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Шановні колеги!
Кожна нація, кожен народ, навіть кожна соціальна група мають свої традиції, звичаї, обряди та свята, становлення яких відбувалося протягом багатьох століть 

Обрядово-звичаєва сфера — це ті прикмети й ознаки, по яких розпізнається народ не тільки в сучасному, але й у його історичному минулому. Адже вона охоплює всі ділянки особистого й суспільного життя кожної окремої людини.

Традиції, звичаї, обряди й свята — це ті неписані закони, якими керуються в найменших щоденних і найбільших всенаціональних справах. Святково-звичаєва спадщина, а також мова — це ті найміцніші елементи, що об'єднують і цементують окремих людей в один народ, в одну націю. 

В  данному  методичному посібнику   розглянуто  українські  свята, традиції та звичаї осіннього циклу, а також на допомогу для проведення, запропоновані до вашої уваги  сценарії  до  деяких свят з  їхньою історичною традиційністю.
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Вступ

Однією з найдавніших форм духовної культури народу є звичаї та обряди.

Звичаї — це повсякденні, усталені правила поведінки, що склалися історично, на основі людських стосунків, у результаті багаторазового здійснення одних і тих же дій та усвідомлення їх суспільної значущості. Вони, як неписані закони, народжуються разом з народом і передаються з покоління у поко​ління, тобто стають традиційними.
Обряди — це символічні дійства, приурочені до відзначення найбільш важливих подій у житті людських гуртів, родин, окремих осіб. Наприклад, віншування хлопців на Різдво, посівання на Новий рік, коляду​вання, клечання хати на Зелені свята тощо,.
Звичаї і обряди мають національний, чи етнічний, характер. Геродот стверджував: якби усім народам в світі надали можливість вибирати найкращі з усіх звичаїв та обрядів, то кожен народ вибрав би свої власні. Скажімо, звичай вітатися при зустрічі існує у кожного народу. Але робить це кожен по-своєму: українці скидають шапки і подають один одному руки, якщо вони знайомі; китайці вклоняються до землі; лап​ландці труться носами.

Між звичаями і обрядами існує певна різниця. Звичаїв дотримуються щоденно, обряди ж виконуються напередодні чи безпосередньо у дні свят.

Сукупність обрядів, якими супроводжують відзначення святкового дня чи релігійної відправи, становить ритуал. Це зовнішнє оформлення якоїсь урочистості, свята. А система усталених обрядів, якими супроводжується громадсько-побутове чи релігійне життя, є обрядовістю даного народу. Українці належать до тих націй в Європі, чия обрядовість є однією з найдавніших і найбагатших. Найкраще виражене багатство української обрядовості в обрядовому фольклорі — піснях, побажаннях, віншуваннях, примовляннях, якими супрово​джується те чи інше обрядове дійство. Останні становлять словесну, або вербальну, частину обрядів.

   В обрядовості українців розрізняють два види — родинну (чи сімейну) і календарно побутову. Перший вид обрядів тісно пов'язаний з громадським осмисленням важливості події в житті окремої родини чи людини. Сімейні обряди супрово​джують громадське відзначення уродин, повноліття, весілля та похорону. Другого виду обрядів дотримувалися під час уро​чистого святкування початку чи закінчення певних сезонів, природних циклів — зими, весни, літа, осені. У давнину обидва види становили єдину обрядову систему. І весілля, і свята повноліття, чи посвячення підлітків у стан дорослості (так звані ініціації), здійснювались у певні календарні періоди. Виняток становили лише обряди, якими супроводжувалось народження чи похорон. За давньою українською традицією весілля відбувались або взимку, або восени, тобто теж були приурочені до народного календаря.

 1. Календарно-побутова обрядовість: етапи формування

Складний і тривалий шлях розвитку пройшли українські календарно побутові звичаї та обряди. Таку назву вони отримали через зв'язок з календарними циклами (зимою, весною, літом, осінню), від яких безпосередньо залежав побут наших предків. Часом їх ще називають аграрними, тобто пов'язаними з певними видами господарських робіт (сівбою, плеканням посівів , збиранням врожаю). Але це вірно лише до певної міри, оскільки значна частина тих звичаїв та обрядів виникла задовго до того, коли наші предки пізнали хліборобство.

