Тема 13. Міфологія в християнізованій європейській культурі. 

1. Християнство та язичницькі вірування. 

2. Магія в середньовічній Європі. 

3. Зародження соціальної міфології

Християнство та язичницькі вірування
Перші християнські теологи використовували термін “міф” для позначення вигадки, байки, казки, брехні. Проте й християнство не є повністю відділене від міфологічного мислення. Очевидно, що християнство дуже рано асимілювало символи, образи, ритуали і міфи середземноморської культури, пов’язавши їх зі “священною історією”. Деякі міфологічні символи, як, наприклад, вода, дерево, виноградна лоза, риба, корабель, колісниця та інші, були вже асимільовані іудаїзмом і легко могли інтегруватися в теорію та практику церкви. Коли ж християнські місіонери зіткнулися з народними язичницькими віруваннями, їм довелося “християнізувати” особи богів і поганські міфи, які не піддавалися викоріненню. Багато дохристиянських вірувань європейців збереглися як календарні свята або трансформувалися в культ святих. Місця, які були святими для кельтів чи германців, зберегли свою сакральність і після поширення християнства. Відбувалася, по суті, заміна старих богів на нові і на святих: місце Водана чи Меркурія зайняв святий Михаїл, багато богів і героїв, які вбивають драконів, перетворилися на Григоріїв-переможців, боги грози трансформувалися в святого Іллю...

Сама особа Христа в середньовіччі набула загрозливих рис, за аналогією з верховними язичницькими божествами, які зазвичай уособлювали войовничі риси. Бог часів християнізації та раннього середньовіччя є володарем, королем, який бореться з дияволом і грішниками. Про це свідчать і зображення Христа.

Скажімо, Штутгартський псалтир, датований близько 820 р., містить мініатюру, на якій Син Божий зображений у повному військовому спорядженні у момент битви. Він одягнений у шолом, кольчугу і солдатські чоботи, озброєний списом, яким протикає пащу змії у себе під ногами. У Санкт-Албенському псалтирі (початку XII ст.) є багато мініатюр, на яких Христос виступає проти грішників зі щитом, списом, двозубими вилами тощо86.

Простежується неперервність язичницької традиції й у християнських святах незважаючи на те, що місця великих святкувань поганської давнини, такі як амфітеатр, цирк, різноманітні жертовники та храми здебільшого були зруйновані.

Християнська літургія замінила поганські свята своїми, які стали відбуватися переважно в той же час. На міфологічні календарні свята накладаються свята християнські, зокрема ті, що стосуються життя Христа: Різдво займає місце свята бога сонця (25 грудня встановлено у IV ст.), Стрітення — замість дохристиянського свята зустрічі весни, Великдень, день Воскресіння Христового, замінив багато різних свят, під час яких святкували сходження язичницьких богів до підземного царства та їх перемогу над смертю.

Також у новому циклі з’являються свята вшанування героїв нового типу: святкування днів святих, відзначення днів їхньої смерті, особливо якщо ідеться про мученика. Дати ексгумації чи перенесення їхніх останків теж сакралізуються. Відзначення днів деяких святих (особливо тих, які є більш значущими постатями) накладаються на великі дохристиянські свята, наприклад, день св. Івана замінив святкування літнього сонцестояння з розпалюванням вогнищ.

Поряд із християнізованими святами існувала низка сільських свят, які збереглися всупереч заборонам середньовічної церкви. Сюди належать свято Нового року та карнавал з маскарадами, а також старі культи дерева і джерела, які не були замінені на святкування дня якогось святого.

Міфологічність середньовічного світогляду особливо помітна в ставленні до смерті та померлих, яке співзвучне із уявленнями, що притаманні героїчному епосові. У джерелах (зокрема й християнських) постійно натрапляємо на те, що смерть дає про себе знати, чи то вона помітна для оточення через особливий зовнішній вигляд, через специфічну атмосферу, чи то вві сні, як передбачали настання своєї смерті святі. Варта подиву відсутність страху перед смертю, особливо у середовищі воїнів. Швидше бажали, ніж боялися героїчної смерті, яка принесе по собі славу.

