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Вступ

Наші часи позначені небувалим зростанням інтересу до проблем вітчизняної історії, витоків національної культури, до непересічних досягнень минулого, знань свого народу, історичних та культурних надбань предків, які необхідні не лише для піднесення національної гідності, а й для використання кращих традицій у практиці сьогодення. Дослідження зосереджені переважно у сфері традиційно-побутової культури, яка створювалась у продовж століть творчим генієм багатьох поколінь, розвивалася й удосконалювалася.


Вивченням народних прикмет займались: В.М.Гнатюк “Вибранні статті про народну творчість”(К.,1966), М.Ю.Русин “Фольклорні традиції і сучасність” (К.,1991), Л.С.Хренов “Народні прикмети та календар”(Х.,1991), І.Огієнко “Українська культура”(К.1992), В. Скуратівський “Місяцелік”(К.,1993), “Русалії” (К.1994), митрополит І.

“Дохристиянські вірування українського народу” (К.1994).


Проблема впливу народних прикмет на формування української ментальності дослідниками ґрунтовно не розглядалась.

Мета курсової роботи: визначити роль народних прикмет у формуванні української ментальності.

Завдання дослідження: 

· З’ясувати особливості виникнення народних прикмет;

· Здійснити ідейно-художній аналіз фольклорних прикмет;

· Окреслити роль прикмет у формуванні української ментальності.

Особливості виникнення народних прикмет


Проблема виникнення народних прикмет у світоглядно-історичному плані є досить складною. Складність її вирішення криється у значному часовому проміжкові, що віддаляє нас від того періоду життя суспільства, коли виникли перші уявлення та вірування. Сучасній науці важко вказати точний час зародження народних прикмет. Але, ймовірно, початок цього процесу можна віднести до періоду трипільської культури, або й ще раніше.


Народні прикмети – це короткі влучні вислови, що в художній формі типізують різні явища життя. Вони є узагальненою пам’яттю народу, висновками з життєвого досвіду на основі спостережень. 


Творення прикмет - довгий та тривалий процес. Перші спроби осмислити життєві спостереження і виразити їх у художній формі виникли ще у докласовому суспільстві .Вони передусім пов’язанні із спостереженням над природою та трудовою діяльністю людини.


Простота і виразність висловленого спостереження забезпечили йому тривалу життєздатність. Основним їх змістом є міркування про вплив явищ природи на наслідки трудової діяльності людини, висновки з господарського досвіду. У них відбити споконвічне і безнастанне прагнення людини до освоєння таємниць природи, до розумного їх використання. 


Наш хліборобський народ ніколи не прагнув до завоювання чужих територій: 

“Хто влітку скаче, той взимку плаче”

“Літо пролежиш – взимку до сусідів побіжиш”[16,144]


Життя українців продовж багатьох тисячоліть невіддільно від землі-годувальниці. Одвіку земля була для нашого народу втіленням жіночого початку – материнства, а сонце початком чоловічого батьківства. 


У продовж тисячоліть творилося сотнями поколінь українських хліборобів і скотоводів унікальне, неоцінне поле України – величезний набуток аграрного і культурного досвіду людства. 


Серед українців досить поширювалися давні світоглядні поняття, які знайшли відбиток у народних прикметах. Існували давні тотемістичні, анімістичні та фетишимістичні уявлення пов’язані з оточуючим світом: віра у наявність душі чи духу в явищах природи (сонце, вода, грім, блискавка) поставали як живі істоти (персоніфікувалися), і їм люди поклонялися; надприродний зв’язок між людьми та окремими видами рослин, птахів і звірів; надприродну властивість предметів та речей. Древні люди розмежували світу матеріального і не матеріального, людини та природи, дії та предметів. Рослини і тварини, а також різноманітні предмети використовувались у багатьох ритуалах, обрядах. Люди були богобоязкими, обожнювали дари природи, що пояснюється культом язичництва. У віруваннях і забобонних діях, якими люди намагалися пояснити природу та оточуючий світ, важливу роль відігравали культи, що стали для них своєрідною первісною релігією. Культ (від латинського cultus - вшанування) – інститут вшанування та поклоніння речам, явищам, істотам.

Існував культ вогню, культ води, грози, землі, вітру, оргача, хліба, дерев, тварин та рослин, небесних світил, предметів.

З культами землі та сонця тісно пов’язувався культ зерна та хліба. Вважалося, що зерно та хліб вбирають в себе сонячну енергію та силу землі.

Усі ці культи співіснували одночасно, їхнє зародження було пов’язане з набуттям певних знань про навколишній світ. Тому народні прикмети своїм змістом пов’язані з цими культами.

