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Вступ.

Не можливо розглядати тему дохристиянської віри, язичницьких поглядів давніх слов’ян, не розуміючи важливості цієї теми, її актуального характеру для розуміння історичного розвитку поглядів і бажань людини, що пройшла довгий шлях, перш ніж дійшла згоди із своїми сучасними і минулими віросповіданнями. Адже дохристиянська віра є тим основним, початковим щаблем, першою ланкою, що і дала початок християнській релігії, яка прийшла до нас з Візантії у ІХ ст.н.е. Дохристиянська і християнська релігії тісно переплелися одна з одною, даючи можливість слов’янам по новому дивитись на світ.
Зустріч Візантії з Україною - це була зустріч якщо не рівних, то близьких потугою, але різних характером культур. Ще й тепер ми маємо у своїх звичаях і народній усній творчості ознаки зустрічі, поєднання староукраїнської дохристиянської культур. Але ми до цього вже так звикли, що іноді не можемо розпізнати де кінчається в народних звичаях староукраїнське і де починається християнське. Бо староукраїнські традиції ввійшли у плоть і кров наших звичаїв, і тепер ми собі не уявляємо Різдва без куті, Великодня - без писанки, Святої Троїці - без клечання, навіть називаємо це останнє свято «Зеленими Святами». Всі ми відзначаємо свято Купала, на «Введіння» закликаємо щастя на майбутній рік. 

Все це - наша дохристиянська культура, наша найстаріша традиція. Кутя - це символ урожаю, писанка - це символ на​родження сонця. Зеленим гіллям наші предки охороняли своє житло від нечистих духів, що прокидаються (так вони вірили) разом із воскресінням природи - від русалок, мавок, перелесників... 
Ця тема розглядалася і вивчалася багатьма вченими , фольклористами, народознавцями такими як: 

М.Грушевський у дослідженні “Історія української літератури” – К., 1993.

Г.Лозко у виданні “Українське народознавство” – Д., 1994.

О.Знойко у “Міфах Київської землі та подіях стародавніх” – К., 1995.

В.Скуратівський у “Русаліях” – К., Довіра, 1996.

М.Костомаровим у книзі “Слов’янська міфологія” – К., 1997.

У своїх дослідженнях і працях вони неодноразово доводили, що вивчення давньої культури своїх предків, має велике значення для розуміння витоків та походження теперішньої. “Адже давні дійства не тільки урізноманітнили, але й опоетизували, чи, точніше сказати, онародили певною мірою догматичні християнські постулати”.

Поєднання язичницьких та християнських елементів подарувало нам такі поетичні здобутки наших предків, як колядки, гаївки, веснянки, щедрівки та багато інших.

Мета курсової роботи: виявити дохристиянські вірування давніх слов’ян у поетичних жанрах українського фольклору та їх між жанровий зв’язок.

Завдання:

· окреслити язичницькі образи і мотиви в поетичних жанрах українського фольклору;

· вказати, яке місце посідають дохристиянські вірування давніх слов’ян в поетичних жанрах українського фольклору;

· здійснити ідейно-тематичний аналіз поетичних жанрів фольклору, охарактеризувати культи природи предків.

Дохристиянські вірування давніх слов’ян та їх вираження в поетичних жанрах українського фольклору.

Природні явища в поетичних жанрах українського фольклору.

За релігійними поглядами, подібно іншим народам, наші предки - слов'яни були язичниками. У них існувало багатобожжя, вони поклонялися декільком богам і численним духам та божествам. Майже всі язичеські божества та духи мали загальну “рису характеру”: вони були вибагливі і непостійні. В одних випадках допомагали, в інших «шкодили» людині, їх потрібно було піддобрити, розташувати до себе жертвопринесенням і магічними обрядами, що супроводжувалися визначеними словами і піснопіннями. Обряди супроводжували людину від народження до смерті, організовували його трудове, соціальне й особисте життя. 

За давніх часів людина пізнавала себе через природу, яку наділяла людськими властивостями. Вона одухотворяла і додавала особливу магічну силу сонцю і вогню, землі і порам року, різноманітним природним процесам, рослинам і тваринам.

Тобто у віруваннях давніх слов’ян простежувалось ототожнення живої природи з неживою. Зараз такі явища наука називає  анімізмами. Анімізм (від лат. аnimula - душа) — віра у наявність душі чи духу в явищах природи, речах, предметах навколишнього світу.

Культ природи викликав становлення різних обрядів і свят, зв'язаних зі змінами пори року - весни, літа, осені та зими. Вони пе​рейшли і до християнських свят у вигляді різних обрядів: щедрування, колядування, купальські свята, масляна, веснянки тощо.

Елементи анімізму наявні у світогляді праслов’ян зустрічаються в системі культів — уявлень сили в таких природних явищах як: Сонце, Земля, Вода, Вогонь, рослинний і тваринний світ.

СОНЦЕ

Зроду-віку і степовики, і верховинці були сонцепоклонниками, обожнюючи не​бесне світило і його променисту вогняну силу Сварог, Дажбог (від слів "дати" і "Бог") - всі ці слов'янські божества так чи інакше були пов'язані з сон​цем і його життєдайним початком. Всі справи людей, вся їхня метушня і турботи під наглядом "царя неба" - Сонця. "Колись і на нас сонецко гляне", - зітхають невдахи, не втрачаючи надії на щас​ливий поворот долі. Адже це тільки сові сонце очі коле, а для людей воно є не чим іншим, як "оком Божим". Бог же, як відомо, бачить з неба, що кому треба. Колись у давнину світло виплеснуло у темний простір гарячу, наповнену життєстверджуючою енергією речовину. Вона застигла в обіймах космічного хо​лоду і почала набувати стійкої необхідної для зародження життя форми. З того часу земне дитя завжди під наглядом своєї сонячної няні. Звідси стає зрозумілим, чому земні мешканці з давніх-давен вважають сонце "святим і праведним". У родинно-господарській колядці про побажання здоров’я і добробуту також значне місце займає Дажбог, який цей добробут повинен забезпечити:

“Будьте здорові на новий рік, ой Дажбоже!

Щоб водилось Вам краще як торік, ой Дажбоже!”[6, 116].

Сонце так сміється взимку, що вікна в оселях плачуть: давно відомо, що світило морозної пори, як серце мачухи; весняне ж виглядає веселіше і миловидніше і схоже на серце дівчини-красуні; літнє сонце порівнюють з гарячим поцілунком коханої; і на​решті наступає осінь, коли на вулиці ні холодно, ні душно, як на святках у сіря​ках, - світило восени жалує, немов мати цигана. І весь цей сонячний шлях на небі споконвіку повторюють живі істоти на землі. До речі, у прибалтійських слов'ян є чотири міфічні істоти, які мають пряме відношення до зміни соняч​ного обличчя протягом року. Яровит (згадаймо нашого Ярилу) - "ярість" вес​няного сонця, Руєвит - спека, руйнівна сила сонця влітку, Поревит - зимове сон​це, Поренут - новонароджене світло.

Весна, літо, осінь, зима - все це дочки діда Первогода. Він примушує їх по черзі володарювати на землі, а сам стоїть за сонячним штурвалом, направля​ючи земний корабель закутими у кригу морями, весняним бурхливим повно​воддям, або пересохлими від літньої спеки руслами річок. Стародавня людина уявляла сонце у вигляді вогняного колеса, що котилося небом. Ось чому і нині в деяких місцевостях на Івана Купала (свято це, як відомо, у давнину було пов'язане з літнім сонцеворотом) від багаття відкочують вогняне колесо, що оз​начає поворот світила на зиму. 

“Сонечко, сонечко, виглянь у віконечко, посміхнись

од зими до літечка своїм ясним личиком повернись.”[11, 28].
Існує повір'я, за яким сонце на світанку Іванового дня "грає" - переливається усіма кольорами веселки, занурюється у воду і знову з'являється на поверхні (немов купається). В одній стародавній народній загадці сонце названо "птицею-вертиницею". "Стоїть дуб-стародуб, на тім дубі птиця-вертиниця - ніхто її не дістане, ні цар, ні цариця"
 - як голова птаха увесь час смикається в різні боки, так і сонце "вертиться". Його ні решетом не вхопиш, ні в мішок не вловиш.

