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Ñóòü ä³ÿëüíîñò³ ùå íå ïðîäóìàíà ç äîñ-
òàòíüîþ âèçíà÷åí³ñòþ. Ëþäè [çäåá³ëüøîãî]
âáà÷àþòü ó ä³ÿëüíîñò³ ïðîñòî ä³éñí³ñòü ò³º¿ ÷è
³íøî¿ ä³¿. ̄ ¿ ä³ºâ³ñòü îö³íþºòüñÿ çà ðåçóëüòàòîì.
Îäíàê ñóòí³ñòü ä³ÿëüíîñò³ [ïîëÿãàº] ó ¿¿
çä³éñíåíí³. Çä³éñíèòè îçíà÷àº ðîçãîðíóòè ùîñü
äî ïîâíîòè éîãî ñóò³, âèâåñòè äî ö³º¿ ïîâíîòè,
producere – âèðîáèòè. Òîìó çä³éñíåííî, âëàñíå,
ëèøå òå, ùî âæå º. Àëå ùî ïåðø çà âñå º, òàê
öå  á ó ò ò ÿ. Äóìêîþ ðåàë³çóºòüñÿ â³äíîøåííÿ
áóòòÿ äî ëþäñüêîãî ºñòâà. Äóìêà íå ñòâîðþº ³
íå ðîçâèâàº öå â³äíîøåííÿ. Âîíà áåçïîñå-
ðåäíüî â³äíîñèòü äî áóòòÿ òå, ùî ¿é äàíî ñàìèì
áóòòÿì. Â³äíîøåííÿ óçàñàäíþºòüñÿ â òîìó, ùî
äóìêà äàº áóòòþ  ñ ë î â î.  Ìîâà º ä³ì áóòòÿ.
Ó ïîìåøêàíí³ ìîâè ïðîæèâàº ëþäèíà. Ìèñ-
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ëèòåë³ òà ïîåòè – ïðèáåð³ãà÷³ öüîãî ïîìåø-
êàíí³. ¯õíÿ âàðòà – çä³éñíåííÿ â³äêðèòîñò³
áóòòÿ, íàñê³ëüêè âîíè äàþòü äóìö³ ñëîâî ó
ñâîºìó ìîâëåíí³, òèì ñàìèì çáåð³ãàþ÷è ¿¿ ó
ìîâ³. Äóìêà íå òîìó ñòàº íàñàìïåðåä ä³ºþ, ùî
ç íå¿ ïîõîäèòü âïëèâ ÷è ùî âîíà äîäàºòüñÿ äî
æèòòÿ. Äóìêà ä³º, òîìó ùî ìèñëèòü. Öÿ
ä³ÿëüí³ñòü, ìàáóòü, íàéïðîñò³øà ³ âîäíîðàç
íàéâèùà, àäæå ñòîñóºòüñÿ â³äíîøåííÿ áóòòÿ
äî  ë þ ä è í è. Áóäü-ÿêèé âïëèâ ïîêî¿òüñÿ â
áóòò³, õî÷à é ñïðÿìîâàíèé íà ñóùå [1]. Äóìêà,
íàâïàêè, äîçâîëÿº áóòòþ çàõîïèòè ñåáå, ùîá
âèñëîâèòè éîãî [äîñòåìåííó] ³ñòèíí³ñòü. Äóìêà
âò³ëþº öå ïðèïóùåííÿ.

Äóìêà º l’engagement par l’Être pour l’Être (ôðàíö.
– çàõîïëåí³ñòü áóòòÿ äëÿ [ñàìîãî] áóòòÿ). He

Пропонований текст Мартіна Гайдеґґера (1947), що вперше перекладений на українську мову, має
канонічне методологічне значення, адже у сутнісному вимірі екзистенційно чистої філософської думки
оригінально висвітлює авторське бачення смислу буття, головно – шлях і засоби буттєво-історичного
уприсутнення самого запитуваного, того, хто прагне здійснити вагоме уможливлення себе як «людяної
людини» в ось-бутті. За призначенням цей текст становить розлоге послання відомого німецького
мислителя  французькому філософу Жану Гофре (1907 – 1982), який одразу після виходу брошури
Жана-Поля Сартра «Екзистенціалізм – це гуманізм» (див. Психологія і суспільство. 2022. №2. С. 49-
65) запитував свого вчителя і друга про перспективи оновлення змісту широковживаного категорійного
поняття «гуманізм». Його критика гуманізму здійснюється в контексті осуду людського розуму, ratio
загалом і знеславлення метафізики зокрема, котра, як стверджується, спричинила не лише «забування»
буття, а й неможливість угледіти сенс нею ж цілевизначеного сущого. Крім того, наслідком розгортання
метафізики є відчуження людини від самої себе та її бездомність. Знаходження істини буття і сутності
людини можливо через мову як дім буття у його стихії думки-мислення і в екзистенції як у стоянні в
сутнісному просвіті ось-буття. Для рефлексивно мислячих читачів буде цікаво проникнутися докорінно
іншою, принаймні порівняно з авторським дискурсом Сартра, методологемою філософування
Гайдеґґера  у розумінні сутнісних горизонтів та багатоманітних відтінків гуманізму, позбавленого як
невиправданого пієтету до людської суб’єктивності, так і односторонніх та збіднених поняттєвих ко-
нотацій усталеного осмислення людини як розумної істоти.

Головний редактор
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çíàþ, ÷è äîçâîëÿº ôðàíöóçüêà ìîâà ñêàçàòè
òå é ³íøå (par ³ pour) â³äðàçó, ïðèáëèçíî òàêèì
÷èíîì: penser, c’est l’engagenment de l’Être
(ôðàíö. – äóìêà º çàõîïëåí³ñòü áóòòÿ). Öÿ
ôîðìà ðîäîâîãî â³äì³íêà de’l... ïîêëèêàíà
âèñëîâèòè, ùî òóò îäíî÷àñíî ìîâèòüñÿ ïðî
ðîäîâîãî ñóá’ºêòà ³ ðîäîâîãî îá’ºêòà. Ïðè
âñüîìó òîìó «ñóá’ºêò» òà «îá’ºêò» ìàëîäîðå÷í³
ðóáðèêè ó öàðèí³  ì å ò à ô ³ ç è ê è, ÿêà â
äàëåê³ ðàíí³ â³êè â îáðàç³ çàõ³äíî¿ ºâðîïåéñüêî¿
«ëîã³êè» ³ «ãðàìàòèêè» ï³ä³ì’ÿëà ï³ä ñåáå
òëóìà÷åííÿ ìîâè. Ùî ïðèõîâàíî çà öèì ïðî-
öåñîì, ìè ñüîãîäí³ ìîæåìî ëèøå çäîãàäó-
âàòèñÿ. Âèâ³ëüíåííÿ ìîâè ç-ï³ä ãðàìàòèêè íà
ïðîñò³ð ÿêî¿ñü âèõ³äíî¿ ñóòí³ñíî¿ ñòðóêòóðè
ïåðåàäðåñîâàíî äóìö³ òà ïîåç³¿. Äóìêà – íå
ïðîñòî l’engagement dans l’action (ôðàíö. –
çàëó÷åííÿ äî ä³¿) çàðàäè ñóùîãî ³ øëÿõàìè
ñóùîãî ó ñåíñ³ ðåàë³é ñó÷àñíî¿ ñèòóàö³¿. Äóìêà
º l’engagement ç³ ñòîðîíè ³ñòèíè áóòòÿ òà äëÿ
¿¿ [óòâåðäæåííÿ]. ²ñòîð³ÿ áóòòÿ í³êîëè íå [ïå-
ðåáóâàº] â ìèíóëîìó, âîíà çàâæäè – ïîïåðåäó.
Âîíà íåñå íà ñîá³ ³ âèçíà÷àº ñîáîþ áóäü-ÿêó
condition et situation humaines (ôðàíö. – ñòàí
³ ïîëîæåííÿ ëþäèíè), âñ³ëÿêó ëþäñüêó ó÷àñòü
³ ñèòóàö³þ. Ùîá íàâ÷èòèñÿ ÷èñòîìó îñìèñ-
ëåííþ, é â³äòàê çàðàçîì ³ çä³éñíåííþ âèùå-
çãàäàíî¿ ñóò³ äóìêè, ìè ïîâèíí³ ñïî÷àòêó ïîç-
áóòèñÿ ¿¿ òåõí³÷íîãî òëóìà÷åííÿ. Àçè îñòàí-
íüîãî éäóòü óãëèá [â³ê³â] àæ äî Ïëàòîíà òà
Àðèñòîòåëÿ. Ñàìå ìèñëåííÿ ðîçö³íþºòüñÿ íèì
ÿê τέχνη, ÿê ïðîöåñ îáäóìóâàííÿ íà ñëóæá³ ó
ä³¿ ³ ä³ÿííÿ. Íà äóìêó ïðè öüîìó äèâëÿòüñÿ
âæå ó ñâ³òë³ πράξις ³ ποίησις [2]. Âèõîäèòü, ùî
ìèñëåííÿ, âçÿòå ñàìå ñîáîþ, íå «ïðàêòè÷íå».
Õàðàêòåðèñòèêà ìèñëåííÿ ÿê «òåîð³¿» ³ äå-
ô³í³ö³ÿ ï³çíàííÿ ÿê «òåîðåòè÷íîãî» íàñòàíîâ-
ëåííÿ äîñÿãàþòüñÿ âæå âñåðåäèí³ ö³º¿ «òåõ-
í³÷íî¿» ³íòåðïðåòàö³¿ äóìêè. Öå ñïðîáà ùå
ÿêîñü â³äñòîÿòè çàäí³ì ÷èñëîì ñàìîñò³éí³ñòü
äóìêè ñòîñîâíî ä³¿ òà ä³ÿííÿ. Ç òîãî ÷àñó
«ô³ëîñîô³ÿ» ïåðåæèâàº ïîñò³éíó ïîòðåáó
âèïðàâäîâóâàòè ñâîº ³ñíóâàííÿ ïåðåä ïîãëÿäîì
«íàóê». Âîíà óÿâëÿº, ùî íàéâ³ðí³øå äîñÿãíå
ìåòè, ï³äíÿâøè ñàìó ñåáå äî ðàíãó íàóêè. Öèì
ïîñèëåííÿì, óò³ì, ïðèíîñèòüñÿ â æåðòâó ñóòü
äóìêè. Ô³ëîñîô³ÿ ãíàíà ñòðàõîì óòðàòèòè
ïðåñòèæ òà ïîâàãó, ÿêùî âîíà íå áóäå íàóêîþ.
Öå ââàæàºòüñÿ õèáîþ, ÿêà ïðèð³âíþºòüñÿ äî
íåíàóêîâîñòè. Áóòòÿ ÿê ñòèõ³ÿ äóìêè ïðè-
íîñèòüñÿ íà â³âòàð òåõí³÷í³é ³íòåðïðåòàö³¿
ìèñëåííÿ. Ëîã³êà âèíèêàº ³ç ïðàäàâíüî¿ åïîõè
ñîô³ñòèêè ³ Ïëàòîíà ÿê ñàíêö³ÿ íà òàêó ³íòåð-
ïðåòàö³þ. [Çàãàëîì] ëþäè ï³äõîäÿòü äî äóìêè

ç íåïðèäàòíîþ äëÿ íå¿ ì³ðêîþ. Ì³ðÿòè íåþ –
öå âñå îäíî ùî íàìàãàòèñÿ çðîçóì³òè ïðèðîäó
³ çäàòíîñò³ ðèáè, âèõîäÿ÷è ç òîãî, ñê³ëüêè ÷àñó
âîíà ìîæå ïðîæèòè íà ñóø³. Äàâíî âæå, íàäòî
äàâíî äóìêà ïåðåáóâàº íà ñóõ³é ì³ëèí³. ×è äî-
ðå÷íî òîä³ íàçèâàòè «³ððàö³îíàë³çìîì» ñïðîáè
çíîâó ïîâåðíóòè äóìêó [â ëîíî] ¿¿ ñòèõ³¿?

Ö³ ïèòàííÿ Âàøîãî ëèñòà áóëî á êðàùå, ìà-
áóòü, îáãîâîðèòè ó áåçïîñåðåäí³é ðîçìîâ³. Ó
ïðîïèñàíî¿ äóìêè ëåãêî çíèêàº æâàâ³ñòü. À
ãîëîâíå, ¿é òóò óêðàé âàæêî âäàºòüñÿ çáåð³ãàòè
îñîáëèâó áàãàòîâèì³ðí³ñòü ¿¿ ñôåðíî¿ îðãàí³çî-
âàíîñò³. Ñòðîã³ñòü äóìêè, ïåðåäóñ³ì íà â³äì³íó
â³ä íàóê, ïîëÿãàº íå ïðîñòî ó øòó÷í³é, òîáòî
òåõí³êî-òåîðåòè÷í³é, òî÷íîñò³ ¿¿ ïîíÿòü. Âîíà
çâîäèòüñÿ äî òîãî, ùîá ñëîâî íå çàëèøàëî ÷èñ-
òî¿ ñòèõ³¿ áóòòÿ ³ äàâàëî ïðîñò³ð ïðîñòîò³
éîãî ð³çíîìàí³òíèõ [çìèñëîâèõ] âèì³ð³â. Ç ³í-
øîãî áîêó, ëèñò çàòå íåñå ³ç ñîáîþ ö³ëþùèé
ïðèìóñ äî îáäóìàíîãî ñëîâåñíîãî ôîðìóëþ-
âàííÿ. Íà ñüîãîäí³ ìåí³ õîò³ëîñÿ á âçÿòè ò³ëüêè
îäíå ³ç Âàøèõ çàïèòàíü. Éîãî ïðîÿñíåííÿ,
â³ðîã³äíî, êèíå ÿêåñü ñâ³òëî é íà ³íø³ [çàïèòè].

Âè çàïèòóºòå: Comment redonner un sens au
mot «Humanisme»? (Ôðàíö. – «ßê ìîæíà
ïîâåðíóòè ÿêèéñü ñåíñ ñëîâó «ãóìàí³çì»?»)
[Âî÷åâèäü] ïèòàííÿ ïîñòàº â³ä íàì³ðó çáåðåãòè
ñëîâî «ãóìàí³çì». ß çàïèòóþ ñåáå: «À ÷è º
ïîòðåáà? ×è íåäîñòàòíüî ùå î÷åâèäíà á³äà,
ñêîþâàíà âñ³ìà ïîçíà÷åííÿìè òàêîãî òèïó?»
Ëþäè, çâ³ñíî, äàâíî âæå íå äîâ³ðÿþòü «-³ç-
ìàì». Àëå ðèíîê ñóñï³ëüíî¿ äóìêè ïîòðåáóº
íîâèõ [âèçíà÷åíü]. Ëþäè çíîâó ³ çíîâó ãîòîâ³
â³äãóêóâàòèñÿ íà öþ ïîòðåáó. Íàçâè íà êøòàëò
«ëîã³êà», «åòèêà», «ô³çèêà» òåæ âèíèêàþòü
ëèøå â³äòîä³, êîëè çàâåðøóºòüñÿ ñàìîáóòíº
ìèñëåííÿ. Ãðåêè ó ñâîþ âåëèêó åïîõó ìèñëèëè
áåç ïîä³áíèõ êë³øå. Íàâ³òü «ô³ëîñîô³ºþ» âîíè
ñâîþ äóìêó íå íàçèâàëè. Äóìêà äîá³ãàº ê³íöÿ,
êîëè óõèëÿºòüñÿ â³ä ñâîº¿ ñòèõ³¿. ̄ ¿ ñòèõ³ÿ –
öå òå, çàâäÿêè ÷îìó âîíà ìîæå áóòè ñàìà
ñîáîþ, òîáòî ó ñàìîðîçóì³íí³ âëàñíîãî ìîãóòòÿ
ÿê Vermögen (í³ì. – ìîæëèâ³ñòü, çäàòí³ñòü).
Öÿ ñòèõ³ÿ çàõîïëþº äóìêó ³ ïîâåðòàº ¿¿ ó òàêèé
ñïîñ³á âëàñí³é ñóò³. Äóìêà, ÿêùî ñêàçàòè
ïðîñòî, º ìèñëåííÿ áóòòÿ. Ó ðîäîâîãî â³äì³íêà
òóò [ïðèõîâàíî] ïîäâ³éíèé çì³ñò. Äóìêà
ñòàíîâèòü ìèñëåííÿ áóòòÿ, îñê³ëüêè, çä³éñíþ-
þ÷èñü çàâäÿêè áóòòþ, âîíà é áóòòþ íàëåæèòü.
Âîíà – ìèñëåííÿ áóòòÿ îäíî÷àñíî ùå é òîìó,
ùî, áóäó÷è ïîê³ðëèâîþ áóòòþ, ïðèñëóõàºòüñÿ
äî íüîãî. Äóìêà º òå, ùî ïåðåáóâàº ó çëàãîä³
ç³ ñâîºþ ñóòòþ, [ñåáòî] ó ðîë³ ÷óòíî ïîê³ðíî¿
áóòòþ. Äóìêà º, ³ öå îçíà÷àº, ùî áóòòÿ ó
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ñâîºìó ³ñòîðè÷íîìó ïîñòàíí³ ïðèâ’ÿçàíå äî ¿¿
ñóòíîñò³. Ïðèâ’ÿçàòèñÿ äî áóäü-ÿêî¿ «ðå÷³» ÷è
«îñîáèñòîñò³» ó ¿¿ ñóò³ çíà÷èòü ëþáèòè ¿¿, áóòè
çàîõî÷óâàíèì äî íå¿. Öå îáëàøòóâàííÿ áóòòÿ,
ÿêùî éîãî ïðîäóìàòè ãëèáøå, º äàðóâàííÿ
ñóòòºâîñò³. Âîíî – ñàìà ñóòü ìîæëèâîñò³, ÿêà
ñïðîìîæíà íå ò³ëüêè âèðîáëÿòè òå ÷è öå, à é
çä³éñíþâàòè ùîñü ó éîãî ïåðâ³ñíîñò³, òîáòî
ïðèíîñèòè â äàð áóòòÿ. «Ìîæëèâ³ñòü», óòàºíà
â îáøèð³ áóòòÿ, º òå, «÷åðåç» ùî ð³÷, âëàñíå,
ò³ëüêè é çäàòíà áóòè. Öÿ çäàòí³ñòü ïîñòàº ó
äîñòåìåííîìó ðîçóì³íí³ ÿê «ìîæëèâå», ñåáòî
ÿê òå, ñóòü ÷îãî ´ðóíòîâàíà ó ñòàí³ ìîãóòòÿ.
Ñâî¿ì îáøèðîì áóòòÿ ñõèëÿº äî äóìêè. Âîíî
óìîæëèâëþº ¿¿. Áóòòÿ ÿê ìîãóòíüî ðîçïðîñ-
òîðåíå º ñàìà «ìîæëèâ³ñòü». Áóòòÿ ÿê ñòèõ³ÿ
– «òèõà ñèëà» ìîãóòòºâî¿ ñõèëüíîñòè, òîáòî
ìîæëèâîãî. Íàø³ ñëîâà «ìîæëèâî» ³ «ìîæ-
ëèâ³ñòü» ï³ä ïàíóâàííÿì «ëîã³êè» òà «ìåòà-
ô³çèêè» ìèñëÿòüñÿ, ùîïðàâäà, ëèøå â àñïåêò³
ñâîº¿ â³äì³ííîñò³ â³ä «ä³éñíîñò³», òîáòî âè-
õîäÿ÷è ç ïåâíî¿ – ìåòàô³çè÷íî¿ – ³íòåðïðåòàö³¿
áóòòÿ ÿê actus òà potentia, ðîçð³çíåííÿ ì³æ
ÿêèìè îòîòîæíþºòüñÿ ³ç ðîçîêðåìëåííÿì ì³æ
existentia òà essentia. Êîëè ÿ êàæó ïðî «òèõó
ñèëó ìîæëèâîãî», ÿ ìàþ íà óâàç³ íå possibile
(³òàë. – ìîæëèâî), ùî ñêîíñòðóéîâàíå ãîëèì
óÿâëåííÿì possibilitas (³òàë. – ìîæëèâ³ñòü),
íå potentia ÿê essentia ÿêîãîñü actus, ´ðóíòî-
âàíîãî íà existentia, àëå ñàìå áóòòÿ, ÿêå ñâî¿ì
îáøèðîì óìîæëèâëþº äóìêó ³ òèì ñàìèì
çä³éñíåííÿ ëþäèíè é, îòæå, ¿¿ â³äíîøåííÿ äî
áóòòÿ. Óäîñòóïíþâàòè ùîñü ìîæëèâå îçíà÷àº
òóò [îäíå]: çáåð³ãàòè çà ëþäèíîþ ¿¿ ñóòí³ñòü,
ïîâåðòàòè ¿¿ ñâî¿é ñòèõ³¿.

Êîëè äóìêà äîá³ãàº ê³íöÿ, âèïàäàþ÷è ç³
ñâîº¿ ñòèõ³¿, âîíà êîìïåíñóº öþ âòðàòó òèì,
ùî â³äâîéîâóº ñîá³ ñòàòóñ ÿê τέχνη (ãðåö. –
òåõí³êà), ÿê  ³ í ñ ò ð ó ì å í ò  âèõîâàííÿ,
òîáòî ÿê ÿêàñü øêîëà, ï³çí³øå – ÿê ñïðàâà
êóëüòóðè. Ô³ëîñîô³ÿ ïîâîë³ ïåðåòâîðþºòüñÿ
íà òåõí³êó ïîÿñíåííÿ ³ç ïåðøîïðè÷èí. Ëþäè
âæå íå äóìàþòü, âîíè çàéìàþòüñÿ ô³ëîñîô³ºþ.
Ó çìàãàíí³ òàêèõ çàíÿòü ô³ëîñîôè ïóáë³÷íî
õèçóþòüñÿ åôåêòíèìè «-³çìàìè» ³ íàìàãàþòüñÿ
ïåðåâåðøèòè îäèí îäíîãî. Ïàíóâàííÿ ïîä³áíèõ
êë³øå íå âèïàäêîâå. Âîíî ñïèðàºòüñÿ, îñîáëè-
âî ó Íîâèé ÷àñ, íà ñâîºð³äíó äèêòàòóðó ñóñ-
ï³ëüíî¿ äóìêè. Àëå òàê çâàíå «îñîáèñòå ³ñíó-
âàííÿ», ç³ ñâîãî áîêó, ùå íå îáîâ’ÿçêîâî º
ñïðàâæíº, ñåáòî â³ëüíå ëþäñüêå áóòòÿ. Âîíî
äóá³º, çàìèêàþ÷èñü ó áåçïë³äíîìó çàïåðå÷åíí³
ïóáë³÷íîñò³. Âîíî çàëèøàºòüñÿ çàëåæíèì â³ä
íå¿ ô³ë³ºþ ³ æèâå ïîðîæí³ì óõèëÿííÿì â³ä ñî-

ö³àëüíîãî. Òàê âîíî ñâ³ä÷èòü ïðîòè âëàñíî¿ âîë³
ïðî ñâîº ðàáñòâî ó ïóáë³÷íîñò³. Îñòàííÿ, îä-
íàê, ñàìà òåæ º ìåòàô³çè÷íî çóìîâëåíå, òîìó
ùî õàðàêòåðèçóº çðîñòàþ÷å ³ç ïàíóâàííÿ
ñóá’ºêòèâíîñò³, çàâîëîä³ííÿ ³ ìàí³ïóëþâàííÿ
â³äêðèò³ñòþ ñóùîãî ó ôîðìàõ àáñîëþòíîãî
óïðåäìåòíåííÿ âñüîãî íà ñâ³ò³. Â³äòîãî ìîâà
îïèíÿºòüñÿ íà ñëóæá³ îïîñåðåäêóâàííÿ ì³æ
êàíàëàìè çâ’ÿçêó, ÿêèìè ïîøèðþºòüñÿ óïðåä-
ìåòíåííÿ ÿê øëÿõ ñòàíäàðòíî¿ äîñòóïíîñò³
âñüîãî äëÿ âñ³õ, ùî ³ãíîðóº âñ³ ìåæ³. Òàê ìîâà
ï³äïàäàº ï³ä äèêòàòóðó ïóáë³÷íîñò³, êîòðà çà-
çäàëåã³äü âèð³øóº, ùî çðîçóì³ëî ³ ùî òðåáà
â³äêèíóòè ÿê íåçðîçóì³ëå. Ñêàçàíå â «Áóòò³ ³
÷àñ³» (1927, §§ 27 ³ 35) ïðî «ëþäåé» (mån)
ïîêëèêàíå àæ í³ÿê íå çä³éñíèòè ìèìîõ³äü âíå-
ñîê ó ñîö³îëîã³þ. «Ëþäè» íå îçíà÷àþòü é åòè÷-
íî-åêçèñòåíö³éíî çðîçóì³ëîãî îáðàçó, ïðîòè-
ñòàâëåíîãî ñàì³ñí³é îñîáèñòîñò³. Âèñëîâëåíå
òàì øâèäøå ì³ñòèòü ïðîäóìàíå â îñÿÿíí³ ïè-
òàííÿ ³ñòèíè áóòòÿ âêàç³âêó íà â³äïî÷àòêîâó
íàëåæí³ñòü ñëîâà äî áóòòÿ. ¯õ âçàºìîâ³äíî-
øåííÿ çàëèøàºòüñÿ ïðèõîâàíèì ï³ä ïàíó-
âàííÿì ñóá’ºêòèâíîñò³, êîòðà îïðèÿâíþºòüñÿ
ÿê ïóáë³÷í³ñòü. Àëå êîëè ³ñòèíà áóòòÿ ñòàº äëÿ
äóìêè ã³äíîþ ñàìî¿ äóìêè, òî é îñìèñëåííÿ
ñóò³ ìîâè íåìèíó÷å íàáóâàº ³íøîãî ñòàòóñó.
Âîíî âæå íå ìîæå áóòè ïðîñòîþ ô³ëîñîô³ºþ
ìîâè. Ò³ëüêè òîìó «Áóòòÿ ³ ÷àñ» (§ 34) ì³ñòèòü
óêàç³âêó íà ñóòí³ñíèé âèì³ð ìîâè ³ çà÷³ïàº öå
ñêëàäíå ïèòàííÿ: ÿêèì ñïîñîáîì ñâîº¿ áóòòº-
âîñò³ ìîâà ³ñíóº ÿê âîíà º, à ñàìå ÿê ìîâà?
Ïîâñþäíî ³ ñòð³ìêî ðîçïðîñòîðþâàíå ñïóñ-
òîøåííÿ ìîâè íå ò³ëüêè ï³äòî÷óº åñòåòè÷íó ³
ìîðàëüíó â³äïîâ³äàëüí³ñòü ó âñåìîæëèâèõ
çàñòîñóâàííÿõ ìîâè. Âîíî çàêîð³íåíå â ðóé-
íóâàíí³ ëþäñüêîãî ºñòâà. Ïðîñòà â³äòî÷åí³ñòü
ìîâè ùå çîâñ³ì íå ñòàíîâèòü ñâ³ä÷åííÿ òîãî,
ùî òàêà ðóéíàö³ÿ íàì óæå íå çàãðîæóº. Ñüî-
ãîäí³ âîíà, ìàáóòü, ñâ³ä÷èòü øâèäøå ïðî òå,
ùî ìè ùå íå áà÷èìî íåáåçïåêè ³ íå â çìîç³ ¿¿
ïîáà÷èòè, áî ùå íå ñòàëè äî íå¿ ëèöåì. Çàíåïàä
ìîâè, ïðî ÿêèé îñòàíí³ì ÷àñîì òàê áàãàòî ³
ïîðÿäêîì çàï³çíî ãîâîðÿòü, º ïðè âñüîìó òîìó
íå ïðè÷èíà, à âæå íàñë³äîê òîãî, ùî ìîâà ï³ä
ïàíóâàííÿì íîâîºâðîïåéñüêî¿ ìåòàô³çèêè
ñóá’ºêòèâíîñò³ ìàéæå íåâïèííî âèïàäàº ç³ ñâîº¿
ñòèõ³¿. Ìîâà âñå ùå íå ðîçêðèâàº íàì ñâîº¿
ñóò³ – òîãî, ùî âîíà º ä³ì ³ñòèíè Áóòòÿ. Ìîâà,
íàâïàêè, ï³ääàºòüñÿ íàø³é ÷èñò³é âîë³ òà àêòè-
â³çìó ³ ñëóãóº çíàðÿääÿì íàøîãî ïàíóâàííÿ
íàä ñóùèì. Îñòàííº óíàÿâëþºòüñÿ íàì ÿê
ä³éñíå âñåðåäèí³ ïðè÷èííî-íàñë³äêîâîãî ëàí-
öþãà. Íà ñóùå ÿê ä³éñíå ìè ðåàãóºìî ðîçâàæ-
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ëèâî-ä³ÿëüíî, àëå òàêîæ ³ íàóêîâî, ³ ô³ëîñîô-
ñüêè, îçáðîºí³ ïîÿñíåííÿìè òà îá´ðóíòóâàí-
íÿìè. Äî ïîÿñíåíü íàëåæèòü òàêîæ âèñíîâîê,
ùî ùîñü íå ï³äëÿãàº ïîÿñíåííþ. Âèñëîâèâøè
òàêå, óÿâëÿºìî, ùî ïîñòàºìî ïåðåä òàºìíèöåþ.
ßê íåìîâ áè âæå áóëî ðàç íàçàâæäè âèð³øåíî,
ùî ³ñòèíà áóòòÿ ñóòí³ñíî òðèìàºòüñÿ íà ïðè-
÷èíàõ ³ ïîÿñíþâàëüíèõ çàñíîâêàõ àáî, ùî òå
æ ñàìå, íà íåìîæëèâîñò³ ¿õ â³äøóêàòè.

Ùîá ëþäèíà ìîãëà, îäíà÷å, çíîâó îïè-
íèòèñÿ ïîáëèçó áóòòÿ, âîíà ìàº ñïî÷àòêó
íàâ÷èòèñÿ ³ñíóâàòè â áåç³ìåííîìó ïðîñòîð³.
Âîíà ïîêëèêàíà îäíàêîâî ÷³òêî îñÿãíóòè ³ ñïî-
êóñó ïóáë³÷íîñò³, ³ íåì³÷ ïðèâàòíîñò³. Îñîáà
ïîâèííà, ïåðø í³æ ãîâîðèòè, çíîâó â³äêðèòèñÿ
äëÿ âèìîãè áóòòÿ ç ðèçèêîì òîãî, ùî ¿é ìàëî
÷è ð³äêî âäàñòüñÿ ãîâîðèòè ó â³äïîâ³äü íà öþ
âèìîãó. Ò³ëüêè òàê  ñ ë î â ó  çíîâó áóäå ïîäà-
ðîâàíà äîðîãîö³íí³ñòü éîãî çìèñëó, à ëþäèí³
– äàõ äëÿ ïðîæèâàííÿ â ³ñòèí³ áóòòÿ.

Òîä³ ÷è íå êëîïîòàìè ïðî îñîáó ñïîíóêóâàíà
öÿ íàøà âèìîãëèâ³ñòü äî ëþäñüêîãî òâîð³ííÿ,
öÿ ñïðîáà ï³äãîòóâàòè ¿¿ äî âèìîã áóòòÿ? Íà
ùî æ ùå ñïðÿìîâàíà «òóðáîòà» [3], ÿê íå íà
ïîâåðíåííÿ ëþäèíè ¿¿ ñóòíîñò³? ßêèé òóò ³ùå
³íøèé çì³ñò, îêð³ì âîðîòòÿ ëþäèí³ (homo) ëþ-
äÿíîñòè (humanitas)? Âèõîäèòü, ùî âñÿ ïîä³áíà
äóìêà çàêëîïîòàíà âñå-òàêè ëþäÿí³ñòþ, Huma-
nitas; îòîæ, öå «ãóìàí³çì»: ðîçäóìè ³ òóðáîòà
ïðî òå, ÿê áè îñîáà ñòàëà ëþäÿíîþ, à íå
íåëþäñüêîþ, «íåãóìàííîþ», òîáòî â³ä³ðâàíîþ
â³ä ñâîº¿ ï³äîñíîâè. ² âñå æ [çàïèòóºòüñÿ:] íà
÷îìó ôóíäóºòüñÿ ëþäÿí³ñòü ëþäèíè? [Âî÷å-
âèäü] âîíà óçàñàäíåíà ó ¿¿ ñóòíîñò³.