Поряд з обожненням природних явищ та небесних світил стародавні українці створили цілий світ богів, серед них наймогутнішим були бог неба – Сварог:

“Якщо рано в небі з’являється “попіл” – червоніє небо, 

то на вітер, а як у вечері, то на сніг або дощ”[16,66]
Бог сонця Дажбог:

“Сонце в темнуватому прозорому колі,

або червоне перед заходом – чекай вітру” [16,72]
Бог вітру Страбог:

“Якщо вітер довго віє з одного боку,

але раптом змінив напрямок, - скоро задощить” [16,128]
Бог родючості і скотарства – Велес, бог грому і війни – Перун

“Грім узимку – на сильний вітер і сніг” [16,227]
“Грім напровесні на голе дерево – погано вродять зернові” [16,58]
Дохристиянський світогляд, вірування, народна психологія органічно увійшла в систему усної народної творчості давніх часів, що реально відобразило життя народу у давні часи.

Офіційною релігією українців, як і інших східних слов’ян було православ’я – один із різновидів християнства, воно давало нові можливості розвитку духовного і матеріального світу. Разом з новим віруванням, християнство принесло нову мораль; а також – негативне ставлення до язичества, до магії та чаклунства, поклоніння силам природи.

Будучи абсолютно відмінним від існуючого на українських землях язичницького світогляду, християнство вступило в боротьбу зі старими традиціями. За час цієї боротьби християнство перетворювало місцеву культуру часом саме підпадаючи під вплив місцевих звичаїв.

Християнство уживалося з різними повір’ями і прикметами, які своїм корінням сягали у дохристиянські релігійні уявлення: віра у чаклунство, у “порчу”, наврочення та інше: 

“Якщо на Різдво чиясь ложка буде перевернута – 
власник скоро піде з цього світу” [16, 29]
“Якщо на Благовіщення вагітна жінка працюватиме – 

дитина народиться калікою” [16, 83]
А християнські святі сприймалися народом як видозмінні образи язичницьких богів:

Святий Ілля – з’єднувався з Перуном, а дрібні божества і духи дожили навіть до нашого століття:

“Якщо прийде Ілля, то наробить у полі гнилля.” [16, 161]

“До Іллі мужик купається, а після Іллі і на кущі не сохне.”[16, 162]

“Збіги християнських і язичницьких свят занадто численні, щоб бути лише справою випадку. Вони свідчать про компроміс, до якого церква у час свого торжества вимушена була вдатися з протидіючими культами, що навіть переможені, ще не втратили свого впливу”.

У багатьох традиційних святах існує чимало язичницьких рис. На Різдво – це ряджені, колядники, ворожіння: на погоду, на рік, на майбутній врожай, людські долі.

На календарно-обрядовий цикл, в основі якого лежали старі вірування та уявлення, накладалися церковні свята, які за своєю суттю залишалися язичницькими.


Священне право на вільну працю народ вироблював століттями, у праці він відстоював свою честь, гідність. Цінність людини вимірювалася передусім її ставленням до праці. І не випадково основу народної педагогіки становило трудове виховання: 

“Якщо хочеш грибів назбирати – треба до схід сонця вставати.” [16,160]

“Змарнуєш на жнивах хвилину – втратиш не одну зернину.” [16,159]

Згідно з народним світоглядом людина була невід’ємною від природи. За аналогією з природою навіть вік людини порівнювався до певної пори року (дитинство – весна, молодість – літо, зрілість – осінь, старість - зима). Основним осередком виховання була сім’я, тут дитина пізнавала перші моральні цінності, любов до краси свого краю, а саме головне правило – поводження в природі, сезонні зміни, прикмети:

“Як у серпні дбаєм – так зимою маєм”

“На нивку гній, на скотину лій, а на спину здоров’я” [16,159]

“Не чіпай гнізда лелеки – хата згорить” [17,101]

Народна метеорологія – одна з найдавніших галузей народних знань, що обіймає систему народних прикмет, раціональних спостережень і достовірних передбачень про природні зміни на близький чи віддалений час.

Землеробський характер господарських занять українців зумовлював цілковиту залежність успішного проведення сільськогосподарських робіт, а відтак кліматичних умов. Усвідомлення цього вимагало уважно приглядатися до навколишнього середовища, розвивати спостережливість, виявляти причинно-наслідкові зміни між зміною певних атмосферних явищ, характером поширення звуку, поведінкою тварин, станом рослин та наступною зміною погоди.

Широко побутували прикмети, що дозволяли прогнозувати погодні зміни протягом найближчого часу за особливостями сходу і заходу сонця, його кольору, за виглядом нічного неба, за яскравістю зірок та місяця.

