jak Zhuang Cunyu (1719-1788), Liu Fenglu (1776-1829), Gong Zizhen (1792-
—1841) i Wei Yuan (1794-1856), wlasnie w nowych tekstach oraz w tekstach
legistow nalezy szukaé natchnienia w celu rozwiniecia programu krytykow-
-reformistéw (jingxue), pozytywistow (hanxue) i szkoly praktycznej (shixue)
wiekéw poprzednich. W ten sposéb przygotowali wspétczesng ere¢ w Chinach.

Okres wspélczesny: od 1824, po przymusowym otwarciu Chin.

Wptywy filozofii zachodniej. Na poczatku XIX w. Europa i Ame-
ryka wywarly na Chinach duze wrazenie sila militarng, ekonomiczng i domi-
nacja handlowa. Chiny upokorzone przez zamorskich barbarzyricéw z ,dale-
kiego Zachodu” (xiaxi) zaczely szuka¢ nowej tozsamosci. Odbywaly sie liczne
dyskusje miedzy chrzescijariskimi misjonarzami a Chirficzykami. U niektérych
z nich powstato pragnienie posiadania narodowej religii, np. Kang Youwei zna-
lazt w ,nowych tekstach” i u Donga Zhongshu — oprécz teorii trzech okreséw
ludzkosci — materiat do stworzenia nowej chin. religii. Powstat silny ruch re-
form, inspirowany elementami mysli zachodniej, zw. modernizmem (xinzhon-
gxue). PrzeSladowany przez oficjalny neokonfucjanizm moégt publikowaé swe
prace tylko za granica, w Japonii czy Hong-Kongu, albo w enklawach euro-
pejskich (np. w Shanghaiu). Ostatecznie modernizm i wywodzacy sie z niego
nacjonalizm doprowadzily do obalenia cesarstwa i utworzenia republiki w 1911.
Przewr6t komunistyczny zgodnie z doktryng maoistowska i powstanie Chiriskiej
Republiki Ludowej w 1947, jest jedng z jego naturalnych konsekwencji.

Wiedza o mys$li zachodniej dlugo pozostala bardzo ograniczona. Gdy
Tan Sitong, piszac w 1895 Renxue (Nauka o czlowieczeristwie), wprowadzil do
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niej ,elementy mysli zachodniej” —bylo to tylko kilka poje¢ z NT i cyt.
z nauk Scistych. W ostatnich latach XIX w. powstaly pierwsze tlum. dziet
myslicieli europejskich na jezyk chin. Yan Fu (1853-1920) przelozyl z ang.
dziefa T. Huxleya, A. Smitha, H. Spencera, J. S. Milla, Monteskiusza, E. Jenksa
i Jevonsa (niektére z nich tylko we frg. lub streszczeniach). Wybér tekstéw
tlum. byt doé¢ przypadkowy i dyletancki —np. Spencera uznat za najwigkszego
tilozofia zachodniego wszystkich czaséw. Charakterystyczne, ze dziela te zostaly
przetozone na klasyczny chifi. przy zastosowaniu praktyki geyi (dopasowywanie
znaczen), znanej z wczesnego buddyzmu, po dodaniu interlinearnych wyjasnier
i komentarzy oraz poréwnan do klasycznych autoréw chin. Wang Guowei
(1877-1927), ktéry studiowal w Europie histori¢, archeologie i m.in. filozofie
Schopenhauera oraz Kanta, w wieku lat trzydziestu zaniechat pomystu ttum.
czy opracowywania, a nawet studiowania filozofii zachodniej, stwierdzajac, ze
poznawanie trzeciorzednych synkretycznych filozoféw (jak Spencer i Wundt)
go nie interesuje, za$ nie ma sily przestudiowac calej filozofii zachodniej, ani
samemu ja uprawiaé. Poczynajac od 1910, Uniwersytet Pekiniski prowadzit kursy
z filozofii zachodniej, ind. i chifi. Pomimo to, gdy w 1919 B. Russell i J. Dewey
przyjechali tam wygtlosi¢ wyklady, okazalo sig, ze mato kto ich rozumiat, bo
odwolywali si¢ ciggle do obalania starej tradycji europejskiej, a tego kontekstu
nikt w Chinach nie znat.

