Тема 9. Міфологічні системи народів західної Європи
1. Кельтська міфологія
2. Германо-скандинавська міфологія
Дохристиянські традиції європейських народів у житті середньовічної людини були надзвичайно важливими. Окрім грецької та римської міфологій, важливе місце у формуванні європейської культури належить кельтській та германо-скандинавській міфологічним системам.

1. Кельтська міфологія
Слово “кельти” вперше трапляється у давньогрецьких авторів. Грецьке слово “кельтои” означало “люди, що живуть скрито (потаємно)”. Вони не посвячували нікого в таємниці своїх легенд і переказів, ніколи їх не записували, хоч і були письменними, про що свідчать написи на надгробних каменях та кераміці. Це тривало аж до VI ст. н. е. Ймовірно, у кельтів існувало певне табу на запис будь-яких свідчень. Припускають, що батьківщиною кельтів була Центральна Європа, точніше - територія в басейні Дунаю, в Альпах, частині території Франціїґ та Німеччини. Сформувалися вони як група племен близько 1200 р. до н. е., першопочатково займалися землеробством. Приблизно у VI ст. до н. е. вони очевидно розселилися в Іспанії та Португалії. На відміну від римлян кельти не створили єдиної могутньої імперії, зберігаючи родоплемінний стан. У І ст. до н. е. їх витіснили з континенту римляни та германські племена, і землі їх проживання обмежилися Ірландією, Англією та Уельсом.

Кельтська міфологія становить своєрідну міфологічну систему, в якій відображені уявлення про існування вищих істот, котрі керують небесами, сонцем, місяцем, землею, морями, і підземним царством темряви, а також горами, ріками, струмками і лісами. Ці істоти нагадували кельтам їхніх вождів і правителів, але набагато могутніших. Будь-які значущі моменти в житті окремої людини чи цілого суспільства, як любов, війна, мистецтва і ремесла мали свого бога-засновника, вчителя і покровителя. Про всі ці божества, а також про їхніх дітей, складали поетичні й алегоричні розповіді, які в багатьох джерелах дійшли до нашого часу.

Державний культ кельтів належав до так званого солярного типу. Всі основні свята цього культу так чи інакше пов’язані з фазами сонячного циклу, причому дні весняного та сонячного рівнодення вважалися важливішими, ніж дні сонцестояння.

День весняного рівнодення - Белтейн - знаменував собою початок літа, а день осіннього рівнодення - Самхейн — його завершення. Окрім того, великим святом у кельтів вважався і день літнього сонцестояння. Його святкували на початку серпня і присвячували богові, якого галли називали Лугус, гели - Луг, а бріти - Ллеу, свого роду панкельтському Аполлону, якого вшановували і як бога світла, і як бога війни, і як бога мистецтв та ремесел. Згодом цей день стали присвячувати верховному божеству місцевого пантеону.

Загалом кельтські боги поділяються на два ворожі табори. На одному боці борються боги дня, світла, життя, плодючості, мудрості і добра, на іншому - демони ночі, темряви, смерті, безпліддя і зла. До перших зараховували великих духів, символізючи творчі і позитивні аспекти природи та діяльності людини; до їхніх супротивників належали ворожі сили, які виявлялися через такі негативні явища, як буревії та морози, посухи та хвороби. Боги першої групи належали до сім’ї богів, що зібралися навколо богині Дану, їх називали “плем’я богині Дану” або “народ богині Дану”. Богів другої групи називали “богами Домну”, головна їхня богиня Домну була богинею морської безодні чи прірви. Неосяжний водяний простір кельти завжди сприймали як свого роду символ первісної давнини. У їхній свідомості він асоціювався з пусткою, темрявою і чудовиськами, а також і фоморами, істотами, сама назва яких перекладається як “підводний світ”. Фомори вважались істотами більш давніми, ніж боги. Це була раса демонічних істот, напівлюдей-напівчудо- виськ. їхнє місце перебування - на дні морському. Інші боги поставали переважно в людській подобі, іноді їх зображали з рогами чи ріжками биків, козлів, баранів чи оленів, яких вважали символами агресивності, сили і плодючості. При бажанні вони могли набувати образів різних тварин.