À ÿê ³ ç ÷îãî âèçíà÷àºòüñÿ êâ³íòåñåíö³ÿ
ëþäèíè? Ê. Ìàðêñ âèìàãàº ï³çíàòè òà âèçíàòè
«ëþäñüêó ëþäèíó», der menschliche Mensch.
Â³í âèÿâëÿº ¿¿ ó «ñóñï³ëüñòâ³». «Ñóñï³ëüíà»
îñîáà º äëÿ íüîãî «ïðèðîäíîþ» ëþäèíîþ.
«Ñóñï³ëüñòâîì», â³äïîâ³äíî, çàáåçïå÷óºòüñÿ
«ïðèðîäà» ëþäèíè, ñåáòî ñóêóïí³ñòü ¿¿ «ïðè-
ðîäíèõ ïîòðåá» (¿æà, îäÿã, â³äòâîðåííÿ, åêîíî-
ì³÷íèé äîáðîáóò). Õðèñòèÿíèí âáà÷àº ëþäÿ-
í³ñòü îñîáè, ¿¿ ëþäñüê³ñòü ó âèñâ³òëåíí³ ¿¿
ñòàâëåííÿ äî áîæåñòâà, deitas. Ó ðîçð³ç³ ³ñòîð³¿
ñïàñ³ííÿ âîíà – ëþäèíà ÿê «äèòÿ Áîæå», êîòðå
÷óº ³ ñïðèéìàº ïîêëèê Áîæèé ó Õðèñò³. Ëþ-
äèíà – íå â³ä öüîãî ñâ³òó, îñê³ëüêè «ñâ³ò» ó
ñïîãëÿäàëüíî-ïëàòîí³÷íîìó ñåíñ³ çàëèøàºòüñÿ
ëèøå åï³çîäè÷íèì ïåðåääåííÿì äî ïîòîéá³÷÷ÿ.

Âèðàçíî ³ ï³ä ñâî¿ì ³ì’ÿì «humanitas» óïåð-
øå áóëà ïðîäóìàíà ³ ïîñòàâëåíà ÿê ìåòà â
åïîõó ðèìñüêî¿ ðåñïóáë³êè. «Ëþäñüêà ëþäè-
íà», homo humanus, ïðîòèñòàâëÿº ñåáå «âàð-

âàðñüê³é ëþäèí³», homo barbarus. Homo hu-
manus òóò – ðèìëÿíèí, ÿêèé óäîñêîíàëþº é
óøëÿõåòíþº ðèìñüêó «÷åñíîòó», virtus,
øëÿõîì «ïðèâëàñíåííÿ» çàïîçè÷åíî¿ â³ä ãðåê³â
«ïàéäåé¿». Ãðåêè òóò – ãðåêè ï³çíüîãî åëë³-
í³çìó, ÷èÿ êóëüòóðà âèêëàäàëàñÿ ó ô³ëîñîô-
ñüêèõ øêîëàõ. Âîíà îõîïëþâàëà «êîëî
çíàííÿ», eruditio, é [óò³ëþâàëà] «íàñòàíîâó â
äîáðèõ ìèñòåöòâàõ», institutio in bonas artes.
Òàê çðîçóì³ëà ïàéäåéÿ ïåðåêëàäàºòüñÿ ÷åðåç
humanitas. Âëàñíå «ðèìñüê³ñòü», romanitas
«ëþäèíè-ðèìëÿíèíà», homo romanus, ïîëÿãàº
ó òàê³é humanitas. Ó Ðèì³ ìè çóñòð³÷àºìî ïåð-
øèé «ãóìàí³çì». Â³í çàëèøàºòüñÿ òèì ñàìèì
ïî ñóò³ ñïåöèô³÷íî ðèìñüêèì ÿâèùåì, ùî âè-
íèêëî â³ä çóñòð³÷³ ðèìñüêîãî ëàòèíñòâà ç îñâ³-
÷åí³ñòþ ï³çíüîãî åëë³í³çìó. Òàê çâàíèé Ðåíå-
ñàíñ XIV ³ XV ñòîë³òü ²òàë³¿ º «â³äðîäæåííÿ
ðèìñüêî¿ ÷åñíîòè», renascentia romanitatis.
Îñê³ëüêè â³äðîäæóºòüñÿ romanitas, òî éäåòüñÿ
ïðî humanitas ³ â³äòàê ïðî ãðåöüêó «ïàéäåéþ».
Ãðåöüêèé ñâ³ò, óò³ì, áà÷àòü çíîâó æ ¿¿ òàêè
ò³ëüêè ó ï³çíüîìó âèãëÿä³, òà é òî â êóëüòóð-
íîìó êîíòåêñò³ Ðèìó. Homo romanus Ðåíåñàíñó
òåæ ïðîòèëåæí³ñòü äî homo barbarus. Àëå íå-
ëþäñüêå òåïåð – öå íàäóìàíå âàðâàðñòâî ãîòè÷-
íî¿ ñõîëàñòèêè Ñåðåäíüîâ³÷÷ÿ. Äî ãóìàí³çìó
â éîãî ³ñòîð³îãðàô³÷íîìó ðîçóì³íí³, îòæå,
çàâæäè íàëåæèòü «êóëüòèâóâàííÿ ëþäÿíîñò³»,
studium humanitatis, ÿêå ïåâíèì ÷èíîì çâåð-
òàºòüñÿ äî àíòè÷íîñò³ é òîìó ïåðåòâîðþºòüñÿ
òàê ÷è ³íàêøå íà ðåàí³ìàö³þ ãðåöüêîãî ñâ³òó.
Öå âèäíî ç íàøîãî í³ìåöüêîãî ãóìàí³çìó XVIII
ñòîë³òòÿ, íîñ³ÿìè ÿêîãî º Â³íêåëüìàí, ¥åòå òà
Ø³ëëåð. Ãåëüäåðë³í, íàâïàêè, íå íàëåæèòü äî
«ãóìàí³ñòè÷íî¿ òå÷³¿» ñàìå òîìó, ùî ìèñëèòü
äîëþ ëþäñüêîãî ñòâîð³ííÿ ñàìîáóòí³øå, í³æ
öå äîñòóïíî «ãóìàí³çìó».

ßêùî æ ëþäè ðîçóì³þòü ï³ä ãóìàí³çìîì
óçàãàë³ çàíåïîêîºííÿ òèì, ùîá îñîáà âèâ³ëü-
íèëàñÿ äëÿ âëàñíî¿ ëþäÿíîñò³ ³ â³äøóêàëà â
í³é ñâîþ ã³äí³ñòü, òî, çâàæàþ÷è íà òðàêòóâàííÿ
«ñâîáîäè» òà «ïðèðîäè» ëþäèíè, ãóìàí³çì
âèÿâèòüñÿ ð³çíèì. Ðîçõîäÿòüñÿ ³ øëÿõè éîãî
ðåàë³çàö³¿. Ãóìàí³çì Ê. Ìàðêñà íå ïîòðåáóº
æîäíîãî ïîâåðíåííÿ äî àíòè÷íîñò³, òàê ñàìî
ÿê ³ òîé ãóìàí³çì, ÿêèì Ï. Ñàðòð ââàæàº
åêçèñòåíö³àë³çì (äèâ. ïåðåêëàä: Ïñèõîëîã³ÿ ³
ñóñï³ëüñòâî. 2022. ¹2. Ñ. 49-65). Â îêðåñëå-
íîìó øèðîêîìó çíà÷åíí³ õðèñòèÿíñòâî – öå
òåæ ãóìàí³çì, òîìó ùî çã³äíî ç éîãî â÷åííÿì
óñå çâîäèòüñÿ äî ñïàñ³ííÿ äóø³ (salus aeterna)
ëþäèíè, òà é ³ñòîð³ÿ ëþäñòâà ðîçãîðòàºòüñÿ ó
ðàìêàõ ³ñòîð³¿ ñïàñ³ííÿ. ßêèìè á íå áóëè ð³ç-
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íèìè ö³ âèäè ãóìàí³çìó çà ìåòîþ òà îá´ðóíòó-
âàííÿì, çà ñïîñîáîì ³ çàñîáàìè çä³éñíåííÿ, çà
ôîðìîþ ñâîãî â÷åííÿ, âñ³ âîíè ñõîäÿòüñÿ íà
òîìó, ùî humanitas øóêàíîãî homo humanus
âèçíà÷àºòüñÿ íà òë³ ÿêîãîñü óæå óñòàëåíîãî
òëóìà÷åííÿ ïðèðîäè, ³ñòîð³¿, ñâ³òó, ñâ³òî-
áóäîâè, òîáòî  ñ ó ù î ã î  çàãàëîì.

Áóäü-ÿêèé ãóìàí³çì àáî çàñíîâàíèé íà
ïåâí³é ìåòàô³çèö³, àáî ñàì óçàñàäíþº òàêó.
Áóäü-ÿêå âèçíà÷åííÿ ëþäñüêî¿ ñóò³, ùî çàç-
äàëåã³äü ïåðåäáà÷àº, ÷è òî ñâ³äîìî ÷è íåñâ³-
äîìî, òëóìà÷åííÿ ñóùîãî â îáõ³ä ïèòàííÿ ïðî
³ñòèíó áóòòÿ, ìåòàô³çè÷íå. Òîìó ñâîºð³äí³ñòü
áóäü-ÿêî¿ ìåòàô³çèêè, – ìàþ÷è íà óâàç³ ñïîñ³á,
ÿêèì âèçíà÷àºòüñÿ êâ³íòåñåíö³ÿ ëþäèíè, –
îïðèÿâíþºòüñÿ â òîìó, ùî âîíà «ãóìàí³ñòè÷-
íà». Â³äïîâ³äíî é óñÿêèé ãóìàí³çì çàëèøà-
ºòüñÿ ìåòàô³çè÷íèì. Ïðè îá´ðóíòóâàíí³ ëþäÿ-
íîñò³ ëþäèíè ãóìàí³çì íå ëèøå íå çàïèòóº ïðî
â³äíîøåííÿ áóòòÿ äî ëþäñüêî¿ ñóòíîñò³. Ãóìà-
í³çì íàâ³òü çàâàæàº ïîñòàâèòè öå ïèòàííÿ, òîìó
ùî ÷åðåç ñâîº ïîõîäæåííÿ ç ìåòàô³çèêè íå
çíàº ³ íå ðîçóì³º éîãî. ² íàâïàêè, íàãàëüí³ñòü
³ ñâîºð³äí³ñòü çàáóòîãî â ìåòàô³çèö³ òà ÷åðåç
íå¿ ïèòàííÿ ïðî ³ñòèíó áóòòÿ íå ìîæå âèéòè
íà ñâ³ò ³íàêøå, í³æ ÿêùî ñåðåä ïàíóâàííÿ
ìåòàô³çèêè áóäå ïîñòàâëåíå çàïèòàííÿ: «Ùî
òàêå ìåòàô³çèêà?» (äèâ. «Áóòòÿ ³ ÷àñ»). Á³ëü-
øå òîãî, áóäü-ÿêå ïèòàííÿ ïðî «áóòòÿ», íàâ³òü
ïèòàííÿ ïðî ³ñòèíó áóòòÿ, äîâîäèòüñÿ ñïî÷àòêó
ââîäèòè ÿê «ìåòàô³çè÷íå» [4].

Ïåðøèé ãóìàí³çì, à ñàìå ëàòèíñüêèé, ³ âñ³
âèäè ãóìàí³çìó, ùî ç òîãî ÷àñó âèíèêëè àæ äî
ñó÷àñíîñò³, ïåðåäáà÷àþòü ìàêñèìàëüíî óçà-
ãàëüíåíó «ñóòí³ñòü» ëþäèíè ÿê ùîñü ñàìîçðî-
çóì³ëå. Ëþäèíà ââàæàºòüñÿ «ðîçóìíîþ æèâîþ
³ñòîòîþ», animal rationale. Öÿ äåô³í³ö³ÿ – íå
ëèøå ëàòèíñüêèé ïåðåêëàä ³ç ãðåöüêî¿ ζχον
λόγον εχον, à é ïåâíà ìåòàô³çè÷íà ³íòåðïðå-
òàö³ÿ, ùî íå º õèáíîþ, õî÷à é ñïðè÷èíåíà
ìåòàô³çèêîþ. ̄ ¿ ñóòí³ñíå äæåðåëî, à íå ò³ëüêè
ìåæà ¿¿ çàñòîñóâàííÿ, ïîñòàâëåíî â «Áóòò³ òà
÷àñ³» ï³ä ïèòàííÿ. Ïîñòàâëåíå ï³ä ïèòàííÿ,
ïåðåäóñ³ì äîâ³ðåíî äóìö³ ÿê òå, ùî ï³äëÿãàº
îñìèñëåííþ, é àæ í³ÿê íå âèøòîâõíóòå ó
áåçïë³äíó ïîðîæíå÷ó ðîç’¿äóùîãî ñêåïñèñó.

Ìåòàô³çèêà, çàçâè÷àé, îïðèÿâíþº ñóùå ó
éîãî áóòò³ ³ òèì ñàìèì ïðîäóìóº öå éîãî áóòòÿ.
Îäíàê âîíà íå çàìèñëþºòüñÿ ïðî â³äì³íí³ñòü
òîãî é ³íøîãî (äèâ. «Ïðî ñóòí³ñòü çàñíîâêó»,
1929, ñ. 8; êð³ì òîãî, «Êàíò ³ ïðîáëåìà ìåòà-
ô³çèêè», 1929, ñ. 225; ³ ùå «Áóòòÿ ³ ÷àñ», ñ.
230) [5]. Ìåòàô³çèêà íå ñòàâèòü ïèòàííÿ ïðî
³ñòèíó ñàìîãî áóòòÿ. Âîíà òîìó í³êîëè íå

çàïèòóº ³ ïðî òå, ó ÿêîìó ñåíñ³ ñóòí³ñòü ëþäèíè
íàëåæèòü äî ³ñòèíè áóòòÿ. Ìåòàô³çèêà íå
ò³ëüêè í³êîëè äîíèí³ íå ñòàâèëà öüîãî ïèòàííÿ,
àäæå ñàìå öå ïèòàííÿ ¿¿ äëÿ íå¿ ÿê ìåòàô³çèêè
íåäîñòóïíå. Áóòòÿ âñå ùå ÷åêàº, ïîêè âîíî ñàìå
ñòàíå ñïðàâîþ ëþäñüêî¿ äóìêè. ßê áè ó
ôîðìàò³ âèçíà÷åííÿ ëþäñüêîãî ºñòâà íå âèç-
íà÷àëè ëþäè ðîçóì, ratio, æèâó ³ñòîòó, animal,
÷è òî ÷åðåç «çäàòí³ñòü îïåðóâàòè ïåðøî-
ïîíÿòòÿìè», ÷è ÷åðåç «çäàòí³ñòü êîðèñòóâàòèñÿ
êàòåãîð³ÿìè», àáî ùå [áóäü-ÿê] ïî-³íøîìó, â
óñüîìó ³ çàâæäè ä³ÿ ðîçóìó çàêîð³íåíà â òîìó,
ùî äî áóäü-ÿêîãî ñïðèéíÿòòÿ ñóùîãî ó éîãî
áóòò³ ñàìå áóòòÿ âæå âèñâ³òëèëî ñåáå ³ çáóëîñÿ
ó ñâî¿é ³ñòèí³. Òàê ñàìî ó ïîíÿòò³ «æèâî¿
³ñòîòè», ζχον, çàçäàëåã³äü óæå çàêëàäåíå òðàê-
òóâàííÿ «æèòòÿ», ùî íåìèíó÷å óçàñàäíåíå íà
òðàêòóâàíí³ ñóùîãî ÿê «æèòòÿ» – ζωή ³ «ïðèðî-
äè» – φύσις, óñåðåäèí³ ÿêî¿ ïðîñòóïàº æèòòÿ.
Ïîíàä òå é ïåðåäóñ³ì òðåáà ùå íàðåøò³ çàïè-
òàòè: ÷è ïðèíàëåæíà ëþäñüêà îñîáà – à öèì
ñïî÷àòêó ³ çàçäàëåã³äü óñå âèð³øóºòüñÿ – äî
âèì³ðó «æèâîãî», animalitas? ×è ñòî¿ìî ìè
âçàãàë³ íà â³ðíîìó øëÿõó äî ñóòíîñò³ ëþäèíè,
êîëè – ³ äî òèõ ï³ð, ïîêè ùî – ìè îáìåæóºìî
¿¿ ÿê æèâó ³ñòîòó ñåðåä ³íøèõ òàêèõ ñàìèõ ³ñòîò
â³ä ðîñëèíè, òâàðèíè ³ Áîãà? Ìîæíà, ìàáóòü,
â÷èíÿòè ³ òàê, ìîæëèâî òàêèì øëÿõîì ïîì³-
ùàòè ëþäèíó âñåðåäèí³ ñóùîãî ÿê ÿâèùå ñåðåä
³íøèõ ÿâèù. Ìè çàâæäè çóì³ºìî ïðè öüîìó
âèñëîâèòè ïðî íå¿ ùîñü ïðàâèëüíå. Àëå òðåáà
óñâ³äîìèòè ñîá³ ùå é òå, ùî ëþäèíà ÷åðåç òå
îñòàòî÷íî âèò³ñíÿºòüñÿ ó ñôåðó animalitas, íà-
â³òü ÿêùî ¿¿ íå ïðèð³âíþþòü äî òâàðèíè, à
íàä³ëÿþòü ÿêîþñü ñïåöèô³÷íîþ â³äì³íí³ñòþ.
Ëþäè íåïîõèòíî óÿâëÿþòü ëþäèíó çàâæäè ÿê
æèâó ³ñòîòó, homo animalis, íàâ³òü ÿêùî ¿¿
anima ïîêëàäàºòüñÿ ÿê äóõ, animus, àáî ðîçóì,
mens, à îñòàíí³é ï³çí³øå – ÿê ñóá’ºêò, ÿê
îñîáèñò³ñòü, ÿê äóõ. Òàêå ïîêëàäàííÿ º ïðèéîì
ìåòàô³çèêè. Àëå â òàêèé ñïîñ³á ñóòí³ñòü
ëþäèíè îáä³ëÿºòüñÿ óâàãîþ ³ íå ïðîäóìóºòüñÿ
ó ñâîºìó âèòîö³, ÿêèé ïîñóòíüî çàâæäè çàëè-
øàºòüñÿ äëÿ ³ñòîðè÷íîãî ëþäñòâà îäíî÷àñíî é
ìåòîþ. Ìåòàô³çèêà ìèñëèòü ëþäèíó ÿê ani-
malitas ³ íå äîìèñëþº äî ¿¿ humanitas.

Ìåòàô³çèêà â³äãîðîäæóºòüñÿ â³ä ò³º¿ ïðîñòî¿
³ âàãîìî¿ îáñòàâèíè, ùî ëþäèíà íàëåæèòü ñâî¿é
ñóò³ ëèøå íàñò³ëüêè, íàñê³ëüêè ñïðèéìàº
âèìîãó áóòòÿ. Ò³ëüêè â³ä ö³º¿ âèìîãè â íå¿ «º»,
íåþ â³äíàéäåíî òå, ó ÷îìó ïðîæèâàº ¿¿ ºñòâî.
Ò³ëüêè çàâäÿêè öüîìó ïðîæèâàííþ â íå¿ «º»
¿¿ «ìîâà» ÿê äàõ, ùî çáåð³ãàº âëàñòèâó ¿é
åêñòàòè÷í³ñòü[, ï³êîâå çàõîïëåííÿ]. Ñòîÿííÿ
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ó ïðîñâ³ò³ áóòòÿ ÿ íàçèâàþ  å ê ç è ñ ò å í ö ³ º þ
ëþäèíè. Ò³ëüêè ëþäèí³ ïðèòàìàííèé öåé
ñïîñ³á áóòòÿ. Òàê çðîçóì³ëà åêçèñòåíö³ÿ – íå
ïðîñòî çàñíîâîê ìîæëèâîñò³ ðîçóìó, ratio;
åêçèñòåíö³ÿ º òå, ó ÷îìó ñóòí³ñòü îñîáè çáåð³ãàº
äæåðåëî ñâîãî âèçíà÷åííÿ.

Åêçèñòåíö³ÿ ìîæå áóòè âëàñòèâà ëèøå
ëþäñüêîìó òâîð³ííþ, òîáòî ò³ëüêè ëþäñüêîìó
ñïîñîáó «áóòòÿ»; àäæå îäí³é ëèøå ëþäèí³,
íàñê³ëüêè ìè çíàºìî, äîñòóïíå ïðèçíà÷åííÿ
åêçèñòåíö³¿. Òîìó â åêçèñòåíö³¿ í³êîëè é íå
ìîæíà ìèñëèòè ÿêèéñü ñïåöèô³÷íèé ð³çíîâèä
ñåðåä ³íøèõ ð³çíîâèä³â æèâèõ ³ñòîò, ÿêùî,
çâè÷àéíî, ëþäèí³ òðåáà âñå-òàêè çàìèñëþ-
âàòèñÿ ïðî  ñ ó ò ü  ñâîãî áóòòÿ, à íå ïðîñòî
íàãðîìàäæóâàòè ïðèðîäíè÷î-íàóêîâó òà
³ñòîð³îãðàô³÷íó ³íôîðìàö³þ ïðî ñâî¿ âëàñòè-
âîñò³ ³ ñâî¿ ³íòðèãè. Òàê ùî íàâ³òü animalitas,
ÿêó ìè ïðèïèñóºìî ëþäèí³ íà ´ðóíò³ ïîð³â-
íÿííÿ ¿¿ ³ç «òâàðèíîþ», ñàìà âêîð³íåíà ó çì³ñò³
åêçèñòåíö³¿. Ò³ëî ëþäèíè º ùîñü çàñàäíè÷î
³íøå, í³æ òâàðèííèé îðãàí³çì. Ïîìèëêà á³î-
ëîã³çìó çîâñ³ì ùå íå äîëàºòüñÿ òèì, ùî ëþäè
íàäáóäîâóþòü íàä ò³ëåñí³ñòþ îñîáè äóøó, íàä
äóøåþ – äóõ, à íàä äóõîì – åêçèñòåíö³éí³ñòü
³ ãîëîñí³øå äîòîãî÷àñíîãî ïðîïîâ³äóþòü âå-
ëèêó ö³íí³ñòü äóõó, ùîá ïîò³ì, ïðîòå, âñå çíîâó
âòîïèòè â æèòòºâîìó ïåðåæèâàíí³, [ïðè÷îìó]
³ç çàñòåðåæëèâèì òâåðäæåííÿì, ùî äóìêà
ðóéíóº ñâî¿ìè çäåðåâåí³ëèìè ïîíÿòòÿìè
æèòòºâèé ïîò³ê, à îñìèñëåííÿ áóòòÿ ñïîòâîðþº
åêçèñòåíö³þ. ßêùî ô³ç³îëîã³ÿ ³ ô³ç³îëîã³÷íà
õ³ì³ÿ çäàòí³ äîñë³äæóâàòè ëþäèíó â ïðèðîä-
íè÷î-íàóêîâîìó ïëàí³ ÿê îðãàí³çì, òî öå ùå
çîâñ³ì íå äîêàç òîãî, ùî ó òàê³é «îðãàí³ö³»,
ñåáòî â íàóêîâî ïîÿñíåíîìó ò³ë³, ïåðåáóâàº
ñóòí³ñòü ëþäèíè. Öå í³òðîõè íå âäàë³øà äóìêà,
í³áè â àòîìí³é åíåðã³¿ ïîëÿãàº ñóòü ïðèðîäíèõ
ÿâèù. Ìîæå, íàâïàêè, âèÿâèòèñÿ, ùî ïðèðîäà
ÿêðàç ïðèõîâóº ñâîþ êâ³íòåñåíö³þ ó ò³é ñâî¿é
ñòîðîí³, ÿêîþ âîíà ïîâåðòàºòüñÿ äî ëþäèíè,
êîòðà òåõí³÷íî îïàíîâóº íåþ. Íàñê³ëüêè ñóòü
ëþäèíè íå çâîäèòüñÿ äî òâàðèííî¿ îðãàí³êè,
íàñò³ëüêè æ íåìîæëèâî çë³êâ³äóâàòè ÷è êîì-
ïåíñóâàòè íåäîñòàòí³ñòü öüîãî âèçíà÷åííÿ
ëþäñüêîãî ºñòâà, íàä³ëÿþ÷è îñîáó áåçñìåðòíîþ
äóøåþ, àáî ðîçóìí³ñòþ, àáî îñîáèñò³ñíèìè ðè-
ñàìè. Ùîðàçó öÿ îñîáà âèÿâëÿºòüñÿ îá³éäåíîþ,
³ ñàìå ÷åðåç òîé ñàìèé ìåòàô³çè÷íèé ïðîºêò.

Òå, ùî º ëþäèíà – òîáòî, òðàäèö³éíîþ ìî-
âîþ ìåòàô³çèêè, «ñóòí³ñòü» ëþäèíè – ïåðåáó-
âàº ó ¿¿ åêçèñòåíö³¿. Òàê çðîçóì³ëà åêçèñòåíö³ÿ,
ïðîòå, íå òîòîæíà òðàäèö³éíîìó ïîíÿòòþ exis-
tentia, ùî îçíà÷àº ä³éñí³ñòü íà â³äì³íó â³ä essen-

tia ÿê ìîæëèâ³ñòü. Ó «Áóòò³ òà ÷àñ³» (ñ. 42) º
çàêóðñèâëåíà ôðàçà: «Ñóòí³ñòü îñü-áóòòÿ
ïîëÿãàº ó éîãî åêçèñòåíö³¿». Àëå òóò íå
éäåòüñÿ ïðî ïðîòèñòàâëåííÿ existentia ³ essen-
tia, òîìó ùî ö³ äâà ìåòàô³çè÷í³ âèçíà÷åííÿ
áóòòÿ, íå êàæó÷è âæå ïðî ¿õ âçàºìîâ³äíîøåííÿ
âçàãàë³, ïîêè ùî íå áóëè ïîñòàâëåí³ ï³ä ïè-
òàííÿ. Ôðàçà, òèì á³ëüøå, íå ì³ñòèòü ÿêîãîñü
óí³âåðñàëüíîãî âèñëîâëþâàííÿ ïðî íàÿâíå
áóòòÿ ÿê ïðî ³ñíóâàííÿ ó òîìó ñåíñ³, â ÿêîìó
öå âèíèêëå ó XVIII ñòîë³òò³ ïîçíà÷åííÿ äëÿ
ïîíÿòòÿ «ïðåäìåò» âèðàæàº ìåòàô³çè÷íå
óÿâëåííÿ ïðî ä³éñí³ñòü ä³éñíîãî. Ó ôðàç³
ñêàçàíî ³íøå: ëþäèíà ³ñíóº òàêèì ÷èíîì, ùî
âîíà º «îñü» áóòòÿ, ñåáòî éîãî  ï ð î ñ â ³ ò. Öå
– ³ ëèøå öå – «áóòòÿ» ñâ³òëîãî «îñü»
â³äçíà÷åíî àòðèáóòèâíîþ ðèñîþ åêçèñòåíö³¿,
òîáòî åêñòàòè÷íèì âèõîäîì â ³ñòèíó áóòòÿ.
Åêñòàòè÷íà ñóòí³ñòü ëþäèíè ïåðåáóâàº â åêçèñ-
òåíö³¿, ÿêà â³äì³ííà â³ä ìåòàô³çè÷íî çðîçóì³ëî¿
existentia. Öþ îñòàííþ ñåðåäíüîâ³÷íà ô³ëîñî-
ô³ÿ îñÿãàº ÿê àêòóàëüí³ñòü. Â óÿâëåíí³ ². Êàíòà
existentia – öå ä³éñí³ñòü ó ñåíñ³ îá’ºêòèâíîñò³
äîñâ³äó. Â Ã. Ãå´åëÿ existentia âèçíà÷àºòüñÿ
ÿê ñàìîóñâ³äîìëþâàëüíà ³äåÿ àáñîëþòíî¿ ñóá’-
ºêòèâíîñò³. Existentia ó ñïðèéíÿòò³ Ô. Í³öøå
º â³÷íå ïîâòîðåííÿ îäíîãî é òîãî ñàìîãî. Ïè-
òàííÿ: ÷è äîñòàòí³ì ÷èíîì existentia ó ¿¿, ëèøå
íà íå ïðèñê³ïëèâèé ïîãëÿä, ð³çíèõ òðàêòó-
âàííÿõ, ÿê ä³éñí³ñòü, äîçâîëÿº îñìèñëèòè áóòòÿ
êàìåíÿ ÷è æèòòÿ ÿê áóòòÿ ðîñëèí ³ òâàðèí? –
íåõàé çàëèøàºòüñÿ òóò â³äêðèòèì. Ïðèíàéìí³
æèâ³ ³ñòîòè – ñóòü òå, ùî âîíè º, áåç òîãî, ùîá
âîíè ç³ ñâîãî áóòòÿ ÿê òàêîãî âèñòóïàëè â
³ñòèíó áóòòÿ ³ ñòîÿííÿì ó í³é çáåð³ãàëè ïåðøî-
îñíîâó ñâîãî áóòòÿ. Íàïåâíî, ç óñüîãî ñóùîãî,
ÿêå º, íàéâàæ÷å íàì îñìèñëèòè æèâó îñîáèíó,
òîìó ùî, ç îäíîãî áîêó, âîíà ÿêèìîñü ÷èíîì
íàø íàéáëèæ÷èé ðîäè÷, à ç ³íøîãî – âîíà âñå-
òàêè â³äîêðåìëåíà ö³ëîþ ïð³ðâîþ â³ä íàøîãî
åêçèñòåíö³þâàëüíîãî ºñòâà. Íàâïàêè, áóòòÿ
áîæåñòâà íà÷åáòî áëèæ÷å íàì, í³æ â³ä÷óæóþ÷à
äèâèíà «æèâî¿ ³ñòîòè», – áëèæ÷å ó ò³é ñóòí³ñ-
í³é äàëèí³, ÿêà äàë³ ó ôîðì³ âñå-òàêè ð³äí³øå
íàø³é åêñòàòè÷í³é ñóòíîñò³, í³æ ìàéæå íåçáàã-
íåííà äëÿ äóìêè, ñêî÷óâàëüíà â áåçîäíþ,
ò³ëåñíà ñïîð³äíåí³ñòü ³ç òâàðèíîþ. Ïîä³áí³
ì³ðêóâàííÿ êèäàþòü íà ðîçõîæó ³ òîìó çàâæäè
ïîêè ùî çàíàäòî íåîáà÷íó õàðàêòåðèñòèêó
ëþäèíè ÿê animal rationale íåçâè÷íå ñâ³òëî.
Îñê³ëüêè ðîñëèíà ³ òâàðèíà, õî÷ çàâæäè é
îêðåñëåí³ ñâî¿ì ñåðåäîâèùåì, ïðîòå í³êîëè íå
âñòóïàþòü â³ëüíî ó ïðîñâ³ò áóòòÿ, à ò³ëüêè â³í
º «ñâ³ò», îñò³ëüêè â íèõ íåìàº ìîâè; à íå òàê,
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ùî âîíè áåçì³ðíî ïðèâ’ÿçàí³ äî íàâêîëèøíüîãî
ñåðåäîâèùà ÷åðåç â³äñóòí³ñòü ó íèõ ìîâè. Ó
öüîìó ïîíÿòò³ «íàâêîëèøíüîãî ñåðåäîâèùà»
çîñåðåäæåíà âñÿ çàãàäêîâ³ñòü æèâî¿ ³ñòîòè.
Ìîâà ñóòí³ñíî – öå íå âèðàç îðãàí³çìó, íå
ñòàíîâèòü âîíà ³ âèðàçó æèâî¿ îñîáèíè. Òîìó
¿¿ í³êîëè é íå âäàñòüñÿ ñåðöåâèííî îñìèñëèòè
í³ ç ¿¿ çíàêîâîñò³, àí³, ìàáóòü, íàâ³òü ³ç ¿¿ ñå-
ìàíòèêè. Ìîâà º ïðîñâ³òëþâàëüíî-ïðèõîâó-
âàëüíå ÿâèùå ñàìîãî áóòòÿ.

