庄子世间本齐一庸人自扰之

<p> <p class=bjh-p>庄子认为，世界万物本来是一个整体，没有界限之分，这就是“未始有封矣”的状态。人生活在“未始有封”的世界，一切都是一体的，自然就没有是非之别。但庄子认为，可悲的是，人类的认识在，人类在主观上分割了这个世界，人类看到了世界万物多姿多彩的表象，继而认为人与人之间的不同，从此之后，这个“人间世”有了高低贵贱之分，有了贫富荣辱之别，有了此是与彼非，自此，世界陷入了无穷无尽的是非争论之中，由此而产生了战争、，产生了人与人之间的倾轧。这在庄子看来，是文明的异化，人类画地为牢为自己营造牢笼而不自知，这正是人类“物于物”的悲哀。</p> <p></p> <p class=img-container><img src=https://pics2.baidu.com/feed/a5c27d1ed21b0ef41c15a81ad3a6ebdd80cb3e59.jpeg?token=1d674c56832de77fa223aa08393b30d4s=/static-img/r1LAoGaoS4wgmJJWurIEPE34sNFgoaHxIsPn9efgjU0eoCVVjbj_Br56O28UIFhk.jpg width=500 /></p> <p> <p class=bjh-p>庄子曾痛心说，“一受其成形，不亡以待尽。与物相刃相靡，其行尽如驰而莫之能止，不亦悲乎！终身役役而不见其成功，苶然疲役而不知其所归，可不哀邪！”庄子指出，人们在与外物的相爱相杀之中，在与世俗的搏斗之中，忘记了人生的意义，找不到归路，这是人生极为可悲的事情。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>那么，我们如何才能找到人生的意义？庄子认为，我们需要从世界的本体论上去寻找答案。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p> <p class=bjh-strong>今且有言于此，不知其与是类乎？其与是不类乎？类与不类，相与为类，则与彼无以异矣。</p> <p></p> <p></p> <p> <p class=bjh-p> <p class=bjh-strong>虽然，请尝言之：有始也者，有未始有始也者，有未始有夫未始有始也者；有有也者，有无也者，有未始有无也者，有未始有夫未始有无也者。俄而有无矣，而未知有无之果孰有孰无也。今我则已有有谓矣，而未知吾所谓之其果有谓乎？其果无谓乎？</p> <p></p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>庄子说，假如现在有人在高谈阔论，他的说法与我刚才的说相同吗？还是不同？同与不同，其实都属于人的言论，从这个意义上来说，别人说的和我所说的就没有什么区别了。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>即使如此，我还是要说一说万物的形成。宇宙万物的形成，假设有一个开始的话，那就有未曾开始的状态，那么在这个未曾开始之前应该还有一个未曾开始，以此推下去，世界当是一个无穷无尽的状态。世界有“有”的状态，也有“无”的状态，在那没有“无”的状态之前，应该还有一个无“无”的状态。世界好像突然出现了“有”和“无”，但不知道“有”和“无”，哪个是“有”，哪个是“无”呢？现在我说的这些言论，却不知道我说的言论和看法是我果真说过的言论和看法呢，还是果真没有说过的言论和看法呢？</p> <p></p> <p class=img-container><img src=https://pics4.baidu.com/feed/eac4b74543a982267da9984787e003064b90ebd4.jpeg?token=aea4a573f0294a2f5bf3ed7eea9a6f34s=/static-img/FcIgXfgILlLnF_kmFgVUHU34sNFgoaHxIsPn9efgjU2I1kgXQxG8_eiuA_7MKJjW-FSeM3cmCHJGPucTPOh2n9atBK7oVOF-WhALkwuTFZdykxz8zqdcCCYz8JRx1xob4QAYyODJYO-yv_UPJe7ZBw.jpg /></p> <p> <p class=bjh-p>在这里，庄子用非常饶舌非常深邃的语言，说的我们是云山雾罩，找不到头脑，但是我们将此句简化来看，庄子在和我们谈世界的起源的问题。