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Ïî ïîâîäó îñíîâíîãî òðóäà Ñàðòðà íàïè-
ñàíî íåñìåòíîå êîëè÷åñòâî ñòàòåé è êíèã, â 
êîòîðûõ ñ ðàçíûõ òî÷åê çðåíèé àíàëèçèðóåòñÿ 
ôèëîñîôñêîå ñîäåðæàíèå ïîíÿòèÿ «íè÷òî», 
îäíàêî íàì íåèçâåñòíû èññëåäîâàíèÿ, â êîòîðûõ 
áû ïîäîáíûé àíàëèç áûë ñîîòíåñåí ñ ðàçáîðîì 
ãðàììàòè÷åñêèõ àñïåêòîâ ýòîãî ïîíÿòèÿ. Â 
íèæåñëåäóþùåì èññëåäîâàíèè ìû ðåøèëè 
îáðàòèòüñÿ èìåííî ê òåìå ãðàììàòè÷åñêîé 
ðåïðåçåíòàöèè ïîíÿòèÿ «íè÷òî», íå îñòàâëÿÿ 
áåç âíèìàíèÿ åãî ôèëîñîôñêîå íàïîëíåíèå. 
Íåîáõîäèìîñòü ïðîâåäåíèÿ òàêîãî ðîäà 
àíàëèòèêè íàèáîëåå î÷åâèäíî çàÿâëÿåò î ñåáå, 
êîãäà ñòàëêèâàåøüñÿ ñ ýòèì òåêñòîì â ïåðåâîäå. 

Ïðîáëåìà ïåðåâîäà — ïðîáëåìà èçâå÷íàÿ, 
è íåò íåîáõîäèìîñòè óêàçûâàòü íà òî, ÷òî 
ïåðåâîä âñåãäà íåòî÷åí, ïðèáëèçèòåëåí, â ñèëó 
÷åãî áåçóñëîâíóþ öåííîñòü ïîëó÷àþò òå òåêñòû, 
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êîòîðûå ìîãëè áû «ïîõâàñòàòüñÿ» íåñêîëüêèìè ïåðåâîä÷åñêèìè âåðñèÿìè, è 
ïîýòîìó êàæäûé íîâûé ïåðåâîä îáû÷íî òîëüêî ïðèâåòñòâóåòñÿ. Ýòî âäâîéíå 
ñïðàâåäëèâî â îòíîøåíèè ôèëîñîôñêèõ òðàêòàòîâ, â êîòîðûõ àâòîð ñòàðàåòñÿ 
ñîáëþñòè ñòðîãîñòü è ïîñëåäîâàòåëüíîñòü â èñïîëüçîâàíèè ñëîâ, êîòîðûå 
çàèìñòâîâàíû èì èç åñòåñòâåííîãî ÿçûêà, íî âîçâåäåíû â ðàíã òåðìèíîâ, ÷òîáû 
íà ïðîòÿæåíèè âñåé ðàáîòû ñîõðàíÿòü è íå ïîäìåíÿòü èõ áëèçêèìè, íî âñå æå èíûìè 
ïî çíà÷åíèþ ñèíîíèìàìè. Áåçóñëîâíî, òàêîãî ðîäà ñàìîîãðàíè÷åíèå íà âîëüíîå 
èñïîëüçîâàíèå ÿçûêà íå âñåãäà äîñòèãàåòñÿ (äîñòàòî÷íî âñïîìíèòü êàíòîâñêóþ 
ïóòàíèöó ñ òðàíñöåíäåíòíûì è òðàíñöåíäåíòàëüíûì), îäíàêî ïðèâåðæåííîñòü 
ýòèì æàíðîâûì ðàìêàì ïðèñóùà âñÿêîìó ôèëîñîôó, åñëè îí íå æåëàåò ÷èñëèòüñÿ 
òîëüêî ïî ëèòåðàòóðíîìó âåäîìñòâó. Ïåðåôðàçèðóÿ Ì. Ê. Ìàìàðäàøâèëè, ìîæíî 
ñêàçàòü, ÷òî äüÿâîë èãðàåò íàìè, êîãäà ìû íå òî÷íî èñïîëüçóåì ñëîâî.

Â «Áûòèè è íè÷òî» Ñàðòð âûñòóïàåò èìåííî êàê ôèëîñîô, è ïåðåâîä ýòîãî 
òðóäà, ñäåëàííûé Â. È. Êîëÿäêî, â öåëîì, ÿâëÿåòñÿ íåïëîõèì. Îäíàêî áðîñàåòñÿ 
â ãëàçà íåêàÿ îïðîìåò÷èâîñòü, äîïóùåííàÿ èçäàòåëåì è ïåðåâîä÷èêîì, êîòîðûå 
ïðîèãíîðèðîâàëè â îòäåëüíûõ ìåñòàõ òðóäíîñòü, ñâÿçàííóþ ñ ïåðåâîäîì 
ñåìàíòè÷åñêè ðàçíûõ, õîòÿ ôîðìàëüíî è ñõîæèõ ñëîâ — «néant»è «rien». Åñëè 
áû ìû èìåëè äåëî ñ õóäîæåñòâåííûì ïðîèçâåäåíèåì, òî íà òàêóþ äåòàëü 
ìîæíî áûëî áû è íå îáðàùàòü âíèìàíèÿ, îäíàêî ó Ñàðòðà ñëîâî «néant» 
ÿâëÿåòñÿ âàæíåéøèì òåðìèíîì, ïîýòîìó â ïåðåâîäå íåêîòîðûõ ôðàãìåíòîâ 
òåêñòà íåîáõîäèìî áûëî ïðîÿâèòü áîëüøóþ ùåïåòèëüíîñòü. 

Ïðîèëëþñòðèðîâàòü âûøåñêàçàííîå íàì áû õîòåëîñü ññûëêîé òîëüêî 
íà äâà òàêèõ ìåñòà, ãäå ñëîâî «rien» ïåðåâåäåíî êàê «íè÷åãî», â òî âðåìÿ êàê 
åãî ñëåäîâàëî áû ïåðåâåñòè, ê ïðèìåðó, — «íåñóùåå». Ïðîñòîå ñëåäîâàíèå 
çà ñëîâàðíîé ñòàòüåé â ïåðåâîäå äàííîãî ñëîâà ðåçêî çàòðóäíÿåò ïîíèìàíèå 
ñìûñëà òîãî, ÷òî õîòåë ñêàçàòü Ñàðòð. 

Âîò îäíî èç ýòèõ ìåñò: «…Ce rien envisagé n ,aurait pas encore le sens du 
néant (â îáîèõ ñëó÷àÿõ êóðñèâ íàø. — È. Ê.): une suspension de l”être qui resterait 
innommée , qui ne serait pas conscience de suspendre l’être , viendrait du dehors de 
la conscience et aurait pour effet de la couper en deux , en réintroduisant l’opacité 
au sein de cette lucidité absolue» [Ñàðòð 1943, 63].

Ðóññêèé ïåðåâîä òàêîâ: «…Ýòî ðàññìàòðèâàåìîå íè÷åãî åùå íå áóäåò èìåòü 
ñìûñëà íè÷òî (âî âòîðîì ñëó÷àå êóðñèâ íàø. — È. Ê.): âðåìåííîå ïðåêðàùåíèå 
áûòèÿ, êîòîðîå îñòàâàëîñü áû íåíàçâàííûì, êîòîðîå íå áûëî áû ñîçíàíèåì 
ïðèîñòàíîâêè áûòèÿ, ïðåáûâàëî áû âíå ñîçíàíèÿ è èìåëî áû ñëåäñòâèåì ðàçðûâ 
åãî íà äâå ÷àñòè èç-çà ââåäåíèÿ íåïðîçðà÷íîñòè â àáñîëþòíóþ ïðîçðà÷íîñòü» 
[Ñàðòð 2000, 65].