Рушійна сила, схована всередині світила, примушує його без упину рухатися небесною дорогою. "Куди воно?" - запитує онук у діда, який все на світі знає. "Додому", - відповідає старий. "А відкіля?" - підкидає хлопчисько нове запитан​ня. І знову чує впевнену відповідь: "З дому". "А чого?" - не вгамовується допит​ливий онук. "Само не зна", - знизує плечима дід.

Тихо і неквапливо рухається сонце небом, ніде не спіткнеться, але за цією лег​кою ходою важка і напружена робота - щоб усім подобатися і приносити користь, треба працювати у поті чола. Ось як говориться у примовці про “робочий день” сонця: “Сонце встане, то й ранок настане” – сонце прокидається раніше за всіх і починає свій не​впинний рух над степами і горами. Ополудні воно трохи відпочиває, але й від​починок цей досить активний – “Сонечко блисне - сорочечка висохне”. Потім знову сонце котиться небесною дорогою, яка врешті-решт приводить його у затишне надвечір'я – “Сонце низенько, то й вечір близенько”.
 Наступного дня все знову повторюється. Правда, дехто стверджує, що сонце може рухатися з різ​ною швидкістю. Все залежить від того, яка людина зранку починає роботу.

Якщо важка на руку, то сонце мляве, ледь-ледь ворушиться, іноді навіть зда​ється, що воно зовсім стоїть на місці. Для людини ж легкої вдачі день минає швидко.

Колись, запевняють старі люди, сонце світило яскравіше, бо його вранці чис​тила і вмивала дівчина-красуня і воно випромінювало енергію на повну силу. Можна було, скажімо, у полі засипати пшоно у казан з водою, і куліш варився сам по собі, селяни снідали також яйцями, спеченими прямо у піску. Що потім сталося з цією панночкою, куди вона поділася, нікому нині невідомо. Сонце ж без служниці занудьгувало, зблідло, з його обличчя вже не сходять плями. 

З таких джерел як Іпатіївський літопис, “Хронограф” дізнаємося, що сонце слід шанувати всім - і дітям, і дорослим, і тому, у кого за спиною вже більша частина життя. Гріхом вважається показувати на сонце пальцем - усохне палець або виколеш собі око, плювати - одпаде язик або станеться ще більше лихо:

пітьма огорне землю; кидати каміння - Бог хліба не дасть. Не можна ставати до сон​ця спиною. Бог тільки один раз дозволив це робити - коли людині потрібно відміряти тінь і визначити верхівку дня - полудень. Якщо збираються молити​ся і нема ні образа, ні хреста, то зі святими словами звертаються до сонця або у крайньому разі - "на схід сонця"
.

Колись дівчина, яка прагнула влаштувати свою долю, залишаючи рідну домівку вранці, вигукувала замовляння : "День тобі добрий, сонечко ясне! Ти святе, ти ясне-пре​красне, ти чисте, величне, добре! Ти освітлюєш і гори, і долини, і високі курга​ни. Освіти мене, рабу божу, перед панами, перед попами, перед царями, перед усім світом християнським - добротою, красотою, любощами й милощами. Яке ти ясне, величне, прекрасне, щоб і я така була ясна, велична, прекрасна пе​ред усім світом християнським!"

Сонце уважно слідкує за тим, чим живуть земні мешканці. Вони часто шукають у світила захисту, просять допомоги, поради. До сонця звертаються і тоді, ко​ли прагнуть накликати лихо на голову ворога: "Щоб ти крізь сонце пройшов! А вдарило би на тебе з ясного сонця! Щоб ти не діждав сонечка праведного по​бачити!"

Із сонцем пов'язано чимало чудасій, повір'їв, казок таких як “Дівчина-снігуронька”, “Як друзі сонечко будить”. Зроду-віку воно уособлює сили добра і правди - сільські казкарі розповідають про трьох доньок світила, які у вигляді качок плавають земними водами і творять добрі справи. Сиві ді​ди розказують, що сонце іноді викрадає у чоловіків і батьків їхніх красунь - дружин і дочок, посилаючи для цього вихор. Родичі, правда, за викрадену жінку одержують щедру винагороду. Затемнення сонця трапляється тому, що світи​ло часом, бачачи, як брудно і нечесно поводяться люди, від сорому закриває об​личчя руками. А інколи затемнення сонця сповіщає про те, що може трапитися невдача, сонце ніби попереджує про це. Приклад знаходимо у повісті “Слово о полку Ігоревім”.

Дітлахи називають "сонечком" комашку-бедрика. Коли на небі хмариться, якийсь спритний хлопчисько саджає комашку на долоню і вигукує: "Сонечко, сонечко, виглянь у віконечко, там твої дітки плачуть, їстоньки хочуть!"[6, 129]. Якщо бедрик зірветься вверх, то незабаром виясниться, якщо ж тільки висуне крильця, то хмари закриватимуть сонце й далі.

Привезені з далеких сонячних земель соняшники стали символами степової України. Люди вірять, що вони увесь час повертають за сонцем облямовані вогняними пелюстками голівки, ніби побоюючись, що світло може розсерди​тися і назавжди покинути землю. Є чимало сонячних назв і в інших рослин -"сонцеглядом" називають цикорій, а "сонцецвітом" - кам'яну троянду.

За сонцем, його кольором і поведінкою на небесах люди визначають погоду і перебіг деяких подій за якими склались деякі прикмети. Дощова вітряна днина чекатиме селянина, якщо сонце заходить за хмару або навколо нього з'являється бліде колесо з червоними плямами. Стовп біля сонця взимку - на мороз, влітку - на посуху. Якщо сонце сходить в тумані - буде тихо і душно. Духота під час сходу сонця означає, що під вечір задощить. Як сонце восени падає, так і лист падає. Не лягай спати пе​ред заходом сонця, радили старі люди, - матимеш страшний сон.

"Поки світ сонця" - кажуть старі люди про те, без чого важко уявити земне жит​тя, його незмінну споконвічну основу. Пес бреше на сонце, а сонце світить у ві​конце - що б не трапилось під ясними небесами, але допоки куряться димки  над білобокими хатинками, доти світитиме сонце. Допоки сяятиме в чистій бла​киті золотаве світило, доти продовжуватимуться земні шляхи...
ЗЕМЛЯ

Землею лікувалися, прикладаючи її до ран, як оберіг її брали з собою в дорогу. В деяких місцевостях вважається гріхом до Благовіщення бити землю, бо вона вагітна паростками трав і квітів. Цієї пори навіть забо​роняється вбивати у ґрунт кілки, а отже, і починати будівництво. Земля не розчиняється повністю і не розкриває світові своє багатство до першого грому - до виїзду і прогулянки пророка Ілії в колісниці по небу.

Земля - колиска, але водночас і домовина. Із землі на світ божий прокльовуються рослини, в земних темних і мовчазних оселях зна​ходять вічний покій люди. Тільки той не грішить, хто в землі лежить. "Нехай йому легко лежати, землю тримати! Нехай над ним земля пером!"[8, 241]- такі слова стиха промовляли на поминальних трапезах.

У відповідь же на зло, яке заподіяла ближньому людина, нерідко звучить про​кляття: "Щоб над тобою земля затряслась! Бодай тебе земля не прийняла".

Українцям дісталась щедра земля, але як сповіщає українська народна приказка, не земля родить, а руки: “Навіть землю плідну потрібно доглядати, як матір рідну: лише тому земля повертає, хто про неї дбає”[3, 34]. Часом нелегко піднімати степовий чорнозем, на чорній землі добува​ти білий хліб (що вже казати про землю-"голобирю", яка не родить), тож не див​но, що селяни іноді зітхають про інші божі землі, де хліб насущний дістається менш важкою працею. Деякі з них вірять, що десь далеко за обрієм - "поземом" і ще далі, за синіми морями лежить райська країна-вирій (ірій). В цей рай зем​ний щасливі птахи відлітають зимувати. Першою туди поспішає зозуля, бо у неї ключі від вирію. Тричі на рік туди відлітає сойка, але так ніколи й не досягає йо​го, бо весь час повертається назад.

Довгими зимовими вечорами, коли степом гуляє зла завірюха, гречкосії ведуть розмову про теплину - чудові теплі землі, де ніколи не буває зими і дерева завжди зелені. Правда, розповідають, ніби на самому краю теплини, де сонце опускається дуже низько, стоїть така спека, що обпечені нею люди ходять мляві, немов неживі. Та й чого їм метушитися - хоч у тій спекотливій пустелі нічого і не росте, люди годуються смачною вареною рибою, яку гарячі хвилі ви​кидають на берег.