Chiny poszukujac nowej tozsamosci, zmuszone byly ja tworzy¢ wbrew ofi-
cjalnej doktrynie konfucjaniskiej, ale nie mogly tego zrobi¢, pomijajac zupelnie
konfucjanizm. Pojawily sie nowe systemy, zwiazane z pojedynczymi autorami,
czesto synkretyczne, tchnace jednak swiezoscia spojrzenia. Nawet gdy Chin-
czycy korzystali z dorobku europejskiego, ujawniali specyficznie chiri. model
uprawiania filozofii. R6znorodne systemy powstajace na przetomie XIX i XX w.,
obejmuje sie 0gélng nazwg modernizmu chifi. Sa wéwczas tworzone przez Chin-
czykéw pierwsze dzieta filozoficzne w stylu filozofii zachodniej (pragmatyzm
i utylitaryzm); nie jest to juz f. ch., tylko ,filozofia w Chinach”. Oméwimy zatem
najwazniejsze nazwiska.

Modernizm chin. Kang Youwei (1858-1927) byl uczniem Zhu Jiujian-
ga (1807-1881), ze szkoly xinxue. Zajmowal si¢ praktycznym wykorzystaniem
filozofii konfucjaniskiej. W 1895 zatozyt Stow. Badann nad Wzmocnieniem Pan-
stwa. Badajac teksty konfucjariskie, doszedl do wniosku, ze teksty w starych
znakach sa sfalszowane, trzeba wiec opiera¢ si¢ na tekstach w nowych znakach.
Te teksty byly opatrzone historiozoficzng interpretacja Donga Zhongshu, ktéra
Kang rozwinal. Twierdzit, ze §wiat przechodzi przez 3 wieki i 3 nastepstwa.
Jest to zjawisko cykliczne, ale prowadzace ku wielkiej jednosci i pokojowi, kie-
dy wszystkie instytucje ulegng zlikwidowaniu. Chiny moga mie¢ swéj wklad
w rozwdj Swiata w tym kierunku, gdy ukaza swiatu swe najwieksze wartosci,
jakimi sa nauki i $wietos¢ Konfucjusza.

Tan Sitong (1865-1898) zapoznat si¢ nie tylko z réznymi szkotami f. ch.
(konfucjanizmem, taoizmem, motizmem, buddyzmem), ale réwniez z obyczaja-
mi ,barbarzyricéw” pogranicza i z naukami zachodnimi (protestanckim chrze-
Scijafistwem, naukami $cistymi), ktérymi byt zafascynowany. Napisat dzieto Re-
nxue, a takze byt jednym z cztonkéw Tow. Reformy, powstatego w 1887. W pracy
swej wykazywal, ze wszystkie wielkie systemy filozoficzne Chin, a takze chrze-
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Scijanistwo, ilustruja rézne aspekty humanizmu (ren). Jedynie konfucjanizm cza-
sow mu wspoélczesnych zapomnial — wg niego — o swej pierwotnej koncepcji.
Podstawg humanizmu jest tong (komunikacja, wigz), a tej wtasnie brakuje w wy-
paczonym konfucjanizmie. Takze nauki wspoélczesne (teoria eteru, elektryczno-
Sci, psychoterapia), wskazuja na powszechne wystepowanie potrzeby komuni-
kacji (tong). By¢ moze kiedy$ Chiny bedq mie¢ znowu ducha prometejskiego,
dajacego praktyczne wykorzystanie wiary i nauki. Chinom bardzo potrzebne sa
reformy, ale musza si¢ one dokonaé¢ w duchu humanizmu.

