Тема 8. Ритуал як найменша одиниця міфічної свідомості. 
1. Ритуальність міфічної свідомості. Основні види первісних ритуалів. 

2. Священнодійство та жертвоприношення як основні складові ритуалу. 

3. Міф. Ритуал. Традиція.

1. Ритуальність міфологічної свідомості. Основні види первісних ритуалів 
Особливістю міфічного мислення є те, що емоційні узагальнення, які з’являються внаслідок емоційної рефлексії, усвідомлюються в конкретній, предметно-символічній формі.

Людині необхідно підтримувати зв’язок з міфом, щоб останній продовжував жити повноцінним життям, в іншому випадку можлива його загибель. Реалізація міфу, впровадження його в життя протягом усього його існування відбувалася засобом ритуалу.

Переживаючи міф, зливаючись з ним через ритуал, людина розуміє необхідність наступного нового звернення до ритуалу, і так без кінця-краю. Човниковий рух від міфу через ритуал до індивіда є одним із найважливіших потоків, що пов’язують людину і світ.

Однією з фундаментальних позицій людського існування є ототожнення себе зі світом, з чимось іншим, відмінним від самої людини. Основою переживання тотожності є ритуал.

Ритуал — це послідовні символічні дії, що мають магічно-культове призначення. Ритуал є засобом передавання міфологічних духовних цінностей засобом освоєння часу через відтворення духовних традицій.

Ритуал розбудовується за принципом перетворення форми і є соціальним регулятором індивідуальної активності. Проте ритуал не є прерогативою лише давніх суспільств, він існує і досі, і люди як і колись залежать від нього. Засобом ритуалу реалізується зв’язок індивідів, соціальних груп, суспільства з найбільш значущими для них явищами, соціальними цінностями, інструментами, історичними подіями, людьми, природними об’єктами і процесами тощо.

У широкому смислі ритуал - це встановлений порядок дій, церемоній, що мають символічний смисл. Іншими словами, це стереотипна послідовність дій, які охоплюють жести, слова і об’єкти, виконуються на спеціально підготованому місці і призначаються для впливу на надприродні сили чи істоти в інтересах і цілях виконавців.

Сутність міфу - боротьба з хаосом, його переборення, перемога над ним і освоєння його. Ця перемога відбулася в давні часи, але потребувала і потребує тепер постійного підкріплення, яке здійснюється через повторення, символічно виконане.

Інструментом поновлення є обряд як соціально оформлений ритуал. Суттєвими для обряду були просторово-часові координати його здійснення (коли? і як?):

Час - у поворотні моменти сезонно-кліматичних процесів (символічно час обряду повертав людей до початку часів). Місце - центр світу (світова вісь).

Через ритуал звертаються до надприродних істот та померлих, зокрема через жертвоприношення, яке дає змогу спілкуватися з потойбічними силами через жертовну річ.

К. Леві-Строс, говорив, що ритуал - це магічна діяльність (зворотна до міфу), яка повертає до життя те, що в міфі було позбавлено життєвості. У ритуалі інтелектуальне буття міфу переводиться в емоційно-чуттєве переживання поточних подій.

Загалом ритуали можна поділити на: сезонні - присвячені культурно-відміченому моменту зміни кліматичного циклу чи такого роду діяльності людини, яка прямо пов’язана з кліматичними змінами (перш за все це сільськогосподарська діяльність), і за випадком. Останні залежать від обставин викликаних критичними випадками в житті окремої людини чи колективу:

а) церемонії життєвих зламів, що відбуваються для позначення переходу від однієї фази індивідуального життєвого циклу до іншої, і виконуються при народженні, досягненні повноліття, одруженні, смерті та подібних випадках;

б) ритуали гадання;

в) ритуали, що виконуються для умиротворення або винання надприродних істот і сил, які згідно з уявленнями людини міфологічного мислення накликають хвороби і невдачі;

г) церемонії, що виконуються (найчастіше політичною владою) для забезпечення здоров’я та родючості людей, тварин і злаків на певній території;

д) посвячення в жерці, релігійні організації і таємні спільноти;

е) щоденні побугові ритуали, які виконуються на індивіному рівні, інше.