Так, повсюди вважалося чистий захід сонця – на добру днину, яскраво-червоне сонце – на вітер. Червоно-багряні зорі – на непогоду, ясне зоряне небо на погоду.

Довголітній набуток ставав стрункою системою господарської та побутової діяльності.

Навіть в наш час, коли виникли наукові теорії народні прикмети не витратили своєї пріоритетності, а сприяють виробленню обґрунтованих традицій величезного досвіду народу.

Система, на якій базуються сільськогосподарські народні прикмети була живучою на Україні ще в 20-30рр., переважна більшість хліборобів користувалося нею. Селяни безпомилково могли визначати строки посіву городніх і зернових культур, підтримувати родючість ґрунтів, вміло завбачати погоду. Власне довголітній досвід допоміг селянам отримувати високі врожаї на своїх присадибних ділянках, що значною мірою врятувало багатьох від страхітливого голодомору, штучно створеного сталінською системою на Україні.

Висновки.

Причиною виникнення прикмет є те, що український народ-хлібороб споконвіку жив надією на кращий врожай. Адже від того, як уродить нива, залежали статки його родини. Ось чому наші предки за допомогою прикмет намагалися убезпечити врожай наступного року саме ця обставина змушувала селян виробляти сукупну систему знань, прогнозувань, пов’язану із землеробською структурою.

Релігією давніх українців було язичництво, яке в усіх своїх проявах протиставляється християнському вченню. Дохристиянських світогляд дає можливість пояснити різноманітну тематику народних прикмет, яка пов’язана з язичницькими культами (вогню, води, грози, землі, хліба, дерев, тварин рослин, небесних світил, сонця, предметів землеробських знарядь, предків), залишки яких наявні у християнській релігії та поєднані з календарно-обрядовими святами (дідух, обереги). Будучи від природи дуже спостережливими та користуючись попередніми знаннями селяни узагальнювали природні та біологічні фактори у прикмети: 

“Якщо вітер посилюється під час дощу і напрямок його змінюється проти годинникової стрілки – чекай швидкого потепління”, [16,182]

Які мають практичну вартість ще на сьогоднішній день, бо національними рисами української ментальності є їх любов до рідної природи, її обожнення та прагнення з нею гармонічних стосунків. Це пояснюється тим, що під впливом географічних умов проживання, люди займаються рільничою та скотарською культурою на розкішних землях лісостепу та степу України.

Ідейно-художній аналіз фольклорних прикмет

Народні прикмети мали своєю метою сприяти господарським успіхам та сімейному щастю. Прикмети, як безпосередні спадкоємці найдавніших форм людської культури донесли до наших днів естетичні уявлення минулих поколінь. “У який бік життя не поглянемо, скрізь бачимо, як оригінально, своєрідно склав свою культуру український народ скрізь, на всьому поклав цей народ свою ознаку: ознаку багатої культури й яскравої талановитості”.

Прикмети – сталі вислови, в яких певні явища природи відповідно до змін пір року пов’язуються з кліматичними чи погодними змінами, які впливають на наслідки хліборобської праці [7,544]. 

Це – словесні мініатюри, що в процесі формування закріпились як своєрідні усталені форми, образні кліше. Побутуючи частина з них втратила своє первісне значення:

“Прийшов Великий піст – тягни дзвони за хвіст”.

“Хто народився на Касяна (29 лютого) буде нещасливим”. [16,56]

Або набула нового, більш сучасного сенсу:

“Два добрих дощі на май, то і без агронома рай”.

“Якщо здалеку чути потяг – буде дощ”.

“Придивіться до візерунку на шибці: якщо їх пагони спрямовані вгору – морози триватимуть, а коли вниз – бути відлизі”. [16,57]

Однак в багатьох прикметах міцно зафіксовані елементи давніх міфічних уявлень, риси доісторичної епохи, що засвідчує їхнє давнє походження і дає підставу відносити цей жанр до найдавніших форм народних знань.

Художньо-образний лад прикмет дуже складний, бо в лаконічній формі висловлюється узагальнене змістовне твердження, за невеликою формою криється глибока структура, в якій приховані елементи змісту (підтекст, багатозначність, іронічне забарвлення), в прикметах використовуються всі можливі шляхи образотворення (порівняння, метафори, епітети, власні імена). Все це дає можливість вивести тісний зв’язок народних прикмет з пареміографією, яка об’єднує найкоротші жанри, що в образній формі відтворюють найістотніші явища і реалії дійсності.

Особливістю цього жанру, як і народних прикмет є їх лаконічність, вони невеликі за обсягом, специфічні за способом висловлення думки. У їх структурі спостерігаються різні композиційні прийоми:

антитеза, зіставлення контрасту – протиставлення явищ, якостей чи дій.

