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В статье представлена проблематика интер-
культурной философии, показаны ее специ-
фика и актуальность. Характерными черта-
ми интеркультурной философии выступают 
ее полилогичность, т.е. ориентированность 
на признание Другого в качестве основного 
условия философствования, открытость для 
дискуссий и установка на исследование осо-
бого динамичного пространства «интер-», 
которое является «местом встречи» различ-
ных культур и философских позиций, усло-
вием взаимопонимания и познания. Пре-
имущественное внимание уделяется анализу 
интеркультурного метода, заявленного как 
инновационная альтернатива тем подходам, 
которые были выработаны в традиции евро-
пейского, преимущественно метафизическо-
го, мышления. В качестве примера рассмат-
ривается метод известного японского фило-
софа Тэцуро Вацудзи (1889–1960). Хотя 
самого Тэцуро Вацудзи нельзя считать ин-
теркультурным философом, но его подход к 
интерпретации философских текстов и пре-
жде всего разработанное им понятие «нин-
ген» («человек») позволяют сделать вывод о 
том, что в его работах был намечен тот путь 
развития мысли, который впоследствии при-
вел к появлению интеркультурной филосо-
фии. Нинген, или человек как индивидуаль-
но-социальное существо, является для Ва-
цудзи, с одной стороны, инструментом кри-
тики европейской философской традиции, 
сконцентрированной вокруг тезиса об авто-
номности субъекта, а с другой, креативной 
концепцией, обусловливающей метаморфо-
зу мышления и открывающей новые гори-
зонты в интеркультурной области.  

Ключевые слова: интеркультурная филосо-
фия, японская философия, нинген, Тэцуро 
Вацудзи. 

The article presents and describes the range of 
problems intercultural philosophy deals with, 
shows their specificity and relevance. The main 
characteristic features of intercultural philoso-
phy are claimed to be 1) its polylogical nature, 
i.e. regarding the Other as a sine qua non for 
philosophizing, 2) readiness to wide philoso-
phical discussions, and 3) the study of the spe-
cial dynamic space “inter-”, which is the “meet-
ing place” for different cultures, spiritual tradi-
tions and philosophical positions. The space 
“inter-” is what makes it possible to carry on a 
dialogue between cultures, to foster mutual 
understanding between them, and to stimulate 
the process of cognition. Primary attention is 
paid to the analysis of the intercultural method, 
declared as an innovative alternative to those 
approaches that were developed in the tradition 
of European, predominantly metaphysical, 
thought. The method of the famous Japanese 
philosopher Tetsuro Watsuji (1889–1960) is 
considered as an example. Although Tetsuro 
Watsuji cannot be called an intercultural phi-
losopher, his approach to the interpretation of 
philosophical texts and, above all, the concept 
of “ningen” (“man”) proposed by him enable us 
to conclude that his works initiated the devel-
opment of intercultural philosophy. Watsuji 
used the notion of ningen, or a person as an 
individual and at the same time social being, on 
the one hand, as an instrument of criticism of 
the European philosophical tradition, centered 
around the thesis of the autonomy of the sub-
ject, and on the other hand, as a creative con-
cept provoking a metamorphosis of thinking. It 
is this metamorphosis that led to discovering 
the field of intercultural philosophy. 

Keywords: intercultural philosophy, Japanese 
philosophy, ningen, Tetsuro Watsuji. 
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Ââåäåíèå, èëè ÷òî ìû äåëàåì, êîãäà ôèëîñîôñòâóåì 

«Áîëüøàÿ êíèãà, – ñêàçàë àëåêñàíäðèéñêèé ïîýò Êàëëèìàõ, – áîëü-
øîå çëî» [12, c. 15]; ÿ æå ðåøóñü óòâåðæäàòü, ÷òî íîâûé (ôèëîñîôñêèé) 
ìåòîä ïðîâîöèðóåò çëî åùå áîëüøåå. Áîëüøàÿ êíèãà ñòàíîâèòñÿ óäåëîì 
êðèòèêîâ,  è  îíè  âîçìóùàþòñÿ,  óêàçûâàÿ  íà  òî,  ÷òî  â  íåé  íåïðàâèëüíî  
èëè íåäîñòàòî÷íî õîðîøî îñâåùåíî, ÷òî áûëî óïóùåíî èëè ëîæíî èñ-
òîëêîâàíî. Íå÷òî ïîäîáíîå ïðîèñõîäèò è ñ íîâûì ìåòîäîì, íî çäåñü êðè-
òèêè íàïàäàþò íà íåãî åùå áîëåå ðàñêîâàííî, âûíîñÿ ñâîé âåðäèêò îáî 
âñåì, ÷åãî íå äîëæíî áûëî áûòü èëè ÷òî åùå ñëåäóåò ñäåëàòü. 

Äàæå  åñëè  áû  îñíîâàíèÿ  äëÿ  ââåäåíèÿ  íîâîãî  ìåòîäà  áûëè  ÷èñòî  
ñóáúåêòèâíûìè è âûõîäèëè çà ïðåäåëû êàêîé-ëèáî íàó÷íîñòè, òî âñå 
ðàâíî áûëî áû èíòåðåñíî óçíàòü, êàê ïîÿâèëñÿ íîâûé ôèëîñîôñêèé ìå-
òîä è êàêèå ðàçìûøëåíèÿ ìîãëè ê íåìó ïðèâåñòè.  

Õîòÿ íåêîòîðûå ïîëàãàþò, ÷òî ëþáîé ÷åëîâåê, äàæå ðåáåíîê, ìîæåò 
ôèëîñîôñòâîâàòü, åñëè îí èëè îíà àíàëèçèðóåò è ïûòàåòñÿ ñõâàòèòü ðå-
àëüíîñòü è åå ÿâëåíèÿ, âñå æå íóæíî – è êàê ìîæåò áûòü èíà÷å äëÿ ñåðü-
åçíîé íàóêè? – óñòàíîâèòü êðèòåðèè, êîòîðûå îïðåäåëèëè áû ñòàíäàðòû 
íàó÷íîñòè è òàêèì îáðàçîì ïîçâîëèëè áû ðåøèòü, ìîæíî ëè ñ÷èòàòü ôè-
ëîñîôèþ âñåãî ëèøü õîááè èëè îíà ïðåäñòàâëÿåò ñîáîé ñåðüåçíóþ ðåô-
ëåêñèâíóþ äåÿòåëüíîñòü. Ýòè êðèòåðèè îáùåôèëîñîôñêèå, íî îíè ìîãóò 
áûòü è ñïåöèôè÷åñêèìè, òî åñòü çàâèñåòü êàê îò òîé èëè èíîé ôèëîñîô-
ñêîé äèñöèïëèíû (ôèëîñîôèè ÿçûêà, ôåíîìåíîëîãèè è ò.ä.), òàê è îò 
êîíêðåòíîé òðàäèöèè ìûñëè. Íî, ïîìèìî ñîîòâåòñòâèÿ ýòèì êàê îáùèì, 
òàê è ñïåöèôè÷åñêèì êðèòåðèÿì, èìååòñÿ è äðóãàÿ âîçìîæíîñòü ñåðüåç-
íî  çàíèìàòüñÿ  ôèëîñîôèåé.  È  çäåñü  òðóäíîñòè  âîçíèêàþò  óæå  âíóòðè  
ôèëîñîôñêîãî äèñêóðñà. Ïîòîìó ÷òî ôèëîñîôèÿ – ýòî íåîáû÷íàÿ äèñöè-
ïëèíà, êîòîðàÿ ñóùåñòâóåò íå òîëüêî â ôîðìå ðàçëè÷íûõ íàïðàâëåíèé è 
òå÷åíèé, íî òàêæå èñïîëüçóåò ñàìûå ðàçíîîáðàçíûå ñïîñîáû äëÿ ïðåçåí-
òàöèè ñâîèõ ðåçóëüòàòîâ. Êîíöåïöèè ìîãóò áûòü ïðåäñòàâëåíû, íàïðè-
ìåð, â íàó÷íûõ ñòàòüÿõ è êíèãàõ, à òàêæå â ýññå è ðîìàíàõ: ôèëîñîôèÿ 
Ã. Ãåãåëÿ êàê íàóêà â «Ôåíîìåíîëîãèè äóõà» è îáðàç îòøåëüíèêà ó 
Ô. Íèöøå â «Òàê ãîâîðèë Çàðàòóñòðà» íàõîäÿòñÿ ðÿäîì ñ ëèòåðàòóðíû-
ìè ýêñïëèêàöèÿìè ýêçèñòåíöèàëüíîãî îò÷óæäåíèÿ â «Ïîñòîðîííåì» 
À. Êàìþ, à òàêæå ñ àíàëèçîì ÷åëîâå÷åñêîé ïðèðîäû ó Ô. Ì. Äîñòîåâñêî-
ãî è ìàòåðèàëèçàöèåé âðåìåíè ó Íàöóìý Ñîñýêè1, äåìîíñòðèðóÿ âïå÷àò-
ëÿþùóþ øèðîòó ôèëîñîôñêîé ìûñëè. Ôèëîñîôèÿ îáÿçàíà óêàçàííûì 
ðàçíîîáðàçèåì ñîáñòâåííûõ ôîðì òîé ñâîåé îñîáåííîñòè, êîòîðàÿ çàêëþ-
÷àåòñÿ â îáúåäèíåíèè ÷åëîâå÷åñêîãî ìûøëåíèÿ ñ äåéñòâèåì è, íàîáîðîò, 
âî âëèÿíèè íà íåãî òàêèì îáðàçîì, ÷òîáû îíî ìîãëî ïîñòîÿííî èçîáðå-
òàòü ñåáÿ çàíîâî. Âñëåäñòâèå âçàèìîñâÿçàííîñòè äåéñòâèÿ è ìûøëåíèÿ 
(èëè íàîáîðîò) ôèëîñîôèÿ ñóùåñòâóåò íå òîëüêî â âèäå àíàëèçà è åãî 
ïèñüìåííîé ôèêñàöèè, íî è â ïîñòîÿííîì èçìåíåíèè òî÷åê çðåíèÿ, ÷òî 
ïîçâîëÿåò èññëåäîâàòü ìûøëåíèå êàê èçíóòðè, òàê è ïåðñïåêòèâíî, ñíî-
âà è ñíîâà êðèòè÷åñêè ïîäâåðãàÿ åãî âûâîäû ñîìíåíèþ è ïîëó÷àÿ âîç-

                                                   
1 Повесть Нацумэ Сосэки «Изголовье из трав» вошла в том «Философия совре-

менной Японии» (под редакцией Г.-П. Лидербаха) и подробно проанализирована 
философом Ито Тору. 
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ìîæíîñòü ðàññìàòðèâàòü èõ ñ äðóãîé ñòîðîíû. Çà÷àñòóþ ýòî ñâèäåòåëüñò-
âóåò î âûñîêîé ñòåïåíè òâîð÷åñòâà, êîòîðàÿ îáåñïå÷èâàåò òàêóþ ãèáêîñòü 
è ïîçâîëÿåò ôèëîñîôàì èäòè íîâûìè, ðàíåå íå âîîáðàçèìûìè è íå èçâå-
äàííûìè ïóòÿìè. 

Ýòè äâå õàðàêòåðèñòèêè – ñïîñîáíîñòü ìåíÿòü òî÷êó çðåíèÿ è òâîð-
÷åñêèé ïîäõîä – â ñî÷åòàíèè ñ íàöåëåííîñòüþ íà ìåæäóíàðîäíîå âçàèìî-
äåéñòâèå îñîáåííî õàðàêòåðíû äëÿ íîâîãî íàïðàâëåíèÿ ìûñëè: èíòåð-
êóëüòóðíîé ôèëîñîôèè. Ýòî ôèëîñîôñêîå òå÷åíèå ÿâëÿåòñÿ ìåæäóíàðîä-
íûì, èñïîëüçóåò ïîäõîäû, ðàçðàáîòàííûå âî âñåõ ðåãèîíàõ ìèðà, è ïî-
ñëåäîâàòåëüíî ïðèäåðæèâàåòñÿ òåçèñà î ðàâåíñòâå ðàçëè÷íûõ ôèëîñîô-
ñêèõ òðàäèöèé è èõ äîñòèæåíèé. 