Nacjonalizm i maoizm. Sun Yat-sen (Sun Yixian, 1866-1925), byt naj-
slynniejszym teoretykiem chiri. nacjonalizmu, otrzymat tytut Ojca Nowych Chin.
Jego nauka stala si¢ wzorem do powstawania innych nacjonalizméw (nawet
w Wietnamie zostal uznany za Swigtego przez wyznawcéw sekty cao dai). Nie
tylko pisal prace teoretyczne, ale dziatat praktycznie, organizujagc Guomindang
(Narodowa Partia Chiriska). W 1905 oprac. Trzy zasady ludu (nacjonalizm, de-
mokracja i dobrobyt ludu). Wg niego, nacjonalizm oznacza dla kazdego narodu
nalezne mu miejsce w $wiecie. Demokracja to nie réwnos¢ ludzi na $wiecie,
bo w przyrodzie nie ma réwnosci. Rownos¢ oznacza danie kazdemu jednako-
wej szansy rozwinigcia swego potencjatu. Kazdy obywatel ma prawo uczestni-
czy¢ w rzadzeniu. Idealna demokracja powinna zawiera¢ 5 rodzajéw wiadzy:
ustawodawcza, wykonawcza, sadownicza, kontrolng i selekcyjna. Dobrobyt lu-
du oznacza redystrybucje wlasnosci ziemi — ziemia dla rolnikéw. Sun Yat-sen
stworzyl tez nowgq teori¢ dziatania (rewolucyjnego), ktéra glosi odwrécenie ha-
sla ,fatwo wiedzie¢, trudno zrobi¢”. Stwierdzil, Ze rewolucja paZzdziernikowa
stanowi realizacje idealéw Konfucjusza.

Nawet Mao Zedong (Mao Tsé-tung, 1893-1976), ktéry uwazat sie¢ za mark-
siste, naprawde byt filozofem-politykiem w duchu chir. Marksizm postuzyt mu
do rozwinigcia tez szkét chin. Twierdzil, ze prawdziwa wiedza moze si¢ wy-
wodzi¢ tylko z praktyki, ktéra stanowi jedyne kryterium prawdy (teza neo-
konfucjanska). Swiat jest peten sprzecznosci, trzeba je rozwigzywac za pomoca
dialektyki (teza taoistyczna). Metodq rozwiazania probleméw w panistwie feu-
dalnym jest rewolucja komunistyczna (teza legistyczna). Jednak jego dialektyka
nawigzywala bardziej do tradycyjnych sposobéw myslenia i wypowiadania sig
w Chinach, niz do Marksa czy Hegla. Wiecej tez w jego tekstach aluzyjnych
cyt. z klasykéw mysli chin., niz z klasykéw marksizmu-leninizmu. Ilustracje
tez sa tez typowo chin. —marksisci europejscy przyjmowali je w najlepszym
wypadku za naiwne lub $mieszne, w gorszym —za calkiem falszywe. Biora
sie one z chif. stylu uprawiania filozofii, z jej obrazowoscia, niedoméwieniem,
aluzyjnoscia, precedensem. Nie przeszkodzilo to, a moze pomogto, popularno-
$ci mysli Mao Zedonga w latach 1960-1970 — rozumianej prawdopodobnie dos¢
powierzchownie — wsréd anarchistéw, neomarksistow i egzystencjalistéw zwig-
zanych z J. P. Sartrem. Najblizszy byt pewnym koncepcjom legistéw, strategéow
i eklektycznych konfucjanistéw, a jego tezy historiozoficzne i spoteczne miaty
swe Zrédto w dyskusjach dziewigtnastowiecznych modernistéw chiri. Otoczenie
Mao Zedonga perfekcyjnie stosowalo odwotanie si¢ do precedensu: krytykowa-
no go przez cyt. memorialu Hai Ruia z 1566, poprzez czeste stwierdzanie, ze
Konfucjusz nie odrzucat krytyki swych koncepgji i przeciwstawianie Konfucju-
sza okrutnemu legiscie Shangowi Yangowi. Skoro odwolywano si¢ do uznane-
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go autorytetu, aby pokonac przeciwnika, Mao Zedong i jego grupa postanowili
zdyskredytowaé nie tyle odwolujacych sie, ile sam autorytet, udowodnié¢, ze
Konfucjusz nie jest godny zaufania. Guo Moruo opublikowat artykut fatszujacy
historie, dowodzacy, ze w Chinach istnialo niewolnictwo, a feudalizm pojawit
si¢ wraz z poczatkiem Walczacych Krélestw. W sposéb posredni, Konfucjusz
stal sie rzecznikiem odchodzacej klasy wtascicieli niewolnikéw, a legista Shang
Yang — rzecznikiem postepu. Krytyka Konfucjusza przez Mao w latach 1971-
—1976 byla faktycznie krytyka jego bytego wspéipracownika, Lina Biao. Maoizm
(maolijia) zreformowany, czyli zawierajacy elementy pragmatyzmu, jest dzi$ ofi-
cjalng doktryng filozoficzng Chiriskiej Republiki Ludowej.

