Тема 6. Особливості міфологічного освоєння світу. 

1. Головні характеристики міфологічної свідомості. 
2. Простір і час як основні форми міфологічного світосприйняття. 
3. Ім’я та слово як форми міфологічної свідомості.
Міфологічна свідомість розпочинається з колективної самооцінки, яка склалася в родовій общині на основі емоційного осмислення досвіду практичного осягнення світу в межах самоствердження давньої родової спільноти. Безпосередній практичний досвід породжував потребу освоєння світу, необхідність здобути певні навики діяльності для досягнення запланованих результатів. Людина звикає передбачати наслідки своїх дій.
Спочатку, у процесі пізнання світу об’єктивна інформація змішувалась з фантастичним домислюванням, згодом ці уявлення набували сакрального змісту.
Міф зароджувався з узагальнених емоційних уявлень про цілісний засвоєний світ. Етнографи помітили, що загальною рисою первісних людей усіх рас є те, що вони не вміють стримувати емоції. Ж.-Ж. Руссо зазначав: “Почувати я почав швидше, аніж мислити; це спільний ідеал людства”28. Водночас такі емоційні судження зазвичай мали колективну природу та вираження. Міфологічна інтерпретація характерна саме для колективних форм діяльності; індивідуальні дії в міфі інтерпретовані в дуже небагатьох випадках, лише якщо осмислювалися стосовно колективу. Ф. Кессіді: “в міфі колективні уявлення, почуття і переживання переважають над індивідуальними, панують над ними. Панування міфу означає безособовість, розчинення індивіда в первісному колективі, родовій спільноті”.
Для давньої міфологічної свідомості характерна специфічна комунікативність: це знання призначалося лише для вузького кола посвячених і тому було замкнутою парадигмою, котра циркулювала досить консервативно в родовій спільноті. Комунікативна роль проявлялася найповніше під час обрядів. Тут комунікативна функція спрямована на освоєння часу, на передання сакрального знання наступним поколінням. Давня людина іце не усвідомлювала проблеми достовірності свого досвіду, для міфологічного складу розуму “те, що хвилює” дорівнює “тому, що існує”. По суті, міфологія розпочинається там, де страшне осягнуто, коли вивчені всі параметри, можливості шкідливого для людини. (Під страшним найчастіше розуміється невідоме, оскільки невідоме завжди навіює страх людині, - вона про нього нічого не знає і воно відрізняється від відомого (існуючого) для неї знання).
Первісна людина створює особливу модель світу, описуючи взаємозв’язки основних просторових та часових координат, визначаючи власне місце чи місце спільноти в міфологізованому просторі. Універсальний спосіб опису світу в архаїчних традиціях репрезентує система фундаментальних протиставлень: просторових (верх-низ, лівий-правий, схід-захід, небоземля, дім -л іс), часових (день-ніч, літо-зима), абстрактних (парне-непарне), а також тих, які втілюють сприятливі та несприятливі для колективу явища (щастя-нещастя, добро-зло, космос-хаос).
Картина освоєного світу в уявленні давньої людини складається з денної та нічної, які суттєво відрізняються одна від одної. День і ніч асоціюються в первісній свідомості зі світлом і темрявою. До головних форм освоєння світу людиною належать: простір, час, слово, ім’я, оцінка.
2.2. Простір і час як основні форми міфологічного світосприйняття
Освоєння простору в архаїчних формах міфологічної свідомості відбувається значно раніше, ніж часу. Община і територія існування, яку освоїла первісна людина, відображається в міфологічній свідомості як “цей” світ або просто світ (космос) - на противагу “іншому”, потойбічному світові. Уявлення про облаштування світу відповідали формам людського співжиття та культури.