Серед ритуалів за випадком одне із найважливіших місць займають ініціаційні ритуали, які знаменують зміну статусу людини в межах соціальної групи чи містичного (релігійного) товариства. Наприклад, це може бути переведення підлітків у традиційному суспільстві до класу дорослих, під час якого ті набувають нових характеристик, привілеїв та обов’язків. Ці ритуали наявні у всіх народів, особливо в давніх суспільствах. Ініціація зазвичай є сакральною подією і супроводжується святковим обрядом, різними випробуваннями: нанесенням татуювань, тілесних ушкоджень, хірургічних втручань (серед останніх обрізання, рубцювання, вибивання зубів ін.), посвяченням в таємниці та міфи спільноти. При цьому могли застосовувати засоби, які викликають сонливість чи значне зниженя больових відчуттів, які допомагали пройти випробовування. позиції і віку” та означив трьома фазами: розділення, межі із ’єднання.

Фаза поділення характеризується символічною поведінкою, що означає відкріплення особистості чи групи від займаного раніше місця в соціальній структурі чи від певних культурних обставин або того й іншого одразу.

Фаза меж і або “лімімальна фаза”, від латинського Іітеп - поріг, визначається тим, що в цей період особливості ритуального суб’єкта двоякі, він проходить через ту сферу культури, в якій дуже мало або немає зовсім властивостей минулого чи майбутнього стану.

В етап відновлення чи возз’єднання завершується перехід. Ритуальний суб’єкт - особистість чи група - знову набуває порівняно стабільного стану. У цей період очікується, що ритуальний суб’єкт поводитиметься відповідно до визначених звичних норм і етичних стандартів, що регламентують поведінку тих, хто займає визначене соціальне положення в системі таких положень.

Найцікавішим для нас є лімінальний період, адже, за твердженням А. ван Геннепа, лімінальність, маргінальність і вище положення в структурі - умови, в яких часто народжуються міфи, символи, ритуали, філософські системи і твори мистецтва. Власне він, завдяки своїй двозначності та невизначеності, характеризується великою різноманітністю символів у численних суспільствах, що ритуалізують соціальні і культурні переходи. Таких переходів відповідно до фаз є три:

1) прелімінальний (допороговий);

2) лімінальний (пороговий);

3) постлімінальний (післяпороговий).

Саме в лімінальному переході з ’являється інтерес до одиниці простору і часу, а разом з тим відбувається спрощення, навіть знищення соціальної структури. Соціальні відношення спрощуються, тоді як міф і ритуал збагачуються. Відповідно до поділу ритуалів на сезонні і за випадком, існує два головні типи лімінальності:

1) лімінальність, що виявляється в циклічному і календарному ритуалах;

2) лімінальність, що визначає зміни статусу.

У першому випадку це календарні обряди. Вони майже завжди торкаються великих груп і досить часто охоплюють все суспільство загалом. Дуже часто вони виконуються в точно визначені періоди річного виробничого циклу і свідчать про перехід від убогості до достатку (як на святах перших плодів чи врожаю) або ж від достатку до злиденності (коли очікуються труднощі через настання зими чи природних явищ, від яких захищаються магічним способом).

У другому — це обряди життєвих зламів, які можуть бути як індивідуальними, так і колективними, хоч частіше їх виконують для окремих людей.

Лімінальність життєвого зламу принижує та зрівнює кандидатів на більш високий структурний статус. Може бути постійне структурне підвищення особистості або ж тимчасовий обмін статусами між керівниками та підлеглими. Щоправда, зазвичай статус індивідуума змінюється безповоротно, а колективний статус його підлеглих залишається незмінним. “Життєві злами породжують ритуали, в яких і засобами яких часто радикально реструктуруються відношення між структурними позиціями і тими, хто ці позиції займає”. 