Íî ÷òî èìåííî ïðåäñòàâëÿåò ñîáîé èíòåðêóëüòóðíàÿ ôèëîñîôèÿ, ÷òî 
îçíà÷àåò «èíòåð-» ïåðåä ïðèëàãàòåëüíûì «êóëüòóðíûé»? È ïðåæäå âñå-
ãî: ñóùåñòâóþò ëè óæå ìåòîäû, õàðàêòåðèçóþùèå èëè ïîääåðæèâàþùèå 
ýòó íîâóþ øêîëó ìûñëè? Êàê îíè äîëæíû èñïîëüçîâàòüñÿ? 

×òîáû ïåðåéòè ê ýòèì âîïðîñàì, íóæíî ñäåëàòü íåêîòîðûå ïðåäâà-
ðèòåëüíûå ïîÿñíåíèÿ (âêðàòöå, íàñêîëüêî ïîçâîëÿþò ðàçìåðû ñòàòüè): 
ñíà÷àëà íåîáõîäèìî óòî÷íèòü, ÷òî ïîäðàçóìåâàåòñÿ ïîä êóëüòóðîé è 
êóëüòóðàìè (â åäèíñòâåííîì è ìíîæåñòâåííîì ÷èñëå) è ÷òî èìåííî 
ïðèâíîñèò «èíòåð-». Òîëüêî ïîñëå ýòîãî êðàòêîãî òåîðåòè÷åñêîãî ýêñ-
êóðñà  ìîæíî  ïðèñòóïèòü  ê  àíàëèçó  òîé  ìåòàìîðôîçû  ìûøëåíèÿ,  êîòî-
ðàÿ ïðèâåëà ê ïîÿâëåíèþ íîâîãî, ïðèìåíÿþùåãîñÿ â èíòåðêóëüòóðíîì 
êîíòåêñòå ìåòîäà. 

Êóëüòóðà(û) êàê íåîáõîäèìîå óñëîâèå ôèëîñîôñòâîâàíèÿ  

«Êàê ëþäè, ìû æèâåì íå òîëüêî â ìèðå ïðèðîäû, íî è â ìèðå êóëü-
òóðû», – ïèñàë àâñòðèéñêèé ôèëîñîô Ôðàíö Ìàðòèí Âèììåð â 2004 ã. 
[17, ñ. 7]. Ýòîò ÷àñòî öèòèðóåìûé òåçèñ êðàòêî è çàïîìèíàþùèìñÿ îáðà-
çîì îïèñûâàåò ïðîáëåìó æèçíè, à çíà÷èò, è ìûøëåíèÿ ëþäåé è â òî æå 
âðåìÿ îïðåäåëÿåò ïðåäìåòíóþ îáëàñòü âîïðîñà î êóëüòóðå (êóëüòóðàõ). 
Íåìåöêèé ôèëîñîô Ðîëüô Ýëüáåðôåëüä, òàêæå çàíèìàþùèéñÿ ïðîáëå-
ìàòèêîé êóëüòóð(û), óêàçûâàåò íà ñëîæíûé ïðîöåññ ñòàíîâëåíèÿ ñîäåð-
æàíèÿ ýòîãî ïîíÿòèÿ â èñòîðèè ôèëîñîôèè: «Êàê õîðîøî èçâåñòíî, ñ ñå-
ðåäèíû XVIII âåêà òåðìèí “êóëüòóðà” ïðèîáðåë áîëüøîå çíà÷åíèå â îñ-
íîâíûõ åâðîïåéñêèõ àêàäåìè÷åñêèõ ÿçûêàõ… Ïðè îïèñàíèè èñòîðèè 
ïîíÿòèé ÷àñòî íå çàìå÷àþò òîò ôàêò, ÷òî òåðìèí “êóëüòóðà” â ôèëîñî-
ôèè è äðóãèõ ãóìàíèòàðíûõ íàóêàõ èñïîëüçóåòñÿ òîëüêî â åäèíñòâåííîì 
÷èñëå» [3, ñ. 222]. 

Ýòîò  òåðìèí,  êîòîðûé  èçíà÷àëüíî  âñòðå÷àåòñÿ  òîëüêî  â  åäèíñòâåí-
íîì ÷èñëå, îêàçûâàåò ñåðüåçíîå âëèÿíèå êàê íà èñòîðèþ â öåëîì, òàê è 
ïðåæäå âñåãî íà èñòîðèþ ìûñëè: ñ ýòîãî ìîìåíòà îí îáóñëîâëèâàåò äåÿ-
òåëüíîñòü âñåãî ÷åëîâå÷åñòâà, ïîñêîëüêó «ïðåäïîëàãàåò âñåîáúåìëþ-
ùèé ïðîöåññ ñðàâíåíèÿ ñòðàí, íàðîäîâ, ÿçûêîâ, ðåëèãèé» è ôîðìèðóåò, 
«ñêîðåå, ãîðèçîíò ñðàâíåíèÿ» äëÿ «âñåãî ñðàâíèìîãî» â êà÷åñòâå «óíè-
âåðñàëüíîãî tertium comparationis» [3, ñ. 223].  

Äàæå áîëåå ïîçäíåå èñïîëüçîâàíèå ýòîãî òåðìèíà âî ìíîæåñòâåííîì 
÷èñëå, ïðîäîëæàåò Ýëüáåðôåëüä, íå èçìåíèëî ñóòü äåëà: «Èäåÿ ìíîæåñò-
âåííîñòè êóëüòóð áûëà ââåäåíà ñ öåëüþ íàéòè ñïîñîá èçáåæàòü åâðîïî-
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öåíòðèñòñêîãî è óíèâåðñàëèñòñêè îðèåíòèðîâàííîãî ïðåäñòàâëåíèÿ î 
ïðîãðåññå â èñòîðèè» [3, ñ. 223], íî, òàê ñêàçàòü, êàê êîìïðîìèññ ñ èäååé 
åäèíè÷íîñòè, ïîñêîëüêó «âî ìíîæåñòâåííîì ÷èñëå ãîâîðÿò î íàðîäàõ è 
íàöèÿõ, íî íå î êóëüòóðàõ» [3, ñ. 223]. 

Íî ñïîñîáñòâóþò ëè ýòè ñîîáðàæåíèÿ ïîíèìàíèþ êóëüòóð(û)? Íåîá-
õîäèìî ëè íàñòàèâàòü íà òîì, ÷òî îñíîâàíèåì ôèëîñîôñêèõ ðàçìûøëå-
íèé äîëæíà áûòü êóëüòóðà èëè êóëüòóðû? È ðàçâå ñàì ñïîð î åäèíñòâåí-
íîì èëè ìíîæåñòâåííîì ÷èñëå íå ÿâëÿåòñÿ èñêëþ÷èòåëüíî åâðîïåé-
ñêèì?1 

ß òàêæå ñêëîííà ïîëàãàòü, ÷òî ðàçíîîáðàçèå ÷åëîâå÷åñêîé êóëüòóð-
íîé äåÿòåëüíîñòè è ìåñò äåéñòâèÿ áîëüøå ñîîòâåòñòâóåò ïëþðàëèñòè÷å-
ñêîìó âçãëÿäó íà ðåàëüíîñòü, ÷åì èäåå âñåîáúåìëþùåãî åäèíñòâà. Ðàñ-
ñìàòðèâàÿ êóëüòóðó êàê åäèíîå öåëîå, íåîáõîäèìî â ïåðâóþ î÷åðåäü çà-
äàòüñÿ âîïðîñîì î òîì, êòî â ñîñòîÿíèè îïðåäåëèòü, ÷òî òàêîå êóëüòóðà, 
è êàêèå êðèòåðèè áóäóò ïîäõîäÿùèìè äëÿ ðàçðàáîòêè åäèíîé ìåðû äëÿ 
âñåãî ÷åëîâå÷åñòâà. 

Ïûòàÿñü äàòü òî÷íîå îïðåäåëåíèå ïîíÿòèþ «êóëüòóðà», Ôðàíö Ìàð-
òèí Âèììåð íà÷àë ñ  ïðåäâàðèòåëüíûõ ðàçúÿñíåíèé òîãî,  ÷òî  â  äåéñòâè-
òåëüíîñòè êóëüòóðà íå ìîæåò áûòü îïðåäåëåíà íè ñòàòè÷íî â ñìûñëå «ðå-
çóëüòàòîâ ïîâåäåíèÿ», íè èñêëþ÷èòåëüíî äèíàìè÷íî â ñìûñëå «÷èñòî 
êóëüòóðíîãî äåéñòâèÿ». Ñêîðåå, îíà ñîîòâåòñòâóåò «ôîðìóëå “cultura 
creata quae creat”...: âñåãäà ñóùåñòâóåò íåêîòîðàÿ ñèñòåìà èäåé, íîðì, 
âçãëÿäîâ îáùåñòâà èëè ãðóïïû ëþäåé, îáóñëîâëèâàþùàÿ ïîñòóïêè, ìûñ-
ëè è ÷óâñòâà îòäåëüíûõ èíäèâèäîâ. Îäíàêî ýòà ñèñòåìà ìåíÿåòñÿ â çàâè-
ñèìîñòè îò òåõ èëè èíûõ äåéñòâèé êîíêðåòíûõ ëþäåé, ñ ìåíüøèìè èëè 
áîëüøèìè ïåðåðûâàìè. Ñòåïåíü äèíàìèçìà è êðåàòèâíîñòè ðàçëè÷íà» 
[17, ñ. 45]. 

Ðîëüô Ýëüáåðôåëüä òàêæå îïèñûâàåò êóëüòóðó(û) êàê ïðîöåññ è ðå-
çóëüòàò òâîð÷åñêîé äåÿòåëüíîñòè ÷åëîâåêà âî âñåì èõ ðàçíîîáðàçèè è 
ïûòàåòñÿ àðãóìåíòèðîâàòü èäåþ ìíîæåñòâåííîñòè êóëüòóð ïðè ìîìîùè 
àíàëèçà ýòèìîëîãèè ýòîãî ñëîâà [3, ñ. 222 è ñë.].  

Ýòè äâå ïîïûòêè îïðåäåëèòü êóëüòóðó(û) ïîçâîëÿþò îò÷åòëèâî ïðåä-
ñòàâèòü ñåáå, íàñêîëüêî òðóäíî ïîìûñëèòü è – ÷òî åùå òðóäíåå – îñìûñ-
ëèòü ñàì òåðìèí2. Ñ îäíîé ñòîðîíû, ýòî ñâÿçàíî ñ äèíàìèçìîì ÷åëîâå÷å-
ñêîé äåÿòåëüíîñòè, êîòîðûé â ïðîöåññå îïðåäåëåíèÿ ïîëó÷àåò ñóùíîñò-
íóþ õàðàêòåðèñòèêó. Îí ïîíèìàåòñÿ êàê äâèãàòåëü ÷åëîâå÷åñêèõ äåéñò-
âèé – ñèëà, íàïðàâëÿþùàÿ èñòîðè÷åñêîå ðàçâèòèå è òåì ñàìûì ñîçäàþ-
ùàÿ èñòîðèþ. Îäíàêî, ñ äðóãîé ñòîðîíû, – è ñïèñîê òðóäíîñòåé ýòèì îò-
íþäü íå èñ÷åðïûâàåòñÿ – ïðîáëåìà çàêëþ÷àåòñÿ â òîì, ÷òî ðàçíîîáðàçèå 
êóëüòóðíîé äåÿòåëüíîñòè èìååò ãåîïîëèòè÷åñêóþ, èñòîðè÷åñêóþ, àíòðî-
ïîëîãè÷åñêóþ  è  ò.ï.  îñíîâó,  ÷òî  îáóñëîâëèâàåò  òî,  ÷òî  òàê  íàçûâàåìûé  
èñòîðè÷åñêèé âçãëÿä íà äåÿòåëüíîñòü ñàì ïî ñåáå, áåç ñëîæíûõ ïðåäïî-
ñûëîê, ñóùåñòâîâàòü íå ìîæåò. Êðîìå òîãî, âàæíóþ ðîëü èãðàþò ïîçè-
öèè âëàñòè, èíòåð- è èíòðàïåðñïåêòèâíûå, è äîñòàòî÷íî ÷àñòî îíè ïðè-

                                                   
1 Есть неевропейские языки, в которых не используется единственное или 

множественное число. 
2 «Крёбер и Клакхон (1963) различают 164 определения “культуры”» [17, c. 43]. 
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âîäÿò ê êàñêàäèðîâàíèþ (âëàñòíûõ) îòíîøåíèé1 è îïðåäåëåíèþ ñòåïåíè 
êóëüòóðíîñòè (à òàêæå òîãî, ÷åì ýòà ñòåïåíü èçìåðÿåòñÿ). 