庄子的意思是说，世界上在“有”的状态之前应该是“无”的状态，而在“无”的状态之前，还有一个未曾存在无的状态，总之，我们可以无限向前推导，这个世界无穷无尽无始无终，或者说，宇宙万物的形成与发展经历了一个从无到有的过程，这说明“无”，才是万物终极的根源。既然“无”是世界终极的根源，那么万物就不应该有什么区别，我们眼中的大小、寿夭、贫贱、富贵更应该归之于一了。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>庄子认为，你看到的只是表象，你认识的只是常识，而要探究世界的根源，寻找人生的意义，就需要我们跳出常识的牢笼，换一种视角看世界。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p> <p class=bjh-strong>夫天下莫大于秋豪之末，而太山为小；莫寿乎殇子，而彭祖为夭。天地与我并生，而万物与我为一。既已为一矣，且得有言乎？既已谓之一矣，且得无言乎？一与言为二，二与一为三。自此以往，巧历不能得，而况其凡乎！故自无适有，以至于三，而况自有适有乎！无适焉，因是已。</p> <p></p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>庄子用突破人类日常经验的语言告诉我们，天下没有什么比秋毫的末梢更大了，而泰山却是渺小的；夭折的婴儿是长寿的，而长寿的彭祖却是短命的。在我们的眼中秋毫小，而泰山大，彭祖寿长而夭而寿短。但庄子说，假如我们换一个角度看世界的话，我们会发现所谓的大小寿夭都是相对的：秋毫固然小，但对比秋毫更小的东西来说，它却是大的；夭折的孩子固然短寿，但比朝生暮死的虫子却是长寿的；而彭祖固然长寿，但比以三千年为一春，三千年为一秋的大椿来说却是短寿。由此可知，世界无穷时间无限，而人却是有限的个体，人不是万物之灵，更不是宇宙的中心，人只是在无限的空间和时间之内的一个渺小和短暂的个体而已。因此，从“道”的角度上来看，“天地与我并生，而万物与我为一”，既然万物已经与我同为一体，那我们还能说些什么呢？既然已经与万物合为一体了，还能说什么也没说吗？</p> <p></p> <p class=img-container><img src=https://pics6.baidu.com/feed/b90e7bec54e736d1d0c5028d9632f5c5d76269cf.jpeg?token=6ba67b5af69a082cf573cbbf65ad38d2s=/static-img/sLoDLuQkn7fo_ZpBcpcwnU34sNFgoaHxIsPn9efgjU2I1kgXQxG8_eiuA_7MKJjW-FSeM3cmCHJGPucTPOh2n9atBK7oVOF-WhALkwuTFZdykxz8zqdcCCYz8JRx1xob4QAYyODJYO-yv_UPJe7ZBw.jpg width=500 /></p> <p> <p class=bjh-p>接下来，庄子开始进一步论述万物无穷性的理论，庄子说，客观存在的“一”，加上我用来表述的这个的“一”，加起来就成了“二”，“二”如果再加上我称述“二”的这个东西，就成了“三”，以此类推，数学家也不可能求得最后的结果，何况大家都是凡夫俗子！所以，从无到有乃至推到“三”，又何况从“有”推演到“有”呢？没有必要这样地推演下去，还是顺应事物的本然吧。</p> <p></p> <p class=img-container><img src=https://pics7.baidu.com/feed/0bd162d9f2d3572c8f646bed8771d92063d0c3e3.jpeg?token=987ed038bc774e34f0a7133ea2062105s=/static-img/klIE-WIoopPARf_NcWwtwE34sNFgoaHxIsPn9efgjU2I1kgXQxG8_eiuA_7MKJjW-FSeM3cmCHJGPucTPOh2n9atBK7oVOF-WhALkwuTFZdykxz8zqdcCCYz8JRx1xob4QAYyODJYO-yv_UPJe7ZBw.jpg width=494 /></p> <p> <p class=bjh-p>我们知道，庄子的齐物论包含两个方面，一个是万物齐一，一个是所有的议论齐一，现在，庄子论证了物的齐一，他还需要论证议论的齐一。