Душа після смерті потрапляла або до земного раю чи, на небеса (топографічно їх уявляли безпосередньо над цією землею), або у пекло, що розташоване всередині землі. Це вирішувалося або на основі вироку Божого, або на шальках терезів св. Михаїла. Протягом цілої епохи Середньовіччя існує уявлення, що цей суд відбувається безпосередньо після смерті і нерозривно пов’язаний зі Страшним Судом.

Що стосується потойбічного світу, то уявлення про нього зазвичай супроводжували найнеймовірніші фантазії про камери тортур. Уже про шлях на той світ побутували найрізноманітніші легенди, в яких поряд із перенесенням душ ангелами або дияволами змальовували й інші шляхи переходу: через тернисту пустелю, міст душ, у човні, що перевозить мертвих тощо.

Покійні були всюдисущі. Існує величезна кількість розповідей про їхню появу, переважно уві сні, проте їх часто вважал реальними. Ставлення до померлих було двояким. З одного боку, поширюється практика дохристиянського вшанування пращурів і християнського піклування про них. Вдаються до спроб вберегти їх від злих духів, з цією метою клали їм до рота облатку як харч на дорогу, затягували ритуальний плач за покійним. За мертвих молилися, хоча за офіційною догматикою раннього і високого середньовіччя це мало б бути зайвим, бо існувало лише дві альтернативи, а саме, що їхні душі або вже були на небесах, тому не потребували для себе жодних прохань, або в пеклі, а звідти дороги назад вже не було. У літературі з описами видінь чітко зазначено, що монахи раннього середньовіччя вірили в існування і третього місця очищення після смерті, хоча в догматах воно ще не перетворилося в чистилище. “Однією з основ матеріального існування монастирів були подарунки, які їм приносили миряни, щоб ті прийняли їх до своїх молитовних братств, і щоб монахи й монашки молилися за них після смерті. Померла людина з їхнього товариства була присутньою серед них у той спосіб, що вони замість неї мали годувати одного бідного. Як наслідок, у першій половині XII ст. десь 300 монахів Клюні мали молитися майже за ... померлих і годувати відповідно таку ж кількість бідних”87.

З іншого боку, протягом усієї епохи Середньовіччя побоювалися за долю померлих, а саме за тих, які вели зле життя або зазнали неприродного, передчасного кінця. Численні ритуали, спрямовані на вигнання і заспокоювання духів померлих, мали за мету не допустити повернення їхніх привидів до свого колишнього житла. їхню прихильність намагалися завоювати, накриваючи для них різними наїдками столи у визначені дні.

Вірили також і в те, що покійний якось господарює у своїй могилі, про що збереглося багато свідчень у давньоскандинавських текстах. Існували повір’я, що якщо покласти на могилу святого чистий аркуш, то можна отримати на ньому пораду від цього святого. Звичай класти в домовину якісь предмети, який зберігся до сьогоднішніх днів, в епоху середніх віків ґрунтувався на віруванні, що вони знадобляться померлому в потойбічному житті.

2. Магія в середньовічній Європі
В епоху середніх віків повсюдно практикували магію, причому це стосується і середовища простолюдинів, і представників католицької церкви. Церква визнає можливість існування сили зцілення в окремих своїх членів, а також певної можливості магічного захисту від демонічних сил за допомогою визначених священних речей. Скажімо “один із провідних інтелектуалів XII ст., Бернард Клевоський, роздає хліб, який сам освятив, як ліки від гарячки і заповідає, щоб поховали його в убранні єпископа Малахія, якого він вважав святим, і на груди поклали капсулу з рештками апостола Тадея”.

Існували уявлення про особливу надприродну силу святих людей, що могли творити чуда. Прості люди могли виривати з вбрання абата нитки, щоб лікувати ними хворих, оскільки вважали, що вони “заряджені” надприродною силою, якою володіє та людина, котру вважали святою, і цю силу можна передавати далі. Святого Ромуальда Камальдольського мешканці його апеннінського скиту намагалися вбити лише тому, що не могли втримати його живого, але дуже прагнули мати його опіку над їхнім краєм. Святий Франциск у своїй останній земній подорожі з Сієни до Ассізі був змушений об’їжджати горами, бо боявся потрапити до рук мешканців Перуджі, які вже чекали на його реліквії.

