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The article presents the concept of ecological civilization and examines some of
its aspects and its philosophical background. It points to the problem of under-
standing the concepts of culture and civilization, also in relation to the under-
standing of civilization as a further stage in the development of society. The eco-
logical civilization should overcome the contemporary industrial civilization
and its devastating effects on society and the environment. In examining the
philosophical background of the concept, it focuses on Daoism and its relevance
to contemporary, especially Chinese environmentalism. Finally, it deals with the
differences between the Chinese and Western versions of the concept of ecological
civilization, which identifies in a different understanding of the possibilities of
ecological democracy and authoritarianism as tools for achieving an environ-
mentally sustainable society.
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Koncept ekologickej civilizacie alebo ekocivilizacie je V naSom environmentalnom
a rovnako aj filozoficko-politickom mysleni prakticky neznamy. V stcasnosti pritom
ide o0 jednu z najdynamickejSie sa rozvijajucich iniciativ environmentalneho mysle-
nia, ktorou sa najludnatejSia krajina sveta uz viac ako desatrocie snazi sformulovat’
svoju odpoved na vyzvy antropocénu. Pozoruhodn4 je aj tym, Ze na rozdiel od va¢Siny
zapadnych environmentalnych konceptov, ¢inska verzia konceptu ekologicke;j civili-
zacie uZ nie je len teoretickym modelom, ale aj prakticko-politickou stratégiou, vlad-
nym programom a viziou budiicnosti. Stala sa totiz sucastou ideoldgie Komunistickej
strany Ciny, Ustavy Cinskej 'udovej republiky,! ale je tieZ §tatnou politikou a zaroveii

1V roku 2007 17. zjazd Komunistickej strany Ciny (KSC) ako ciel’ d’algieho rozvoja vyty¢il spoloé-
nosti budovanie ,.ekologickej civilizacie”. Od novembra 2007 je koncept ekologickej civilizacie
prezentovany ako stiéast’ oficialnej vladnej politiky, a tiez ideologie KSC. V roku 2012 bol integrovany
do pitbodovej stratégie, o ktora sa opierala &inska trinasta patroénica. Stucastou ustavy Cinskej
T'udovej republiky (CCR) je od roku 2012. V roku 2013 bol tiradujiicim prezidentom potvrdeny ako
hlavny ramec pre Statne environmentalne politiky a legislativu. Prehl'adnu ¢asovu os institucionalizacie
konceptu ekologickej civilizacie v politickom a Gistavnom systéme CLR pozri UNEP (2016, 4). V roku
2018 bolo postavenie konceptu ekologickej civilizacie v tistave CLR este va&$mi posilnené, takZe tento
koncept je fakticky jednym zo zékladnych Gstavnych principov.
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imaginaciou budticej spolo¢nosti, teda ciel'om, ku ktorému ma smerovat’ nielen vyvoj
Ciny, ale v idealnom pripade aj globélne;j civilizcie.?

Tento koncept bol v Cine prvykrat formulovany v prvej polovici osemdesiatych
rokov minulého storo¢ia (Pan 2014, 36), a to v nadvéznosti na model ,,ekologickej
kultary“ (Lipickij 1984), ktory vznikol este v byvalom Sovietskom zvize. Dalsim
z podnetov pre ¢insku verziu konceptu ekologickej civilizacie v§ak bol R. Morrison
a jeho publikacia Ecological democracy (1995), v ktorej autor sformuloval dévody
transformacie industrialnej civilizacie na civilizaciu ekologicku a nacrtol aj jej atri-
bty a mozné spdsoby jej dosiahnutia. Cinska veria konceptu je viak do velkej miery
aj vysledkom snahy filozoficky uchopit’ environmentalne désledky prudkého rozvoja
hospodarstva, rovnako ako procesy industrializacie a urbanizacie, v ramci ktorych sa
za necelych $tyridsat’ rokov tradiéne ruralna a agrarna kultara Ciny zmenila na urban-
nu a priemyselnu,® a to vratane negativnych socialnych a environmentalnych dosled-
kov takéhoto extenzivneho rozvoja.* To vyvolalo aj potrebu formulovat’ uplne nové
pravidla, upravujuce medzil'udské a spoloCenské vzt'ahy. V stivislosti s rozsiahlou de-
vastaciou zivotného prostredia a Sirokospektralnym znecistenim, ktoré urbanizacia
a industrializacia od roku 1978 spdsobili, mnohi ¢inski autori otvorene priznavaju, ze
Cina v plnej miere aplikovala takzvany zapadny model rozvoja, teda Ze stotoznila
ekonomicky rast s rozvojom, ¢o platilo prinajmenSom prvych tridsat’ rokov transfor-
macie. ,,,Najprv znecistenie, potom jeho kontrola; najprv devastacia, az potom obno-
va‘, to je, zda sa, zaCarovany kruh, ktorému sa v procese industrializacie neda vyhnit’
v ziadnej krajine ¢i regione” (Xie, Pan 2018, 11). V neposlednom rade je koncept
vysledkom tsilia revitalizovat’ tradi¢né ¢inske myslienkové koncepty a zaroven na ne
nadviazat’ v§ade tam, kde je to mozné.

Za pravdepodobne najvyznamnejSiecho predstavitel'a Cinskej verzie konceptu
ekologickej civilizacie mozno povazovat’ J. Pana. Podl'a neho je ekologicka civiliza-
cia ,.kombinaciou ekoldgie, konceptom prirody, civilizicie a ¢loveka a jadro ekolo-
gickej civilizacie je vo vztahu Cloveka a prirody* (Pan 2016, 36). Zaroven je rozvi-
nutim tradi¢ného konceptu ,,harmonie medzi ¢lovekom a prirodou®, ktory je podla

2 K ¢inskemu chépaniu globalizicie pozri Hrubec (2020a).

3V roku 1978, ked’ sa v Cine zacala uplatiiovat’ nové hospodarska a rozvojova politika, bola miera
urbanizacie Ciny 19,72 %, do roku 2016 vzrastla na 57,35 %. Mestska populcia vzrastla zo 170 mil.
na 770 mil. T'udi, pricom pocet miest vzrastol zo 193 na 656 a stale sa buduji d’alSie. V roku 1981
zaberala mestské zéstavba 7000 km?, v roku 2015 uz 49 000 km? Ciny. Len medzi rokmi 2010 a 2015
vzrastla mestska populécia o 101,37 mil. obyvatelov. Do roku 2030 mé urbanizacia Ciny dosiahnut
70 %. V mestach pritom uz v sucasnosti vznika az 80 % cinskej hospodarskej produkcie (Xie, Pan
2018, 85 —98). V urbanizacii a industrializacii, a tieZ v znedisteni a devastacii Zivotného prostredia tak
Cina stihla za 40 rokov to, o Zapadu trvalo asponi 200, niekde az 300 rokov.

4 Cina sa v roku 2007 stala najvagsim svetovym producentom CO2, ked’ v jeho produkcii predbehla
Spojené Staty americké. Vyznamne k tomu prispelo nielen zvySovanie Zivotnej tirovne, teda aj celkovej
spotreby obyvatelov Ciny, ale aj globalizacia, v ramci ktorej bolo do Ciny presunutych mnozstvo
vyrobnych kapacit, ktoré povodne produkovali sklenikové plyny a d’alSie znecCistenie v Eurdpe
av Severnej Amerike. A. Gare (2012, 21) V tejto stvislosti pripomina, Ze ,.zivotné prostredie Ciny je
nidené produkciou spotrebného tovaru pre bohatych, z ktorych vagsina nie st Cifiania, ale Zijti v inych
krajinach®.
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neho jednym z klI'aicovych vychodisk ¢inskeho filozofického myslenia. Tento tradi¢ny
koncept totiz uz vo svojich najstarSich pramenioch pracuje s poznanim, ze ,,l'udské
zakladné materialne potreby su obmedzené, zatial’ ¢o l'udské tizby mézu byt neko-
ne¢né“ (Pan 2016, 37). Prave snaha naplnit’ ni¢cim neobmedzované I'udské tizby sa
ukazuje ako jedna z hlavnych pri¢in devastacie zivotného prostredia. NajvacSou sla-
binou agrarnej a industridlnej civilizacie je potom neschopnost’ riesit’ problém neudr-
zateI'nosti (Pan 2016, 41), teda spdsobu vyuzivania prirodnych zdrojov, ktorého do-
sledkom je devastacia zivotného prostredia a vycerpanie prirodnych zdrojov. Preto
najvyznamnej$im principom konceptu je udrzatel'nost’ ekologickej civilizacie.