Кельти вірили в безсмертя душі, вважаючи, що після смерті душа людини переходить в інший світ, тому вони клали в могилу разом з померлим усе, що буде йому необхідно для життя в потойбічному світі. Існувало вірування про постійний

“взаємообмін” душами між реальним світом і світом загроб​

ним: смерть у цьому світі є свого роду можливістю відправити

душу в потойбічний світ, так само і смерть у потойбічному світі

- це можливість переправити душу в реальний світ. Згідно з

різними свідченнями вони оплакували народження дитини і

радісно святкували смерть. Потойбічний світ, за віруваннями

кельтів, був місцем, де перероджувалися душі, уявлявся не

лише як земля мертвих, але й як земля вічної молодості, країна

блаженства, земля обітована. Проте для звичайних смертних,

які потрапляли туди і змогли вернутися назад живими, вона

поставала своїм темним боком, і вони бачили там найрізно​

манітніших чудовиськ та інші жахіття.

Із космологічними уявленнями кельтів про облаштування

світу та поділ світів пов’язані уявлення про священні місця та

об’єкти. Особливою шаною у кельтів користувалися дерева,

священними вважалися як окремі дерева, так і цілі ліси. Дерева

розглядали як зв’язок між верхнім світом, чи світом смерт​

них, і нижчим, підземним, тобто загробним світом. Коріння

дерев є глибоко в землі, а крони піднімаються під саме небо.

Дерева вважали втіленням міфічного Дерева Життя і в цій

якості їх сприймали як символ плодючості. Опадання листя з

листяних дерев восени і появу на них навесні молодих бруньок

також розглядали як символ вічного відродження та оновлен​

ня. Особливою сакральністю володів дуб. Дубові гаї нерідко

перетворювались у справжні святилища і культові центри, а

дубові гілки використовували в різних ритуальних обрядах.

Також у ритуальних обрядах дуже часто використовували оме​

лу - рослину, яка паразитує саме на дубі65. Дуб вшановували

за його особливу міцність та довговічність, вбачали в ньому

земне втілення Світового Дерева. Дуби незмінно асоціювали​

ся з небесами. Про шану, яку віддавали дубу свідчить і те, що

більшість кельтських рельєфів та статуй, які знайдені під час

археологічних розкопок, були зроблені із дубової деревини.

В епоху християнізації кельтів багато церков та монастирів в

Ірландії будували недалеко від дібров чи окремих дубів.

“(Для кельтів) немає нічого більш священного, ніж омела і те де​

рево, на якому вона росте, іншими словами - дуб. їхнє пошанування

цього дерева доходить до того, що свої святилища влаштовують вони

не інакше, ніж в дубових гаях, а під час магічних ритуалів зазвичай

тримають в руках гілку цього дерева... Вони вважають, що все, що

виростає на цьому дереві, послано їм з неба і що це знак благовоління

до дуба вищого божества. Схожі знахідки доволі рідкісні, але коли

вони помічають щось подібне, то з радістю відзначають ці рослини,

і згодом зрізають їх. Відбувається це зазвичай на шостий день моло​

дого місяця, оскільки вони вважають, що саме місяць керує рухом

часу, маючи свій особливий цикл, котрий триває тридцять років.

Шостий день вони вважають найкращим для релігійної церемонії,

оскільки саме в цей день місяць вже достатньо набрав сили, але ще

не пройшов половину свого шляху. Омелу вони називають ім’ям, яке

в перекладі означало б "та, що виліковує від усього"”.

За твором римського вченого Плінія Старш ого"’.

Окрім дубових гаїв, жертвенними місцями могли бути бо​

лота, про що свідчать знахідки на болотах ритуальних котлів, а

також рештки людських та тваринних жертв, які в особливому

1,5 Вважалось, що суха омела, підміш ана в напій, зцілює від безплід​

дя, тому омела обов'язково використовувалась в ритуалах для підвищення

плодючості. Дуб, на якому паразитує омела, вважався деревом, посвяченим

друїдам.