Чужий світ починався за межами освоєної території; його з самого початку осмислювали та ототожнювали зі світом смерті. Він мав і вертикальні координати: верх (рай), низ (пекло, загробний світ); і горизонтальні: своя територія - це життя, за її межами - смерть. В архаїчних традиціях він розміщувався в чагарниках, гирлах річок тощо, померлі могли продовжувати життя мисливців, перетворюватися в тварин та птахів, у вигляді духів повертатися до співплемінників. У розвинених міфологіях світ мертвих відмежований від землі живих, ототожнювався з підземним (рідше - небесним) світом, у горизонтальній проекції світу - розміщувався за потоками, горами та іншими перешкодами, які померлий мав подолати під час загробної мандрівки. Звідси уявлення про необхідність човна, коня та інших транспортних засобів, про провідників душ, шаманів, які вказують дорогу в загробний світ... 
Життя в потойбічному світі могло повторювати земне, іноді - в інверсії (коли на землі день, на “тому” світі - ніч, померлі ходять догори ногами, їхня їжа смертельна для живих). В інших традиціях грішні душі (тіні) вели нерадісне існування, а праведні мешкали в країні достатку. Долі померлих залежали від їхнього статусу, способу смерті, земного життя.
Після смерті людина, згідно з первісними уявленнями, набувала нового статусу, оскільки смерть не розглядали як кінець людського існування. Змінивши статус, померлий здобував і нові характеристики, тому до нього було двояке ставлення: з одного боку, він набув силу духів-предків і міг допомагати своїм, тому його треба було шанувати, з іншого - він уявлявся небезпечним, оскільки перебуває серед чужих і може наробити шкоди живим, тому його варто було уникати та вмилостивлювати визначеними способами.
Неоднозначне ставлення до смерті зумовило формування складної системи похоронних ритуалів, головною ідеєю яких було шанування померлих та культу предків. Усі дії, що виконуються у процесі поховання померлого, спрямовані на забезпечення успішного переходу душі покійного в інший світ і на охорону живих від можливого негативного впливу того, хто перейшов у “чужий” світ та перестав бути для нас “своїм”. Щоб заборонити йому шкодити живим, звичай вимагає не залишати мерця одного. Дуже часто (а це характерно і для ментальності українців) розрізняють також те, як помирала людина — своєю смертю чи було вчинено самогубство, і відповідно до цього використовували різні обряди. Зазвичай самогубців навіть не хоронили разом з тими, хто помер своєю смертю, вважаючи їх такими, що відійшли від загального міфу поклоніння вищим силам і намагаються змінити світовий устрій, ставши на їхнє місце, замахнувшись на їхню владу.
Зі смертю людини змінюється соціонормативна культура (поведінка людей) та культурно-побутова символіка. Після поховання прийнято відбувати жалобу, яка виявляється в тому, що людина в жалобі поводиться і одягається відповідно, як передбачено звичаєвим каноном, яким регламентується навіть термін жалоби. За звичаєм померлих обмивають і одягають у нове вбрання, при чому європейська традиція регламентує для людей похилого віку одяг переважно темних кольорів, молодших - світліших, неодружених дівчат та хлопців — весільний одяг, щоб були готові до освячення нової сім’ї, якщо знайдуть собі пару в “чужому” світі. У день похорону родичі та знайомі небіжчика прощаються з ним, проводжаючи у “далеку дорогу”, аж до місця поховання, з якого починається вхід у позаземне життя. Після похоронного обряду влаштовують поминальну ритуальну частину (у деяких народностей її включають в обряд поховання) з обов’язковим вживанням ритуальних страв.
Поминають покійника також через дев’ять, сорок днів та через рік. Усе це пов’язано з символікою чисел, яка є приблизно однаковою в різних культурах. Також серед символів, що представляють ритуальні акти є запалення свічок, покладання на могилу квітів тощо.
Земний світ також протиставлявся небесному світові богів та духів, який уявлявся краще організованим та більш досконалим, ніж “свій” світ. Водночас він був прототипом земного світу, тому тут діяли схожі закони, суспільні відносини та й навколишнє середовище мало відповідати звичному, наділяючись префіксом “най”.