Ekologicka civilizacia vSak nema byt opakom civilizacie industridlnej. Ma byt jej
pokracovanim, tak ako je priemyselna civilizacia pokraCovanim tej agrarnej. Po trans-
formacii z agrarnej na priemyselnu civiliziciu ma Cina ambiciu pokracovat’ v trans-
formovani na ekologicku civilizaciu, a to v zmysle konceptu, ktory proklamuje, Ze chce
ist’ ovel'a d’alej ako koncept udrzate'ného rozvoja. Koncept ekologickej civilizacie je
tak definovany ako nova rozvojova paradigma, zaroven vsak uréuje limity rozvoja (red
lines),® ato napriklad definovanim rozlohy ornej pddy, pastvin, mokradi, lesov ¢&i
chranenych uzemi, ktoré musia byt’ urcite zachované, respektive ktoré nesmi byt obe-
tované industrialnej, dopravnej ¢i obytnej infrastruktire, ale musia byt’ ponechané na
produkciu potravin (orna poda, pastviny) alebo na samovyvoj a na zachovanie priro-
dzenych biologickych a regeneraénych procesov® (Xie, Pan 2018, 30 — 36). KI'u¢ovym
kritériom na takomto zaklade koncipovanych verejnych politik ma byt udrzatelnost,
teda uz nie rast HDP. V ekonomickej rovine koncept pocita s dosiahnutim stabiln¢ho
stavu ekonomiky’ (Pan 2016, 147 — 164) a vysokej urovne recyklacie,® rovnako ako
s takzvanou nizkouhlikovou ekonomikou.® Koncept pracuje aj s pojmom ekologickej
bezpecnosti, ktor dokonca chape ako sucast’ priorit Stdtnej bezpecnostnej politiky (Pan
2016, 124 — 127). Aplikaciou tohto konceptu sa ma vyriesit’ rozpor medzi rozvojom
a rastom znedistenia a devastacie Zivotného prostredia.

K pojmom kultira a civilizacia
Nie je vSak slovné spojenie ekologicka civilizacia vnitorne rozporné? Pojmy kulzira
¢i civilizdcia su v zapadnej filozofickej tradicii zvidcSa chapané ako opak prirody. Uz

5 K tomu pozri (Jiang, Bai, Wong, Xu, Alatalo 2019).

6 Napriklad mokrade, prirodné rezervécie alebo iné izemia, ddleZité pre zachovanie biodiverzity
a prirodzenych evolu¢nych procesov.

7 Tzv. steady-state economy, ktory sa ma stat’ novym norméalom (new normal).

8 Tzv. recycle economy je v Cine jednou z priorit, ktora je presadzovana na vietkych stuptioch
verejnej spravy.

9 Sugastou tzv. low-carbon economy je rozsiahly program vystavby vysokorychlostnych Zeleznic,
elektrifikacie autobusovej i automobilovej dopravy a Statom vynucované zatvaranie uholnych bani
a elektrarni a ich nahradzanie veternymi a soldrnymi zdrojmi energie.

10 Odpojenie rozvoja, teda rastu Zivotnej Grovne, fakticky ale vyroby a spotreby od rastu zne&istenia,
tzv. decoupling je kliGovym faktorom pre sucasné zvladnutie environmentalnej a socialnej krizy.
Viaceré stadie v8ak poukazuji na to, Ze tzv. zeleny rast je ve'mi pravdepodobne nedosiahnutelny,
ak nie priamo nemozny (Heberl at al 2020).
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len pouzivanie tychto pojmov predpoklada dualisticky, opozitami vymedzeny ramec
myslenia. Samotna distinkcia medzi kultirou a civilizaciou na jednej strane a prirodou
na druhej vychadza z antropolédgie vyc€lenujucej ¢loveka z prirody, ¢i dokonca stava-
Jjucej ¢loveka proti prirode. Prave z takejto kontrapozicie plynie potreba ,,boja“ s priro-
dou ¢i v lepSom pripade chapanie prirody len ako ,,zdroja* rozvoja l'udskej spoloc¢nosti
¢ijej bohatstva a ,,priestoru”, v ktorom sa odohravaju l'udské dejiny. V takomto chapani
je cielom civilizacie ,,0slobodenie® Spod moci prirody — a to tak vonkajsej (pocasie,
klimatické vykyvy, choroby), ako i vautornej (pudy, limity dané vekom, pohlavim, kon-
diciou atd’.). Koncept ,,udrzatelného rozvoja“ neprekracuje tento ramec, stale pocita
s rozvojom ako samozrejmost’ou, rozvoj stotoziuje s rastom, len apeluje na to, aby bol
rozvoj ohladuplny k moZnosti napiiiania potrieb buducich generécii* (World Commi-
ssion on Environment and Development 1987).

Pan upozorfiuje na to, Ze v starovekej Cine bolo chapanie kultiry a civilizacie od-
lisné. ,,Kultara je predovsetkym rozvinutie vntitornych schopnosti ¢i cnosti jednotlivca,
zatial' ¢o civilizacia zahfiia materialny i duchovny obsah a je ich kombinaciou* (Pan
2015, 34). Poukazuje pritom na to, Ze v zdpadnych jazykoch je vyznam pojmu civili-
zacie odvodzovany od latinského civis a civitas, teda ob¢an a mesto (pospolitost’). Ci-
vilizacia je tak va¢Smi chapana ako spolo¢enské usporiadanie vychadzajuce z principu
obCianstva (teda nie rodu, rasy, stavu ¢i triedy). Pojem civilizacia je tiez spajany so
zivotom signifikantnej Casti populacie v mestach, respektive s urbanizmom ako socidl-
no-politickym javom i ako uroviiou technického rozvoja (schopnosti planovat’, budovat’
a prevadzkovat’ mestsku infraStruktiru) a organizacno-administrativnych znalosti, re-
spektive zru¢nosti. Prave v tejto stvislosti sa ¢rta jeden z podstatnych vyznamovych
aspektov pojmu ekologicka civilizacia. Intenzivna urbanizacia a zmena Struktiry oby-
vatel'stva Ciny, ktora bola po tisicrodia rurdlnou a agrarnou civilizaciou, dava pojmu
ekologicka civilizacia d’alsi, nie nepodstatny vyznamovy aspekt.

Podrla Pana vsak v Cinstine pojem ,,civilizacia viac zdoraziiuje vnutornt kultivo-
vanost’ osoby a schopnost’ jej d’alSiecho zlepSovania, zatial’ ¢o v eurdpskych jazykoch

4

sa vacsi doraz kladie na vonkajsie vystupovanie, medziludské vztahy alebo socidlne

11 Koncept udrzatelného rozvoja vznikol v dosledku pochopenia rozporu medzi potrebami ekonomic-
kého a socialneho rozvoja, teda zvySovania zivotnej Grovne a potrebou ochrany zivotného prostredia,
teda ako snaha o zladenie tychto, v mnohom protikladnych procesov. Ako ukazuje D. Moellendorf
(2011), aplikacie tohto konceptu v niektorych medzinarodnych dohodach dokonca vydstila do konsti-
tuovania prava na udrzatel'ny rozvoj. Sam koncept, ale aj dosledky snahy o jeho praktické uplatnenie,
vsak Celia rozsiahlej kritike. Napriklad J. Lovelock (2014, 108) poukazuje na to, ze ,,udrzatel'ny rozvoj
jednoducho znamena rast®, L. Sklair (2019) vysvetl'uje, ako bol tento koncept inkorporovany do nara-
tivu obhajujuceho zaujmy korporacii, ¢im sa stal sti¢astou ideoldgii industrializmu a konzumerizmu.
Coraz rozsiahlejia devastacia infrastruktury i ekosystémov, ktorii spdsobujia klimatické zmeny, pritom
v mnohych oblastiach sveta ohrozuju fyzické prezitie celych populacii, pretoze vlady postihnutych
krajin uz neraz nie s schopné zabezpecovat ani zachranné operacie, ¢i aspon distribuovat’ humanitarnu
pomoc. Trvat’ v tejto situdcii na ,,udrzatel'nom rozvoji“ ako zmysluplnom koncepte je prinajmensom
znakom ignorovania reality (St'ahel 2019).
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skupiny* (Pan 2015, 34).22 V kazdom pripade v3ak plati, Ze ,.civilizacia je vysledok
interakcie cloveka a prirody, priCom vSak ziadna civilizacia nemoze transcendovat
prirodu‘ (tamze). Prave tento poznatok, je pre koncept ekologicke;j civilizacie kI"iCovy.