Тут варто розрізняти:

1) ритуали підвищення статусу - агресія є, але придушується, бо з набуттям вищого статусу набуваються більші привілеї і права;

2) ритуали зміни (тимчасової) статусу - ірупі, яка постійно займає низький статус, на деякий час дозволено діяти так, ніби вона займає високі структурні позиції.

У сучасній британській армії раз на рік, на Різдво, рядових за обідом обслуговують офіцери і сержанти. У західному суспільстві напередодні Дня всіх святих влада структурних низів проявляється в лімінальному верховенстві неповнолітніх. Діти, які беруть участь у цьому святі, проявляють і деякі лімінальні мотиви: маски забезпечують анонімність, наділяють їх силами диких, злочинних автохтонних надприродних істот.

В українській культурі цьому відповідає свято Меланки, коли дозволено обмінюватися статусом чоловікам і жінкам, що відображається через переодягання чоловіків в жіночий одяг, а жінок у чоловічий.

Ритуали зміни статусу своїми символічними і поведінковими взірцями висвітлюють ті соціальні категорії і форми групування, які вважаються аксіоматичними і незмінними як по

суті, так і в міжособистісних відносинах. З погляду пізнання, ніщо так не підкреслює норму, як абсурдність чи парадокс. З погляду емоцій ніщо не дає такого задоволення як екстравагантна поведінка чи тимчасово знята заборона.

Ритуали зміни статусу використовують обидва аспекти.

Звеличуючи низьке і принижуючи високе, вони заново утверджують ієрархічний принцип. Коли низи пародіюють (часто до карикатурності) поведінку верхів і стримуючи прояви гордості, цим підкреслюється розумність повсякденної, передбачуваної культурою, поведінки різних верств суспільства.

“Ритуали і міфи... руйнують і знову складають цілісні сукупності подій (у плані психологічному, соціально-історичному або технічному) і користуються цим, як і незруйнованими частинами, для структурних розміщень, перемінно виступаючи

то ціллю, то засобом”44, при цьому “кожен міф пояснює, як

визначена ціль була досягнута такими ж визначеними засо​

бами”45. Первісне суспільство виконує свої священні обряди,

жертвоприношення, освячення та містерії як запоруку благо​

денства світу.

Складаючи міф, первісна людина намагається пояснити

світ розмаїтих явищ виведенням зі сфери божественного. При

чому теоретична (словесна) частина розчиняється в практичній

сфері яку згодом репрезентує обряд, як у деякій живій дії та

послідовності відповідних вчинків і подій. Тому обряд є міфо​

логічною поведінкою.

4.2. Священнодійство та жертвоприношення як основні складові ритуалу
Важливим для цієї специфічної поведінки є усвідомлення

“святості”, магічності дії. Священне дійство - це щось біль​

ше, ніж просто удавана дійсність, бо випливає з осягнення й

усвідомлення світу та себе; це також більше, ніж символічне

втілення; воно - містичне перетворення. У ньому все набуває

прекрасної, чинної священної форми. Учасники ритуалу пере​

конані, що їхнє дійство актуалізує, втілює певне божественне

благо або є його необхідною умовою, воно приносить такий по​

рядок речей, який вищий за той, що серед нього вони звичайно

живуть. Обряд чи ритуальний акт відтворює певну космічну

подію, те, що відбулося в природі. Проте тут не відбувається

звичайна імітація, відображення існуючого, а швидше ототож​

нення, містичне повторення подій, від-творення - творення

події, як такої, що була під час творення світу. Обряд породжує

ефект, який не стільки показується образно, скільки дійсно

відтворюється в дії. Тому функцією обряду є аж ніяк не просте

наслідування: він дає змогу його учасникам брати безпосеред​

ню участь у самій священній події.