Íà ñàìîì äåëå êóëüòóðû íè â êîåì ñëó÷àå íå ÿâëÿþòñÿ çàìêíóòûìè 
ñôåðè÷åñêèìè îáúåêòàìè, êîòîðûå êàêèì-òî îáðàçîì îáùàþòñÿ äðóã ñ 
äðóãîì. Ýòî, ñêîðåå, ïîðèñòûå ñòðóêòóðû, ïðîíèöàåìûå ñíàðóæè è âíóò-
ðè è èäåíòèôèöèðóþùèå ñåáÿ â êà÷åñòâå, «êàê ïðàâèëî, íåïðåðûâíî 
òðàíñôîðìèðóþùèõñÿ, ïåðåñåêàþùèõñÿ è, ñîîòâåòñòâåííî, ãåòåðîãåí-
íûõ ñòðóêòóð» [7, ñ. 15]. Îíè ÿâëÿþòñÿ àêòèâíûìè ñóáñòàíöèÿìè è, ñëå-
äîâàòåëüíî, äåÿòåëüíû, ÷òî ìîæíî ïîêàçàòü íà ìíîãèõ ïðèìåðàõ. Òàê, 
Ë. Âèòãåíøòåéí ãîâîðèò î êóëüòóðå êàê î äåÿòåëüíîé æèçíåííîé ïðàê-
òèêå è ïîìåùàåò åå òàì, ãäå äàííàÿ ïðàêòèêà ðàçäåëÿåòñÿ â îáùåé ñôåðå 
äåÿòåëüíîñòè, âñëåäñòâèå ÷åãî «ñôåðû äåÿòåëüíîñòè... âûñòóïàþò ôóíê-
öèÿìè  êóëüòóðíûõ  îòíîøåíèé,  òî  åñòü  îíè  íå  ÿâëÿþòñÿ  îáëàäàþùèìè  
ñóùíîñòüþ è íåèçìåíÿåìûìè ñóáñòàíöèÿìè, à, ñêîðåå, îáðåòàþò ñâîé 
ñïåöèôè÷åñêèé îáðàç ÷åðåç âçàèìîäåéñòâèå äðóã ñ äðóãîì» [15, ñ. 195]. 

Ýòè äèíàìè÷íûå ÷åëîâå÷åñêèå äåéñòâèÿ èëè ïîñòóïêè ÿâëÿþòñÿ èí-
äèâèäóàëüíûìè è â òî æå âðåìÿ êîëëåêòèâíûìè, îíè íàïîëíÿþò îïèñà-
íûå âûøå ñòðóêòóðû ñîîòâåòñòâóþùèìè «ñôåðàìè æèçíè è ñïîñîáàìè 
âûðàæåíèÿ ëþäåé» [17, ñ. 46]. Êðîìå òîãî, îíè îïðåäåëÿþò âàæíåéøèå 
äëÿ òîãî èëè èíîãî ñîöèóìà öåííîñòè, ïðè÷åì íå âñå öåííîñòè, íîðìû è 
ïðåäñòàâëåíèÿ î ÷åëîâåêå îäèíàêîâî ðàçäåëÿþòñÿ âñåìè ÷ëåíàìè äàííî-
ãî ñîöèóìà. Ýòî ñâèäåòåëüñòâóåò î òîì, ÷òî êóëüòóðû èíîãäà ÿâëÿþòñÿ 
òàêèìè æå «ñòðóêòóðàìè, ïîëíûìè âíóòðåíèõ ïðîòèâîðå÷èé», êàê è 
«ñèñòåìû ÷åëîâå÷åñêèõ öåííîñòåé» [7, ñ. 19]. Íî ýòè íå âñåãäà ñèíõðîíè-
çèðîâàííûå öåííîñòè, íîðìû è ïðåäñòàâëåíèÿ î ÷åëîâåêå, à òàêæå ñîîò-
âåòñòâóþùèé èñòîðè÷åñêèé îïûò ïåðåíîñÿòñÿ âîâíóòðü è âîâíå è èñ-
ïîëüçóþòñÿ â êóëüòóðíîì îáìåíå.  

«Èíòåð-», èëè âîïðîñ î ìåñòå, èëè ïðîñòðàíñòâå, ìûñëè  

Íå ìåíåå ñëîæíîé çàäà÷åé, ÷åì îïðåäåëåíèå êóëüòóð(û), ÿâëÿåòñÿ ïî-
ïûòêà îïðåäåëèòü çíà÷åíèå ïðèñòàâêè «èíòåð-». Õîòÿ îá èíòåðêóëüòóð-
íîì âçàèìîäåéñòâèè â ñìûñëå ìåæêóëüòóðíîãî îáùåíèÿ, îáìåíà îïûòîì, 
ôèëîñîôñêèìè  èäåÿìè  è  ò.ä.  ãîâîðèëè  è  ïèñàëè  â  òå÷åíèå  êàê  ìèíèìóì  
òðåõ äåñÿòèëåòèé, «èíòåð-» êàê ñìûñëîîáðàçóþùèé ïðåôèêñ ê ñëîâó 
«êóëüòóðíûé» äî ñèõ ïîð ñîäåðæàòåëüíî íå îïðåäåëåí. Òåì íå ìåíåå, â 
ïîñëåäíåå âðåìÿ ïîÿâèëàñü è ïîñòåïåííî óñèëèâàåòñÿ òåíäåíöèÿ ê ïîíè-
ìàíèþ òåðìèíà «èíòåðêóëüòóðíûé» â òîì ñìûñëå, ÷òî «èíòåð-», èëè ïî-
íåìåöêè «zwischen-», ïîäðàçóìåâàåò îòêðûòîå, äèíàìè÷íîå è ñâîáîäíîå îò 
âëàñòíûõ îòíîøåíèé ïðîñòðàíñòâî, êîòîðîå äîëæíî îáåñïå÷èâàòü âîçìîæ-
íîñòü ñðàâíåíèÿ êóëüòóð èëè äèàëîãà ìåæäó íèìè. Âåäóùèé íåìåöêîÿ-
çû÷íûé æóðíàë èíòåðêóëüòóðíîé ôèëîñîôèè «Polylog» íåäàâíî ïîñâÿòèë 
ýòîé ïðîáëåìå äâà âûïóñêà2, â êîòîðûõ èíòåðêóëüòóðíûå ôèëîñîôû èç 
ðàçíûõ ñòðàí ñ ðàçëè÷íûõ ïîçèöèé ïûòàëèñü îïðåäåëèòü çíà÷åíèå ïîíÿ-
òèÿ «èíòåð-». Íà ìîé âçãëÿä, íàèáîëåå óáåäèòåëüíûìè âûãëÿäÿò ðàññóæ-
äåíèÿ ôèëîñîôîâ Áðèòòû Çààëü è Íèëüñà Âàéäìàííà.  

                                                   
1 Об иерархизации, или каскадировании, власти и расовой дискриминации см. [4]. 
2 Polylog. 2019. No. 40–41.  
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Í. Âàéäìàíí îïðåäåëÿåò «èíòåð-» êàê òî, ÷òî ñõâàòûâàåò «äâå âå-
ùè,  ìåæäó  êîòîðûìè  îíî  íàõîäèòñÿ  è  êîòîðûå  ñâÿçûâàåò,  è...  òàêèì  
îáðàçîì îáúåäèíÿåò èõ â íå÷òî îáùåå… Íàðÿäó ñ âðåìåííûìè è ïðî-
ñòðàíñòâåííûìè õàðàêòåðèñòèêàìè “èíòåð-” ìîæåò èìåòü è ëþáûå äðó-
ãèå. Åñòü “èíòåð-” öâåòà, êàê è “èíòåð-” çâóêà, “èíòåð-” íàñòðîåíèÿ, 
êàê è “èíòåð-” çíà÷åíèÿ, íàïðèìåð ñëîâ. Âî âñåõ ýòèõ ñëó÷àÿõ “èíòåð-” 
âëèÿåò íà òî, êàê âîñïðèíèìàþòñÿ ñâÿçàííûå âåùè» [15, ñ. 10]. 

Ôèëîñîô Áðèòòà Çààëü ïîäõîäèò ê ïðîáëåìå ñ äðóãîé ñòîðîíû1 è 
ïðåäëàãàåò ñîáñòâåííóþ èíòåðïðåòàöèþ «èíòåð-», îòêðûâàÿ òåì ñàìûì 
íîâûé ðàêóðñ åãî ðàññìîòðåíèÿ  – êàê ìåñòà äåéñòâèÿ èëè ñîáûòèÿ. Îíà 
ïèøåò: «…íà ïåðâûé âçãëÿä… ïîíÿòèå “èíòåð-”, ïî-âèäèìîìó, ïðîòèâî-
ðå÷èò “ìåñòó”, ïîñêîëüêó îáîçíà÷àåò ïðîñòðàíñòâî ìåæäó ÷åì-òî. Òåð-
ìèí æå “èíòåð-êóëüòóðíûé” âûõîäèò çà ðàìêè ýòîãî î÷åâèäíîãî ïðîòè-
âîðå÷èÿ, îòíîñÿñü ê ïðîñòðàíñòâó ìåæäó êóëüòóðíûìè ëîêàöèÿìè. Ýòî 
îçíà÷àåò, ÷òî â ïðîñòðàíñòâå “èíòåð-” ìåñòî âñåãäà ïðèñóòñòâóåò âî ìíî-
æåñòâåííîì ÷èñëå. Ìíîæåñòâåííûå ìåñòà è ïðîñòðàíñòâà âçàèìíî êîí-
ñòèòóòèâíû è âçàèìîçàâèñèìû. Êðîìå òîãî, âñëåäñòâèå óñòàíîâëåííîé 
äèàëîãè÷åñêîé îðèåíòàöèè “èíòåð-” óêàçûâàåò íà àêòèâíûé õàðàêòåð 
âñòðå÷è è òàêèì îáðàçîì ÿâëÿåòñÿ äåéñòâèòåëüíûì ïðîñòðàíñòâîì äëÿ 
âñòðå÷è ìåæäó ìåñòàìè â èõ îòíîøåíèè äðóã ê äðóãó» [13, ñ. 50]. 

Òàêèì îáðàçîì, ýòî âûøåíàçâàííîå ïðîñòðàíñòâî âñòðå÷è îêàçûâàåò-
ñÿ  òåì ñàìûì ìåñòîì,  ãäå  æèâåò  ìûñëü,  â  ñâîåì ïðèçíàíèè çíà÷èìîñòè 
îïïîíåíòà âûñòóïàþùàÿ çà ñáëèæåíèå âî âçãëÿäàõ, çà íîâûå ñìûñëû è 
íîâûå ìåòîäû. Çäåñü, â ýòîì ìåñòå âñòðå÷è, âñëåäñòâèå âçàèìíîãî îïëî-
äîòâîðåíèÿ ìûñëåé ñîâåðøàåòñÿ ìåòàìîðôîçà ìûøëåíèÿ per se. Ðåçóëü-
òàòîì ÿâëÿåòñÿ ñâîåãî ðîäà òðàíñôîðìàöèÿ, êîòîðàÿ ïðîèñõîäèò, ñîçíà-
òåëüíî èëè áåññîçíàòåëüíî, ÷åðåç âñòðå÷ó ðàçëè÷íûõ êóëüòóðíî îáóñëîâ-
ëåííûõ àêòîâ ìûøëåíèÿ â äèíàìèêå âîïðîñîâ-ðàññïðîñîâ. 