Åêçèñòåíö³ÿ, îñìèñëåíà åêñòàòè÷íî, íå çá³-
ãàºòüñÿ í³ çì³ñòîâíî, í³ çà ôîðìîþ ç existentia.
Åêçèñòåíö³ÿ – öå çì³ñòîâíî âèñòóïàííÿ â ³ñòèíó
áóòòÿ. Existentia (ôðàíö. – existence) îçíà÷àº,
íàâïàêè, actualitas, ä³éñí³ñòü íà â³äì³íó â³ä
÷èñòî¿ ìîæëèâîñò³ ÿê ³äå¿. Åêçèñòåíö³ÿ ïî³ìå-
íîâóº âèçíà÷àëüíå ì³ñöå ëþäèíè â ³ñòîð³¿
³ñòèíè. Existentia çàëèøàºòüñÿ òåðì³íîì, ùî
ïîçíà÷àº ä³éñíå ³ñíóâàííÿ òîãî, ÷èì äåùî º çà
ñâîºþ ³äåºþ. Ôðàçà «ëþäèíà åêçèñòåíö³þº»
â³äïîâ³äàº íà ïèòàííÿ: ÷è ³ñíóº ëþäèíà íà-
ñïðàâä³ ÷è í³? [Â³äòàê] âîíà â³äïîâ³äàº íà
çàïèòàííÿ ïðî «ñóòü» ëþäèíè. Ñàìå öå çàïè-
òàííÿ ìè ñòàâèìî îäíàêîâî íåïðîäóìàíèì ÷è-
íîì ³ òîä³, êîëè õî÷åìî ä³çíàòèñÿ, ùî òàêå
ëþäèíà? ³ òîä³, êîëè çàìèñëþºìîñÿ, õòî âîíà
òàêà? Ñïðàâä³, çàïèòóþ÷è õòî(?) àáî ùî(?),
ìè çàçäàëåã³äü îð³ºíòóºìîñÿ íà ùîñü îñîáèñ-
ò³ñíå ÷è íà ÿêóñü ïðåäìåòí³ñòü. Àëå îñîáèñò³ñíå
çá³ãàº é îäíî÷àñíî çàñòóïàº ñóòí³ñòü
áóòòºâî-³ñòîðè÷íî¿ åêçèñòåíö³¿ íå ìåíøå, í³æ
ïðåäìåòíå. Ó íàâåäåí³é ôðàç³ ç «Áóòòÿ ³ ÷àñó»
(ñ. 52) ñëîâî «ñóòí³ñòü» îáäóìàíî âçÿòî â
ëàïêè. Âîíè âêàçóþòü íà òå, ùî «ñóòí³ñòü»
òåïåð âèçíà÷àºòüñÿ íå ç esse essentiae ³ íå esse
existentiae, à ç åêñòàòèêè îñü-áóòòÿ, Dasein. Ó
ðîë³ åêçèñòåíö³þâàëüíî¿ ëþäèíà ñàì³ñíî ïîñòàº
ÿê îñü-áóòòÿ, òîìó ùî çä³éñíþº «îñü» ÿê
ïðîñâ³ò áóòòÿ ñâîºþ «òóðáîòîþ». À îñü-áóòòÿ
³ñíóº ÿê «ïîêèíóòå». Âîíî çàêîð³íåíå â êèäêó
áóòòÿ ÿê àäðåñóâàëüíî-³ñòîðè÷íîãî.

Íàäì³ðíà ïëóòàíèíà, îäíàê, âèéøëà á, ÿêáè
õòîñü çàõîò³â âèòëóìà÷èòè ôðàçó ïðî åêçèñòó-
âàëüíó ñóòü ëþäèíè òàê, í³áè âîíà º ñåêóëÿðè-
çîâàíèì ïåðåíåñåííÿì íà îñîáó [â êîíòåêñò³]
âèñëîâëåíî¿ õðèñòèÿíñüêîþ òåîëîã³ºþ äóìêè
ïðî Áîãà («Áîã º Éîãî áóòòÿ», Deus est suum
esse); áî åêçèñòåíö³ÿ – íå àêòóàë³çàö³ÿ ñóòíîñò³
(essentia) ³, òèì á³ëüøå, íå åêçèñòåíö³ºþ
ïðîäóêóºòüñÿ ³ [íå ¿é] íàëåæèòü ñóòí³ñíå (das
Essentielle). Êîëè ëþäè ðîçóì³þòü çãàäàíèé ó
«Áóòò³ ³ ÷àñ³» «ïðîºêò», «íà÷åðê» ó ñåíñ³ óÿâ-
ëþâàíîãî ïåðåäáà÷åííÿ, òî âîíè ïðèéìàþòü
éîãî çà àêò ñóá’ºêòèâíîñò³ é ìèñëÿòü éîãî íå
òàê, ÿê ò³ëüêè é ìîæíà áóëî á ïîìèñëèòè

«áóòòºâå ðîçóì³ííÿ» ó ñôåð³ «åêçèñòåíö³éíî¿»
àíàë³òèêè «áóòòÿ ó ñâ³ò³», à ñàìå ÿê åêñòàòè÷íå
ñòàâëåííÿ äî ïðîñâ³òó áóòòÿ. Óñï³øíå
ñë³äóâàííÿ çà ö³ºþ ³íøîþ, çáåð³ãàþ÷îþ ñóá’-
ºêòèâí³ñòü, äóìêîþ óòðóäíåíî, ùîïðàâäà, òèì,
ùî ïðè îïóáë³êóâàíí³ «Áóòòÿ òà ÷àñó» òðåò³é
ðîçä³ë ïåðøî¿ ÷àñòèíè – «×àñ ³ áóòòÿ» – áóëî
âèëó÷åíî ç êíèãè. Òóò ìàâ â³äáóòèñÿ ïîâîðîò
óñüîãî ö³ëîãî. Ïðîáëåìàòè÷íèé ðîçä³ë áóâ
óñóíóòèé, òîìó ùî äóìêà â³äìîâèëà ïðè ñïðîá³
äîñòàòíüî âèñëîâèòè öåé ïîâîðîò ³ íå çìîãëà
éòè äàë³ ó [âëàñíîìó] îïåðò³ íà ìîâó ìåòà-
ô³çèêè. Äîïîâ³äü «Ïðî ñóòí³ñòü ³ñòèíè», ïðî-
äóìàíó ³ ïðî÷èòàíó 1930-ãî, àëå íàäðóêîâàíó
ëèøå 1943, äàº çìîãó ïåâíîþ ì³ðîþ ïîáà÷èòè
ïëèí äóìêè íà ïîâîðîò³ â³ä «Áóòòÿ ³ ÷àñó» äî
«×àñó òà áóòòÿ». Öåé ïîâîðîò – íå çì³íà
ïîçèö³¿ «Áóòòÿ ³ ÷àñó»; øâèäøå, äóìêà, ÿêà
çä³éñíèëà òàì ñâîþ ñïðîáó, âïåðøå ñÿãàº â
íüîìó ì³ñöèíè òîãî âèì³ðó, çâ³äêè îñìèñ-
ëþºòüñÿ «Áóòòÿ ³ ÷àñ» – ñàìå îñìèñëþºòüñÿ –
ç îñíîâîïîëîæíîãî äîñâ³äó çàáóòòÿ áóòòÿ.

Ï. Ñàðòð, íàâïàêè, ôîðìóëþº çàñàäíè÷ó
òåçó åêçèñòåíö³àë³çìó òàê: åêçèñòåíö³ÿ ïåðå-
äóº «åñåíö³¿», ñóò³. Existentia òà essentia áå-
ðóòüñÿ íèì ó ôîðìàò³ ìåòàô³çèêè, êîòðà ç
åïîõè Ïëàòîíà ñòâåðäæóº: essentia éäå ïî-
ïåðåäó existentia. Ñàðòð ïåðåâåðòàº öå òâåðä-
æåííÿ. Àëå ïåðåâåðíóòà ìåòàô³çè÷íà òåçà çàëè-
øàºòüñÿ âñå æ òàêè ìåòàô³çè÷íîþ. Ó ðîë³ òàêî¿
òåçè â³í çàãðóçàº ðàçîì ³ç ìåòàô³çèêîþ ó
çàáóòò³ ³ñòèíè áóòòÿ. Àäæå ÷è â³çüìåòüñÿ ô³-
ëîñîô³ÿ âèçíà÷àòè âçàºìîâ³äíîøåííÿ essentia
òà existentia ó çíà÷åíí³ ñåðåäíüîâ³÷íèõ êîíòðî-
âåðç, àáî â ëåéáí³öüêîìó ðîçóì³íí³, àáî ÿêîñü
ïî-³íøîìó, íàñàìïåðåä çàëèøàºòüñÿ ùå âñå-
òàêè çàïèòàòè: ÷åðåç ÿêå ïðèçíà÷åííÿ, ÿêèé
ïîñèë áóòòÿ äóìö³ íàëåæèòü öåé ïîä³ë áóòòÿ
íà esse essentiae òà esse existentiae? Çàëèøà-
ºòüñÿ ùå çàäóìàòèñÿ íàä òèì, ÷îìó ïèòàííÿ
ïðî öå ìàéáóòòÿ ñàìîãî áóòòÿ í³êîëè íå ñòà-
âèëîñÿ ³ í³êîëè íå ìîãëî áóòè îñìèñëåíå. ×è,
³ìîâ³ðíî, öå, òîáòî òàêèé ñòàí ñïðàâ ³ç ðîçð³ç-
íåííÿì ì³æ essentia òà existentia, íå çíàê çà-
áóòòÿ áóòòÿ? Íàñì³ëèìîñÿ ïðèïóñòèòè, ùî òàêà
éîãî ïëàíèäà ôóíäîâàíà íå ïðîñòî ó ïðîðà-
õóíêó ëþäñüêî¿ äóìêè é, òèì á³ëüøå, íå ó
ñëàáêîñò³ ðàííüî¿ ºâðîïåéñüêî¿ äóìêè ïî-
ð³âíÿíî ç íèí³øíüîþ. Â³äì³íí³ñòþ ì³æ essentia,
ñóòí³ñòþ, òà existentia, ä³éñí³ñòþ, ïîòàºìíèì
ó ñâîºìó ðàííüîìó ïî÷àòêó, ïðîíèçàí³ ïîä³¿
çàõ³äíî¿ ³ âñ³º¿ âèçíà÷åíî¿ ªâðîïîþ ³ñòîð³¿.

Ãîëîâíîþ òåçîþ Ï. Ñàðòðà ïðî ïåðø³ñòü
existentia ïîð³âíÿíî ç essentia, ì³æ ³íøèì,
âèïðàâäîâóºòüñÿ íàçâà «åêçèñòåíö³àë³çì» ÿê
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â³äïîâ³äíèé òèòóë äëÿ éîãî ô³ëîñîô³¿. Àëå öÿ
íàéâàæëèâ³øà òåçà «åêçèñòåíö³àë³çìó» íå ìàº
àáñîëþòíî í³÷îãî ñï³ëüíîãî ç íàâåäåíîþ âèùå
òåçîþ ³ç «Áóòòÿ ³ ÷àñó»; íå êàæó÷è âæå ïðî
òå, ùî â «Áóòò³ òà ÷àñ³» ùå é íå ìîæå âèñó-
âàòèñÿ æîäíèõ òâåðäæåíü ïðî ñï³ââ³äíîøåííÿ
ì³æ essentia òà existentia, òîìó ùî ìîâèòüñÿ
òàì ïðî ï³äãîòîâêó ïåðåäóìîâ. ² öå ðîáèòüñÿ
òàì, ÿê óæå çàçíà÷àëîñÿ, äîñèòü áåçïîðàäíî.
Òå, ùî ùå é ñüîãîäí³ ëèøå íàëåæèòü ñêàçàòè,
ò³ëüêè é ìîãëî á, ìàáóòü, ïîñëóæèòè ñòèìóëîì
äî òîãî, ùîá ñïðÿìóâàòè ëþäñüêó îñîáó òóäè,
äå âîíà ç äóìàþ÷îþ óâàãîþ çâåðíóëàñÿ á äî
êåðîâàíîãî íåþ âèì³ðó áóòòºâî¿ ³ñòèíè. Àëå ³
öå ðîáèëîñÿ á òåæ ò³ëüêè äëÿ çâåëè÷åííÿ áóòòÿ
³ çàðàäè îñü-áóòòÿ, âèòðèìóâàíîãî íà ñîá³
åêçèñòóþ÷îþ ëþäèíîþ, àëå íå çàðàäè ñàìî¿
ëþäèíè, íå äëÿ òîãî, ùîá öèâ³ë³çàö³ÿ ³ êóëü-
òóðà çàêîð³íþâàëèñÿ ó ðåçóëüòàò³ ¿¿ ä³ÿëüíîñò³.

Ùîá äîñÿãòè îáøèðó áóòòºâî¿ ³ñòèíè òà
îñìèñëèòè éîãî, íàì, íèí³øí³ì, íàëåæèòü ùå
ïåðåäîâñ³ì ç’ÿñóâàòè, íàðåøò³, ÿê áóòòÿ ñòî-
ñóºòüñÿ ëþäèíè ³ ÿê âîíî ïîøèðþº íà íå¿ ñâî¿
ìîæëèâîñò³. Ïîä³áíèé ñóòí³ñíèé äîñâ³ä ìàòè-
ìåìî, êîëè äî íàñ ä³éäå, ùî ëþäèíà º ò³ºþ
ì³ðîþ, ÿêîþ âîíà åêçèñòåíö³þº. Ñêàçàâøè öå
ñïî÷àòêó òðàäèö³éíîþ ìîâîþ, îòðèìàºìî
[òâåðäæåííÿ]: åêçèñòåíö³ÿ ëþäèíè – öå ¿¿
ñóáñòàíö³ÿ. Íå âèïàäêîâî ó «Áóòò³ òà ÷àñ³»
÷àñòî ïîâòîðþºòüñÿ ôðàçà: «Ñóáñòàíö³ÿ ëþ-
äèíè º åêçèñòåíö³ÿ» (ñ. 117, 212, 314). Àëå â
áóòòºâî-³ñòîðè÷íîìó âèñâ³òëåíí³ ñóáñòàíö³ÿ ïî-
ñòàº âæå ÿê êàìóôëþâàëüíèé ïåðåêëàä ñëîâà
οΰσία, ÿêå ³ìåíóº ïåðåáóâàííÿ ³ñíóþ÷îãî ³
çäåá³ëüøîãî îçíà÷àº îäíî÷àñíî, ÷åðåç çà-
ãàäêîâó äâîçíà÷í³ñòü, ³ ñàìå ïåðåáóâàþ÷å.
ßêùî ìè ïðîìèñëèìî ìåòàô³çè÷íèé òåðì³í
«ñóáñòàíö³ÿ» ó öüîìó ñåíñ³, ùî âæå ìàÿ÷èòü ó
«Áóòò³ ³ ÷àñ³» â ïëàí³ çä³éñíåíî¿ òàì «ôåíî-
ìåíîëîã³÷íî¿ äåñòðóêö³¿», òî ôðàçà «ñóáñòàí-
ö³ÿ» ëþäèíè º ¿¿ åêçèñòåíö³ÿ» áóäå çàñâ³ä÷ó-
âàòè ò³ëüêè ïðî îäíå: ñïîñ³á, ÿêèì îñîáà ó
ñâî¿é ñïðàâæí³é ñóò³ ïåðåáóâàº ïðè áóòò³,
º åêñòàòè÷íå ñòîÿííÿ â ³ñòèí³ áóòòÿ. Öèì
ñóòí³ñíèì âèçíà÷åííÿì ëþäèíè ãóìàí³ñòè÷í³
³íòåðïðåòàö³¿ ¿¿ ÿê animal rationale, ÿê «îñî-
áèñòîñò³», ÿê äóõîâíî-äóøåâíî-ò³ëåñíî¿ ³ñòîòè
íå îãîëîøóþòüñÿ õèáíèìè ³ íå â³äêèäàþòüñÿ.
Íàâïàêè, ºäèíà äóìêà òóò òà, ùî âèù³ ãóìà-
í³ñòè÷í³ âèçíà÷åííÿ ëþäñüêîãî ºñòâà ùå íå
äîñÿãàþòü âëàñíîãî äîñòî¿íñòâà ëþäèíè. Òèì
ñàìèì äóìêà «Áóòòÿ ³ ÷àñó» ïðîòèñòî¿òü ãóìà-
í³çìó. Àëå ïðîòèñòîÿííÿ öå íå îçíà÷àº, ùî
ïîä³áíà äóìêà ñêî÷óºòüñÿ äî àíòèïîäó ãóìàí-

íîñò³ é îáñòîþº íåãóìàíí³ñòü, çàõèùàº íåëþäÿ-
í³ñòü òà ïðèíèæóº ã³äí³ñòü ëþäèíè. Äóìêà
îïîíóº ãóìàí³çìó òîìó, ùî â³í ñòàâèòü huma-
nitas ëþäèíè ùå íåäîñòàòíüî âèñîêî. Âèñîòà
ëþäñüêîãî òâîð³ííÿ çàêîð³íåíà, çâ³ñíî, íå â
òîìó, ùî îñîáà ñòàº ñóáñòàíö³ºþ ñóùîãî ÿê
éîãî «ñóá’ºêò», ùîá íà ïðàâàõ âîëîäàðÿ áóòòÿ
âòîïèòè áóòòºâ³ñòü ñóùîãî ó çàíàäòî ãó÷íî
ðîçòðèçâîíþâàíî¿ ïðî ñåáå «îá’ºêòèâíîñò³».

Ëþäèíà, øâèäøå, ñàìèì áóòòÿì «êèíóòà»
â ³ñòèíó áóòòÿ, ùîá, åêçèñòåíö³þþ÷è òàêèì
÷èíîì, áåðåãòè öþ ³ñòèíó áóòòÿ, ùîá ó éîãî
ñâ³òë³ ñóùå ç’ÿâèëîñÿ ÿê [äîñòåìåííå, ñåáòî
ÿê] ñóùå, ÿêå âîíî º. ×è ç’ÿâèòüñÿ âîíî ³ ÿê
ç’ÿâèòüñÿ, ÷è óâ³éäóòü ó ïðîñâ³ò áóòòÿ ³ ÷è áó-
äóòü ïðèñóòí³ìè àáî â³äñóòí³ìè Áîã ³ áîãè, ³ñòî-
ð³ÿ òà ïðèðîäà ³ ÿê ñàìå áóäóòü ïðèñóòí³? –
[âñå öå] âèð³øóº íå ëþäèíà. ßâèùå ñóùîãî
ïåðåáóâàº â ³ñòîðè÷í³é ïîä³¿ áóòòÿ. Äëÿ ëþ-
äèíè, âò³ì, çàëèøàºòüñÿ ïèòàííÿ: ÷è çä³éñ-
íèòüñÿ âîíà, ÷è çä³éñíèòüñÿ ¿¿ íàòóðà òàê, ùîá
â³äïîâ³äàòè ö³é ïîä³¿? Àäæå ñï³âì³ðíî îñòàíí³é
âîíà ïîêëèêàíà áóòè åêçèñòåíö³þâàëüíèì
çáåð³ãà÷åì ³ñòèíè áóòòÿ. Ëþäèíà – ïàñòóõ
áóòòÿ. Ò³ëüêè äî öüîãî ï³äáèðàºòüñÿ äóìêà ó
«Áóòò³ òà ÷àñ³», êîëè åêñòàòè÷íå ³ñíóâàííÿ
îñìèñëþºòüñÿ òàì ÿê «òóðáîòà» (ïîð. § 44à,
ñ. 226 ñë.).

Àëå áóòòÿ – ùî òàêå áóòòÿ? Âîíî º âîíî
ñàìå. Âèïðîáóâàòè ³ âèñëîâèòè öå ìàº íàâ÷è-
òèñÿ ìàéáóòíº  ì è ñ ë å í í ÿ. «Áóòòÿ» – öå íå
Áîã ³ íå îñíîâà ñâ³òó. Áóòòÿ øèðøå, í³æ óñå
³ñíóþ÷å, ³ âñå îäíî âîíî áëèæ÷å ëþäèí³, í³æ
áóäü-ÿêå ñóùå, ÷è òî ñêåëÿ, çâ³ð, õóäîæí³é
òâ³ð, ìàøèíà, ÷è òî àíãåë àáî Áîã. Áóòòÿ –
öå íàéáëèæ÷å. Îäíàê íàéáëèæ÷å çàëèøàºòüñÿ
äëÿ ëþäèíè íàéäàëüøèì. Ëþäèíà çàâæäè çàçäà-
ëåã³äü òðèìàºòüñÿ íàñàìïåðåä çà  ñ ó ù å [òå,
ùî ³ñíóº] ³ ò³ëüêè çà íüîãî. Îïðèÿâíþþ÷è ñóùå
ÿê ñóùå, äóìêà, çâ³ñíî, âõîäèòü ó â³äíîøåííÿ
äî áóòòÿ, àëå ìèñëèòü ïî-ñïðàâæíüîìó çàâæäè
ò³ëüêè ³ñíóþ÷å ÿê òàêå ³ ÿêðàç í³êîëè – áóòòÿ
ÿê òàêå. «Ïðîáëåìà áóòòÿ» îäâ³÷íî çàëèøà-
ºòüñÿ ïèòàííÿì ïðî ñóùå. Ïðîáëåìà áóòòÿ –
ïîêè ùî çîâñ³ì íå òå, ùî îçíà÷àº öå ï³äñòóïíå
ïîçíà÷åííÿ: íå ïèòàííÿ ïðî ñàìå áóòòÿ. Ô³ëîñî-
ô³ÿ íàâ³òü òàì, äå âîíà, ÿê ó Äåêàðòà ³ Êàíòà,
ñòàº êðèòè÷íîþ, íåçì³ííî âïàäàº â êîë³þ ìåòàô³-
çè÷íîãî óÿâëåííÿ. Âîíà ìèñëèòü â³ä ñóùîãî ³
â îð³ºíòàö³¿ íà òå, ùî ïðîõîäèòü ÷åðåç ìîìåíò
çâåðíåííÿ äî áóòòÿ (ïðî òå, ùî ñöåíà, íà ÿê³é
ñóá’ºêò çä³éñíþº ñâîº ïîëþâàííÿ çà îá’ºêòàìè,
óñå æ îáëàøòîâàíà íå ñóá’ºêòîì, äèâ. «Ïè-
òàííÿ ïðî òåõí³êó», ñ. 228). Àäæå âñÿêå â³ä-
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øòîâõóâàííÿ â³ä ñóùîãî ³ âñ³ëÿêå ïîâåðíåííÿ
äî íüîãî çàçäàëåã³äü çàâæäè âæå ïåðåáóâàº ó
ãîðèçîíò³ áóòòÿ.

Ïðîñâ³ò áóòòÿ ìåòàô³çèö³ â³äîìèé, îäíàê,
àáî ëèøå ÿê ïîãëÿä ïåðåáóâàþ÷îãî ó «çàäóì³»
(«³äå¿»), àáî – â êðèòè÷í³é ô³ëîñîô³¿ – ÿê òå,
ùî ðîçãëÿäàºòüñÿ â êðóãîçîð³ êàòåãîð³éíîãî
óÿâëåííÿ, êîòðå äæåðåëèòü â³ä ñóá’ºêòèâíîñò³.
Öå îçíà÷àº [îäíå]: ³ñòèíà áóòòÿ ÿê éîãî ïðîñâ³ò
çàëèøàºòüñÿ äëÿ ìåòàô³çèêè óòàºìíè÷åíîþ. Öÿ
ïîòàºìí³ñòü âîäíî÷àñ – öå íå âàäà ìåòàô³çèêè,
à â³ä íå¿ ñàìî¿ çàêðèòèé ³ âñå æ òàêè ¿é
çàïîâ³äàíèé ñêàðá ¿¿ ñïðàâæíüîãî áàãàòñòâà.
Ñàì  ï ð î ñ â ³ ò  º áóòòÿ. Ñàìå â³í óñåðåäèí³
áóòòºâî¿ ³ñòîð³¿ ìåòàô³çèêè ò³ëüêè é óìîæ-
ëèâëþº òå ÿâèùå, çàâäÿêè ÿêîìó óïðèñóòíåíå
òîðêàºòüñÿ ïðèñóòíüî¿ ïðè íüîìó ëþäèíè, òàê
ùî âîíà ñàìà âïåðøå âèÿâëÿºòüñÿ çäàòíîþ
ñâîºþ óâàãîþ (νοειν) äîòîðêíóòèñÿ äî áóòòÿ
(θιγειν, Àðèñòîòåëü, Ìåòàô³çèêà IX 10) [6].
Áóäü-ÿêèé ðîçãëÿä îï³ñëÿ ò³ëüêè òÿãíåòüñÿ çà
öèì ÿâèùåì ([çàãàëîì] òåîð³ÿ º ðîçãëÿä, äîñ-
ë³äíèöüêî-âñòàíîâëþâàëüíà îáðîáêà ä³éñíîñò³.
– äèâ. «Íàóêà òà îñìèñëåííÿ», ñ. 244). Äðóãå
ïåðåäîðó÷àº ñåáå ïåðøîìó, êîëè óâàãà ïåðåòâî-
ðþºòüñÿ íà óÿâëåííÿ ïåðåä ñîáîþ, ó «ñïðèé-
íÿòòÿ» (perceptio) ïðåäìåòà «ìèñëÿ÷îþ ð³÷÷þ»
(res cogitans) ÿê «ñóá’ºêòîì» óñ³ëÿêî¿ «äîñòî-
â³ðíîñò³» (certitudo).

ßê æå â³äíîñèòüñÿ, ÿêùî ìè âçàãàë³ ìàºìî
ï³äñòàâè òàê ïðÿìî ñòàâèòè ïèòàííÿ, áóòòÿ äî
åêçèñòåíö³¿? Áóòòÿ ñàìå º â³äíîøåííÿ, îñê³ëüêè
âîíî çîñåðåäæóºòüñÿ íà ñîá³ ³ òèì ñàìèì
â³äíîñèòü åêçèñòåíö³þ ó ¿¿ åêçèñòåíö³éíîìó,
òîáòî åêñòàòè÷íîìó, îñåðåää³ ñåáå ÿê äî ì³ñöè-
íè, äå åêçèñòåíö³ÿ øóêàº áóòòºâó ³ñòèíó
ïîñåðåä ñóùîãî. Òàê, åêçèñòåíö³þþ÷è ó öüîìó
â³äíîøåíí³, ó ðîë³ ÿêîãî óòâåðäæóº ñåáå ñàìå
áóòòÿ, ëþäèíà ï³äí³ìàºòüñÿ íà íîãè, åêñòàòè÷íî
âèíîñÿ÷è éîãî íà ñîá³, ñåáòî ïðèéìàþ÷è éîãî
³ç  ò ó ð á î ò î þ, âîíà [äî òîãî æ] íå ðîçï³çíàº
íàéáëèæ÷å ³ òðèìàºòüñÿ òîãî, ùî ñë³äóº çà
íàéá³ëüø çðîçóì³ëèì. Âîíà íàâ³òü äóìàº, ùî
îñü òàêå ³ º íàéáëèæ÷èì. Àëå áëèæ÷å, í³æ óñå
íàéáëèæ÷å, ³ çàðàçîì äàë³ äëÿ áóäåííî¿ äóìêè,
í³æ ¿¿ äàëåê³ äàë³, ïðîëÿãàº íàéáëèæ÷à áëèçü-
ê³ñòü: ³ñòèíà áóòòÿ.

Çàáóâàííÿ ³ñòèíè áóòòÿ ï³ä íàòèñêîì íå
ïðîäóìàíîãî ó ñâî¿é ñóò³ ñóùîãî íàçâàíî â
«Áóòò³ òà ÷àñ³»  ï à ä ³ í í ÿ ì. Ï³ä öèì ñëîâîì
ìàºòüñÿ íà óâàç³ íå ÿêåñü â³äïàäàííÿ ëþäèíè,
«åòèêî-ô³ëîñîôñüêè» ïåðåîñìèñëåíå ³ ðàçîì
ñåêóëÿðèçîâàíå; âîíî îçíà÷àº ÿêåñü ñóòí³ñíå
ñòàâëåííÿ ëþäèíè äî áóòòÿ âñåðåäèí³ â³äíî-

øåííÿ áóòòÿ äî ëþäñüêî¿ îñîáè. Â³äïîâ³äíî é
ïîïåðåäí³ ðóáðèêè «ñïðàâæíîñò³» ³ «íå-
ñïðàâæíîñò³» çíàìåíóþòü íå ìîðàëüíî-åêçèñ-
òåíö³éíó, íå «àíòðîïîëîã³÷íó» â³äì³íí³ñòü, à
âïåðøå ò³ëüêè ùå ïðèíàëåæíå îñìèñëåííþ
(òîìó ùî â³ä ô³ëîñîô³¿ ðàí³øå áóëî óòàºì-
íè÷åíå «åêñòàòè÷íå» â³äíîøåííÿ ëþäñüêî¿
îñîáè äî ³ñòèíè áóòòÿ). Îäíàê öå â³äíîøåííÿ
çàâæäè âèÿâëÿºòüñÿ òàêèì, ÿêå âîíî º, íå íà
´ðóíò³ ³ íå ÷åðåç åêçèñòåíö³þ, à íàâïàêè, çì³ñò
åêçèñòåíö³¿ åêçèñòåíö³éíî-åêñòàòè÷íî çä³éñíþ-
ºòüñÿ çàâäÿêè ³ñòèí³ áóòòÿ.

ªäèíå, ÷îãî õîò³ëà á äîñÿãòè äóìêà, ÿêà
âïåðøå íàìàãàºòüñÿ âèñëîâèòè ñåáå â «Áóòò³
òà ÷àñ³», öå ùîñü ïðîñòå. ßê ïðîñòå, áóòòÿ
çàëèøàºòüñÿ òàºìíè÷èì: áåçïîñåðåäíÿ áëèçü-
ê³ñòü íåíàâ’ÿçëèâî¿ ñèëè. Áëèçüê³ñòü öÿ ³ñíóº
ÿê ñàìà  ì î â à. Ò³ëüêè öÿ ìîâà – íå ïðîñòî
ìîâà, ÿêó ìè ñîá³ óÿâëÿºìî, òà ùå é ó êðàùîìó
âèïàäêó, ÿê ºäí³ñòü ôîíåòè÷íîãî (ïèñüìîâîãî)
îáðàçó, ìåëîäèêè, ðèòìó òà çíà÷åííÿ (ñìèñëó).
Ìè áà÷èìî ó çâóêîâîìó òà ïèñüìîâîìó îáðàç³
ò³ëî ñëîâà, ó ìåëîäèö³ òà ðèòì³ – äóøó, â ñå-
ìàíòèö³ – äóõ ìîâè. Ìè, çàçâè÷àé, îñìèñëþºìî
ìîâó ³ç ¿¿ â³äïîâ³äíîñò³ ñóòíîñò³ ëþäèíè, óÿâ-
ëþâàíî¿ ÿê animal rationale, òîáòî ÿê ºäí³ñòü
ò³ëà-äóø³-äóõó. Àëå ÿê ó humanitas «òâàðèííî¿
ëþäèíè» (homo animalis) åêçèñòåíö³ÿ ³ òèì
ñàìèì â³äíîøåííÿ ³ñòèíè áóòòÿ äî ëþäèíè
çàëèøàþòüñÿ çà çàâ³ñîþ, òàê ³ ìåòàô³çè÷íå
ò³ëåñíî-äóõîâíå òëóìà÷åííÿ ìîâè ïðèõîâóº
ìîâà ó ¿¿ áóòòºâî-³ñòîðè÷íîìó ºñòâ³. Çà öèì
îñòàíí³ì ìîâà º çä³éñíþâàíèé áóòòÿì ³ ïðîíè-
çàíèé éîãî çàïàñîì ä³ì áóòòÿ. Òîìó íàëåæèòü
îñìèñëèòè  ñ ó ò ü  ìîâè ³ç â³äïîâ³äíîñò³ áóòòþ,
³ ñàìå ÿê â³äïîâ³äí³ñòü, òîáòî ÿê ïîìåøêàííÿ
ëþäñüêîãî òâîð³ííÿ.