середовищі боліт дуже добре зберігаються. Очевидно, це було

зумовлено повір’ям, що болота є дуже небезпечними, оскільки

їх ґрунт, який видається твердим, може миттєво вийти з-під

ніг, відкриваючи вхід у царство духів.

Культовими центрами нерідко ставали гори та озера. З го​

рами асоціювався кельтський бог неба, адже гори піднімаються

від землі аж до меж його володіння. Так само широко розпов​

сюдженим був культ каменів та скель. У деяких країнах до цього

часу існують груди каменів (в Ірландії вони мали назву карн)

та поодинокі чи парні величезні валуни, підняті над землею.

Виділяють дольмени - давні поховальні споруди у вигляді ве​

ликого кам’яного ящика, накритого кам’яною плитою, менгіри

- вертикально вриті в землю величезні камені та кромлехи

- культові споруди у вигляді кругових огорож з величезних

каменів. Усі вони відзначали священне місце. Встановлені вони

були ще до заселення кельтами Європи, проте активно ними

використовувалися. Найдавніші кам’яні сакральні споруди

на території Європи - Стоунхендж в Англії та Нью-Грейндж

в Ірландії, ймовірно використовувались кельтами як храми

Сонця та Місяця.

Озера вважали священними місцями, де можливе пряме

спілкування з богами, у священні озера кидали найрізноманіт​

ніші дари - списи, мечі, щити, брошки, дорогоцінності, предме​

ти домашнього вжитку, вози, стремена і навіть коней. Причому

кельти зазвичай спеціально псували, ламали чи розбивали

різноманітні жертовні предмети. Здебільшого це стосується

кераміки та зброї. Можна припустити, що згідно з повір’ями

кельтів, предмет, що приносили як жертву, необхідно було

спочатку зробити непридатним до використання в земному

світі, щоб божество його прийняло.

Жерці кельтів відомі під назвою друїдів, які були для свого

племені одночасно і жрецями, і лікарями, і віщунами, і бого​

словами, і вченими, й історіографами. Вони були втіленням

усієї повноти духовної сили і всіх людських знань, тому друїди

завжди займали почесне друге місце після королів та вождів.

Вони були повністю звільнені від сплати податків та від участі у

військових походах, що давало їм змогу повністю присвячувати

своє життя божественному служінню. їхні рішення вважали не​

заперечними, ставити їх під сумнів було неможливо, оскільки

це жорстко засуджувала громада. Жерці вищого рангу гордо​

вито зневажали знаки вшанування з боку простих смертних,

намагаючись створити касту вибраних - прямих посередників

між людьми і богом небес чи богом-громовержцем.

“Друїди беруть активну участь уділах богопочитання, спостері​

гають за правильністю суспільних жертвоприношень, витлумачують

усі питання, котрі стосуються релігії; до них також приходить багато

молоді для навчання наукам, і взагалі вони користуються у галлів

великою пошаною. Саме вони виносять вироки майже щодо всіх спір​

них справ, суспільних чи особистих; чи вчинено злочин або вбивство,

йде тяганина про спадок чи про межі - вирішують ті ж друїди; вони

ж призначають нагороди і покарання; і якщо хтось - чи це буде ці​

лий народ чи окрема людина - не підкориться їх призначенню, вони

відлучають винуватця від жертвоприношень. Це у них найважче по​

карання.... На чолі усіх друїдів стоїть один, який користується серед

них великим авторитетом. Після його смерті його місце успадковує

найдостойніший, а якщо таких декілька, то друїди вирішують справу

голосуванням, а іноді суперечка про першість вирішується навіть

зброєю...

Друїди зазвичай не беруть участі у війні і не платять данину

нарівні з усіма, вони взагалі вільні від військової служби і від усіх

інших повинностей. Унаслідок таких переваг багато людей самі йдуть

до них у науку, багатьох посилають батьки та родичі. Там, кажуть,

вони вчать багато віршів, і тому деякі залишаються в школі друїдів по

двадцять років. Вони вважають навіть гріхом записувати ці вірші, між

тим як майже в усіх інших випадках, а саме в спільних та особистих

записах вони використовують грецький алфавіт...”

