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ДРУГОЇ ПОЛОВИНИ ХVІ – ПЕРШОЇ ПОЛОВИНИ ХVП СТ.

Кінець княжої доби спричинив поділ українських земель між кількома державами. Складні процеси в розвитку української історії та культури XIV – першої половини XVП ст. були обумовлені відсутністю єдиного політичного центру, спустошливими турецько-татарськими набігами, іноземним гнобленням. Вплив західноєвропейського Відродження в ХV – на початку ХVП ст. призвів до піднесення етнічного самоусвідомлення українців, що засвідчує творчий доробок тих часів. Питання національної ідентичності, мови, освіти, релігії виступають на перший план культурного життя. «…Збереження етносу було передумовою і запорукою майбутнього політичного відродження», - зазначав відомий український історик Я.Д. Ісаєвич [3, с. 803].

Першою ластівкою поширення гуманістичних ідей в Україні стало певне культурно-національне піднесення, яке увійшло в історію під назвою Олельківського ренесансу [7, 14-23]. У 1440 р. відбулося відновлення Київського князівства на чолі з династією Ольгердовичів - Олельковичів [12, 297], що проіснувало до 1471 р. Політика Олельковичів, спрямована на відновлення ролі Києва як центру збирання українських земель призвела до швидкого інтенсивного економічного та культурного розвитку Києва та Київського князівства. Відбудова культових споруд міста, зокрема, Успенського собору Києво-Печерської Лаври, увага до пам’яток книжного мистецтва («Лістивиця» (1455), «Златоструй» (1474), дві редакції Києво-Печерського патерика 1460-1462), діяльність науково-перекладацького гуртка («Шестокрил», «Космографія», «Олександрія» тощо) [2, с. 102-105] - неповний перелік надбань тогочасної культури. Як зазначають дослідники, Київ стає центром раціоналістично-гуманістичного руху [3, с. 466]. «Цілий ряд течій, а як не течій – повівів, рефлексів світового життя, - наголошував М.С. Грушевський, - пройшло над нашим громадянством, випереджуючи часом на ціле століття аналогічні рефлексії реформації.., і викликало відгомони в житті і письменності» [1, с. 104]. Ренесансні тенденції призвели до зростання національної свідомості, намагань послабити візантійські впливи і повернутися до власних традицій, спираючись на історичне минуле – могутність Київської Русі [10, с. 318]. Проте розірваність українських земель, поступовий неухильний наступ на національне державотворення гальмували розвиток нових явищ у сфері духовної культури.

Ідеї Відродження і Реформації починають впливати на українську культуру майже одночасно, тому їх впливи перехрещуються, відбувається своєрідний реформаційно-ренесансний синтез. Зацікавленість питаннями релігійної моралі, активна участь у реформаційному русі, органічне злиття ідей світського гуманізму та релігійної реформи дають підстави відносити тогочасну українську культуру до «Північного Ренесансу» [3, с. 483].

Гуманізм був характерною рисою світогляду доби Відродження та Реформації і передбачав перехід до світської культури нового типу. На Заході такий перехід відбувався в ХV-ХVІ ст. під впливом Відродження, в Україні – за доби Реформації і Бароко (ХVІ - ХVШ ст.). Реформаційно-ренесансні ідеї поширювались в Україні через систему освіти, книгодрукування, діяльність братств, завдяки українцям, що вчились в університетах Західної Європи.

Українські студенти навчались в Болоньї, Падуї і Римі (Італія), Парижі (Франція), Лейдені та Лейпцигу (Німеччина), Празі (Чехія), Кракові (Польща) та інших містах. У Краківському університеті українці вчились з моменту його заснування (1364), протягом ХV – ХVІ ст. тут отримали освіту близько 800 чоловік.
Українці, котрі для здобуття вищої освіти були змушені навчатись за кордоном, після закінчення навчання, як правило, не повертались до рідного краю. Вони почувалися членами загальноєвропейської гуманістичної спільноти, але намагалися не поривати остаточно зв’язків з Батьківщиною, додаючи до своїх імен або назву країни (Станіслав Оріховський-Роксолан), або рідного міста (Юрій Дрогобич) [9, с. 133]. Саме вони стали першими українськими гуманістами. Серед них: вчений європейського масштабу Юрій Дрогобич, професор медицини та астрономії Болонського та Краківського університетів, який першим з українців почав писати вірші латиною та видав книжку за кордоном («Прогностична оцінка поточного 1483 року...»); перший гуманістичний поет в українській літературі Павло Русин з Кросна, магістр Краківського та Віденського університетів, в котрого вийшла віршована збірка латиною, а творчий доробок складає 4000 рядків; Станіслав Оріховський, вихованець кількох західноєвропейських університетів, автор блискучих публіцистичних творів – «рутенський Демосфен» та багато інших [11, с. 12-14]. Відомий дослідник М. Попович підкреслює: «Насамперед ця культурна верхівка зберігала зв’язки з національним суспільством, незримо впливала на нього; їх вдома шанували, у них училися… Їх тінь і їх слід лишалися в тому цілому, що називається «нація» [8, с. 174].
Монополію церкви в українській освіті вперше було подолано із заснуванням Острозької слов’яно-греко-латинської академії (1576-1636). Формальна невизначеність статусу закладу, його приватний характер опосередковано сприяли виникненню в Україні першої світської публічної школи, незалежної не тільки від державних чинників та католицької церкви, але навіть від православної [3, с. 542].