Ìåòàìîðôîçà, èëè êàê ïðîèñõîäèò ìûøëåíèå â «èíòåð-» 

Åñëè â ñëîâàðÿõ ìåòàìîðôîçà îïðåäåëÿåòñÿ êàê «ïðåîáðàçîâàíèå, 
ðåêîíñòðóêöèÿ, ïåðåõîä â äðóãóþ ôîðìó», òî ýòî îçíà÷àåò, ÷òî â êàêîì-
òî ìåñòå âñëåäñòâèå ïðîñòðàíñòâåííî-âðåìåííîãî ñîáûòèÿ âîçíèêàåò ñâî-
åãî  ðîäà  íà÷àëüíàÿ èñêðà,  êîòîðàÿ,  â  ñâîþ î÷åðåäü,  ïðèâîäèò  ê  ïðåäïî-
ëàãàåìûì èçìåíåíèÿì. Ýòîò ïðîöåññ ìîæíî ñðàâíèòü ñ ðàçâåäåíèåì êî-
ñòðà, êîòîðûé ðàçæèãàþò ñ ïîìîùüþ ñõîæèõ ïî êà÷åñòâó êóñêîâ äåðåâà 
ïîñðåäñòâîì òðåíèÿ (âîïðîñîâ-ðàññïðîñîâ). Èñêðû â êîíå÷íîì èòîãå ïî-
ðîæäàþò îãîíü íîâîãî: îãîíü íîâûõ êîíöåïöèé è íîâûõ ìåòîäîâ. Â «èí-
òåð-», èëè â «ìåæäó-», ïðåäñòàâëÿþùåì ñîáîé ïëþðàëèñòè÷åñêîå ìåñòî 
âñòðå÷è ìûñëèòåëåé, ïðèíàäëåæàùèõ ê ðàçíûì êóëüòóðàì, ïðîèñõîäèò 
íå÷òî àíàëîãè÷íîå: â ðåçóëüòàòå ðàáîòû íàä ðàçíûìè (è ñõîæèìè) âîïðî-
ñàìè  îáðàçóåòñÿ  âçàèìíî  êîíñòèòóèðóþùàÿ  ïðàêòèêà,  êîòîðàÿ  âåäåò  ê  
âçàèìíîìó èäåéíîìó îáîãàùåíèþ è â êîíå÷íîì ñ÷åòå ê íîâûì ïóòÿì ðå-
øåíèÿ ôèëîñîôñêèõ ïðîáëåì. Ïðåäïîñûëêîé ïðîäóêòèâíîãî âçàèìîîá-
ìåíà èäåÿìè âûñòóïàåò îòêðûòîñòü, êàê íà ýòîì íàñòàèâàåò Ô. Âèììåð è 

                                                   
1 Отталкиваясь от концептов «философия-в-месте» (Брюс Янц) и «философское 

пространство» (Джонатан Чимаконам). 
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ìíîãèå äðóãèå èíòåðêóëüòóðíûå ôèëîñîôû. Èáî òîëüêî òàêàÿ îòêðû-
òîñòü, êîòîðàÿ ïîçâîëÿåò ñëóøàòü è ïîíèìàòü, äàåò âîçìîæíîñòü èññëå-
äîâàòü ðàçíîîáðàçèå ìåñò ìûñëè, ÷òîáû òåì ñàìûì ñàìîìó èëè ñîîáùà 
ñîçäàòü â ôèëîñîôñêîì ïðîñòðàíñòâå ÷òî-òî íîâîå. 

Òàêèå ïëîäîòâîðíûå â ôèëîñîôñêîì îòíîøåíèè äèñêóññèè ïîçâîëè-
ëè ÿïîíñêîìó ôèëîñîôó Òýöóðî Âàöóäçè ïîäâåðãíóòü ñîìíåíèþ íåêîòî-
ðûå ôèëîñîôñêèå òåðìèíû, íåêðèòè÷åñêè çàèìñòâîâàííûå èç çàïàäíîé 
ôèëîñîôèè, è óòî÷íèòü èëè èçìåíèòü èõ ñìûñë1. Ìåæäó òåì, ïðåäëî-
æåííîå èì íîâîå ïîíèìàíèå ÷åëîâå÷åñêîãî ñóùåñòâà êàê íèíãåí (⼈間, 
èëè ÷åëîâåêà-ìåæäó2), îòðàæàåò íå òîëüêî ñîîòâåòñòâóþùóþ òåíäåíöèþ 
ðàçâèòèÿ ÿïîíñêîé ôèëîñîôèè [2]. Îíî õàðàêòåðíî äëÿ îáùåãî ñòðåìëå-
íèÿ ê ñîçäàíèþ òàêîé ôèëîñîôñêîé ïîçèöèè, êîòîðàÿ áû ïîçâîëèëà óâè-
äåòü  óìåñòíîñòü  êàæäîé  ôèëîñîôñêîé  òðàäèöèè  è  âûðàáîòàííîé  â  íåé  
ìåòîäîëîãèè ïîçíàíèÿ; èìåííî îá ýòîì âêðàòöå ïîéäåò ðå÷ü íèæå. 

Ìåòîä Âàöóäçè êàê ìåòàìîðôîçà ìûøëåíèÿ 

Òýöóðî Âàöóäçè – îäèí èç âàæíåéøèõ ïðåäñòàâèòåëåé íîâåéøåé 
ÿïîíñêîé ôèëîñîôèè, õîòÿ åãî òâîð÷åñòâî âûçûâàåò ïðîòèâîðå÷èâûå 
îöåíêè3.  Â  ïåðèîä  ìåæäó  ìèðîâûìè  âîéíàìè  åãî  òåîðèè  íåâîëüíî  ñïî-
ñîáñòâîâàëè íàöèîíàëèñòè÷åñêîé è ìèëèòàðèñòñêîé ïîëèòèêå ÿïîíñêîãî 
ïðàâèòåëüñòâà. Åãî ôèëîñîôèÿ, â êîòîðîé îáîñíîâûâàëàñü íåîáõîäèìîñòü 
îáåñïå÷èòü ßïîíèè, à òàêæå Âîñòî÷íîé Àçèè íåçàâèñèìîñòü îò åâðî-àìå-
ðèêàíñêîãî  îáðàçà  ìûñëè  è  æèçíè,  áûëà  èñïîëüçîâàíà  äëÿ  îïðàâäàíèÿ  
âîåííûõ àìáèöèé òîãäàøíåãî ÿïîíñêîãî ïðàâèòåëüñòâà, íàïðàâëåííûõ 
íà ïîä÷èíåíèå Âîñòî÷íîé Àçèè4. 

                                                   
1 Примерно в 1930–1950-е гг. японские философы пользовались терминологией 

и методами западной философии. Возвращение к собственной философской тра-
диции, берущей начало в буддизме и конфуцианстве, считалось тогда реакцион-
ным и немодным. Вацудзи был одним из первых философов, кто обратился к кор-
ням, но с учетом западноевропейской философии [2; 9].  

2⼈間 – нинген,  человек (яп.) Это слово состоит из двух иероглифов: 人 (чита-
ется как «джин», «нин», «хито») с значением «человек» и 間 (читается как «кен», 
«ген», «аида») с значением «между». Однако когда японские иероглифы объеди-
няются в новое слово, они воспринимаются как единое целое, а не мыслятся по 
отдельности. Это было нововведением, которое Вацудзи ввел на манер Хайдеггера 
(например, Da-Sein, Ek-sistenz и т.д.). 

3 Тэцуро Вацудзи жил с 1889 по 1960 гг. и был философом, которого «трудно 
классифицировать в общепринятых терминах». Он был глубоким знатоком как 
западной (Ницше, Кьеркегор, Шиллер и др.), так и восточноазиатской философии 
(«Практическая философия ур-буддизма», «Исследование истории японского ду-
ха» и т.д.) и оставил обширный корпус работ. Он включает в себя не только фило-
софские и исторические, но и буддийские сочинения, а также пьесы и другие ли-
тературные произведения [2; 5; 8; 9].  

4 Вопрос об участии Киотоской школы в теоретическом оправдании военного 
режима в Японии и его претензий на лидерство в Восточной Азии до сих пор оста-
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Òåì íå ìåíåå, Âàöóäçè ÿâëÿåòñÿ îäíèì èç ñàìûõ âàæíûõ ìûñëèòå-
ëåé ñîâðåìåííîé ßïîíèè íàðÿäó ñ Íèñèäîé Êèòàðî, îñíîâîïîëîæíèêîì 
Êèîòîñêîé øêîëû. Åãî òðàêòîâêà ÷åëîâå÷åñêîãî ñóùåñòâà êàê íèíãåí 
(⼈間, ÷åëîâåê-ìåæäó) çàêëàäûâàåò îñíîâàíèÿ äëÿ íîâîãî ïîíèìàíèÿ ÷å-
ëîâåêà,  à  òàêæå  äëÿ  íîâîé  êîíöåïöèè  ñóáúåêòà  è  «Ýòèêè,  êàê  íàóêè  î  
÷åëîâåêå». 

Íèíãåí (⼈間), èëè ÷åëîâåê â ïðîñòðàíñòâå «ìåæäó» 

Â ñâîåì òðóäå «Ýòèêà, êàê íàóêà î ÷åëîâåêå», à èìåííî â ãëàâå «Çíà-
÷åíèå ñëîâà “÷åëîâåê”», Âàöóäçè ïîäâåðãàåò âñåñòîðîííåìó ðàññìîòðå-
íèþ òðàäèöèîííîå, íåêðèòè÷åñêè çàèìñòâîâàííîå èç çàïàäíîé ôèëîñî-
ôèè òîëêîâàíèå ñóùåñòâà ÷åëîâåêà. Â òî âðåìÿ áûëî äîñòàòî÷íî ñìåëûì 
ðàçäåëÿòü ÿïîíñêèå èåðîãëèôû, íà ìàíåð Õàéäåããåðà1, è ýòèìîëîãè÷åñêè 
ñîîòíîñèòü èõ ñ êîðíÿìè. Ðåçêàÿ êðèòèêà Âàöóäçè òîãî, ÷òî íå ñàìè ïî-
íÿòèÿ ââîäÿò â çàáëóæäåíèå, «íî òå, êòî óïîòðåáëÿþò ñëîâà íèíãåí» 
(⼈間, òî åñòü ÷åëîâåê-ìåæäó), «ïóòàÿ... èõ çíà÷åíèÿ» [18, ñ. 11], âûçâàëà 
òîãäà ñèëüíîå âîçìóùåíèå ñðåäè åãî êîëëåã. 

Ñêðóïóëåçíûé àíàëèç, íà÷àòûé â ïðåäèñëîâèè ê åãî íåáîëüøîìó 
òðóäó «Ôóäî» è âïîñëåäñòâèè çàâåðøåííûé â òðóäàõ «Ýòèêà, êàê íàóêà î 
÷åëîâåêå» è «Ýòèêà», ðàñêðûâàåò ñóùåñòâîâàíèå ÷åëîâåêà è ïîçèöèîíè-
ðóåò åãî êàê èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíîå ñóùåñòâî. Âàöóäçè êðèòèêóåò 
òåðìèíû, âçÿòûå èç çàïàäíîé ôèëîñîôèè äëÿ èíòåðïðåòàöèè ÷åëîâå÷å-
ñêîãî ñóùåñòâîâàíèÿ (íàïðèìåð «÷åëîâåê», «áûòèå», «ñóùåñòâîâàíèå», 
«ïóáëèêà», «áûòèå-â-ìèðå»), è ñ ïîìîùüþ ýòèìîëîãè÷åñêè-êðèòè÷åñêîé 
äåêîíñòðóêöèè ïðîñëåæèâàåò òåðìèí «÷åëîâåê» äî åãî áóääèéñêî-êîíôó-
öèàíñêèõ êîðíåé. Îí ðåàáèëèòèðóåò ÿïîíñêèé ÿçûê è çàÿâëÿåò, ÷òî èå-
ðîãëèô ÷åëîâåêà 人 (íèí/õèòî) áîëüøå ñîîòâåòñòâóåò åâðîïåéñêîìó òîë-
êîâàíèþ ÷åëîâåêà êàê “anthropos”, “homo”, “man”, “ Mensch”, ò.å. ÷åëî-
âåê çäåñü áåðåòñÿ òîëüêî â àñïåêòå åãî èíäèâèäóàëüíîñòè [18, ñ. 12]. Îä-
íàêî â ÿïîíñêîì ÿçûêå ýòîò èåðîãëèô ïðåäñòàâëÿåò ñîáîé òîëüêî ÷àñòü 
ñëîâà «÷åëîâåê» – 人間, íèíãåí2. Òàêèì îáðàçîì, äîëæíà áûòü ïðè÷èíà, 
ïðîäîëæàåò Âàöóäçè, âñëåäñòâèå êîòîðîé ñ äðåâíåéøèõ âðåìåí äëÿ îáî-
çíà÷åíèÿ ïîíÿòèÿ «÷åëîâåê» èñïîëüçîâàëñÿ íå òîëüêî îäèí èåðîãëèô ⼈ 
(íèí/õèòî), íî è äâà èåðîãëèôà ⼈間 (íèíãåí). Â ñóòðàõ îí íàõîäèò òî, 
÷òî èùåò, è ïèøåò: «Óæå â äðåâíåì Êèòàå ÷åëîâåê – “äóøà âñåõ âåùåé” 

                                                                                                                              
ется открытым. В частности, не совсем ясно, в какой форме выражалось и на-
сколько глубоким было это участие [6, с. 3–7; 10, с. 11–51]. В отличие от Хайдег-
гера, Вацудзи публично извинился за свое молчание (после Второй мировой вой-
ны) и за то, что не выступал против идеологического использования его филосо-
фии. 