Neokrytycyzm i neo-neokonfucjanizm. Liang Qichou (1873-
-1929), w oparciu o ,nowe teksty”, przeciwstawiat si¢ tradycyjnemu poglado-
wi, traktujacemu Chiny jako caly $wiat (tianxia —to, co pod niebem), zaréw-
no w sensie kosmicznym, jak i moralnym. W dziele Xinmin shuo (O nowym
obywatelstwie), napisanym na wygnaniu w Japonii, zerwat catkowicie z dysku-
sja o ,fatszywych klasykach” i z tradycja konfucjariska, twierdzac, ze stracita
ona sile autoreprodukcji jako zywy system wartosci i wierzen. Jego wspoélpra-
cownik Zhang Biling (1869-1935), desakralizowatl Klasyki twierdzac, ze sa tylko
dzietami historiograficznymi. Wystepowat zaréwno przeciwko konfucjariskiemu
uniwersalizmowi Kanga Youweia, jak i przeciw nacjonalizmowi Suna Yat-sena,
traktujgcemu Chiny jako jedno z licznych réwnych parnstw. Stworzyt wlasny na-
cjonalizm na podstawie teorii wspdlnoty (qun), majacej Zrédla w darwinizmie.
Chinczycy (narodowo$¢ Han) majg wlasng tozsamo$¢ kulturowa, wyzsza nad
barbarzynistwo ludéw otaczajacych (w tym i mniejszo$ci mandzurskiej). Trze-
ba ja tylko odnowi¢ na podstawie dziet najlepszych myslicieli przesztosci, do
ktérych zaliczat w pierwszym rzedzie Xunzego. Liu Shipei (1884-1919), jeden
z ostatnich mysélicieli, jacy otrzymali petne wyksztalcenie tradycyjne, byt rady-
kalnym przeciwnikiem uniwersalizmu Kanga Youweia i w Rangshu (Ksigga od-
rzucenia) odrzucit 3 nakladajace sie relacje, stanowiace o socjopolitycznych pod-
stawach chini. systemu: relacje rodzinne, relacje polityczne z cesarzem w $rodku
i kosmiczny porzadek moralny z Chinami w centrum. Natchnieniem byli dlar
Wang Fuzhi i J. J. Rousseau, oraz Dai Zhen, z jego monistyczng wizja Swiata
w oparciu o energi¢ zycia (qi). Pominat w niej aspekty kosmologiczne, caly ak-
cent ktadac na wymiar moralny: moralnos¢ to zaréwno stan umystu, jak i czyny.
Przeznaczenie to nie los, ale to, co kazdy niezalezny wewnetrznie i zewnetrz-
nie cztowiek powinien sam drazy¢ (zao ming). Wprowadzit do mysli chiriskiej
wiele neologizméw zaczerpnietych z jezyka jap., np. zhexue (filozofia), lunlixue
(etyka), ziyou (wolnos¢).