Âîçíèêàþùèå çäåñü î÷åâèäíûå ïðîáëåìû â ïîíèìàíèè ñìûñëà ñêàçàííîãî 
ïîçâîëÿþò íå òîëüêî çàâåñòè ðàçãîâîð î òîíêîñòÿõ ïåðåâîäà, íî ïîáóæäàþò, 
ïðåæäå âñåãî, ê áîëåå îáøèðíûì ðàçìûøëåíèÿì, êàñàþùèõñÿ ôèëîñîôñêîãî 
ñîäåðæàíèÿ çàäåéñòâîâàííûõ çäåñü ÿçûêîâûõ ôîðì. Ïðîáëåìà çäåñü äàæå 
íå â òîì, ÷òî ïåðåâîä÷èê íå ñìîã íàéòè â ðóññêîì ÿçûêå áîëåå òî÷íûé 
àíàëîã ñóùåñòâèòåëüíîìó rien, ÷òî ïîçâîëèëî áû ÿñíåå ïåðåäàòü ñìûñë 
ýòîãî ôðàãìåíòà, à â òîì, ÷òî èíîãäà àäåêâàòíûé ïåðåâîä íåâîçìîæåí (êàê 
ýòî ñëó÷èëîñü, íàïðèìåð, ñ õàéäåããåðîâñêèì Dasein), çàñòàâëÿÿ òåì ñàìûì 
ïåðåâîä÷èêà ëèáî äåëàòü ðàçâåðíóòîå ïðèìå÷àíèå ê äàííîìó ìåñòó, ëèáî õîòÿ 



68

È. Â. Êóçèí

áû óêàçûâàòü â ñêîáêàõ ñëîâî-îðèãèíàë. Îò ïðàâèëüíî ïîíÿòîãî íà÷àëà âî 
ìíîãîì çàâèñèò ñóäüáà ïîñëåäóþùåãî äâèæåíèÿ, ïîýòîìó â óêàçàííîì íàìè 
ôðàãìåíòå òî÷íîñòü ïåðåâîäà êðàéíå âàæíà, ïîòîìó ÷òî ïåðâàÿ ãëàâà âîâñå íå 
ïðîùå ââåäåíèÿ, ÿâëÿþùåãîñÿ, ïî çàâåðåíèþ Äæ. Êàòàëàíî, ñàìîé òðóäíîé 
÷àñòüþ âñåãî ïðîèçâåäåíèÿ [Êàòàëàíî 1985, 17]. 

Â îðèãèíàëå âîçìîæíîñòü äâóñìûñëåííîãî èëè òàâòàëîãè÷íîãî ïðî÷òåíèÿ 
ïðèâåäåííîãî ôðàãìåíòà ìèíèìèçèðîâàíà, ïîòîìó ÷òî íàì ïðåäñòàâëåíû ðàçíûå 
ïî ñâîåìó âèäó ëåêñè÷åñêèå åäèíèöû — néant è rien. Ïîýòîìó âîçíèêàåò âîïðîñ, 
âîçìîæíî ëè è êàê ÷åðåç ðóññêèé ÿçûê ïðîèçâåñòè òàêóþ æå ìèíèìèçàöèþ? 

Äîïîëíèòåëüíóþ ñëîæíîñòü ê òîìó, êàê ôèëîñîôñêè èíòåðïðåòèðîâàòü è, 
èñõîäÿ èç ýòîãî, ïåðåâîäèòü ôðàíöóçñêîå ñëîâî «rien» (ëàò. — rem (àêêóçàòèâ 
res ‘âåùü’)), ñîçäàþò ñóùåñòâóþùèå ïåðåâîäû íà äðóãèå ÿçûêè. Òàê, íàïðèìåð, 
Øåëëèíã, ïîëàãàë, ÷òî ôðàíöóçñêîå ñëîâî rien îçíà÷àåò ÷èñòîå íè÷òî, è 
â ãðå÷åñêîì ÿçûêå åìó áóäåò ñîîòâåòñòâîâàòü οὐê ὂν — «óêîí» (ïîëíîå 
îòðèöàíèå áûòèÿ), à ôðàíöóçñêîå néant îçíà÷àåò îòíîñèòåëüíîå íè÷òî, è 
ñîãëàñóåòñÿ îíî ñ ãðå÷åñêèì μὴ ὂν – «ìåîí» (îòñóòñòâóþùåå ñóùåñòâîâàíèå, 
èëè íåçàïîëíåííîå ñóùåñòâîâàíèå, íå äàííîå âåùíûì îáðàçîì, ïîýòîìó-òî â 
àíãëèéñêîì ÿçûêå ìû òàêæå èìååì: nothing — áóêâ. íå-âåùü) [Øåëëèíã 1861, 
284-285]1. Îäíàêî äåëî îáñòîèò íå ñòîëü îäíîçíà÷íî. Áîëåå òîãî, îòíîñèòåëüíî 
çíà÷åíèé ôðàíöóçñêèõ ñëîâ âñå îáñòîèò ïðÿìî ïðîòèâîïîëîæíûì îáðàçîì [ñì.: 
Ñëîâàðü 1861, 368, 469], íåñìîòðÿ íà òî, ÷òî äëÿ ýòîãî ñóùåñòâóþò íåêîòîðûå 
îñíîâàíèÿ. Â ÷àñòíîñòè, ïðèìåíåíèå Ëåéáíèöåì ñëîâà rien äëÿ îáîçíà÷åíèÿ 
àáñîëþòíîãî íè÷òî â åãî èçâåñòíîì âîïðîñå: «Ïî÷åìó ñóùåñòâóåò íå÷òî, à íå 
íè÷òî» [Ëåéáíèö 1982 I, 408].

Â îòëè÷èå îò ïîíèìàíèÿ Øåëëèíãà ó Ñàðòðà ñëîâî néant, ñòàâøåå 
îñíîâíûì ïîíÿòèåì, ôèãóðèðóþùåì è â íàçâàíèè òðàêòàòà, áëèæå ñòîèò ê 
çíà÷åíèþ àáñîëþòíîñòè, íåæåëè îòíîñèòåëüíîñòè, ÷òî îòâå÷àåò ýòèìîëîãèè 
ñëîâ néant (îòðèöàåòñÿ âîò-áûòèå, ò. å. être) è rien (îòðèöàåòñÿ áûòèå âåùè, 
ò. å. res). 

Äëÿ ðàçðåøåíèÿ ýòîãî ñòðàííîãî íåäîðàçóìåíèÿ ìû áû è õîòåëè 
îáðàòèòüñÿ êàê ê ýòèìîëîãè÷åñêîìó ïðîÿñíåíèþ ôðàíöóçñêèõ ñëîâ «íè÷òî» 
(néant) è «íè÷åãî» (rien), òàê è ê ñðàâíåíèþ èõ ñî çíà÷åíèÿìè â äðóãèõ ÿçûêà, 
÷òîáû îáíàðóæèòü îáùóþ ïî÷âó äëÿ ïîíèìàíèÿ ñìûñëà ïîíÿòèÿ «íè÷òî». 