Освоєний простір ієрархічно організовувався концентричними колами навколо центру світу, що символізувався світовим деревом як світовою віссю, що пов’язувала землю і небо. Світове дерево в міфологічній картині світу постає універсальним символом, що поєднує всі сфери світобудови: крона його сягає небес, коріння опускається в підземний світ, стовбур асоціюється із серединним світом - землею. У деяких міфологічних системах замість світового дерева символом світової осі може виступати світова гора, світовий стовп, храм, колона, хрест, драбина тощо. Зі світовим деревом пов’язані істоти, що втілюють космічні зони: верховіття найчастіше зображається із птахом (чи птахами), біля стовбура - копитні (коні, олені інші), іноді людина, біля коріння - змія. Горизонтально світове дерево моделює простір, орієнтований на сторони світу: відповідно у різних моделях світу наявні п’ять дерев - у центрі і по головних напрямках, або світове дерево оточують четверо тварин, чотири божества тощо.
З просторовою ієрархією ототожнювали аксіологічну ієрархію, яка також мала координати горизонтальні - верх, низ та вертикальні - праве, ліве, де “праве” і “верх” - мають позитивний зміст, а “ліве” і “низ” - негативний. У європейських уявленнях ліве пов’язане з пеклом, праве - з раєм, праворуч від людини стоїть його ангел-охоронець, а ліворуч - чорт (звідси традиція плювати через ліве плече). Зв’язок правого з позитивним, а лівого з негативним відобразився в термінології традиційного права, наприклад, в українців - правда і кривда, зберігся у фразеологічних зворотах, таких як “права справа”, “ліві доходи” тощо.
Дещо пізніше від простору осмислювали час. Дослідники говорять, що первісна людина жила емпіричним теперішнім часом. Уже освоївши визначену територію, вона все ще продовжувала жити в теперішньому часі. Загалом ставлення первісної людини до часу було досить складним.
Аналізуючи архаїчні міфологічні уявлення про час, які існують у первісній культурі, М. Еліаде писав про відсутність історичного часу та появу міфологічного часу через усвідомлення природних ритмів руху планет, кліматичних процесів тощо.
Міфологічний час - не реальний час, а час “першопредметів, першодій та першотворення”, що передує емпіричному (історичному) часові. У міфологічний час першопредки, деміурги, культурні герої створили нинішній стан світу, а також взірці та санкції соціальної поведінки. “Для міфологічного мислення, - зазначав Є. М. Мелетинський, - міфічний час уявляється сферою першопричин наступних дійсних емпіричних дій, пояснення будови речі тотожне розповіді про те, як вона робилася, опис оточуючого світу дорівнює викладу історії його творення.
Міфічний час є першоосновою не лише причин, архетипних праобразів, але і магічних духовних сил, які активізовані під час ритуалів, котрі інсценізують події міфологічного часу (особливо під час календарних свят, ініціацій і т. п.), продовжують підтримувати порядок у природі та суспільстві”.
Міфологічний час особливо характерний для архаїчних міфологій, проте певні уявлення про особливу початкову епоху трапляються й у вищих міфологічних системах, іноді як ідеальний “золотий вік” чи, навпаки, як час хаосу, що підлягає подальшому впорядкуванню. Пізніше цей час перетворюється на славетну героїчну епоху єдності народу, могутньої державності, великих війн тощо. У міфологіях, пов’язаних з вищими релігіями, міфологічний час уявляється як епоха життя та діяльності обожнених пророків, засновників релігійних систем і общин.
Поряд із уявленнями про початковий час виникають уявлення
про останній час, про кінець світу. Наслідком осягнення часу
первісною людиною є поява біографій богів і героїв, в яких
описано їхній життєвий цикл та головні подвиги.