1 Вацудзи использует ту же стратегию разделения и переосмысления слов, что 
и Хайдеггер, который, например, бытие (Sein) истолковывал из различения Da-
Sein, Daß-, Sosein и проч.  

2 Bторой иероглиф 間 («кан»/«кен»/«ген»/«аида») означает «между» в про-
странстве и времени. 
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è ñðåäè âñåõ æèâûõ ñóùåñòâ – ñóùåñòâî “íàèáîëåå îäóøåâëåííîå”; ÷åëî-
âåê ÿâëÿåòñÿ ÷åëîâåêîì íå ïîòîìó, ÷òî ó íåãî äâå íîãè èëè íåò ìåõà, íî 
èìåííî ïîòîìó, ÷òî îí îáëàäàåò “ñïîñîáíîñòüþ ê äèñêóðñó” (èëè ñïîñîá-
íîñòüþ ê ðå÷è)» [18, ñ. 12]. 

Îòëè÷èå îò anthropos’a, homo è ò.ä. çàêëþ÷àåòñÿ, ïîìèìî ïðî÷åãî, â 
òîì, ÷òî «“íèí”, ⼈ è îñîáåííî “õèòî”, ⼈ îçíà÷àþò “äðóãîé”, à íå ÿ ñàì. 
Áðàòü âåùè ó “÷åëîâåêà” – ýòî íå òî æå ñàìîå, ÷òî áðàòü âåùè ó anthro-
pos’à, íî êðàñòü ñîáñòâåííîñòü “äðóãîãî ÷åëîâåêà”; êîãäà æå ãîâîðÿò «ÿ è 
äðóãîé ÷åëîâåê», òî ýòî íå îçíà÷àåò, ÷òî ÿ è ÷åëîâåê 人間 áûëè ïîñòàâëå-
íû áîê î áîê, à, ñêîðåå, ýòî îçíà÷àåò “ÿ è äðóãîé”. Áîëåå òîãî, çíà÷åíèå 
“äðóãîãî ÷åëîâåêà” åùå áîëåå ðàñøèðÿåòñÿ äî çíà÷åíèÿ “íåîïðåäåëåííîé 
îáùíîñòè”» [18, ñ. 12]. 

Ìîæíî ñêàçàòü, ÷òî áëàãîäàðÿ ëèíãâèñòè÷åñêèì îñîáåííîñòÿì è ïî-
ñðåäñòâîì îáðàùåíèÿ ê áóääèéñêèì, êîíôóöèàíñêèì è ñèíòîèñòñêèì 
èñòîêàì ÿïîíñêîé ôèëîñîôèè áûëà ðåàëèçîâàíà âîçìîæíîñòü ïåðåîñ-
ìûñëåíèÿ è èçìåíåíèÿ êîíöåïöèè ñóáúåêòà. Òàêèì îáðàçîì, ñ ïîìîùüþ 
îòðèöàíèÿ îòðèöàíèÿ, õîðîøî èçâåñòíîé òåõíèêè áóääèéñêîãî ìûøëå-
íèÿ, ñóùåñòâîâàíèå ÷åëîâåêà ìîæåò áûòü ïîíÿòî êàê îäíîâðåìåííî èí-
äèâèäóàëüíîå è ñîöèàëüíîå â «äèàëåêòèêå ÷åëîâå÷åñêîé èíäèâèäóàëüíî-
ñòè è âñåîáùíîñòè» [18, ñ. 36].  

«Òàêèì îáðàçîì, íåãàòèâíàÿ ñòðóêòóðà ÷åëîâåêà-ìåæäó ïðîÿñíÿåòñÿ 
â òåðìèíàõ ñàìîâîçâðàùàþùåãîñÿ äâèæåíèÿ àáñîëþòíîé íåãàòèâíîñòè 
÷åðåç åå ñîáñòâåííîå îòðèöàíèå. Ýòî ôóíäàìåíòàëüíàÿ ñòðóêòóðà ÷åëîâå-
êà, êîòîðàÿ êàëåéäîñêîïè÷åñêè ïðîÿâëÿåòñÿ â êàæäîì óêðîìíîì óãîëêå 
÷åëîâå÷åñêîãî ñóùåñòâà. Ïðèíÿòèå òî÷êè çðåíèÿ îòäåëüíîãî èíäèâèäà 
èëè îáùåñòâà ñàìîãî ïî ñåáå, áåç ó÷åòà ýòîé ñòðóêòóðû, ïðèâîäèò ê àáñò-
ðàêöèè, êîòîðàÿ âûÿâëÿåò òîëüêî îäèí àñïåêò ÷åëîâå÷åñêîãî ñóùåñòâà. Â 
ñàìîì äåëå,  åñòü  òðè ìîìåíòà,  êîòîðûå äèíàìè÷åñêè îáúåäèíÿþòñÿ êàê 
äâèæåíèå îòðèöàíèÿ: ôóíäàìåíòàëüíàÿ ïóñòîòà, çàòåì èíäèâèäóàëüíîå 
ñóùåñòâîâàíèå è ñîöèàëüíîå ñóùåñòâîâàíèå êàê åãî îòðèöàòåëüíîå ðàç-
âèòèå. Ýòè òðè ìîìåíòà âçàèìîäåéñòâóþò äðóã ñ äðóãîì â ïðàêòè÷åñêîé 
ðåàëüíîñòè è íå ìîãóò áûòü ðàçäåëåíû» [20, ñ. 117]. 

Îòðèöàíèå îòðèöàíèÿ ïîñðåäñòâîì ðåôëåêñèâíîãî äâèæåíèÿ ïîçâî-
ëÿåò îáîñíîâàòü èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíîå ñóùåñòâî ÷åëîâåêà. Ââèäó 
íàëè÷èÿ ìíîãî÷èñëåííûõ âçàèìíûõ ñâÿçåé âîçíèêàåò ñâîåãî ðîäà äèà-
ëåêòè÷åñêàÿ ðåëÿöèîííàÿ îíòîëîãèÿ, ñîãëàñíî êîòîðîé ñóùåñòâî ÷åëîâå-
êà îïðåäåëÿåòñÿ ñïëåòåíèåì îòíîøåíèé ìåæäó ëþäüìè: 

 
 
 
 
 
 
 
 

  

Связи человеческого бытия-между,  
согласно Вацудзи 
 

Рисунок автора 



НАУЧНЫЕ СТАТЬИ 20 

Â ýòîé ìíîãîìåðíîñòè âçàèìíûå ñâÿçè ðàñêðûâàþòñÿ êàê îñíîâà ÷å-
ëîâå÷åñêîãî áûòèÿ: ÷åëîâåê, íàïðèìåð, ÿâëÿåòñÿ îäíîâðåìåííî æåíîé, 
ìàòåðüþ, êîëëåãîé, ãðàæäàíèíîì è ò.ä. Ñîîòâåòñòâóþùèå îïðåäåëåíèÿ 
ýòèõ àñïåêòîâ ñóùåñòâîâàíèÿ âîçíèêàþò èç-çà âçàèìíûõ ñâÿçåé ìàòåðè 
ñî ñâîèìè äåòüìè, êîëëåãè ñ  äðóãèìè ñîòðóäíèêàìè, ãðàæäàíèíà ñ  äðó-
ãèìè ãðàæäàíàìè ñòðàíû. Ïîâåäåíèå ÷åëîâåêà â ýòîé âçàèìîñâÿçè îòíî-
øåíèé ìíîãîìåðíî, íî ñôîêóñèðîâàíî â ñîîòâåòñòâóþùåì íàïðàâëåíèè: 
â «ðåàëüíûõ, èñòèííûõ» îòíîøåíèÿõ ê ñâîèì äåòÿì ìàòü âåäåò ñåáÿ êàê 
ìàòü, à íå êàê êîëëåãà, íà ðàáîòå îíà âåäåò ñåáÿ êàê êîëëåãà, à íå êàê 
æåíà, è ò.ä. [20, ñ. 90]. Ïîñðåäñòâîì ýòèõ ñâÿçåé îïðåäåëÿþòñÿ è ñóáúåê-
òèâèçèðóþòñÿ ïðîñòðàíñòâåííîñòü è òåìïîðàëüíîñòü ñóùåñòâà ÷åëîâåêà, 
ïîñêîëüêó èíòåðñóáúåêòèâíàÿ ïðîñòðàíñòâåííîñòü êîíñòèòóèðóåòñÿ ïðè 
ïîìîùè êîììóíèêàöèè è ïåðåäâèæåíèé [20, ñ. 155 è ñë.], à èíòåðñóáú-
åêòèâíàÿ òåìïîðàëüíîñòü êîíñòèòóèðóåòñÿ ñîîòâåòñòâóþùèì ðåëÿöèîí-
íûì  ïðîøëûì,  íàñòîÿùèì  è  áóäóùèì  ñóáúåêòà  [20,  ñ.  181  è  ñë.].  Ñî-
ãëàñíî Âàöóäçè, ýòî èíòåðñóáúåêòèâíîå âðåìÿ è èíòåðñóáúåêòèâíîå ïðî-
ñòðàíñòâî, â êîòîðîì ìû íàõîäèìñÿ è ïåðåæèâàåì ñàìèõ ñåáÿ è äðóãèõ1. 

Ìåòîä 

Õàðàêòåðíûìè äëÿ ìåòîäà Âàöóäçè ÿâëÿþòñÿ òðè ïîñëåäîâàòåëüíûõ 
øàãà àíàëèçà: èñõîäíûé òåçèñ – ñèíòåç – àíòèòåçèñ. Ñèíòåòè÷åñêîå òîë-
êîâàíèå òåðìèíà «íèíãåí» (⼈間), êîòîðîå ñòàëî îïðåäåëÿþùèì äëÿ 
ÿïîíñêîãî ýêçèñòåíöèàëèçìà, ïîÿâèëîñü â äèàëåêòè÷åñêîì àíàëèçå Âà-
öóäçè òîëüêî íà âòîðîì ýòàïå åãî ðàçìûøëåíèé. Îäíàêî â íåêîòîðûõ åãî 
ðàáîòàõ [18; 20] íîâûé, ñîçäàííûé ñèíòåòè÷åñêèé òåðìèí áîëåå âàæåí, 
÷åì èñõîäíûé òåçèñ, èëè ïîäðàçóìåâàåòñÿ â íåì. Òåì íå ìåíåå, â äàííîé 
ñòàòüå, ââèäó åå êðàòêîñòè, ïðèíÿòà ôàêòè÷åñêàÿ ïîñëåäîâàòåëüíîñòü 
èñõîäíîãî òåçèñà – ñèíòåçà – àíòèòåçèñà, ÷òîáû èìåòü âîçìîæíîñòü ïðåä-
ñòàâèòü ñëîæíîñòü ïîíÿòèé2. 