Провокували екстази блаженної Беґіни Дучеліни, оскільки в цьому стані вона була не здатна ані щось відчувати, ані рухатися, і тоді як завгодно можна було до неї доторкатися або класти голову під її ноги, щоб зцілитися від болю.

Як приклад контактної магії в середньовіччі існують уявлення (і не лише в народі), що кістки або одяг святих (живих чи мертвих) - це об’єкти, наділені надлюдською силою. їх вкладали в амулети або зброю, здійснювали до них паломництва.

При цьому, якщо якийсь святий не “функціонував” належно, тобто не творив чуда, то тоді не достатньо було просто молитися, а треба було, принижуючи його, зняти скриньку з його мощами з вівтаря на підлогу і розкидати навколо колючки, щоб до нього більше не могли підійти ті, хто йому поклонявся. Якщо ж громада монастиря була знову задоволена, коли, наприклад,

святий покарав якогось негідника, принісши йому рани, хво​

роби чи смерть, то святиню з переповненою радістю знову

виставляли на її звичне місце і розчищали доступ до неї.

Вважалося, що святі можуть за допомогою відповідних

заклинань запобігати хворобам, так само як можна змусити

втрутитися через відповідні формули (молитви або ж замо​

вляння) сили підземного і небесного світів. Також божа сила

могла концентруватися і в певних особах, до яких відносили і

“святих” володарів раннього середньовіччя. їх також наділяли

надприродною силою. Так, французькі королі ще довго могли

покладанням руки вилікувати золотуху.

Святим, яких наділяли особливими властивостями, серед​

ньовічна церква протиставляє чаклунів та відьом. Останніх

пов’язували із дияволом та демонами, котрих розглядали або

як грішних ангелів, або як язичницьких богів. Туринський єпис​

коп св. Мартін, який жив у IV ст., розповідав, що бачив демонів

в образі Юпітера, Меркурія, Венери і Мінерви. Схожі свідчення

залишив єпископ Райнольдо з Номери, який стверджував,

що спілкувався із демоном, що з’явився перед ним в образі

Юпітера, Бахуса та Венери. Навіть блаженний Авіустин вважав,

що язичницькі боги, для яких римляни приносили жертви,

були насправді демонами.

Диявол та демони будь-щ о намагаю ться завдати зла

Богові та людському родові. Найчастіше вони роблять це за

допомогою людей, яких наділяють особливими здібностями,

спрямованими на зло, - чарівників, відьом, заклинателів,

провидців, які за сприяння демонів можуть витлумачувати

прикмети та знамення, вгадувати певні події, робити різні

фокуси, чаклувати, знатися на астрології. За їх посередництвом

диявол завжди й усюди спричинює людям фізичні страждання,

посилає засуху, неврожай, голод, чуму, проказу тощо. Окрім

того, вони насаджують язичництво, змуш уючи язичників

дивитися на них як на божество, тому всіх поган можна

зарахувати до прибічників злої сили.

Світське законодавство спочатку розмежовувало чаклунс​

тво і “язичницьке безумство”: чаклуна розглядали як реаль​194
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ність, що несе шкоду своєму ближньому, тому його потрібно

строго карати, тоді як, скажімо, вампіри не існують, а лише є

маренням обманутих дияволом окремих безумців. Натомість

церква не поділяє так зване “народне божевілля” стосовно

вампірів, упирів, перевертнів тощо та чаклування, яким зай​

маються з метою принесення шкоди іншим людям. З IX ст. до

світського судочинства, яке до того часу самостійно розглядає

справи чаклунів та відьом, долучився суддя, який представляв

інтереси церкви, а під час винесення вироку брали до уваги,

насамперед, релігійний характер злочину. Враховували не

стільки шкоду, заподіяну людям, скільки те, що було вчинене

богохульство, чаклун, заперечуючи домінування церкви, пот​

рапив під владу демона. Ступінь покарання все більше відпові​

дає значущості гріха, а не злочину, - іноді вбивство, в якому

не вбачали дії чаклунства, могли покарати менш суворо, аніж

гадання чи замовляння, котре розглядали як наслідок дия​

вольського впливу.