Прислів’я про пори року та місяці:

“Травень добрий робить хліб добрим”.

“Травневий дощ хліба на ноги підіймає”.

“Як випадуть у травні три добрі дощі, 

то вродить хліба на три роки”.

“Як у травні дощ і грім – буде радість людям всім”. [15,53]

переважно вживаються у їх прямих значеннях без підтексту чи надмірної художньої образності.

Але в них спостерігаються різні композиційні прийоми:

Антитеза – “що літом родить, то зимою не шкодить” [15,38]

Зіставлення на основі подібності – 

“Літо летить, як крилами”.

“Червень – рум’янець року”. [15,71]

Контрасту-протиставлення явищ, якостей чи дій – 

“Червень літо зарум’янив, а липень громами розпік”.

“В липні в коморі пусто, а зате в полі густо”. [15,92]

Прикмети є спостереженнями за явищами природи і порадами щодо господарської діяльності у відповідності з поміченими прикметами, являють собою своєрідну народну агрономію.

Деякі з народних прикмет зосереджують увагу на зміні погоди без порад щодо господарювання.

“Якщо жайворонок багато і довго співає – 

втримається ясна погода без опадів”.

“Соловей співав усю ніч – перед гожим днем”.

“Якщо початок травня холодний, 

то наприкінці місяця буде тепло і навпаки”. [15,53]

Не знаючи природних законів, люди не розуміли до кінця чому певні причини викликають завжди ті ж наслідки, але спостерігали залежність між різними явищами, укладаючи ці спостереження у словесні формулювання, поради. Ці явища поступово прив’язувалися до дня, що запам’ятовувався (здебільшого якогось свята). Поступово утворився народний календар – перелік прикмет на кожен день і пов’язана з ним народна мудрість, де використано власні імена:

“На Юрія (5 травня) роса – не треба коням і вівся” [15,49]

“На Василя (14 січня)на деревах біло, то буде і в коморі мило” [15,180]

“Минув Спас (19 серпня) – держи рукавиці прозапас” [15,106]

“Який день на Різдво – такий і на Петра” [15,35]

Народний календар мав практичне застосування і багато в чому впливав на господарську діяльність селян-хліборобів.

Початкові вірування українського народу найбільше зв’язані з життям, з природою свого довкілля, бо це вимагалося їх господарським побутом, їх натуралістичними віруваннями. Людина хотіла бути зі своєю природою в найкращих стосунках, бо ясна річ бачила, що в усьому залежить від неї, і тому постійно зверталася до сонця, зірок, Землі.

Знамення чи явище на небі – дивували весь народ, комети завжди віщували нещастя, і люди боялися їх з найдавніших часів. А от сонце з давніх-давен наші предки вважали святим. Зроду віку пращури були сонцепоклонниками, обожнювали небесні світила і його променисту вогняну силу. Сварог, Дажбог, Хорс – всі ці слов’янські божества так чи інакше пов’язані з сонцем і його життєдайним початком.

Стародавня людина уявляла сонце у вигляді вогняного колеса, що котилося небом. Гріхом було показувати на сонце пальцем – усохне палець, або виколе собі око; кидати каміння на сонце – бог хліба не дасть.

Образ сонця часто зустрічається в народних прикметах:

“Стовп біля сонця взимку – на мороз, влітку – на посуху”

“Якщо сонце сходить в тумані – буде тихо і душно”

“Духота під час ходу сонця означає, що під вечір задощить”

“Не лягай спати перед заходом сонця – 

матимеш страшний сон” [17,43]

Аналізуючи образ сонця треба визначити шляхи образотворення, які наявні в ньому; це порівняння – “зимове сонце, як мачуха – світить та не гріє” [15,182]. “Сонячне тепло в марті, як мачушине добро” [15,22], та метафори – “сонце “скаламутилося” чекай за пару годин грози” [15,108]. 

Образ грому, посланця неба й вогню, який має цілющу силу привертав увагу спостережливого народу. Люди помітили, що весною як гримить перший грім, треба спиною обпертися об дерево чи об щось інше і спина не болітиме до нового грому у наступному році. 

“Грім на початку березня – на шкоду житу і ячменю, 

бо буде рання весна” [15,23].

Особливе значення надавали люди вперше почутому грому. Вважали, що грім, блискавку, град викликають духи:

“Перший грім при північному вітрі – холодна весна, 

при східному – суха й тепла, південному – тепла, 

західному - мокра” [15,23].

