зразок відповіді на державній підсумковій атестації 

з зарубіжної літератури
1.     Ідея жертовності та стійкості в трагедії «Прометей закутий» Есхіла. Поняття прометеїзму.
Найстаршим із тріади найвидатніших грецьких трагедіографів був Есхіл (525-456 рр. до н.е.)- Його називають «батьком трагедії». Відомостей про Есхіла збереглось дуже мало. Він походив з аристократичної родини, брав участь у бурхливому політичному житті Греції, був учасником греко-перських воєн. Есхіл написав понад 90 п'єс, з яких до нас дійшло лише 7 трагедій («Плакальниці», «Перси», «Семеро проти Фів», «Прометей закутий», «Агамемнон», «Хоефори», «Евменіди») і деякі уривки. У змаганнях трагедіографів на Великих Діонісіях Есхіл одержав 13 перемог.

Більшість трагедій Есхіла написані на міфологічні сюжети. У них порушуються проблеми правди, обов'язкового покарання злочинця за пролиту кров, родової помсти і прокляття, що тяжіє над родом. У своїх трагедіях Есхіл прославляв силу розуму, незламність людського духу, велич героїв, які повстають проти тиранів.
Найвідомішою трагедією Есхіла є «Прометей закутий», що входила до трилогії про Прометея («Прометей-вогненосець», «Прометей закутий», «Звільнений Прометей»). З першої та останньої частини дійшли тільки невеликі уривки.
«Прометей закутий» є найвеличнішою трагедією Есхіла. Для сюжету п'єси Есхіл використав відомий давньогрецький міф про Прометея. Цей міф оповідає про те, що ще до панування над світом Зевсового батька, Кроноса, люди тільки-тільки розселилися по землі і були кволі, безсилі, лякливі. Вони не розуміли того, що бачили довкола. їм здавалося, що й грозові хмари, і безкрає море, і пекуче сонце—то все грізні і могутні божественні істоти. Жили люди в підземних норах, наче кроти. Вони не знали вогню, їли тільки траву і сире коріння, а м'яса навіть і не куштували, бо не вміли полювати.
Згодом владу на небі перебрав до своїх рук Зевс, скинувши батька в глибоке підземелля — Тартар. На людей він не звертав жодної уваги, і вони ледь животіли серед незбагненної, ворожої природи. Люди тисячами гинули від хвороб, голоду й холоду. Так би й загинув рід смертних, якби на їхній захист не став титан Прометей.
Він навчив людей будувати світлі житла, плавати на човнах, напинати вітрила, полювати, приручати тварин. Він дав людям писемність та навчив лікувати хвороби, знаходити путь по зорях і лету птахів, навчив видобувати із землі золото і мідь, користуватися дарами природи.
Нарешті і Зевс зі свого Олімпу подивився і побачив людей. Він навіть погодився трохи допомогти людям, але за це він вимагав від них великої шани і багатих дарів. Вирішили навіть скласти про це угоду. Від богів виступив Зевс, від смертних — Прометей, хоч сам був безсмертний. Він боявся, що боги ошукають людей, і тому поспішив їм на допомогу. Коли привели жертовного бика, він сам зарізав його і поділив тушу на дві частини. До першої купи поскладав самі кістки, але накрив їх лискучим жиром, а меншу, де було смачне м'ясо, Прометей загорнув у брудну бичачу шкіру, ще й поклав зверху тельбухи. Він запропонував Зевсові вибрати будь-яку частину: ту, що він вибере, люди надалі віддаватимуть безсмертним богам. Як Прометей і сподівався, Зевс узяв собі купу, більшу і кращу на вигляд. Відтоді смертні стали їсти м'ясо, а кістки спалювали на шану богам.
Зевс страшенно розлютився, збагнувши, що Прометей його ошукав. Аби дошкулити Прометею, він вигадав людям кару: він позбавив їх того, що було їм найбільше потрібно, — життєдайного вогню.

