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ФІЛОСОФІЯ У КИЄВО-МОГИЛЯНСЬКІЙ 

t 
СУЧАСНІСТЬ 

Філософія і культура доби українського бароко у центрі уваги nоставила 
проблему "Людина і Всесвіт", яка на настуnному щаблі розвитку людства, у 
наш час, набуває нового значення. Протягом XVIII і ХІХ ст. вона 
вирішувалася на засадах механістичної карти ни світу. Двадцяте ж століття 
поставило цю nроблему на рівень, збагачений досягненнямн nриродничих, 
соціальних наук і самої ф ілософії. 
Про сnільний характер цих епох можна говорити, nорівнюючи соціально­

політичну ситуацію та обставини духовної атмосфери. Соціальний чинни к 
такий, що, як і в епоху бароко, нині Україна стоїть перед nитанням 
формулювання основного змісту власної національної самосв ідомості. 
Духовна атмосфера доби барокко була результатом синтезу трьох 
сусnільних течій - гуман ізму, реформації та раннього просвітництва_ В першу 
чергу це виявлялося у тому, що проблема и Людина - Всесвіт" вирішувалася 
на засадах релігійної свідомості, теоретичної філософії, природознавства, 
етичної та естетичної свідомості_ На той час nри формуванн і навоТ nарадигми 
світогляду жодна із зазначених засад не мала nереваги над іншими. Наш час 

• • • 
також поставив питання синтетичного nоєднання рІзних тиnІв свпогляду. 

Особливе значення для сучасності, у контексті зазначеної проблеми, має 
nоставлене nрофесорами Києво-Могилянсько'і Академ ії питання про 
взаємозв'язок релігійного та філософського Логосів, сп і вв ідношення tr Бог -
Люди на". У цей час на зміну антропоморфного уявлення npo Бога у 
філософських курсах nрофесорів Академ ії з'являються абстрактн і 
визначення сутності Бога, розробляється ідея однорідності земноТ і небесної 
матерії. Наголошується і манентність Бо га світові - пантеїзм_ (П.Могила, 
Д.Туптало, І.Пзель). 
П ісля подальшого розвитку науки XVIII-XX ст. і пов'язаних з цим емпіричних 

та логічних методів дослідження, коли запроваджувалася і розвивалася 
сайєнтистська картина світу, на порозі ХХІ ст_ , людство nовертається в ід 
розумового синтезу до більш глибинного синтезу, осередком якого є 
"душа", "серце", Бог_ У тиглі цього синтезу nоєднуються такі протилежності , 
які у рамках традиційно розумової філософської парадигми не знаходили 
свого вирішення. Розроблені в контексті християнського світогляду, у наш 
час ці поняття набувають нового змісту, поєднуючись з досягненнями таких 
наук, як психологія, етнологія, мовознавство, культурологія та ін . 
Вивчення символізму у Києво-Могилянській Академії було постійним 

об'єктом уваги таких відомих діяч і в тогочасної культури, як П.Могила, 
V 

И_Кононович-Горбацький, С.Яворський, Т.Прокопович. Воно сnирається на 
започаткування символічної екзегези християнської патристики (Юстін, 
Філон та ін.). 
Найбільшого прояву увага до символізму, як основного знаряддя пізнання, 

набуває у творчості Г.Сковороди. У своєму вченні про три світи саме 
символічному світу Біблії Г .Сковорода надає вищий щабель іс і'ИНИ -
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божественного откровення. Існування символу Г.Сковорода розуміє лише у 
контексті мікрокосму - людини. Саме своїм єством людина надихає життя 
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СИМВОЛу: ВеЛИКИИ І СИМВОЛІЧНИИ СВІТИ, ОПОСереДКОВаНІ ДУХОВНОЮ ДІЯЛЬНІСТЮ 

людини, набувають свого значення лише у діяльності людини. Можна 
повною мірою стверджувати, що у цьому випадку Г.Сковорода є одним із 
попередників ідей філософсько'і герменевтики ХІХ-ХХ ст. 
Символічне бачення світу спирається на найдавнішн і шари людської 

свідомості. Воно має місце у всіх типах світогляду, подекуди змінюючи свої 
форми. У міфологічному світогляді символізм nозначається в першу чергу як 
ритуальна дія, магічні сугестивні вислови. У релігійному - для відтворення у 
чуттєвих формах потайбічного світу. У філософському - як постулат про 

• • • • 
ТО10ЖНІСТЬ МІКрО- І МаКрОСВІТу. 

Саме символізм має найбільш багатий евристичний потенціал. Сnриймання 
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символу та оперування ним грунтується на вс Іх рІвнях психІки людини 1, 

таким чином, охоплює як свідоме, так і п ідсвідоме. У ньому органічно . . ...., . . . . .. .. . 
поєднуються чуттєвІ, емоцtинІ, рацІональНІ, rнтупивн1 елементи nІзнання, що 

надає можливість відтворювати ціл існість, загальність ідеї чи образу не 
• • • • • • 

ВІДрИВаЮЧИСЬ ВІД ОДИНИЧНОСТІ, ІНДИВІДуаЛЬНОСТІ . 

Розглядаючи nроблему "Світ - Людина", професори Києво-Могилянської 
Академії мислили людину як "мікрокосм" у "макрокосм і ". За словами 
Т.Прокоповича, у людини є " ... щось і від тілесної неодухотворенності , і від 
живої матерії, і від чуттєвої людської субстанції, крім того і те, що мають самі 
духи". 1 Важливо, щоб ці чинники людської душі існували в злагоді. 
Сучасність, поставивши nроблему духовного самовдосконалення 

особистості, однією з найважливіших умов їі вирішення вважає гармонійне 
поєднання волі, розуму , відчуттів людини. Саме на цій засаді можливий 
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ПОДаЛЬШИИ прорИВ у П ІЗНаННІ НОВИХ ГОрИЗОНТІВ ЯК СВІДОМОСТІ ЛЮДИНИ, так І 
• 

ОНТОЛОГІЧНИХ ПИТаНЬ. 

1 Горський В.С. Історія української філософії. - Курс лекцій . - К.: 1996. - С. 78. 
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ПРО МЕТОДОЛОГІЮ ВИКОРИСТАННЯ ІСТОРІІ У 

•• 
РИТОРИЧНИХ КУРСАХ КИЄВО-МОГИЛЯНСЬКОІ 

•• 
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Розквіт риторики в Києво-Могилянській академії XVIt-XVIII ст. не був ні 
несподіваним, н і штучним. Це явище було зумовлене внутрішніми соціально­
пол ітичними та культурно-освітніми потребами тогочасно·і України. Адже 
сила слова, промови, nроnовіді в часи народних рухі в проти соціального, 
національного та релігій ного гніту завжди прирівнювалися до сили зброї. 
Введення до риторичних курсів трактатів про історію зумовлюється тим, що 

знання їі необхідне для виховання досконалого оратора. 
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