Ще гірше всередині землі. Хто робить шкоду людям і зле землі, того вона не при​ймає, - злодій після смерті потрапляє у пекло. Тому вважалося за гріх бити палицею по землі, як говориться у прислів’ї про землю: 
“Земля — мати, а матір не б’ють”[8, 241]

Там у нестерпному вогні мучать​ся душі грішників. За пекельним вогнем доглядають чорти, тож поміж людей побутує думка, що перед пеклом і чорта треба просити за кума.

Декому, правда, здається, що земне життя просто неба буває іноді важчим, ніж пекельне під землею. "Вже мені і в пеклі гірше не буде", - зітхає невдаха. 

Кінці можна сховати не лише у воду, земля - не менш надійна схованка від жадібних і заздрісних очей. Від таких поглядів у земних надрах знайшло при​тулок чимало загадкових істот. По селах ходять чутки, що під землею мешка​ють чудернацькі рахмани, які не лічать дні і місяці, тому що не знають, коли потрібно святкувати Великдень, Напередодні Пасхи добрі люди кидають у во​ду шкаралупки від яєць. Коли вони допливають до рахманів, тоді й святкують Великдень. Рахманів ще називають "навами".

Розповідають також про таємничих підземних істот - "руфів". Разом з плазуна​ми вони вилазять на поверхню у квітні на день Родіона (Руфи), коли сонце зустрічається з місяцем.

У шахтах, копальнях, рудниках мешкають різні духи. Вони з'являються на свист тих, хто працює під землею. Випадково людина може викликати когось із цих духів. Один подорожній втомився і сів на землю, видихнувши "Ох!" В цю ж мить земля тріснула і перед мандрівником з'явилася маленька чорненька істота. "Хто ти?" - спитав подорожній. "Ох, - відповів чортик. - Ти назвав моє ім'я. і ось я перед тобою".

Українська земля розмаїта і барвиста. Але є ще чимало на земній кулі інших чу​дових гостинних земель, куди сягає фантазія мрійників. "Біларапська земля" - так називається в деяких думах невідома фантастична країна.

ВОДА

Вода - це колиска людства, його осяяна чистотою і добром першооснова, жіноча первісність. За деякими народними переказами, світ був створений царем-вогнем і царицею-водою. Цілком ймовірно, що ця пані з яс​ним і свіжим обличчям - володарка морів, озер, річок - була причетна і до ство​рення Русі-України. Як відомо, кельтське слово "рус" означало "вода". А вода  — це вічне оновлення, продовження життя, як говориться у замовлянні води: 
“Ой, водиця, вода,

дай нам довгі літа”.[7, 37]

На Купала в окремих місцевостях у воду кидають солом'яну ляльку Морену (Моряну). Дехто вважає, що цей обряд символізує шлюб світла з водою. У ста​ровину міфічна Леля, дочка Лади (Живи) - богині кохання і гармонії - уособ​лювала воду і разом із світлоносним Лелем стояла біля першовитоків буття. За деякими слов'янськими легендами, сонце мало за дружину чарівну Дану (Дівонію, Діву). Їй поклонялися наші предки як найважливішій жіночій водяній істоті. Водяне ім'я богині (із санскритського "дан" перекладається як "ріка") -у коренях наших рік Дніпра, Дунаю, Дністра, Дону Супутницями Дани були земноводні русалки. Цих водяних істот можна було також бачити разом із Мокошею - стародавньою богинею плодючості, матір'ю врожайності землі, по​в'язаною зі щедрістю води.

Скрізь вода, усюди її бризки та краплі. Без води і не туди, і не сюди. У веснянці на заклик дощу : 
“Іди, іди, дощику, холодною водицею

над нашею пшеницею”[7, 243].
Злодіїв доб​рі люди рано чи пізно виводять на чисту воду, хоч скільки б вони до цього не ви​ходили сухими з води. Є серед людей такі спритні й верткі, що, як вода, скрізь просочаться, є вайлуваті нудьгарі, які цілий день можуть товкти воду в ступі, або без кінця варити воду, зустрічаються і обережні пічкури, котрі й на холодну во​ду дують, і грішники, яких і в десятьох водах не одмити, і одчаюги, що й у воді не тонуть.

Чиста і прозора, як сльоза, вода - радість і втіха красунь. "Глянь у воду та на свою вроду"[4, 39], - радять їм люди. Прозорість може залежати від глибини - глибока во​да не каламутиться. Правда, від бруду у воді своя користь - у каламутній воді лю​ди рибу ловлять. Тиха вода береги рве та людей топить, а стрімка тільки лякає. Але і тиху, і шумну воду, і холодну вологу, і літепло (зігріту сонцем) людина вітає біля порога своєї оселі і вміє використовувати на добро та здоров'я. Підземну вологу після освячення використовували для лікування різних хвороб, вода – це оновлення життя, яке не можливе без союзу із землею. Омиваючи хвору людину освяченою водою примовляли: 

“Будь здоровий як вода, а багатий як земля”[11, 15].
Здавна, проявляючи турботу про найнагальніше, людина, що мешкала на землі, навчилася з великою користю для своєї природи і природи, яка її ото​чувала, знаходити, добувати і використовувати воду. Будь-яке мале джерельце, 1 чиста криничка мали для неї життєво важливе значення. Слов'яни, напри​клад, витоки деяких річок, місця їх народження ласкаво називали "колиска​ми". На Україні ще й досі джерела, які живлять річки і озера, носять назви "живиць", "животоків".

Вода знаходиться під впливом надприродних сил. Щоб нечисть не могла зіпсу​вати дорогоцінну вологу, її потрібно надійно захистити. Мати чисту здорову во​ду на кожний день - одна з перших турбот селянина. Тому для отримання і збереження води в давнину слов’яни будували глибокі криниці.

“Не плюй у криницю, бо з неї ще будеш пити водицю” – навчає давня приказка. До джерельної води став​ляться з великою повагою. Лише добро і чесність можуть вивести підземну во​ду на поверхню. Водяний струмінь, який вирвався з темних надр до світла і тепла, наділяє кожного, хто до нього торкається чистотою, вродою, здоров’ям. Про це свідчать примовляння про воду:

“Ой, криниченька, криниця,

Дай водиці нам напиться” [7, 56].

 Найздоровіша і найсмачніша та вода, яка схована у колодязній споруді. Скільки на українській землі криниць і колодязів! Є скромні копанки, викладені камін​цями, є польові криниці з важким надійним ланцюгом: 

“Там у полі криниченька, а навколо – пшениченька”[7, 58].

Зустрічаються монументальні коло​дязі, що будувалися довго, ґрунтовно, з вигадкою - бесідки над ними прикра​шені химерними дранковими сплетіннями, вигадливою різьбою, півниками. Подорожній може присісти біля колодязя з жерстяними лелеками на шпилях, відпочити поруч із затишною, привітною криницею з маленьким хрестиком на даху і кухликом, що заклично біліє на поличці під корбою, побесідувати з до​брою людиною біля колодязя-здорованя з бетонним оголовком, строкато оз​добленим кольоровим склом.

Часом криниці і колодязні споруди прикрашаються написами, які попереджа​ють, вчать, нагадують: “Живеш на світі - роби людям добро, пий холодну воду і не крадь відро!”, “Вода - справжнє диво природи не забруднюй чисті води”[7,52].
Жоден найточніший і найчесніший підручник історії не замінить живого спілкування з минулим через дерево, скелі, джерела, які люди пов'язують з кон​кретними історичними особами. Воді у цій низці природних пам'ятників відве​дена особлива роль. Так, чимало джерел на Україні та по інших усюдах мають те чи інше відношення до великого Кобзаря. Скажімо, у глибокій балці урочи​ща Писарського, що на Черкащині, тече джерельце, яке колись, за народними переказами, розчистив поет. Завжди свіжа і чиста вода в криниці, що на старій Миргородській дорозі. Максим Рильський писав про неї: "Криниця в балці, журавель при ній, тут, кажуть, воду пив колись Шевченко". На далекому Мангишлаці, куди у минулому столітті був висланий поет, є колодязь, який місцеві жителі називають Тарасовим. Прийнялася і верба, посаджена ним, і перетвори​лась незабаром на затишний гай.