Ëþäèíà íå ò³ëüêè æèâà ³ñòîòà, êîòðà ìàº
ñåðåä ³íøèõ ñâî¿õ çä³áíîñòåé òàêîæ ìîâó.
Ìîâà º ä³ì áóòòÿ, æèâó÷è ó ÿêîìó ëþäèíà
åêçèñòåíö³þº, îñê³ëüêè, îáåð³ãàþ÷è ³ñòèíó
áóòòÿ, íàëåæèòü ¿é.

Òàê ïðè âèçíà÷åíí³ ëþäÿíîñò³ îñîáè ÿê
åêçèñòåíö³¿ çàñàäíè÷èì âèÿâëÿºòüñÿ íå [âîíà
ñàìà ÿê] ëþäèíà, à áóòòÿ ÿê åêñòàòè÷íèé âèì³ð
åêçèñòåíö³¿. Âèì³ð öåé, ïðîòå, íå ñòàíîâèòü
ïåâíèé ïðîñò³ð. Øâèäøå íàâïàêè, âåñü ïðîñòî-
ðîâèé ³ âñ³ëÿêèé ÷àñ-ïðîñò³ð ³ñíóþòü ó òîìó
âèì³ð³, ó ôîðìàò³ ÿêîãî «º» ñàìå áóòòÿ.

Äóìêà íå áåðå äî óâàãè ö³ ïðîñò³ îáñòàâèíè.
Âîíà øóêàº ¿ì ñï³âì³ðíå ñëîâî âñåðåäèí³ äàâ-
íüî¿ òðàäèö³éíî¿ ìîâè ìåòàô³çèêè ç ¿¿ ãðàìà-
òèêîþ. ×è ìîæíà öþ äóìêó, ÿêùî âçàãàë³
òèòóëè ùîñü îçíà÷àþòü, óñå æ òàêè ùå íàçâàòè
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ãóìàí³çìîì? Çâ³ñíî í³, îñê³ëüêè ìèñëåííÿ
ãóìàí³çìó ìåòàô³çè÷íå. Çâè÷àéíî í³, ÿêùî â³í
– åêçèñòåíö³àë³çì ³ ðîçãîðòàº òåçó, ñôîðìóëüî-
âàíó Ï. Ñàðòðîì: «précisément nous sommes sur
un plan où il a selement des hommes» (ôðàíö. –
«Ìè, îäíîçíà÷íî êàæó÷è, ïåðåáóâàºìî ó âè-
ì³ð³, äå ìàþòü ì³ñöå ëèøå ëþäñüê³ îñîáèíè»).
Íàòîì³ñòü, ÿêùî éòè â³ä «Áóòòÿ ³ ÷àñó», äî-
âåëîñÿ á ñêàçàòè: précisément nous sommes sur un
plan o il a principalement l’Être (ôðàíö. – «Ìè,
îäíîçíà÷íî êàæó÷è, çíàõîäèìîñÿ ó âèì³ð³, äå
ìàº ì³ñöå íàñàìïåðåä áóòòÿ»). Çâ³äêè áåðåòüñÿ
³ ÷èì º âèì³ð, le plan? L’Être, áóòòÿ, ³ le plan,
éîãî âèì³ð – îäíå é òå ñàìå. Ó «Áóòò³ òà ÷àñ³»
(ñ. 212) íàâìèñíî ³ çàâáà÷ëèâî ñêàçàíî: il ó à
l’Être: «ìàº ì³ñöå» áóòòÿ. Öå il ó à – íåòî÷íèé
ïåðåêëàä íàøîãî «ìàòèñÿ». «Ìàº ñåáå», à òîìó
ìîæå é äàðóâàòè ñåáå, ñàìå æ áóòòÿ. Öèì «ìàº
ñåáå» ïîçíà÷åíà äàþ÷à, çáåð³ãàþ÷à ñâîþ ³ñòèíó
ïåðøîîñíîâà áóòòÿ. Ñàìîâ³ääà÷à â³äêðèòîñò³
ðàçîì ³ç ñàìîþ â³äêðèò³ñòþ – öå, âëàñíå, é
ñòàíîâèòü áóòòÿ ÿê âîíî º.

Âîäíîðàç öå «ìàºòüñÿ» [ó ä³éñíîñò³] âæèòî
äëÿ òîãî, ùîá ñïî÷àòêó óíèêíóòè çâîðîòó
«áóòòÿ º»; àäæå çàçâè÷àé «º» âêàçóº íà òå, ùî
³ñíóº. Òàêå ìè íàçèâàºìî  ñ ó ù è ì. À áóòòÿ
«º» ÿêðàç íå «ñóùå». ßêùî «º» áåç á³ëüø
äîêëàäíîãî òëóìà÷åííÿ ³ìåíóº áóòòÿ, òî áóòòÿ
íàäòî ëåãêî óÿâèòè ó âèãëÿä³ «ñóùîãî», íåìîâ
âñ³ì â³äîìîãî ñóùîãî, ùî ä³º ÿê ïðè÷èíà ³
âèðîáëÿºòüñÿ ÿê íàñë³äîê. ² âñå-òàêè âæå
Ïàðìåí³ä ó ðàííþ åïîõó äóìêè êàæå: ó: εστι
γάρ είναι, «º, âëàñíå, áóòòÿ». Ó öèõ ñëîâàõ ïðè-
õîâàíà â³äïî÷àòêîâà òàºìíèöÿ äëÿ áóäü-ÿêî¿
äóìêè. Ìîæëèâî, «º» íå ìîæíà íàëåæíèì ÷è-
íîì ñêàçàòè í³ ïðî ùî, êð³ì áóòòÿ, òàê ùî âñå,
ùî ñóùå, í³êîëè ïî-ñïðàâæíüîìó íå «º». Àëå
îñê³ëüêè äóìêà ñïåðøó ïîâèííà äîñÿãòè òîãî,
ùîá âèñëîâèòè áóòòÿ ó éîãî ³ñòèí³, çàì³ñòü òîãî,
ùîá ïîÿñíþâàòè éîãî ÿê ñóùå ³ç ñóùîãî, îñ-
ò³ëüêè äëÿ ñóìë³ííî¿ äóìêè ìàº çàëèøàòèñÿ â³ä-
êðèòèì ïèòàííÿì: ÷è «º» áóòòÿ ³ ÿê âîíî º?

Ïàðìåí³ä³âñüêå εστι γάρ είναι äîñ³ ùå íå ïðî-
äóìàíî. Çâ³äñè ìîæíà áà÷èòè, ÿê ïðîãðåñóþòü
ñïðàâè ó ô³ëîñîô³¿. Âîíà, ÿêùî íå âòðà÷àº ³ç
ïîëÿ çîðó ñâîº¿ ñóòíîñò³, âçàãàë³ íå ðîáèòü êðî-
ê³â óïåðåä. Âîíà êðîêóº íà ì³ñö³, îñìèñëþþ÷è
çàâæäè òå ñàìå. Êðîêè âïåðåä, òîáòî ãåòü â³ä
öüîãî ¿¿ ì³ñöÿ, º áëóä, ÿêèé ïåðåñë³äóº äóìêó
ÿê ò³íü, ùî êèäàºòüñÿ íåþ æ ñàìîþ. Îñê³ëüêè
áóòòÿ ùå íå ïðîìèñëåíå, òîìó â «Áóòò³ òà ÷àñ³»
é ñêàçàíî ïðî áóòòÿ: «âîíî ìàºòüñÿ». Àëå ïðî
öå il ó à íå ìîæíà ðîçâîäèòè ³ìïðîâ³çîâàí³ òà
íåñòðèìí³ ñïåêóëÿö³¿. Öå «ìàºòüñÿ» ³ñíóº ÿê

ïðèçíà÷åííÿ áóòòÿ. Éîãî ³ñòîð³ÿ îòðèìóº ñëîâî
ó ìîâ³ ñåðéîçíèõ ìèñëèòåë³â. Òîìó äóìêà, ÿêà
îñìèñëþº ³ñòèíó áóòòÿ, ñàìå ó ôîðì³ äóìêè
³ñòîðè÷íà. Íåìàº í³ÿêî¿ «ñèñòåìàòè÷íî¿» äóì-
êè ³ ïîðó÷ ³ç íåþ, äëÿ ³ëþñòðàö³¿, ³ñòîð³îãðàô³¿
ìèíóëèõ äóìîê. Ïðîòå º é ùîñü á³ëüøå, í³æ
ãåãåë³âñüêà ñèñòåìàòèêà, ÿêà í³áèòî çäàòíà
ïåðåòâîðèòè çàêîí ñâîº¿ äóìêè íà çàêîí ³ñòîð³¿
³ çàðàçîì öþ îñòàííþ òåæ ï³äíÿòè äî ñèñòåìè.
ª, ó á³ëüø â³äïî÷àòêîâîìó îñìèñëåíí³, ³ñòîð³ÿ
áóòòÿ, êîòð³é íàëåæèòü äóìêà ÿê ïàì’ÿòü ö³º¿
³ñòîð³¿, ñàìîþ æ ³ñòîð³ºþ çä³éñíþâàíà. Òàêà
ïàì’ÿòü äîêîð³ííî â³äð³çíÿºòüñÿ â³ä ï³äñóìêîâî¿
ô³êñàö³¿ ³ñòîð³¿ ó ñåíñ³ ÷îãîñü òîãî, ùî ñòàëîñÿ ³
â³äáóëîãî. ²ñòîð³ÿ â³äáóâàºòüñÿ íàñàìïåðåä ÿê
ï î ä ³ ÿ, íå ÿê ïðèãîäà. ² ùî ñïðàâäèëîñÿ, òå íå
çíèêàº â ìèíóëîìó. Ïîä³¿ ³ñòîð³¿ óðåàëüíþþòüñÿ
ÿê ïîñëàí³ ³ñòèíîþ áóòòÿ ³ç íüîãî ñàìîãî (äèâ.
äîïîâ³äü ïðî ã³ìí Ãåëüäåðë³íà «Íà÷å ÿê ó
ñâÿòî...», 1941, ñ. 31) [7]. Áóòòÿ ñòàº âèç-
íà÷àëüíîþ ïîä³ºþ ³ñòîð³¿, îñê³ëüêè âîíî «òå,
ùî ìàºòüñÿ» ³ äàðóº ñåáå. Àëå öå «ìàºòüñÿ»,
îñìèñëåíå ÿê ïîä³ÿ, îçíà÷àº, ùî âîíî äàðóº
ñåáå ³ âîäíîðàç â³äìîâëÿº â ñîá³. Çâ³ñíî,
ãå´åë³âñüêå âèçíà÷åííÿ ³ñòîð³¿ ÿê ðîçâèòêó
«äóõó» íå º õèáíèì. ² íå òå, ùî âîíî ÷àñòêîâî
â³ðíå, ÷àñòêîâî ïîìèëêîâå. Âîíî òàê ñàìî
³ñòèííå, ÿê ³ñòèííà ìåòàô³çèêà, êîòðà ÷åðåç
Ãå´åëÿ ó éîãî ñèñòåì³ âïåðøå äàº ñëîâî ñâî¿é
äî ê³íöÿ ïðîäóìàí³é ñóò³. Àáñîëþòíà ìåòà-
ô³çèêà, ðàçîì ç³ ñâî¿ìè ïåðåâåðòàííÿìè ó
Ìàðêñà òà Í³öøå, íàëåæèòü ³ñòîð³¿ áóòòºâî¿
³ñòèíè. Ùî âèõîäèòü â³ä íå¿, òå íå ìîæíà í³
âðàçèòè ñïðîñòóâàííÿìè, àí³ òèì ïà÷å çë³êâ³-
äóâàòè. Éîãî ìîæíà ò³ëüêè ïðèéíÿòè, äîçâî-
ëèâøè éîãî ³ñòèí³ ñïî÷àòêó âòà¿òèñÿ ó ñàìîìó
áóòò³ ³ âèñëèçíóòè ç êîëà ñóòî ëþäñüêèõ îï³í³é.

Áóäü-ÿêå ñïðîñòóâàííÿ ó ïîë³ ñóòí³ñíî¿
äóìêè – äóð³ñòü. Ñóïåðå÷êà ì³æ ìèñëèòåëÿìè
– öå «ëþáëÿ÷à ñóïåðå÷êà» [â îñåðåää³] ñàìî¿
ñóò³ ñïðàâè. Âîíà äîïîìàãàº ¿ì ïî÷åðãîâî
ïîâåðòàòèñÿ äî ïðîñòî¿ ïðèíàëåæíîñò³ â òîìó
ñàìîìó, çàâäÿêè ÷îìó âîíè çíàõîäÿòü ñâîº
ì³ñöå ó ôîðìàò³ áóòòÿ.

ßêùî ëþäèíà íàäàë³ çìîæå ìèñëèòè ³ñòèíó
áóòòÿ, òî ìèñëèòèìå ¿¿ ç åêçèñòåíö³¿. Åêçèñ-
òóþ÷è, âîíà â³äêðèòà  ä î ë ³  áóòòÿ. Åê-
çèñòåíö³ÿ ëþäèíè íàáóâàº ôîðìè ³ñòîðè÷íî¿
åêçèñòåíö³¿, àëå ïåðø çà âñå íå òîìó ³ íå ò³ëüêè
òîìó, ùî ç ÷àñîì ³ç ëþäèíîþ òà ç ëþäñüêèìè
ðå÷àìè òðàïëÿºòüñÿ áàãàòî ÷îãî. Îñê³ëüêè
ïðîäóìóºòüñÿ åêçèñòåíö³ÿ îñü-áóòòÿ, Dasein,
îñò³ëüêè äëÿ äóìêè â «Áóòò³ òà ÷àñ³» ñóòòºâî
âàæëèâèì º îñìèñëåííÿ ³ñòîðè÷íîñò³ îñü-áóòòÿ.
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Àëå õ³áà íå â «Áóòò³ ³ ÷àñ³» (ñ. 212), òàì,
äå éäåòüñÿ ïðî «ìàºòüñÿ», ñêàçàíî: «Ò³ëüêè
ïîêè º îñü-áóòòÿ, [òî é] ìàºòüñÿ [ïðèñóòíº]
áóòòÿ»? Çâ³ñíî. Öå îçíà÷àº: ïîêè çä³éñíþºòüñÿ
ïðîñâ³ò áóòòÿ, ëèøå äîòè áóòòÿ ïåðåäîðó÷àº
ñåáå ëþäèí³. Àëå ÿêùî çä³éñíþºòüñÿ áóòòºâå
«îñü», ïðîñâ³ò ÿê ³ñòèíà ñàìîãî áóòòÿ, òî öå –
ïðèçíà÷åííÿ ñàìîãî áóòòÿ. Îñòàííº ³ º ïîä³ÿ
ïðîñâ³òó. Ôðàçà íå îçíà÷àº: ëþäñüêå áóòòÿ ó
òðàäèö³éíîìó ñåíñ³ ÿê existentia ³ â íîâî-
ºâðîïåéñüêîìó ïåðåîñìèñëåíí³ ÿê ä³éñí³ñòü,
ùî âèçíà÷àºòüñÿ ç ego cogito, º òå ñóùå, ÿêèì
ò³ëüêè ³ ñòâîðþºòüñÿ áóòòÿ. Ôðàçà íå ñòâåðä-
æóº, í³áè áóòòÿ º âèòâ³ð ëþäèíè. Ó âñòóï³ äî
«Áóòòÿ òà ÷àñó» (ñ. 38) ñêàçàíî ïðîñòî ³ ÷³òêî
é íàâ³òü âèä³ëåíî êóðñèâîì: «Áóòòÿ º òðàíñ-
öåíäåíö³ÿ ó ïðÿìîìó òà ïåðâèííîìó ñåíñ³».
ßê â³äêðèò³ñòü ïðîñòîðîâî¿ áëèçüêîñò³ âèõî-
äèòü çà ìåæ³ áóäü-ÿêî¿ áëèçüêî¿ òà äàëåêî¿ ðå÷³,
ÿêùî äèâèòèñÿ â³ä ðå÷³, òàê ³ áóòòÿ çàñàäíè÷å
øèðøå çà âñå ñóùå, îñê³ëüêè âîíî – ñàì ñîáîþ
ïðîñâ³ò. ×åðåç íåìèíó÷å ñïî÷àòêó îïåðòÿ íà
ïîêè ùî ïàí³âíó ìåòàô³çèêó áóòòÿ îñìèñëþ-
ºòüñÿ ³ç ñóùîãî. Ëèøå ç öüîãî áîêó âîíî äà-
ºòüñÿ âçíàêè ÷åðåç ïåðåâåðøåííÿ (òðàíñöåí-
çóñ) ³ ÿê òàêå.

Âñòóïíå âèçíà÷åííÿ «áóòòÿ º òðàíñöåí-
äåíö³ÿ ó ïðÿìîìó òà ïåðâèííîìó ñåíñ³» ïî-
ºäíóº â îäí³é ïðîñò³é ôðàç³ âñ³  ñ ï î ñ î á è,
ÿêèìè ëþäèí³ ñâ³òèëàñÿ äîñ³ ñóòí³ñòü áóòòÿ.
Öå ðåòðîñïåêòèâíå âèçíà÷åííÿ ñóòíîñò³ áóòòÿ
ç ïðîñâ³òó ñóùîãî ÿê òàêîãî çàëèøàºòüñÿ íà
ïîïåðåäí³õ ï³äñòóïàõ äî ïèòàííÿ ïðî ³ñòèíó
áóòòÿ íåìèíó÷èì. Òàê äóìêà ñâ³ä÷èòü ïðî ñâîþ
³ñòîðè÷íó ñóòü. ¯é ÷óæèé ñàìîâïåâíåíèé íàì³ð
ïî÷àòè âñå ñïî÷àòêó, îãîëîñèâøè âñþ ïîïåðåäíþ
ô³ëîñîô³þ õèáíîþ. Àëå ÷è âãàäàíà âæå öèì
âèçíà÷åííÿì áóòòÿ ÿê ïðÿìî¿ òðàíñöåíäåíö³¿
íàéïðîñò³øà ñóòü éîãî ³ñòèíè? Öå – ³ ò³ëüêè
öå – çàëèøàºòüñÿ ïåðåäóñ³ì ïèòàííÿì äóìêè,
ÿêà íàìàãàºòüñÿ ïîìèñëèòè ³ñòèíó áóòòÿ. Òîìó
íà ñ. 230 ³ ñêàçàíî, ùî ëèøå â³ä «çìèñëó»,
òîáòî â³ä ³ñòèíè áóòòÿ, ìîæíà âïåðøå çðî-
çóì³òè, ùî òàêå áóòòÿ. Áóòòÿ ñâ³òèòü ëþäèí³ â
åêñòàòè÷íîìó ïðîºêò³, çàðèñ³ äóìêè. Àëå áóòòÿ
íå ñòâîðþºòüñÿ öèì ïðîºêòîì.

Ïîíàä òå, «ïðîºêò», çàðèñ çìèñëó, â ñâî¿é
ñóò³ «êèíóòèé» ëþäèí³. «Êèäàþ÷å» ó «ïðî-
ºêò³», âèêèäàíí³ çìèñëó – íå ëþäèíà, à ñàìå
áóòòÿ, ùî â³äñèëàº ¿¿ â åêçèñòåíö³þ îñü-áóòòÿ
ÿê ó ñâîº ºñòâî. Ïîä³ÿ öüîãî çóõâàëîãî â³äñè-
ëàííÿ – ïðîñâ³ò áóòòÿ, ÿêèì âîíî º (ïðè÷îìó
«âîíî ìîæíà â³äíåñòè ³ äî ïîä³¿, ³ äî áóòòÿ»).
Ïðîñâ³ò äàðóº áëèçüê³ñòü äî áóòòÿ. Ó ö³é áëèçü-

êîñò³, ó ïðîñâ³ò³ ðîçãîðíóòîãî «îñü», ïðîæèâàº
ëþäèíà ÿê åêçèñòóâàëüíà, õî÷à ñüîãîäí³ âîíà
ùå é íå ìîæå îñìèñëèòè öå ñâîº ïðîæèòòÿ ÿê
òàêå ³ âñòóïèòè ó âîëîä³ííÿ íèì. Áëèçüê³ñòü
áóòòÿ, ó ôîðì³ ÿêî¿ ³ñíóº «îñü» ëþäñüêîãî
áóòòÿ, ïðîäóìóºòüñÿ, âèõîäÿ÷è ç «Áóòòÿ ³ ÷àñó»,
â ìîâ³ ïðî ãåëüäåðë³í³âñüêó åëåã³þ «Ïîâåð-
íåííÿ äîäîìó» (1943); ïî÷óòà â ÿñí³é îïîâ³ä³
ñï³âàêà, âîíà íàçâàíà «áàòüê³âùèíîþ» ç äîñ-
â³äó çàáóòòÿ áóòòÿ. «Áàòüê³âùèíà» ïðîì³ðêî-
âóºòüñÿ òóò ó ñóòí³ñíîìó çíà÷åíí³, íå ïàòð³î-
òè÷íîìó, íå íàö³îíàë³ñòè÷íîìó, à áóòòºâî-
³ñòîðè÷íîìó. Âîäíî÷àñ ñóòü áàòüê³âùèíè çãà-
äàíà äëÿ òîãî, ùîá îñìèñëèòè ó ñâ³òë³ áóòòºâî¿
³ñòîð³¿  á å ç ä î ì í ³ ñ ò ü  íîâîºâðîïåéñüêî¿
ëþäèíè. Îñòàíí³ì öþ áåçïðèòóëüí³ñòü çàçíàâ
Ô. Í³öøå. Â³í íå çóì³â óñåðåäèí³ ìåòàô³çèêè
â³äíàéòè ç íå¿ í³ÿêîãî ³íøîãî âèõîäó, êð³ì
ïåðåâåðòàííÿ ìåòàô³çèêè. Öå, âò³ì, ãîðà
áåçâèõîä³. Ô. Ãåëüäåðë³í ó ïîåòè÷í³é ïðîìîâ³
ïðî «ïîâåðíåííÿ äîäîìó» ñòóðáîâàíèé òèì,
ùîá éîãî «ñï³ââ³ò÷èçíèêè» ïîâåðíóëèñÿ äî ñóò³
«áàòüê³âùèíè». Â³í øóêàº îñòàííþ àæ í³ÿê
íå â åãî¿çì³ ñâîãî íàðîäó, à áà÷èòü ¿¿ ñêîð³øå
ó ïðèíàëåæíîñò³ äî äîë³ Çàõîäó. Àëå ³ Çàõ³ä
òóò ìèñëèòüñÿ íå ðåã³îíàëüíî, íå íà â³äì³íó
â³ä Ñõîäó, íå ïðîñòî ÿê ªâðîïà, à â îñÿÿíí³
ñâ³òîâî¿ ³ñòîð³¿, ÿê áëèçüê³ñòü äî äæåðåëà. Ìè
ò³ëüêè-íî ïî÷àëè îñìèñëþâàòè ò³ òàºìíè÷³
ñòîñóíêè ç³ Ñõîäîì, ÿêèì Ãåëüäåðë³í äàâ ñëîâî
ó ñâî¿é ïîåç³¿ (äèâ. «²ñòð», ïîò³ì «Ïàëîìíèöò-
âî», ñòðîôè 3 ³ ñë.). Ïðî «í³ìåöüêå» ìîâèòüñÿ
íå ñâ³òó, ùîá â³í ïðèïàâ äî ö³ëþùèõ í³ìåöüêèõ
âèòîê³â, àëå ñêàçàíî í³ìöÿì, ùîá âîíè ÷åðåç
äîëåíîñíó ïðèíàëåæí³ñòü äî íàðîä³â ñòàëè ç
íèìè ó÷àñíèêàìè ³ñòîð³¿ ñâ³òó (äèâ. ïðî â³ðø
Ãåëüäåðë³íà «Ñïîãàä» ó òþá³íãåíñüê³é þâ³-
ëåéí³é çá³ðö³, 1943, 322) [8]. Áàòüê³âùèíà ö³º¿
³ñòîðè÷íî¿ îáèòåë³ – áëèçüê³ñòü äî áóòòÿ.

Ó ö³é áëèçüêîñò³ äî íüîãî âèïàäàº, ÿêùî
âçàãàë³ âèïàäàº, ð³øåííÿ ïðî òå, ÷è â³äìîâëÿòü
³ ÿê â³äìîâëÿòü ó ñâî¿é ïðèñóòíîñò³ Áîã ³ áîãè
òà ÷è òåìí³øàº í³÷; ÷è çàïàëàº [ñâ³òëîì], ³ ÿê
ñàìå, äåíü Ñâÿùåííîãî; ÷è çìîæå ³ç éîãî
ñõîäæåííÿì çíîâó ðîçïî÷àòèñÿ ÿâèùå Áîãà òà
áîã³â ³ ÿê ñàìå çìîæå. Ñâÿùåííå, ÿêå º ïîêè
ùî ëèøå ñóòí³ñíèì ïðîñòîðîì áîæåñòâåííîñò³,
êîòðà çíîâó æ òàêè çáåð³ãàº âèì³ð äëÿ áîã³â ³
äëÿ Áîãà, ç³éäå ó ñâîºìó ñâ³ò³íí³ ëèøå òîä³,
êîëè ñïî÷àòêó â äîâã³é ï³äãîòîâö³ ïðîñâ³òë³º ³
áóäå ñïðèéíÿòå ó ñâî¿é ³ñòèí³ ñàìå áóòòÿ.
Ò³ëüêè òàê, â³ä áóòòÿ, ðîçïî÷íåòüñÿ ïîäîëàííÿ
áåçäîìíîñò³, ó ÿê³é áëóêàþòü íå ò³ëüêè ëþäè,
à é ñàìà ñóòí³ñòü ëþäèíè.
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Áåçäîìí³ñòü, ùî ïîòðåáóº òàêîãî îñìèñ-
ëåííÿ, çàêîð³íåíà ó ïîêèíóòîñò³ ñóùîãî áóò-
òÿì. Âîíà – îçíàêà çàáóòòÿ áóòòÿ. Âíàñë³äîê
éîãî çàáóòîñòè ³ñòèíà áóòòÿ çàëèøàºòüñÿ íå-
ïðîäóìàíîþ. Çàáóâàííÿ áóòòÿ îïîñåðåäêîâàíî
äàºòüñÿ âçíàêè òèì, ùî ëþäèíà ðîçãëÿäàº òà
îïðàöüîâóº çàâæäè ò³ëüêè ñóùå. Îñê³ëüêè âîíà
ïðè öüîìó íå ìîæå îá³éòèñÿ áåç ÿêîãîñü
óÿâëåííÿ ïðî áóòòÿ, [â³äòàê] áóòòÿ òëóìà÷èòüñÿ
íèì ïðîñòî ÿê «íàéá³ëüø çàãàëüíå» ³ òîìó âñå-
îñÿæíå ñåðåä ñóùîãî, àáî ÿê òâîð³ííÿ íåñê³í-
÷åííîãî ñóùîãî, àáî ÿê ñòâîðåííÿ äåÿêîãîñü
àáñîëþòíîãî ñóá’ºêòà. Äî òîãî æ «áóòòÿ» ç
äàâí³õ-äàâåí ³ìåíóºòüñÿ «ñóùèì», ³ íàâïàêè,
«ñóùå» – áóòòÿì, îáèäâà í³áè êðóæëÿþ÷è â
çàãàäêîâ³é ³ ùå íå îñìèñëåí³é ï³äì³í³.

Áóòòÿ ÿê ïîä³ÿ, ùî íàäñèëàº ³ñòèíó, çàëè-
øàºòüñÿ óòàºìíè÷åíèì. Àëå ïðèçíà÷åííÿ ñâ³òó
äàºòüñÿ âçíàêè ó ïîåç³¿, õî÷à ùå é íå â³äêðèâàº
ñåáå ÿê ³ñòîð³ÿ áóòòÿ. Òîìó äóìêà ïî÷óâøîãî
ïðèçíà÷åííÿ ñâ³òó Ãåëüäåðë³íà, çíàéøîâøè
ñëîâî ó â³ðø³ «Ñïîãàä», ñóòí³ñíî áëèæ÷å äî
âèòîêó ³ òèì ñàìèì áëèæ÷å äî ìàéáóòíüîãî,
í³æ âñåðîçóì³ííÿ «ãðîìàäÿíèíà ñâ³òó» Ãåòå.
Ç òèõ ñàìèõ ïðè÷èí ñòàâëåííÿ Ãåëüäåðë³íà äî
ãðåöüêîãî ñâ³òó º ùîñü çíà÷íî ³íøå, í³æ ãóìà-
í³çì. Òîìó ìîëîä³ í³ìö³, ÿê³ çíàëè ïðî Ãåëüäåð-
ë³íà, äóìàëè ³ â³ä÷óâàëè ïåðåä ïîäîáîþ ñìåðòè
ùîñü ³íøå, í³æ òå, ùî ãðîìàäñüê³ñòü âèäàâàëà
çà í³ìö³â.

Áåçäîìí³ñòü ñòàº ïðèçíà÷åííÿì ñâ³òó. Òîìó
òðåáà ìèñëèòè öþ ïîä³þ áóòòºâî-³ñòîðè÷íî. Òå,
ùî Ê. Ìàðêñ ó ñóòí³ñíîìó ³ âàãîìîìó ñåíñ³
âï³çíàâ ñë³äîì çà Ã. Ãå´åëåì, ÿê â³ä÷óæåííÿ
îñîáè, ñÿãàº ñâî¿ì êîð³ííÿì ó áåçäîìí³ñòü
íîâîºâðîïåéñüêî¿ ëþäèíè. Îñòàííÿ âèêëèêàíà
ôàòóìîì áóòòÿ â îáðàç³ ìåòàô³çèêè, êîòðîþ
çì³öíåíà ³ âîäíî÷àñ íåþ æ ÿê áåçäîìí³ñòü ïðè-
õîâàíà. Íàñê³ëüêè Ìàðêñ, îñìèñëþþ÷è â³ä÷ó-
æåííÿ, ïðîíèêàº ó ñóòí³ñíèé âèì³ð ³ñòîð³¿,
íàñò³ëüêè ìàðêñèñòñüêèé ïîãëÿä íà ³ñòîð³þ
ïåðåâåðøóº ³íø³ ³ñòîðè÷í³ òåîð³¿. Îñê³ëüêè,
íàâïàêè, í³ Å. Ãóñåðëü, í³, íàñê³ëüêè ÿ ïîêè
ùî áà÷ó, Ï. Ñàðòð íå âèçíàº ñóòòºâîñò³ ³ñòî-
ðè÷íîãî àñïåêòó â áóòò³, îñò³ëüêè àí³ ôåíîìåíî-
ëîã³ÿ, àí³ åêçèñòåíö³àë³çì íå äîñÿãàþòü òîãî
îáøèðó, âñåðåäèí³ ÿêîãî âïåðøå óìîæëèâëþ-
ºòüñÿ ïðîäóêòèâíèé ä³àëîã ç ìàðêñèçìîì.