RozliSovanie agrarnej a priemyselnej civilizacie v§ak vychadza z rozdielu v spo-
sobe vyuzivania prirodnych zdrojov a produkcie bohatstva v spolo¢nosti. Kontrasto-
vanie tychto dvoch vyvojovych §tadii civilizicie s ekologickou civilizaciu,' 14 ktorej
hlavnym atribatom ma byt udrzatel'nost, v§ak zvyrazni prave sposob vyuZivania pri-
rodnych zdrojov ako kl'iCovy vyznamovy aspekt. Civilizaciu tak mozno chapat’ aj ako
vysledok nadprodukcie, ktory umoziuje dlhodobé uvolniovanie Casti populacie z pro-
cesu produkcie zakladnych potrieb (potrava, oSatenie, byvanie) a zaroven ako vysledok
dostupnosti vel'kého mnoZstva surovin a energonosicov i technologii ich tazby, dopravy
a vyuzitia. Dolezitym predpokladom vzniku akejkol'vek civilizacie vSak bol stabilny
klimaticky rezim holocénu, ktory po skonceni poslednej doby 'adovej umoznil usadnu-
ty spOsob Zzivota, ktory bol spojeny s pol'nohospodarstvom produkujiucim prebytok po-
travin. Prave tento zakladny klimaticky predpoklad vzniku civilizicie je teraz ohrozeny
novym, nestabilnym klimatickym rezimom antropocénu. Uz len tento fakt nevyhnutne
vedie k potrebe nanovo premysliet’ predpoklady existencie civilizicie a mozné zmeny
jej imperativov a organizacnych principov tak, aby civilizadcia mohla existovat’ aj v an-
tropocéne, teda v inych klimatickych podmienkach, nez ktoré umoznili jej vznik a roz-
voj az do Stadia globalnej industridlnej civilizacie. Civilizaciu totiz ohrozuje jej vlastny
uspech v podobe ovladnutia celého sveta a jeho transformacie pre potreby ,,civilizo-
vaného* sposobu zivota a negativnych vedl'ajsich, zvi¢sa nezamyslanych, ale hlavne
nepredpokladanych dosledkov I'udskych aktivit.

12 Diskusia 0 povahe kultiry a civilizécie a ich vzdjomnom vztahu je samozrejme ovel'a komplex-
nejsia, a to nielen v ramci zapadného, ale aj slovenského diskurzu. Napriklad J. Piagek (2014) vy-
medzuje vzt'ah kultary a civilizicie ako vzt'ah antagonisticky, a zaroven tvoriaci pozadie jeho konceptu
sykriticizmu. Kulturu poklada za ontologicky najvydatnejsi sposob bytia ¢loveka na svete, a zaroven
za vedomé pokracovanie prirody. Civilizaciu chape ako podklad kultury, ale zaroven ako odtrhnut od
kultary. Civilizacia totiz kultiru predstihla a pri svojej vitaznom usili ovladnut’ svet postupuje zvacsa
nekultirne — vojensky, vykoristovatel'sky, technologicky, imperialne, a preto aj smrtonosne.

18 Rozlisovanie agrarnej, industrialnej a ekologicke;j civilizicie prinajmensom implicitne obsahuje fi-
lozofiu dejin, postavenu na forme a spdsobe vyuzivania prirody ¢lovekom. Z podobného kritéria
vychadza 1. Dubnicka (2007) pri rozliSovani moralnych systémov vztahu ¢loveka a prirody v kultu-
rach lovcov a zberacov, pastierov a rol'nikov, a hapokon v modernych industrialnych kultarach.

14 A Gare (2012, 11) v tejto stvislosti poukazuje na to, Ze v Cine, ktora sa oznaduje za socialistickti
industrializmu, a nie kapitalizmu, ako sa by sa o¢akavalo od krajiny, ktora sa oficialne riadi ideoldgiou
marxizmu. Ako vSak poznamenava D. A. Bell , tie prvky marxizmu, ktoré mali v (¢inskej) spolo¢nosti
vyraznej$iu odozvu — doraz na materialny blahobyt a odpor voci abstraktnému mysleniu — sa uchytili
prave preto, ze mali konfucianske zéklady* (Bell 2010, 10). Podl'a G. Parkesa (2020) je dokonca sku-
to¢nou ideoldgiou vladnucej strany v Cine konfucianizmus, a nie komunizmus, ktory ma v nazve.
O nutnosti prekonania kapitalizmu ako predpokladu transformacie industrialnej civilizacie na ekolo-
gicku tak paradoxne CastejSie uvazuju zapadni ako ¢inski autori.
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V neposlednom rade je civilizacia tiez vysledkom dlhodobého hromadenia poznat-
kov a schopnosti ich zaznamenavania a medzigeracného prenosu. Ta si vyZaduje kul-
tarnu, a do znacnej miery aj politicko-organiza¢n kontinuitu. Prave tento aspekt vy-
znamu pojmu civilizacie zdoraziiuju ¢inski autori, a to poukazovanim na kontinuitu
¢inskej civilizacie, na viac ako dvetisicro¢nu kontinuitu ¢inskeho $tatu i na jav, ktory je
v T'udskych dejinach ojedinely a ktorym ma byt’ zastreSenie prakticky celej ¢inskej kul-
tary jednym Statom. Prave v tomto kontexte (aj ked’ samozrejme nie len v iom) treba
hladat’ zmysel tsilia ¢inskych autorov poukazovat’ na to, ze vychodiska konceptu ekolo-
gickej civilizacie mozno identifikovat’ v klasickych ¢inskych myslienkovych tradiciach
— taoizme, konfuciazme i sinizovanej verzii budhizmu (Xie, Pan 2018, 293 — 294), re-
spektive v nimi vyjadrenej predstave o vzt'ahu ¢loveka a prirody. A to napriek tomu, ze
industridlna civilizacia je fakticky civilizaciou globalnou.*®

Filozofické vychodiska

Kym zapadny environmentalizmus ma tendenciu hl'adat’ vzory harmonického spolu-
zitia s prirodou v kultrach, respektive v spdsobe Zivota prirodnych narodov, niektoré
prady dokonca v budhizme (jeho zapadnej interpretacii), ten ¢insky sa obracia k vlast-
nym kultarno-filozofickym koreniom, a to najma ku konfucianizmu a taoizmu. Prinaj-
mensom z pragmatického hl'adiska, teda z perspektivy vaésej prijatelnosti medzi oby-
vatel'mi Ciny i kompatibility s ¢inskym socio-ekonomickym a politicko-administra-
tivnym modelom organizacie spolo¢nosti'® je takyto pristup pochopitelny. Problém
pochopenia a interpretacie ¢inskej filozofie v kontexte ¢inskej kultary, a to najma po-
kial’ ide o jej staroveké texty'’ vSak ostdva stale aktualny,'® a to aj pri snahe o iden-

15 K tomu pozri St'ahel (2016a, 105 — 117).

16 K charakteristike, prametiom a stcasnej relevancii ¢inskeho modelu organizéacie spolo¢nosti pozri
Bell (2015), a tiez Hrubec (2020D).