Церква бере на озброєння народні уявлення про літаючих

стригів90, вампірів, що поїдають живих людей, жінок, які жи​

вуть статевим життям із дияволом і можуть перетворюватися

на різноманітних тварин. Ісидор Севільський у своїй праці

“Етимології” досить докладно описував як чаклуни викликають

дощ, град, посуху та інші зміни в природі, як вони можуть пе​

ретворити одну тварину на іншу, людину на вовка або іншого

звіра. Навіть Фома Аквінський у творі “Сума проти язичників”

описав чаклування різноманітних чарівників, відьом та волхвів,

оперуючи поняттями іпсиЬиз і зиссиЬиз91 та обґрунтовуючи їх.

90 Стриги - нічні духи в жіночій подобі, які п’ють людську кров. Могли

набувати вигляду жахливих хижих птахів з великими кігтями, безформен-

ними головами та грудьми, наповненими отруйним молоком. Нападають на

чоловіків та дітей під час сну. В середні віки так стали називати жінок, які

вміли чаклувати і літати.

91 ІпсиЬиз та зиссиЬиз - поняття, що використовували для позначення

диявола, який вступає у статевий зв’язок зі звичайною людиною. ІпсиЬиз

- диявол у чоловічій подобі (той, що зверху) та зиссиЬиз - диявол у жіночій

подобі (той, що знизу).
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Проте найповніше природу чаклунства та необхідність і методи

боротьби з ним було описано у книзі інквізиторів Шпренгера

та Інститоріса, відомої під назвою “Молот відьом”. Ця книга

складалася із трьох частин: теоретичної, в якій викладено “про

три сили, які складають чаклунство, а саме: про диявола, про

чаклуна та про божий допуск”; друга частина присвячена вирі​

шенню питань про існуючі способи чаклування та можливість

позбутися їхнього впливу; третя частина переважно юридична,

в ній ідеться про те, як розпочинати процес проти відьом, як

його вести та завершувати.

Вважалося, що відьми систематично і наполегливо розкидали по​

рошок, виготовлений із товчених кісток мерців з піною жаб, від чого

гинув урожай, поля покривалися червами, жабами, зміями, помирали

люди, їжа, в яку потрапляв порошок, ставала отруйною. За допомо​

гою магічної палички, якою відьма вдаряла по калюжі, викликали

зливи та град, переносили врожай з одного поля на інше.

Також інквізиція вела мову про шабаші - відьомські збори, серед

яких виділяли великий та малий шабаші, залежно від численності

присутніх.

На великий збираються відьми цілого округу, навколо шибениці,

руїн замку чи монастиря. Щоб потрапити на шабаш, відьми

користуються спеціальною маззю, приготованою із печінки дітей,

котрі померли нехрещеними. Достатньо відьмі намазати своє тіло

цією маззю, промовити магічне слово і сісти верхи на помело, і вона

вилітала з димаря чи навіть герметично зачиненої кімнати й летіла

по небу на місце шабашу. Після прибуття на зібрання відьми повинні

були довести, що мають на тілі “печатку сатани”, тобто місця, до

яких доторкнувся диявол. Далі розпочиналося поклоніння дияволу,

котрий сидів на троні; він мав довгий хвіст, козлині ноги та крила,

як у кажана. До півнячих співів відбувалося бенкетування, яке

супроводжували танці, оргії та спотворена церковна служба. Перші

промені сонця розганяли відьом, які, розлітаючись по домівках,

викидали свої мазі та отрути на врожай, цим його знищуючи; якщо

шлях був дуже далеким, відьми перетворювалися на домашніх тварин

і поверталися додому непоміченими92.