У підземній воді схована таємниця дощів, снігів, туманів. Наприклад, стародавні арійці вважали дощові хмари небесними джерелами. Слово "колодязь" у Ведах вжи​валося для позначення хмар. Там, куди люди зі святим словом приходять до під​земної води, де вони турбуються про її збереження і спокій - одягають у граніт, споруджують зруби, - вода відкриває таємниці дощових і грозових хмар. 

Союз чистого і цнотливого – це джерельна вода. Парубки часто домовляються про побачення з дівчатами біля джерел і криниць, перші знайомства також нерідко відбуваються біля води. Вона міцно з'єднує серця, про які люди незабаром ска​жуть: "Вони між собою нерозлийвода"...

ВОГОНЬ

Мисливець біля багаття, відблиски полум'я на обличчі манд​рівника, дим над хижею, господиня, що підгодовує пічний вогонь, блукаючий вогник у темряві, політ іскри - з цього починається життя у пустельних місцях, це перші його, хоч і обережні, але впевнені кроки. З того часу, як первісна лю​дина запалила у печері своє перше багаття, вона вже не уявляє свого існуван​ня без вогню. В ньому наочно і переконливо відбилася двоїста сутність життя. "Вогонь - біда, та без вогню ще більш біда", - кажуть в народі. На стінах осель - відблиски грізних руйнівних пожеж і мирних домашніх вогнищ.

Коли язики полум'я злизують чорноту ночі і відштовхують темряву, коли сичать мокрі гілки, навалені на багаття, коли під казанком з варивом витан​цьовують веселі вогники, а над чавунцем схоплюються смачні до нестями борщові запахи, то у людини немає сумнівів, що поруч із нею б'ється, подає голос інше життя.

З давніх-давен вогонь був обличчям і внутрішньою суттю багатьох богів, вели​ких і малих божеств, міфічних істот, які оточували людину і були її супутника​ми від колиски до домовини. Слов'яни називали себе вогнепоклонниками, вважаючи вогонь первісною стихією і шануючи його, як посланця небесних сил. Вогнем дихав поганський бог небесного обширу Сварог, що навчив людей вогняного ковальського мистецтва. Сварог і дав життя вогню, який називали Сварожичем. У наддніпрянських племен особливою повагою користувався Жа-роок - божество, яке керувало вогнем і спрямовувало його туди, де він був потрібний і приносив найбільшу користь.

У давніх українців, що мешкали в лісових хащах, шанувався божок Баган, який дбав про домашню худобу і сприяв збагаченню. Вважають, що ім'я цього захис​ника селян походить від вогню, багаття, які символізували добробут і багатст​во. Вогневицею називали наші предки потвору з палаючими очима, від вигля​ду якої людей кидало у жар. Згадаємо тут ще попелюшків, світлячків, іскряників карликів-вогняників, які так чи інакше були причетні до вогняної стихії.

Вогонь, багаття є дійовими особами багатьох свят. Серед них на першому місці - літні купалії. І дітей, і дорослих приваблює купальське вогнище, з якого, власне, і починається свято. Кожний учасник святкових обрядів та ігор пови​нен принести дерев'яний уламок, суху гілку, дошку, якими можна підгодовува​ти вогонь. Ось як говориться про це у загадці: 

“Червоний гість дерево їсть”[7, 105]
               


(вогонь)

Із вогню та в полум'я весь час потрапляє навіть найобережніший домонтар. Від колиски до домовини у колі його турбот сила і тепло вогню. Полум'я випро​мінює, вибухає, очищає і врешті-решт являє світові нове життя, в той же час ли​ха іскра все спалить і сама згине. Колись наші предки розводили жертовні ба​гаття, а потім біля них влаштовували бучні банкети, на яких піднімали келихи на честь новонародженого сина роду людського. Приходив час, і вогонь жадібно ковтав свою законну здобич - тіло небіжчика, душа ж його разом з димом відлітала на небо.

У вогні захована таємниця грізних природних явищ, з ним пов'язане уявлен​ня про нищівну силу небес. В той же час вогонь завжди поруч з людиною, во​на з ним носиться, як з малою дитиною, доглядає, як за хворим. Тож не дивно, що вогонь, багаття - це сила-силенна обрядів, повір'їв, прикмет. Вогонь доб​рий служити, але лихий панувати, з нього добрий слуга, та лихий хазяїн. Однак вогонь-слуга має свою гідність і потребує від сільських господарів шани та поваги. Який би не був похнюплений і пригнічений настрій, на вогонь не слід плювати, бо поприщить губи і на язиці висипле "вогники". Не бажано дути на полум'я, інакше з'являться іскри в очах. Гріх лаяти вогонь, шпурляти в нього спе​ресердя різні речі.

До святого вогню звертаються у замовляннях та шептаннях. Схилившись над хворою дитиною, мати шепоче замовляння на здоров’я: "Ви, сухоти, сухощі, болющі, палющі, розійдіться від младенця Івана, та підіть собі за вогнем, за полум'ям, як дим з димаря розлітається і прокочується, то і ви, сухоти, сухотищі, розійдіться, розкотіться за огнем, за димом, за вітром, за полум'ям..."

Чимало ритуалів пов'язано з добуванням вогню і розкладанням багаття. Ось, на​приклад, як це робиться в Карпатах під час першого вигону овець на полони​ну. Спочатку на гірське пасовисько піднімається старший ватаг. Він заходить у чабанське житло - "колибу", стукає зліва од себе сокирою, потім кидає на вогни​ще підкову, яка повинна зберегти хижу від грози. Після цього пастух тертям су​хих трісок добуває "живу ватру" і запалює багаття, в якому вогонь підтримуєть​ся протягом літа. Якщо він з якоїсь причини згасає, то отару може чекати біда. З вогнища вибирають жаринки, кидають їх у воду, а нею потім кроплять овець. Відблиски живого і сильного вогню на всьому з цим має справу і степовик, і вер​ховинець. Полум'я освітлює дорогу, його тепло зігріває подорожніх. Їм ще дов​го крокувати...

ФЛОРА.

Світ рослин життєво необхідний людині. Протягом тисячоліть багато рослин використовуються в найрізноманітніших сферах господарської діяльності, є незамінними продуктами харчування, цілющими оздоровчими засобами.

Поряд з утилітарною функцією рослини займали значне місце в широкому комп​лексі традиційних вірувань, звичаїв і забобонів. Обряди і повір'я, пов'язані з деревами, травами, зіллям і квітами, доносять відгомін язичницьких уявлень наших предків про навколишню природу і базуються як на реальних, так і на уявних властивостях рослин. З утвердженням християнства ці властивості нерідко закріплювалися ритуалом освя​чення в церкві.

Обрядові дії, пов'язані з рослинністю, відігравали важливу роль в календарних святах. Ці обряди мали забезпечити людині здоров'я, зміцнити добробут сім'ї, поси​лити плодючість землі й худоби, вберегти господарство від нечистої сили. Особливе місце займали рослини-символи у сімейних обрядах. Жодне весілля на Україні не обходилося без барвінку і калини, якими прикрашали коровай та вінок молодої.

Рослинні мотиви та образи широко представлені і в українському фольклорі. Май​же в усіх жанрах усної словесності рослинна символіка є одним із важливих виражаль​них засобів.

ВЕРБА, опоетизована народом разом із калиною і тополею, не випадково заслу​жила на таку тану. Виростаючи біля річок, ставків, природних джерел, вона є ніби позначкою води на землі. Криницю завжди намагалися копати під вербою, і це виражено у веснянці: 

“Де срібліє вербиця, там здорова водиця.”

[9,228]

І на​справді, верба була чудовим природним фі​льтром усіляких домішок, що містилися у водах.

Вербову лозу традиційно використо​вували для зведення турлучних будівель, огорож, для виготовлення меблів, коши​ків та інших ужиткових речей; з вербової деревини здавна робили музичні інстру​менти.

Верба відігравала й важливу ритуально-обрядову роль. За народними уявлення​ми, гілочки верби, посвячені в церкві в остан​ню неділю перед Великоднем — вербну неділю, набували магічних властивостей. Освячену вербу приносили в дім і вдаряли нею членів сім'ї, найчастіше дітей, при​мовляли приказкою: 

Будь великий, як верба,
а здо​ровіш, як вода,
а багатий, як земля.  [9,228]
Вига​няючи вперше худобу на літнє пасовище, її обов'язково вдаряли вербою, щоб уберегти від хвороби та інших напастей.

