Античность как культурная эпоха. Полис как культурообразующая категория античной культуры. Основные характеристики культуры античности (космологичность, диалогичность, сосотязательность, понятие меры). Античный идеал красоты. Специфика античного антропоцентризма.  Вечный Град (Urbs Aeterna) как модель существования культуры. Христианство как вызов античной культуре. 

Роль античности.

Античность – матрица европейского сознания, на нее опирается всякая европейская мысль, а тем более возрождение. Тут важно понятие классики (античность – идеал культуры для западного мира). Античность живет в нас, хотя мы уже не принадлежим ни к Риму, ни к Афинам. (Варвары разрушили Рим, но уже Карл Великий в 8 в. или Барбаросса в 12 в. по происхождению будучи варварами и исповедуя христианство борются и создают Великую Римскую Империю). Нужно понять, что в современном человеке античное, назовем его римским полисным началом сосуществует с христианским, назовем его храмовым, началом. (Лев Шестов «Афины и Иерусалим»). Примеры симбиоза и борьбы этих начал – Католическая церковь и США. США попытались нащупать идентичность прошлого в современности. Государство которое было основано на идеалах Нового завета (ведь основу переселенцев составили протестанты). Однако когда дело дошло до принятия Конституции, то все метафоры Завета уступают место римской логике, и Америка принимает римскую символику (Орел, Сенат, Парламент).

Касательно России. Античность в западном ее понимании не влияла на Россию до Петра-реформатора, влияла Византия с ее ромейской, греко-византийской культурой, нам нужно это четко понимать. На территории России не было ничего принадлежащего античности. (Правда древнейшее государственное образование на территории современной РФ – Синдика, греческий город н апобережье Черного моря).

Временные рамки.

Касательной временных рамок античности, нам нужно четко понимать, что античная культура преобразовывалась и не стояла на месте, и Афины Перикла, это не Рим Цезаря, а уж тем более Коммода. Понятия и идеалы менялись, на протяжении 15 веков которые мы четко можем приписать античности. Условно ее можно поделить на греческую, материнскую античность и римскую зрелую античность (очень хорошо здесь действует модель Шпенглера, культура-цивилизация) с переходным периодом эллинизма. И нельзя забывать, что где-то посередине ее прерывает появление христианства, которое повлияло на развитие античности очень сильно. Дать историческую раскладку:

 3-2 тысячелетия днэ - минойско-критская культура с первобытным культом быка

1,5 тыс.днэ – ахейское нашествие, микенский период 

8 век – «Гомеровский» период. «Гомер» пишет «Илиаду» и «Одиссею». Это был коллективный автор. Здесь начинается древнегреческая культура и культурный взрыв, чудо – приведшее к появлению античной культуры.

5-4 вв. Великая цепочка «учитель-ученик» Сократ-Платон-Аристотель-Александр. Александр – самая яркая и показательная фигура греческой античности, человек, а вернее бог-император, который создал Империю и положил конец культуре Древней Греции и начало цивилизации эллинизма.

2 вв. – Эллинизм.

1 в. до н.э. Расцвет Римской империи. Города-империи.

6 века н.э. падение Римской империи. Конец античности. Начало Средних веков.

Полис. 

Полис – внешне город-государство, однако вне полиса в античности нет человека. Полис – в первую очередь не политическое образование, а сакральное место, охраняемое богами. Полис - Вселенная для античного человека. Человек вне полиса – идиот (так назывался человек живущий вне полиса, ставящий свой интересы выше общественных и подвергшийся остракизму). Полис – единственно возможная форма существования для человека античности, в нем он сакрально защищен (ведь у каждого города – храм бога покровителя, Аполлон в Дельфах, Афина в Афинах). Гражданина делает гражданином принадлежность к полису. Это сознание четко прослеживается в политике Рима – стать гражданином Рима (Вечного города) было самой престижной привилегией, человек мог в жизни не быть в самом Риме, но был уже его гражданином (пример Апостол Павел и его проповедь в Риме) и по сути Римская империя – это Город-Империя.