Юлій Цезар “Записки про Галльську війну”67

Друїди проводили найрізноманітніш і свящ енні ритуа​

ли та жертвоприношення, основними серед яких вважали

людські жертвоприношення. Гай Юлій Цезар, описуючи ри​

туали друїдів, зазначав, що “весь народ галлів сильно вірить

у надприродні магічні ритуали; і ті, хто страждає різними

важкими хворобами, готується до битви чи наражається на

небезпеку, або приносять богам людські жертви, або прися​

гають віддати в жертву самих себе, і проводять ці ритуали

друїди, бо галли вірять, що оскільки людське життя можна

викупити лише ціною життя іншої людини, воля богів у цьому

випадку не буде порушеною. Окрім того, вони влаштовують

жертвоприношення від імені всього народу. В інших місцях

жерці роблять величезні подоби людських фігур, заповнюючи

їх живими людьми і спалюючи”68. Також існує старовинна

ірландська легенда, яка свідчить про те, що в давній Ірландії

відбувалися людські жертвоприношення: щорічно для вми-

лостивлення сил природи і випрошення в них урожаю зерна і

трав, якими харчувалися люди та їхня худоба, вбивали третю

частину здорових дітей.

2.2. Германо-скандинавська міфологія
Германці в історії з’являються значно пізніше від кельтів.

Римляни почали застосовувати цю назву лише з І ст. до н. е. Се​

ред германських племен учені виділяють алеманів, готів, фран​

ків, вандалів, англосаксів, бургундів, гепідів, лангобардів та ін.

Згідно з працями готського історика Йордана (VI ст.) остготи,

вестготи та вандали походили із Південної Скандинавії, тому

германська міфологія є спорідненою зі скандинавською.

Ці народи вели кочовий спосіб життя та брали участь у

численних війнах, що залишило свій відбиток на соціальній

структурі. У них не збереглося давнього стану жерців, а

релігійні обряди виконували вожді або найбільш шановані

люди. Окрім того, германські народи рано християнізувалися,

тому первісний варіант їхньої міфології не зберігся. Водночас

маємо достатньо інформації про скандинавський варіант цієї

міфологічної системи.

Найбільше свідчень про германську міфологію містить

праця Тацита “Германія”, датована І ст. н. е. З неї дізнаємося

про земноводного бога Туісто (“двійне (двостатеве) божество”),

від якого походить перша людина (Манн), який був батьком

родоначальників багатьох племінних груп германців. Також

Тацит розповідав, що германці вшановували Марса, Меркурія,

Геркулеса та Ісіду. Прийнято вважати, що під Марсом тут

варто розуміти Тіу (в скандинавській міфології - Тюр), який

першопочатково виконував функцію духовної та юридичної

влади. Меркурієм, якому, за твердженням римського автора,

приносили людські жертви, був Водан (у скандинавській - Одін).

Ім’я Геркулеса підходить для Донара (в скандинавській - Тор),

оскільки останній постає в міфах богатирем, який охороняє

людський світ від чудовиськ. Ісіда очевидно ототожнена із

Фреєю (в скандинавській - Фрігг) - богиня шлюбу, любові,

сімейного вогнища та плодючості, дружина Водана. Згадує

Тацит і про культ Нертус, яка була богинею рослинності,

плодючості, можливо, богинею землі.

Стосовно скандинавської міфології систематичний її виклад

містять збірник міфологічних та героїчних пісень “Старша

Едда” та прозова “Молодша Едда” як підручник поетичного

мистецтва скальдів, уклав Снорі Стурлусон. Ці праці приблиз​

но датуються XIII ст. Проте, хоча обидва збірники складалися

уже в християнську епоху (ірландці були хрещені приблизно

у ю о о р.), вважається що вони донесли до нас істинні язич​

ницькі уявлення про богів і всесвіт, оскільки в них боги були

представлені як мудрі правителі, котрі використовували ма​

гію, щоб переконати простих людей у своєму божественному

походженні.