Освячена верба зберігалася в хаті й широ​ко застосовувалася як лікувальний засіб чи як оберег. На Херсонщині її клали у воду, в якій купали хвору дитину, на Хар​ківщині запалювали гілочку верби і обкурю​вали нею хворих а лихоманку.

Побутувало повір'я, що в хату, де є верба, не вдарить блискавка. Вважалося також, що верба перепиняє  дорогу в дім нечистій силі, особливо відьмам.

КАЛИНА постає в українському фольклорі одним із найулюбленіших по​етичних образів. Її завжди супроводжує епітет червона, що символізує жіночу кра​су: 

“Господар, як виноград, господиня, як червоная калина”[7, 85]
дівочу цноту: 

“Чи я в лузі не калина була? Чи я в лузі не червона була?”[7, 85]

Поряд із барвінком калина широко викори​стовувалася у народній обрядовості, зок​рема весільній: “Калинові вітки, щоб любились дітки”[7,85], китицями калини прикрашали весільний коровай, калиновим цвітом чи ягодами оздоблювали гільце. Водночас схилена над водою калина нагадує про смуток і журбу, поєднує в собі красиве і корисне: “Червона калинонька на яр-воду схилилась... Там дівчина журилась”[8, 229]. Калинові ягоди, кора, цвіт — випро​бувані ліки в народній медицині.

ТОПОЛЯ. В народних весільних піснях з тополею порівнюється красива, струнка дівчина або заміжня жінка. Рубання тополі, так само як і калини, символізує заручення та одру​ження дівчини:

“Тонкую тополю зарубаю,

чорнявую дівчину покохаю”[8, 231]

У першій половині  ХІХ століття існував обряд “водити тополю”, який виконувався на Зелені свята. Тополю зображала вродлива дівчина, убрана в стрічки, зелень, квіти. Її водили по селу у супроводі весняних пісень: 

“Стояла тополя край чистого поля,

стій тополенько не розливайся,

буйному вітроньку не піддавайся”[8, 231].
ФАУНА.

У традиційних уявленнях українців значне місце відводилося багатому і різноманітному світу тварин. Звірі, птахи, плазу​ни, земноводні, комахи присутні в народних обрядах та іграх, у системі прикмет і ворожінь тощо. Тут є всі підстави вбачати рудименти давнього культу тварин у поєд​нанні з пізнішим нашаруванням християнських світоглядних елементів. Останні представлені здебільшого у формі апокрифічних легенд про походження диких і свійських тварин та птахів.

На змісті вірувань позначився також вплив реальних властивостей тих чи інших представників тваринного світу — безкорисливих помічників або злих ворогів люди​ни. Важко переоцінити роль свійських тварин, безпосередньо причетних до людського добробуту. Проте ставлення до них не було однозначним. Нерідко ті ж самі тварини відігравали у традиційних уявленнях подвійну роль, виступаючи то прихильними до людини, то, навпаки, уособленням або союзниками злих сил.

Важливе місце в народній уяві займало птаство. Із птахами пов’язані численні прикмети й передбачення, на основі яких робилися спроби прогнозувати успіх у господарській діяльності, благополуччя в родинному житті. 

Образи звірів, птахів, плазунів тощо присутні в багатьох жанрах українського фольклору. Особливою популярністю користуються казкові сюжети про різноманітних представників тваринного світу.

ЗОЗУЛЯ  поряд з вороном і совою віщувала строки життя і смерті, щасливе або нещасливе заміжжя, а також природні явища чи стихійні лиха. Той, хто де-не​будь перший раз почує навесні голос Зозулі, мусив казати: 

“Зозуле, закуй мені, скільки літ я буду жити?”

[8, 234]
Якщо зозуля кувала на обійсті або в саду, тим самим віщувала саме господареві термін його життя. Вва​жалося, що зозуля може накувати добробут на весь рік, якщо при першій зустрічі з нею маєш у кишені гроші. Тому й не дивно, чого так засмучувався господар, якщо цілий рік не чув зозулі у своєму садку: 

“Ой, сивая ти, зозуленька, усі сади ти облітала,

а в моєму та й не бувала”[11, 23].

Голос зозулі був передвісником доброго або поганого врожаю: Коли закує зозуля на голе дерево, то буде голодне літо, а якщо на лист, то буде поліття (врожайне літо). Оскільки період кування зозулі закінчується, коли достигає ячмінь, казали, що вона вдавилася коло​сом ячменю.

В українському фольклорі зозуля — один із улюблених поетичних образів. Вона по​рівнюється з дівчиною або молодою жін​кою, нещасливою в подружньому житті:

“Ой, боровая зозуленько,

Чому ти рано не кувала,

Чому правди не казала?”

[8, 234]
Існує ряд народних переказів про по​ходження зозулі. За одним із них, зозуля — це вдо​ва, тому вона не в'є власного гнізда і не висиджує пташенят. За іншим, зозуля була ко​лись жінкою, яка вбила свого чоловіка; тепер вона одинокою літає по лісах і ніколи не знайде собі пари. Широко роз​повсюджений мотив походження зозулі від дівчини, яка за певну провину була про​клята матір'ю, батьком чи Богом. У Гали​чині вірили, що на сьомому році життя зозулі перетворюється на яструба і завдає шкоди в господарстві, нападаючи на курей та іншу домашню птицю. У подобі яструба зозуля також руйнує гнізда ластівок і горобців, тому ці птахи, як тільки помітять зозулю, зби​раються зграєю і проганяють її.

ЛЕЛЕКА. Вірили, що цей птах прино​сить щастя тій оселі, де він збудував гніздо. Її господар вважався шанованим  у селі чоловіком. Про це говориться у веснянці :

“Де лелека водиться , там щастя родиться.” [3,52]

  Якщо ж хтось поруйнує це гніздо, то станеться біда — лелека принесе вогню і спалить хату або накличе грозову хмару.

Щодо походження лелеки існувало чимало легенд. За однією з них, Бог дав людині лантух і наказав віднести далеко в ліс з умовою не розв'язувати і не заглядати в нього. Та на півдорозі чоловік не витри​мав і поцікавився, що ж він несе. Тоді з мішка повистрибували жаби, вужі та змії і розповзлися по всьому світові. Розгні​ваний Бог перетворив чоловіка на лелеку і зве​лів ходити по полях та болотах, шукаючи усяке гаддя.

У наведених прикладах ми можемо побачити особливе ставлення давніх слов’ян до природних явищ та втілення їх у стародавньому фольклорі – різних піснях (весільних, весняних), прислів’ях та віршах.

Купало.

Якнайкраще відносини між силами природи та людиною відображаються в обрядах та святах. Найяскравішим прикладом одного з таких свят може бути свято Івана Купала, яке у давнину було пов’язане з літнім сонцеворотом. Зараз ми спробуємо знайти зв’язок людини з природою під час цього свята, а також пригадаємо основне дійство, що відбувалося під час свята, що допоможе нам зрозуміти, чому люди переносили ці події у поетичні жанри свого фольклору.

Існувало повір'я, що сонце цього дня "грає" на світанку - переливається усіма кольорами веселки, занурюється у воду і знову з'являється на поверхні (немов купається). Зустріти сонце цієї миті - велике щастя для людини, що прокину​лася зі святом у душі і спокоєм у серці. Разом із вранішнім сонячним променем в її оселю мала зазирнути і добра доля. Вона не обходила і того, хто пірнав у теп​лу, оповиту чарівними туманами купальську воду або хоча б умивався нею. Якщо до схід сонця дівчина зачерпувала цю воду з річки, озера чи криниці, примовляючи словами купальської пісні : 

“Водичко, водичко, умий моє личко рум’яне та біле, як яблучко спіле”[6, 92]
зазирнувши в її свічадо, бачила свою вроду, всі хлопці любитимуть її. Ранком на Івана ходили босоніж барвистою росою, збирали її цілющі крапельки у пляшеч​ки. З першими променями сонця знахарі і ворожбити відправлялися на пошу​ки чар-зілля: 

“Купайло, Купайло! Де ти зимувало?