Диалогичность и состязательность.

Одна из главных черт античного гражданина. Под диалогичностью мы будем понимать – форму существования античной культуры, при которой античный человек мог проявить себя только в диалоге с окружающим Космосом, в состязании с другими для испытания благосклонности богов. Будучи свободным от любых дел (ведь все исполняли «не люди» – рабы и женщины) проводил всю жизнь в гражданских делах и дискуссиях, причем диалогичность нельзя понимать как плоское влечение к простому спору. Античная диалогичность – это готовность к состязанию, некоей борьбе ума и тела в любой ситуации. Диалогичность проявлялась во всем – лучший пример – софисты и их учение Софизм - ложное умозаключение, которое, тем не менее, при поверхностном рассмотрении кажется правильным. Софизм основан на преднамеренном, сознательном нарушении правил логики. Софисты – это лучшие риторы, отточившие искусство спора до филигранности, причем, что защищать им было полностью безразлично. (Пример про потерянные рога «Что ты не терял, то имеешь. Рога ты не терял. Значит, у тебя рога») 

Диалогичность и состязательность была везде – человек должен был защищать себя сам суде, на агоре – центральной площади полиса, выступая на публичных прениях со своим обвинителем.  Так что прежде чем обвинять греки долго продумывали все возможные ходы дискуссии (поэтому и пользовались такой популярностью софисты). Авторы трагедий соревновались между собой за приз (Софокл, Эсхил, Еврипид соревновались во время великих Дионисий, про корни театра и «козлиные песни» рассказать позже вместе с религией и мистериями). 

Ну и конечно нельзя не упомянуть об Олимпийских играх, которые, как и сейчас, проводились раз в четыре года в городе Олимпия. На время игр останавливались все войны и каждый полис выставлял своих лучших атлетов. Состязались в борьбе, беге, метании диска и копья. Спортсмены выступали голыми, женщины на такие мероприятия не допускались. Выигравший атлет, получал титул героя и его считали воплощением бога целый год, все статуи дошедшие до нас – это статуи сделанные с олимпийских чемпионов, только вот их имена, к сожалению, мы уже вряд ли когда узнаем. И именно здесь, в образе олимпийца-героя, приравненного к богам, проявляется главная черта античной культуры – космологичность и связанный с ней принцип калокагатии.

Космологичность и принцип калокагатии.

Сознание античности четко определяется оппозицией «космос-хаос», Космос – красота, гармония, порядок, ему противостоит Хаос. В сознании античного человека весь окружающий мир – космос, прекрасная гармония, в которую он объективно вписан. Подобное сознание мы и назовем космологичностью античности. В центре данной Вселенной стоит человек – античный антропоцентризм антропологичен. Однако, если наше время тоже антропологично, у нас в центре нашего сознания тоже стоит «Я», но наше «Я» - субъективно, для нас весь окружающий мир прекрасен только для нас. У древнего грека все было намного проще – его «Я» было микрокосмом, частью Космоса, не страдавшим никакой субъективностью. Он вписывался в красоту и истину окружающего мира не задумываясь о своем «Я», греческий антропоцентризм - это не спасение души, а гармоничное развитие духа и тела, все для того, чтобы микрокосм (Я) был подобен макрокосму (Вселенной). Говоря научно его «Я» было объективным, а не субъективным. (субъективизация «Я» приходит с иудео-христианской мыслью, с идеей личного спасения). Для современного человека красота субъективна, для грека – мир и человек прекрасен объективно. 