XXX

Äëÿ íà÷àëà ðàññìîòðèì íåîïðåäåëåííîå ìåñòîèìåíèå «íå÷òî» â ñîâðå-
ìåííîì ðóññêîì ÿçûêå. Çäåñü âûÿâëÿåòñÿ ñïåöèôè÷åñêèé ïîýòàïíûé ïðîöåññ 
îòðèöàíèÿ ñóùåãî è åãî ñóùåñòâîâàíèÿ. Ñàìî «÷òî» íåñåò ñ ñîáîé àñïåêò 
ñîìíåíèÿ [ñì.: Áóñëàåâ 1992, 210-213, 230-231], ïðîèçâîäÿ êàê áû ïåðâîå 
îòðèöàíèå — îòðèöàåòñÿ êîíêðåòíîå, óêàçàííîå äàííîå ñóùåå: ÷-òî êàê áû 

 1 Îòíîñèòåëüíî ãðå÷åñêèõ òåðìèíîâ ïîõîæåé ïîçèöèè ïðèäåðæèâàëñÿ À. Ô. Ëîñåâ: 
«…Âåñüìà èíòåðåñåí ïëàòîíîâñêèé òåðìèí to mç on, êîòîðûé îí îòëè÷àåò îò òåðìèíà 
to oyc on. Ýòî ïîñëåäíåå «óêîí» åñòü ïðîñòî îòñóòñòâèå ÷åãî-íèáóäü â àáñîëþòíîì 
ñìûñëå ñëîâà; “ìýîí” æå íå åñòü ïðîñòî îòñóòñòâèå, íî îòñóòñòâèå ñ âîçìîæíîñòüþ 
ïðèñóòñòâèÿ» [Ëîñåâ 1994, 573].
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ïðèðàâíèâàåòñÿ ê íå-òî, ò. å. òî, ÷åãî çäåñü íåò, íî îíî âîîáùå âñå æå åñòü. 
Ïîýòîìó äëÿ ïîäòâåðæäåíèÿ ýòîãî ñóùåñòâîâàíèÿ ïðèìåíÿåòñÿ âòîðîå 
óæå ÿâíîå «íå», âòîðîå îòðèöàíèå, êîòîðîå êàê áû óòâåðæäàåò ýòî «òî» 
êàê ñóùåñòâóþùåå âîîáùå, áëàãîäàðÿ ÷åìó, ÷åðåç äâîéíîå îòðèöàíèå, ìû 
ïîëó÷àåì óòâåðæäåíèå íåîïðåäåëåííîãî ñóùåñòâîâàíèÿ — «íå÷òî». Êîãäà æå 
ìû èñïîëüçóåì óñèëèòåëüíóþ îòðèöàòåëüíóþ ÷àñòèöó «íè», òî â ýòîì ñëó÷àå 
ïðîèñõîäèò îòðèöàíèå ñàìîãî ñóùåñòâîâàíèÿ êàê òèïà ñóùåñòâîâàíèÿ ñóùåãî. 
Îäíàêî è òàêîå îòðèöàíèå íå îçíà÷àåò àáñîëþòíîãî îòðèöàíèÿ áûòèÿ. Ýòî 
îòðèöàíèå òîãî áûòèÿ, êîòîðîå ïðèñóùå ñóùåìó, ïîýòîìó îíî — íåáûòèå 
ñóùåãî, íè÷òî. 

Ïîõîæóþ êàðòèíó ìû âèäèì â àíãëèéñêîì ÿçûêå. Â ïåðåâîäå òðàêòàòà 
Ñàðòðà èñïîëüçóþòñÿ äâà ñëîâà nothingness è nothing, îáîçíà÷àþùèå «íè÷òî». 

Ñëîâî no-thing áóêâàëüíî ìîæíî ïåðåâåñòè êàê «íå-âåùü», ïîýòîìó 
ïðèâû÷íûé ïåðåâîä nothing êàê «íè÷òî» íå ñëåäóåò ïîíèìàòü êàê óêàçàíèå 
íà àáñîëþòíîå íè÷òî. Çäåñü òàêæå ïðîèçâîäèòñÿ îòðèöàíèå íåêîåãî âåùíîãî 
ñóùåñòâîâàíèÿ, ñóùåñòâîâàíèÿ ñóùåãî, â ðåçóëüòàòå ÷åãî ñîõðàíÿåòñÿ ïðèâÿçêà 
ê ñóùåñòâîâàíèþ ñàìîìó ïî ñåáå, õîòÿ è âíå êîíêðåòíîé âåùíîñòè, íî â 
îñíîâàíèè êîòîðîé îíî ëåæèò. Òàêèì îáðàçîì äàííîå «íè÷òî», ñêîðåå âñåãî, 
ñëåäóåò ñâÿçàòü ñ ðóññêèì ìåñòîèìåíèåì «íå÷òî», â êîòîðîì çàêëþ÷åíî 
îòðèöàíèå îïðåäåëåííîé âåùè, ñîõðàíÿÿ âîçìîæíîñòü ãîâîðèòü î ñóùåñòâîâàíèè 
âîîáùå ÷åãî-òî, õîòü îíî è íåîïðåäåëåííîå, íî âñå æå ñóùåñòâîâàíèå. 

Ñëîâîì nothingness çà ñ÷åò ñóôôèêñà -ness ïðîèçâîäèòñÿ îáîáùåíèå, 
êîòîðîå îòñûëàåò ê íè÷òî êàê òàêîâîìó, îòîðâàííîìó îò ñâÿçè ñ ñóùåñòâóþùåé 
âîîáùå âåùüþ, ïîýòîìó îíî ïðåäñòàâëÿåò ñîáîé ñâîåãî ðîäà óñèëåííîå 
îòðèöàíèå. Íî è îíî íå ÿâëÿåòñÿ àáñîëþòíûì, òàê êàê çäåñü ïðîèçâîäèòñÿ 
îòðèöàíèå ñóùåñòâîâàíèÿ, ëåæàùåãî â îñíîâàíèè ñóùåãî, ò. å. äàííîå ñëîâî 
ïðåäñòàåò, ïî ñóùåñòâó, òîæå â êà÷åñòâå äâîéíîãî îòðèöàíèÿ — íå-íå-òî, êîòîðîå 
ïðè ýòîì íå ñòàíîâèòñÿ óòâåðæäåíèåì «òîãî», âåùè, îòâåðãíóòîé ïåðâûì 
îòðèöàíèåì, êàê ýòî áû ñëåäîâàëî ñ ôîðìàëüíî-ëîãè÷åñêîé òî÷êè çðåíèÿ. 
Òàêîå äâîéíîå îòðèöàíèå âûñòóïàåò óòâåðæäåíèåì èíîãî (ñóùåñòâîâàíèÿ), 
íå ÿâëÿþùåãîñÿ ñóùåñòâîâàíèåì ñóùåãî, è îòðèöàíèåì òîãî áûòèÿ, êîòîðîå 
îòíîñèòñÿ ê ñóùåìó, ò. å. ýòî òàêîå íåáûòèå, êîòîðîå íå ÿâëÿåòñÿ àáñîëþòíûì 
íè÷òî, èíîå èçìåðåíèå, íåæåëè áûòèå, ïîääåðæèâàþùåå ñóùåå.