Waznymi propozycjami tworzenia nowej f. ch. byly tez préby odnowie-
nia neokonfucjanizmu Zhu Xiego przez Funga Yu-lana (1895-1990), Wanga
Yangminga przez Xionga Shili (1883-1968), czy buddyzmu czystej Swiadomosci
(weishijia) przez Yanga Wenhuia (1837-1911) i Ouyanga Jingwu (1871-1943) —
wraz z nauka logiki (yinmingxue) — ale zawsze w kontekscie kontaktu z mysla
zachodnig.

Filozofia chiriska na Zachodzie. Mys$l chin. w Europie i w
Ameryce. Jezuici pierwsi upowszechniali f. ch. w Europie. Jeden z nich,
N. Trigault, w dziele De Christiana Expeditione apud Sinas suscepta ab Societate
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Jesu (P 1615, K6 1684; wyd. ang. China in the Sixteenth Century, NY 1953), wpro-
wadzit uzywana do dzi§ w Europie latynizacje imion mysélicieli chin. W 1687
pojawilo sie pierwsze dzieto tac. o Konfucjuszu, Confucius Sinarum philosophus
(P 1687), pidra czterech jezuitéw (P. Intorcetta, Ch. Herdtrich, F. Rougemont i Ph.
Couplet), oraz przekiad (czy raczej prafraza) trzech dziet mu przypisywanych.
Prace te mialy za cel wykazanie podobieristw mysli chifl. z chrze$cijafistwem,
podtrzymujac stanowisko autoréw w sporze o akomodacje kultu chrzescijan-
skiego do praktyk miejscowych. N. Langobardi (1559-1654), nastepca M. Ric-
ciego jako szef misji w Chinach, w 1701 wykazat btedy w pierwszych tlum.
Konfucjusza i w rozumieniu jego nauki (papiez Klemens XI na tej podstawie
odrzucit i w 1704 potepit stanowisko zwolennikéw akomodacji). Wreszcie F. No-
él wydal w Pradze w 1711 fac. tlum. szesciu klasykéw konfucjariskich, wraz z ich
studium. Wywotato to duze zainteresowanie mysla chi. w Europie (widoczne
m.in. u Monteskiusza, Malebranche’a, Leibniza, Wolffa) i dyskusje na temat np.
pojecia Boga w Chinach czy zwigzkéw chin. i egip. mysli.