Для міфологічної свідомості характерна й аксіологічна
інтерпретація часу. Л. Леві-Брюль говорив про розрізнення
давніми людьми щасливого та нещасливого часу. Зазвичай
щасливим вважали час першоподій та першотворення, тобто
міфологічний час, а нещасливим - майбутній час. Це пов’язано
із тим, що освоєння часу відбувалося в двох напрямах: у мину​
ле, яке ототожнювалося з радістю, оскільки це був “час богів та
героїв”, тобто сакральний час, та майбутнє, яке асоціювалося
зі страхом та тривогою, оскільки воно було невизначеним та
залежало від діяльності людей. Окрім того, майбутнє дуже
часто змальовували апокаліптично через очікування можливої
кари богів як реакцію на невідповідну божественним законам
поведінку спільноти.
Для підтримання зв’язку з міфологічним часом і з’явився
механізм обряду, ритуалу, традиції, завдяки яким стає можли​
вим повернення до джерел, повторення божественної діяль​
ності, сакралізація сьогодення та уникнення нещ асливого
майбутнього.
2.3. Ім’я та слово як форми міфологічної свідомості
У процесі дослідження становлення вербальної мови вчені
дійшли висновку, що друга сигнальна система у своєму розвит​
ку проходить такі етапи: сигнали-команди, озвучені жести, сло-
во-речення, двочленне речення, розгорнуте синтаксування.
Щодо появи слова, то прийнято вважати, що перший етап
- це застосування емоційних вигуків, які привертали уваїу спів-
племінників, а також вигуки емоційного супроводу жестового
спілкування. Другий, завершальний етап - поява імен. Отже,
можемо припустити, що міфологічна свідомість розвивається
в напрямі від осягнення навколишнього світу до розуміння
самого себе. Це підтверджують і більшість давніх міфологій, у
яких найдавнішими вважаються міфи етіологічні, серед яких
більш давніми є міфи про появу природніх явищ, далі міфи
про кульїурні та соціальні явища.
Слово виражає в першу чергу ставлення людини до речі,
смисл речі для людини, а найчастіше - смисл, який людина
надає речам у соціальній практиці. Тому в міфологічній свідо​
мості слово має надзвичайно важливу функцію, - називаючи
річ певним словом людина надає їй іменної субстанції, тобто
визначає її місце в природному світі та світі людей.
Слово виявляє й духовне життя народу, його ціннісний
потенціал. “Міфологія - це історія міфічного світобачення,
в чому б воно не виражалось: у слові і розповіді чи в речовій
пам’ятці, звичаї і обряді”31, - писав О. О. Потебня. Міф у нього
є початком усієї подальшої духовності мови. Еволюція міфів
свідчить не про падіння, а про підвищення (ускладнення) люд​
ської думки.
Міф полягає в перенесенні індивідуальних рис образу, що
повинен пояснити явище (чи низку явищ), на саме явище.
У міфологічному мисленні ще не відбулося відокремлення
образу речі від самої речі, об’єктивного від суб’єктивного,
внутрішнього від зовнішнього. “Міфологічний образ не вигад​
ка, не свідомо довільна комбінація наявних в голові даних, а
таке їх поєднання, яке здавалось найбільш достовірним дій​
сності”.
Міф народжується як результат подвійної мисленнєвої
процедури. По-перше, земні явищ а і предмети послужили
відповіддю на запитання про устрій небесного світу. З іншого
боку, виникло питання про самі земні об’єкти. Відповідь на ньо-
го - уявлення про небесний світ. Усі ці уявлення відображені
в мові тієї чи іншої групи і дійшли до нашого часу у вигляді
фольклору. Тут небесна символіка - один із декількох рівнів
міфологічного тексту. Виникнення символів зумовлено ходом
еволюції мови і мислення. Слово поступово втрачає свою внут​
рішню форму, своє найближче етимологічне значення. На його
відновлення орієнтовані символи, без яких не може існувати
жодна міфологія. Саме тому символ стає визначальним для
існування та розуміння будь-яких міфологічних уявлень.