Отсюдого вытекает очень важное понятие – калокагатия. Калокагати́я (калокага́тия; др.-греч. Καλοκαγαθία — «прекрасный и хороший», «красивый и добрый») в древнегреческой культуре — гармоническое сочетание физических (внешних) и нравственных (душевных, внутренних) достоинств, совершенство человеческой личности как идеал воспитания человека. Калокагатия была одновременно социально-политическим, педагогическим, этическим и эстетическим идеалом. Человек-носитель калокагатии был идеальным гражданином полиса, который стремится к осуществлению коллективных целей нражданского коллектива и способен их осуществить. Герой должен быть красивым и добрым, неразделенность, гармоничность красоты и добра – вот идеал античности. Античность не ищет истины, она ищет гармонию. 

Про любовь и красоту.

Повторимся, что красота для античности – объективное понятие, это некий общий стандарт. Очень важно понять, что красота для античности не гламур и вычурная роскошь 21 века, красивым в века классики считается то, что целесообразно, соразмерно. Здесь очень большое влияние приобретает понятие и представление о мере. (Эпикур, Аристотель, Сократ). А так как красота не отделена от добра, то еще  большое значение здесь играет этика, учение о морали. (Сократ: добро – объективная характеристика. Зло происходит от того, что человек не знает, что так поступать нельзя. Если ему объяснить, он так делать не будет.) 

Важно отметить, что для античности человеком в полном смысле этого слова, в который мы в него вкладываем сейчас, был только мужчина, женщины были не более чем предметом интерьера, хотя это не мешало жене Сократа Ксантиппе ругаться с ним, а по некоторым данным даже и бить его, (- Ну, Сократ, - сказал ему однажды Антисфен, - скажи мне, почему женился ты на Ксантиппе? Желал бы я знать, как можешь ты ужиться с самой необщительной женщиной, которая когда-либо была, есть и будет? - Потому что я вижу, - отвечал Сократ, - что те, кто хотят быть хорошими наездниками, берут обычно не самых смирных лошадей, но пугливых и с норовом, будучи уверены, что если они их обуздают, то справятся потом со всяким конем. Я хотел научиться искусству жить с людьми; и я женился на Ксантиппе, будучи убежден в том, что если я вынесу ее нрав, то буду ладить со всякими характерами. ) или жене Перикла Аспасии собирать у себя того же Сократа, Антисфена и др. (хотя она была «милетской гетерой», женщиной несколько другого толка). Поэтому для античности высшей любовью была любовь между мужчиной и …мужчиной. (пример: В Беотии и Спарте широкое распространение имел культ воинской любви-дружбы — влюбленный воин считался непобедимым, особенно если сражается бок о бок с любимым. В Фивах был «Священный отряд» из подобных влюбленных пар, он состоял из 150 пар, связавших себя узами преданности и от того сражающимися друг за друга с чрезвычайной отвагой).

То что мы называем любовью сейчас для античности было все-лишь эросом – любовью чувств, забирающей. Античность различает множество видов различных «филий» (агапэ – любовь для другого (высшее), филия – дружба, философия – любовь к мудрости и т.д. (педофилия, как способ воспитания детей).

Представление о времени (к временным рамкам).


Говоря о времени античности мы должны помнить одно – время в античности циклично, оно не имеет ни начала, ни конца, так что греки и римляне не знали того, что они жили в с 8 века до .н.э. до 6 в. н.э. В силу того, что Космос установлен и противостоит Хаосу, здесь нет векторного направленного времени. Все циклично и повторяемо, время точно так же объективно и не является еще субъективной философской единицей. Именно подобное восприятие времени послужило причиной отсутствия прогресса научной мысли в античности. Идея прогресса и линейного, направленного времени пришла с иудео-христианской культурой, с пониманием Сотворения мира, искупления греха и Страшного суда (которого все европейцы с ужасом ждали еще в 1000 году).

Религия в эпоху античности. 

1) Античная религия политеистическая – многобожие.

2) Боги – бессмертны, антропоморфны, человекоподобны, но это не метафора. Они не являются творцами Вселенной, Зевс не создавал Космос, он просто включен в него как и люди. Очень хорошо это чувство античного божества передано в романе Джона Фаулза «Вохв». Однако в Римской империи боги  начинаю умирать (культ Митры, легенда о Пане) – что опять же только подчеркивает антропоморфность богов античности.