17Uz prvé interpretacie ¢inskej filozofie, naboZenstva a ich kultirneho kontextu boli v Eurdpe velmi
vyznamne poznacené nielen jazykovou bariérou, ale aj snahou o ,,napasovanie* ¢inskych filozofickych,
spolocenskych a politickych realii do eurépskych pojmov a ramcov myslenia (Bondy 1993a, 104)
aV neposlednom rade vyuzivanim tychto interpretacii v eurdpskych teologickych a ideologickych
sporoch, ¢o v roznych formach a intenzite pretrvava do sucasnosti. Primarne v§ak bolo ¢inske myslenie
skumané s imyslom najst’ moznosti a spésoby, ako Cinu obratit’ na krestansku vieru, ked’ze do de-
vitnasteho storogia neboli eurépske kolonialne mocnosti schopné Cinu vojensky ani ekonomicky
ovladnut’, pokusali sa o to aspon ideologicky. Ako ukazuje B. Horyna, nevyhol sa tomu ani G. W.
Leibniz, ktory sice nebol tym, kto pre zédpadni kulturu objavil Cinu a jej filozofiu, ale rozhodne bol
prvym reprezentantom klasickej eurdpskej filozofie, ktory sa nielen vedome zriekol eurocentrizmu
(Horyna 2020, 147), ale dokonca poukazal na to, Ze popri zapadnej, teda eurdpskej, existuje aj vy-
chodna, prevazne ¢inska kultara, priGom obe treba povaZzovat’ za vyznamné pre cely svet a treba ich
preto chapat’ ako rovnocenné (Horyna 2020, 157 — 158) ¢o v zdpadnom diskurze doposial’ nie je
vieobecne prijimany postoj. K potrebe, ale tieZ peripetiam interkultarneho dialogu vo vztahu k Cine
pozri aj Dunaj (2013 a 2020).

18 Filozoficku reflexiu konceptu ekologickej civilizicie z eurdpskej, respektive zdpadnej perspektivy
komplikuje nielen jazykova bariéra, ale aj nejasna hranica medzi religiéznym a filozofickym aspektom
tradi¢ného ¢inskeho svetonazoru. E. Bondy v tejto stvislosti poukazal na to, Ze ,,Cinska spiritualita je
od najstarSich dob spiritualita areligiézna“ (Bondy 1993a, 99), ¢o sa ukazuje ako problém aj pri snahe

820



tifikovanie relevantnych filozofickych vychodisk ¢inskej verzie konceptu ekologickej
civilizécie.

Cinska verzia konceptu ekologickej civilizacie sice nadvizuje na viaceré ,,zapad-
né* koncepty (udrzatel'ny rozvoj, ekomarxizmus, ekologicka demokracia®), ale zaro-
ven aj na tradi¢né ¢inske sposoby myslenia a vykladu sveta. Vo filozofickej rovine je
dokonca vnimany ako sucast’ renesancie tradi¢nych ¢inskych spésobov myslenia a in-
terpretacie sveta, pricom vedome nadvizuje najmé na konfucianizmus,? taoizmus?
a Ciastocne aj ¢insky budhizmus.?? Predovietkym &inski autori pritom zddraziuju, ze
Vv ziadnom z tychto tradiénych &inskych myslienkovych pradov neprevazil zapadny
antropocentrizmus, ktory vydel'uje ¢loveka z prirody, respektive vytvara dichotomiu
¢loveka a prirody, ale naopak, inherentnou sucast'ou vSetkych tradi¢nych ¢inskych
konceptov bol obraz ¢loveka ako sti¢asti prirody a len vel’'mi zriedkavo spochybtiova-
nym idealom bolo hl'adanie harmonie ¢loveka s prirodou a neposlednom rade aj ¢lo-
veka so spolo¢nost’ou.??

o interpretaciu filozofickych vychodisk konceptu ekologickej civilizacie. Schonfeld a Chen (2019,
5) dokonca zdoraziuju, ze klasicka ¢instina vobec nema pojmy ekvivalentné pojmom nabozenstvo
a filozofia. Ich ekvivalenty do sucasnej ¢instiny zaviedli zahrani¢ni akademici v ramci svojho §tadia
¢inskej kultiry ako neologizmy. Skor ako Sokratovskou ,.laskou k mudrosti® je ¢inska filozofia
»ucenim madrosti, pre ktoré nie je distinkcia medzi profannym a sakralnym urujuca, respektive je
,.konceptualnym kontinuom s absenciou demarkacie medzi filozofiou a ndbozenstvom* (tamze). Pre
zapadného pozorovatel'a je preto prekvapivé, ¢i dokonca neuveritel'né, ze by sa na formulovani, ale
aj propagovani a praktickom uskuto¢tiovani ideologického konceptu i podl’a neho realizovanej prak-
tickej politiky §tatu, hlasiaceho sa k marxizmu, mohla intenzivne podielat’ aj Cinska taoisticka
asociacia, teda zo zapadnej perspektivy nabozenska organizacia, ktora vSak intenzivne spolupracuje
aj s vladou CLR. K tomu pozri (Lemche, Miller 2019) a tiez (Schonfeld, Chen 2019). V tejto su-
vislosti treba zd6raznit’, ze ndbozenstvo v eurdpskom zmysle slova nebolo a nie je stiGast'ou ¢inskej
kultary. ,,Skutoény polyteizmus zmizol v Cine uz davno na usvite historickej doby a monoteizmus
sa nikdy nevyvinul. Cifiania si vystagili s etikou — a to etikou F'ud'mi vytvorenou, nie nadiktovanou
odniekial’ zhora — a s vagnou ontologickou predstavou prirodzeného chodu veci, ktory bol najlepsie
vyjadreny v koncepcii a termine TAO. V tom je sucasne vel'kost i slabost’ ¢inskej myslienkovej tra-
dicie* (Bondy 1993b, 140 — 141).

19 J. Pan sa odvolava na pracu R. Morrisona (1995) Ecological Democracy (Pan 2014, 34). Pracuje
vsak aj s pracami ako s The limits to growth (Meadows et al. 1972) &i Collapse: How societies
choose to fail or succeed (Diamond 2005). V celom koncepte je vyrazne badatel'né pochopenie rizik
spojenych s koneénost'ou zdrojov a moznost'ou kolapsu civilizacie. Koncept tak mozno interpreto-
vat’ aj ako snahu najst’ taky model organizacie vysoko komplexnej spolo¢nosti, ktory by umoznil
vyhnut sa kolapsu (prinajmensom ¢inskej) civilizacie.

20K relevancii konfucianizmu v sticasnom ¢&inskom filozofickom mysleni a snahe 0 porozumenie
v Cine prebichajiicim spoloenskym procesom pozri napr. Bell (2010, 2015), Dunaj (2016,
2017), Kogler , Dunaj (2018), Kreuzzieger (2019), a tiez Parkes (2020).

2 Pozri napriklad Lu (2017).

22 pPozri Pan (2015, 35), Xie, Pan (2018, 293).

2 Socialny, respektive socialno-politicky rozmer konceptu ekologickej civilizacie je rovnako do-
lezity ako ekonomicky ¢i environmentalny. Ved najbohatSie polpercento svetovej populécie (teda
asi 40 milionov I'udi) svojim nadspotrebnym Zivotnym §tylom produkuje az 14 % svetovych emisii
sklenikovych plynov. Na druhej strane najchudobnejsich 50 % svetovej populacie je zodpovednych
len za 10 % emisii (Wiedmann, Lenzen, KeyBer et al. 2020). Uz len tato socioenvironmentalna
nespravodlivost ma potencial rozvratit' globalnu civilizaciu socidlnym vybuchom. Koncept
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Z perspektivy sucasného environmentalizmu sa ako ,,najzelensi* z filozofickych
smerov starovekej Ciny javi taoizmus.?* Vo filozofickej rovine je vyjadrenim tradi¢-
ného ¢inskeho chapania sveta ako vzajomne suvisiaceho zivého systému, ¢i dokonca
organizmu (Overmayer 1999) tvoreného nebom, zemou a clovekom ako tromi neod-
delitelnymi komponentmi jednotného univerza, navzajom previazanymi dialektic-
kym procesom nestaleho vzajomného ovplyviiovania a vyvazovania. Pan V tejto su-
vislosti odkazuje na posledné StvorverSie dvadsiatej piatej kapitoly Tao Te tingu,
ktorého autorstvo sa pripisuje anonymnému autorovi znamemu ako Lao-C’ (Stary
majster):

Zakony Cloveka podmietiuje Zem,
Zakony Zeme podmieiiuje Nebo,
Zakony Neba podmieiiuje Cesta Tao,
A Cesta Tao je sama zo sebal!