Åñëè ÿ ãîâîðþ, ÷òî Ìàðêà çäåñü íåò, òî êîíñòàòèðóåìîå îòñóòñòâèå 
ïîñðåäñòâîì ñëîâà néant íå îçíà÷àåò àáñîëþòíîãî íè÷òî, íî ïðè ýòîì îíî è íå 
ñâÿçûâàåòñÿ ñ êîíêðåòíûì îòñóòñòâèåì Ìàðêà, îíî óêàçûâàåò ïðîñòî íà ñàìî 
îòñóòñòâèå, êîòîðîå ïðèñóòñòâóåò, íî íå êàê êîíêðåòíîå ñîñòîÿíèå ÷åãî áû òî 
íè áûëî (÷òî ñíèìàåò êàê ðàç òàêè è nothingness), à êàê èìåííî îòñóòñòâèå, 
íè÷òî, íåêîå ñîñòîÿíèå îòñóòñòâèÿ êàê òàêîâîå, ïðåäîñòàâëÿþùåå âîçìîæíîñòü 
÷åìó áû òî íè áûëî ÿâèòüñÿ, òàê êàê èìåííî ÷åðåç ýòî îòñóòñòâèå íå÷òî ìîæåò 
è óäàëÿòüñÿ, íî â íåêîòîðîì ñìûñëå êàê áû îñòàâàòüñÿ. Nothingness è åñòü ñàìî 
îòñóòñòâèå, äåéñòâèòåëüíî íåêàÿ ïóñòîòà, íî ñîäåðæàùàÿ ïîòåíöèàëüíîñòü 
ïðèñóòñòâèÿ, è òåì ñàìûì, äåëàþùååñÿ ïðèñóòñòâèåì, îíî ïîòåíöèðîâàíî 
ñóùèì, íî è ñóùåå íåìûñëèìî áåç òàêîãî ðîäà îòñóòñòâèÿ, äàþùåìó ñóùåìó 
áûòü êàê ïðèñóòñòâèå, íî ñ «ïîìûñëîì» î âîçìîæíîñòè îòñóòñòâèÿ. Ìàðê íå 
èñ÷åç, íå ïðèñóòñòâóÿ çäåñü, íî íè÷òî åñòü çäåñü, ïîòåíöèàëüíî óäåðæèâàÿ 
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Ìàðêà çäåñü. Ýòî íè÷òî çäåñü ñàìî ïðèñóòñòâóåò, ÷òîáû Ìàðê ìîã êàê 
ïîÿâèòüñÿ, òàê è óäàëèòüñÿ. Â îòëè÷èå îò nothingness nothing ïðîñòî óêàçûâàåò 
íà òî, ÷òî íå èìååòñÿ â âèäó êîíêðåòíàÿ âåùü, ò. å. ÷òî íå÷òî íå äàíî êàê íå÷òî 
îñÿçàåìîå è íàãëÿäíî äàííîå, ò. å. óêàçàòåëüíûì îáðàçîì, ïîýòîìó îíî è ìîæåò 
áûòü ñáëèæåíî ñ íåîïðåäåëåííûì ìåñòîèìåíèåì, â òîì ñìûñëå, ÷òî íå÷òî âñå 
æå ñóùåñòâóåò, íî íå äàíî êàê íàëè÷íàÿ äàííîñòü. Ñóôôèêñ -ness óñèëèâàåò 
ñìåùåíèå àêöåíòà ñ âåùè, íà ñàìî îòñóòñòâèå, ÷åãî åùå íå äîñòèãàåòñÿ â 
ñëîâîóïîòðåáëåíèè nothing.

Íåñìîòðÿ íà òî, ÷òî àíàëîãàìè ôðàíöóçñêèõ ñëîâ rien è néant, èñïîëüçóåìûõ 
Ñàðòðîì, â àíãëèéñêîì ÿçûêå ìû ñ÷èòàåì, ñîîòâåòñòâåííî, nothing è nothingness, 
ñëîâî néant áîëåå ïðÿìî îçíà÷àåò íåáûòèå (ýòî íå åñòü òî áûòèå, êîòîðîå 
ïðèñóùå ñóùåìó) â îòëè÷èå îò ñëîâà nothingness, êîòîðûì íåáûòèå ïîëàãàåòñÿ 
êàê áû ÷åðåç äâîéíîå îòðèöàíèå2. Ïîýòîìó ñàðòðîâñêîå íåáûòèå, èëè íè÷òî, 
íåïðàâîìåðíî îòîæäåñòâëÿòü ñ ïàðìåíèäîâñêèì àáñîëþòíûì íè÷òî, òàê êàê 
äëÿ Ñàðòðà, êàê è äëÿ Ïàðìåíèäà, àáñîëþòíîãî íåáûòèÿ íåò. Îòìåòèì, ÷òî 
îïèñàíèÿ ñóùåñòâà ïàðìåíèäîâñêîé ìûñëè î åäèíîì áûòèè3 âïîëíå ìîãóò áûòü 
ñîîòíåñåíû ñî ñëîâàðíûìè õàðàêòåðèñòèêàìè ìåñòîèìåíèÿ «íè÷òî»: ëèøåííîå 
âñÿêîãî çíà÷åíèÿ, áåçðàçëè÷íîå, íåñóùåñòâåííîå, áåññîäåðæàòåëüíîå, ïóñòîå 
[ñì.: ñëîâàðü 1958, ñòàòüè íè÷òî, íè÷òîæåñòâî], íå çàñëóæèâàþùåå âíèìàíèÿ 
[ñì.: ñëîâàðü 1847, ñòàòüÿ íè÷òîæíûé]. 

Ëþáîïûòíî, ÷òî òàêîãî æå îòíîøåíèÿ ñî ñòîðîíû íåïðèòÿçàòåëüíîãî, 
ôèëîñîôñêè ðàâíîäóøíîãî îáûâàòåëÿ óäîñòàèâàåòñÿ êëàññè÷åñêàÿ êàòåãîðèÿ 
«áûòèÿ», îíà îêàçûâàåòñÿ âíå ïîëÿ íàøåãî ïîâñåäíåâíîãî âíèìàíèÿ. Äëÿ 
÷åëîâåêà ïîâñåäíåâíîñòè òàêîé êàòåãîðèè, êàê è êàòåãîðèè «íè÷òî», âîâñå íåò èëè 
äëÿ íåãî îíà íå èìååò ðîâíûì ñ÷åòîì íèêàêîãî çíà÷åíèÿ â êà÷åñòâå ïðåäìåòà åãî 
èíòåëëåêòóàëüíîé è äóøåâíîé çàáîòû. Ïðè òàêîì ïîäõîäå îïðàâäàííî ñêàçàòü, 
÷òî áûòèå ýòî íå «÷òî» (â ñìûñëå íå íå÷òî åäèíè÷íî ñóùåå) è íå «÷òî» (â 
ñìûñëå íå ÷òî-òî îáùåå, ñóùíîñòíîå), îíî íè òî, íè äðóãîå, ò. å. îíî íè÷òî.