— Хай їдять м'ясо, але сире! — таким був вирок розгніваного Зевса.
І відтепер люди не варили їжі, не світили в домівках, не грілися коло багать, і було таке життя злиденним животінням. І знову пожалів Прометей людей своїм великим серцем і порушив Зевсову заборону. Він вкрав у кузні бога Гефеста божественну іскру, сховав її в порожній очеретині та приніс людям на землю. Відтоді вогні знову засяяли на землі, і люди зажили тепер набагато краще.
Але Зевс не зміг стерпіти, що хтось так зухвало порушив його заборону — на це ще не наважувався ніхто! У шаленій нестямі він наказав закувати Прометея в кайдани
і припнути на самому краї землі до стрімкої скелі, щоб відступник висів там довгі століття. Виконати цей наказ він доручив своєму синові Гефесту і дав в помічники Силу і Владу, суворих, безжальних і жорстоких.
Прикували вони Прометея до Кавказьких гір. Але не зрікся Прометей своєї прихильності до людей. І кожного дня прилітав до скелі орел і викльовував у Прометея печінку. Щоночі печінка відростала і щодня пекельні муки повторювалися. Врешті-решт Зевс, розгнівавшись, що Прометей, незважаючи на страшні тортури, не кориться йому, зверг скелю разом з непереможеним титаном у чорну безодню.
Цей міф і склав сюжетну основу «Прометея закутого» Есхіла. Образ Прометея, створений поетом, вражає монументальністю, могутніми пристрастями і думками, на які здатна лише титанічна натура. Він стає уособленням поступальної ходи суспільства, яскравим виявом людської цивілізації. Єдиний з богів, він не тільки прийшов на допомогу людям і врятував їх від загибелі, підготовленої безжалісним Зевсом, але й дав їм вогонь пізнання, розум і кмітливість, письменність і рахунок, навчив їх ремесел і наук. Якщо в міфі про Прометея втілені творчі зусилля людини в її боротьбі зі силами природи, то у трагедії Прометей перетворюється на борця з тиранією Зевса, безневинного страждальця за все те добре, що приніс він людям. У його титанічних рисах відчувається чітке прагнення поета показати невичерпні можливості людини, що, підкорюючи природу, утверджує себе як особистість.

Благородний і непохитний Прометей протистоїть брутальній і жорстокій Владі, підступному прислужникові богів Гермесу, самому Зевсові. Зевс-тиран жодного разу не з'являється на сцені, але його присутність відчувається повсякчасно — і у викривальних промовах Прометея, і у словах переляканих Океанід, і у стражданнях нещасної Іо (за те, що її покохав Зевс, ревнива Гера перетворила її на корову, яку переслідує нещадний ґедзь). Есхіл першим увів у трагедію прийом контрасту (великодушний Прометей протиставляється безжальному і жорстокому Зевсу).
Прометей Есхіла повстає не тільки проти Зевса, а й проти усіх інших богів. Вони є у трагедії ніби уособленням різної позиції щодо тиранії.

Гефест співчуває Прометеєві, але понад усе боїться гніву свого батька; старий Океан вмовляє Прометея скоритися; найогиднішим виступає у трагедії Гермес — він будь-якими засобами намагається вивідати у Прометея таємницю загибелі Зевса.

Бунтар-Прометей відверто говорить: «Всіх богів я ненавиджу».
Своєю трагедією Есхіл порушував актуальні питання своєї епохи. Він підкреслював, що бурхливий розвиток афінської культури, піднесення філософської думки протистоїть дикому варварству минулих епох. Його Прометей — символ нескореності духу, безкомпромісності; він знає, що на нього чекає в майбутньому, але не відступається від своїх ідеалів.

Образ Прометея, борця за правду і Справедливість, вражає монументальністю, могутніми пристрастями і думками, на які здатна лише титанічна натура. Він стає уособленням поступальної ходи суспільства, яскравим виявом людської цивілізації. Єдиний з богів, він не тільки прийшов на допомогу людям і врятував їх від загибелі, підготовленої безжалісним Зевсом, а й дав їм вогонь пізнання (це і є «вогонь Прометея»), розум і кмітливість, письмо і рахунок, навчив їх усіх ремесел і наук. Прометеїзм — це здатність до альтруїзму — самопожертви задля порятунку інших.
Прометей відкрив галерею так званих «вічних образів», до яких постійно звертатиметься людство. Постаттю гордого титана захоплювалися видатний німецький
письменник Й. В. Гете, що створив однойменну поему, і англійський поет Дж. Байрон (вірш «Прометей»), і російський поет-декабрист К. Рилєєв. Зверталися до образу титана "і українські класики Тарас Шевченко (поема «Кавказ»), Леся Українка (драматична поема «В катакомбах»), Андрій Малишко (поема «Прометей»). Образ Прометея надихав славетних художників — Мікеланджело, Тіціана, Рібейру, композиторів — Бетховена, Ліста, Скрябіна.
2.     Невпинний пошук людиною сенсу буття в трагедії «Фауст» Й. В. Гете.
Видатний німецький поет Йоганн-Вольфганг Гете працював над трагедією «Фауст» протягом усього свого творчого життя. Ще у дитинстві в народних лялькових театрах він познайомився з їхнім традиційним героєм — середньовічним чорнокнижником та алхіміком Фаустом, готовим віддати душу темним силам, аби пізнати всесвіт та його закони. Зараз доведено, що Йоганн Фауст — реальна особа, цей вчений-авантюрист дійсно жив наприкінці XV - початку XVI ст.
Крім Гете, цей сюжет народної книги використовувався багатьма письменниками. Вони зображували Фауста боговідступником, який за гріховні помисли та вчинки потрапив до пекла. Гетевський же «Фауст» — це гімн людині, що прагне до істини, до пізнання себе і навколишнього світу.
Трагедія «Фауст» складається з двох прологів («Театральний вступ», «Пролог на небі») і з двох великих частин. Композиція твору досить складна: багато епізодів, персонажів, сюжетних ліній. Сцени і акти переносять читача з однієї частини світу в іншу, реальне поєднується з фантастичним. Трагедія насичена діалогами та монологами.
«Пролог на небі», який Гете пише за аналогією до біблійної книги Йова, де сатана спокушає людину за згодою Бога, містить не тільки зав'язку дії, а й розкриває її основний ідейний задум.
У «Пролозі на небі» дійовими особами є Бог, три архангели, образи яких є втіленням гуманістичних ідей епохи Просвітництва, і Мефістофель. В алегоричній картині Гете прославляє вічний матеріальний світ, співає гімн матері-природі, досконалій гармонії Всесвіту, вічному руху, прекрасному вінцю творіння Божого — людині.