Äëÿ öüîãî, çâè÷àéíî, ïîòð³áíî ùå ñïî÷àòêó,
ùîá ëþäè ïîçáóëèñÿ íà¿âíèõ óÿâëåíü ïðî
ìàòåð³àë³çì é [îäíî÷àñíî] â³ä äåøåâèõ ñïðîñ-
òóâàíü, í³áèòî ïîêëèêàíèõ éîãî çäîëàòè. Ñóòü
ìàòåð³àë³çìó ïîëÿãàº íå â òâåðäæåíí³, ùî âñå
º ìàòåð³ÿ, àëå â ìåòàô³çè÷íîìó âèçíà÷åíí³,
çã³äíî ç ÿêèì óñå ñóùå ïîñòàº ÿê ìàòåð³àë

ïðàö³. Íîâîºâðîïåéñüêî-ìåòàô³çè÷íà ñóòí³ñòü
ïðàö³ â ÷åðíåòö³ ïðîäóìàíà ó ãå´åë³âñüê³é
«Ôåíîìåíîëîã³¿ äóõó» ÿê ñàìîîðãàí³çóþ÷èé
ïðîöåñ âñåîñÿæíîãî âèãîòîâëåííÿ, òîáòî óïðåä-
ìåòíåííÿ ä³éñíîñò³ ëþäèíîþ, ÿêà â³ä÷óëà ó
ñîá³  ñ ó á’ º ê ò à. Êâ³íòåñåíö³ÿ ìàòåð³àë³çìó
ïðèõîâàíà ó ñóò³ òåõí³êè, ïðî ÿêó õî÷ ³ áàãàòî
ïèøóòü, àëå ìàëî äóìàþòü. Òåõí³êà ñóòí³ñíî
ñòàíîâèòü áóòòºâî-³ñòîðè÷íó ïëàíèäó ñïî÷èëî¿
ó çàáóòò³ ³ñòèíè áóòòÿ. Âîíà íå ëèøå çà ñâîºþ
íàçâîþ ïåðåãóêóºòüñÿ ç «òåõíå» ãðåê³â, à é â
³ñòîð³¿ ñâîãî ðîçãîðòàííÿ ïîõîäèòü ³ç «òåõíå»
ÿê ïåâíîãî ñïîñîáó «³ñòèíòóâàííÿ», όληθεύειν,
ñåáòî ðîçêðèòòÿ ñóùîãî [9]. ßê ïåâíèé îáðàç
³ñòèíè òåõí³êà çàêîð³íåíà â ³ñòîð³¿ ìåòàô³çèêè.
Îñòàííÿ ñàìà º ÿêàñü â³äì³òíà ³ äîñ³ ºäèíî
äîñòóïíà äëÿ îãëÿäó ôàçà ³ñòîð³¿ áóòòÿ. Ìîæíà
çàéìàòè ð³çí³ ïîçèö³¿ ïåðåä ôðîíòîì êîìó-
í³ñòè÷íèõ ó÷åíü òà ¿õ îá´ðóíòóâàííÿì; áóòòºâî-
³ñòîðè÷íî çðîçóì³ëî, ùî â êîìóí³çì³ äàºòüñÿ
âçíàêè ñòèõ³éíèé äîñâ³ä ÷îãîñü òàêîãî, ùî íà-
ëåæèòü ³ñòîð³¿ ñâ³òó. Õòî ðîçãëÿäàº «êîìóí³çì»
ëèøå ÿê «ïàðò³þ» ÷è «ñâ³òîãëÿä», òîé òàê ñàìî
íå äîäóìóº, ÿê ëþäè, êîòð³ áà÷àòü çà ñëîâîì
«àìåðèêàí³çì» ò³ëüêè ïåâíèé ñïåöèô³÷íèé
æèòòºâèé ñòèëü, òà ùå é ïðèíèæóþòü éîãî.
Íåáåçïåêà, äî ÿêî¿ âñå êîíêðåòí³øå ñêî÷óºòüñÿ
êîëèøíÿ ªâðîïà, ïîëÿãàº, ìàáóòü, íàñàìïåðåä
ó òîìó, ùî ¿¿ äóìêà – êîëèñü ¿¿ âåëè÷ – â³äñòàº
â³ä ñóòí³ñíîãî ïëèíó ïðèéäåøíüîãî ñâ³òîâîãî
ìàéáóòòÿ, ÿêå çáåð³ãàº âñå æ â îñíîâíèõ ðèñàõ
ñâîãî ñóòí³ñíîãî âèòîêó ºâðîïåéñüêèé â³äáèòîê.
Í³ÿêà ìåòàô³çèêà, áóäü âîíà ³äåàë³ñòè÷íà, áóäü
ìàòåð³àë³ñòè÷íà ÷è áóäü õðèñòèÿíñüêà, íå
çäàòíà çà ñâî¿ì ãîëîâíèì óçì³ñòîâëåííÿì, à
íå ò³ëüêè â óæå çä³éñíåíèõ íåþ ñïðîáàõ íà-
ïðóæåíîãî ñàìîðîçãîðòàííÿ, ñòàòè âð³âåíü ³ç
ïîä³ÿìè, òîáòî ïîáà÷èòè, îñìèñëåíî ³ ïðîäó-
ìàíî îõîïèòè òå, ùî ó ïîâíîôîðìàòíîìó ñåíñ³
«áóòòÿ» òåïåð ³ñíóº.

Ïåðåä îáðàçîì ñóòí³ñíî¿ áåçäîìíîñò³ ëþ-
äèíè ¿¿ ìàéáóòíÿ äîëÿ áà÷èòüñÿ áóòòºâî-³ñòî-
ðè÷íîìó ìèñëåííþ ó òîìó, ùî âîíà ïîâåð-
íåòüñÿ äî ³ñòèíè áóòòÿ ³ ñïðîáóº â³äíàéòè ñåáå
â í³é. Óñÿêèé íàö³îíàë³çì º ó ñâî¿é ìåòàô³-
çè÷í³é ñóò³ àíòðîïîëîã³çì ³ ÿê òàêèé – ñóá’ºêòè-
â³çì. Â³í íå äîëàºòüñÿ ïðîñòèì ³íòåðíàö³îíà-
ë³çìîì, à ëèøå ðîçøèðþºòüñÿ ³ çâîäèòüñÿ ó
ñèñòåìó. Íàö³îíàë³çì íàñò³ëüêè æ ìàëî äîõî-
äèòü ³ ï³äòÿãóºòüñÿ òàêèì øëÿõîì äî humani-
tas, íàñê³ëüêè ³íäèâ³äóàë³çì – øëÿõîì ïîçà-
³ñòîðè÷íîãî êîëåêòèâ³çìó. Îñòàíí³é º ñóá’ºê-
òèâí³ñòü ëþäèíè ó ¿¿ òîòàëüíîñò³, é òîìó äî-
âåðøóº ¿¿ àáñîëþòíå ñàìîñòâåðäæåííÿ. Ñêà-
ñóâàòè ñåáå ñóá’ºêòèâí³ñòü â³äòåïåð íå ìîæå.
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¯¿ íåìîæëèâî íàâ³òü äîñòàòíüî îñìèñëèòè
îäíîá³÷íî îïîñåðåäêîâàíîþ äóìêîþ. Âñþäè
ëþäèíà, âèøòîâõíóòà ç ³ñòèíè áóòòÿ, îáåð-
òàºòüñÿ íàâêîëî ñåáå ÿê animal rationale.

Ñóòí³ñòü ëþäèíè ïîëÿãàº, îäíàê, ó òîìó,
ùî âîíà á³ëüø í³æ ïðîñòî ëþäèíà, ÿêùî
óÿâëÿòè îñòàííþ ÿê ðîçóìíó æèâó ³ñòîòó.
«Á³ëüøå» òóò íå ìîæíà ðîçóì³òè ñóìàðíî, í³áè
òðàäèö³éíà äåô³í³ö³ÿ ëþäèíè ïîâèííà áóëà
âçàãàë³ çàëèøàòèñÿ ¿¿ áàçîâèì âèçíà÷åííÿì,
ò³ëüêè òðåáà áóëî ïîò³ì ðîçøèðèòè ¿¿ äîïîâ-
íåííÿì «åêçèñòåíö³éíîñò³». Öå «á³ëüøå» îçíà-
÷àº òóò: îäâ³÷íå ³ òîìó âàæëèâî ñóòí³ñí³øå. Àëå
òóò âèÿâëÿºòüñÿ çàãàäêîâå: ëþäèíà åêçèñòåí-
ö³þº ó ïîêèíóòîñò³. À öå âæå îçíà÷àº [òàêå]:
ÿê åêçèñòóâàëüíèé êèäîê ó â³äïîâ³äü íà âèêëèê
áóòòÿ ëþäèíà íàñò³ëüêè æ á³ëüøà, í³æ animal
rationale, íàñê³ëüêè âîíà, íàâïàêè, ìåíøà ñòî-
ñîâíî ëþäèíè, êîòðà ðîçóì³º ñåáå ³ç ñóá’ºê-
òèâíîñò³. Ëþäèíà íå ãîñïîäàð ñóùîãî. Âîíà –
ïàñòóõ áóòòÿ. Ó öüîìó «ìåíøå» îñîáà í³ ç ÷èì
íå ðîçëó÷àºòüñÿ, âîíà ò³ëüêè íàáóâàº, òîðêà-
þ÷èñü ³ñòèíè áóòòÿ. [Äî òîãî æ] âîíà íàáóâàº
íåîáõ³äíî¿ á³äíîñò³ ïàñòóõà, ÷èÿ ã³äí³ñòü óçà-
ñàäíþºòüñÿ ó òîìó, ùî âîíà ñàìèì áóòòÿì
ïîêëèêàíà äî çáåðåæåííÿ éîãî ³ñòèíè. Öåé
çàêëèê ïðèõîäèòü ÿê òîé êèäîê, ³ç ÿêîãî
ïîõîäèòü ïîêèíóò³ñòü îñü-áóòòÿ. Ëþäèíà ó
ñâî¿é áóòòºâî-³ñòîðè÷í³é ñóò³ º ñóùå, ÷èº áóòòÿ,
áóäó÷è åêçèñòåíö³ºþ, ïîëÿãàº ó ïðîæèâàíí³
ïîáëèçó áóòòÿ. Ëþäèíà – ñóñ³ä áóòòÿ.

Îäíàê, ìàáóòü, Âè äàâíî âæå õî÷åòå ìåí³
çàïåðå÷èòè: õ³áà òàêà äóìêà íå óñâ³äîìëþº
ñàìå humanitas ñïðàâæíüîãî homo humanus?
×è íå ïðîäóìóº âîíà òó æ humanitas ó ¿¿ âèð³-
øàëüíîìó çíà÷åíí³, â ÿêîìó æîäíà ìåòàô³çèêà
íå ìîãëà ³ í³êîëè íå çìîæå ¿¿ ïðîäóìàòè? ×è
öå íå º «ãóìàí³çì» ó âèùîìó ñåíñ³? Çâ³ñíî.
Öå ãóìàí³çì, ùî ìèñëèòü ëþäÿí³ñòü ëþäèíè
³ç áëèçüêîñò³ äî áóòòÿ. Àëå öå çàðàçîì ³
ãóìàí³çì, ó ÿêîìó íà ÷³ëüíå ì³ñöå ïîñòàâëåíà
íå ëþäèíà, à ³ñòîðè÷íà ñóòí³ñòü ëþäèíè ç ¿¿
âèòîêîì â ³ñòèí³ áóòòÿ. Òîä³ ÷è íå ́ ðóíòóºòüñÿ
ö³ëêîì ³ ïîâí³ñòþ íà ³ñòèí³ áóòòÿ ç ¿¿ ³ñòîð³ºþ
é åêçèñòåíö³ÿ ëþäèíè? Òàê âîíî ³ º.

Ó «Áóòò³ òà ÷àñ³» (ñ. 38) ñòâåðäæóºòüñÿ,
ùî âñå ô³ëîñîôñüêå çàïèòóâàííÿ «ïîâåðòàºòüñÿ
äî åêçèñòåíö³¿». Ò³ëüêè åêçèñòåíö³ÿ òóò – íå
ä³éñí³ñòü ñàìîñòâåðäæóâàëüíîãî ego cogito.
Âîíà òàêîæ ³ íå ä³éñí³ñòü ñóá’ºêò³â, êîòð³ âçà-
ºìîä³þòü ç ³íøèìè ³ òàêèì øëÿõîì ïðèõîäÿòü
äî ñàìèõ ñåáå. «Åêçèñòåíö³ÿ» ó ôóíäàìåí-
òàëüí³é â³äì³ííîñò³ â³ä áóäü-ÿêî¿ existentia òà
existence º åêñòàòè÷íå ïðîæèâàííÿ ïîáëèçó
áóòòÿ. Âîíà – ïàñòóøåíÿ, âàðòà, òóðáîòà ïðî

áóòòÿ. Îñê³ëüêè ö³ºþ äóìêîþ ïðîì³ðêîâóºòüñÿ
ùîñü ïðîñòå, âîíà òàê âàæêî äàºòüñÿ óÿâëåííþ,
ÿêå òðàäèö³éíî âèäàº ñåáå çà ô³ëîñîô³þ.
Ïðîáëåìà, âò³ì, ïîëÿãàº òóò íå ó òîìó, ùîá
ïîòîïàòè â îñîáëèâ³é ãëèáîêîäóìíîñò³ ³ êîíñò-
ðóþâàòè ïëóòàí³ ïîíÿòòÿ; âîíà çâîäèòüñÿ äî
òîãî êðîêó íàçàä, ÿêèé çìóñèòü äóìêó ñïóñòè-
òèñÿ äî âèïðîáóâàëüíîãî çàïèòóâàííÿ ³ â³ä-
êèíóòè çàâ÷åí³ ô³ëîñîôñüê³ ïîãëÿäè.

Ëþäè ÷àñòî òðèìàþòüñÿ òîãî ïåðåêîíàííÿ,
ùî äîñâ³ä, çä³éñíåíèé ó «Áóòò³ òà ÷àñ³», í³áèòî
çàéøîâ ó ãëóõèé êóò. Çàëèøèìî öå ïåðåêî-
íàííÿ îñòîðîíü. Äàë³ «Áóòòÿ ³ ÷àñó» äóìêà,
ÿêà ïîïåðåäíüî çä³éñíþº ê³ëüêà êðîê³â ó ðîáîò³
ï³ä òàêèì çàãîëîâêîì, ùå é ñüîãîäí³ íå ï³øëà.
Ìîæëèâî, ùîïðàâäà, âîíà òèì ÷àñîì äåùî
ãëèáøå âíèêëà ó ñâîº ä³ëî. Ïîêè ô³ëîñîô³ÿ,
ç³ ñâîãî áîêó, çàéíÿòà ëèøå òèì, ùî ïîñò³éíî
â³äãîðîäæóºòüñÿ â³ä ìîæëèâîñò³ áóòè çàõîïëå-
íîþ âëàñíîþ ñïðàâîþ äóìêè, ñåáòî ³ñòèíîþ
áóòòÿ, âîíà íàä³éíî ïåðåáóâàº ïîçà íåáåçïåêîþ
øèðèòèñÿ îäíîãî ðàçó ïðî òðóäíîù³ ñâîãî ä³ëà.
Òîìó «ô³ëîñîôóâàííÿ» ïðî íåâäà÷ó ö³ëîþ
ïð³ðâîþ â³äîêðåìëåíî â³ä ïðîâàëó äóìêè. ßêáè
òàêå ïîùàñòèëî ÿê³éñü ëþäèí³, æîäíîãî ëèõà
íå ñòàëîñÿ á. ̄ é ä³ñòàâñÿ áè ºäèíèé ïîäàðóíîê,
ÿêèé äóìêà ìîæå îòðèìàòè â³ä áóòòÿ.

Àëå ïðàâäà é ³íøå: ïîâåðíåííÿ äî ðîáîòè
äóìêè íå âèéäå, ÿêùî òåïåð ï³äå ó õ³ä áà-
ëàêàíèíà ïðî «³ñòèíó áóòòÿ» òà ïðî «áóòòºâó
³ñòîð³þ». Âñå çàëåæèòü ò³ëüêè â³ä òîãî, ùîá
³ñòèíà áóòòÿ â³äíàéøëà ñåáå ó ñëîâ³ ³ ùîá
äóìêà äàëà ¿é öå ñëîâî. Ìîæëèâî, íàø³é ìîâ³
áóäå ïîòð³áíî òîä³ íå ñò³ëüêè çàêëèíàëüíîãî
áàãàòîñë³â’ÿ, ñê³ëüêè ïðîñòîãî ìîâ÷àííÿ. Ò³ëüêè
õòî ç íàñ, íèí³øí³õ, íàñì³ëèòüñÿ óÿâèòè, ùî éîãî
ìèñëåííºâ³ äîñë³äè ñõîæ³ íà ñòåæêè ìîâ÷àííÿ?
Áóëî á ùå äóæå äîáðå, ÿêáè íàì óäàëîñÿ õî÷à
á âêàçàòè íà ³ñòèíó áóòòÿ, òà é òî ÿê çàâäàííÿ
îñìèñëåííÿ. Äóìêà òîä³ ïðèíàéìí³ ï³øëà á
â³ä ïîðîæí³õ çäîãàä³â òà äîìèñë³â ³ â³ääàëàñÿ
òåïåð óêðàé ð³äêîìó ðóêîä³ëëþ ïèñüìà. Äî-
ëàäí³ ðå÷³, ó ÿêèõ ùîñü º, íåõàé âîíè ³ íå
ïðèçíà÷åí³ äëÿ â³÷íîñòè, íàâ³òü ó íàéï³çí³øèé
÷àñ ïðèõîäÿòü óñå-òàêè ùå â÷àñíî.

×è òóïèê ñôåðà ³ñòèíè áóòòÿ ÷è âîíà º òîé
ïðîñò³ð, äå ñâîáîäà çáåð³ãàº ñâîþ ñóòü, – íåõàé
êîæåí ïðî öå âèñíîâóº, ñàì ñïðîáóâàâøè
ïðîéòè âêàçàíèì øëÿõîì àáî, ùî ùå êðàùå,
íàéêðàùèì, ñåáòî ïðîòîðóâàâøè äîðîãó, ñï³â-
ì³ðíó çàïèòàííþ. Íà ïåðåäîñòàíí³é ñòîð³íö³
«Áóòòÿ òà ÷àñó» (ñ. 437) íàâîäÿòüñÿ ôðàçè:
«Ñóïåðå÷êà ùîäî òëóìà÷åííÿ áóòòÿ (òîáòî,
îòæå, íå ñóùîãî, à òàêîæ íå áóòòÿ ëþäèíè) íå
ìîæå áóòè óëàãîäæåíà, òîìó ùî âîíà ùå íàâ³òü

´´
DOI: https://doi.org/10.35774/pis2023.02.051
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íå ðîçãîð³ëàñÿ. ², çðåøòîþ, ¿¿ íåìîæëèâî
âèêëèêàòè çà áàæàííÿì; àëå ðîçïàëþâàíà
ñóïåðå÷êà âèìàãàòèìå âæå ÿêîãîñü îñíàùåííÿ.
Äî öüîãî ºäèíî ðóõàºòüñÿ ñïðàâæíº äîñë³ä-
æåííÿ». Ñêàçàíå òóò çàëèøàºòüñÿ ÷èííèì ùå
é ñüîãîäí³, ÷åðåç äâà äåñÿòèë³òòÿ. Çàëèøèìîñÿ
æ ³ â íàñòóïí³ äí³ íà öüîìó øëÿõó ÿê ïàëîì-
íèêè ó ñâ³ò, ùî ñóñ³äèòü ³ç áóòòÿì. Ïèòàííÿ,
ÿêå Âè ñòàâèòå, äîïîìîæå ç’ÿñóâàòè øëÿõ.

Âè çàïèòóºòå: Comment redonner un sens au
mot «Humanisme»? «ßêèì ñïîñîáîì ìîæíà
ïîâåðíóòè çì³ñò ñëîâó «ãóìàí³çì»?» Âàøå
ïèòàííÿ íå ò³ëüêè ïåðåäáà÷àº, ùî Âè õî÷åòå
çáåðåãòè ñëîâî «ãóìàí³çì», àëå ì³ñòèòü òàêîæ
³ âèçíàííÿ, ùî öå ñëîâî âòðàòèëî ñâ³é çì³ñò.

Öå ñëîâî âòðàòèëî çì³ñò ÷åðåç óñâ³äîìëåííÿ
òîãî, ùî ñóòü ãóìàí³çìó ìåòàô³çè÷íà ³ ùî, ÿê
ìè öå ðîçóì³ºìî ñüîãîäí³, ìåòàô³çèêà íå ò³ëüêè
íå ñòàâèòü ïèòàííÿ ïðî ³ñòèíó áóòòÿ, à é ñòî¿òü
éîìó íà çàâàä³, îñê³ëüêè íàïîëÿãàº íà çàáó-
âàíí³ áóòòÿ. Îäíàê ñàìå äóìêà, ÿêà ïðèçâîäèòü
äî öüîãî ïðîçð³ííÿ ó ïðîáëåìàòè÷í³ñòü ñóò³
ãóìàí³çìó, ï³äøòîâõíóëà íàñ äî á³ëüø ïåðâ³ñ-
íîãî îñìèñëåííÿ ëþäñüêîãî ºñòâà. Ç îãëÿäó
íà öþ á³ëüø ñóòí³ñíó humanitas ñòàðîãî homo
humanus óÿâëÿºòüñÿ ìîæëèâèì ïîâåðíóòè
ñëîâó «ãóìàí³çì» áóòòºâî-³ñòîðè÷íèé çì³ñò,
ÿêèé äàâí³øèé, í³æ íàéäàâí³øèé [çìèñë] çà
³ñòîð³îãðàô³÷íèì äæåðåëîì. Òàêå ïîâåðíåííÿ
íå òðåáà ðîçóì³òè òàê, í³áè ñëîâî «ãóìàí³çì»
óçàãàë³ áåçãëóçäî, ùî âîíî ïóñòå êîëèâàííÿ
ïîâ³òðÿ, flatus vocis. Humanum óñåðåäèí³ öüîãî
ñëîâà âêàçóº íà humanitas, ñóòí³ñòü ëþäèíè.
«²çì» ïîçíà÷àº òå, ùî öþ ï³äîñíîâó ëþäèíè
òðåáà áðàòè â ñóòí³ñíîìó ïëàí³. Òàêèé ñìèñë
ñëîâî «ãóìàí³çì» ìàº ó ÿê³ñíîìó â³äíîøåíí³.
Ïîâåðíóòè éîìó çíà÷åííÿ – öå îçíà÷àòèìå
ò³ëüêè îäíå: ðîçêðèòè çì³ñò öüîãî ñëîâà çàíîâî.
Äëÿ öüîãî ïîòð³áíî, ïî-ïåðøå, ñïî÷àòêó îñìèñ-
ëèòè ñóòí³ñòü ëþäèíè; ïî-äðóãå, ïîêàçàòè,
íàñê³ëüêè öÿ ñóòí³ñòü ïî-ñâîºìó ïîä³ºâà. ªñòâî
ëþäèíè ´ðóíòóºòüñÿ â åêçèñòåíö³¿. Äî íå¿ â
ñóòí³ñíîìó, òîáòî ó âëàñíîìó áóòòºâîìó âèì³ð³,
çâîäèòüñÿ âñå, òîìó ùî áóòòÿ çä³éñíþº ëþäèíó
ÿê åêçèñòåíö³þâàëüíó [³ñòîòí³ñòü], ïðèâëàñ-
íþþ÷è ¿¿ ñîá³, ùîá âîíà áóëà âàðòîâîþ ³ñòèíè
áóòòÿ. «Ãóìàí³çì» îçíà÷àòèìå òîä³, ÿêùî ìè
çâàæèìîñÿ çáåðåãòè öå ñëîâî, ëèøå îäíå: ñóò-
í³ñòü ëþäèíè âàãîìà äëÿ ³ñòèíè áóòòÿ, ïðîòå
òàê, ùî âñå çâîäèòüñÿ ÿêðàç íå ïðîñòî äî ëþ-
äèíè ÿê òàêî¿. Ó íàñ â ãîëîâ³ ó òàêîìó ðàç³
«ãóìàí³çì» äèâíîãî ́ àòóíêó. Ç³ ñëîâà âèéøëî
ïîíÿòòÿ, ñõîæå íà lucus a non lucendo (çàãàëîì
ñëîâî lucus – «ãàé» – í³áèòî ïîõîäèòü â³ä lucåî

– «ñâ³òèòèñÿ», õî÷à «ãàé» çîâñ³ì íå îçíà÷àº
«ñâ³òèòüñÿ»).

×è ñë³ä öåé «ãóìàí³çì», ÿêèé ïîñòàº ïðîòè
âñüîãî êîëèøíüîãî ãóìàí³çìó, õî÷à òèì íå
ìåíø ³ íå ñòàº ðóïîðîì íåãóìàííîñò³, âñå ùå
íàçèâàòè «ãóìàí³çìîì»? ² öå ëèøå äëÿ òîãî,
ùîá, äîëó÷èâøèñü äî âæèâàííÿ ìîäíî¿ ðóá-
ðèêè, ìîæíà áóëî ïëèâòè â îäíîìó ïîòîö³ ç
ïàí³âíèìè òå÷³ÿìè, ùî çàäèõíóëèñÿ â ìåòà-
ô³çè÷íîìó ñóá’ºêòèâ³çì³ ³ çàíóðèëèñÿ ó çàáóòòÿ
áóòòÿ? ×è äóìêà ìàº ñïðîáóâàòè, â³äêðèòî
ïðîòèñòàâèâøè ñåáå «ãóìàí³çìó», ðèçèêíóòè ³
ñòàòè êàìåíåì ñïîòèêàííÿ, ùîá, ìîæëèâî, öÿ
humanitas îäâ³÷íîãî homo humanus ðàçîì ³ç ¿¿
îá´ðóíòóâàííÿì âèêëèêàëà íàðåøò³ ÿêóñü
íàñòîðîãó? Òîä³, éìîâ³ðíî, âñå-òàêè ïðîêèíó-
ëàñÿ á – ÿêùî âæå ñàì ìîìåíò ñâ³òîâî¿ ³ñòîð³¿
äî òîãî íå ï³äøòîâõóº – óâàãà íå ëèøå äî
ëþäèíè, à é äî «ïðèðîäè» ëþäèíè, ³ íå ò³ëüêè
äî ïðèðîäè, àëå ùå ³ç ñàìîãî ïî÷àòêó äî òîãî
âèì³ðó, â ÿêèé çàíóðåíà ÿê ó ñâîº ñåðåäîâèùå
ñóòí³ñòü ëþäèíè, ùî âèçíà÷àºòüñÿ ñàìèì
áóòòÿì. ×è íå âàðòî øâèäøå ï³òè íà òå, ùîá
ùå ïðîòÿãîì äåÿêîãî ÷àñó òåðï³òè, äàþ÷è ¿ì
ïîòðîõó ïåðåìåëþâàòè ñàìèõ ñåáå, ò³ íåìèíó÷³
íåïîðîçóì³ííÿ, ÿê³ é äîñ³ ïåðåñë³äóþòü äóìêó,
êîòðà ïðÿìóº ñâî¿ì øëÿõîì ó ñòèõ³¿ áóòòÿ òà
÷àñó? Ö³ íåïîðîçóì³ííÿ – îðãàí³÷íå ïåðåòëó-
ìà÷åííÿ ïðî÷èòàíîãî â àâòîðà ÷è ïðîñòî ïðè-
ïèñàíîãî éîìó â òå, ùî ëþäè ââàæàþòü ñåáå
çíàþ÷èìè äî áóäü-ÿêîãî ÷èòàííÿ. Âñ³ ö³ íå-
ïîðîçóì³ííÿ âèÿâëÿþòü îäíàêîâó ñòðóêòóðó òà
îäíàêîâèé ´ðóíò.

Îñê³ëüêè ùîñü ãîâîðèòüñÿ ïðîòè «ãóìà-
í³çìó», ëþäè [÷àñòî] ëÿêàþòüñÿ àïîëîã³¿
àíòèãóìàííîãî ³ ïðîñëàâëåííÿ âàðâàðñüêî¿
æîðñòîêîñò³. Àäæå ùî ìîæå áóòè «ëîã³÷í³øå»
âèñíîâêó, ùî òîìó, õòî çàïåðå÷óº ãóìàí³çì,
çàëèøàºòüñÿ ëèøå îáñòîþâàòè íåëþäÿí³ñòü?

Îñê³ëüêè ùîñü ãîâîðèòüñÿ ïðîòè «ëîã³êè»,
ëþäè âïåâíåí³, ùî âèñóíóòà âèìîãà çðåêòèñÿ
ñóâîðîñòè äóìêè, çàì³ñòü ÿêî¿ ïàíóº ñâàâ³ëëÿ
³íñòèíêò³â ³ ïðèñòðàñòåé, à òèì ñàìèì ³ñòèíîþ
ïðîãîëîøóºòüñÿ «³ððàö³îíàë³çì». Àäæå ùî
ìîæå áóòè «ëîã³÷í³øå» âèñíîâêó, ùî òîé, õòî
âèñòóïàº ïðîòè ëîã³êè, çàõèùàº àëîã³çì?

Îñê³ëüêè ùîñü ãîâîðèòüñÿ ïðîòè «ö³ííîñ-
òåé», ëþäè æàõàþòüñÿ ö³º¿ ô³ëîñîô³¿, ÿêà ìàº
â³äâàãó çíåõòóâàòè âèùèìè áëàãàìè ëþäñòâà.
Àäæå ùî ìîæå áóòè «ðîçóìí³øå» âèñíîâêó,
ùî ìèñëèòåëü, êîòðèé çàïåðå÷óº ö³ííîñò³, ïî-
âèíåí îáîâ’ÿçêîâî îãîëîñèòè âñå í³ê÷åìíèì?

Îñê³ëüêè éäåòüñÿ ïðî òå, ùî áóòòÿ ëþäèíè
º «áóòòÿ-ó-ñâ³ò³», ëþäè âèñíîâóþòü, ùî îñîáà
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òóò ïðèíèæóºòüñÿ äî ñóòî ïîöåéá³÷íî¿ ³ñòîòè,
âíàñë³äîê ÷îãî ô³ëîñîô³ÿ âòîïàº ó ïîçèòèâ³çì³.
Àäæå ùî ìîæå áóòè «ðîçñóäëèâ³øå» âèñíîâêó,
ùî òîé, õòî îáñòîþº äîëó÷åí³ñòü ëþäñüêîãî
áóòòÿ ó ñâ³ò, âèçíàº ëèøå ïîöåéá³÷í³ñòü, çà-
ïåðå÷óº ïîòîéá³÷íå ³ çð³êàºòüñÿ âñÿêî¿ «òðàíñ-
öåíäåíö³¿»?

Îñê³ëüêè öèòóþòüñÿ ñëîâà Ô. Í³öøå ïðî
«ñìåðòü Áîãà», ëþäè îãîëîøóþòü ïîä³áíèé
ó÷èíîê àòå¿çìîì. Àäæå ùî ìîæå áóòè «ëî-
ã³÷í³øå», í³æ âèñíîâîê, ùî òîé, õòî îñìèñëèâ
«ñìåðòü Áîãà», – áåçáîæíèê?