Вони розповідають про те, що горизонтально Всесвіт скла​

дається із двох світів: Мідгард - освоєний людьми світ, Утгард

(Етунхейм) - пустинна, кам’яниста, холодна окраїна землі,

населена велетнями. Країна велетнів розташована на півночі

та на сході; на півночі також є царство мертвих - хель. Землю

омиває океан, в якому живе чудовисько Ермунганд (інше ім’я

- змій Мідгарда), котрий, очевидно, може співвідноситися як

зі “своїм”, так і з “чужим” світом, тобто наділений енергією

обох світів.

Вертикальна проекція представлена світовим деревом,

яким у скандинавів є ясен Іггдрасіль. Воно пов’язує землю,

де живуть люди, тобто Мідгард, із небом - Асгардом - місцем

перебування богів; на небі є й вальхсиїла - своєрідний “рай”

для воїнів. Нижня частина світового дерева - царство мертвих

“хель” (адже “північ” і “низ” ототожнюються), а також різно​

манітні водяні джерела. До зооморфних образів, які зазвичай

супроводжують світове дерево, у скандинавів належать орел на

верхівці, змій Нідхйогг у корінні, на середньому рівні чотири

олені, котрі об’їдають листя ясена і, яких, очевидно, ототожню​

вали з частинами світу. Посередником між “верхом” і “низом” є

білка, яка бігає по дереву. Також по ясену циркулює священний

мед, що є джерелом оновлення та магічних сил. Окрім Іггдрасі-

ля вертикальну проекцію світу представляє веселковий міст

Біврьост, який поєднує землю і небо.

Вищі боги у скандинавів представлені у формі патріархаль​

ної родової общини, в якій, проте, важливі питання вирішу​

ються на загальних зборах; велике значення мають ритуальні

бенкети богів, де розпивають священний напій. Верховним

божеством, головою та батьком більшості богів є Одін - пок​

ровитель воїнів, який уособлює владу, мудрість та магію. Одін

є володарем дев’яти світів та вальхалли, перебуває в сторо​

жовій башті Хлідскьяльв, де від нього ніщо не може сховатися.

На плечах Одіна сидять два ворони: Хугін (“думка”) та Мунін

(“пам’я ть”), вони нашіптують богові на вухо всі новини, які

чують, облітаючи світ. Часто Одін подорожує по усіх дев’яти сві​

тах в образі сивобородого старця з ціпком та в капелюсі. Другий

за значущістю бог - Тор, найсильніший серед людей та богів,

бог грому, патрон селян та рабів. Його володіння - Трудван-

гар (“поля сили”). Головне завдання Тора - охороняти Асгард

і Міргард від велетнів. Також до скандинавського пантеону

входили Тюр - покровитель військових зібрань та поєдинків,

Хеймдаль - сторож богів та світового дерева, Ньйорд - бог

плодючості, моря та судноплавства, Фрейр - бог плодючості

та миру, Л окі - батько хтонічних чудовиськ, посередник між

богами та велетнями, міфологічний шахрай, мета якого зана​

пастити світ і богів.

Серед другорядних скандинавських богів варто виділити

Брагі - бога поезії, його дружину, богиню плодючості, Ідунн,

бога справедливого суду та закону Форсеті, бога мудрості Квасі-

ра, сторожа джерела мудрості Міміра, Улля - бога, який надз​

вичайно майстерно бігає на лижах та стріляє з лука, покрови​

теля воїнів, які ідуть у бій поодинці. Серед найдавніших богинь

особливо вшановували Матір-Землю, відому під іменем Йорд,

чи Фьйоргюн, згодом - Фрігг, сонячну богиню (у германців

Сунна, в скандинавів Соль), а також морську богиню. Були

також богині Гевьюн (“та, що дає”), Хлін (“захисниця”), Сага

(“провидиця”), Ейр (“помилування”). Важливу роль відіграва​

ли богині долі Урд (“доля”), Веранді (“становлення”) і Скульд

(“обов’язок”), які пряли нитки людських доль й у визначений

час обривали їх.