Проте до урочистого уславлення архангелами людини додається іронічний голос Мефістофеля, який із презирством говорить про «смішного божка землі». Що є людина в морі грізних сил природи? Вона слабка, нещасна, вона вічно страждає. їй жилось би краще, якби не розум, яким вона наділена. Такі думки висловлює дух сумнівів Мефістофель. Та сам поет сповнений віри в сили людини, він славить розум і постійне її поривання до істини. І саме оті пошуки істини, якими вічно переймається людина, возвеличують її.
Між Богом і Мефістофелем заходить мова про Фауста, кращого з людей, який завше в сумнівах, у шуканні, завше не задоволений своїми діяннями. Бог вірить у Фауста, знає, що той відкриє істину. Мефістофель заперечує: людина — це раб, вона здатна лише повзати в пилюці. її вади, її нездатність побороти в собі пристрасть призводять до вічних страждань і блукань, стверджує Мефістофель.

Таким чином, перед нами дві філософії. Одну проповідує Бог, або, точніше, автор, прихильник просвітницьких ідей XVIII ст. Це філософія гуманізму, оптимістичної віри в людину, великої любові до життя. Інша філософія, яку представляє Мефістофель, — це філософія песимізму, скепсису і мізантропії.

Саме на вченому Фаусті Мефістофель, дух «заперечення усього», береться довести «мізерність людську», щоб зруйнувати впевненість Господа в гармонійності створеного ним світу. Фауст обраний зі всіх людей як кращий, як предмет господньої гордості. І цей смертний, у свою чергу, як рівний, укладає свій договір із Сатаною. На вченого ліг важкий тягар, про який він і не здогадується, — спростувати твердження Мефістофеля про людство: Нетреба
Було б йому давать і крихти світла з неба. Тим розумом владіє він, Щоб жити, як тварина із тварин.
Розвиваючи ідеї, висловлені у «Пролозі на небі», автор у творі постійно веде полеміку про призначення людини.
Трагедія «Фауст» — трагедія зіткнення різних поглядів на сенс життя (Фауст і Мефістофель). Це філософський твір, в якому ставляться головні питання людського буття: у чому сенс життя, яке призначення людини на землі, якою має бути її життєва позиція? І розв'язує ці питання Гете з позиції просвітителя, який вірить у всемогутність розуму і прогресу.
Душа, що прагне до істини, знайде її, незважаючи на сумніви і помилки, осягне сенс людського існування. І шукати істину треба у практичній діяльності, присвятивши себе щастю людей:
Лиш той життя і волі гідний, Хто б'ється день у день за них.
Як вчений Фауст перебуває у постійному пошуку, у постійному русі вперед, у пошуках істини, завжди незадоволений собою, тому що розуміє неповноту і обмеженість своїх кабінетних книжкових знань. Заради пізнання істини Фауст готовий на самопожертву, готовий за істину заплатити ціною власного життя. Фауст — вчений-гуманіст, його турбує доля людства в теперішньому і майбутньому. І одночасно це людина, якій притаманне все людське. У кінці твору він, нарешті, розкриває головну мету людського буття — у боротьбі, у праці, у щасті інших її істинний сенс. В образі Фауста Гете показав творчі можливості людини, яка не втомлюється йти вперед, постійно прагне до пізнання і перетворення світу. Це тип активнодіючої особистості, яку сформувала доба кінця XVIII ст.
У чому ж філософський зміст образу Мефістофеля? Його не можна назвати просто носієм зла і негативним персонажем. Так, він сперечається з Фаустом, постійно намагається спокусити його, зіштовхнути з обраного шляху, але своїми сумнівами Мефістофель допомагає Фаусту шукати себе, загострює його розум. Саме Мефістофель заперечує схоластичну науку, догматизм. Бог надає Мефістофелю повну свободу дій — нехай він спокушає Фауста, провокує його, веде до сумнівів, бо людині притаманно шукати спокою, а сатана своїми діями буде постійно її будити.