Зимувало в пір’ячку, літувало в зіллячку”[6, 91]

Серед збирачів лікувальних трав купальське свято було відоме як Іван-травник, Зільний Іван, Копальний Іван. На заході України подекуди свят​кували день Івана Лопуха. Лопухом, який вважався оберегом від нечисті, обти​кали стріхи, його листя також вішали на двері і огорожі: 

“Ой, на Івана, Ой, на Купала красна дівчина зілля копала”[6, 92]

Напередодні Купала за селом встановлювали ритуальне дерево - "купайлицю", або "гільце". Гілки його вбирали зіллям і квітами, обвішували цвітом го​родніх рослин, ягодами, а також вінками, в яких червоніли вишні та черешні. У північних степових регіонах "гільце" прикрашалося свічками, виготовлени​ми з березової кори. Нижню частину ритуального дерева обплітали кропивою та будяками. Іноді на гілки вішали вінки з кропиви і казали: 

"Вінок з колюки, щоб хлопці покололи руки".

[3, 80]
Замість "купайлиці" подекуди могли "вбирати будяка". Прикрашаючи викопаний будяк квітами і намистом, співали купальські пісні: 

"Вбираємо будя​ка, прекрасного козака..."

[3, 80]
До символічних дійових осіб купальського свята входили солом'яні опудала Купало і Марена (Марина), що уособлювали сили природи. Хлопці одягали Купала у чоловіче вбрання, дівчата наряджали Марену. Особливо привабли​вим для дорослих і дітей було купальське вогнище, розпалене поблизу обря​дового дерева.

З цього багаття і починалося свято. Хмиз підпалювався "живим вогнем", який добували тертям тріски об старе колесо ("собити" - так на західноукраїнських землях називали процес добування "живого вогню", "собіткою" іменували і са​ме купальське свято). Кожний, хто приходив увечері до багаття, мав принести дерев'яний уламок, яким можна було б підгодувати вогонь. Того ж, хто з'являв​ся з порожніми руками, чекало покарання. Жартували: 

"Хто прийде без поліна, той піде без коліна".

[3,80]
Господарі проганяли крізь вогонь худобу щоб відігнати від неї нечисть. Матері спалювали сорочки хворих дітей, аби у купальському багатті зникли їхні хвороби.

Коли вогнище трохи зменшувалось, молодь починала перестрибувати через нього, щоб був "високий" врожай жита. Парубки та дівчата за характером стрибків намагалися вгадати майбутнє. Якщо у хлопця чи дівчини, котрі стри​бали разом, не розмикалися руки, то вони повинні були одружитися. Хлопець, який розганявся, але раптом зупинявся перед багаттям, не гідний був руки дівчини, що його чекала по той бік вогнища. Збившись у веселий гурт, паруб​ки нападали на Марену розривали її на шматки і кидали їх у воду Потім молодь рушала до Купала, навколо якого танцювала, співала купальських пісень. Опу​дало урочисто несли до річки і занурювали у воду. Дівчата пускали вінки за те​чією. 

"Полинь, полинь, віночку, по бистрій хвилі,
полинь під хату, де живе ми​лий"[6, 92]

- чулося з-під одного куща. 

"Пливи, вінок, за водою, пливе доля за тобою..." [3, 81]

· лунало з-під іншого.
Висновки: 

Отже, культ природи був найпоширенішим у слов’ян, бо природа, а саме флора і фауна, погодні явища, небесні тіла разом складали велику систему незвичайних тогочасній людині речей. Звичайно, всі обряди, всі види поклонінь тій чи іншій стихії супроводжувались магічними словами, піснями, що в свою чергу поступово переросло у початкові здобутки українського фольклору. Тепер, як ми простежили, ці культові пісні ми бачимо у вигляді таких поетичних жанрів усної творчості як веснянки, заклички, приказки, загадки, замовляння, купальські пісні, примовки, які тісно пов’язані з дохристиянськими віруваннями наших давніх предків.

Трудова діяльність давніх слов’ян.

У середині 1 тисячоріччя н.е. у слов'ян завершувався процес розпаду первіснообщинного ладу. Цьому сприяли широке поширення  заліза, розвиток землеробства і скотарства, зародження ремесла.

В 2-4 ст. форми побуту слов'янського світу стають більш різноманітні. Основу господарського життя східних слов'ян складало землеробство Але якщо слов'яни, що жили в лісовій зоні Середньої Наддніпрянщини, знали подсічне землеробство (зарубінецька культура), те слов'яни, що жили в лісостепу нижній Наддніпрянщині освоїли вже плуг з лемешем і череслом і застосовували більш ефективне плужне  землеробство. Слов'яни обробляли пшеницю, ячмінь, жито, просо, горох, гречку. 

Слов'яни розводили велику рогату худобу і свиней, а також коней, займалися полюванням і рибальством. У повсякденному побуті слов'яни широко використовували так називаний ритуальний календар, зв'язаний з аграрною магією. У ньому відзначалися дні весняно-літнього сільськогосподарського сезону від проростання насінь до жнив і особливо виділялися дні язичеських заклинань про дощ у чотирьох різних термінах. Зазначені чотири терміни дощів вважалися оптимальними для Київщини й в агрономічних посібниках кінця XIX ст.
З моменту появи людини на землі вона постійно стикається з навколишнім світом і освоює його. Століттями створюються і розвиваються трудові навички, що здобувають особливо важливе значення в епоху землеробства. Саме тоді життя у великій залежності від чергування часів року, врожай – у прямої залежності від капризів природи, від впливу природних стихій.

Від здатності хлібороба вгадати погоду, щоб вчасно посіяти, зберегти і забрати врожай залежало не тільки його життя, але і життя усього його роду. Тому дослідники вважають, що річний цикл споконвічно склався на прикметах погоди. Збереглася велика кількість прикмет у виді прислів'їв, жнивних та обжинкових пісень: “Ой, родися жито-пшениця, жито-пшениця, всяка пашниця”[9, 30], а так само прямих указівок на терміни різних землеробських занять (це ми розглянемо у підрозділі про календарну обрядовість). Деякі прикмети є загальними для всіх областей України. Інші, а їхня більшість, відбивають лише місцеві кліматичні умови.

КАЛЕНДАРНА ОБРЯДОВІСТЬ

Тисячоліттями складався народний землеробський календар, у якому знайшли своє відображення практичний досвід хлібороба, його метеорологічні й астрономічні спостереження, а так само марновірні звичаї, що виникли унаслідок своєрідного розуміння їм причинно-наслідкових зв'язків і явищ природи. У календарі відзначалися терміни початку і кінця робіт у поле й у будинку, виділялися дні обов'язкових культових ритуалів. Більшість землеробських обрядів відбувалося не заради однієї людини, а в інтересах усіх жителів, що знайшло своє відображення в хорових жнивних піснях: 

“Орел поле ізорав і пшениці насіяв, дівочкам на караван,

Молодицям на пиво, пару бочкам на диво ”[6, 131]
Життя хлібороба залежить від природи, і тому ще в далекій давнині люди намагалися на неї впливати, поклонялися їй. З’явилися обряди, метою яких було заклинати родючість землі піснями-закликаннями: “Родися, пшениченько, в піску густая, буйная на ниві, частії снопочки на жниві”[7, 67], гарний приплід домашньої худоби, сімейний достаток і благополуччя. Час здійснення обрядів збігався з термінами робіт з вирощування врожаю. Пісня-заклинання здорової худоби: “Сійся, родися, жито-пшениця, всякая пашниця, будьмо здорові, щоб велися в нас воли і корови!”[6, 131].
У кожне зі свят відбувалися визначені обрядові дії і пеклися присвячені до цього свята пісні. Ціль всіх обрядів і пісень була одна - сприяти життєвому благополуччю селян. Тому календарним пісням властиво не тільки торжество змісту, але і визначена єдність музичного наспіву: “Уродися нам золотий колос, золотий колос, срібнеє зерно, срібнеє зерно, мідяне стебло”[6, 131].
Пісень на Масницю пеклася безліч, веселих веснянок про тепло, про любов, про весну зелену. Оліїстими піснями зустрічали Масницю, прославляли її і підсміювалися над нею, прощалися з нею. З Масницею розмовляли як з живою істотою. У піснях вона те красива дівчина, те «баба-кривошейка», те «дорога гостя», те «обируха» і «обмануха». У деяких областях робили опудало із соломи - Масницю, - яку встановлювали на початку свята де-небудь на видному місці. В останній святковий день опудало везли на санях у поле, спалювали, а потім чи ховалися розкидали головешки і попіл по полях, заривали в сніг. Знищуючи божество, люди вірили, що навесні з новою рослинністю воно воскресне знову, даруючи врожай.