Êðèòè÷åñêèé èñõîäíûé òåçèñ 

Âàöóäçè íà÷èíàåò ñâîè ðàçìûøëåíèÿ ñ ðàçðàáîòêè îñíîâíûõ ïîíÿ-
òèé «áûòèå», «÷åëîâåê», «ñóùåñòâîâàíèå», «îáùåñòâåííîñòü», «áûòèå â 
ìèðå» è «ýòèêà» ïóòåì óãëóáëåííîãî àíàëèçà òåêñòîâ çàïàäíûõ ôèëîñî-
ôîâ, òàêèõ êàê «Ïîëèòèêà» Àðèñòîòåëÿ, «Àíòðîïîëîãèÿ ñ ïðàãìàòè÷å-
ñêîé òî÷êè çðåíèÿ» Êàíòà, «Ñèñòåìà íðàâñòâåííîñòè» Ãåãåëÿ3. Â òî âðå-

                                                   
1 Субъективацию времени и пространства Вацудзи разрабатывает на основе 

удержания времени (по Бергсону, но и по Августину); пространство он объясняет 
на примерах маршрутов и транспорта. 

2 Анализ понятия «нинген», а также других важных терминов, разработанных 
на основе синтеза, таких как «этика», «общественность», «темпоральность», «про-
странственность», «доверие» и «истина», представлен в четырех фундаментальных 
работах Вацудзи. 

3 В этических работах Вацудзи иногда опускает исходный тезис и сразу же пе-
реходит к синтезу. В таких случаях исходный тезис включается в синтетическую 
или антитезисную часть. 
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ìÿ (â 1920–1940-å ãã.) â ßïîíèè èññëåäîâàëè, ÷èòàëè è ïðåïîäàâàëè â 
îñíîâíîì ó÷åíèÿ çàïàäíûõ ôèëîñîôîâ. Ñîáñòâåííàÿ, âîñòî÷íîàçèàòñêàÿ 
ôèëîñîôèÿ (áóääèéñêàÿ, êîíôóöèàíñêàÿ è ò.ä.) èãíîðèðîâàëàñü è ñ÷èòà-
ëàñü óñòàðåâøåé èëè îòñòàëîé.  

Îäíàêî Âàöóäçè âñêîðå îñîçíàë, ÷òî çàïàäíûå ôèëîñîôû, êàê ïðàâè-
ëî, ìûñëÿò â ïàðàäèãìå åâðîïåéñêîé êàðòèíû ìèðà. Íî ýòà êàðòèíà ìè-
ðà, à òàêæå ñîîòâåòñòâóþùàÿ åé òðàêòîâêà ñóùåñòâà ÷åëîâåêà íåïðèãîä-
íû, ïî åãî ìíåíèþ, äëÿ íååâðîïåéñêîãî ìûøëåíèÿ. Òàêèì îáðàçîì, îí 
ðàññìàòðèâàåò ïðîáëåìó «â ðàìêàõ êîíêðåòíûõ ïðîñòðàíñòâåííî-âðå-
ìåííûõ ñòðóêòóð êàê ñðåäû, â  êîòîðîé ëþäè ïîíèìàþò è ïðåäñòàâëÿþò 
ñåáÿ,  è  â  ðàìêàõ  êîíêðåòíîé  ñòðóêòóðû  ýòè÷åñêèõ  îòíîøåíèé  ìåæäó  
ëþäüìè» [2, ñ. 150]. Êðîìå òîãî, îí äèñòàíöèðóåòñÿ «îò ÿâíî çàïàäíûõ 
ýòè÷åñêèõ êîíöåïöèé ñâîåãî âðåìåíè... êîòîðûå ðàññìàòðèâàëè ýòèêó 
òîëüêî êàê ïðîáëåìó èíäèâèäóàëüíîãî ñîçíàíèÿ è òåì ñàìûì, ïî åãî 
ìíåíèþ, íèçâîäèëè ýòèêó äî èíäèâèäóàëüíîé ýòèêè» [2, ñ. 150].  

Íåóäîâëåòâîðåííîñòü ðàçðàáîòêîé ÷åëîâå÷åñêîé ýêçèñòåíöèè äîñòèã-
ëà ó Âàöóäçè ñâîåãî ïèêà òîãäà, êîãäà îí ïðî÷èòàë «Áûòèå è âðåìÿ» 
Õàéäåããåðà â íà÷àëå ëåòà 1927 ã. è îòìåòèë, ÷òî õîòÿ Õàéäåããåð è áûë 
îðèãèíàëüíûì è âåñüìà óáåäèòåëüíûì â «ñâîåé ïîïûòêå ïîíÿòü ÷åëîâå-
÷åñêîå ñóùåñòâîâàíèå âî âðåìåííîì àñïåêòå», îí (Õàéäåããåð) íå ñìîã 
äîëæíûì îáðàçîì îñìûñëèòü ïðîñòðàíñòâåííîñòü. Îäíàêî, ñîãëàñíî Âà-
öóäçè, èìåííî ïðîñòðàíñòâåííîñòü ÿâëÿåòñÿ îñíîâîïîëàãàþùåé äëÿ ðàñ-
øèðåííîé ñòðóêòóðû áûòèÿ. Ïî åãî ìíåíèþ, èìåííî çäåñü îáíàðóæèâà-
åòñÿ «ïðåäåë ìûøëåíèÿ» Õàéäåããåðà, ïîñêîëüêó îí òîëêóåò «Dasein... 
ïðîñòî êàê ñóùåñòâîâàíèå îòäåëüíîãî ÷åëîâåêà» [19, ñ. 5]. 

Óêàçàííîå èãíîðèðîâàíèå ïðîñòðàíñòâåííîãî àñïåêòà ñóùåñòâîâàíèÿ 
çàñòàâèëî Âàöóäçè ïðîäîëæèòü èññëåäîâàíèÿ, êîòîðûå â êîíå÷íîì èòîãå 
è ïðèâåëè åãî ê âûøåóïîìÿíóòîé ðåëÿöèîííîé îíòîëîãèè è ñòàëè, ïî 
ñëîâàì Ä. Ôèøåð-Áàðíèêîëü è Î. Ðёãè, «íîâàòîðñêèìè èññëåäîâàíèÿìè 
äëÿ ÿïîíñêîé ýêçèñòåíöèàëüíîé ôèëîñîôèè» [19, ñ. Õ]. Ïîñëå êðèòè÷å-
ñêîãî ïðî÷òåíèÿ ðàáîò Àðèñòîòåëÿ, Êàíòà, Êîýíà, Ãåãåëÿ, Ôåéåðáàõà, 
Ìàðêñà, Õàéäåããåðà è Áåðãñîíà Âàöóäçè îòìå÷àåò, ÷òî õîòÿ, ê ïðèìåðó, 
Àðèñòîòåëü è ïèñàë ñâîè ðàáîòû, ÷òîáû ñëóæèòü «èäåàëó íàóêè», à òàê-
æå äëÿ òîãî, ÷òîáû ýòîò èäåàë áûë äîñòóïåí âñåì ëþäÿì, äî ýòîãî äåëî íå 
äîøëî, ïîòîìó ÷òî åãî «òðóäû âîñïðèíèìàëèñü êàê ðåøåíèå ïðîáëåìû 
äîáðà â èíäèâèäóàëüíîì ñîçíàíèè… Îò÷àñòè ýòî áûëî ñâÿçàíî ñ òåì, ÷òî 
Àðèñòîòåëü èñõîäèë èç àáñòðàêòíî ïîíÿòîãî èíäèâèäóàëüíîãî ñóùåñòâî-
âàíèÿ ðàäè öåëåñîîáðàçíîñòè ñîçåðöàíèÿ» [18, ñ. 34]. 

Êàíòîâñêóþ «Àíòðîïîëîãèþ ñ ïðàãìàòè÷åñêîé òî÷êè çðåíèÿ» Âà-
öóäçè àíàëèçèðóåò òàêæå â êîíòåêñòå êðèòèêè ÷åëîâåêà. Çàñëóãîé Êàíòà 
îí ñ÷èòàåò èçíà÷àëüíîå ñòðåìëåíèå èçîáðàçèòü äâîéñòâåííûé õàðàêòåð 
÷åëîâåêà êàê èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíîãî ñóùåñòâà. Îäíàêî Êàíò íå 
ñìîã äåòàëüíî ïðîðàáîòàòü ýòó äâîéñòâåííîñòü, ïîñêîëüêó ñâÿçàë ÷åëîâå-
÷åñêîå ñóùåñòâîâàíèå ñ ñàìîöåëüþ [18, ñ. 46]. Âàöóäçè ïèøåò äàëåå: 
«Àïåëëÿöèÿ ê ÷åëîâå÷åñòâó… â ÷åëîâåêå êàê ê ñðåäñòâó èëè öåëè… ýòî 
íå òî æå ñàìîå, ÷òî ìîæíî áûëî áû ñäåëàòü ïðîñòî ñ òî÷êè çðåíèÿ “÷åëî-
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âåêà” [êàê èíäèâèäóóìà], áåçîòíîñèòåëüíî ê [èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëü-
íîé] öåëîñòíîñòè ëþäåé. Òî, ÷òî ê ÷åëîâåêó ìîæíî îòíîñèòüñÿ êàê ê 
ñðåäñòâó, îáóñëîâëåíî åãî ýìïèðè÷åñêèì ñòàòóñîì. Íî è â èíòåëëèãè-
áåëüíîì îòíîøåíèè ê ÷åëîâåêó ìîæíî îòíîñèòüñÿ êàê ê ñðåäñòâó. Òàêèì 
îáðàçîì, ÷åëîâåê [ó Êàíòà] ðàññìàòðèâàåòñÿ òîëüêî ñî ñòîðîíû åãî åäè-
íè÷íîé èíäèâèäóàëüíîñòè» [18, ñ. 46]. 

Ìåæäó òåì, äëÿ òîãî, ÷òîáû ê ÷åëîâåêó ìîæíî áûëî îòíîñèòüñÿ êàê 
ê ñðåäñòâó èëè êàê ê öåëè, íåîáõîäèìû èíòåðñóáúåêòèâíûå ñâÿçè, êîòî-
ðûå ïðåäñòàâëÿþò ñîáîé ðàñøèðåííîå áûòèå ëþäåé. Áåç ýòèõ ñâÿçåé íå 
ìîãóò èíèöèèðîâàòüñÿ è êîíòðîëèðîâàòüñÿ íèêàêèå äåéñòâèÿ, êîòîðûå 
îïðåäåëÿþòñÿ èíòåðåñàìè âëàñòè, ýìîöèÿìè, ÷óâñòâîì äîëãà è ò.ä. Ðàç-
ðîçíåííûå ëþäè íå ìîãóò èñïûòûâàòü ÷óâñòâî äîëãà, ñòûäà, äàâëåíèÿ ñî 
ñòîðîíû âëàñòè èëè ëþáîâíîé ïðèâÿçàííîñòè è ñîâåðøàòü ñîîòâåòñò-
âóþùèå ïîñòóïêè. Òàêèì îáðàçîì, èíòåððåëÿöèîííîñòü ÿâëÿåòñÿ îñíî-
âàíèåì äëÿ îñóùåñòâëåíèÿ äåÿòåëüíîñòè ëþäåé.  