Ýòî ïîçâîëÿåò ïîíÿòü, ïî÷åìó Ñàðòð, îïèñûâàÿ, ïî ñóùåñòâó, îäíî è 
òî æå «ÿâëåíèå», íåðåäêî çàìåíÿåò ïðèìåíåííûé ê íåìó òåðìèí le néant, 
ïåðåâîäèìûé íà ðóññêèé ÿçûê è êàê íåáûòèå, è êàê íè÷òî, «íà òåðìèí le non 
-êtr, êîòîðûé ïåðåâîäèòñÿ óæå îäíîçíà÷íî êàê íåáûòèå» [Êóçíåöîâ 1969, 83]. 
Äëÿ Ñàðòðà íåáûòèå — ýòî êàê áû óêàçàíèå íà òî, ÷òî ìû èìååì äåëî ñ òåì, ÷òî 
íåòîæäåñòâåííî ñóùåñòâîâàíèþ, êîòîðîå ïðèñóùå ðåàëüíî åäèíè÷íî ñóùåìó, 
à ïîíÿòèåì íè÷òî ïîä÷åðêèâàåòñÿ, ÷òî òî, â îòíîøåíèè ÷åãî ýòî ïîíÿòèå 

2 Ýòî âûÿâëÿåòñÿ ñóôôèêñîì -ness, êîòîðûé ïðè ýòèìîëîãè÷åñêîì ðàññìîòðåíèè 
îçíà÷àåò «íå áûòü êîíêðåòíûì», ÷òî ïîçâîëÿåò ãîâîðèòü îá îáîáùåíèè, àáñòðàãèðîâàíèè 
ïîíÿòèÿ, ê êîòîðîìó ïðèáàâëÿåòñÿ äàííûé ñóôôèêñ. Ïðè÷åì, êàê ìû ìîæåì óâèäåòü, 
äàííûé ñóôôèêñ îáíàðóæèâàåò ñåáÿ â ðàçëè÷íûõ âàðèàíòàõ â ãåðìàíñêèõ ÿçûêàõ, â 
êîòîðûõ îí èñïîëüçîâàëñÿ èìåííî «äëÿ âûðàæåíèÿ àáñòðàêòíûõ ïîíÿòèé» [Æèðìóíñêèé 
1948, 268]. 

3 «Åäèíîå ñóùåå áûòèå – ἕν τὸ ὄν – áåçðàçëè÷íî êî âñÿ÷åñêèì ðàçëè÷èÿì âñåõ 
ñóùåñòâóþùèõ — πάντα τὰ ὄντα. …Áåç-ðàçëè÷íîå (îäèíàêîâîå äëÿ âñåãî) áûòèå íå åñòü 
íè÷òî (íå «÷òî») èç ðàçëè÷íîãî ñóùåãî (èç ñóùåñòâóþùèõ «÷òî»); áûòèå íå åñòü íè 
ñóììà ñóùåñòâ, íè îáîáùåííîå ñóùåñòâî (íè îáùèé «ðîä», íè ïóñòîå «îáîáùåíèå»), 
íè âûñøåå ñóùåñòâî. …Áûòèå â îáùåì è öåëîì ãäå-òî òàì çà ãîðèçîíòîì…» [Àõóòèí 
2007, 619-620].
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ïðèìåíÿåòñÿ, èìååò ñîâåðøåííî èíîé ñòàòóñ, íåæåëè êàêîå áû òî íè áûëî 
÷òîéíîå ñóùåñòâîâàíèå (ñóùåå, èëè ôåíîìåí). 

Ñëåäóþùèé ôðàãìåíò ëèøíèé ðàç ýòî ïîäòâåðæäàåò: «Ainsi la condition 
pour que la réalité-humaine puisse nier tout ou partie du monde, c’est qu’elle porte 
le néant en elle comme le rien qui sépare son présent de tout son passé» [Ñàðòð 
1943, 63]. Íà ðóññêèé ÿçûê îí ïåðåâåäåí òàê: «Òàêèì îáðàçîì, óñëîâèåì äëÿ 
îòðèöàíèÿ ÷åëîâå÷åñêîé ðåàëüíîñòüþ âñåãî ìèðà èëè åãî ÷àñòè è ÿâëÿåòñÿ òî, 
÷òîáû îíà íåñëà â ñåáå íè÷òî êàê íè÷åãî, ÷òî îòäåëÿåò åå íàñòîÿùåå îò âñåãî åå 
ïðîøëîãî» [Ñàðòð 2000, 65]. Çäåñü ìû âèäèì ïðèíöèïèàëüíóþ ñîäåðæàòåëüíóþ 
ðàçíèöó ìåæäó äâóìÿ «íè÷òî», õîòÿ ýòà ðàçíèöà íà ïåðâûé âçãëÿä çàêëþ÷åíà 
òîëüêî (âî âñÿêîì ñëó÷àå, â ðóññêîì ÿçûêå) â ïàäåæíîé ôîðìå. Àíãëèéñêèé æå 
ïåðåâîä òàêîé: «Thus the condition on which human reality can deny all or part 
of the world is that human reality carry nothingness within itself as the nothing 
which separates its present from all its past» [Ñàðòð 1969, 28]. Íåñìîòðÿ íà òî, 
÷òî ñóôôèêñ -ness ïîçâîëÿåò îòòåíèòü ðàçíèöó ìåæäó äâóìÿ íè÷òî (rien è 
néant), îíà íå ñòîëü î÷åâèäíà, òî÷íî òàêæå, êàê îíà íåî÷åâèäíà è â ðóññêîì. 
Òåì íå ìåíåå ïîñðåäñòâîì íåãî âñå æå óäàåòñÿ äîñòè÷ü áîëüøåãî ïðèáëèæåíèÿ 
ê òîìó ñîäåðæàíèþ, êîòîðîå çàêëþ÷àåò â ñåáå ôðàíöóçñêîå néant. 

Âìåñòå ñ òåì ïðèìå÷àòåëüíà ñëîæèâøàÿñÿ òðàäèöèÿ ïåðåâîäà íà àíãëèéñêèé 
ÿçûê ñëîâà «íè÷òî» ïðåèìóùåñòâåííî ñëîâîì nothing, íåæåëè nothingness. Òàê, 
íàïðèìåð, êëàññè÷åñêèé ôèëîñîôñêèé âîïðîñ, ñôîðìóëèðîâàííûé Ëåéáíèöåì, 
«ïî÷åìó ñóùåñòâóåò íå÷òî, à íå íè÷òî», ïîëó÷àåò ñëåäóþùèé ïåðåâîä — ‘Why 
is there is something rather than nothing?’; òàêîé æå ïîäõîä ìû îáíàðóæèâàåì 
è â îòíîøåíèè õàéäåããåðîâñêèõ ïàññàæåé, íàïðèìåð: «Gibt es das Nichts nur, 
weil es das Nicht, d.h. die Verneinung gibt? Oder liegt es umgekehrt? Gibt es die 
Nichts nur, weil es das Nicht gibt? …Wir behaupten: das Nichts ist ursprünglicher 
als das Nicht und die Verneinung. …Das Nichts selbst nichtet» [Õàéäåããåð 1976, 
108, 114] — «Is the nothing given only because the ”not”, i.e., negation, is given? 
Or is it the other way around? Are negation and the ”not” given only because the 
nothing is given?... We assert that the nothing is more original than the ”not” and 
negation. …The nothing itself nihilates» [Õàéäåããåð 1977, 99, 105]4  — «Íåóæåëè 
Íè÷òî èìååòñÿ òîëüêî ïîòîìó, ÷òî èìååòñÿ Íåò, ò. å. îòðèöàíèå? Èëè êàê ðàç 
íàîáîðîò? Îòðèöàíèå è Íåò èìåþòñÿ òîëüêî ïîòîìó, ÷òî èìååòñÿ Íè÷òî? …
Áóäåì óòâåðæäàòü: Íè÷òî ïåðâîíà÷àëüíåå, ÷åì Íåò è îòðèöàíèå. …Íè÷òî ñàìî 
íè÷òîæèò» [Õàéäåããåð 1993, 19, 22]. 