Îñê³ëüêè ó âñüîìó ïåðåë³÷åíîìó ñóö³ëüíî
ìîâèòüñÿ ïðîòè òîãî, ùî ëþäñòâî âèçíàº âèñî-
êèì ³ ñâÿùåííèì, öÿ ô³ëîñîô³ÿ â÷èòü áåçâ³ä-
ïîâ³äàëüíîìó òà ðóéí³âíîìó «í³ã³ë³çìó». Àäæå
ùî ìîæå áóòè «ìóäð³øå», í³æ âèñíîâîê, ùî
ëþäèíà, ÿêà òàê îãóëüíî çàïåðå÷óº ³ñòèííî
ñóùå, ñòàº íà á³ê íåñó÷îãî ³ òèì ñàìèì ïðî-
ïîâ³äóº ÷èñòå í³ùî ÿê ñåíñ ä³éñíîñò³?

Ùî òóò â³äáóâàºòüñÿ? Ëþäè ÷óþòü ðîçìîâè
ïðî «ãóìàí³çì», ïðî «ëîã³êó», ïðî «ö³ííîñò³»,
ïðî «ñâ³ò», ïðî «Áîãà». Ëþäè [òàêîæ] ÷óþòü
ðîçìîâè ïðî ÿêóñü ïðîòèëåæí³ñòü öüîìó. Âîíè
çíàþòü ³ ñïðèéìàþòü óñå íàçâàíå ÿê ïîçèòèâ.
À âñå òå, ùî ÿêèìîñü – ïðè ñïðèéíÿòò³ ³ç ÷óòîê
íå äóæå òî÷íî îñìèñëåíèì – ÷èíîì âèñòóïàº
ïðîòè âñüîãî íàçâàíîãî, íàðîä â³äðàçó ñïðèé-
ìàº éîãî çàïåðå÷åííÿ, à çàïåðå÷åííÿ – çà
«íåãàòèâ³çì» ó çíà÷åíí³ äåñòðóêòèâíîñò³. Àäæå
éäåòüñÿ äåñü ó «Áóòò³ ³ ÷àñ³» ó òàêèé ñïîñ³á
ïðî «ôåíîìåíîëîã³÷íó äåñòðóêö³þ». Ëþäè
ââàæàþòü, ïîêëàäàþ÷èñü íà ãîðåçâ³ñíó ëîã³êó
³ íà «ðàö³î», ùî âñå íåïîçèòèâíå íåãàòèâíî,
ïðàöþº òèì ñàìèì íà ïðèíèæåííÿ ðîçóìó é
òîìó çàñëóãîâóº ãàíåáíîãî òàâðà. Âîíè òàê
ïåðåïîâíåí³ «ëîã³êîþ», ùî â³äðàçó àäðåñóþòü
ïîãàí³é ïðîòèëåæíîñò³ âñå, ùî ÷èíèòü ñïðîòèâ
çâè÷í³é ñîíëèâîñò³ äóìêè. Âñå, ùî íå çàëè-
øàºòüñÿ íà áîö³ çàãàëüíîâ³äîìîãî òà óëþáëå-
íîãî ïîçèòèâó, ëþäè ñêèäàþòü ó çàçäàëåã³äü
çàãîòîâëåíèé ð³â ïîðîæíüî¿ íåãàòèâíîñò³, ÿêà
âñå çàïåðå÷óº, à òîìó âïàäàº â í³ùî òà äî-
õîäèòü äî ïîâíîãî í³ã³ë³çìó. Íà öüîìó ëîã³÷-
íîìó øëÿõó ëþäè òîïëÿòü óñå â í³ã³ë³çì³, ÿêèé
ñàì³ ñîá³ âèíàéøëè ç äîïîìîãîþ ëîã³êè.

Àëå õ³áà òå «ïðîòè», ÿêå äóìêà ïðîòèñòàâ-
ëÿº çâè÷íèì ïîãëÿäàì, îáîâ’ÿçêîâî â³äñèëàº
äî ãîëîãî çàïåðå÷åííÿ òà íåãàòèâ³çìó? Òàê
âèõîäèòü ò³ëüêè òîä³, ³ òîä³ âæå çðîçóì³ëî
íåìèíó÷èì é îñòàòî÷íèì ÷èíîì, ñåáòî áåç
ñâîáîäè âèõîäó äî ÷îãîñü ³íøîãî, êîëè ëþäè
íàïåðåä âèñòàâëÿþòü òå, ùî â ¿õ óÿâëåíí³
ö³ííå, çà «ïîçèòèâ» ³ ç éîãî ïîçèö³¿ âèíîñÿòü
àáñîëþòíî ïåâíå ³ âîäíîðàç íåãàòèâíå ð³øåííÿ

ïðî âñþ ñôåðó éìîâ³ðíèõ ïðîòèëåæíîñòåé [ó
êîíòåêñò³] ñâîãî ïîçèòèâó. Çà ïîä³áíèì ïåðå-
á³ãîì ä³é ïðèõîâàíå íåáàæàííÿ íàðàæàòè íà
ðèçèêîâàíå îñìèñëåííÿ öåé çàçäàëåã³äü ïðèé-
íÿòèé «ïîçèòèâ» ðàçîì ç àêòîì â³ðóâàííÿ ³
âîéîâíè÷³ñòþ, ÿêà, çäàºòüñÿ, éîãî ðÿòóº. Ïîñ-
ò³éíîþ àïåëÿö³ºþ äî ëîã³êè ëþäè ñòâîðþþòü
âèäèì³ñòü, í³áè îñü-îñü ïî÷íóòü ìèñëèòè, òîä³
ÿê âîíè [äàâíî] çðåêëèñÿ äóìêè.

Òå, ùî ïðîòèëåæí³ñòü «ãóìàí³çìó» àí³òðîõè
íå ïåðåäáà÷àº àïîëîã³¿ íåëþäÿíîñò³, àëå â³ä-
êðèâàº ³íø³ ïåðñïåêòèâè, ìîæíà áóëî á äåùî
ïðîÿñíèòè.

«Ëîã³êà» ðîçóì³º ìèñëåííÿ ÿê óíàÿâëåííÿ
ñóùîãî ó éîãî áóòò³, ÿê âîíî ïîäàº ñåáå óÿâ-
ëåííþ ó âèãëÿä³ óçàãàëüíåíîãî ïîíÿòòÿ. Àëå ÿê
òîä³ ñòî¿òü ñïðàâà ç îñìèñëåííÿì ñàìîãî ïî ñîá³
áóòòÿ, òîáòî ç  ä ó ì ê î þ, êîòðà ðîçäóìîâóº
ïðî ³ñòèíó áóòòÿ? Öÿ äóìêà âïåðøå äîñÿãàº
ïåðâ³ñíî¿ ñóò³ «ëîãîñó», ÿêà ó Ïëàòîíà òà
Àðèñòîòåëÿ, çàñíîâíèêà «ëîã³êè», âæå çàòåì-
íåíà ³ âòðà÷åíà. Äóìàòè âñóïåðå÷ «ëîã³ö³» íå
îçíà÷àº éòè õðåñòîâèì ïîõîäîì íà çàõèñò
àëîã³çìó, öå çàñâ³ä÷óº ëèøå îäíå: çàäóìàòèñÿ
ïðî ëîãîñ ³ ïðî éîãî ç’ÿâó â ðàííþ åïîõó äóìêè
é â³äòàê ïðî [ïîòðåáó] ïîäáàòè ñïî÷àòêó õî÷à
á ò³ëüêè ïðî ï³äãîòîâêó òàêîãî îñìèñëåííÿ.
Ùî ìîæóòü íàì ñêàçàòè óñ³ ñê³ëüêè çàâãîäíî
ðîçãàëóæåí³ ñèñòåìè ëîã³êè, ÿêùî âîíè çàâ-
÷àñíî ³ íàâ³òü íå çíàþ÷è, ùî òâîðÿòü, ïîçáàâ-
ëÿþòü ñåáå íàñàìïåðåä çàâäàííÿ õî÷à á ò³ëüêè
ïîñòàâèòè ïèòàííÿ ïðî  ñ ó ò ü  «ëîãîñó»?
ßêùî â³äïîâ³äàòè çàêèäîì íà çàêèä, ùî, çâ³ñ-
íî, íåïë³äíî, òî ç íåìàëîþ ï³äñòàâîþ ìîæíà
áóëî á ñêàçàòè òàêå: ³ððàö³îíàë³çì ÿê çðå÷åííÿ
â³ä ratio ïîñòóïîâî ³ áåçðîçä³ëüíî ïàíóº â
àïîëîã³¿ «ëîã³êè», ÿêà óÿâëÿº, í³áè âîíà ìàº
ïðàâî óõèëèòèñÿ â³ä îñìèñëåííÿ «ëîãîñó» ³
âêîð³íåíî¿ â íüîìó ïåðøîîñíîâè ratio.

Äóìêà, ïðÿìóþ÷à íàïåðåê³ð ö³ííîñòÿì, íå
ñòâåðäæóº, ùî âñå îãîëîøåíå «ö³ííîñòÿìè» –
êóëüòóðà, ìèñòåöòâî, íàóêà, ëþäñüêà ã³äí³ñòü,
ñâ³ò ³ Áîã – í³ê÷åìíî. Íàâïàêè, íàñòàâ ÷àñ
çðîçóì³òè, íàðåøò³, ùî ñàìå õàðàêòåðèñòèêà
÷îãîñü ÿê «ö³ííîñò³» ïîçáàâëÿº òàê îö³íåíó
éîãî íàéêðàù³ñòü. Öå îçíà÷àº, ùî ÷åðåç îö³-
íåííÿ ÷îãîñü ÿê ö³ííîñò³ îö³íþâàíå ïî÷èíàº
³ñíóâàòè ëèøå ÿê ïðåäìåò ëþäñüêî¿ îö³íêè. Àëå
òå, ÷èì ùîñü º ó ñâîºìó áóòò³, íå âè÷åðïóºòüñÿ
ïðåäìåòí³ñòþ, òèì á³ëüøå òîä³, êîëè
ïðåäìåòí³ñòü ìàº õàðàêòåð ö³ííîñò³. Áóäü-ÿêå
îö³íþâàííÿ, íàâ³òü êîëè îö³íêà º ïîçèòèâíîþ,
ñòàíîâèòü ñóá’ºêòèâàö³þ, ÿêà çàëèøàº ñóùîìó
[ù³ëèíó] íå áóòè, à – íà ïðàâàõ îá’ºêòà îö³íêè
– ëèøå ââàæàòèñÿ. Ó ñâî¿õ äèâíèõ çóñèëëÿõ
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áóäü-ùî äîâåñòè îá’ºêòèâí³ñòü ö³ííîñòåé ëþäè
íå çíàþòü, ùî òâîðÿòü. Êîëè «áîãà» çðåøòîþ
îãîëîøóþòü «âèùîþ ö³íí³ñòþ», òî öå [âè-
ÿâëÿº] ïðèíèæåííÿ áîæåñòâåííîãî òâîð³ííÿ.
Ìèñëåííÿ â ö³ííîñòÿõ òóò ³ â óñüîìó ³íøîìó
– íàéâèùå ñâÿòîòàòñòâî, ÿêå ò³ëüêè ìîæëèâå
â³äíîñíî áóòòÿ. Äóìàòè ïðîòè ö³ííîñòåé íå
çíà÷èòü òîìó âèñòóïàòè ç áàðàáàííèì áîºì çà
í³ê÷åìí³ñòü ³ æàëþã³äí³ñòü ñóùîãî, ñåíñ òóò
³íøèé: ÷èíÿ÷è îï³ð ñóá’ºêòèâàö³¿ ñóùîãî äî
ãîëîãî[, ñåáòî ³äåàëüíîãî,] îá’ºêòà, â³äêðèòè
äëÿ äóìêè ïðîñâ³ò áóòòºâî¿ ³ñòèíè.

Âêàç³âêà íà «áóòòÿ-ó-ñâ³ò³» ÿê íà ãîëîâíó
ðèñó â humanitas «ëþäñüêî¿ ëþäèíè», homo
humanus, íå ð³âíîñèëüíà òâåðäæåííþ, í³áè
îñîáà º ëèøå âèêëþ÷íî «ìèðñüêà» ³ñòîòà â
õðèñòèÿíñüêè çðîçóì³ëîìó ñåíñ³, òîáòî òà, ùî
â³äâåðíóëàñÿ â³ä Áîãà é àáñîëþòíî â³ä³ðâàëàñÿ
â³ä «òðàíñöåíäåíö³¿». Ëþäè ìàþòü íà óâàç³ ï³ä
öèì ñëîâîì òå, ùî òî÷í³øå áóëî á íàçâàòè
«òðàíñöåíäåíòíèì». Òðàíñöåíäåíòíå – öå íàä-
÷óòòºâå ñóùå. Âîíî ââàæàºòüñÿ âèùèì ñóùèì
ó ñåíñ³ ïåðøîïðè÷èíè âñüîãî ñóùîãî. Ó ðîë³
ö³º¿ ïåðøîïðè÷èíè ïðèéìàþòü Áîãà. Àëå
«ñâ³ò» ó ôîðìàò³ «áóòòÿ-ó-ñâ³ò³» çîâñ³ì íå
îçíà÷àº çåìíå íà â³äì³íó â³ä íåáåñíîãî, íå
çâîäèòüñÿ â³í ³ äî «ñâ³òñüêîãî» íà ïðîòèâàãó
«äóõîâíîìó». «Ñâ³ò» îçíà÷àº ó ö³é ôîðìóë³
âçàãàë³ íå ñóùå ³ íå ÿêèéñü éîãî çàñâ³ò, àëå
â³äêðèò³ñòü áóòòÿ. Ëþäèíà º, ³ âîíà º [îñò³ëüêè]
ëþäèíà, îñê³ëüêè åêçèñòåíö³þº. Âîíà âñòóïàº
ó â³äêðèò³ñòü áóòòÿ, ÿêîþ º ñàìå áóòòÿ, êîòðå
ÿê ïîðèâ êèíóëî ñóùó ëþäèíó â «òóðáîòó».
Êèíóòà òàêèì ÷èíîì ëþäèíà ñòî¿òü «ó» â³ä-
êðèòîñò³ áóòòÿ. [Òîä³] «ñâ³ò» º ïðîñâ³ò áóòòÿ,
ó ÿêèé òà âõîäèòü ñâîºþ ïîêèíóòîþ ïðèðîäîþ.
«Áóòòÿ ó ñâ³ò³» – íàçâà ñóò³ åêçèñòåíö³¿ ÿê
òîãî âèñâ³òëåíîãî âèì³ðó, çàâäÿêè ÿêîìó ìàº
ì³ñöå «åêñòàòè÷í³ñòü» åêçèñòåíö³¿. Îñìèñ-
ëåíèé ÷åðåç åêçèñòåíö³þ «ñâ³ò» º â³äîìèì ÷èíîì
ÿêðàç «ïîòîéá³÷íå» âñåðåäèí³ åêçèñòåíö³¿ òà äëÿ
íå¿. Íà öüîìó áîö³ ñâ³òó í³êîëè íåìàº í³ÿêî¿
çàçäàëåã³äü ãîòîâî¿ ëþäèíè ÿê «ñóá’ºêòà», âñå
îäíî, ÷è ðîçóì³òè öåé ñóá’ºêò ó ôîðìàò³ «ß»
÷è ó âèãëÿä³ «Ìè». Íåìàº í³êîëè ëþäèíè ³ ÿê
ñóá’ºêòà, ÿêèé çàâæäè áóâ áè â³äíåñåíèé äî
îá’ºêò³â òàê, ùîá éîãî ñóòü ïîëÿãàëà ó ñóá’ºêòíî-
îá’ºêòíîìó â³äíîøåíí³. Ñêîð³øå, ëþäèíà ñïî-
÷àòêó ³ çàâ÷àñíî ó ñâî¿é ï³äîñíîâ³  å ê ç è ñ ò å í-
ö ³ þ º, âõîäèòü ó ïðîñâ³ò áóòòÿ, ÷èÿ â³äêðèò³ñòü
óïåðøå ò³ëüêè é âèñâ³òëþº ñîáîþ òå «ì³æ»,
óñåðåäèí³ ÿêîãî «ñòàâëåííÿ» ñóá’ºêòà äî
îá’ºêòà ìîæå «³ñíóâàòè».

Ó ïîëîæåíí³ ïðî òå, ùî ñóòí³ñòü ëþäèíè
ôóíäóºòüñÿ íà áóòò³-ó-ñâ³ò³, íå ì³ñòèòüñÿ òàêîæ

³ æîäíîãî âèñíîâêó ùîäî òîãî, ÷è º ëþäèíà â
òåîëîã³÷íî-ìåòàô³çè÷íîìó ðîçóì³íí³ âèêëþ÷íî
ïîöåéá³÷íèì, àáî ïîòîéá³÷íèì òâîð³ííÿì.

Åêçèñòåíö³éíèì âèçíà÷åííÿì ëþäñüêî¿
ñóòíîñò³ ùå í³÷îãî â³äòàê íå ñêàçàíî ïðî «áóòòÿ
Áîæå», àáî ïðî éîãî «íåáóòòÿ», òàê ñàìî ÿê ³
ïðî ìîæëèâ³ñòü ÷è íåìîæëèâ³ñòü áîã³â. Òîìó
íå ò³ëüêè íåîáà÷íà, à é ó ñàìîìó ñâîºìó ï³äõîä³
ïîìèëêîâà çàÿâà, í³áè òëóìà÷åííÿ ëþäñüêî¿
ñóòíîñò³ ç ¿¿ ñòàâëåííÿ äî ³ñòèíè áóòòÿ º
àòå¿çìîì. Öÿ äîâ³ëüíà êâàë³ô³êàö³ÿ, êð³ì òîãî,
ñâ³ä÷èòü ùå ïðî íåäîñòàòíþ óâàæí³ñòü ÷èòàííÿ.
Ëþäåé íå òóðáóº, ùî âæå ç 1929 ðîêó ó ðîáîò³
«Ïðî ñóòü çàñíîâêó» (ñ. 28, ïðèì. 1) ñòâåðä-
æóºòüñÿ òàêå: «Îíòîëîã³÷íîþ ³íòåðïðåòàö³ºþ
ëþäñüêîãî áóòòÿ ÿê áóòòÿ-ó-ñâ³ò³ íå âèíîñèòüñÿ
í³ ïîçèòèâíîãî, àí³ íåãàòèâíîãî âèñíîâêó ùîäî
ìîæëèâîãî áóòòÿ ó ïðèñóòíîñò³ Áîãà. Îäíàê
çàâäÿêè ïðîÿñíåííþ òðàíñöåíäåíö³¿ âïåðøå
îá´ðóíòîâóºòüñÿ äîñòàòíº ïîíÿòòÿ îñü-áóòòÿ
(Dasein), â îïîð³ íà ÿêå â³äòåïåð ìîæíà
ñòàâèòè ïèòàííÿ ïðî òå, ÿê â îíòîëîã³÷íîìó
ñåíñ³ íàÿâí³ ñïðàâè ç â³äíîøåííÿì îñü-áóòòÿ
äî Áîãà» [10]. ßêùî òåïåð ùå é öå çàóâàæåííÿ
ëþäè çàçâè÷àé äîäóìàþòü ëèøå íàïîëîâèíó,
òî âèíåñóòü âèðîê: îñü ô³ëîñîô³ÿ, ÿêà íå
âèñëîâëþºòüñÿ í³ çà, àí³ ïðîòè áóòòÿ Áîæîãî.
Âîíà çàëèøàºòüñÿ òóò ³íäèôåðåíòíîþ. Îòîæ,
ðåë³ã³éíå ïèòàííÿ ¿é áàéäóæå. À ïîä³áíèé
³íäèôåðåíòèçì ñêî÷óºòüñÿ äî í³ã³ë³çìó.

Ïðîòå [íàñïðàâä³] ÷è â÷èòü íàâåäåíå çàó-
âàæåííÿ ³íäèôåðåíòèçìó? ×îìó æ òîä³ îêðåì³
ñëîâà, ³ íå ïåðø³-ë³ïø³, ïîäàíî â íàâåäåíîìó
çàóâàæåíí³ êóðñèâîì? Âñå-òàêè ò³ëüêè äëÿ
òîãî, ùîá ï³äêðåñëèòè, ùî äóìêó, çàéíÿòó ïè-
òàííÿì ïðî ³ñòèíó áóòòÿ, ö³êàâèòü â³äïî÷àò-
êîâå, ÷èì öå ìîæëèâî äëÿ ìåòàô³çèêè. Ëèøå
ç ³ñòèíè áóòòÿ âïåðøå âäàºòüñÿ îñìèñëèòè ñóòü
Ñâÿùåííîãî. Ëèøå âèõîäÿ÷è ³ç êâ³íòåñåíö³¿
ñâÿòèí³ ìîæíà ïðîìèñëèòè ñóòü áîæåñòâåí-
íîñò³. Ëèøå â îñÿÿíí³ òâîð³ííÿ áîæåñòâåííîñò³
ìîæíà ïîäóìàòè ³ ñêàçàòè, ùî ñàìå ìàº
íàçèâàòèñÿ ñëîâîì «Áîã». ×è ìè íå çîáîâ’ÿçàí³
ñïî÷àòêó òî÷íî ðîçóì³òè ³ âì³òè ÷óòè âñ³ ö³
ñëîâà, ùîá áóòè ó çìîç³ ÿê ëþäè, òîáòî åêçèñ-
òåíö³þâàëüí³ îñîáè, ìàòè äîñâ³ä ñòàâëåííÿ
Áîãà äî ëþäèíè? ßê æå òîä³ ëþäèíà ñó÷àñíî¿
³ñòîð³¿ ñâ³òó çìîæå, õî÷à á ïðîñòî ç íàëåæíîþ
ñåðéîçí³ñòþ ³ ÷³òê³ñòþ, ïîñòàâèòè ïèòàííÿ ïðî
òå, ÷è íàáëèæàºòüñÿ Áîã ÷è âèñëèçàº, ÿêùî
öÿ ëþäèíà âòðàòèëà [ìîæëèâ³ñòü] âäóìàòèñÿ
íàñàìïåðåä ó òîé âèì³ð, ó ÿêîìó ºäèíî ò³ëüêè
é ìîæíà ïîñòàâèòè òàêå ïèòàííÿ? À öå – âèì³ð
Ñâÿùåííîãî, êîòðèé íàâ³òü ÿê îêðåì³øí³ñòü
çàëèøàºòüñÿ çàêðèòèì, ÿêùî íå âèñâ³òèëàñÿ ³
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ñâî¿ì ïðîñâ³òîì íå íàáëèçèëàñÿ äî ëþäèíè
â³äêðèò³ñòü áóòòÿ. ²ìîâ³ðíî, â³äì³ííà ðèñà íè-
í³øíüî¿ äîáè ñâ³òó ïîëÿãàº ó çàêðèòîñò³ âèì³ðó
Ñâÿùåííîãî. ² öå, ìîæëèâî, òóò ¿¿ ºäèíà á³äà.

Îäíàê óêàç³âêîþ íà öå äóìêà, áóäó÷è
çîð³ºíòîâàíîþ íà ³ñòèíó áóòòÿ ÿê íà ¿¿  ä ³ ë î,
àæ í³ÿê íå çìóøóº çä³éñíèòè âèá³ð íà êîðèñòü
òå¿çìó. Òå¿ñòè÷íîþ âîíà òàê ñàìî íå ìîæå áóòè,
ÿê ³ àòå¿ñòè÷íîþ. Àëå öå íå â³ä íåâðàçëèâî¿
áàéäóæîñò³, à â³ä ïîâàãè äî ìåæ, ÿê³ ïîñòàâëåí³
äóìö³ ÿê òàê³é, ïðè÷îìó ïîñòàâëåí³ ñàìå òèì,
ùî ïåðåäçàäàíå ¿é ÿê ¿¿ ä³ëî, – ³ñòèíîþ áóòòÿ.
Áåðó÷è íà ñåáå ñâîº çàâäàííÿ, öÿ äóìêà
íàìàãàºòüñÿ â ñüîãî÷àñíèé ìîìåíò ìàéáóòòÿ
ñâ³òó âêàçàòè ëþäèí³ íà ïåðâèííèé âèì³ð ¿¿
³ñòîðè÷íîãî ì³ñöÿ ïåðåáóâàííÿ. Îñê³ëüêè
äóìêà äàº ñëîâî ³ñòèí³ áóòòÿ, âîíà äîâ³ðÿº ñåáå
÷îìóñü á³ëüø ñóòí³ñíîìó, í³æ óñ³ ö³ííîñò³ òà
áóäü-ÿêå ñóùå. Äóìêà äîëàº ìåòàô³çèêó íå
òèì, ùî, âèäåðøèñü ùå âèùå, ïåðåñòóïàº ÷åðåç
íå¿ ³ «çí³ìàº» ¿¿, êóäèñü «ï³äí³ìàþ÷è», à òèì,
ùî ñïóñêàºòüñÿ íàçàä ó áëèçüê³ñòü íàéáëèæ-
÷îãî. Òàêèé ñïóñê, îñîáëèâî òàì, äå ëþäèíà
áåçîãëÿäíî çàéøëà âèñîêî â ñóá’ºêòèâí³ñòü,
âàæ÷å ³ íåáåçïå÷í³øå, í³æ ï³äéîì. Ñïóñê âåäå
äî çëèäåííîñò³ åêçèñòåíö³¿ «ëþäñüêî¿ ëþäèíè»,
homo humanus. Öÿ åêçèñòåíö³ÿ çàëèøàº ñôåðó
«ðîçóìíî¿ æèâî¿ ³ñòîòè», homo animalis ìåòà-
ô³çèêè. Ïàíóâàííÿ ö³º¿ ñôåðè – áåç ïîñï³õó ³
äàëåêî ä³ÿëüíà ïðè÷èíà çàñë³ïëåííÿ ³ ñâàâ³ëëÿ
òîãî, ùî íàçèâàþòü á³îëîã³çìîì, à òàêîæ ³ òîãî,
ùî ðîçõîæå ï³ä òèòóëîì «ïðàãìàòèçì». Äóìàòè
ïðî ³ñòèíó áóòòÿ îçíà÷àº îäíî÷àñíî ðîçäó-
ìîâóâàòè ïðî humanitas ëþäÿíî¿ ëþäèíè, homo
humanus. Éäåòüñÿ ïðî humanitas íà ñëóæá³ â
³ñòèíè áóòòÿ, àëå áåç ãóìàí³çìó â ìåòàô³-
çè÷íîìó çíà÷åíí³.

ßêùî, îäíàê, humanitas òàê ïîâíîâàæíî
âõîäèòü ó ïîëå çîðó äóìêè ïðî áóòòÿ, òî ÷è íå
ñë³ä äîïîâíèòè «îíòîëîã³þ» «åòèêîþ»? ×è íå
íàéâèùîþ ì³ðîþ òîä³ äîðå÷í³ Âàø³ çóñèëëÿ,
ïðî ÿê³ Âè êàæåòå ó ôðàç³: «Ce que je cherche à
faire, depuis longtemps déjà, c’apos; est préciser le
rapport de l’apos; ontologie avec une éthique possible»
(ôðàíö. – «Ùî ÿ íàìàãàþñÿ çðîáèòè âæå ïðî-
òÿãîì òðèâàëîãî ÷àñó, òî öå óòî÷íèòè â³äíî-
øåííÿ îíòîëîã³¿ äî ìîæëèâî¿ åòèêè»).

Íåçàáàðîì ï³ñëÿ âèõîäó «Áóòòÿ ³ ÷àñó» îäèí
ìîëîäèé äðóã çàïèòóâàâ ìåíå: «Êîëè íàïèøåòå
åòèêó?». ßêùî â íàéáëèæ÷èé ÷àñ ñóòí³ñòü
ëþäèíè îñìèñëþºòüñÿ íàñò³ëüêè áóòòºâî, à
ñàìå ºäèíî ç ïèòàííÿ ïðî ³ñòèíó áóòòÿ,
ïðè÷îìó, âò³ì, æîäíèì ÷èíîì íå çâîäèòüñÿ äî
îñåðåäêó ñóùîãî, òî íåìèíó÷å âèíèêàº ïîòðåáà
â çàãàëüíîîáîâ’ÿçêîâîìó íîðìóâàíí³, ó ïðà-

âèëàõ, ùî çàñâ³ä÷óþòü, ÿê ìàº ³ñòîðè÷íî æèòè
ëþäèíà, çðîçóì³ëà ³ç ¿¿ åêçèñòåíö³¿, âèñòóïàííÿ
ó áóòòÿ. Áàæàííÿ ìàòè åòèêó òèì íàïî-
ëåãëèâ³øå ñïîíóêàº äî ñâîãî çàäîâîëåííÿ,
àäæå âòðà÷åí³ñòü ëþäèíè – ÷è òî î÷åâèäíà,
÷è òî ïðèõîâàíà – ðîçðîñòàºòüñÿ äî íåçì³ð-
íîñò³. Çâ’ÿçóâàííþ ëþäèíè åòè÷íèìè íîðìàìè
ìàº áóòè íà÷åáòî ïðèñâÿ÷åíà âñÿ òóðáîòà, òîìó
ùî â³ääàíà íà ñâàâ³ëëÿ ìàñîâîñò³ îñîáà òåõí³êè
ìîæå áóòè ïðèâåäåíà äî íàä³éíî¿ ïîñò³éíîñò³
ò³ëüêè ÷åðåç ñï³âì³ðíå òåõí³ö³ çîñåðåäæåííÿ ³
âïîðÿäêóâàííÿ âñüîãî ¿¿ ïëàíóâàííÿ ³ ïî-
âåä³íêè â ö³ëîìó.

Õòî ìàº ïðàâî íå ïîì³÷àòè öüîãî ñêðóòíîãî
ñòàíîâèùà? Õ³áà ìè íå çîáîâ’ÿçàí³ çáåð³ãàòè ³
çì³öíþâàòè ³ñíóþ÷³ ìîðàëüí³ íîðìè, íåõàé
íàâ³òü âîíè ëèøå àáèÿê ³ äî ïåâíîãî ÷àñó
óòðèìóþòü ëþäñüêó îñîáèíó â³ä ðîçïàäó?
Çðîçóì³ëî. Àëå ÷è çí³ìàº öÿ ïîòðåáà â³äïî-
â³äàëüí³ñòü ç äóìêè çà ïðîäóìóâàííÿ òîãî, ùî
ïðèíàéìí³ çàëèøàºòüñÿ ä³ëîì äóìêè ³, ÿê
áóòòÿ, çàáåçïå÷åííÿì òà ³ñòèíîþ âñüîãî ñó-
ùîãî? ×è ñì³º äóìêà õî÷à á ó íàéìåíøîìó
óõèëèòèñÿ â³ä îñìèñëþâàííÿ áóòòÿ, ï³ñëÿ òîãî
ÿê âîíî ïðèõîâàíî ³ñíóâàëî â äîâãîìó çàáóòò³
³ âîäíî÷àñ ó íèí³øí³é ìîìåíò ñâ³òó äàºòüñÿ
âçíàêè ïîòðÿñ³ííÿ âñüîãî ñóùîãî?

Ïåðø í³æ íàìàãàòèñÿ òî÷í³øå âèçíà÷èòè
â³äíîøåííÿ ì³æ «îíòîëîã³ºþ» òà «åòèêîþ»,
ìàºìî çàïèòàòè: ùî òàêå ñàìîäîñòàòíüî «îíòî-
ëîã³ÿ» òà «åòèêà»? Íàì äîâåäåòüñÿ çàìèñëè-
òèñÿ ùå é òàê: ÷è ïðîïîðö³éíî ³ áëèçüêî òå,
ùî, ìàáóòü, ïåðåáóâàº çà îáîìà öèìè òèòóëàìè,
³ º çàâäàííÿì äóìêè, êîòðà ïîêëèêàíà
ïåðåäóñ³ì ïîìèñëèòè ³ñòèíó áóòòÿ?