В Острозі в основу навчального процесу було покладено ідею «тримовного ліцею» Еразма Роттердамського – вперше серед українських шкіл викладання велося церковнослов’янською, грецькою та латинською мовами [3, с. 541]. Програма базувалася на вивченні семи «вільних наук» - «тривіуму» («три шляхи» - три гуманітарні науки): граматика, риторика (красномовство), діалектика (мистецтво вести бесіду); та «квадривіуму» («чотирипуття»): арифметика, геометрія, астрономія, музика. Острозька слов’яно-греко-латинська академія докорінно відрізнялась від західноєвропейських шкіл активним використанням греко-візантійської культурної спадщини та виразно національним характером. Вона стала першим українським учбовим закладом, що давав початкову і середню освіту з елементами вищої [3, с. 539].

Запровадження в навчальну практику українських шкіл семи «вільних наук» позитивно впливало не тільки на піднесення рівня освіти й наближення її до загальноєвропейських форм, а й об’єктивно сприяло розвиткові цих наук на місцевому ґрунті.
Другою в Україні православною школою вищого, ніж початковий, рівня стала Львівська братська школа (Львівське братство вперше згадується під 1463 р. [6, с. 1417], у 1585 р. розроблено Статут Львівського Успенського братства та відкрито школу). З перших днів існування вона мала всестановий характер. Плата за навчання була порівняно незначною «убогих за прости біг (безплатно), а багатих за рівним датком» [3, с. 556]. Введенням викладання філософії керівники школи намагалися вийти за рамки середньої освіти – таким чином школа ставала перехідним етапом до навчального закладу вищого типу.

Братства значно вплинули на поширення письменності та підвищення рівня шкільної освіти. Завданням шкіл та друкарень було не лише просвітництво, але й виховання у молоді патріотизму, поваги до культури, віри, звичаїв українського народу. З іншого боку, програма слов’яно-греко-латинських шкіл передбачала здобуття освіти, яка дозволяла оволодівати досягненнями західноєвропейської науки та культури.

Окрім православних шкіл в ХVІ ст. на українських землях працювали й католицькі (Львів, Перемишль, Ярослав) та протестантські (Дубецьк, Киселин). Формуванню світогляду української молоді як людей двох культур – європейської «латинської» та традиційної «руської» сприяла діяльність «університету пограниччя» – Замойської академії – вищого навчального закладу, відкритого Яном Замойським (канцлером і великим коронним гетьманом) в центрі його володінь на Холмщині, як раз біля етнічної межі українських і польських земель [3, с. 588-591].
Першим вищим навчальним закладом не лише в Україні, а на всіх східнослов’янських землях, стала Києво-Могилянська колегія (утворилась у 1632 р. внаслідок злиття шкіл – київської братської (1615) та лаврської (1631). Київська братська школа зібрала навколо себе найкращих вчених того часу – автора полемічних філософських творів І. Копинського, богослова З. Копистенського, філолога Л. Зізанія, архімандрита Києво-Печерської Лаври Є. Плетенецького та ін. Все це дало підстави М. Грушевському назвати київський культурний гурток другою українською академією після групи вчених при Софійському соборі часів Ярослава Мудрого. Києво-Могилянська колегія згуртувала навколо себе найвідоміших культурно-освітніх діячів, вчених, літераторів. Саме завдяки діяльності колегії та Києво-Печерської друкарні Київ знову став найвизначнішим культурним осередком України. Як і тогочасні європейські університети, вона організовувала філіальні школи, де навчання велося за її програмою (1634 р. – у Вінниці та Крем’янці) [3, с. 564-575].
Польський уряд, діючи в інтересах католицької церкви та її навчальних закладів, прагнув не допустити до створення української латиномовної школи вищого рівня та її філій. У 1634 р. король Владислав ІV заборонив викладання у Київській колегії та її філіальних школах латинською мовою та богослов’я, що вважалося прерогативою вищих навчальних закладів [3, с. 569].
Розвиток української культури певною мірою обумовлювався інтересами національно-визвольної боротьби і постійно перебував в полі інтересів козацтва – нової суспільно-політичної сили, що цю боротьбу очолила. Складається та зміцнюється союз православних церковних і культурно-освітніх діячів з політичним проводом козаччини. У 1620 р. за підтримки гетьмана П. Сагайдачного було відновлено православну ієрархію. У 1636 р. сейм під тиском козаків і православної шляхти був змушений дозволити вивчати в Київській колегії мови та науки, проте лише початкові ступені філософського циклу – діалектику і логіку. Викладання богослов’я, що засвідчувало статус навчального закладу як академії, заборонялося [3, с. 569].

У 1689 р. з відкриттям у Київській колегії класів богослов’я вона фактично перетворюється на академію [13, с. 184]. Формально статус навчального закладу був визнаний царськими грамотами 1694 і 1701 рр. В указі Петра І 1701 р. Київська колегія прямо називалась академією. Київський міський уряд не раз ігнорував положення грамоти 1694 р., користуючись певними неточностями у формулюванні прав академії. На прохання вчителів та учнів митрополит В. Ясинський звернувся до Петра І з проханням підтвердити права академії [4, с. 508-509]. На честь засновника колегії – видатного просвітителя та гуманіста Петра Могили – її почали називати Києво-Могилянською (в наш час – Національний університет «Києво-Могилянська академія»).
Гуманістичні ідеї завжди були притаманні українській культурі. Їх поширення та творче осмислення на національному ґрунті в ХV – на початку ХVП ст. спричинили зростання національної свідомості, інтерес до вітчизняної історії, культури, мови.
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