(Lao-c’ 1993, 35)%

Podl'a Pana sa Lao-C’ pokusa vyjadrit’ vzt'ahy medzi ¢lovekom a prirodou a pra-
vidla, ktorymi sa tieto vztahy riadia. Toto Stvorversie teda znamend, ze I'udia ziju, pra-
cuji a reprodukuju podl'a zakonov zeme; zem sa meni podla ro¢nych obdobi, a tym
produkuje rozliéné formy Zivota podl'a zdkonov neba; nebo funguje a meni sa podl'a
principov Cesty Tao; zatial’ co Tao nasleduje zakony prirody, pri¢om nechava prirodu
uberat’ sa svojou cestou. Toto videnie sveta a principov jeho fungovania neskorsi ¢inski
autori rozpracovali do filozofického systému ,,harmoénie medzi ¢lovekom a prirodou®,
ktory je podla Pana v zretel'nom kontraste k zapadnej filozofii vyuzivania rozvinutej
vedy na dobyjanie, plienenie a drancovanie prirody. Pre sucasnil industridlnu civilizaciu
z toho podl'a Pana plynie, Ze vzt'ah ¢loveka a prirody nema stat’ na tsili ¢loveka menit’
a transformovat’ prirodu, ale na reSpektovani prirody a konani v sulade s jej zakonitos-
tami (Pan 2016, 35). Vedecka dimenzia prirodnej ekologie (natural ecology) pochadza
zo zépadu, filozofickd dimenzia huménnej ekolégie (human ecology) vznikla v Cine
a jej prvé formulacie mozno podl'a Pana najst’ prave v Tao Te t'ingu (tamze).

Schonfeld a Chen (2019, 6) v stvislosti s touto, ale aj d’al$imi pasdzami Tao Te
tingu konstatuj, Ze ide o $pecifickll formu naturalizmu, ktora je vynimoc¢ne vhodna na
zvladnutie sucasnej environmentéalnej krizy. Za jedine¢ny vklad taoistickej perspektivy
vnimania vzt'ahu ¢loveka, respektive kultary a prirody do konceptu ekologickej civiliza-
cie povazuju motivy, ktoré su podla nich identifikovatel'né aj v su¢asnom taoizme: vni-
manie vzt'ahu prirody a kultury ako kontinua, normativny charakter prirodnych faktov,
umierneny antropocentrizmus a V neposlednom rade evolu¢na koncepcia prirody

ekologickej civilizacie je preto tiez kritikou existujuceho globalneho ekonomicko-politického sys-
tému a zaroven snahou o sformulovanie vizie takého spoloc¢enského usporiadania, ktoré by mohlo
nahradit’ to sii¢asné, interpretované aj zapadnymi autormi ako korporatokracia. K tomu pozri Gare
(20144, 2014b, 20173, 2017b, 2018) alebo Ahearne (2013). Koncept ekologickej civilizacie ma teda
vela sty¢nych bodov s politickou ekologiou ¢i socidlnou ekoldgiou.

24 Pozri Miller (2017), ale aj Gare (2013).

% Citované podla prvého slovenského prekladu M. Carnogurskej a E. Bondyho.
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i ¢loveka. Priroda je chapana ako ,.kone¢ny ramec, integrujuci vSetko vratane kultary*.
V tejto suvislosti konstatuji, Ze charakteristickou ¢rtou antropocénu je prave rozpusta-
nie hranice oddel'ujucej kulturu a prirodu (tamze), teda tej distinkcie, ktora bola, a do
zna¢nej miery doposial’ je, charakteristicka pre zapadnu kultiru, rovnako ako pre in-
dustrialnu civilizaciu. Zaroven poukazuju na to, Ze evolucia prirody je suc¢ast’ou kozmo-
16gie a ontoldgie taoizmu, a preto tak ako sa vyvija priroda, musi sa menit’ aj civilizacia.
Podl'a nich ,,taoizmus vo svojej starovekej ontologii anticipuje zakladné prvky Stan-
dardného vedeckého modelu najmé v oblasti ekologie a evolucie® (Schonfeld, Chen
2019, 14).

Tao Te t'ing, Samozrejme, obsahuje mnozstvo d’al$ich pasazi, ktoré mozno inter-
pretovat’ v sulade s tézami sucasného environmentalizmu, to vSak nie je cielom tejto
stidie. Podstatné je, ze Tao Te t'ing vyjadruje kozmologicky i ontologicky model sveta,
»podany na svoju dobu vel'mi koherentne” (Bondy 1993a, 101), ktory svet vidi ako
vyvijajuce sa kontinuum medzi prirodou a ¢lovekom, respektive kultiurou.?® , Zatial’ o
grécka a indicka filozofia hl'adala usilovne a v najroznejsich variantoch ,pevny bod°,
nemenny zaklad skuto¢nosti (bud’ v bozstve, ktoré tvori svet, ¢i v nejakej prapodstate —
imaterialnej ¢i materialnej —, z ktorej svet takym ¢i onakym spdsobom vyplyva, alebo
sa formuje), ¢inska filozofia videla (a vidi) skutocnost’ ako proces (Bondy 1993a, 100).
Prave takéto videnie skuto¢nosti sa javi ako ovel'a vhodnejsie vychodisko pre pocho-
penie a konzekventné premyslenie poznatkov suc¢asnych vied o Zemi, ktoré sa snazia
uchopit’ evoluciu ¢loveka i biosféry, atmosféry, hydrosféry a kryosféry ako navzajom
prepojeny a podmieneny, nikdy nekong¢iaci proces, ako umoziuje ,,europska filozoficka
tradicia, vychadzajica v podstate zo substanéného modelu skutocnosti® (Bondy 1993a,
104). To by asponi ¢iastoéne vysvetlovalo, preco svetonazor postaveny na substancia-
listickych, pevny bod (nemennu, ve¢nu podstatu) hl'adajicich ontologickych koncep-
toch, ma aj tvarou v tvar prebiehajucim procesom klimatickej zmeny a masového vy-
mierania rastlinnych a Zivo¢isnych druhov problém pripustit’, Ze je nieCo také vObec
mozné a ze pricinou tychto javov méze byt’ ¢lovek aich doésledkom taka radikalna
zmena globalneho klimatického systému, ktora znemozni d’alSiu existenciu civilizacie.

Z hladiska konceptu ekologickej civilizacie ako svetonazoru, ktory vychadza z po-
chopenia Cloveka (I'udstva) ako sucasti pomerne 'ahko zraniteI'nej prirody, ¢i presnejsie
komplexnej siete zavislosti planetarneho systému zivota a jeho predpokladov, je vSak
dolezité to, Ze konfucianizmus, a ani ¢insky budhizmus taoizmom vyjadreny svetonazor
(integrujuci kozmologiu, ontologiu i etiku) nespochybnili. 1. Dubnicka v tejto stivislosti
hovori o Cinskych univerzalistickych nabozenstvach, pri ktorych doslo k zvlastnej
synkréze, takze ich mozno oznacovat’ aj ako ,.tri nauky v jednom®. Podl’a Dubnicku ,,sti
najtypickejsie pre ¢insku spolocnost’ a vo velkej miere determinovali jej tradicie, no aj
filozoficka* a ,politicki* mentalitu Cifianov* (Dubni¢ka 2013, 185). V tomto zmysle

% Tao Te ting je nielen kIicovym textom ¢inskej filozofickej, ¢i dokonca spiritudlnej tradicie, ale
dodnes patri aj k najprekladanej$im a najinterpretovanejsim dielam ¢inskej filozofie. V nasom
akademickom prostredi mozno za jedine¢ny pokladat’ vyklad tohto textu, ale aj procesu jeho vzniku
a vyvoja jeho tiprav a interpretacii v kontexte &inskych dejin od M. Carnogurskej (2009 a 2012).
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v sucasnosti dokonca mozno hovorit’ o Synkréze taoizmu, konfucianizmu?’ a ¢inskeho
marxizmu.