“Вранці чути безперервний грім  -

 надвечір піде дощ з градом”

“Глухий грім – на тихий дощ” [15,72]

епітетом відзначено слуховий образ.

“Грім гримить довго й невиразно – 

на тривалу непогоду, недовго й лунко – 

буде сонячно” [15,94]

Вода – колиска людства, першість. Слово “Рус” – означає “вода.” Образ води шанувався народом.

“Якщо вода дуже шумить у горах – буде непогода”

“Якщо на воді під час дощу з’являються 

бульбашки, то негода недовго” [16,54]

“Вода потемніла в річці – перед грозою”

“У криниці вода змінила смак – на зміну погоди” [15,72]

“Вода в річці піниться – за день чекай дощу, 

чорніє – буде буря” [15,94]

Багато народних передбачень становлять прикмети пов’язані зі станом атмосферних змін, різними метеорологічними явищами. Наявність туману, роси вранці вважалося доброю ознакою погоди, а рух хмар проти вітру – вірною прикметою негоди. Зважали також на колір та форму хмар: важкі та сірі – на грозу, червонувате при заході сонце – на вітер.

“Білі зимові хмари – на мороз”

“Якщо після нового року хмари рухаються проти вітру – 

падатиме сніг”

Використано метафори:

“Хмари “переливають кольори” – віщують грозу” [15,108].

“До Іллі хмари ходять за вітром, а після Іллі – проти” [15,123]

“Туман над водою довго не розходиться – 

буде гарна і суха погода” [15,54]

“Ранковий туман у червні – на гожу днину” [15,72]

“Парує туман над лісом – пора йти по гриби” [15,108]

“Вранці роса й туман – на добру погоду; 

чим більше роси, тим жаркіший день.”

“Вечірня роса лягла рано – наступний день буде сонячним”

“Якщо краплини роси висять на самісіньких 

кінчиках травинок чи листків, буде дощ” [15,72]

До достовірних належали також прикмети пов’язані з певними змінами в атмосфері, які спричиняють зміну стану предметів та явищ:

“Духота в повітрі – на грозу”

“Зволожується сіль чи хліб – на негоду”

“Дим стелиться, погано горять дрова – на відлигу”

“Віконниці риплять на мороз” [16,58]

Значна група прикмет ґрунтується на спостереженнях за поведінкою тварин, комах, птахів, риб. Перед дощем крила комах зволожуються і комахи опускаються в нижчі шари повітря, де їх ловлять птахи та риби. Через те поширені такі прикмети:

“Ластівки літають низько – на дощ”

“Риби вискакують з води і ловлять комах – на непогоду”

“Якщо бджоли не вилізають з вуликів – слід чекати дощу”

“Перед негодою мурашки закривають більшість ходів у мурашник” [16,15]

“Де багато пташок – там немає мурашок” [15,38]

- антитеза,

“Риба ловить над водою мошок – на дощ”

“Комарі та мошка стовпом – на погоду” [15,73]

“Озерна жаба вилізла на дощ – просить дощу”

“Жаби голосно кричать – на хорошу погоду,

мовчать – перед похолоданням” [15,94]

“Горобці літають зграйками – на суху і ясну погоду” [15,107]

Значна увага приділялася спостереженням за поведінкою тварин, птахів. Переважали тут свійські тварини і птахи. Кіт дере лапами, собака качається – на вітер. Кури чубаються – на дощ. Качка ховає голову – на холод.

“Голуби розворкотілися – на тепло” [15,22]

“На початку місяця з’явилися – на сонячне літо”

“Качки та гуси кричать, полощуться, пірнають

і б’ють крилами – на дощ, притихають – на грозу” [15,108]

“Якщо кіт згорнувся в клубочок і лапками приховав писок – 

похолодає, а коли вмивається – на суху погоду” [15,94]

“Корови лягають спати на дворі – буде гарна погода, 

під навісом - занегодить”

“Худоба збивається докупи – на негоду”

“Пес сідає на задні лапи й ніби повзе – 

на опади в будь-яку пору року” [15,95]

Достовірними прикметами вважали також зміни у рослинному світі:

“Якщо шишки високо на смереці – на довгу холодну зиму,

а якщо низько навпаки”

“Рано жовтіє листя – рання зима буде”

“Багато лушпиння на цибулі – буде люта зима” [15,56]


Спостерігаючи життя рослин люди помічали, що окремі з них розкривають своє листя або квіти в теплу погоду і закривають в холодну.