У первісному суспільстві кожна культова дія, відтворюючи

певну космічну міфологічну подію, спонукає богів здійснити її

насправді. Під час великих календарних свят громада відзначає

найважливіші події в житті природи, виконуючи сакральні

дійства, в яких відбиті зміни пір року, схід і захід небесних тіл,

зростання і достигання врожаю, народження, життя й смерть

людини та тварини. Архаїчна людина відтворює лад речей у

природі таким, яким він відбився у її свідомості. “Дикун майже

не відрізняє природного від надприродного. Світ для нього є

творінням надприродних, антропоморфних істот, які діють зі

спонукань, схожих на його власні, і які можуть бути розчулені

закликами до співчуття. При такому баченні світу дикун не

бачить межі своєї здатності впливати на хід природних про​

цесів і звертати його на свою користь. Боги посилають дикуну

хорошу погоду і великий врожай в обмін на молитви, обіцянки

чи погрози”46.

Сакральний акт є складовою частиною загального свят​

кування, яким відзначається “святий” день - день, вибраний

для проведення ритуалу. Люди збираються разом, щоб при​

єднатися до спільної радості. Освячення, жертвоприношення,

священні дії, таїнства, містерії - усе це разом складається в

акт святкування. Ритуали можуть бути кривавими, ініціаційні

випробування молоді - жорстокими, маски і вбрання - жахли​

вими, але все разом, уся подія в сукупності зберігає святковий

характер. Людина відмежовується від свого звичайного жит​

тя і приєднується до бенкетувань, учт, різноманітних розваг і

веселощів, які тривають постійно, від початку свята і до його

закінчення.

Архаїчний ритуал - це завжди гра, необхідна для добробуту

спільноти. Люди розігрують міфи, що відображають осягнений

світ. Проте це не звичайна гра, а швидше якась “привілейована”

партія, вибрана зі всіх можливих ігрових партій. Адже вона

має результатом певний освячений тип рівноваги між двома

сторонами. Тому кожен ритуал до тонкощів пунктуальний і

сакралізований, правила ритуалу дуже суворі - щонаймен​

ша похибка позбавляє сили все дійство. “Обрядове дійство,

чи бодай найважливіша його частина, завжди належатиме до

категорії гри, але в цьому позірному ніби підпорядкуванні аж

ніяк не губиться визначення його священної сутності”47.

Важливе місце в архаїчних обрядах займає жертвопри​

ношення. М. Ю. Савельєва зазначає, що “акт жертвоприно​

шення, очевидно, можна назвати першим, по-справжньому

культурним актом. Проте це не означає, що не беруться до

уваги перші трудові акти, котрі передують йому: просто дос​

від праці був спочатку спрямований на миттєве задоволення

потреб індивіда і випадково приносив суспільну користь. Вони

закріплювалися неусвідомлено, не несучи для людини жодної

цінності. Жертвоприношення ж, навпаки, з першого разу від​

бувалося усвідомлено, - як акт віддачі, а не присвоєння, коли

головна дійова особа - людина, і стало залежним від загальних

потреб”48.

У космогонічних міфах як жертвоприношення розуміють

творення богами космосу із розчленованого тіла першожерт-

ви-чудовиська, що втілює хаос, чи першолюдини. Відповідно

ритуальне жертвоприношення повторює космогонічний акт

першотворення через жертву тварини чи людини; також це

може бути акт підтримання світобудови, наприклад, у ацтеків

боги відтворювали свої сили і сили космосу завдяки жертовній

людській крові. Ще одним варіантом мотиву жертвоприношен​

ня як основи світобудови можуть буги легенди про будівничі

жертви - жертвоприношення людини, тіло і кров якої укріп​

люють фундамент будованої фортеці чи міста. Усяке жертво​

приношення проводили з метою здобуття прихильності богів

чи духів, які споживатимуть жертовну їжу або вдихатимуть

аромат спалюваних жертв. Існувала ієрархія жертв: найкра​

щою жертвою для богів вважали людську жертву, далі йдуть

копитні тварини та птахи, найнижче стоять безкровні жертви,

переважно рослинні. У більш розвинених міфологіях існували

уявлення про те, що кожне божество (дух) потребують визна​

ченої жертви, яка випливала із функцій божества. У первісній

культурі жертви приносили спочатку лідери спільноти, згодом

з’явилися спеціальні люди - жерці, яких розглядали як посе​

редників між богами та людьми, котрі можуть протистояти

втіленню зла - чаклунам, демонам тощо.