Весну зустрічали в різних місцях у різний час весняними піснями, маївками: “Ой, весна, весна, ти красна, що ти нам принесла?”[6, 138]. А весна ніби відповідає: “Принесла я вам літечко, щоб родилося житечко”[6, 138]. Селяни вважали, що прихід весни можна прискорити, виконавши визначені обрядові дії. Виткали з тіста фігурки птахів (звичайно жайворонків). Дівчата і діти піднімалися на дахи будинків, сараїв, стосу, на дерева і з висоти закликали весну. У веснянках-закличках просили весняних птахів принести через синє море ключі з замками, «закрити зиму холодну» і відкрити «відімкнути літо тепле». Після виконання веснянок голівки «жайворонків» натикали на солому, що покривала дах, а інше печиво з'їдали.

В Єгор’їв день уперше після зими виганяли худоба на пасовища, підхльостуючи тварин гілками верби (у верби першої серед деревних рослин набухають навесні бруньки; по народних повір'ях верба володіла,  тому магічною животворящою силою). Це свято було переважно чоловічим. Чоловіка обходили полючи, закликаючи Єгорія уберегти худоба від падежу, хвороб, від звірів і пристріту. Підлітки ходили від двору до двору і пекли перед кожним будинком пісні-побажання: 

“Льон по коліна, що у вас голова не боліла.

Бувайте здорові, щоб водились вам воли і корови”[6,116].
Врожай, заклинати який починали ще у святочні вечора, у червні вже зрів на полях. Цвіли трави. У період між Івановим (Івана Купала) і Петров удень був часом останніх літніх свят. У святі на Івана Купалу брала участь усе село. Зазивали на свято особливими піснями. З піснями обходили поле, на межі палили багаття. Робили опудало і спалювали його на багатті, через багаття перестрибували. Купальскі пісні розповідають і про ритуальні купання в ріці.

Селяни вважали, що в купальску ніч оживає вся нечиста сила і потрібно стерегти домашню худобу і хліб від й. На Івана Купалу збирали цілющі трави, як у русальній пісні: “А ми рутоньку нарвемо, нарвемо, і віночок сплетемо, сплетемо”[10, 18] (особою популярністю користалася іван-да-мар’я). Чарівно усесильним вважалася папороть, що розцвітає, по легендах, раз у році саме в купальську ніч. Тим, хто знайшов квітучу папороть, повинні були відкритися місця скарбів.                                                                                       

Після ритуалів у ніч на Івана Купала і зустрічі сонця в Петров день - аж до жнив не було ніяких святкових обрядів. Жнивні ж ритуали не були жорстко зв'язані з календарем, тому що залежали від терміну поспівання зерна. Тому що жнива на відміну від оранки і сівби були жіночою справою, те жнивні обряди і зв'язані з ними пісні - насамперед жіночі.

Трьом етапам жнив відповідають три види пісень: зажиночні - на початку збирання врожаю: власне жнивні - під час польових робіт (у цих піснях говориться в основному про саму працю селянок у поле) дожиночні (обжинкові) –співаються після закінчення жнив:
“Навколо пшениченька.
Там женчики жали,
         Золоті серпи мали.” [9, 8]
Наприкінці збирання хліба в поле залишали небагато колось («бороду») і завивали незжатий чи пучок, як у обжинковій пісні: “Як стіжечки покінчаєм, по-козацьки погуляєм”[11, 18], пригнувши його до землі за кат вали разом із хлібом і зіллю. Останній сніп прикрашали і несли в будинок: “Жито пожали, снопи повязали, і в копи поклали”[11, 19].
«Завивання бороди» було спрямовано на те, щоб відродити силу землі, віддану нею на вирощування колось.

Календарні ритуали по-своєму організували селянський побут. Без них світ розпався б для селянина на хаотичні і некеровані ворожі сили, готові знищити саме життя. І магічно і поетично пісні коментували обрядові дії, а ті, у свою чергу організовували селянський побут і упорядковували природу. від якої цей побут залежав.

Земля, Вода і Сонце також велике місце займали і у трудовій діяльності давніх слов’ян.

Особливе місце в житті хлібороба займає сонце. Сонце зігріває землю, в яку сівач кидає зерно, до сонця тягнеться зелений паросток, під сонцем він перетворюється на хлібний колос. «Сонце» - для хлібороба – це Бог, що дає і тепло, і світло, і їжу, що щоночі веде боротьбу з Темрявою і крім того, щороку проганяє Зиму, що позбавляє його променів і запліднюючої сили. 

"Земля дає все і забирає все", - говорили стародавні орачі. "Земля - мати наша, всіх годує і пестить", - стверджували їхні нащадки.

Висновки.
Отже, як ми бачимо на прикладі календарної обрядовості, трудова діяльність наших предків була тісно пов’язана з віруваннями у надзвичайну силу природних стихій, які ніби-то допомагали людині. Основною діяльністю слов’ян було землеробство, тому й не дивно, що жнивні та обжинкові пісні займають перше по кількості місце поряд із землеробством широко використовувалось скотарство, а для цього виду трудової діяльності характерні такі поетичні жанри фольклору, пісні-побажання, пісні-замовляння на гарний приплід, здорову худобу. Тобто трудова діяльність також знайшла відображення у фольклорних здобутках слов’ян.
Культ предків.
Звичаї народу – це ті прикмети по яких розпізнається народ не тільки в сучасному, а і його історичному минулому.

Звичаї предків – це ті неписані закони, якими керуються в найменших щоденних і найбільших всенаціональних справах. Звичаї , а також мова - це ті найміцніші елементи , що об'єднують окремих людей в один народ в одну націю. Звичаї, як і мова виробилися протягом усього довгого життя і розвитку кожного народу.

В усіх народів світу існує повір'я , що той хто забув звичаї своїх батьків  карається людьми і Богом. Він блукає по світі , як блудний син, і ніде не може знайти собі притулку та пристановища , бо він загублений для свого народу.

Культ роду проявлявся в обрядах зв'язаних з народженням дитини, весіллям, смертю, похованням. Слов'яни вірили в життя після смерті і разом з померлим клали в могилу їжу, зброю, прикраси. Над могилою насипали кургани і справляли тризну. Після тризни були поширені обряди оплакування померлих, і це відобразилося у фольклорі давніх слов’ян у вигляді “пісні – голосіння”:

“А  тепер  кидаєш,  моя  дитино, мене.

При  кому  і  як  мені  жить  тепер?

Та  я  ж  куди  не  піду, та  я  ж  тебе  не  знайду.”

[11,17]
До нашого часу дожив один з старовинних обрядів - відзначення дня смерті. 

Приблизно такий поховальний обряд існував у південних племен України, скіфів. Отже можемо зробити висновки, що в східнослов’янській культурі відбилися впливи народів, які проживали на території сучасної України та сусідніх народів і племен. Від скіфів, наприклад, лишалися великі кургани, в яких вони ховали своїх царів і разом з померлими клали у могилу зброю, ювелірні вироби, забитих коней і рабів.

В другій половині 1 тисячоліття до н.е. і в першій половині 1 тисячоліття н.е. у лісостеповій зоні цієї території жили племена, відомі по культурі полів поховання. Вони, як правило, спалювали небіжчиків і порох ховалися в землі в особливих глиняних судинах - урнах на скарб - цвинтарях. Вони жили первіснообщинним ладом, у першій половині 1 тисячоріччя н.е. уже знали плужне, землеробство, про відділення ремесла, що почалося, від землеробства.

У давніх слов’ян було уявлення про потойбіччя як існування паралельного світу. Своєрідною межею між цим і тим світами вважалась річка (звідси – вірування, шо покійник повинен переплисти річку, щоб потрапити на той світ), вогонь (навіть серед слов’янських племен був звичай спалювати померлих) чи межа між поселенням та лісом (ліс – як місце проживання предків тварин). Пізніше ці “пограниччя” часто зустрічаються у всіх жанрах української народної творчості. Голосіння: “За рікою, за бистрою стоять ліси дрімучі, а в тих лісах вогні горять, вогні горять великі”[6, 109]. Або такими словами обрядового замовляння – відганяння від себе смерті: “Смерте, Смерте, йди на ліси, йди на безвість, йди на море. І ти, Морозе, великий лисий не приходь до нас із своєї комори”[6, 111].
Майже Всі трактати про історію релігії починають виклад релігійних вірувань первісних людей з того, що звичайно прийнято називати культом мертвих.