Badania $ciSle historyczne f. ch. (oparte m.in. na wiedzy filologicznej),
rozpoczeli S. Julien (1797-1873), uczenn A. Rémusata i wspoéizatozyciel sinologii
w Paryzu, pierwszy tlum. dziel Mencjusza oraz Laocjusza (1823), a takze
M. G. Pauthier, autor pierwszej historii mysli chin. (1844) i czterech t. wyd.
tekstéw chin. myslicieli wraz z przekladami fac.-franc. Pierwsze prace niem.
z lat 1826-1832 (5. Schott), na ktérych m.in. opinie swa o f. ch. opierat
W. Hegel, a nawet pézniejsze (H. I. Schmidt, H. Windischmann, A. Wuttke),
sq dzietami bezwartosciowymi, pisanymi na podstawie prac jezuitéw z XVIII w.
i dowodzacymi tez nie majacych pokrycia w tekstach oryginalnych. Dopiero po
1863 prace 1. H. Platha, E. Fabera, G. von Gabelentza i W. Grubego stanowia
godny uwagi wklad niem. sinologii do badania mysli chifi. Podobnie sinologia
ang. —po pierwszym tlum. Konfucjusza z 1809 (I. Marshman) —wkroczyla
w faze rozwinieta wraz z pracami ]. Legge’a (The Chinese Classics, 1-VII,
Hongkong 1861-1882, 1970, w tym pierwsze rzetelne ttum. Ksiggi przemian),
i E. J. Eitela (Outlines of a History of Chinese Philosophy, Ptb 1876) — zwt.
ostatni przyczynit si¢ do poznania chif. buddyzmu. Na przefomie XIX i XX w.
Zachéd odkryt dalekowschodnia mysl estetyczng, ale wplynelo to bardziej
na sztuke europejska, niz na estetyke jako dziedzine filozofii. Pierwsza pol.
XX w. przyniosta historie filozofii chifi. najczesciej dzi$ cyt.: trzytomowe dziefo
(1927-1938) Alberta Forkego i napisane po chin. (1930-1936), a po wojnie
przetozone na ang. (1948), dzieto Funga Yu-lana, filozofa chin. wyksztalconego
na Zachodzie. Publikacje R. Wilhelma z lat 1920-1949 wykorzystywaly metody
K. Junga do interpretacji dziet taoistycznych i Ksiegi przemian. Doglebne badanie
f. ch., ktére mialo znaczenie takze dla samej filozofii zachodniej, rozpoczeto
sie¢ po II wojnie Swiatowej. Wéwczas m.in. ukazato si¢ monumentalne dzieto
J. Needhama, Science and Civilisation in China (I-VI, C 1954-1984), zostata
opisana filozofia jap., odkryta chifl. mys$l logiczna, potem filozofia koreariska,
a w koncu (najstabiej do dzi§ oprac.) mysl wietnamska. Poczawszy od 1956
pojawiaja sie liczne dzieta z zakresu filozofii poréwnawczej (samo pojecie
filozofii poréwnawczej wywodzi si¢ od sinologa P. Masson-Oursela z pracy
La philosophie comparée, P 1923, 1957*). W 1997 ukazalo sie znakomite oprac.
syntetyczne A. Cheng w jezyku franc. pt. Histoire de la pensée chinoise.

chinska filozofia Per — o Copyright by Polskie Towarzystwo Tomasza z Akwinu 47



Zetkniecie si¢ Ameryki z myslg dalekowschodnig nastgpilo po raz pierwszy
podczas Swiatowego Kongresu Religii w Chicago w 1893. Okupacja Japonii
po II wojnie $wiatowej, a p6éZniej wojna wietnamska, skutkowaly pojawieniem
sie w Ameryce wschodniej mysli religijnej (gféwnie buddyjskiej—np. The
Three Pillars of Zen, oprac. Ph. Kapleau, NY 1966, Lo 1980). Od pot. lat
sze$c¢dziesiatych pojawil sie zwigzany z tym ruch New Age. Mozemy moéwi¢
o poczatkach faktycznej wymiany mysli z f. ch. (jak i ind.), czyli filozofowaniu
na Zachodzie, z wykorzystaniem stylu uprawiania filozofii wlasciwego dla
Dalekiego Wschodu (przede wszystkim A. Watts, ale tez F. Capra w: The
Tao of Physics, Be 1975, Bs 2000% G. Zukav, The Dancing Wu Li Masters,
NY 1979; R. Pirsig, Zen and the Art of the Motorcycle Maintenance NY 1974).
Podobnie jak w Chinach f. ch. w Ameryce uprawiana jest w dwéch gtéwnych
nurtach: taoistycznym (Chicago: szkola Ch. Hansena) oraz neokonfucjariskim
(Albany i Stony Brook: szkota W. Th. de Bary’ego). W latach szes¢dziesigtych
i siedemdziesigtych maoizm znalazt wielu europejskich zwolennikéw, gt. we
Francji, Niemczech i Wloszech, wéréd teoretykéw krytycznego neomarksizmu
(szkota frankfurcka), czy egzystencjalizmu ateistycznego (J. P. Sartre). Dzi$ f. ch.
uprawiana jest na skale ogélno$wiatowa, i badana nie tylko z punktu widzenia
historycznego, ale tez tworczo rozwijana, m.in. w czasopismach: ,Journal of
Chinese Philosophy”, ,Philosophy East and West” (wyd. University of Hawaii
w Honolulu, specjalizujacy si¢ wiasnie w tej dziedzinie), czy , Hexagrammes”.