4.3. Міф. Ритуал. Традиція
Засобом передачі ритуалів від покоління до покоління і їх

збереження в певних суспільствах, класах і соціальних групах

протягом довгого часу виступає традиція. Вона виконує одну

з найважливіших функцій — консервації і трансляції ритуалів

у часі. Традиція проявляється в детермінуючій дії минулого на

теперішнє і майбутнє, виражає життя минулого в сьогоденні

і майбутті. Можна сказати, що це минуле, яке переходить у

майбутнє.

Передання культури новим поколінням через обряд завж​

ди має “традиційну” форму. У цьому випадку традиція одягнена

в “чуттєві” форми - знак, символ, слово тощо, і слугує вира​

женням загального, повторюваного, масового, також означає

норму, правило, дію. У названому прояві вона характеризується

конкретністю, наочністю, зверненістю до людських почуттів,

емоцій.

Будучи законом системи суспільних відносин, традиція

реалізується на кількох рівнях одночасно. Перш за все це рі​

вень, що відповідає тим чи іншим життєвим ситуаціям. Далі -

рівень специфічних проявів обряду в економіці, політиці, мо​

ралі, релігії, мистецтві тощо, а також рівень загальносистем-

ний зі загальносистемними закономірностями і водночас - на

всезагальному рівні.

Функціонування традиції в суспільстві призначено двома

вимірами - статичним і динамічним. Якщо ми маємо справу зі

статичною традицією, то можна, дещо спрощуючи, сказати, що

система суспільних відносин діє, але не розвивається. До таких

систем варто віднести соціальні системи, які прийнято називати

“традиційними”. Вони є самодостатніми, оскільки лише відтво​

рюють себе, при тому ж постійно в одних і тих же масштабах, у

них не відбуваються серйозні перетворення. В іншому випадку -

ритуал не залишається незмінним, обрядові дії обростають

певними новаціями в діях, символіці, але основний смисл не

допускає ніяких змін - традиція діє як закон функціонування

системи суспільних відносин, спрямованих на стабілізацію

самої системи. При цьому вона проводить своєрідний відбір

суспільних відносин, відкидаючи одні з них і узагальнюючи

(в якості традиційних) інші. Традиція виражає зв’язок, слугує

засобом передання суспільних відносин, а також означає певну

соціальну спадковість. Її природа зумовлює і таку якість, що

характеризується в динамічності як варіабельність. Зміна умов,

необхідне перетворення компонентів системи (інновації) пос​

тійно порушують точність структурної детермінації, унаслідок

цього в міру збільшення масовості відносин, виникає не лише

невизначеність традиційних структур, а й іноді відбувається

відхилення від існуючих раніше суспільних стандартів. Коли

схожі відхилення сягають таких масштабів, що мають місце

декілька варіантів якоїсь традиції, спостерігається процес, так

би мовити, народження дочірньої традиції.

У суспільстві традиція виконує багато функцій. Однією з

них є функція соціального зв’язку. Дотримуючись традиції,

люди ідентифікуються, стають соціально і сакрально причет​

ними.

Інша функція - інформаційна: традиція, окрім усього іншо​

го, слугує ще і специфічним засобом накопичення, збереження

і передання соціальної інформації, яка може бути представлена

як соціальний досвід. Тобто відбувається кумуляція, консерва​

ція і трансляція соціального досвіду. Традиції в якості засобу

трансляції існували та існуватимуть стільки, скільки і саме

людство. Протягом історії змінюється лише зміст трансльо​

ваних відносин.