За допомогою слова людина в міфі може впливати на інших
людей чи оточуючий світ, провадити магічну діяльність. Слово в
міфі обов’язково предметне і не існує поза матерією. “Міфічне сло​
во вагоме, речеве і діє так само реально та зримо, як діють люди
у звичних умовах раціональності як матеріальні носії обох дій. А
дії мовчазних предметів прочитуються так само красномовно, як
би вони паралельно коментувались яким-небудь стороннім спос​
терігачем, міфічне слово продукує із себе річ так само, як міфічна
річ розповідає про себе однією своєю присутністю”
Основним словесним вираженням у міфі є міфічне ім ’я,
на думку Ю. Лотмана, “знак у міфологічній свідомості анало​
гічний до власного імені... те, чи інше ім’я не характеризуєть​
ся диференційними ознаками, але тільки позначає об’єкт, до
якого прикріплене дане ім ’я; багато однойменних об’єктів не
розділяють з необхідністю ніяких спеціальних властивостей,
крім властивостей володіння даним іменем”.
Міфічне ім ’я - це знак, що фіксує емоційно ціннісний і
цілісний образ явища, який моделює освоєний світ та ідеально
тотожний до нього. А. Ф. Лосєв “розгорнутим магічним ім’ям”
називав сам міф, який відповідає символізації іменем “чудесної
особистісної історії”
У міфологічній свідомості звуки навколишнього світу
уявляються голосами космосу-тотему, тому вимовляння імені
має сакральний смисл. Для первісної людини дізнатися ім’я
означало отримати владу над його володарем. Тому процес
найменування набув сакрального значення. Нове ім’я люди​
на отримувала також набуваючи іншого соціального статусу.
Окрім того, ім ’я може нести деякий ціннісний потенціал: є
імена, які потрібно заслужити, вони представляють носію пев​
ний комплекс вимог. Тепер цю функцію перебрали на себе
імена, що характеризують здобутки в професійній діяльності,
наприклад, майстер спорту, доктор наук, народний артист,
“король репу” тощо.
В архаїчній культурі процес найменування відображав
динаміку освоєння світу. Імена предметів, що оточують лю ​
дину, згодом були переосмислені як нижчі духи, міфологічні
істоти.
Спочатку існувала обмежена кількість імен, вони були еле​
ментами єдиного цілого (складали його). Тому, коли хтось по​
мирав, його ім’я давали новонародженому, щоб не втратити
потенціал іменної субстанції, яка співвідноситься з могутністю
роду. Ім’я маніфестує соціальний статус носія, належність до
певної соціальної групи, роду чи могутнього тотему, які в разі
потреби можуть захистити носія імені. Зберігся звичай називати
дитину іменем предка чи в релігійних родинах - святого. Гарно
вибране ім’я має сприяти щастю та добробуту немовляти.
Важлива особливість імені - його аксіологічний зміст.
Перше, що можна сказати про назване - своє воно чи чуже,
безпечне чи небезпечне. У процесі повсякденного спілкуван​
ня користувалися зазвичай не іменами, а зверненнями, що
вказують на ступінь юродства чи соціального становища спів​
бесідника, пізніше - титул. В українській мові існує кличний
відмінок, який дає змогу звертатися до малознайомої людини,
не називаючи її імені (юначе, старче, отроче).
Необережне користування іменем могло нашкодити його
володарю. Але ім ’я могло нанести шкоди і тому, хто його нази​
ває. Особливо небезпечними в цьому сенсі були імена покій​
ника чи злого духа.
Особливість міфологічного імені полягає в тому, що всі
вони прив’язані до строго визначеного контексту, міфічної
ситуації. Якщо контекст втрачено, то міфологічне ім’я не під​
дається розкриттю. Водночас для сприйняття слова-поняття
потрібний значно менший контекст.