V prebiehajucej diskusii o filozofickych vychodiskach konceptu ekologickej ci-
vilizacie vSak zaznievaju aj kritické hlasy, ktoré poukazuji na to, Ze takato interpretacia
¢inskej filozofickej tradicie prakticky ignoruje rozsah environmentalnej devastacie,
ktora sprevadzala rozvoj ¢inskej agrarnej civilizacie od jej vzniku v staroveku.?

Aj viaceri slovenski autori poukazuju na to, ze kI'aCové heslo taoizmu wu-wej,
teda nezasahovanie do prirodzeného chodu veci, ¢i ,,konanie nekonanim* malo pévodne
socidlno-politicky vyznam, bolo adresované panovnikom ako navod na podl'a moZnosti
nenasilné vladnutie (Dubni¢ka 2013, 189 — 190) a k jeho ,,zekologizovaniu® doslo az
v dvadsiatom storo¢i (Kuéirek 2008, 30 — 32), a to dokonca najprv v zapadnom environ-
mentalizme, ked tento pojem zadala pouzivat’ moralna ekolégia. Z dejinno-filozo-
fického hl'adiska teda pri pripisovani ,,ekologickych® vyznamov starovekym textom ide
0 anachronizmus. Ako upozoriiuje Huertebise: ,,Anachronické interpretacie mézu vy-
tvorit’ pocit kontinuity, ktory vSak Casto protire¢i povodnému vyznamu Klasickych
textov a ich dobovému kontextu‘?® (Huertebise 2017, 9). Podl'a neho dokonca neplati
ani argument, ze v klasickych textoch zapadnej filozofickej tradicie nemozno najst’
mySlienky s environmentalnym vyznamom. Tie totiz vidi napriklad u Marca Aurelia,
V renesanénom koncepte makrokozmu a mikrokozmu ¢i u Schellinga.®® Tu vsak treba
namietnut’, ze tieto filozofické iniciativy nikdy nedosiahli taky formativny vplyv na
zapadnu kultaru a jej vnimanie sveta, respektive vztahu cloveka (spolocnosti, kultiry)

27 Vysvetlenie nemoznosti liberdlno-demokratickych politickych systémov odstranit’ pri¢iny devas-
tacie zivotného prostredia, ateda aj odvratit’ hroziaci kolaps planetarneho ekosystému z hl'adiska
stigasného konfucianizmu podava Tiang Cching, jeden z najvyznamnejsich konfucianskych filozofov
stcCasnosti. Legitimita politického systému liberalnej demokracie je podla neho odvodzovana od
suverenity I'udu, ktora chépe ako sekularizovanu verziu suverenity boha. Legitimita politického sys-
tému odvodzovana len od suverenity Pudu je podla Cchinga prili§ redukcionistickd, vylutuje totiz
moznost’ legitimity posvétnej (transcendentnej) a legitimity historickej. Vol'a 'udu sa totiz podl’a neho
odvija od I'udskych tiizob, zvacsa kratkodobych, navyse aj I'ahko ovplyvnite'nych (napr. marketingom,
agitaciou, propagandou), ktorych obmedzovanie je (osobitne v konzumnej individualistickej spolog-
nosti, kde je pravo vyrabat, spotrebovavat’, a tym aj zneCistovat’ postavené nad pravo na priaznivé
zivotné prostredie) politicky nelegitimne. Presadzovanie dlhodobych celospolo¢enskych zaujmov,
alebo dokonca zaujmov celého Pudstva, je v takomto systéme vel'mi nepravdepodobné (Cching 2019,
22 —24). Cching je velmi kriticky k si¢asnému politickému systému Ciny, nehlési sa ani ku konceptu
ekologickej civilizacie, ale jeho chapanie troch druhov legitimity a S nimi spojenych troch druhov mo-
ci, ktoré by mali byt reprezentované troma komorami parlamentu jasne odkazuje na pévodnt taoistic-
ku koncepciu sveta ako harmoniu troch zakladnych prvkov — neba, zeme a ¢loveka.

28 Pre podrobnii analyzu environmentalnych dejin Ciny pozri Elvin (2004). Pozri tiez Hansen, Li,
Svarverud (2018, 198) a Ponting (2019).

29 Tlto namietku viak mozno vztiahnut aj na zépadnych autorov, ktori sa prakticky o to isté pokusaju
novymi interpreticiami a ,,aktualizdciami® textov antickej ¢i krest'anskej filozofie.

30 Podra A. Gerea je dokonca pre konstituovanie filozoficky relevantného svetonazoru ako predpokla-
du reélnej transformacie industrialnej na ekologick civilizaciu potrebné rekonstruovat’ a aktualizovat’
Schellingov $pekulativny naturalizmus a venovat’ pozornost’ jeho vyvoju az po procesualne metafyziky
(Gare 2017b, 51 — 63).
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aprirody, ako to mozno identifikovat’ v stvislosti s éinskymi klasickymi textami.
Huertebis vsak tvrdi, Ze: ,,Pojem ,¢inska ekologicka civilizacia® moze byt internym poli-
tickym nastrojom propagovanym tak, aby poskytol moralnu legitimitu vynucovaniu
environmentalnych predpisov, ktoré by mohli mat’ nepriaznivé dopady na domacu eko-
nomiku® (Huertebise 2017, 11). Odhliadnuc od toho, Ze prave v tomto zépadny envi-
ronmentalizmus zlyhava, prehliada tiez, Ze tento koncept moze poskytovat’ viziu, ¢i do-
konca normativny obraz buducnosti, o naplnenie ktorého sa mozno usilovat’ na indi-
vidualnej i celospolo¢enskej urovni.

Prave to je to, ¢o podl'a Garea viacerym zapadnym spolo¢nostiam chyba, a preto
sa priemyselna civilizacia postavena na triumfe redukcionistického scientizmu a impe-
rativoch globalneho trhu nachadza uprostred najvacsej krizy, akej kedy l'udstvo celilo,
¢im mysli nielen deStrukciu globalneho ekosystému, ale aj krizu filozofie, a tym aj
filozofickych zakladov kultury a politického systému. Prave v tejto situécii je podla
neho nevyhnutné obratit’ sa opat’ k filozofii, o znamena ozivit’ a obnovit filozofiu ako
hladanie komplexného porozumenia 'udstvu a jeho miestu v prirode. Iba tak je podla
neho mozné nahradit’ prevladajici svetonazor, bez ¢oho sa nemozno vyhnit’ globalnej
ekokatastrofe (Gare 2017b, 13). Gare teda koncipovanie filozofie ekologickej civiliza-
cie chape ako kreovanie imagindcie, narativu, ¢i priamo kozmologie (Gare 2018, 226)
postavenej na ekologickom, ¢o znamena predovsetkym evolu¢nom a symbiotickom, te-
da nie ekonomickom, teologickom ¢i geopolitickom mysleni, o ktoré sa opiera priemy-
selna civilizacia. Ulohou filozofie ekologickej civilizicie tak je prinajmensom napo-
mdct’ ,,rozvinutiu Uplne novych spésobov porozumenia svetu, odhalujicich jednotu
V rozmanitosti a umoziiujucich 'ud’om lepsie porozumiet’ sebe samym a ich miestu vo
vesmire (Gare 2017b, 17). V jeho chapani je tak koncept ekologicke;j civilizacie rovna-
ko epistemickym, ako aj normativnym manifestom, pozitivnou vizualizdciou moznej
buducnosti.