“Квіти сильно пахнуть перед дощем”

“Квіти пахнуть здалека – на вітер” [15,122]

“Багато було пролісків – гарно вродить картопля” [15,55]

“Доки не розвилася жовта верба –

не висаджуй у ґрунт будь-якої рослини” [15,39]

Існує цілий комплекс прикмет, що відбиває закономірності взаємозв’язку погодних явищ у різні пори року, де помітні християнські нашарування. Важливим у прогнозуванні погоди на віддалену перспективу вважався період напередодні Різдва. До численних християнських свят, у дні яких намагалися за станом погоди визначити навіть майбутній врожай:

“Якщо на Стрітення півень води нап’ється,

то до Юрія вік напасеться”

“Покрова покриває як не листом, то снігом” [15,127]

“Як загримить грім на голі дерева, то буде неврожай” [15,61]

Образ Місяця часто приваблював увагу людей. Особливо багато прикмет пов’язано з молодим місяцем, його появою на небі (“місяць-молодик” – епітет). Матері впевнені: якщо немовля народиться на молодика, то і в старості виглядатиме молодо. Повний місяць приносить багатство немовляті;

“Місяць блідий – буде дощ”

“Райдужне коло навколо місяця-молодика – буде вітер і хмари” [16,142]

“Якщо місяць народився і водою обмився, незабаром задощить”

“Круті роги взимку – на мороз, влітку на мокру погоду” [16,39]

Цікавим виступає у народних прикметах образ райдуги. Здається кольори всіх зелених квітів відбилися в ній. Кольори веселки, її розміри та поява у різних кінцях неба багато про що говорить бувалому мандрівнику:

“Висока крута райдуга – на погоду, низька і смугаста – на дощ” [15,22]

“Вечірня веселка обіцяє добру погоду , а ранкова на заході - мокру”

“Червона веселка – спека і вітер”

“Жовта веселка – гарна погода”

“Якщо веселку видно і після дощу, але вона швидко зникає –

 на погожу днину” [15,22]

Річний календар українці поділили на чотири пори року, кожна з яких має свою систему свят. Левова частка цього набутку традиційно припадає на січень. З останнім місяцем зими у хліборобів було пов’язано багато прикмет. Особливо довіряли люди Стрітенню, оскільки в цей день начебто зустрічається зима з літом:

“Відлига на Стрітення – рання і тепла весна”

“Якщо на стрітення холодно, то вже скоро весна”

“Сніг на Стрітення – весна дощова, хурделиця – пізня та холодна”

“Похмуро і без сонця – дошкулятимуть морози”

“На Стрітення обертається птиця до гнізда, а хлібороб до плуга” [15,193]


Існує багато прикмет, які підтверджуються науковими даними. Помічено, що людина, хвора на ревматизм, з підвищеною нервозністю, хворим серцем або легенями краще за інших відчуває зміну погоди:

“Коли руки або коліна ломить – буде переміна погоди”

“Здорову людину опівдні знемагає сон – буде дощ” [15,22]


Цікавим і по-своєму мудрим є календарне регламентування шлюбних обрядів. Знавці весільних церемоній знають, що народна мораль чітко визначала строки їх проведення. Зокрема, заборонялося шлюбувати молодят у другій половині весни і протягом літа:

“Хто у травні звінчається, то буде вік маятися”

“У травні оженився, то вік журився”

“У маю розумний жениться, а дурна заміж йде,

а в жовтні розумна заміж йде, а дурний жениться” [16,98]


Весілля, традиційно на Україні являло значну подію. Тому жовтень називали “весільником”, починаючи з Покрови (14 жовтня), дозволялося справляти весілля:

“Прийшла Пречиста – несе старостів нечиста,

а як прийде Покрова – зареве дівка, як корова”

“Покрова накриває траву листям, землю снігом,

воду льодом, а дівчат – шлюбним вінцем” [16,193]


Система народних прикмет має своєрідну струнку історичну структуру, яка включає в себе два головних історичних шари традиційної побутової культури, які визначають два типи української ментальності 

– землеробську:

“Сівбу визначають так: зацвіла ліщина – час сіяти моркву, мак;

запахтіла калина – сій огірки, гарбузи”

“З’явилися квіти на бузині – прийшла пора висівати льон”

“Зацвіла горобина – пора братися за огірки й помідори” [15,64]


Козацький тип ментальності формувався на пріоритеті чоловіка-сильного, мужнього “лицаря”, на ідеї дороги, походу – на відміну від прив’язаності до землі та статусу жінки – символу стабільності й землеробської праці:

“У поле вирушай, козаче, вже весна соколом плаче”

“Прийшла Покрова – сиди, козак, дома”

“Копита в коней потіють – на тепло” [15,108]

“Коні жадібно їдять траву, форкають і хропуть – погода зіпсується” 

[15,54]

“Якщо кожух став гнучким і м’яким – чекай тепло й опадів”

“Кінь лягає на землю – перед снігопадом” [15,40]


Прикмети погоди, що передавалися з покоління в покоління, постійно перевірялися та доповнювалися безпосереднім досвідом людей. Про те, що люди дуже уважно і вдумливо спостерігали найменші зміни погоди, свідчить різноманітна народна термінологія. Так, “годиною” називали ясну і сонячну погоду, “негодою” – погану погоду. Відповідно зиму називали “погожою”, “хазяйською”, “сирітською”, “гнилою”.