У скандинавській міфології є ще низка міфологічних істот,

котрих прийнято відносити до нижчої міфології. Серед них

велетні, до яких належать і хтонічні велетні, і велетні вогняні,

котрі втілюють руйнівну силу вогню. На вигляд вони схожі

на велетенських людей. Через них відбуваються всі природні

катаклізми, зокрема каменепади, зсуви, лавини, лісові пожежі,

морози тощо. Скандинавська міфологічна система, в якій до​

мінують войовничі божества, виділяє і міфологічних істот, що

стосуються військового життя, - валькірій та ейнхерій. Валь​

кіріями були войовничі діви, які, виблискуючи зброєю, мчали

на летючих конях над полем бою, вирішували хід війни, за​

бирали у Вальхаллу воїнів, котрі загинули хороброю смертю.

Ейнхерії - вибрані мертві воїни, які перебувають у Вальхаллі,

де вони бенкетують або б’ються один з одним у нескінченних

битвах, причому наприкінці дня всі поранені чудесним спосо​

бом зцілюються, а мертві оживають, готові до нових битв.

Нижча міфологія в германо-скандинавських народів також

представлена альвами, гномами, ельфами та цвергами. Альви

є природними духами (першопочатково, можливо, навіть ду​

шами мертвих), які опікувалися природою та забезпечували

її родючість. Цверги - карлики, чорні альви, протиставлені

альвам білим (чи світлим). Вони живуть у землі та камінні,

бояться сонячного світла, яке для них є згубним, оскільки дія

сонячних променів перетворює їх у каміння. Цвергів уявляли

як вправних ковалів, які виготовили скарби головних богів,

їхні атрибути, наприклад, намисто для богині Фрейї, чарівний

корабель для Фрейра, спис для Одіна, золоте волосся для богині

Сів69, молот для Тора тощо. З уявленнями про альвів пов’язана

також віра в ельфів, які поділяються на світлих і темних. Світлі

ельфи - духи повітря, атмосфери, красиві маленькі істоти в

шапочках з квітів, мають людську подобу. Вони можуть пе​

ребувати в деревах, які з огляду на це не можна зрубувати.

Ельфи люблять танцювати при місячному світлі; їхня музика

зачаровує слухачів, змушує танцювати навіть неживу природу.

Світлі ельфи зазвичай прядуть та тчуть, використовуючи як

нитки літаючу павутину. Темні ельфи - гноми, підземні ковалі,

котрі зберігають у горах скарби. Іноді ельфами називали усіх

нижчих духів природних стихій, таких як саламандри (духи

вогню), сільфи (духи повітря), ундини (духи води), гноми (духи

землі).

Своєрідністю вирізняється есхатологія скандинавів. Тут

ідеться про Рагнарьок - знищення богів і всього світу сила​

ми зла, що настане після останньої битви богів з хтонічними

чудовиськами. Йому мають передувати втрата людьми мораль​

ності, порушення родових норм, криваві чвари між родичами,

а також трирічна жорстка зима, землетруси, інші природні

аномалії: сонце почорніє, зірки падатимуть з неба, вода заллє

землю (або земля зануриться в море), настане нестерпна спека.

Унаслідок битви загинуть боги, люди та світ, але після загибелі

світу відбудеться його відродження. У “Старшій Едді” йдеться

про те, що виживуть двоє людей, які започаткують людський

рід, а на місці Асгарду (землі богів) поселяться нові боги, сини

Одіна та Тора. Інші джерела, зокрема “Передбачення вйоль-

ви”, розповідають про пришестя єдиного бога, що свідчить,

очевидно, про значні християнські впливи.

Германо-скандинавська міфологія, після християнізації на​

родів, була значною мірою збережена і в героїчному епосі. Та​

кими є англосаксонські поеми “Беовульф” (виникла наприкінці

VII - початку VIII ст.), “Битва при Фінсбурзі” (IX ст.), “Відсід”,

“Скарги Д еора” (X ст.); німецькі “Пісня про Хільдебранда”

(початок IX ст.), “Пісня про нібелунгів” (XII ст.), норвезькі

“Сага про Вйольсунгів” та “Сага про Тідрека” (XIII ст.) тощо.