F. ch. w Polsce. Zainteresowanie filozoficzng my$lg chin. pojawito
sie¢ w Polsce pod koniec XIX w. Pierwsze prace w tym zakresie, to publikacje
ks. W. Zaborskiego (1830-1900) — Przebieg pojec¢ religijnych u Chiriczykdw (Prze-
glad Powszechny 44 (1894)); Ludy Turariskie i ich pojecia religijne (Kr 1894); Naj-
starsze ludy na swiecie. Studyum etniczno-religijne (Kr 1898). Réwnoczesnie poja-
wit sie t. I. Dziejow filozofii w zarysie (Kr 1894) M. Straszewskiego (1848-1921),
zawierajacy Dzieje filozofii w Chinach (opisujace nie tylko sama f. ch. wg éwcze-
snego stanu wiedzy, ale i szczegétowo etapy zapoznawania si¢ Zachodu z ta
mys$la). W poczatku XX w. powstaly liczne przeklady dzieta Laozego Daodejing,
wszystkie z ttum. W latach 1933-1938 S. Schayer (1899-1941), specjalista w za-
kresie filozofii ind., napisal pierwsze prace na podstawie buddyjskich tekstéw
chin. (cho¢ warto zaznaczy¢, ze reszte mysli chin. uwazat tylko za , madros¢”,
a nie za filozofi¢). W. Jabtoniski sam nie zajmowat sie szerzej filozofia, ale ze
wspolpracownikami i uczniami dokonal pierwszego przekiadu chini. dzieta filo-
zoficznego z oryginatu: Prawdziwa ksiega potudniowego kwiatu (1953) Zhuangzego
(Czuang-tsy), oraz opracowat Antologie literatury chiriskiej, zawierajaca frg. dziet
innych filozoféw. Swiatowej wagi wkiad do badania historycznego i poréwnaw-
czego f. ch. wni6st ]J. Chmielewski (1916-1998), ze swoimi pracami na temat
logiki chini. i struktury jezyka chin. W pol. badaniach nad mysla chin. wazne
sq publikacje M. J. Kiinstlera, dotyczace konfucjanizmu i mitologii chin., takze
ttum. Dialogow konfucjariskich oraz (z jezykéw zachodnich) licznych oprac. doty-
czacych kultury i f. ch.; wraz z G. Zdun przetozy? tez prace buddysty Fa Xiana.
T. Zbikowski przetozyt m.in. z oryginatu Daodejing, Xiaojing (Ksiega powinno-
Sci synowskiej) i Zhongyong (Doktryna srodka), A. Debnicki natomiast frg. dzieta
Mengzi (Mencjusz).
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R. Malek napisat wiele prac o taoizmie, K. Gawlikowski zajmowal sie
problematyka maoizmu i jego stosunku do konfucjanizmu, A. I. Wéjcik zas bada
konfucjanizm. T. Szparag analizowal m.in. teksty szkoly strategéw, a J. Kryg
Ksiege przemian (Yijing) — niestety przetozyt jg z tlumaczen innojezycznych —
i jej stosunek do taoizmu. F. Tokarz (1889-1972), specjalista od filozofii ind., zajat
sie f. ch. w latach szes$édziesiatych i wykladat ja na KUL-u pod koniec Zycia.
Napisal m.in. dwie obszerne prace (Nauka Konfucjusza na podstawie ,Lunyu” oraz
przekiad Daodejingu z komentarzem wlasnym), obecnie w przygotowaniu do
druku z rpséw. Obecnie (2001) wyklady z f. ch.—poza sinologia na UW —
prowadzi si¢ na wydzialach filozoficznych KUL, UMCS oraz UJ.
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