Висновки.

Народні прикмети виникли і розвивалися на основі спостережень за станом погоди, речей, людей, тварин. Залежність від природи змусила людину обожнювати її, надавати рис живої істоти. Народні прикмети за жанром відносяться до пареміографії, основними тропами яких є метафори, епітети (сірий ранок, рум’яний вечір) та порівняння. Особливістю народних прикмет є їх лаконічність та застосування таких композиційних прийомів як антитеза, зіставлення на основі подібності та контраст – протиставлення явищ чи дій. Народні прикмети поділено на певні тематично-художні цикли, які супроводжували польові етапи роботи хлібороба.


Аналізуючи зміст народних прикмет можна виділити такі загальні образи:

1) космічні (зірки, місяць, хмари, небо, сонце);

2) метеорологічні (туман, роса, веселка, дощ, вітер, гроза, грім);

3) поведінка тварин, комах, риб, птахів;

4) рослинний світ (квіти, дерева, кущі);

5) спостереження за неживою природою (земля, вода, роса);

6) пори року, місяці;

7) імена християнських свят;

8) світ речей та харчів;

9) людина і здоров’я;

10)  образ предків;

11)  регламентування шлюбних відносин;

12)  землеробські роботи;

13)  козацькі.

Роль прикмет у формуванні української ментальності

Кожен народ, кожна нація має своєрідний і неповторний характер, своє національне обличчя, систему поглядів та уявлень, свою творчість.

Побут кожного етносу не застигле явище, а динамічна система, в якій постійно відбувається взаємодія старих, нових та змішаних форм. Таким чином забезпечується живий зв’язок історії, відбувається передання культурних надбань від покоління до покоління, без якого не може існувати жоден народ.

Ментальність (лат. мens – розум, мислення, душевний склад) – глибинний рівень колективної та індивідуальної свідомості; усталена і водночас динамічна сукупність настанов особистості демографічної групи у сприйманні залежно від етногенетичної пам’яті, культури. Ментальність формує специфічне середовище особистісного, національного та соціального життєдіяння, зумовлює його культурно – історичну динаміку, надає йому унікальних рис, відмінних від рис інших середовищ. Ментальність українців зумовлено глибоким органічним чинником національної психології з її домінантними емоційно-чуттєвими рисами.

Національними рисами української ментальності є любов українців до рідної землі, обожнення її, прагнення гармонійних стосунків з нею, шанування родини. Це підкреслюється традицією рільничої та скотарської культури, розкішними краєвидами лісостепу та степу.

Надзвичайно важливими факторами становлення нації є історичний розвиток, який кладе відбиток на людську свідомість і зберігається у народній творчості.

В цілому сукупність етнічних стереотипів українців в їх сучасному вигляді становить таку систему поглядів, яка визначає своєрідність національного характеру, моральних цінностей, спосіб життя, тип поведінки.

Перший тип – землеробський – хронологічно давніший, другий сформувався в епоху середньовіччя на ґрунті оригінального етносоціального утворення – козацтва.

Архаїчна культура українців розвивалася в основному як землеробська. Саме це визначило усю систему їхнього світосприймання культурних та соціальних організацій. 

Землеробська суть ментальності українців проявляється, зокрема, в їхній “космогонії” (тільки в українців існує міф про “земне” походження людини: чоловіка Бог зліпив із землі, а жінку з тіста), в легендах про божественне походження землеробських знарядь праці, в особливо розвиненому культі хліба, в обожнюванні селянської праці (показовим є сюжет, коли Коляду Бог, зі святим Петром орють ниву, а Божа Матір носить їм їсти).

Головне, відрізняє українців з поміж багатьох інших – це, пріоритет жінки перед чоловіком, що також відображується у народних прикметах:

“Якщо вишня пишно цвіте, то й жито добре цвістиме”

“Черемха цвіте перед останніми весняними приморозками”[15,64]

Другий тип ментальності українців – козацький формувався на протилежних позиціях: сила, сміливість, мужність, “чоловік-лицар”.

Зіткнення двох типів культури і двох типів ментальності породило між ними протиріччя, що виявилися через опозиції: “оселя-дорога”, “чоловік-жінка”, “мир-війна”, “стабільність-мобільність”.