ßêùî ÿâíî ïîõèòíóëàñÿ ÿê «îíòîëîã³ÿ», òàê
³ «åòèêà» ðàçîì ç óñ³ì ìèñëåííÿì, ÿêå
ðóõàºòüñÿ êîë³ºþ ô³ëîñîôñüêèõ äèñöèïë³í, ùî
âèìàãàº â³ä íàøî¿ äóìêè ùå á³ëüøå äèñ-
öèïë³íîâàíîñò³, òî ÿê òîä³ íàÿâí³ ñïðàâè ç ïè-
òàííÿì ïðî â³äíîøåííÿ ì³æ äâîìà âèùåíàç-
âàíèìè äèñöèïë³íàìè?

«Åòèêà» âïåðøå ç’ÿâëÿºòüñÿ, ïîðÿä ³ç «ëî-
ã³êîþ» òà «ô³çèêîþ», â àêàäåì³¿ Ïëàòîíà. Ö³
äèñöèïë³íè âèíèêàþòü â åïîõó, ùî äîçâîëèëà
äóìö³ ïåðåòâîðèòèñÿ íà «ô³ëîñîô³þ», ô³-
ëîñîô³¿ – íà πιστήμη (íàóêó), à íàóö³ – íà
ñïðàâó àêàäåì³¿ òà øê³ëüíîãî íàâ÷àííÿ. Ïðî-
õîäÿ÷è ÷åðåç òàê îñÿãíóòó ô³ëîñîô³þ, ñõîäèòü
[ñîíöå] íàóêè, â³äõîäèòü [ñÿéâî] äóìêè. Ìèñ-
ëèòåë³ ðàí³øå ò³º¿ åïîõè íå çíàþòü í³ ÿêî¿ñü
îêðåìî¿ «ëîã³êè», í³ ÿêî¿ñü îêðåì³øíüî¿ «åòè-
êè» ÷è «ô³çèêè». Ïðîòå ¿õíÿ äóìêà ³ íå àëî-
ã³÷íà, ³ íå àìîðàëüíà. À «ôþñ³ñ» ïðîäóìóºòüñÿ
íèìè ç òàêîþ ãëèáèíîþ òà øèðîòîþ, ÿêèõ
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ï³çí³øà «ô³çèêà» í³êîëè âæå íå çìîãëà äî-
ñÿãòè. Òðàãåä³¿ Ñîôîêëà, ÿêùî âçàãàë³ ïîä³áíå
ïîð³âíÿííÿ ïðèïóñòèìî, ç á³ëüøîþ áëèçüê³ñòþ
äî âèòîê³â çáåð³ãàþòü «åòîñ» ó ñâîºìó ïîåòè÷-
íîìó ñëîâ³, í³æ ëåêö³¿ Àðèñòîòåëÿ ç «åòèêè».
Îäèí âèñë³â Ãåðàêë³òà, ùî ñêëàäàºòüñÿ ëèøå
ç òðüîõ ñë³â, ï³äì³÷àº ùîñü íàñò³ëüêè ïðîñòå,
ùî ç íüîãî âèõîäèòü íà ñâ³ò ñóòü åòîñó.

Âèñë³â Ãåðàêë³òà ñòâåðäæóº (ôð. 119): θος
νθρώπω δαίμων. Ó çàãàëüíîïðèéíÿòîìó ïåðåê-
ëàä³ öå îçíà÷àº: «Ñâ³é îñîáëèâèé õàðàêòåð –
öå äëÿ êîæíî¿ ëþäèíè ¿¿ äàéìîí». Òàêèé
ïåðåêëàä ìàº ñó÷àñíèé, íå ãðåöüêèé ïåðåá³ã
äóìêè. θος îçíà÷àº ì³ñöåïåðåáóâàííÿ, æèòëî.
Ñëîâîì «åòîñ» ³ìåíóºòüñÿ â³äêðèòà ì³ñöåâ³ñòü,
ó ÿê³é ïðîæèâàº ëþäèíà. Â³äêðèòèé ïðîñò³ð
éîãî ì³ñöåïåðåáóâàííÿ äîçâîëÿº ç’ÿâèòèñÿ
òîìó, ùî ñòîñóºòüñÿ ëþäñüêî¿ ñóòíîñò³ ³, çà-
õîïëþþ÷è ¿¿, ïåðåáóâàº ó ¿¿ áëèçüêîñò³. Ì³ñöå-
ïåðåáóâàííÿ îñîáè ì³ñòèòü ó ñîá³ ³ çáåð³ãàº
ÿâèùå òîãî, ÷îìó âîíà íàëåæèòü çà ñàìîþ
ñâîºþ ñóòòþ. Öå, çà ñëîâàìè Ãåðàêë³òà, éîãî
äàéìîí, Áîã. Âèñë³â êàæå: ëþäèíà ìåøêàº,
îñê³ëüêè âîíà ëþäèíà ïîáëèçó Áîãà. Ç öèì
âèñëîâîì Ãåðàêë³òà óçãîäæóºòüñÿ îäíà ³ñòîð³ÿ,
ïðî ÿêó ïîâ³äîìëÿº Àðèñòîòåëü («Ïðî ÷àñòèíè
òâàðèí» À 5, 645 à 17). Âîíà ìîâèòü: «Ðîç-
ïîâ³äàþòü ïðî ñëîâî Ãåðàêë³òà, ÿêå â³í ñêàçàâ
÷óæèíöÿì, êîòð³ õîò³ëè çóñòð³òèñÿ ç íèì. Ïðè-
éøîâøè, âîíè ïîáà÷èëè éîãî, ùî òîé ãð³ºòüñÿ
á³ëÿ äóõ³âêè. Âîíè çóïèíèëèñÿ â ðîçãóáëå-
íîñò³, é ïåðø çà âñå òîìó, ùî â³í ¿õ, õèòëèâèõ,
ùå é ï³äáàäüîðþâàâ, ïîâåë³âàþ÷è ¿ì óâ³éòè ç³
ñëîâàìè: “Òóò òåæ ïðèñóòí³ áîãè!”».

Ðîçïîâ³äü çàñâ³ä÷óº ñàìà çà ñåáå, àëå äåùî
â í³é âàðòî áóëî á ï³äêðåñëèòè. Íàòîâï ÷óæî-
çåìíèõ â³äâ³äóâà÷³â, êîòð³ ç ö³êàâîþ íàñòèð-
ëèâ³ñòþ áàæàëè ïîáà÷èòè ìèñëèòåëÿ, ïðè
ïåðøîìó ïîãëÿä³ íà éîãî æèòëî áóâ ðîç÷àðî-
âàíèé ³ ðîçãóáëåíèé. Â³í ÷åêàâ çàñòàòè ìèñëè-
òåëÿ â îáñòàâèíàõ, ùî íà ïðîòèâàãó ïîâñÿê-
äåíí³é íåâäà÷ëèâîñò³ ëþäñüêîãî æèòòÿ, õàðàê-
òåðèçóþòüñÿ ðèñàìè âèíÿòêîâîñò³, íåïåðå-
ñ³÷íîñò³ é â³äòàê õâèëþþ÷î¿ ãîñòðîòè. Íàòîâï
ñïîä³âàºòüñÿ çàâäÿêè â³äâ³äóâàííþ ìèñëèòåëÿ
íàáðàòèñÿ çâ³ñòîê, ÿê³ – õî÷ íà äåÿêèé ÷àñ –
äàäóòü ìàòåð³àë äëÿ ö³êàâî¿ áàëàêàíèíè. ×óæî-
çåìö³, ÿê³ áàæàþòü éîãî â³äâ³äàòè, î÷³êóþòü
çàñòàòè éîãî, ìîæëèâî, ñàìå ó òîé ñàìèé ìî-
ìåíò, êîëè â³í ìèñëèòü, çàíóðåíèé ó ãëèáîêî-
äóìí³ñòü. Â³äâ³äóâà÷³ õî÷óòü «â³ä÷óòè ³
ïåðåæèòè» öå íå äëÿ òîãî, ùîá, ñêàæ³ìî, ñàìèì
çàðàçèòèñÿ äóìêîþ, à ïðîñòî äëÿ òîãî, ùîá
ìàòè çìîãó ãîâîðèòè, ùî âîíè áà÷èëè ³ ÷óëè

òàêîãî, ïðî êîãî ëþäè çíîâó æ òàêè êàæóòü,
ùî â³í ìèñëèòåëü.

Íàòîì³ñòü äîïèòëèâ³ çíàõîäÿòü Ãåðàêë³òà
á³ëÿ ïå÷³. Öå àáñîëþòíî çâè÷àéíå ³ íåïðè-
âàáëèâå ì³ñöå. Âçàãàë³ êàæó÷è, òóò ïå÷óòü õë³á.
Àëå Ãåðàêë³ò çàéíÿòèé á³ëÿ âîãíèùà íàâ³òü íå
âèï³êàííÿì õë³áà. Â³í òóò ëèøå äëÿ òîãî, ùîá
ç³ãð³òèñÿ. Òàê ó öüîìó ³ áåç òîãî âæå ïîâñÿê-
äåííîìó ì³ñö³ â³í âèäàº âñþ óáîã³ñòü ñâîãî
æèòòÿ. Âèãëÿä çìåðçíóòîãî ìèñëèòåëÿ ÿâëÿº
ñîáîþ ìàëî ö³êàâîãî. ² äîïèòëèâö³ òåæ â³äðàçó
âòðà÷àþòü â³ä öüîãî ðîç÷àðóâàëüíîãî âèãëÿäó
áàæàííÿ ï³äõîäèòè áëèæ÷å. Ùî ¿ì òóò ðîáèòè?
Áóäåíí³ ³ íåïðèâàáëèâ³ îáñòàâèíè, ùî õòîñü
çìåðç ³ ñòî¿òü á³ëÿ ïëèòè, êîæíèé ìîæå ñê³ëüêè
çàâãîäíî ñïîñòåð³ãàòè ó ñåáå âäîìà. Íàâ³ùî
äëÿ öüîãî òðåáà áóëî ðîçøóêóâàòè ìèñëèòåëÿ?
Â³äâ³äóâà÷³ çáèðàþòüñÿ éòè íàçàä. Ãåðàêë³ò
ç÷èòóº ç ¿õí³õ çàö³êàâëåíèõ îáëè÷ ðîç÷àðó-
âàííÿ. Â³í çàóâàæóº, ùî äëÿ íàòîâïó âæå
îäí³º¿ â³äñóòíîñò³ î÷³êóâàíî¿ ñåíñàö³¿ äîñ-
òàòíüî, ùîá çìóñèòè ùîéíî ïðèáóëèõ [ïîäîðî-
æóþ÷èõ] â³äðàçó æ ïîâåðíóòè íàçàä. Òîìó â³í
ïî÷èíàº ðîçìîâó, ùîá ¿õ ï³äáàäüîðèòè. Â³í,
âëàñíå, çàïðîøóº ¿õ âñå æ òàêè óâ³éòè ñëîâàìè:
ειναι γάρ καί ενταύθα θεοζς – «áîãè ïðèñóòí³ é
òóò òåæ».

Ö³ ñëîâà ïîêàçóþòü îáèòåëü («åòîñ») ìèñ-
ëèòåëÿ ³ éîãî ïîâåä³íêó â ÿêîìóñü ³íøîìó
îñÿÿíí³. ×è â³äðàçó çðîçóì³ëè éîãî â³äâ³äóâà÷³
³ ÷è çðîçóì³ëè âîíè éîãî âçàãàë³ òàê, ùîá
áà÷èòè ïîò³ì óñå ³íøå â öüîìó ³íøîìó ñÿéâ³,
ðîçïîâ³äü íå êàæå. Àëå òà îáñòàâèíà, ùî
³ñòîð³ÿ öÿ ðîçïîâ³äàëàñÿ ³ íàâ³òü äîíåñåíà
ïåðåêàçîì äî íàñ, íèí³øí³õ, óçàñàäíåíà â òîìó,
ùî ïîâ³äîìëþâàíå íåþ ïðîðîñòàº ç àòìîñôåðè
ãåðàêë³ò³âñüêî¿ äóìêè ³ õàðàêòåðèçóº ¿¿. Καί
ενταύθα, «òóò òàêîæ», á³ëÿ äóõ³âêè, ó öüîìó
áóäåííîìó ì³ñö³, äå êîæíà ð³÷ ³ êîæí³ îáñòà-
âèíè, áóäü-ÿêèé ó÷èíîê  ³ ïîìèñåë â³äîì³ òà
ïðèìåëüêàëèñÿ, ñåáòî çâè÷í³, «òóò àäæå òà-
êîæ», ó ñåðåäîâèù³ çâè÷íîãî ειναι θεοζς, –
ñïðàâà âåäåòüñÿ òàê, ùî «áîãè ïðèñóòí³».
θος νθρώπω δαίμων, ãîâîðèòü ñàì Ãåðàêë³ò:
«Ì³ñöåïåðåáóâàííÿ (çâè÷àéíå) º ëþäèí³ â³ä-
êðèòèé ïðîñò³ð äëÿ ïðèñóòíîñòè Áîãà (Íàäçâè-
÷àéíîãî)». ßêùî æ ó çëàãîä³ ³ç çàñàäíè÷èì
çíà÷åííÿì ñëîâà θος íàçâà «åòèêà» ìàº îç-
íà÷àòè, ùî âîíà îñìèñëþº ì³ñöåïåðåáóâàííÿ
ëþäèíè, òî  ä ó ì ê à, ïðîìèñëþþ÷è ³ñòèíó
áóòòÿ ó ñåíñ³ ïåðâ³ñíî¿ ñòèõ³¿ ëþäèíè ÿê åêçèñòåí-
ö³þâàëüíî¿ îñîáè, º ñàìà ñîáîþ âæå åòèêà ó ¿¿
âèòîö³. Äóìêà öÿ âîäíî÷àñ º òàêîæ ³ íå ò³ëüêè
åòèêà, òîìó ùî âîíà – îíòîëîã³ÿ. ² ñïðàâä³,
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îíòîëîã³ÿ çàâæäè ìèñëèòü ëèøå ñóùå (ό) ó
éîãî áóòò³. Ïîêè, îäíàê, íå îñìèñëåíà ³ñòèíà
áóòòÿ, áóäü-ÿêà îíòîëîã³ÿ çàëèøàºòüñÿ ïîç-
áàâëåíîþ ñâîãî ôóíäàìåíòó. Òîìó äóìêà, ÿêà
ïðàãíóëà ó «Áóòò³ òà ÷àñ³» âíèêíóòè â ³ñòèíó
áóòòÿ, íàçâàëà ñåáå ôóíäàìåíòàëüíîþ îíòî-
ëîã³ºþ. Ôóíäàìåíòàëüíà îíòîëîã³ÿ íàìàãàºòüñÿ
ïîâåðíóòèñÿ äî ò³º¿ ñóòí³ñíî¿ îñíîâè, ç ÿêî¿
çðîñòàº îñìèñëåííÿ ³ñòèíè áóòòÿ. Âæå ÷åðåç
³íøó ïîñòàíîâêó ïèòàíü öå îñìèñëåííÿ âè-
õîäèòü çà ìåæ³ «îíòîëîã³¿» ìåòàô³çèêè (òàêîæ
³ êàíò³àíñüêî¿). Àëå «îíòîëîã³ÿ», ÷è òî òðàíñ-
öåíäåíòàëüíà ÷è äîêðèòè÷íà, ï³äëÿãàº êðèòèö³
íå òîìó, ùî ïðîäóìóº áóòòÿ ñóùîãî ³ ïðè öüîìó
çàãàíÿº áóòòÿ â ïîíÿòòÿ, à òîìó, ùî íå ïðî-
ìèñëþº ³ñòèíó áóòòÿ ³ òèì ñàìèì íå áåðå äî
óâàãè, ùî º á³ëüø âèìîãëèâå ìèñëåííÿ, í³æ
ïîíÿò³éíå. Äóìêà, æàäàþ÷à âíèêíóòè â ³ñòèíó
áóòòÿ, â óáîãîñò³ ïåðøîãî ïðîðèâó äàëà ñëîâî
ëèøå âêðàé ìàëî ÷îãî ³ç äîêîí÷å ³íøîãî âè-
ì³ðó. ¯¿ ìîâà äî òîãî æ ùå é ôàëüøèâèëà, áî
¿é íå âäàëîñÿ, âèêîðèñòîâóþ÷è âàæëèâó
ï³äìîãó ôåíîìåíîëîã³÷íîãî áà÷åííÿ, â³äêèíóòè
òèì íå ìåíø íåäîðå÷íó îð³ºíòàö³þ íà «íàóêó»
òà «äîñë³äæåííÿ». Âò³ì, ùîá íàäàòè öüîìó
äîñâ³äó äóìêè âèðàçíîñò³  é âîäíîðàç çðîçó-
ì³ëîñò³ âñåðåäèí³ ÷èííî¿ ô³ëîñîô³¿, ñïî÷àòêó
³ íå ìîæíà áóëî ãîâîðèòè ³íàêøå ÿê ç ãîðè-
çîíòó ³ñíóþ÷èõ ïîíÿòü, âèêîðèñòîâóþ÷è çâè÷í³
äëÿ íüîãî ðóáðèêè.

Ç òîãî ÷àñó ÿ ìàâ ïðèâ³ä ïåðåêîíàòèñÿ, ùî
ñàìå ö³ ðóáðèêè áåçïîñåðåäíüî ³ íåìèíó÷å
ââîäèëè â îìàíó. Ñàìå âîíè ³ ïðèñòîñîâàíà
äî íèõ ïîíÿòòºâà ìîâà íå ïåðåîñìèñëþâàëèñÿ
÷èòà÷åì ³ç ñóò³ ñïðàâè, ÿêó òðåáà áóëî á
ñïî÷àòêó ùå ïðîäóìàòè, à íàâïàêè, ñóòü ñïðàâè
ïîäàâàëàñÿ, âèõîäÿ÷è ³ç ðîçä³ë³â, çà ÿêèìè
ô³êñóâàëèñÿ ðîçõîæ³ çíà÷åííÿ.

Äóìêà, ÿêà çàïèòóº ïðî ³ñòèíó áóòòÿ ³ äî
òîãî æ âèçíà÷àº ñóòí³ñíå ì³ñöå ïåðåáóâàííÿ
ëþäèíè, âèõîäÿ÷è ³ç áóòòÿ ³ çîñåðåäæóþ÷èñü
íà íüîìó, íå ñòàíîâèòü í³ åòèêè, í³ îíòîëîã³¿.
Òîæ ïèòàííÿ ïðî ¿õ âçàºìîâ³äíîøåííÿ ì³æ
ñîáîþ ó ö³é öàðèí³ âæå íå ìàº ï³ä´ðóíòÿ. Ïðîòå
Âàøå çàïèòàííÿ, ïðîìèñëåíå äî éîãî ãëèáøèõ
äæåðåë, ìàº ñåíñ ³ ñóòí³ñíó âàãîì³ñòü.

Íàëåæèòü, âëàñíå, çàïèòàòè: ÿêùî äóìêà,
ïðîäóìóþ÷è ³ñòèíó áóòòÿ, âèçíà÷àº îñîáó
humanitas ÿê åêçèñòåíö³þ ç ¿¿ ïðèíàëåæíîñòè
äî áóòòÿ, òî ÷è çàëèøàºòüñÿ öÿ äóìêà ëèøå
òåîðåòè÷íèì óÿâëåííÿì ïðî áóòòÿ ³ ïðî ëþ-
äèíó, àáî æ ç òàêîãî ï³çíàííÿ ìîæíà îòðèìàòè
òàêîæ îð³ºíòèðè äëÿ ä³ÿëüíîãî æèòòÿ ³ äàòè
¿õ ¿é äëÿ êåð³âíèöòâà?

Â³äïîâ³äü ñòâåðäæóº: öÿ äóìêà íå â³äíî-
ñèòüñÿ í³ äî òåîð³¿, í³ äî ïðàêòèêè. Âîíà
ñòàºòüñÿ äî ¿õ ðîçð³çíåííÿ. Öÿ äóìêà º –
îñê³ëüêè âîíà [äîñòåìåííî] ³ñíóº – ïàì’ÿòü
ïðî áóòòÿ ³ á³ëüøå í³÷îãî. Ïðèíàëåæíà áóòòþ,
òîìó ùî ïîêèíóòà íèì äëÿ çáåðåæåííÿ ñâîº¿
³ñòèíè, ³ ïîòð³áíà ¿é, âîíà îñìèñëþº öå áóòòÿ.
Òàêà äóìêà íå ïðîäóêóº æîäíîãî ðåçóëüòàòó.
Âîíà íå âèêëèêàº âïëèâ³â, à çàäîâîëüíÿº ñâîþ
ñóòü îñò³ëüêè, îñê³ëüêè âîíà ä³º. Àëå âîíà º íà-
ñò³ëüêè, íàñê³ëüêè âåäå ñâîº ä³ëî. Ä³ëó äóìêè
â³äïîâ³äàº ³ñòîðè÷íî ùîðàçó ëèøå îäíà, ñï³â-
ì³ðíà éîãî ñóò³, îïîâ³äü (äèâ. «Ñëîâî», ñ. 312).
×³òê³ñòü, ç ÿêîþ âîíà òðèìàºòüñÿ ä³ëà [äóìêè],
íàáàãàòî á³ëüø çîáîâ’ÿçóº, í³æ âèìîãè íàóêî-
âîñò³, òîìó ùî öÿ ïèëüí³ñòü â³ëüí³øà. Àäæå âîíà
íàäàº äîïóñê áóòòþ – á ó ò è.

Äóìêà âëàøòîâóºòüñÿ ó òîìó äîì³ áóòòÿ, ó
ðîë³ ÿêîãî ðîçòàøóâàííÿ áóòòÿ â éîãî ³ñòîð³¿
ìàº ó ñâîºìó ðîçïîðÿäæåíí³ ñóòí³ñòü ëþäèíè
äî ïðîæèòòÿ â ³ñòèí³ áóòòÿ. Öå ³ñíóâàííÿ º
ñóòü «áóòòÿ-ó-ñâ³ò³» (äèâ. «Áóòòÿ ³ ÷àñ», ñ. 54).
Íàÿâíà òàì óêàç³âêà íà «âñåðåäèí³-áóòòÿ» ÿê
íà «ïðîæèòòÿ» – öå çîâñ³ì íå åòèìîëîã³÷íà
ãðà. Çãàäêà ó äîïîâ³ä³ 1936 ðîêó ãåëüäåðë³íîâ-
ñüêîãî «Âñåçàñëóæåíî, ³ âñå æ ïîåòè÷íî / Ëþ-
äèíà ìåøêàº íà ö³é çåìë³» – öå çîâñ³ì íå
ïðèêðàøóâàííÿ äóìêè, êîòðà ðÿòóºòüñÿ ç íàó-
êè â ïîåç³þ. Ðîçìîâà ïðî ä³ì áóòòÿ – àæ í³ÿê
íå ïåðåíåñåííÿ îáðàçó äîìó íà áóòòÿ; øâèäøå
íàâïàêè, ³ç ñóòíîñò³ áóòòÿ, ïðîäóìàíî¿ òàê, ÿê
âèìàãàº ä³ëî, ìè ò³ëüêè é çìîæåìî ÿêîñü îñ-
ìèñëèòè, ùî òàêå «ä³ì» òà «ïðîæèòòÿ». Îäíàê
ä³ì áóòòÿ í³êîëè íå ñòâîðþºòüñÿ äóìêîþ.
Äóìêà ñóïðîâîäæóº ³ñòîðè÷íó åêçèñòåíö³þ,
òîáòî humanitas ñïðàâæíüîãî homo humanus,
ó ñôåðó âèñõîäó Ö³ëþùîãî. Ðàçîì ³ç Ö³ëþùèì
ó ïðîñâ³ò³ áóòòÿ îäðàçó ç’ÿâëÿºòüñÿ  ç ë å. Éîãî
ñóòü ïîëÿãàº íå ïðîñòî ó ïîãàí³é ëþäñüê³é ïî-
âåä³íö³, àëå óçàñàäíþºòüñÿ ó çë³ñí³é ï³äñòóï-
íîñò³ ëþò³. Òå é ³íøå, ö³ëþùå ³ ÿðèñòå, îäíàê,
ëèøå òîìó ìîæóòü ôóíäóâàòèñÿ â áóòò³, ùî
áóòòÿ ñàìå º ïîëåì ïîëåì³êè. Ó íüîìó óòà-
ºìíè÷åíî ñóòí³ñíå äæåðåëî  â ³ ä ì î â è. Ó
÷îìó â³äìîâëåíî, òå âèñâ³òëþºòüñÿ ÿê í³÷îãî.
Äî íüîãî ìîæå áóòè çâåðíåíå íàøå «í³».
«Í³÷îãî» àæ í³ÿê íå ïîõîäèòü ç íåãàòèâíîãî
ñëîâà «í³!». Áóäü-ÿêå «í³», íå êðèâîâèòëóìà-
÷óâàëüíå ñåáå ÿê íîðîâëèâà çàðîçóì³ë³ñòü
íàäóìàíî¿ ïîòóãè ñóá’ºêòèâíîñò³, àëå çàëèøåíå
òèì «í³», ÿêèì åêçèñòåíö³ÿ äîïóñêàº áóòòþ
áóòè, â³äïîâ³äàº íà âèêëèê îñÿþâàëüíî¿ â³ä-
ìîâè. Âñ³ëÿêå Í³ º ò³ëüêè Òàê ³ òîìó «í³÷îãî».
Êîæíå Òàê ôóíäóºòüñÿ íà  â è ç í à í í ³.
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Âèçíàííÿ äîçâîëÿº òîìó, íà ùî âîíî ðîçõî-
äèòüñÿ, ä³éòè äî ñåáå. Ëþäè äóìàþòü, í³áè
«í³÷îãî» í³äå íå âèÿâëÿºòüñÿ [ó ñàìîìó áóòò³]
íàñïðàâä³. Öå ïðàâèëüíî, ïîêè âîíè øóêàþòü
«í³÷îãî» ÿê ùîñü ñóùå, ÿê ÿêóñü ïðèòàìàííó
ñóùîìó âëàñòèâ³ñòü. Àëå, çä³éñíþþ÷è òàê³
ïîøóêè, ëþäè âèøóêóþòü íå í³÷îãî. Áóòòÿ –
öå òåæ íå ÿêàñü âëàñòèâ³ñòü, ÿêó ìîæíà áóëî
á êîíñòàòóâàòè ó ñóùîãî. Ïðîòå áóòòÿ á³ëüø
ñóùå, í³æ áóäü-ÿêå ñóùå. Í³ùî ïåðåáóâàº ó
ñàìîìó áóòò³, òîìó ìè í³êîëè íå ìîæåìî
ðîçï³çíàòè éîãî ÿê ñóùå â ñóùîìó. Âêàç³âêà
íà öþ íåìîæëèâ³ñòü çîâñ³ì íå äîâîäèòü ïîõîä-
æåííÿ â³äìîâè ç íàøîãî «í³». Öåé äîêàç,
ñõîæå, òðèìàºòüñÿ ëèøå òîä³, êîëè ñóùå ïðîòè-
ñòàâëÿþòü ÿê îá’ºêòèâíå ñóá’ºêòèâíîìó. Ó
öüîìó ðàç³ ëþäè âèñíîâóþòü â³ä ïðîòèëåæíîãî,
ùî âñÿêå í³ùî, ÿêùî âîíî í³êîëè íå âèÿâëÿº
ñåáå ÿê ùîñü îá’ºêòèâíå, íåìèíó÷å ìàº ñòâîðþ-
âàòèñÿ àêòîì ñóá’ºêòà. Àëå ÷è âèñëîâëþâàíèì
«í³» ïîêëàäàºòüñÿ í³ùî ÿê ùîñü ëèøå ïîìèñ-
ëåíå ÷è, íàâïàêè, áóòòºâèì í³ùî âèêëèêàºòüñÿ
äî æèòòÿ íàøå âòîðèííå «í³», ÿêå ìè ïîâèíí³
ñêàçàòè, ùîá äîçâîëèòè ïåâíîìó ñóùîìó áóòè,
– öüîãî, çâ³ñíî, í³êîëè íå âèð³øèòè øëÿõîì
ñóá’ºêòèâíî¿ ðåôëåêñ³¿ íàä ìèñëåííÿì, êîòðå
âæå çàñíóâàëî ñåáå ÿê ñóá’ºêòèâí³ñòü. Ó òàê³é
ðåôëåêñ³¿ âèì³ð äëÿ âàæëèâî¿ ñïðàâè ïîñòà-
íîâêè ïèòàííÿ âçàãàë³ ùå íå äîñÿãíóòî. Çàëè-
øàºòüñÿ çàïèòàòè: ÷è âæå íå âèñòóïàº âñ³ëÿêå
«òàê» ³ «í³» â ³ñòèíó áóòòÿ òàì, äå äóìêà
ñëóõíÿíî íàëåæèòü åêçèñòåíö³¿. ßêùî öå òàê,
òî òàê ³ í³ ñàì³ ïî ñîá³ âæå ïîê³ðëèâ³ áóòòþ.
ßê éîãî ïîñëóøíèêè âîíè í³êîëè íå â çìîç³
ïåðåòâîðþâàòè íà ïðîäóêò ñâîãî ïîêëàäàííÿ
òå, ÷îìó çîáîâ’ÿçàí³ ïîê³ðëèâ³ñòþ. Í³ùî
çàêîð³íåíî ó ñàìîìó áóòò³ é àæ í³ÿê íå â áóòò³
ëþäèíè, ÿêùî îñòàííº ìèñëèòüñÿ ÿê ñóá’ºêòèâ-
í³ñòü, êîòðà ñïèðàºòüñÿ íà ego cogito. Áóòòÿ-îñü
(Dasein) íå ³ñíóº íå òîìó, ùî ëþäèíà ÿê ñóá’-
ºêò ïðîäóêóº çàïåðå÷åííÿ ó ñåíñ³ ñïîíåâà-
æåííÿ; í³, ëþäñüêå îñü-áóòòÿ â³äìîâëÿº, îñ-
ê³ëüêè ÿê ï³äîñíîâó, ó ÿêó ëþäèíà åêçèñòåí-
ö³þº, ñàìà íàëåæèòü äî ñóòíîñò³ áóòòÿ. Áóòòÿ
º í³ùî – ÿê áóòòÿ. Òîìó â àáñîëþòíîìó ³äåà-
ë³çì³ Ãå´åëÿ ³ Øåëë³íãà í³ùî ÿê íåãàòèâí³ñòü
çàïåðå÷åííÿ âèÿâëÿºòüñÿ ó ñàì³é êâ³íòåñåíö³¿
áóòòÿ. Îñòàííº, âò³ì, ìèñëèòüñÿ òàì â îáðàç³
àáñîëþòíî¿ ä³éñíîñò³ ÿê áåçóìîâíà  â î ë ÿ,
ÿêà âîë³º ñàìà ñåáå, à ñàìå ó ôîðì³ âîë³ äî
çíàííÿ ³ äî ëþáîâè. Ó ö³é âîë³ ïðèõîâàíå –
ïîêè ùî – áóòòÿ ÿê âîëÿ äî âëàäè. ×îìó âñå
æ íåãàòèâí³ñòü àáñîëþòíî¿ ñóá’ºêòèâíîñò³ «ä³à-
ëåêòè÷íà» ³ ÷îìó ÷åðåç öþ ä³àëåêòèêó í³ùî
õî÷à é ³ âèÿâëÿºòüñÿ, àëå îäíî÷àñíî çàòåì-

íþºòüñÿ ó ñâî¿é ñóò³, ðîçáèðàòèñü òóò íå ì³ñöå.
Òå, ÷îãî íåìàº ó áóòò³, º ñóòü òîãî, ùî ÿ

íàçèâàþ  í ³ ù î. Òîìó ùî äóìêà ìèñëèòü
áóòòÿ, âîíà [âîäíî÷àñ] ìèñëèòü í³ùî. Ëèøå
áóòòÿ äàº Ö³ëþùîìó ñõîäæåííÿ â ìèëîñò³, ³
çëîâ³ñíèé íàòèñê – ëþò³. Ëèøå îñê³ëüêè ëþ-
äèíà, åêçèñòåíö³þþ÷è â ³ñòèí³ áóòòÿ, ñëóõíÿíà
éîìó, ò³ëüêè é ìîæóòü â³ä ñàìîãî áóòòÿ ïðèéòè
çíàìåííÿ òèõ ïðèçíà÷åíü, ÿê³ ìàþòü ñòàòè
çàêîíîì ³ ïðàâèëîì äëÿ ëþäåé. Ïðèçíà÷èòè
ãðåöüêîþ ìîâîþ – νέμειν. Νόμος – öå íå ïðîñòî
ç à ê î í, àëå ó â³äïî÷àòêîâ³é ãëèáèí³ ïðèçíà-
÷åííÿ, ùî óòàºìíè÷åíå ó  ì ³ ñ ³ ¿  áóòòÿ. Ò³ëüêè
öå ïðèçíà÷åííÿ çäàòíå ïðèâ’ÿçàòè ëþäèíó äî
áóòòÿ. Ò³ëüêè òàêèé çâ’ÿçîê ñïðîìîæíèé ï³ä-
òðèìóâàòè òà çîáîâ’ÿçóâàòè. ²íàêøå âñÿêèé
çàêîí çàëèøàºòüñÿ ïðîñòî ï³äðîáêîþ ëþäñü-
êîãî ðîçóìó. ²ñòîòí³øå çà áóäü-ÿêå âñòàíîâ-
ëåííÿ ïðàâèë, ùîá ëþäèíà çíàéøëàñÿ â ³ñòèí³
áóòòÿ ÿê ó ñâîºìó ì³ñöåïåðåáóâàíí³. Ëèøå
ïåðåáóâàííÿì ó ö³é ì³ñöèí³ äàºòüñÿ äîñâ³ä íà-
ä³éíî¿ äîðå÷íîñòè ïîâåä³íêè. Äîðå÷í³ñòü áóäü-
ÿê³é ïîâåä³íö³ äàðóº ³ñòèíà áóòòÿ. Íàøà ìîâà
íàçèâàº íàä³éíå ì³ñöå ïåðåáóâàííÿ «ïðèòóë-
êîì». Áóòòÿ º ïîêðèòòÿ, ÿêå âêðèâàº ëþäèíó,
¿¿ åêçèñòåíö³þâàëüíó ñóòí³ñòü, ó ñâî¿é ³ñòèí³,
âèáóäîâóþ÷è äîìîì åêçèñòåíö³¿  ì î â ó.
Â³äòîãî ìîâà º çàðàçîì ä³ì áóòòÿ ³ äîì³âêà
ëþäñüêî¿ îñîáè. Ò³ëüêè òîìó, ùî ìîâà ïîñòàº
îñåëåþ ëþäñüêîãî ºñòâà, ³ñòîðè÷í³ êîëåêòèâè
òà ëþäè ìîæóòü âèÿâëÿòèñÿ ó ñâî¿é ìîâ³ íå â
ñåáå âäîìà, òàê ùî âîíà ñòàº ¿ì ïðèêðèòòÿì
äëÿ ¿õí³õ ìàõ³íàö³é.