Äóìàåòñÿ, ÷òî òàêèå ïåðåâîäû îáóñëîâëåíû ñòàòóñîì ýòîãî íè÷òî, à 
èìåííî òåì, ÷òî îíî íå èìååò íåêîåãî àáñîëþòèçèðîâàííîãî õàðàêòåðà, ÿâëÿÿñü 
âòîðè÷íûì ïî îòíîøåíèþ ê áûòèþ, îíî îñíîâàíî íà íåì, íå îáëàäàÿ äàæå 
îòíîñèòåëüíîé ñàìîñòîÿòåëüíîñòüþ, ÷òî âñå æå îáíàðóæèâàåòñÿ ó Ñàðòðà. 
Òàêîå ðàçëè÷èå ïåðåâîäîâ ïîíÿòèÿ «íè÷òî», âîçìîæíî, âîâñå íå ñëó÷àéíî 
è â ñèëó òîãî, ÷òî áëàãîäàðÿ ýòîìó ñòðåìÿòñÿ îòðàçèòü îòëè÷èå ïîçèöèé 
Õàéäåããåðà è Ñàðòðà, íà ÷òî ñïðàâåäëèâî óêàçûâàåò ðÿä èññëåäîâàòåëåé. Ñ íèìè 
òðóäíî ñîãëàñèòüñÿ â ñëó÷àå äîâåäåíèÿ ïðîòèâîïîñòàâëåíèÿ ýòèõ ïîçèöèé äî 

4 Â îäíîì èç ïîñëåäíèõ ïåðåâîäîâ ëåêöèè Õàéäåããåðà, ñäåëàííîãî Òîìàñîì 
Øèõàíîì (Thomas Sheehan), äàííîå ïîíÿòèå ïåðåâîäèòñÿ òî÷íî òàêæå [ñì.: Õàéäåããåð 
2001, 4-21].
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ïðèíöèïèàëüíîé íåñîâìåñòèìîñòè5. Íåñìîòðÿ íà òî, ÷òî îñíîâàíèé â òðàêòàòå 
äëÿ âûâîäà î ïîëíîé àáñîëþòíîñòè íè÷òî ìîæíî íàéòè äîñòàòî÷íî (îäíèì 
èç òàêîâûõ îêàçûâàåòñÿ óæå ñàìî ñëîâî néant, âîçâåäåííîå â öåíòðàëüíîå 
ïîíÿòèå è òðàäèöèîííî ðàñêðûâàåìîå êàê àáñîëþòíîå îòñóòñòâèå è àáñîëþòíàÿ 
íåäåéñòâèòåëüíîñòü), ó Ñàðòðà ñàìîñòîÿòåëüíîñòü íè÷òî, äàæå åñëè è ñîäåðæèò 
ìîìåíò àáñîëþòíîñòè, íå èìååò ïðè ýòîì ñóáñòàíöèàëüíîãî õàðàêòåðà, ÷òî â 
ðåçóëüòàòå ñíèæàåò ñòåïåíü ýòîé àáñîëþòíîñòè.

Íî ñèòóàöèÿ åùå áîëåå óñëîæíÿåòñÿ, êîãäà ìû âîçâðàùàåìñÿ êàê ê âîïðîñó 
Ëåéáíèöà, èìåÿ â âèäó, ÷òî îí ñôîðìóëèðîâàí íà ôðàíöóçñêîì ÿçûêå, òàê è 
ê ïåðåâåäåííûì íà ôðàíöóçñêèé ÿçûê ðàçìûøëåíèÿì Õàéäåããåðà ïî ïîâîäó 
ýòîãî âîïðîñà. Çäåñü ìû óæå âñòðå÷àåìñÿ ñ óïîòðåáëåíèåì è ñëîâà néant, 
è ñëîâà rien. Òàê âîïðîñ Ëåéáíèöà çâó÷èò ñëåäóþùèì îáðàçîì: «Pourquoi 
y a-t-il quelque chose et non pas plutôt rien?». Âûõîäèò, ÷òî çäåñü î íè÷òî 
ãîâîðèòñÿ íå â àáñîëþòíîì ñìûñëå, ò. ê. èñïîëüçîâàíî ñëîâî rien? Ê òîìó æå, 
êàçàëîñü áû, ïðèíèìàÿ âî âíèìàíèå ðàáîòû íà ëàòèíñêîì ÿçûêå [ñì.: Ëåéáíèö 
1982 II, 234; Ëåéáíèö 1982 III, 283], ñëåäîâàëî áû ïðèìåíèòü ñëîâî néant, 
ñîîòâåòñòâóþùåå ëàòèíñêîìó nihil. Íî äëÿ Ëåéáíèöà ïîíÿòèå íè÷òî åùå íå 
ïðèîáðåëî òàêîãî ñòðîãî òåðìèíîëîãè÷åñêîãî ñìûñëà, êàê ýòî ïðîèçîøëî óæå 
â ôèëîñîôèè Õàéäåããåðà èëè Ñàðòðà. Áîëåå òîãî âî ôðàíöóçñêîì ÿçûêå â ýòî 
âðåìÿ îáùåóïîòðåáèòåëüíûì ÿâëÿåòñÿ rien â îòëè÷èå îò ñëàáî çàêðåïèâøåãîñÿ 
â ñîçíàíèè néant, íåñóùåãî â ñåáå ëàòèíñêóþ îñíîâó. 

Îäíàêî êîãäà ïåðåâîäÿòñÿ ðàññóæäåíèÿ Õàéäåããåðà, íàïðèìåð, âî 
«Ââåäåíèè â ìåòàôèçèêó», òî ïåðåâîä÷èê íå îãðàíè÷èâàåòñÿ èñïîëüçîâàíèåì 
ñëîâà rien, à ââîäèò òàêæå è néant, âðîäå áû, àáñîëþòèçèðóÿ òåì ñàìûì 
íè÷òî: «Car pourquoi questionner sur le néant? Le néant est simplement: rien. 
Le questionner n’a plus rien à rechercher ici. Et surtout la mention du néant ne 
nous avance absolument pas pour la connaissance de l’étant» [öèò. ïî: Êóðòèíå 
2007, 30]6  — «Èáî ÷òî åùå ìîæíî ñïðîñèòü î íè÷òî? Íè÷òî åñòü ïðîñòî íè÷òî. 
È ñïðàøèâàíèþ çäåñü íå÷åãî áîëüøå èñêàòü. Ââåäåíèå òåðìèíà íè÷òî íå 
ïðèáàâëÿåò íàì íè éîòû â ïîçíàíèè ñóùåãî» [Õàéäåããåð 1997, 106]. Ñëåäóåò 
îãîâîðèòü, ÷òî ñ ôðàíöóçñêîãî ÿçûêà õàéäåããåðîâñêîå ïîëîæåíèå áûëî áû 
òî÷íåå ïåðåâåñòè êàê «Íåáûòèå åñòü ïðîñòî íè÷òî», ïðè÷åì ïîä ñëîâîì «íè÷òî» 
ïîäðàçóìåâàòü áóêâàëüíîå ôðàíöóçñêîå «íåñóùåå» (rien)7 . Â ðóññêîì ïåðåâîäå 
äàííûé íþàíñ ñîâñåì íå âèäåí. Âìåñòå ñ òåì â äðóãèõ ñëó÷àÿõ õàéäåããåðîâñêîå 
«íè÷òî» ïåðåâîäèòñÿ ñëîâîì rien. Òàê âûøåïðèâåäåííàÿ öèòàòà èç ëåêöèè 

5 «Ïðè âñåì âíåøíåì ñõîäñòâå ïîçèöèè Õàéäåããåðà è Ñàðòðà èìåþò ìàëî îáùåãî. 
Ñàðòð, èñïîëüçóÿ îò÷àñòè òåðìèíîëîãèþ Õàéäåããåðà, ñêëàäûâàåò èç íåå äðóãîå öåëîå» 
[Ìèõàëüñêèé 2010, 316, à òàêæå 314-315]. 