Однією з найхарактерніших рис української ментальності вважається гостинність. Вона становить не тільки обов’язковий компонент цього способу життя, а й частину світосприймання, вірувань, прикмет:

“Якщо кіт вмивається – чекай гостей”

“Вилка впаде – гість іде”

“Хто на Різдво одіб’ється від сім’ї,

той цілий рік блукатиме манівцями” [15,183]

Головним у звичаї гостювання було таке правило: “спочатку нагодуй людину, а потім вже й розпитуй”. Українська оселя була відкритою для кожного подорожнього, але разом з тим було не прийнято ходити в гості під час польових робіт. Людина завжди прагнула до створення оптимальної системи предання свого життєвого досвіду – від старшого покоління до молодшого. Такою системою стали народні прикмети, у яких втілювалися знання людини про себе і навколишній світ.

Народні прикмети набуті шляхом життєвого та виробничого досвіду поступово досягли значного рівня, більшість людей користувалися ними у повсякденному житті.

З давніх часів люди уважно придивлялися до атмосферних явищ, і це зрозуміло. Стихійні лиха нищили врожаї, руйнували будівлі, розмивали шляхи. Врожаї великою мірою залежали від погоди. Будучи безпорадними перед несприятливими явищами природи, людина приписувала їм потойбічні сили.

Система народних знань важлива складова традиційно-побутової культури (землеробства та скотарства), раціональні відомості набуті з різних галузей знань протягом багатовікової діяльності українського народу. Потреба розвитку господарства спонукала людину виявляти закономірності у природі, спостерігати небесні тіла. На різних історичних етапах традиційні знання різною мірою впливали на формування української ментальності поєднуючи в собі нашарування попередніх епох.

Незважаючи на певний розвиток наукових знань, українці навіть на початку ХХ століття користувалися у повсякденному житті досвідом предків. Разом з тим на протязі століття система народних прикмет зазнавала чимраз відчутнішого впливу науки. Зростав рівень освіченості населення, народні знання поступово очищалися від заборонних уявлень та вірувань.

Активні втручання в навколишнє середовище, за осібно повсюдне меліорування земель, відчутно порушили стабільність біосферних явищ. Ми є свідками багатьох незнаних, неприродних катаклізмів. Це не могло в свою чергу не позначитися і на достовірності прикмет, але в цьому маємо нарікати не на їх “недосконалість”, а на нерозумне господарювання.

Звичайно, не все з традиційного набутку нашого народу на сьогоднішній день має практичну вартість. Чимало форм людської діяльності – примусово чи природньо втратили своє первісне значення. Але це не означає, що ми не повинні знати про них. Бо не завжди щастить передбачити біологічні зміни чи катаклізми за допомогою приладів. Нерідко більш дієвою є народна прикмета, коли за поведінкою окремих тварин можна завбачити виверження вулканів, землетрус та інше.

Висновки

Протягом століть народ створював і удосконалював свої знання, певні морально-етичні норми. Головними чинниками моралі українців споконвіку були повага і любов до вільної праці, створення ідеалів добра, краси природи, гуманного відношення до дарів природи, з іншого боку, нещадно засуджувалися негативні явища – лінощі, неробство, жадібність, нераціональне використання природи.

В народних прикметах спостерігається поєднання архаїчних елементів з новими, прадавні погляди та вірування збереглися в них на рівні символів та образів. Незаперечним залишається той факт, що під впливом християнства в них зникають табу, з’являються нові образи, які виникли на основі певних історичних подій чи епох.

Народні знання українців були пов’язані насамперед із різноманітною господарською діяльністю і ґрунтувалися на спостереженнях за природою і оточуючим середовищем. На підставі цих спостережень склався землеробський календар, сформувалися вміння передбачати погоду.

Народні прикмети виникли на основі безпосередніх спостережень за навколишнім життям, відзначаються влучністю вислову та лаконічністю, увібрали в себе світогляд народу, його багатовіковий досвід. Своїм змістом відображають найширші обрії побуту народу, його історію, культуру, звичаї, вірування, і водночас особливості світосприймання, самого способу мислення, національної ментальності.

Народні прикмети з багатьох аспектів не втратили свого значення і сьогодні. Вони відіграють значну роль у формуванні української ментальності. Через них ми пізнаємо життя та побут своїх попередників. Через них подається уявлення про світогляд, характер, побут, мораль, духовні і матеріальні цінності нації, бо саме у виробничо-звичаєвій сфері найповніше зосереджуються світоглядні концепції людини. Це змушує нас зберігати цей духовний набуток для наступних поколінь.
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