Òàê ó ÿêîìó æ â³äíîøåíí³ äî òåîðåòè÷íî¿ ³
ïðàêòè÷íî¿ ïîâåä³íêè ïåðåáóâàº áóòòºâà äóì-
êà? Âîíà ïåðåõîäèòü çà [ìåæ³] áóäü-ÿêîãî òåîðå-
òè÷íîãî ðîçãëÿäó, òîìó ùî äáàº ïðî  ñ â ³ ò ë î,
ó ÿêîìó ò³ëüêè ³ ìîæå ìàòè ì³ñöå ³ ðîçãîðòàòèñÿ
òåîðåòè÷íå áà÷åííÿ. Öÿ äóìêà ïðèñëóõàºòüñÿ
äî ïðîñâ³òó áóòòÿ, âêëàäàþ÷è ñâîþ ðîçïîâ³äü
ïðî áóòòÿ â ìîâó ÿê äîì³âêó åêçèñòåíö³¿. Òàêèì
÷èíîì, äóìêà º ä³ÿ. Àëå ä³ÿ, ÿêà îäíî÷àñíî
ïåðåõîäèòü çà [ôîðìàò] áóäü-ÿêî¿ ïðàêòèêè.
Äóìêà ïðîðèâàºòüñÿ êð³çü ä³þ ³ â÷èíåííÿ íå
çàâäÿêè âåëè÷³ ÿêèõîñü ñâî¿õ ðåçóëüòàò³â ³ íå
÷åðåç íàñë³äêè ïåâíîãî ñâîãî âïëèâó, à çàâäÿêè
äð³á’ÿçêîâîñò³ ñâîãî áåçðåçóëüòàòíîãî çä³éñ-
íåííÿ. Íàñïðàâä³, äóìêà ëèøå äàº ó ñâîºìó
ìîâëåíí³  ñ ë î â î  íåâèìîâíîìó ñìèñëó áóòòÿ.
Âæèâàíèé òóò çâîðîò «äàº ñëîâî» òðåáà ðîçó-
ì³òè áóêâàëüíî. Áóòòÿ, îñÿþþ÷èñü, âèìàãàº
ñëîâà. Âîíî çàâæäè ãîâîðèòü çà ñåáå. Äàþ÷è
ïðî ñåáå çíàòè, âîíî, ñâîºþ ÷åðãîþ, äîçâîëÿº
ïîçíà÷èòèñÿ åêçèñòåíö³þâàëüíîþ äóìêîþ,
êîòðà é äàº éîìó ñëîâî. Ñëîâî öèì ñàìèì
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ïðîðèâàºòüñÿ ó ïðîñâ³ò áóòòÿ. Ò³ëüêè òàê ìîâà
âïåðøå ïî÷èíàº áóòè ñâî¿ì òàºìíè÷èì ³, ïðîòå,
çàâæäè íàìè ïðàâëÿ÷èì ñïîñîáîì [îïðèÿâ-
íåííÿ áóòòÿ]. Îñê³ëüêè òèì ñàìèì ó ïîâíîò³
ñâî¿é ñóò³ ìîâà ³ñòîðè÷íà, áóòòÿ çáåð³ãàºòüñÿ
ó ïàì’ÿò³. Åêçèñòåíö³ÿ ìèñëåííºâî æèâå â
äîì³ áóòòÿ. ² âñå öå â³äáóâàºòüñÿ òàê, í³áè ç
îáäóìàíîãî ñëîâà í³÷îãî íå âèõîäèëî. Ùîéíî,
âò³ì, ïåðåä íàìè ñòàâñÿ ïðèêëàä öüîãî
íåïðèì³òíîãî ä³ÿííÿ ìèñëåííÿ. À ñàìå, ïðîñòî
îñìèñëþþ÷è çì³ñò ï³äêàçàíîãî çâîðîòó «äàòè
ñëîâî», ò³ëüêè öå é í³÷îãî á³ëüøå, çáåð³ãàþ÷è
ïîìèñëåíå ÿê çàâæäè ïîòðåáóþ÷å îñìèñëåííÿ
ï³ä äîãëÿäîì ìîâè, ìè äàëè ñëîâî ÷îìóñü
ñóòòºâîìó â ñàìîìó áóòò³. Â³ä÷óäæóâàíå ó öüîìó
ìèñëåíí³ áóòòÿ – éîãî  ï ð î ñ ò î ò à. Ñàìå öå íå
ï³äïóñêàº íàñ äî íüîãî. Àäæå ìè øóêàºìî äóìêè,
ùî ï³ä íàçâîþ «ô³ëîñîô³ÿ» ìàº ñâ³é óñåñâ³òíüî-
³ñòîðè÷íèé ïðåñòèæ, ó âèãëÿä³ ÷îãîñü íàäçâè÷àé-
íîãî, äîñòóïíîãî ëèøå ïîñâÿ÷åíèì. Îäíî÷àñíî
ìè óÿâëÿºìî ñîá³ äóìêó íà çðàçîê íàóêîâîãî
ï³çíàííÿ ç éîãî äîñë³äíèöüêèì îïðàöþâàííÿì.
Ìè âèì³ðþºìî ä³þ ì³ðêîþ âðàæàþ÷èõ òà ðå-
çóëüòàòèâíèõ ïðàêòè÷íèõ äîñÿãíåíü. Àëå ä³ÿííÿ
äóìêè ³ òåîðåòè÷íå, ³ ïðàêòè÷íå; íå ñòàíîâèòü
âîíî ³ ïîºäíàííÿ öèõ äâîõ ñïîñîá³â ïîâåä³íêè.
Ïðîñòîòîþ ñâîº¿ ñóò³ ìèñëåííÿ áóòòÿ çä³éñíþº
ñåáå äëÿ íàñ íåïîì³òíî. Êîëè ìè, îäíàê,
çâèêàºìî äî íåçâè÷íîñò³ ïðîñòîòè, íàñ ïî÷èíàº
ò³ñíèòè ³íøà òðèâîãà. Ç’ÿâëÿºòüñÿ ï³äîçðà, ùî
öå ìèñëåííÿ ï³äâëàäíå ñâàâ³ëëþ, àäæå âîíî
íå ìîæå äîòðèìóâàòèñü ñóùîãî. Äå òîä³ äóìêà
â³çüìå êðèòåð³¿? ßêèé çàêîí ¿¿ ä³¿?

Òóò çìóøóº ïî÷óòè ñåáå òðåòº çàïèòàííÿ
Âàøîãî ëèñòà: Comment sauver l’élément
d’aventure que comporte toute recherche sans faire
de la filosophie une simple aventurière? (ôðàíö. –
ßê âðÿòóâàòè äåòàëü ïðèãîäè, âëàñòèâó áóäü-
ÿêîìó ô³ëîñîôñüêîìó ðîçì³ðêîâóâàííþ, íå
ïåðåòâîðþþ÷è ô³ëîñîô³þ íà ïðîñòó àâàíòþ-
ðèñòêó?). Ëèøå ìèìîõ³äü çãàäàºìî òóò  ï î å-
ç ³ þ. Âîíà ïîñòàº ïåðåä òèì ñàìèì ïèòàííÿì
òàê ñàìî, ÿê ³ äóìêà. Àëå, ÿê ³ ðàí³øå, ìàëî
ïîêè ùî â³ðíî ïðîäóìàíå ñëîâî Àðèñòîòåëÿ ó
éîãî «Ïîåòèö³» â òîìó, ùî ïîåç³ÿ ³ñòèíí³øå,
í³æ â³äîìîñò³ ïðî ñóùå.

Îäíàê äóìêà – öå une aventure (ôðàíö. –
ïðèãîäà, îêàç³ÿ, àâàíòþðà, ùî ñïîð³äíåíî äî
l’avenant – íàñòóïàëüíå, çàõîïëþâàëüíå) íå
ò³ëüêè ó ñåíñ³ øóêàííÿ ³ çàïèòóâàëüíîãî
ïðîíèêíåííÿ ó ñôåðè, ùî íå îñâîºí³ ìèñëåí-
íÿì. Äóìêà ó ñâîºìó îñåðåää³ ÿê ìèñëåííÿ
áóòòÿ çàõîïëåíà öèì îñòàíí³ì. Äóìêà ïðèíî-
ñèòü ñåáå áóòòþ ÿê çàõîïëþâàëüíîìó (l’ave-

nant). ßê òàêà âîíà ïðèâ’ÿçàíà äî öüîãî
íàñòàííÿ áóòòÿ, äî áóòòÿ ÿê ïðèéäåøíüîãî.
Áóòòÿ çàçäàëåã³äü óæå âèÿâèëî ñåáå äóìö³.
Áóòòÿ ïîñòàº ÿê  ä î ë ÿ  äóìêè, õî÷à ñàìà
äîëÿ ³ñòîðè÷íà. Ïîä³¿ ¿¿ ³ñòîð³¿ áåðóòü ñëîâî ó
ìîâ³ ìèñëèòåë³â.

Ùîðàçó äàâàòè ñëîâî ö³é ïåðåáóâàí³é [ïîä³¿]
ó ñâî¿é ïðèñóòíîñò³ î÷³êóâàíîìó ëþäèíîþ
ïðèõîäó áóòòÿ º ºäèíå ä³ëî äóìêè. Òîìó âåëèê³
ìèñëèòåë³ çàâæäè ñòâåðäæóþòü òå ñàìå. Ïðîòå
âñå æ öå íå îçíà÷àº, ùî ãîâîðÿòü îäíàêîâî.
Çâè÷àéíî, âîíè îáñòîþþòü öå ò³ëüêè òîìó, õòî
äîïóñêàº ñåáå [äî ìîæëèâîñòè] çàìèñëèòèñÿ
ñë³äîì çà íèìè. Îñê³ëüêè äóìêà, çáåð³ãàþ÷è
³ñòîðè÷íó ïàì’ÿòü, óâàæíà äî ïðèçíà÷åííÿ áóòòÿ,
òî âîíà çàçäàëåã³äü çîáîâ’ÿçàëà ñåáå äîðå÷í³ñòþ,
ÿêà â³äïîâ³äàº öüîìó ïðèçíà÷åííþ. Çíèêíóòè
âòå÷åþ â îäíàêîâ³ñòü áåçïå÷íî. Çâàæèòèñÿ íà
ñóïåðå÷êó, ùîá ñêàçàòè òå ñàìå, – ó öüîìó âñÿ
íåáåçïåêà. [Äî òîãî æ íåâïèííî] ïîãðîæóþòü
ïåðåòëóìà÷åííÿ ³ ïðÿìà âîðîæíå÷à [11].

Ïåðøèé  ç à ê î í  äóìêè – äîðå÷í³ñòü
ìîâè ïðî áóòòÿ ÿê ïðî ïîä³þ ³ñòèíè, [òîáòî]
íå ïðàâèëà ëîã³êè, ùî ò³ëüêè ìîæóòü ñòàòè
ïðàâèëàìè, êîëè íàäõîäÿòü â³ä çàêîíó áóòòÿ.
Óâàãà äî äîðå÷íîñòè ìèñëÿ÷î¿ ìîâè, îäíàê,
îõîïëþº íå ò³ëüêè òå, ùîá ìè ùîðàçó îáì³ð-
êîâóâàëè, ùî ñêàçàòè ïðî áóòòÿ ³ ÿê öå ñêàçàòè.
Òàê ñàìî âàæëèâî  ïîì³ðêóâàòè: ÷è âàðòî
ñêàçàòè ïðîäóìîâóâàíå, ÿêîþ ì³ðîþ ñêàçàòè,
ó ÿêèé ìîìåíò áóòòºâî¿ ³ñòîð³¿, â ÿêîìó ä³àëîç³
ç íåþ ³ íà ÿêó âèìîãó? Ò³ òðè ðå÷³, ÿê³ çãàäó-
âàëèñÿ ó ïîïåðåäíüîìó ëèñò³, ó ñâîºìó âçàºìî-
çâ’ÿçêó çóìîâëåí³ çàêîíîì äîðå÷íîñò³ áóòòºâî-
³ñòîðè÷íî¿ äóìêè: ñòðîã³ñòü îñìèñëåííÿ, ðå-
òåëüí³ñòü ìîâè, ñêóï³ñòü ñëîâà.

Íàñòàâ ÷àñ, ùîá ëþäè â³äó÷èëèñÿ ïåðå-
îö³íþâàòè ô³ëîñîô³þ ³ ÷åðåç öå ïåðåâàíòà-
æóâàòè ¿¿ âèìîãàìè. Ùî ïîòð³áíî â íèí³øí³é
ñâ³òîâ³é ñêðóò³, òàê öå ìåíøå ô³ëîñîô³¿, á³ëüøå
óâàãè äî äóìêè, ìåíøå ë³òåðàòóðè, á³ëüøå
äîòðèìàííÿ áóêâè [äóìàííÿ] [12]. Ìàéáóòíÿ
äóìêà – âæå íå ô³ëîñîô³ÿ, òîìó ùî âîíà
ìèñëèòü áëèæ÷å äî äæåðåë, í³æ ìåòàô³çèêà,
÷èº ³ì’ÿ îçíà÷àº òå ñàìå. Ïðèéäåøíÿ äóìêà
âîäíî÷àñ íå çìîæå âæå, ÿê âèìàãàâ Ãå´åëü,
â³äêèíóòè íàçâó «ëþáîâè äî ìóäðîñò³» ³ ñòàòè
ìóäð³ñòþ â îáðàç³ àáñîëþòíîãî çíàííÿ. Äóìêà
ñõîäèòü äî çëèäåííîñò³ ñâîº¿ ïîïåðåäíüî¿ ñóò³.
Âîíà çáèðàº ìîâó â ïðîñòå îïîâ³äàííÿ. Ìîâà º
ìîâîþ áóòòÿ, ÿê õìàðè – õìàðè â íåá³. Äóìêà
ïðîêëàäàº ñâîºþ ðîçïîâ³ääþ íåïîì³òí³ áîðîçíè
â ìîâ³. Âîíè ùå íåïðèì³òí³ø³, í³æ áîðîçíè, ÿê³
ïîâ³ëüíèì êðîêîì ïðîâîäèòü ïîëåì ñåëÿíèí.
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Âèíîñêè

1. Буття є таким, що впливати на нього чи розпорядитися
ним неможливо. Людська дія надходить від повноти або,
навпаки, від порожнечі буття, але спрямована завжди
тільки на суще.

2. У Платона є цитата («Суперники» 137 ab), де
філософія протиставлена практичному мистецтву, техне.
Цей момент показує, однак, до якого контексту належить
платонівське розуміння філософії. З іншого боку, справжня
філософія у Платона – це знову ж таки техне особливого
виду, заняття чистою істиною, що приносить мало
практичної користі (Філеб 58 с). В Аристотеля філософія
теж техне (Метафізика XII, 8, 1074 b 11; Етика Нікомахова
I 1, 1094 а 7; 18; Політика III 12, 1282 b 14), та й мислення
розглядається в контексті поезису, художньо-технічного
виготовлення, і праксису, дій та вчинків (Метафізика VII
7, 1032 b 15 сл.; Етика Євдемова II 11, 1227 b 30).

3. У «Бутті та часі» (§ 39) «турбота» – вихідна складова
людського буття у світі.

4. Порівн. метафізичне питання про ніщо, що розгортається
в «Що таке метафізика?» (С. 16). Прив’язка до метафізики
конче потрібна «буттєво-історичній думці», яка долає
метафізику, щоб «зробити себе зрозумілою» (див. с. 177).

5. Ніщо подібне до буття, оскільки в обох немає сущого.
Однаковий образ ніщо і буття робить це останнє «онто-
логічно відмінним» від сущого. Але буття – це не ніщо у
сенсі nihil negativum негативного порожнього ніщо, а
онтологічна інакшість між буттям і сущим не обмежується
поняттєвим розмежуванням (Heidegger М. Vom Wesen des
Grundes // Heidegger М. Gesamtausgabe. Bd. 9: Wegmark.
Klostermann, 1976, S. 123). «Буття – не суще – «має місце»
лише оскільки є істина. А вона – лишень доти, доки є
присутність (Dasein). Буття та істина рівнопочаткові. Це
означає, що буття «є», хоча його слід відрізняти від усього
сущого» («Буття і час» § 44).

6. Аристотель, Метафізика IX 10, 1051 b 17 – 1052 а 11:
перше найпростіше (нескладене) буття не підлягає раціо-
нальному аналізу, до нього можна тільки «доторкнутися»
і «проректи» його (θιγεΦν καvφ φναv), але про нього не
можна висловити; хто не доторкнувся, той його не знає.

7. «Історичні дати» – це лише додані підмоги, куди
людський розрахунок нанизує події. Події нагромад-
жуються завжди тільки на передньому плані історії, єдино
доступному для розпізнавання (ιστορειν). «Історіографія»,
проте, ніколи не є власне історія. Історія рідкісна. Історія
є тільки там, де виноситься першопочаткове рішення про
сутність істини» (Heidegger M. «Wie wenn am Feiertage...».
Gesamtausgabe. Bd. 4. Erläuterungen zu Holderlins Dichtung.
Frankfurt a. М., 1981, S. 76. Маргіналія до цього місця:
«Про саме буття»).

8. «Неминущим готується те історичне місце, де спіль-
нота німців має спершу навчитися пізнавати свій дім, щоб,
коли настане час, вона змогла перебувати у пробутті
врівноваженої долі» (Heidegger М. «Andenken».
Gesamtausgabe. Bd. 4. S. 150).

9. Див. Аристотель, Етика Нікомахова VI 3, 1139 b 15 –
17: «вважатимемо, що наша душа істинує у своєму
твердженні чи запереченні, покладаючись на п’ять речей:
це – мистецтво (техне), наука, розуміння, мудрість, розум».

10. Повний зміст цього абзацу такий: «Суще, скажімо,
природа в найширшому сенсі, жодним чином не могло б
відкритися, якби не знайшло нагоди увійти у світ... І лише
коли відбувається ця праісторія, трансценденція, тобто
коли у середовище сущого вломлюється певне суще, що
має характер буття у світі, лише тоді є можливість од-
кровення сущого (зокрема в Бога)» (Heidegger М. Vom
Wesen des Grundes... S. 55).

11. У перших виданнях «Буття і часу» (1947, 1954)
закінчення цього абзацу було дещо іншим: «Оскільки
думка, будучи пам’ятливою до подій, слідує призначенню
буття, вона вже пов’язала себе доречністю, що відповідає
призначенню. І все ж авантюрне, а саме як постійна небез-
пека думки, залишається. Як накажете, щоб найпростіше,
– звичайно, не в собі, але для людини, – не виявлялося
найнебезпечнішим? Все-таки завжди пам’ятатимемо слово
Гельдерліна про мову в його фрагменті «У хатинах живе
людина...». Поет називає її «найнебезпечнішим з дарів»».

12. Як двома абзацами вище (прим. 11), прихована цитата
з Гельдерліна (гімн «Патмос»): «Батько ж любить, він –
над усіма володар, – понад усе, щоб дотримувалася міцна
буква».

ÀÍÎÒÀÖ²ß

ГАЙДЕҐҐЕР Мартін.
Лист про гуманізм.
Пропонований переклад невеликого твору-есеї одного

із найвпливовіших мислителів ХХ століття М. Гайдеґґера
(1889 – 1976) є екзистенційною самопрезентацією непере-
січної філософської думки в обґрунтуванні смислу буття,
активного уприсутнення людини у світі в двох взаємо-
перехідних вимірах ось-буттєвости: у здійсненні діяль-
ності, що виявляє її сутність, та у діянні думки, котра
мислить, дозволяє буттю захопити себе і дає йому  с л о в о,
організуючись як  м о в а. Буття як стихія думки, на жаль,
«приноситься на вівтар технічній інтерпретації мислення».
Точність думки зводиться до оперування словами, коли
окреме слово не залишає чистої стихії буття і розпрос-
торює його різноманітні змислові виміри. І навпаки,
«думка добігає кінця, коли ухиляється від своєї стихії»,
стаючи, проте, інструментом виховання, вишколу і далі –
справою культури. Тому думка «є мислення буття», де мова
– дім його істини, «знаряддя нашого панування над
сущим». Відтак «мова є дім буття», просвітлювально-
приховувальне його унаявлення. Воднораз «стояння у
просвіті буття… – це  е к з и с т е н ц і я  людини» як тільки
їй притаманний спосіб буттєвости та як атрибутивна
властивість саме людського творіння. Тільки в екзистенції
перебуває сутність ось-буття, або по-іншому: буття світлого
(= свідомого) «ось» відзначено найголовнішою ознакою-
рисою екзистенції. У цьому сенсі людина – це субстанційно
виокремлене буття «ось», його наявний п р о с в і т,
а заразом й «екстатичний вихід в істину буття». Мета-
форично максима Гайдеґґера сформульована так: «Людина
– пастух буття», де останнє – це те найближче, що для
неї «залишається найдальшим, адже вона опрацьовує
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думкою тільки існуюче, суще і не здатна мислити буття як
таке». Звідси логічно слідує, що близькість існує як сама
м о в а, тобто як «дім буття, живучи у якому людина
екзистенціює, оскільки, оберігаючи його істину, належить
їй». Людяність особи виявляється у бутті як ось-екзис-
тенції, котре наявне в дійсності як призначення, «стає
визначальною подією історії», тому що, уприсутнюючись
у цей момент, дарує себе і водночас відмовляє у собі. У
цьому сенсі буття – «подія просвіту», трансценденція. І
далі, «відому «бездомність новоєвропейської людини»
можна осмислити тільки у світлі буттєвої історії і в кон-
тексті батьківщини як близькості до буття, адже вона –
ознака його забуття; а це означає, що «людина розглядає
та опрацьовує завжди лише суще», себто те, що існує для
неї, а не буття як утаємничену, хоча й приховано на-
повненою ним істиною,  п о д і ю. На цій рефлексивній
амплітуді розмірковувань Гайдеґґер більш категоричний:
«бездомність викликана фатумом буття в образі мета-
фізики, котрою зміцнена й одночасно нею ж як бездомність
прихована»; та й «людина екзистенціює у покинутості»,
сутнісно «є суще, чиє буття, будучи екзистенцією, полягає
у проживанні поблизу» нього. Висвітлюючи обмеження
людського розуму, мислитель критикує гуманізм саме
через його метафізичне розуміння. І справді, метафізика
не ставить питання про  і с т и н у  буття, а навпаки,
наполягає на його забуванні. Тому слову «гуманізм» треба
повернути буттєво-історичне значення, розкрити його
зміст заново, передовсім шляхом осмислення єства
людини, його подієвості, екзистенціювальної здійсненості.
Крім того, виправданою є турбота про повернення людині
(homo) людяності (humanitas). В цьому вимірі суть екзис-
тенції як екстатичності становить «відкритість буття у
світі». «Буття є покриття, яке вкриває людину, її
екзистенціювальну сутність, у своїй істині, вибудовуючи
домом екзистенції м о в у. Відтого мова є заразом дім
буття і домівка особи». Буттєва думка переходить за межі
будь-якого теоретизування, тому що дбає про  с в і т л о
(=свідомість). Ця думка, прислухаючись до просвіту буття,
є  д і я, що переходить за формат будь-якої практики.
«Думка проривається крізь дію і вчинення… завдяки
дріб’язковості свого безрезультативного здійснення».
Екзистенціювальна думка всього-на-всього «дає у своєму
мовленні  с л о в о  невимовному смислу буття», яке
проривається у просвіт, організуючись як мовний спосіб
оприявнення самого буття. У цьому конструктивному
розрізі «перший  з а к о н  думки – доречність мови про
буття як про подію істини», у якій владарюють «строгість
осмислення, ретельність мови, скупість слова». Отож,
висновує Гайдеґґер, у нинішній світовій скруті потрібно
менше філософії, а більше уваги до  д у м к и, котра в
майбутній зрілості є вже не філософія, а екзистенція, що
«мислить ближче до джерел» і «прокладає своєю
розповіддю непомітні борозни в мові».

Ключові слова: діяльність, буття, людина, думка,
мислення, слово, мова, метафізика, логіка, гуманізм,
екзистенція, екзистенціалізм, ось-буття, просвіт буття,
есенція, субстанція, суще, дім буття, події історії, доля
буття, трансценденція, священне, бездомність, лю-
дяність, буття-у-світі, ніщо, світ, онтологія, етика,
буттєва думка, доречність мови, закон доречності думки.

ANNOTATION

Martin HEIDEGGER.
Letter on “humanism”.
The proposed translation of a small work-essay of one of

the most influential thinkers of the 20th century, M. Heidegger
(1889 – 1976), is an existential self-presentation of the unique
philosophical thought in substantiating the meaning of being,
the active presence of a human in the world in two mutually
transitional dimensions of here-being: in the implementation
of activity that reveals its essence, and in the action of the
thought that thinks, allows the being to capture itself and gives
it a  w o r d, organizing itself as a  l a n g u a g e. The being as
an element of thought, unfortunately, “is brought to the altar of
technical interpretation of thinking.” The accuracy of thought
is reduced to operating with words, when a single word does
not leave the pure element of being and expands its various
semantic dimensions. And vice versa, “a thought comes to an
end when it evades its element”, becoming, however, a tool of
education, training and further – a matter of culture. That is
why the thought “is the thinking of being”, where language is
a home of its truth, “the tool of our domination over existence”.
Therefore, “language is a home of being”, its enlightening-
concealing presence. At the same time, “standing in the light
of being... is the e x i s t e n t i a  of a human” as a way of being
inherent only to him and as an attributive property of namely
human creation. There is the essence of here-being only in
existentia, or in another way: the being of a light (= conscious)
“here” is marked by the most important sign-trait of existentia.
In this sense, a person is a substantially singled out being of
“here”, its existing  g a p, and at the same time “an ecstatic exit
into the truth of being.” Metaphorically, Heidegger’s maxim
is formulated as follows: “Man is the shepherd of the being”,
where the last is the closest thing, which for him “remains the
furthest, because he works with thought only existing, essential
and is not able to think out the being as such.” It logically
follows from this that intimacy exists as  l a n g u a g e  itself,
that is, as “the home of being, living in which a person exists,
since, protecting his truth, he belongs to it.” The humanity of a
person is revealed in being as here-existentia which exists in
reality as a destination, “becomes the defining event of history”,
because, being present at this moment, it gives itself and at the
same time refuses in itself. In this sense, being is a “gap event”,
transcendence. And further, “the well-known “homelessness
of the new European man” can be understood only in the light
of being history and in the context of the homeland as closeness
to being, because it is a sign of his obliviousness; and this
means that “a person always considers and processes only
essential”, i.e., what exists for him and not for the being as a
secreted, although hiddenly filled with truth, e v e n t. On this
reflexive amplitude of thoughts, Heidegger is more categorical:
“homelessness is caused by the fate of being in the image of
metaphysics, which is strengthened and at the same time hidden
by it as homelessness”; and “man exists in abandonment”,
essentially “there is an essentia whose entity, being existentia,
is in living near” him. Highlighting the limitations of the human
mind, the thinker criticizes humanism precisely because of its
metaphysical understanding. Indeed, metaphysics does not ask
questions about the  t r u t h  of being, but on the contrary,
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insists on forgetting it. Therefore, the word “humanism” must
be returned to its essentially-historical meaning, its meaning
must be revealed anew, first of all, by understanding the
e s s e n c e  of man, his eventfulness, existential feasibility.
Furthermore, the concern for a return of humanity (humanitas)
to man (homo) is justified. In this dimension, the essence of
existentia as an ecstaticness is the “openness of being in the
world.” “Being is a covering that covers a person, his existential
essence, in its truth, building a  l a n g u a g e  as a home of
existentia. That is why language is simultaneously the home
of being and the home of a person.” The being thought goes
beyond any theorizing, because it cares about  l i g h t
(=consciousness). This thought, listening to the gap of being,
is an  a c t i o n  which goes beyond the format of any practice.
“Thought breaks through action and deed...thanks to the
pettiness of its inconclusive implementation.” The existential
thought all-in-all “gives in its speech a  w o r d  to the ineffable
meaning of being”, which breaks into the light, organizing itself
as a linguistic way of manifesting being itself. In this
constructive section, “the first  l a w  of thought is the
appropriateness of speech about being as about event of truth,”
in which “strictness of comprehension, thoroughness of
language, and stinginess of words” rule. Therefore, Heidegger
concludes, in the current world crisis, less philosophy is needed,
and more attention to the  t h o u g h t, which in future maturity

is no longer philosophy, but existentia, which “thinks closer to
the sources” and “paves with its narrative imperceptible furrows
in language”.

Key words: activity, being, human, thought, thinking, word,
language, metaphysics, logic, humanism, existentia,
existentialism, here-being, gap of being, essence, substance,
entity, home of being, events of history, fate of being,
transcendence , the sacred, homelessness, humanity, being-
in-the-world, Nothing, the world, ontology, ethics, being
thought, appropriateness of language, the law of appro-
priateness of thought.
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