6 Íà íåìåöêîì ÿçûêå ýòî âûãëÿäèò òàê: «Denn was sollen wir nach dem Nichts noch 
weiter fragen? Nichts ist einfach nichts. Das Fragen hat hier nichts mehr zu suchen. Mit 
der Anführung des Nichts gewinnen wir vor allem nicht das Geringste für die Erkenntnis 
des Seienden» [Õàéäåããåð 1983, 25].

7 Ýòî ñîãëàñóåòñÿ ñ îïðåäåëåíèåì Íè÷òî, äàííûì Õàéäåããåðîì â «×òî òàêîå 
ìåòàôèçèêà?»: «Â ñàìîì äåëå, Íè÷òî åñòü îòðèöàíèå âñåé ñîâîêóïíîñòè ñóùåãî, îíî — 
àáñîëþòíî íå-ñóùåå» [Õàéäåããåð 1993, 18].
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«×òî òàêîå ìåòàôèçèêà?» íà ôðàíöóçñêîì ÿçûêå âûãëÿäèò òàê: «N’y a-t-il le 
rien que parce qu’il y a le ne-pas, c’est-à-dire la négation ? Ou est-ce l’inverse ? 
N’y a-t-il la négation et le ne-pas que parce qu’il y a le rien? …Nous affirmons : 
le rien est plus originel que le ne-pas et la negation. …Le rien lui-même néantit» 
[Õàéäåããåð 2012, 5-6, 12]. 

Òàêèì îáðàçîì, äàæå ïðè îòñóòñòâèè òàêîãî æå íàãëÿäíîãî ðàçëè÷èÿ äâóõ 
íè÷òî, êîòîðîå ìû íàõîäèì âî ôðàíöóçñêîì òåêñòå, ïåðåâîä íà àíãëèé-ñêèé 
ÿçûê ïîçâîëÿåò â áîëüøåé ñòåïåíè ñõâàòèòü ýòî ðàçëè÷èå, íåæåëè â ðóññêîì è 
íåìåöêîì âàðèàíòàõ. Íà íåìåöêèé ÿçûê íàçâàíèå òðàêòàòà ïåðåâåëè êàê «Das 
Sein und das Nichts», à ïðèâåäåííóþ âûøå ñàðòðîâñêóþ öèòàòó ñëåäóþùèì 
îáðàçîì: «Die Bedingung dafür, daß die menchliche-realität die welt ganz oder 
teilweise negieren kann, ist also, daß sie das Nichts in sich trägt als das nichts, durch 
das ihre Gegenwart von ihrer ganzen Vergangenheit getrennt ist» [Ñàðòð 2001, 
89-90]. Ìû âèäèì, ÷òî â íåìåöêîì ïåðåâîäå òàêæå íå ïåðåäàåòñÿ ôðàíöóçñêèé 
àíàëîã óïîòðåáëåíèÿ ñëîâà «íè÷òî», êàê è â ðóññêîì, õîòÿ ñóáñòàíòèâàöèÿ 
nichts ïðè ïåðâîì èñïîëüçîâàíèè âñå æå ïîçâîëÿåò îáíàðóæèâàòü ñîîòâåòñòâèå 
ôðàíöóçñêîìó néant â ïðîòèâîïîëîæíîñòü âòîðîìó íåñóáñòàíòèâèðîâàííîìó 
èñïîëüçîâàíèþ äàííîãî ñëîâà, ñîîòâåòñòâóþùåìó rien. Â ãëîññàðèè ïåðåâîä÷èê 
óêàçûâàåò íà ñëîæíîñòü ïåðåâîäà ýòèõ ïîíÿòèé, ïðåäëàãàÿ ïîíèìàòü äàííîå 
ðàçëè÷èå ñëåäóþùèì îáðàçîì: néant ÿâëÿåòñÿ òåì íè÷òî, êîòîðîå îòíîñèòñÿ 
ê õàðàêòåðèñòèêå ñòðóêòóðû ñîçíàíèÿ, ò. å. ïî ñóùåñòâó, ñâÿçàíî òîëüêî ñ 
ñîçíàíèåì, â òî âðåìÿ êàê rien îòíîñèòñÿ ê òîìó, ÷òî ñîçíàíèÿ ëèøåíî, ò. å. 
èìåííî ê êîíñòàòàöèè îòñóòñòâèÿ ÷åãî-òî â âåùíîì ìèðå. Ïðè÷åì îãîâàðèâàåòñÿ, 
÷òî Ñàðòð ñàì íå âñåãäà ñîáëþäàåò ïîäîáíîå ðàçëè÷åíèå, ñìåøèâàÿ ýòè ïîíÿòèÿ 
â ðàçëè÷íûõ êîíòåêñòàõ8. Íåìàëîâàæíî è òî, ÷òî â íåìåöêîì ïåðåâîäå ðÿäîì 
ñ íåìåöêèìè ñëîâàìè nichts óêàçàíû ñîîòâåòñòâóþùèå èì ôðàíöóçñêèå 
ñëîâà (÷òî ïîçâîëèëî áîëåå òî÷íî ïðîäåìîíñòðèðîâàòü òî ðàçëè÷èå, êîòîðîå 
íàëè÷åñòâóåò â îðèãèíàëå è êîòîðîå, õîòü è îò÷àñòè, íî óäàëîñü ñîõðàíèòü â 
àíãëèéñêîì ïåðåâîäå), ÷åãî íå ñäåëàíî è ÿâëÿåòñÿ ñóùåñòâåííûì óïóùåíèåì 
â ðóññêîì ïåðåâîäå.

Èòàê, ïðè àíàëèçå ðóññêèõ ñëîâ «íå÷òî» è «íè÷òî», ìû îáíàðóæèâàåì 
ñïðàâåäëèâîñòü çàìå÷àíèÿ Ñ. Í. Áóëãàêîâà î òîì, ÷òî ãðå÷åñêîå μὴ ὂν, íåðåäêî 
ïðèðàâíèâàåìîå ê «íè÷òî», ñëåäîâàëî áû ïîíèìàòü, à âîçìîæíî è ïåðåâîäèòü, 
êàê «íå÷òî» [ñì.: Áóëãàêîâ 1994, 130-138]9 . Â ñëó÷àå ïåðåâîäà rien áîëåå òî÷íûì 
åìó ðóññêèì ýêâèâàëåíòîì áóäåò ìåñòîèìåíèå «íå÷òî»10  (íåñóùåå) â ñìûñëå 
îòðèöàíèÿ êàêîãî-òî îò÷åòëèâî ïîíèìàåìîãî åäèíè÷íîãî ñóùåãî, ò. å. «íå÷òî» 
êàê «íå òî» («òî» â ñìûñëå àðèñòîòåëåâñêîé ïåðâîé ñóùíîñòè). Ýòî áóäåò 
ðàñõîäèòüñÿ ñ ïðèâû÷íî ïðèíÿòûìè ïðàâèëàìè ïåðåâîäà, êîòîðûå ïîñòðîåíû 

8 «Das néant ist Struktur des Bewußtseins, das rien ist unbewußtes Nichts (90). Sartre 
hält sich nicht immer an diese Unterscheidung» [Ñàðòð 2001, 1119].