3) Судьба человека подчинена Року – предопределение Мойр не может преодолеть даже Зевс. 

Религия в первую очередь была политичной и не была личностной. Полис был источником религии, и эта религия была государственной. Особенно хорошо это проявляется на примере Римской империи – Империи-города и обожествления фигуры Императора. То есть для обычного человека он был богом, причем этому никто не удивлялся – на него не сходил святой дух, его не рождало верховное существо – он просто был богом по праву того, что он был императором Вечного города. 

Необходимость особого “гражданского” измерения религии была уже очевидной для государственных мужей Рима еще до императорской эпохи. Марк Теренций Варрон (116 до Р. Х. — 27 до Р. Х.) выделял три типа теологии: баснословный (религия поэтов), естественный (религия философов) и гражданский (религия граждан, простого народа). Это деление Варрон заимствовал у стоиков и понтифика Муция Сцеволы, который подверг критике поэтов за то, что они выдумывают всякие небылицы о богах, а философов — за их абстрактное понимание божества, подрывающее культ. Варрон был убежден в том, что религия есть политическое учреждение Характеризуя гражданскую теологию, Варрон отмечал, что ее “должны знать и ведать граждане, а особенно жрецы в гражданских обществах”.

.В античности нет понятия церкви, ее функции исполняет полис (самое распространенное обвинение в Др.Греции безбожие – Сократ, причем это государственное преступление). Жрецы государственные чиновники, самый главный из них Император, именно поэтому христиане – преступники, они не признают кесаря (кесарю-кесарево, Богу – богово) и разделяют Церковь и государство. Для античности характерен плюрализм религиозности – человек может исповедовать сразу несколько культов, так как он у него нет понятия «истины», человек еще не задается «вечным вопросом», единственная обязанность – ты должен признать императора богом и чтить его культ. 

Античность не знала института Церкви как отличного от государства организма — римские жрецы были государственными чиновниками, а сам император выступал в этой религиозно-политической системе как верховный жрец (Pontifex maximus). В титулатуре римских императоров со времен Августа присутствовало и наименование Soter ‘Спаситель’. 

Вечный город и столкновение христианской мысли и античности.

“Священная” парадигма в Древнем Риме: Рим — Вечный город, Цезарь — бог, и ничто, никакие прегрешения цезаря или жителей Рима не могут изменить этих фундаментальных положений или вызвать чей-либо гнев. Идея Вечного города оказывается постоянно востребованной в современном мире – пример Pax Americana.

Общекультурная модель античной цивилизации характеризуется особым единством религиозного и политического, что было обусловлено основными культурообразующими факторами. Историк Фюстель де Куланж еще в прошлом веке справедливо указывал, что подобно тому, как функциональное назначение семьи формировало сердце греческой и римской “частной” религии, так же полис находился в сердце общественной (публичной) религии. Общеизвестно, что само слово политика берет свое начало от греческого полис, то есть город-государство. 

Подобная нерасчлененность государственного и религиозного наиболее характерна прежде всего для римской культуры. Уже в VI в. до н. э. “бог светлого неба” Юпитер превратился в бога государства. По сути, Юпитер олицетворял собой идеальную сущность государства: Таким образом, по верному замечанию проф. С. Глаголева, “государство являлось видимым обнаружением божественного величия, а божество считалось невидимым представителем величия государства”, что соединяло государство и бога. Подобное понимание римского государства обусловило появившуюся вскоре веру в божественную предопределенность Рима к мировому господству и послужило фундаментом для построения Pax Romana, сердцем которого стал Вечный город Рим. Эрнест Баркер удачно назвал Римскую империю “политико-экклезиастическим институтом, не только государством, но и церковью. Божественная власть накладывала отпечаток божественности и на своих исполнителей, поэтому идеал Вечного города послужил позднее “теоретическим” основанием культа императоров. 
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