Environmentalny autoritarianizmus ¢i environmentalna demokracia

Najostrejsia kritika konceptu ekologickej civilizacie vSak poukazuje na to, ze predo-
vsetkym jeho Cinska verzia otvorene pracuje aj s konceptom environmentalneho au-
toritarianizmu.®! Je zjavné, Ze ¢inska vlada disponuje administrativnymi kapacitami
a legislativnymi pravomocami, ktoré jej umoziuja realizovat’ environmentalne politiky
(napr. znizovanie emisii sklenikovych plynov zatvaranim uholnych bani a elektrarni,
zvySovanie miery recyklacie, obmedzenie ¢i Uplny zdkaz dovozu odpadu do krajiny ¢i
obmedzovanie komer¢nych aktivit v chranenych tzemiach) ovel’a efektivnejsie a hlavne

81 Jav, ktory pomenoval M. Beeson (2010). Pred autoritarianiznom (a nacionalizmom) ako alterna-
tivami ekologickej demokracie v§ak uz v ¢ase liberalneho triumfializmu po pade vychodného bloku
varoval R. Morrison (1995, 113 — 136).
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rychlejsie® ako zdpadné krajiny, pretoze v tych je formulovanie, a hlavne presadzo-
vanie environmentélnych politik silne ovplyvitované skupinovymi zaujmami,* ktorych
pdsobenie vladam fakticky znemozZiuje naplnenie ich klimatickych zavizkov vyply-
vajucich z Parizskej klimatickej dohody (Xie, Pan 2018, 184 — 185).

R. Morrison vSak koncept ekologickej civilizacie kreuje z perspektivy demokra-
cie, teda potreby jej prehibenia &i rozsirenia do podoby ekologickej &i environmen-
talnej demokracie.®® Zdoraziuje, Ze ekologicka civilizacia ma byt budovana na demo-
kracii, rovnovahe a harmonii, ¢o znamena dostat’ pod demokraticki kontrolu techno-
logické a korporatne rozhodovacie procesy. Ekologicka demokracia ma byt opakom,
respektive prekonanim su¢asnej trhovej demokracie, ale aj industrializmu, teda situacie,
v ktorej je véd¢sina rozhodnuti prijimanych cez prizmu trhovym a industridlnych
imperativov. Tie totiz ,,redukuji vSetky aspekty Zivota a pddy na vstupy* (Morrison
1995, 171) industrializovanych procesov produkcie. Zakladné imperativy industria-
lizmu nie su kompatibilné s imperativimi demokracie, takze demokracia v industrialnej
civilizacii ma nanajvys podobu formalnych procedur. V takejto forme je, rovnako ako
sam industrializmus, dlhodobo neudrzatel'na. Transformacia industrialnej civilizacie na
ekologicku je preto demokratizanym procesom, a zarovenn nevyhnutnym predpokla-
dom pre dlhodobu udrzatel'nost’ demokracie ako politického systému.

Cinski autori st viak skepticki v stvislosti s redlnou moznost'ou prijimania po-
trebnych environmentalnych opatreni demokratickymi procedurami. Tu mozno identi-
fikovat’ aj hlavny rozdiel medzi zapadnou a ¢inskou verziou konceptu ekologickej civili-
zacie. Zapadna pocita s aktivnou participaciou environmentalne uvedomelej verejnosti,
¢inska naopak predpoklada, Ze je len vel'mi malo pravdepodobné, Ze by zastupcovia len
priemerne, ¢i skor podpriemerne vzdelanej verejnosti, zamerani najmé na kratkodoby
ekonomicky rozvoj, boli schopni prijat’ legislativu, ktora by dostato¢ne reflektovala
aktudlne vedecké poznatky o klimatickych zmenach a rizikd, ktoré vich désledku
hrozia.% Navyse, ako zdoraziuji Schénfeld a Chen, ¢insky politicky systém kladie,

32 Prave schopnost’ presadzovat’ environmentalne politiky, najmi zniZovat emisie sklenikovych
plynov ¢o najrychlejsie, mozno povazovat’ za kli¢ovy faktor, ktory rozhodne o tom, ¢i planetarny
klimaticky rezim umozni d’al§iu existenciu civilizacie, ¢i dokonca prezitie cloveka ako zivoc¢isneho
druhu. Rozsah arychlost’ prebiehajtcich klimatickych zmien na jednej strane a pokracujuci rast
emisii sklenikovych plynov na druhej strane vSak ukazuju, Ze ani tie najradikalnejSie doteraz prijaté
opatrenia nie st dostato¢né.

3 K tomu pozri B. Gilley (2012).

34 Teda lobingom (v lepSom pripade) ropnych a uholnych korporacii, ale rovnako aj velkych auto-
mobiliek a v neposlednom rade zbrojného priemyslu.

35 Popri konceptoch liberalnej, socialnej a krestanskej demokracie tak mozno hovorit’ aj koncepte
environmentalnej demokracie.

36 Opieraju sa pritom aj o skiisenosti z uplynulych Styridsiatich rokov transformécie, ked prave imple-
mentécia trhovych principov v podobe slobody podnikania a kumulacie zisku a decentralizacia mnoz-
stva kompetencii, ato aj tych v oblasti kontroly znecistenia a ochrany zivotného prostredia, viedli
k zintenzivneniu exploatacie prirodnych zdrojov a devastacii zivotného prostredia na lokélnej a re-
gionalnej Grovni. Snaha centralnej vlady presadzovat’ politiku zniZovania emisii sklenikovych plynov
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na rozdiel od zapadného, kolektivne blaho na prvé miesto.3” Z tohto pohl'adu preto musi
byt pravo na priaznivé zivotné prostredie, dychatelny vzduch, pitnu vodu ¢i zdravé
potraviny nadradené vlastnickemu pravu ¢i pravu na podnikanie, ktoré implikuje pravo
na zneCistovanie. Pokracujiica devastacia zivotného prostredia podla Schonfelda
a Chena (2019, 9) vedie k otazke, ¢i si civilizacia mbze dovolit’ pokraovat’ v prefe-
rovani obéianskych slobdd pred kolektivnym blahom, ktorym je bezpochyby zacho-
vanie obyvatelnosti planéty. Poukazuju totiz na to, ze liberalne demokracie nielenze
zlyhavaju v snahe regulovat’ fosilne korporacie, ktoré su zodpovedné za vac¢Sinu emisii
sklenikovych plynov, ale dokonca poskytuju pravnu ochranu tym, ¢o popieraju kli-
matické zmeny, spochybiuju vedecké poznatky o tomto procese a namiesto nich Siria
dezinformacie a trhovi ideologiu (tamze).

Tento rozdiel vedie k viacerym otazkam. Je mozné presadit’ koncept ekologickej
civilizacie demokraticky? Uz len to, Ze tento koncept sa v roku 2007 stal sucastou
ideolégie KSC a od roku 2018 je sucastou ustavy CLR, vedie k pochybnostiam o jeho
zlugitelnosti so zapadnou predstavou ustavnej demokracie. Podl’a Huertebisa (2017, 17)
je tento koncept len d’al$im nastrojom na legitimizovanie novych foriem socialnej
kontroly jednotlivcov. Takato kritika vSak neberie do uvahy, Ze zavaznost' znecCistenia
a devastacie zivotného prostredia, a tym aj zhorSenie kvality l'udského zdravia i oraz
intenzivnejie prejavy klimatickych zmien v Cine (napokon aj na celom svete) si
vyzaduju radikalne opatrenia. K nim urcite patria prehodnotenie akceptovatelnych
spOsobov rozvoja, zmena imperativov organizacie spolo¢nosti a v neposlednom rade aj
hierarchie garantovanych prav, ale aj povinnosti ¢i obmedzeni vynucovanych verejnou
mocou.® To vedie k d’al§im otazkam: Ako vybudovat’ silné verejné intitucie, ktoré by

a zastavenie deforestacie masivnym programom zalesiiovania opakovane narazaju na odpor pred-
stavitel'ov miest a provincii, ktoré neraz nevahaju ignorovat’ vladnu legislativu, alebo aj skresl'ovat’
Statistiky miery znecCistenia ¢i mnoZzstva vyprodukovanych emisii a odpadu, pretoze za ddlezitejsi
pokladaju hospodarsky rast svojho mesta ¢i regionu a celostatne, ¢i dokonca globalne environmentalne
problémy sposobované takouto politikou vnimajii ako druhoradé (Gare 2012, 15 — 16).