42Лозинский С. Роковая книга средневековья / С. Лозинский // Шпрен-

гер Я., Инститорис Г. Молот ведьм. - М. : Просвет, 1992. - С. 5 -7 2 .196
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4 .3 . Зародж ення

соціальної міфології

Міфологічні традиції проголошують й усі соціальні класи.

Рицарство, ремісники, духовенство, селяни - усі приймають

так званий “міф про походження” свого стану і намагаються

наслідувати певні взірці. Ж. ле Гофф зауважував: “"Лідери"

Середньовіччя використовували чудесне з політичною метою.

Це одна з форм відновлення чудесного, але це форма екстре​

мальна. Добре відомо - і це майже нормально, банально, - що

королівські династії намагалися відшукати своє міфічне поход​

ження. їх наслідували знатні родини і міста”93. На підтверджен​

ня своїх слів він наводить приклад із Гаральда Кембрійського

(початок XIII ст.), який розповідав, що династія Плантаґенетів,

з яких походили англійські королі, нібито мала своїм предком

в IX ст. жінку-демона. Відомо, що за допомогою цієї легенди

Річард Левине Серце намагався виправдати свої невдачі чи

постійні війни за владу в своїй родині. Він любив казати: “Ми,

сини демониці...”. Також цей міф пробував використати Філіп-

Август, який готуючи невдале завоювання Англії своїм сином

Людовіком, організував справжню психологічну кампанію,

в ході якої емісари та прихильники французів говорили про

необхідність покінчити з дітьми демониці.

Широко впроваджується соціальна міфологія в середовищі

лицарства як одного зі станів феодального суспільства. Л и​

царство - соціальна категорія в країнах Західної і Центральної

Європи в середні віки, котра включала всіх феодалів (в широ​

кому смислі) чи їх частину (в вузькому значенні). Належність

людини до лицарського стану визначалася наявністю у неї

земельного феода, що дозволяло не займатися щоденною важ​

кою працею та здобути коня й озброєння (меч, щит, обладунки

і т. д.), яке було досить дороговартісним.

Провідне місце в соціальній діяльності лицарів займали

війни, які забезпечували захоплення нових володінь та військо-

93 Гофф Ж . ле. Середньовічна уява / Ж. ле Гофф. - Львів .'Літопис, 2007.
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вої здобичі. Це зумовлювало соціально-економічне та правниче

відмежування цього стану від інших соціальних станів. Будучи

головним власником головного багатства - землі і водночас

владною соціальною групою, лицарство мало широкі привілеї:

воно звільнялось від більшості фіскальних податків, було під​

судним лише судам, котрі були рівними їм за статусом, користу​

валось переважаючими правами на отримання державних та

військових посад, доступ у ряди лицарів для осіб нелицарського

походження в більшості країн був обмеженим. Окрім того, їм

надавали різних титулів, лицарі мали право сидіти за одним

столом з королями; лише вони мали право носити списи, об​

ладунки, золочені шпори, шоломи, горностаєві та білячі хутра,

оксамит та ставити флігелі на своїх вежах.

З XI ст. лицарство почало бути званням, яке займало перше

місце у військовому середовищі та давалось через інвеституру94

та супроводжувався церемонією оммажа95, деякими релігійни​

ми та військовими обрядами і непорушною присягою. По суті

теоретичне обґрунтування міфології цього соціального стану

посилюється практичною ритуальною діяльністю.

Духовні особи, вбачаючи в лицарях захисників віри та

покровителів обездолених та сиріт, дивилися на них як на

воїнів, які достойні небесної винагороди в потойбічному жит​

ті, тому католицька церква надавала великого значення цьому

соціальному інституту та освятила прийом в лицарі пишною

обрядовістю. Тим самим ще більше посиливши вже достатньо

розвинений соціальний міф.

Починаючи з у років сини лицарів виходили зі сфери впливу

жінок та потрапляли під керівництво старших чоловіків (найчастіше

94 Інвеститура - юридичний акт передачі зем ельної власності, який

закріплював вассальну залежність і супроводжувався передачею певного

символічного предмета від сеньйора до вассала.