Традиції здатні також і конструювати та конституювати

соціум. Завдяки традиції соціум самоутверджується історично і

регіонально. Так відбувалося самоствердження первісних пле​

мен, релігійних общин інше. Адже в процесі реалізації традиції

індивід чи група людей опановують соціальний досвід, до того

ж, зразу в синтезованому, концентрованому вигляді.

З функціями конструювання і конститую вання тісно

пов’язана функція презентації і репрезентації соціумів, систем

суспільних відносин. У цій ролі традиція може бути представле​

на як візитна картка того чи іншого соціального об’єднання.

Важливою є також соціалізація людей засобом традицій.

Індивід у процесі свого розвитку: психічного, фізичного і со-

ціального, приєднуючись до традицій, не лише набуває со​

ціального досвіду, не лише включається в систему суспільних

відносин, а й формується як особистість.

У традиціях, іцо мають чуттєво-наглядну форму і тому

емоційно впливають на людей, в обрядах, ритуалах прояв​

ляється властивість спонукати до дій, кликати, захоплювати,

а також “затягувати” окремих індивідів у ті чи інші соціальні

об’єднання, групи, колективи. Чиниться суттєвий вплив на рі​

вень і характер взаємовідносин людей у групах, певною мірою

зумовлюється соціально-психологічний клімат.

Також традиції слугують одним із найбільш дієвих засобів

соціального контролю. Вони обмежують, регламентують, орга​

нізовують лю дські взаємовідносини. Традиції, виконуючи

функції соціального контролю, можуть виступати в якості і

орієнтирів, і міри соціальних відносин, і взірців поведінки, і

соціальних санкцій тощо. Часто вони слугують соціальними

основами людської поведінки. Навіть певною мірою входять

у систему соціальних норм.

Ще в архаїчному суспільстві інтердективні (заборонні)

норми відношень - різні табу, мали велике значення для со​

ціальної регуляції життя. “Різні табу обплутували поведінку

древньої людини множиною обмежень. Соціально-регулятивну

функцію виконували емоції, колективні емоційні переживання,

для організації яких виник обряд”49. У цей час соціальна нор​

ма складається з форми одноманітності вчинків; виключення

інших варіантів поведінки; моделі очікуваного вчинку; опти​

мального варіанту вчинку в певних суспільних умовах і оцінки

поведінки окремих осіб, їх можливих відхилень від норми. Як

бачимо, ці характеристики соціальної норми водночас характе​

ризують і ритуал. Усі вони, як і ритуал, самі по собі передалися

нам з соціальним досвідом, як виразником духовної культури

людства і ще зараз відіграють для людини величезну роль та

є необхідними згідно з самою природою людини.

Виникнувши в первісному суспільстві, міф повторює і орга​

нізує життєдіяльність общини, оскільки “в умовах, коли були

відсутніми інші механізми утримання, зберігання і передачі

колективного досвіду, єдиним засобом комунікації були ри​

туал і слово (міф)”50. Сучасна технологічна цивілізація значно

розширила засоби масової комунікації, але обійтися без міфу

і ритуалу ще не в змозі.

Протягом століть певні морально-етичні норми, котрі

виникали на первісному етапі існування спільноти у лоні мі​

фологічної свідомості, удосконалювалися та передавалися

від покоління до покоління засобом традиції та ритуального

повторення. Традиційні форми культури слугують особливо

важливою детермінантою людських вчинків і поведінки, яка

в первісній культурі визначається певною системою ритуаль​

них дій, що згодом отримала назву етикет. Етикет є зібранням

умовних правил поведінки людей у суспільстві, авторитет яких

у людській свідомості історично стає самодостатнім. Зазвичай

правила етикету є різними для різних народів і визначається

особливостями тієї спільноти, в якій вони діють, особливістю

її міфологічного сприйняття. Власне реалізація ритуальних

дій, втілена в правилах поведінки, відображає ті відмінності,

які кожна спільнота індивідуально нашаровує на загальнолюд​

ський культурний досвід. Можна сказати, що це відмінність,

яка виражає спільність.