37 K podrobnej analyze &inskeho politického systému a silnym vplyvom meritokratickej tradicie
v fiom, ktora aj pomerne liberalnych &inskych autorov vedie k skepticizmu v stvislosti s moznost'ou
presadenia, ale hlavne nasledného dlhodobého udrzania systému zédpadnej masovej demokracie v Cine.
K tomu pozri Bell (2015). Z perspektivy suc¢asného konfucianizmu, ktorého tradicia je hlavnym zdro-
jom meritokratického konceptu uplatitovaného v Cine v pristupe k politickym funkciam i k chapaniu
zmyslu a lohy politiky vo vieobecnosti, zase zapadnu formu demokracie kritizuje T. Cching (2019).
38 Primarne nemusi ist’ o obmedzenie vlastnickych prav & slobody podnikania alebo pohybu (cesto-
vania). ,,Dontitenie” méze mat’ aj formu uréenych emisnych limitov automobilov, tried energeticke;j
efektivity spotrebicov, uhlikovej dane ¢i povinnosti recyklovat. Akakol'vek pravna norma, prikazujica
separovat’ ¢i recyklovat’ odpad alebo istit” odpadové vody ¢i uréujuca emisné limity spal’ovacich
motorov atd’. je ,,donutenim™ vynucovanym autoritou verejnej moci — ni¢ z toho l'udia, a nieto eSte
firmy, nerobili, kym im to zakon neprikazal a sankciami ich k tomu nedonutil. Zakony alebo emisné
normy ¢i normy urcujuce pripustné mnozstva rozliénych chemikalii v pitnej vode ¢i potravinach st
legalne formy donttenia. Jednotlivec nema Sancu kupit’ si auto s niz§imi emisiami alebo chladnicku
s vy$Sou triedou efektivnosti, pokial’ ju nikto nevyraba. Etika sebaobmedzenia (dobrovolna skrom-
nost) moze jednotlivca viest' k tomu, Ze si auto, chladnicku, pracku atd’. nekupi, alebo nebude
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boli schopné presadzovat’ verejny zaujem, a zaroven zachovat’ ich demokratickt kon-
trolu? A to v situécii, ked” existujlice institicie, a neraz aj verejné politiky, primarne
chrania a presadzuju sukromny, respektive korporatny zaujem v rozsahu, ktory mno-
hych autorov vedie k tomu, Ze si¢asny zapadny ekonomicko-politicky systém oznacuju
ako korporatokraciu. Pritom rozli¢né vedecké konzilia vratane Medzivladneho klima-
tického panelu, a tiez mnohé obcianske iniciativy icelosvetové ochranarske hnutia
poukazujui na to, Ze verejnym zaujmom je ochrana a obnova globalnych ekologickych
verejnych statkov (ecological commons),®® ku ktorym bezpochyby patria stabilny kli-
maticky systém ¢i biodiverzita, a nie ochrana korporatnych investicii do zariadeni na
tazbu a spracovanie uhlia, ropy ¢i zemného plynu. Prave tomu je v§ak rozliénymi do-
hodami o vol'nom obchode a ochrane investicii podriadena politika va¢Siny Statov.

Zaver
Koncept ekologickej civilizacie vychadza z poznania toho, ako (nielen I'udské) komu-
nity transformuji svoje prostredie, aby rozsirili predpoklady svojej existencie. Rovnako
vsSak aj z poznania, Ze jednotlivé subjekty (fyzické, ekonomické, politické) nie su od
(planetarneho) Zivotného prostredia oddelitelné, a to teoreticky ani prakticky. Cinski
autori poukazuju na to, Ze toto poznanie ziskané sucasnou vedou bolo prinajmensom
anticipované v predporozumeni svetu v tradi¢cnom ¢inskom svetonazore, vyjadrenom
V taoistickom uceni.

Ciel'om konceptu je zabezpecenie dostojného Zivota pre vSetkych I'udi, to vSak
V ramci moznosti systému planéty Zem, ktorého zdroje a schopnost’ absorbovat’ désled-
ky T'udskych aktivit a nimi produkovaného znecistenia, st kone¢né. DoterajSie modely
civilizacie a jej extenzivneho rozvoja v8ak prave zavislost’ od stavu planetarneho sys-
tému a konec¢nost’ zdrojov i limitovani schopnost’ absorbovat’ znecistenie neberu do
tvahy. Koncept teda v kone¢nom désledku poukazuje na potrebu zmenit' globalny
ekonomicko-politicky systém tak, aby bol zluc¢itelny s limitmi planéty, aby si ich bol
vedomy a reSpektoval ich ako kone¢né, neprekroéitelné ¢ervené ¢iary rozvoja, respek-
tive akychkol'vek Pudskych aktivit. To sa, prirodzene, nezaobide bez obmedzeni mno-
hych, doteraz samozrejmych ¢innosti — napriklad spdsobov podnikania ¢i travenia vol-
ného Casu.

Redlne vladne politiky, rovnako ako biznis stratégie globalnych korporacii, vsak
idu presne opa¢nym smerom — imperativy rastu a priority zisku pritom d’alej prehlbuju

vyuzivat' letecki dopravu ¢i odoberat’ elektrinu vyrobent spalovanim uhlia. Vyzadovat’ taky aske-
tizmus od vSetkych je vSak utopizmus, ktory by navySe spdsobil kolaps ekonomického systému.
Rozli¢cné formy obmedzenia ¢i donttenia nie st pritom cudzie ani zapadnému environmentalizmu.
Napriklad H. Jonas tvrdi, Ze iba ,,najvysSia miera politicky vynutenej spolocenske;j discipliny dokaze
podriadit’ momentalnu vyhodu dlhodobému prikazu zo strany budiicnosti“ (Jonas 1997, 211). Podl'a
J. Lovelocka bude mozno v zaujme prezitia l'udstva nutné suspendovat’ demokraciu (Lovelock 2014,
119 — 120). K environmentalnym limitom osobnych slobdd pozri Stahel (2016b), k problémom
st¢asného zapadného environmentalizmu a jeho vychodisk pozri Stahel (2018).

39 K tomu pozri Morrison (1995, 171 — 188).
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socidlny rozvrat i environmentalnu devastaciu. Odporuji tak snahdm o zachovanie
klimatického rezimu zlu¢iteného s existenciou civilizacie a ¢loveka ako zivo¢isneho
druhu ako prvoradému verejnému zaujmu v antropocéne. Koncept ekologickej civili-
zécie sa tieto javy usiluje nielen pomenovat’, ale aj naértnit’ mozné formy usporiadania
spolo¢nosti organizovanej za zaklade imperativu udrzatelnosti.

Uz len dosledna aplikacia tohto konceptu v samej Cine by vzh’adom na mnoZstvo
jej obyvatelov a ich rastucu kiipnu silu mala signifikantny vplyv na stav planetarneho
ekosystému. V globalizovanom svete by vSak prisnejsie ekologické Standardy vyroby
a spotreby mali bezpochyby vplyv aj na iné krajiny, respektive na ich environmentalne
a priemyselné politiky. Z Cisto filozofického hladiska je vSak klIicovou otdzka, ¢i je
mozné presadit’ koncept ekologickej civilizacie v zdpadnom civilizacnom okruhu s jeho
odlisnou ontoldgiou a chapanim ¢loveka, spoloc¢nosti a ich vztahu s prirodou.
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