95 Оммаж -церем онія в Західній Європі часів Середньовіччя, що мала

символічний характер. Вона полягала в тому, що майбутній васал, беззброй​

ний, опустившись на одне коліно і з непокритою головою, вкладав сполучені

долоні в руки сюзерена з проханням прийняти його у вассали. Сюзерен

підіймав його і вони обмінювалися поцілунками.198
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- майбутнього сеньйора), навчалися умінню їзди верхи на конях,

фехтуванню, стрільбі з лука, мисливству тощо, а також основ грамо​

ти та християнського віровчення. Перебуваючи при дворі великих

феодалів, лицарських синів часто залучали до виконання обов’язків

пажів, а після 14 років - зброєносців. Після 21 року вони мали мож​

ливість посвячення в лицарі, якщо могли придбати коня та обла-

дунки.

Посвячення в лицарі супроводжувалося особливою святковою

процедурою, яку проводив сеньйор і яка включала: опоясування

мечем, надягання шпор, символічний удар по плечу посвячуваного

рукою чи плоским боком меча, демонстрацію військової виправки

та присягу перед лицем священика виконувати вимоги лицарської

честі.

З появою лицарів - нової нижчої аристократії, з’являється

й нове військове та рицарське свято - турнір, під час якого

влаштовували змагання з військової майстерності. Турніри

зазвичай влаштовували король чи інший великий сеньйор з на​

годи певного свята та відбувалися публічно. Лицарі на конях і в

повному озброєнні виступали один навпроти одного поодинці,

по двоє чи загонами, бували також піші поєдинки. Хід турніру

регламентувався особливими правилами, за виконанням яких

слідкували спеціальні люди - герольди. Вони стежили також

за складом учасників, оскільки необхідною умовою поєдинку

було благородне походження учасників. Поступово для турніру

почали використовувати й спеціальні обладунки - більш за​

криті та важкі, ніж бойові. З’явились і різні обладунки для різ​

них видів поєдинків - кінних та піших. Умови поєдинків були

різноманітними. В XIII ст. склався Зіаіиз А г т а г іи т - збірник

турнірних правил, що ще більше наблизило турнір до риту​

ального дійства.

До XIII ст. турнір став набувати все більше символіко-ритуалі-

зованого ігрового характеру. Це виявлялося насамперед у спробах

регламентувати поєдинок. Навколо чотирикутної площі будували

подвійний дерев’яний бар’єр, поруч ставили помости, де сиділи судді

та глядачі, серед яких було чимало дам, герольди оголошували імена

учасників турніру, перераховували їхні подвиги. Одночасно турніри
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стали яскравіші та більш видовищні. Більшу роль стали відігравати

дами, іноді вони визначали переможця турніру. З’явилася традиція

носити кольори своєї дами і прикріплювати до шолома чи списа пред​

мети, які дами дарували їм на знак уваги — це могли бути вуаль, рукав,

хустинка. До XIV ст. стало модним відкривати турнір процесією, в

якій дами вели своїх лицарів на золотих чи срібних ланцюгах.

Разом зі створенням власних міфів та ритуалів, нова арис​

тократія до нових цінностей придворної культури та лицарства

пристосовує старі сільські свята річного циклу. Посвячення у

лицарі, великі полювання королів і знаті, великі святкування

при дворах влаштовують під час релігійних свят, які замінили

старі сільські, а саме весняні святкування. Особливо важливим

стає свято Трійці, оскільки свято Духа Святого перетворюється

на свято бойового духу лицарів.

З розвитком міст багато селянських свят “урбанізується”,

переходить до міста. Свята ослів та блазнів виходять на площі,

набувають розмаху міський карнавал як велична версія тради​

ційного сільського карнавалу, міські вулиці заполонюють танці

і хороводи. Ще одне місце влаштування свят - двір. Придворні

церемонії стають дедалі численнішими та жвавішими, старі

священні ритуали - аристократичними або народними свята​

ми, наприклад, коронація чи помпезні урочисті виїзди.