Однак якщо звичай поховання мертвих і представляється найдавнішим, а може бути, навіть сходить до самих джерел доісторичних часів, ніщо не дає нам підстави затвердити, що він із самого початку зв'язаний з вірою в існування душі покійного і з обов'язком почитати й умилостивляти її за допомогою визначених обрядів.

Розходження між матерією і духом, а отже, і між душею і тілом незнайоме первісному суспільству.

Археологічні дані про доісторичну епоху й етнографічні дослідження підтверджують, що звичай поховання мертвих спочатку відповідає лише однієї потреби: забезпечити покійному продовження його матеріального існування. Труп укладали горілиць між двома кам'яними чи плитами розташовували його зсілим у клубок, з підверненими ногами, у позі сплячого людини, одягненого в його звичайні одяги. Поруч  з ним складали його зброю і різні предмети побуту, як це оспівується у багатоголосому канті: “Зостається срібло-злото дорогії шати, а я хочу їх з собою на той світ забрати”[8, 265]. Цілком імовірно, що цей звичай визначив розвиток примітивної обробки каменю і дав поштовх первинним проявам мистецтва.

Люди вважали, що померлий продовжує жити. Тому його останки офарблювали в червоний колір. Полювання вже породжувало ідею про зв'язок життя з кров'ю  Під час похорону тіло небіжчика офарблювали рідкою чи порошкоподібною червоною охрою, що змальовано у пісні-голосінні: “Одна ріка водяная, друга ріка огняная, третя ріка – кров’яная”[10, 82]. Виявлені в багатьох похованнях останки зберігають очевидні сліди цього обряду. Утім, подібний звичай зберігся до наших днів. У деяких народностей і понині мертвих опускають у труну, пофарбована в червоний чи колір покритий матерією того ж кольору. Перед тим як помістити в соборі Св. Петра порох великого понтифіка, його виставляють у труні, обгорненій у червоне сукно.

Здавна у слов’ян були два роди похоронів: або палили небіжчика на вогнищі, або ховали в землі. Давній обряд палення затримався довше тільки у малокультурних околицях. Літопис XI ст. описує його так: 

“Як хто вмер, відігравали тризну над ним, потім робили колоду велику, клали на колоду мерця і палили. Потім збирали кості і вкладали  в малу посудину й ставили на стовпі при дорогах, як це роблять в’ятичі й тепер”. 

Частіше ховали померлих у землі, ось як описується це у лраматичному дійстві:

“Опустили грішне тіло в глибокії доли,

і засиплять піском очі – не гляне ніколи”[8, 265]
Про обряд поминок літописець оповідає докладніше. У християнські часи давні звичаї перемішалися з новими. Почувши смерть той, хто вмирав робив заповіт і роздавав майно родині, а не раз – церквам, монастирям, бідним.

Звичайний знак жалоби в наш час — чорний колір зрідка білий (наприклад, у негрів банту). Цей звичай зовсім іншого походження. Коли народилася ідея чистого і нечистого і мертвим почали приписувати шкідливу силу, виникла потреба позначати визначеним кольором предмети, людей і місця, що, як побоювалася людина, носили сліди постійних чи випадкових доторкань покійного. Звідси зміна одягів і оздоблення, що відбувається в період жалоби. Щоб повернутися до звичайного життя, первісна людина повинна був також піддатися визначеним очисним обрядам.

У відкритому в околицях Ментони доісторичному могильникі, у тім місці, де повинні були бути рот і ніс похованого, знайшли поглиблення, заповнене червоним порошком. Завдяки життєвій силі, яку приписували охрі, що вмер міг «дихати». В інших випадках труп ховалися поблизу багаття, щоб небіжчику не 

довелося страждати від недоліку тепла, необхідного для підтримки життя. Тієї ж мети служили приношення їжі і питва і статуетки тварин, поховані разом із трупом.

Очевидно, і тварин убивали і ховалися разом з людиною, думаючи, що вони ще будуть йому корисні. У гроті Шапель-о-Сен, у Франції, недалеко від могили знайшли кісти тварин. Утім, це могли бути залишки похоронного бенкету, що відбувалося відразу в розрахунку, що і померлий приймає в ньому участь.

Ясно, у всякому разі, що аж до кінця епохи первісного суспільства немає ніяких переконливих ознак людських жертвоприносин. Про цей звичай, властивому усім без винятку народам стародавності, існує наукова література, рясно заповнена фактами і подробицями, що, однак, далеко не завжди витлумачуються досить критично. Первісне суспільство вже розкладалося, і почали формуватися класи з поділом людей на стан імущих і на поневолену робочу силу, коли людей, чоловіків і жінок, почали ховатися живими чи убивати при похованні їхніх хазяїнів (чи вдів — при похорон їхніх чоловіків, причому цікаво відзначити, що в період матріархату не відзначено прикладів поховання чоловіків, убитих на похорон їхніх дружин, оскільки в цю епоху ще не існувало власності на чоловіка).

У більш пізню епоху, що характеризує виникнення приватної власності і класового розшарування, відбувалися відомі нам людські жертвоприносини, починаючи зі звичаїв ацтеків у Мексиці і племені майя в Юкатані і Гватемалі й аж до фінікійців, семітських народів у цілому, у тому числі єврейських племен у Палестині.

Правда, у більш ранні періоди ми зустрічаємо сліди обрядового канібалізму, що аж до наших днів був розповсюджений серед усіх первісних народів. З черепа померлого (як про це свідчить так званий «череп Цирцея») чи черепів убитих тварин за допомогою особою, часом дуже складної операції витягали мозок; потім його поїдали, щоб придбати визначені якості . Але все це не має нічого загального з людськими жертвоприносинами. Думка принести однієї людини в жертву іншому в момент його смерті не могла зародитися перш, ніж якісь люди ще при житті не були «принесені в жертву» іншим людям на основі їхнього підпорядкування і поневолення.

Отже, у найдавніші часи звичай ховатися мертвих по має справді релігійного змісту. Матеріальне життя продовжується, як вважали первісні люди, і до могили. Загробне життя «духу» ще не існують у свідомості людей.

Висновок:

У найдавніші часи ховати мертвих не мало справді релігійного змісту. Матеріальне життя продовжувалось, як вважали первісні люди, і до могили. Загробне життя “духу” ще не існувало у свідомості.

Давні предки освоїли багато обрядів поховань людей, але до нашого часу збереглося лише поховання в землі. Це зумовлено впливами вже пізнішої християнської релігії. Обряди поховання відобразилися у піснях–голосіннях, поховально–обрядових піснях, що збереглися в усній формі.

Висновки.

З далекого минулого і до наших днів збереглося багато звичаїв і обрядів наших древніх предків – слов’ян. 

Вони не розуміли таких простих, на наш погляд, речей, як те, що Сонце – це зірка, Вода – хімічна рідина, а Земля – біологічна сполука. Тому й не дивно, що незрозумілий навколишній світ викликав у них страх і в той же час повагу, що виразилося у культових обрядах і поклонінні численним Богам, Духам та міфічним істотам, що в свою чергу відобразилося в усних поетичних здобутках слов’ян. 

Найбільшої уваги, звичайно, заслуговувала природна стихія, яка була невід’ємною частиною життя, побуту і трудової діяльності древніх слов’ян. 

Як ми бачимо з прикладів поетичних жанрів усної народної творчості, зверталися до природи різноманітними веснянками, гаївками, маївками, замовляннями на тепло, любов, закличками на здоров’я, волочебними піснями, купальськими піснями, прислів’ями. Землероби прохали поблажливості, милості, допомоги у богів використовуючи жниварські, обжинкові та обрядові пісні: заклинання на приплід худоби, родинно–господарські колядки, господарські замовляння.

Проводжання предків на той світ супроводжували драматичними діями, піснями​–голосіннями, поховально–обрядовими примовляннями.

Отже, дохристиянські вірування – це початкова ланка поглядів на життя сучасної людини, це невід’ємна частина нашої прадавньої історії, яка допомагала древнім слов’янам знайти зв’язок та спосіб співіснування з явищами оточуючого середовища, і знайшла відображення у поетичних жанрах українського фольклору.
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