9 «Ñáîé ðóññêîãî ÿçûêà: âìåñòî íå-÷òî íè-÷òî, — îñîáåííî îçàäà÷èâàë Ñ. Áóë-
ãàêîâà» [Êóâàêèí 1993, 77].

10 Íàïðèìåð, íà âîïðîñ «×òî-òî íå òàê?» ìû ìîæåì îòâåòèòü «Âñå òàê». Âî 
ôðàíöóçñêîì ÿçûêå ýòî «âñå òàê» è ìîæåò ïåðåäàâàòüñÿ ñ ïîìîùüþ rien (òàêæå ìîæíî 
ýòî ïåðåäàòü íàïîäîáèå — «íè÷åãî, âñå íîðìàëüíî»)
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íà ïðÿìîëèíåéíîé îòñûëêå ê çíà÷åíèþ ôðàíöóçñêîãî «íè÷òî», íàíîñÿùåé 
óùåðá èìåþùèìñÿ çäåñü ñìûñëîâûì è ýòèìîëîãè÷åñêèì îòòåíêàì. Rien â 
âîïðîñèòåëüíûõ ïðåäëîæåíèÿõ èìååò çíà÷åíèå íåîïðåäåëåííûõ ôîðì «÷òî-
íèáóäü», «÷òî-ëèáî». Ïîìèìî ýòîãî ýòèìîëîãè÷åñêè rien îçíà÷àåò «íå-ñóùåå» 
(íå-âåùü), à êàê ìû óêàçûâàëè, ðóññêîå ìåñòîèìåíèå «íå÷òî», âîçâåäåííîå 
ê «íå-òî», òàêæå ìîæåò áûòü ïðåäñòàâëåíî êàê «íå-ñóùåå», ò. å. íå êàêîå-òî 
ñóùåñòâóþùåå â íàëè÷íîì áûòèè èçâåñòíîå íàì êîíêðåòíîå èíäèâèäóàëüíîå 
ñóùåå, à íåîïðåäåëåííîå ñóùåå, íåèçâåñòíîå íàì «÷òî», è â ýòîì ñìûñëå 
íåñóùåñòâóþùåå, íî âìåñòå ñ òåì âñå æå ñóùåñòâóþùåå. Ïðèáëèçèòåëüíî ýòîò 
æå ñìûñë ìû èçâëåêàåì èç ôðàíöóçñêîãî «rien» è àíãëèéñêîãî «nothing», õîòÿ 
â òðàäèöèè äàííûõ ÿçûêîâ çíà÷åíèå ýòèõ ñóùåñòâèòåëüíûõ îòîæäåñòâëÿåòñÿ ñ 
«íè÷òî», à íå ñ «íå÷òî», ÷òî, åñòåñòâåííî, íàõîäèò ñâîå îòðàæåíèå è â ðóññêîì 
ïåðåâîäå. 

Òàêèì îáðàçîì, â õîäå ðàçâèòèÿ ôðàíöóçñêîãî ÿçûêà «rien» íà÷èíàåò 
ñâÿçûâàòüñÿ ñ îòðèöàòåëüíûì «íè÷òî», à íå ñ îòðèöàòåëüíûì ñóùåñòâèòåëüíûì 
íå-ñóùåå, íà ÷òî óêàçûâàëà ñàìà êîðíåâàÿ îñíîâà ñëîâà, î÷åâèäíîñòü ñâÿçè 
êîòîðîé ñ ôàêòîì âåùíîñòè ñ òå÷åíèåì âðåìåíè ñòåðëàñü. Äàííîå îáñòîÿòåëüñòâî 
îïðåäåëèëî ðóññêèé ïåðåâîä, â êîòîðîì ñîáëþäåíà ýòà ñëîæèâøàÿñÿ íîðìà. 
Âìåñòå ñ òåì, ñ ó÷åòîì âñåãî ñêàçàííîãî, ïîíÿòíåå áûë áû áóêâàëüíûé ïåðåâîä 
rien («íè÷åãî») êàê íå-ñóùåå. Èñïîëüçîâàíèå «íè÷òî» â àêêóçàòèâå («íè÷åãî»), 
êàê ýòî äàíî âî ôðàíöóçñêîì ÿçûêå, ïðè òàêîì æå ïåðåâîäå íà ðóññêèé ìàëî 
÷òî ïðîÿñíÿåò, òàê êàê â îòëè÷èå îò ïðèíöèïèàëüíîãî è çðèìîãî ðàçëè÷èÿ 
ñàìèõ ñëîâ âî ôðàíöóçñêîì ÿçûêå (néant — rien) â ðóññêîì ÿçûêå ìû âèäèì 
òîëüêî ðàçëè÷èå â ïàäåæíîé ôîðìå (íè÷òî — íè÷åãî). 

Ñàðòð íå ñëó÷àéíî èñïîëüçóåò ðàçíûå ôîðìû «íè÷òî» («néant» è «rien»), 
ïîçâîëÿþùèå åìó ðàñêðûâàòü ñóùåñòâî âîïðîñà î íè÷òî. Äëÿ Ñàðòðà ýòè 
ñëîâà íå ÿâëÿþòñÿ íè ñèíîíèìàìè, íè âûðàçèòåëÿìè îäíîãî è òîãî æå ñìûñëà, 
ñêðûòîãî çà íèìè. Ñàðòðîâñêîå néant (íè÷òî), îïèñûâàåìîå äåñêðèïòèâíî, èìååò 
îòíîøåíèå ê àïîôàòè÷åñêîé ïðîöåäóðå, ïðèìåíÿåìîé â ñëó÷àå íåîáõîäèìîñòè 
êàê-òî ïîäñòóïèòüñÿ ê âîçìîæíîñòè îïðåäåëåíèÿ, íàïðèìåð, Åäèíîãî, ÷òî 
îêàçûâàåòñÿ íåâîçìîæíûì. Òî åñòü ìû ñòàëêèâàåìñÿ ñ ñèòóàöèåé íå ÷àñòè÷íîãî, 
ìîäàëüíîãî, à ïîëíîãî îòðèöàíèÿ âñåãî òîãî, ÷òî õîòü êàê-òî ìîæåò ñâÿçûâàòü 
«îïðåäåëÿåìîå» ñ ïîíÿòèÿìè, îòíîñÿùèìèñÿ ê ñóùåñòâóþùåìó, ê íàëè÷íîìó 
áûòèþ, ê âîîáùå áûòèþ. Õîòÿ, ïðèòîì ïðè âñåì, òàêîå ïîëíîå îòðèöàíèå 
îêàçûâàåòñÿ âîâñå íå òîæäåñòâåííî ïàðìåíèäîâñêîìó íè÷òî.
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