Ñèíòåòè÷åñêèé àíàëèç 

Íåóäîâëåòâîðåííîñòü Âàöóäçè çàïàäíîåâðîïåéñêîé êîíöåïöèåé ÷å-
ëîâå÷åñêîãî ñóùåñòâîâàíèÿ êàê èíäèâèäóàëüíîãî áûòèÿ çàñòàâëÿåò åãî 
èñêàòü èñõîäíûé ñìûñë ïîíÿòèÿ «÷åëîâåê» â äðåâíèõ áóääèéñêî-êîíôó-
öèàíñêèõ èñòî÷íèêàõ. Ïðè ýòîì îí èñïîëüçóåò ôåíîìåíîëîãè÷åñêóþ ðå-
äóêöèþ, êîòîðóþ îí çàèìñòâóåò ó Ãóññåðëÿ è Õàéäåããåðà. Ïåðåíîñ ìåòî-
äîâ çàïàäíîé ôèëîñîôèè íà ñôåðó âîñòî÷íîàçèàòñêîé ìûñëè, à òàêæå èõ 
íîâîå ïðîãðåññèâíîå àíàëèòè÷åñêîå ïðèìåíåíèå íå òîëüêî ïîçâîëÿþò 
ðàñêðûòü ïåðâîíà÷àëüíîå òîëêîâàíèå òåðìèíîâ «áûòèå», «ìèð», «ýòèêà» 
è  ò.ä.,  íî  òàêæå ïîìîãàþò ïîíÿòü  èõ ñ  íîâûõ òî÷åê çðåíèÿ.  Ïàðàìåòðû 
èíòåðïðåòàöèè ìåíÿþòñÿ â çàâèñèìîñòè îò âçãëÿäà, è âîçíèêàåò íå÷òî 
ñîâåðøåííî íîâîå: ÷åëîâå÷åñêîå áûòèå èñòîëêîâûâàåòñÿ êàê íèíãåí 
(人間, ÷åëîâåê-ìåæäó), îïðåäåëÿåòñÿ îòíîøåíèÿìè è äåéñòâóåò â êà÷åñòâå 
ñóáúåêòà â èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíîé ñôåðå. 

×òîáû ïîä÷åðêíóòü ñîöèàëüíûé àñïåêò áûòèÿ ÷åëîâåêà èëè îáîñíî-
âàòü ïåðåïëåòåíèå èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíûõ õàðàêòåðèñòèê êàê ðàâ-
íîöåííûõ àñïåêòîâ ÷åëîâå÷åñêîãî ñóùåñòâîâàíèÿ, Âàöóäçè èñòîëêîâû-
âàåò çíà÷åíèå ñëîâà «÷åëîâåê» êàê «áûòèå â ìèðå» è «îáùåñòâåííîñòü».  

Ðàñêðûòü  èñõîäíûé  ñìûñë  ýòîãî  ñëîâà  ïîìîãàþò  åìó  òàêæå  êèòàé-
ñêèå è ÿïîíñêèå ñóòðû. Îí ññûëàåòñÿ íà òðàêòîâêó êèòàéñêèìè áóääîëî-
ãàìè òåðìèíà «ìèð» êàê «äâèæåíèÿ è ïîòîêà». Ýòî òîëêîâàíèå îñíîâû-
âàåòñÿ íà ïðåäïîëîæåíèè, ÷òî ìèð «ïîñòîÿííî ìåíÿåòñÿ è ìîæåò ïîñòî-
ÿííî ðàçðóøàòüñÿ» [18, ñ. 18].  

Ìèð «îïðåäåëÿåòñÿ òðåìÿ ìîìåíòàìè ðàçðóøàåìîñòè, ïîä÷èíåíèÿ è 
ñîêðûòèÿ èñòèíû». Îäíàêî «ýòà çàáðîøåíîòü-â-ìèð» ó Âàöóäçè åùå íå 
ñâèäåòåëüñòâóåò î äèàëåêòè÷åñêîì òîëêîâàíèè áûòèÿ ÷åëîâåêà èëè î åãî 
îáùåñòâåííîé ñòîðîíå [18, ñ. 19]. Ýòî ñòàíîâèòñÿ î÷åâèäíûì òîëüêî òî-
ãäà, êîãäà «ìû… äåëàåì øàã âïåðåä è çàìå÷àåì, ÷òî íåïîñòîÿíñòâî ìèðà 
âîñïðèíèìàåòñÿ êàê “ñòðàäàíèå”, è ñðàçó æå îêàçûâàåòñÿ, ÷òî ñàì “ìèð” 
ìûñëèòñÿ êàê ñóùåñòâîâàíèå ÷åëîâåêà â îáùåñòâå. Âðåìåííûå èçìåíå-
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íèÿ ïðèðîäíûõ ÿâëåíèé íå ïðè÷èíÿþò “ñòðàäàíèé”. Ñêîðåå, èçìåíåíèÿ 
ñòàíîâÿòñÿ “ñòðàäàíèåì” èñêëþ÷èòåëüíî âíóòðè ×ÅËÎÂÅ×ÅÑÊÈÕ [÷å-
ëîâåêà-ìåæäó] îòíîøåíèé. Â ëþáâè, êîòîðàÿ íå æåëàåò ðàçëóêè, ïîÿâ-
ëÿåòñÿ ðàçëóêà; â íåëþáâè, êîòîðàÿ íå æåëàåò ñîâìåñòíîñòè, ñîâìåñò-
íîñòü ñòàíîâèòñÿ íåîáõîäèìîé» [18, ñ. 19]. 

Òàêèì îáðàçîì, åñëè ïîíÿòèå «÷åëîâåê» ðàññìàòðèâàòü âî âñåì äèà-
ïàçîíå åãî çíà÷åíèé, îò ôàêòè÷åñêèõ äî òåîðåòè÷åñêèõ, òî îíî ìîæåò 
áûòü àäåêâàòíî çàôèêñèðîâàíî òîëüêî â åãî äèàëåêòè÷åñêîé ñòðóêòóðå – 
êàê áûòèå èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíîå, à ýòî îçíà÷àåò, ÷òî «èíäèâèäó-
àëüíûå äåéñòâèÿ íå ïðîñòî èíäèâèäóàëüíû è ñóáúåêòèâíû, íî îáëàäàþò 
íàäûíäèâèäóàëüíîé îñíîâîé, è â òî æå âðåìÿ ýòî îçíà÷àåò, ÷òî ñîâìåñò-
íûå äåéñòâèÿ íå ïðîñòî íàäûíäèâèäóàëüíû, íî äîëæíû âûðàæàòüñÿ êàê 
èíäèâèäóàëüíûå äåéñòâèÿ» [18, ñ. 29]. 

È, äàëåå, ýòî îçíà÷àåò, ÷òî «íèíãåí… åñòü îäíîâðåìåííî “áûòèå-â-
ìèðå” è “÷åëîâåê” â ìèðå. Ñëåäîâàòåëüíî, åñëè “íèíãåí” – ýòî íå ïðîñòî 
÷åëîâåê, òî ýòî òàêæå è íå ïðîñòî îáùåñòâî. È òîò, è äðóãîå äèàëåêòè÷å-
ñêè ñèíòåçèðóþòñÿ â “íèíãåí”… Âîò ïî÷åìó íàøà íàóêà î “íèíãåí” íè-
êîèì îáðàçîì íå ÿâëÿåòñÿ àíòðîïîëîãèåé. Àíòðîïîëîãèÿ – ýòî â ñòðîãîì 
ñìûñëå íàóêà îá “èíäèâèäóóìå”» [18, ñ. 17]. 

Ðàçëè÷èå, ñóùåñòâóþùåå ìåæäó ÷åëîâåêîì â ñìûñëå èíäèâèäóóìà è 
÷åëîâåêîì â èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëüíîì ñìûñëå, îáóñëîâëåíî, ïî ìíå-
íèþ Âàöóäçè, ïîíÿòèåì «ìåæäó» (間), èëè «èíòåð», êîòîðîå îïðåäåëÿåò 
èíòåðñóáúåêòèâíûå ñâÿçè. Ýòî âèäíî íà ïðèìåðå «òàêèõ âûðàæåíèé, êàê 
“ìåæäó ìóæ÷èíîé è æåíùèíîé”, “â áðàêå”, “äåðæàòü äèñòàíöèþ” èëè 
“îò÷óæäàòü”… [è ýòî] êàñàåòñÿ îòíîøåíèé ìåæäó ÷åëîâåêîì è ÷åëîâå-
êîì, êàê ïðè îáìåíå èëè îáùåíèè äðóã ñ  äðóãîì. Íå äåéñòâóÿ,  ëþäè íå 
ìîãóò óñòàíîâèòü íè òî, ÷òî “ìåæäó”, íè òî, ÷òî “ìåæäó ñîáîé”. Íî âíå 
“ìåæäó” èëè “ìåæäó ñîáîé” ëþäè òîæå íå ìîãóò äåéñòâîâàòü. Ñëåäîâà-
òåëüíî, ïðåáûâàíèå ìåæäó ÿâëÿåòñÿ äëÿ íèõ ñèíîíèìîì êîíòåêñòà äåé-
ñòâèÿ. Ýòî “ìåæäó” èëè æå “ìåæäó ñîáîé”… ÿâëÿåòñÿ íå ñòàòè÷åñêèì, à 
äèíàìè÷åñêèì ïðîñòðàíñòâîì, â êîòîðîì ìîæíî æèòü, ýòî ×ÅËÎÂÅ×Å-
ÑÊÎÅ [ìåæäó-÷åëîâå÷åñêîå] ñîîáùåñòâî» [18, ñ. 21]. 

Ðåòðîñïåêòèâíûé àíòèòåçèñ 

Ïðèâåäåííûå âûøå öèòàòû ðàñêðûâàþò íàìåðåíèå ôèëîñîôà: îí õî-
÷åò âîñïîëüçîâàòüñÿ íîâûìè ñèíòåòè÷åñêèìè òåðìèíàìè, ÷òîáû ñ ïîìî-
ùüþ ýòèõ íîâûõ èíñòðóìåíòîâ ïîäâåðãíóòü òåêñòû åâðîïåéñêîé ôèëîñî-
ôèè êðèòè÷åñêîìó àíàëèçó è ïðåäëîæèòü èõ íîâîå èñòîëêîâàíèå. Çäåñü, 
îïÿòü æå, èñïîëüçóåòñÿ ïðèåì ïåðåíîñà ìåòîäà, íî ñ ïðîòèâîïîëîæíîé 
öåëüþ: â ÷àñòíîñòè, ýòî ìîæíî âèäåòü íà ïðèìåðå îáðàùåíèÿ ê Êàíòó.  

Âàöóäçè ïðèìåíÿåò ñâîé íîâûé òåðìèí «íèíãåí» (⼈間) êàê àíàëèòè-
÷åñêèé èíñòðóìåíò äëÿ êðèòèêè èíäèâèäóàëèñòè÷åñêîé òåîðèè Êàíòà 
êàê «ýòèêè äîëæåíñòâîâàíèÿ». Ñîãëàñíî Âàöóäçè, Êàíò â ñâîèõ «Àíòðî-
ïîëîãèè ñ ïðàãìàòè÷åñêîé òî÷êè çðåíèÿ» è «Ìåòàôèçèêå íðàâîâ» èçíà-
÷àëüíî ïîñòèãàåò ÷åëîâåêà â «åãî ýìïèðè÷åñêî-èíòåëëèãèáåëüíîì äâîé-
ñòâåííîì ñóùåñòâå». Â ÷àñòíîñòè, â ñâîåé ïðàêòè÷åñêîé ôèëîñîôèè îí 
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ðàññìàòðèâàåò ÷åëîâåêà êàê «homo noumenon», ñëåäîâàòåëüíî, íå ïðîñòî 
êàê îáúåêòà, à êàê àãåíòà, êàê äåéñòâóþùåãî «ñóáúåêòà, êîòîðûé íå ìî-
æåò áûòü îáúåêòèâèðîâàí» [18, ñ. 46]. Íî òîëüêî áëàãîäàðÿ äâîéñòâåííî-
ñòè ñóùåñòâà ÷åëîâåêà (íèíãåí) ìîæíî îáîñíîâàòü «ñîçíàíèå äîëæíîãî» 
è òàêèì îáðàçîì ïîíÿòü «ðàçëè÷íûå ôîðìû êàòåãîðè÷åñêîãî èìïåðàòè-
âà, îïèñàííîãî Êàíòîì» [18, ñ. 46]. Ñëåäîâàòåëüíî, èíäèâèäóàëüíî-ñîöè-
àëüíàÿ ñóùíîñòü ÷åëîâåêà ïîçâîëÿåò àêöåíòèðîâàòü «ïðèíöèï ÷åëîâå÷å-
ñòâà â ÷åëîâåêå».  