庄子说：</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p> <p class=bjh-strong>夫道未始有封，言未始有常，为是而有畛也。请言其畛：有左有右，有伦有义，有分有辩，有竞有争，此之谓八德。之外，圣人存而不论；之内，圣人论而不议；春秋经世先王之志，圣人议而不辩。</p> <p></p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>庄子说，所谓的真理从不曾有过什么界限，而人类的言论也没有什么不变的标准，只因为各自认为只有自己的观点和看法才是正确的，这才有了这样那样的界限和区别。我来说说人类眼中的区别吧：有左有右，有序列有评判，有分别有辩论，有内心的攀比，还有公开的争斗。这就是所谓界限的八种表现。天地之外的事，圣人总是存而不论；宇宙之内的事，圣人虽然细加研究，却不随意评说。至于古代历史上善于治理社会的前代君王们的记载，圣人虽然有所评说却不争辩。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>庄子始终认为，争论和多言，是世界充满争斗的根源，因此，他主张无言，因为，那些圣人，对于世界的存在，是抱着“存而不论”的态度的，就让一切自然而然地存在那里，我们没有必要研究，更没有必要争论。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>庄子进一步指出：</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p> <p class=bjh-strong>故分也者，有不分也；辩也者，有不辩也。曰：“何也？”“圣人怀之，众人辩之以相示也。故曰：辩也者，有不见也。”夫大道不称，大辩不言，大仁不仁，大廉不嗛，大勇不忮。道昭而不道，言辩而不及，仁常而不成，廉清而不信，勇忮而不成。五者圆而几向方矣！故知止其所不知，至矣。孰知不言之辩，不道之道？若有能知，此之谓天府。注焉而不满，酌焉而不竭，而不知其所由来，此之谓葆光。</p> <p></p> <p></p> <p class=img-container><img src=https://pics7.baidu.com/feed/b8014a90f603738d7e6e50ccbf790a56f919eca6.jpeg?token=7bd897a35f24a1c09401c3abc5b9970as=/static-img/XP9MPikudjhITxsCLLrzc034sNFgoaHxIsPn9efgjU2I1kgXQxG8_eiuA_7MKJjW-FSeM3cmCHJGPucTPOh2n9atBK7oVOF-WhALkwuTFZdykxz8zqdcCCYz8JRx1xob4QAYyODJYO-yv_UPJe7ZBw.jpg width=390 /></p> <p> <p class=bjh-p>庄子指出，有分别，就有不分别；有争辩，就有不争辩。有人问这是为什么呢？因为圣人的心胸能包容万物，而众人则争辩不休夸耀于外，所以说，大凡争辩，总因为有自己所看不见的一面。真理是不必称扬的，高明的辩说是不必言说的，最大的仁爱是没有仁爱，最好的廉洁是不不讲廉洁，最勇敢的人是从不伤害他人的。“道”能说明白就不是道，言的争辩总有无法周遍的地方，仁有了固定的标准就不能成为仁爱，廉清晰可见就不见得诚实，勇敢到随处伤人也就不能成为真正勇敢的人。这五种情况就好像着意求圆却几近成方一样。所以，懂得停止于自己不知道的地方，那就是最高明的人，谁能真正通晓不用言语的辩驳、不用称说的道理呢？假如有谁能够知道，这就是所说的自然生成的府库。无论注入多少东西，它不会溢满，无论取出多少东西，它也不会枯竭，而且也不知这些东西出自哪里，这就叫做潜藏不露的光明。</p> <p></p> <p> <p class=bjh-p>世间本无事，庸人自扰之。宇宙万物无穷无尽，万物本来就是一体，而人类却未能认识到这一点，目光短浅画地为牢，把自己关在纷繁复杂没有结果的争论的牢笼之中，封闭了心灵，自设了种种界限，倘如此，人类如何才能达到逍遥？唯一的方法是，停止争辩，平息那些不同的理论，破除成心与偏见，培养一颗开放的心灵。</p> <p></p> <p></p><p><a href = "/doc/1153-庄子世间本齐一庸人自扰之.doc" rel="external nofollow" download="1153-庄子世间本齐一庸人自扰之.doc"  target="_blank">下载本文doc文件</a></p>