Îäíàêî  Êàíò  íå  ó÷åë  ýòîãî;  â  ÷àñòíîñòè,  òîò  ôàêò,  ÷òî  ê  ÷åëîâåêó  
ìîæíî  îòíîñèòüñÿ  êàê  ê  ñðåäñòâó,  îáúÿñíÿåòñÿ  ó  íåãî  ññûëêîé  íà  «åãî  
ýìïèðè÷åñêèé õàðàêòåð» êàê «âåùè ïðèðîäû» [18, ñ. 46]. «Ôàêòè÷åñêè, 
Êàíò îïðåäåëèë “÷åëîâåêà” â åãî ýìïèðè÷åñêî-èíòåëëèãèáåëüíîì äâîé-
ñòâåííîì ñóùåñòâå... Ïîýòîìó ê ÷åëîâåêó â åãî èíòåëëåãèáåëüíîì ñòàòóñå 
òàêæå ìîæíî îòíîñèòüñÿ êàê ê ñðåäñòâó. Â ýòîì ñëó÷àå ÷åëîâåê ðàññìàò-
ðèâàåòñÿ òîëüêî ñî ñòîðîíû åãî åäèíè÷íîé èíäèâèäóàëüíîñòè. Íî òî, ÷òî 
ê ÷åëîâåêó ñëåäóåò îòíîñèòüñÿ êàê ê êîíå÷íîé öåëè, ñâÿçàíî ñ åãî èíòåë-
ëåãèáåëüíûì ñòàòóñîì. Îäíàêî, êàê ñóùåñòâî  èíòåëëèãèáåëüíîå, ÷åëî-
âåê íå ìîæåò áûòü èíäèâèäóàëüíûì. Åñòü òîëüêî îäíî êà÷åñòâî, êîòîðîå 
äåëàåò ÷åëîâåêà ÷åëîâåêîì, à èìåííî ÷åëîâå÷åñòâî, èëè ëè÷íîñòü. Òà-
êèì îáðàçîì, ÷åëîâå÷åñòâî â ìîåé ñîáñòâåííîé ëè÷íîñòè è â ëè÷íîñòè 
äðóãîãî ÷åëîâåêà ïîëíîñòüþ ñîîòâåòñòâóåò “íå-ðàçäåëüíîìó-áûòèþ ß è 
äðóãîãî”» [18, ñ. 46 è ñë.]. 

Ýòà íåðàçðûâíîñòü ß è äðóãîãî îáúåäèíÿåò ëè÷íîñòü è îáùíîñòü â 
÷åëîâåêå è óñòðàíÿåò ðàçðûâ ìåæäó ß è äðóãèìè. È òî, ÷òî Êàíò ýòîãî íå 
óâèäåë, ñòàëî ïðè÷èíîé îäíîñòîðîííîñòè åãî ïîíèìàíèÿ ÷åëîâåêà. 

Îäíàêî íå òîëüêî Êàíò, ïðèâåäåííûé çäåñü â êà÷åñòâå ïðèìåðà, áûë 
ïîäâåðãíóò êðèòèêå ñî ñòîðîíû Âàöóäçè. Ó Ãåãåëÿ â «Ñèñòåìå íðàâñò-
âåííîñòè» òàêæå ðåàëèçîâàíà ïîïûòêà «ïîñòè÷ü âñåîáùíîñòü èíäèâèäó-
àëüíî-ñîöèàëüíîãî ÷åëîâåêà (íèíãåíà) â èäåàëå íðàâñòâåííîñòè» [18, 
ñ. 63]. Ãåãåëü, ðàçâèâàâøèé «âñåîõâàòíóþ òî÷êó çðåíèÿ Àðèñòîòåëÿ», 
ñëåäóåò Êàíòó è ïðåäñòàâëÿåò «íåîïðåäåëåííûé ñóáúåêò êàê ýòè÷åñêîå 
ñóùåñòâî, âûðàæàþùåå ñâîå ß âî âñåõ îáúåêòèâíûõ ôîðìàõ» [18, ñ. 62]. 
Íå ñëó÷àéíî â ôåíîìåíîëîãèè Ãåãåëÿ ìîðàëü çàíèìàåò «âûñøåå ìåñòî 
ðåëèãèè è àáñîëþòíîãî çíàíèÿ», à «äóõ îïðåäåëÿåòñÿ òåïåðü êàê ýòè÷å-
ñêàÿ ðåàëüíîñòü» [18, ñ. 63]. 

Òàêèì îáðàçîì, Ãåãåëü ïûòàåòñÿ ïîñòè÷ü «èíäèâèäóàëüíî-ñîöèàëü-
íîãî ÷åëîâåêà (íèíãåí) â èäåàëå íðàâñòâåííîñòè» [18, ñ. 63]. Îäíàêî «ñ 
ñàìîãî íà÷àëà, êàê è Àðèñòîòåëü, îí àáñòðàãèðóåòñÿ îò èíäèâèäóàëüíîé 
òî÷êè çðåíèÿ è ïðîâîçãëàøàåò èíäèâèäóàëüíîñòü ïðèíöèïîì. Çàòåì 
âíóòðè èíäèâèäóàëüíîãî ðàññìàòðèâàþòñÿ ðàçëè÷èå è òîæäåñòâî, à òàê-
æå îáùåå è îñîáåííîå» [18, ñ. 63]. «Çàäà÷à ýòîé ïåðâîé ñòóïåíè ñîñòîèò â 
òîì, ÷òîáû ïðîÿñíèòü, êàê âíóòðè åäèíè÷íîãî ÷åëîâåêà, êîòîðûé ñ òî÷êè 
çðåíèÿ æèâîãî öåëîãî ÿâëÿåòñÿ ïðîñòî àáñòðàêòíûì ìîìåíòîì, âîññòà-
íàâëèâàåòñÿ ïåðâîíà÷àëüíàÿ öåëîñòíîñòü» [18, ñ. 64]. 

Ýòà èçíà÷àëüíàÿ öåëîñòíîñòü ÷åëîâåêà, êîòîðàÿ â åâðîïåéñêîé ôèëî-
ñîôèè âûòåñíÿåòñÿ ïîíèìàíèåì ÷åëîâåêà êàê èíäèâèäóàëüíîñòè, ÿâëÿ-
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åòñÿ ëåéòìîòèâîì ðàçìûøëåíèé Âàöóäçè. Îí íàõîäèò òî, ÷òî èùåò, íå 
òîëüêî ó Àðèñòîòåëÿ, Êàíòà è Ãåãåëÿ. Òåêñòû Ôåéåðáàõà, Êîýíà, Ìàðêñà 
è Õàéäåããåðà òàêæå ïîäðîáíî àíàëèçèðóþòñÿ èì ñ òî÷êè çðåíèÿ ðàçðà-
áîòêè ïîíÿòèé «÷åëîâåê», «ñóáúåêò», «ýòèêà» è ò.ä. 

Îïûòû «ðåòðîñïåêòèâíîãî» àíàëèçà ìîãóò êàçàòüñÿ óäà÷íûìè èëè 
íåò. Íî äåëî â òîì, ÷òî çäåñü âïåðâûå áûë ïðèìåíåí íîâûé, èíòåðêóëü-
òóðíûé ìåòîä, ïðåäñòàâëåííûé ïîñðåäñòâîì ïåðåíîñà ìåòîäîâ. Ãèáêîñòü 
ìûøëåíèÿ, ïîÿâèâøàÿñÿ â ðåçóëüòàòå èñïîëüçîâàíèÿ ìåòîäîâ êàê çà-
ïàäíîé, òàê è âîñòî÷íîàçèàòñêîé ôèëîñîôèè ïðè ìíîãîêðàòíîì èçìåíå-
íèè òî÷êè çðåíèÿ, ïîçâîëèëà ïåðåñìîòðåòü òðàäèöèîííûå ïîíÿòèÿ, ñîç-
äàòü íîâûå è ïðåäëîæèòü èõ äëÿ íîâîãî àíàëèçà. 

Âàöóäçè óäàåòñÿ îñóùåñòâèòü ìåòàìîðôîçó ìûøëåíèÿ: ïðåäïîëîæè-
òåëüíî èçâåñòíûé âîïðîñ ïðåâðàùàåòñÿ â ÷àñòè÷íî èëè ïîëíîñòüþ íåèç-
âåñòíûé è òî, ÷òî ìû çíàåì îò äðóãèõ ôèëîñîôîâ, òåïåðü ðàññìàòðèâàåò-
ñÿ â èíòåðêóëüòóðíîì êëþ÷å, ïóòåì ìíîãîêðàòíîãî ïåðåíîñà è ÷åðåäîâà-
íèÿ ìåòîäîâ. 

Çàêëþ÷åíèå  

Â ýòîé ñòàòüå ïðåäñòàâëåíà ïðåäåëüíî ñæàòàÿ âåðñèÿ íîâîãî ñëîæíî-
ãî èíòåðêóëüòóðíîãî ìåòîäà, èñòîêè êîòîðîãî îáíàðóæèâàþòñÿ êàê â çà-
ïàäíîé, òàê è â âîñòî÷íîàçèàòñêîé ôèëîñîôèè è êîòîðûé ïîçâîëÿåò 
ïðåäëîæèòü íîâûå ïîíÿòèÿ è èíñòðóìåíòû àíàëèçà äëÿ èííîâàöèîííîãî 
ïîäõîäà.  

Îòïðàâíîé òî÷êîé ðàçìûøëåíèé ñòàë òåçèñ î òîì, ÷òî èìåííî ëþäè, 
à íå êóëüòóðû îáùàþòñÿ äðóã ñ äðóãîì. Ìåæäó àòîìèçèðîâàííûìè èíäè-
âèäàìè, êîòîðûå, êàê îòäåëüíûå ìîíàäû, õîòÿò êîíòàêòèðîâàòü äðóã ñ 
äðóãîì è îáìåíèâàòüñÿ èäåÿìè, íå ïðîèñõîäèò îáùåíèÿ.  

Ïðåäñòàâëåíèå î ÷åëîâåêå êàê îá èíäèâèäå íà ïðîòÿæåíèè ìíîãèõ 
äåñÿòèëåòèé ñòàâèëî ïåðåä çàïàäíîé ôèëîñîôèåé òðóäíîðàçðåøèìûå çà-
äà÷è è, ïî ñëîâàì Âàöóäçè, íóæäàåòñÿ â êðèòèêå. Òàêîå èíäèâèäóàëè-
ñòè÷åñêîå äîïóùåíèå òðåáóåò íå òîëüêî ïîñòîÿííîãî âîçâðàùåíèÿ ñóáú-
åêòà ê ñàìîìó ñåáå êàê ê èçîáðàæåíèþ íàðöèññè÷åñêîãî âçãëÿäà íà ñåáÿ 
åâðîïåéñêîé èíòåëëåêòóàëüíîé êóëüòóðû. Ïîíÿòèå èíäèâèäà òàêæå òðå-
áóåò òåîðåòè÷åñêîãî ïðåîäîëåíèÿ ïðîïàñòè ìåæäó ß è äðóãèì, à òàêæå 
àíàëèòè÷åñêèõ ñðåäñòâ äëÿ óñòðàíåíèÿ ñîçäàííîãî èì îò÷óæäåíèÿ.  

Ñ ïîìîùüþ íîâîãî òåðìèíà «íèíãåí»,  òî åñòü ÷åëîâåêà êàê èíäèâè-
äóàëüíî-ñîöèàëüíîãî ñóùåñòâà, ìîæíî áûëî áû èçáåæàòü óêàçàííîé òåí-
äåíöèè ê àòîìèçàöèè è äðîáëåíèþ. Íèíãåí ÷åðåç äèàëåêòèêó ß è äðóãî-
ãî â ñàìîì ñåáå âåäåò ê óñòðàíåíèþ îò÷óæäåíèÿ è ðàçðîçíåííîñòè ëþäåé.  

Êðîìå òîãî, òàêîå ïåðåîñìûñëåíèå ñóùåñòâà ÷åëîâåêà ñâèäåòåëüñòâó-
åò î ìåòàìîðôîçå ìûøëåíèÿ, êîòîðîå íå òîëüêî ìîæåò ñîçäàâàòü íå÷òî 
íîâîå, íî è êîððåêòèðîâàòü ñàìî ñåáÿ. 
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