Знання природних циклів і орієнтація в часі формувалися ще на тій стадії, коли давнє населення на території України вело привласнювальну форму господарювання, тобто існувало виключно за рахунок мисливства і збиральництва. Залежно від пори року воно переміщалося з місця на місце, тобто дотримувалося напівкочового способу життя, щоб забезпечити себе достатньою кількістю їжі.

Минали тисячоліття, поки давні люди приручили звірів, навчилися вирощувати хліб. Перехід від привласнювальної до відтворювальної форми господарювання спричинив зміну способу життя. Полювання на звірів змінюється на тваринництво. Збиральництво поступово переростає у хліборобство; замість мандрівного способу життя настає відносна осілість, тривале проживання на певній території. Але первісні форми життя не зникають безслідно, а доповнюють новий господарський устрій. Ця закономірність властива і обрядовості, в якій давні обрядові дійства постійно доповнюються новими. Паралельно зі зміною способу життя наші предки набували все нових і нових знань. На їх базі формувався певний світогляд як система поглядів на утворення світу, розуміння, в ньому місця людини, її взаємин з іншими людьми та навколишньою природою. Давні люди досить добре усвідомлювали значення природних явищ для свого існування. Ще в дописемний період вони намагалися якимось чином фіксувати свої знання про природу, здобуті у процесі

пристосування до неї. процесі пристосування до неї

Найдавнішим у багатьох народів був місячний календар. І це цілком природно, адже рух Місяця дуже легко спостерігати навіть неозброєним оком. Люди зауважили, що повернення Місяця в небесному просторі в одну і ту ж точку відносно Сонця відбувається приблизно через 30 діб; це добре простежується за місячними фазами — різними формами видимої частини Місяця.

Відлік часу за Сонцем послужив основою сонячних календарів. Певний час обидві ці системи співіснували. На території України вже у IV тис. до н. е. користувалися місячно-сонячним календарем, за яким вираховували періоди настання весняних і літніх свят. Така практика дійшла до наших днів. Якщо свята Різдва і Купала, які ділять річне коло на дві рівні частини, визначають за сонячним календарем, то Великодень і Зелені свята — за місячним. Різні за формою елементи обліку часу пізніше отримали теперішню назву — «календар», яка походить від латинського слова «саlendarіит», дослівно — «боргова книжка». «Календами» латиняни називали перші дні місяця, коли боржники повинні були сплачувати своїм кредиторам певні відсотки. Хоча термін «календар» запозичений, але власне системи обліку часу були відомі нашим предкам ще задовго до його виникнення. З пізніших часів дійшли до нас декілька календарів, які називають аграрним и. На них звичайними зарубками позначали -будні; косими хрестами, фігурками коней чи вершників — святкові дні; косими і хвилястими лініями — періоди дощів; стилізованими знаками  рала, серпа — періоди польових робіт. Одним з таких календарів був керамічний глечик, знайдений у 1899 р. під час розкопок поблизу с. Ромашки на Київщині. Майже через 70 років археологи віднайшли ще два подібні календарі — глечик у с. Малаєшти(Молдова) та чашу в с. Лепесівка на Волині. Усі три знахідки належать до 11 — IV ст. н. е.

Але такими календарями користувалися далеко не всі. Астрономічні підрахунки настання того чи іншого сезону здійснювались елітарною частиною населення. До прийняття християнства на території України це були жерці, служителі язичницьких храмів,— так звані «волхви», «відуни», тобто особи, які володіли певними знаннями, але тримали їх у таємниці. Вони й вираховували періоди настання певних сезонів, визна​чали пов'язані з ними календарні свята — терміни вшанування язичницьких божеств, яким поклонялися наші предки.

Для більшості населення ближчим був календар, в основу якого покладено вегетаційний період, тобто період активного життя рослинного світу. У наших умовах вегетаційний рік триває від останніх весняних приморозків до перших осінніх. З ним була пов'язана трудова діяльність переважної більшості людей, оскільки знання початку чи кінця хліборобських робіт мало практичне значення.

Разом з іншими системами обліку часу вегетаційним роком почали послуговуватися наші предки тоді, коли їх основним заняттям стало хліборобство. Ознаки такого обліку збереглися і до наших днів. Недаремно синонімом до слова «рік» і нині вважаємо термін «літо». За фенологічними ознаками сформувалася більшість сучасних назв місяців: березень, квітень, травень, червень тощо.

На обидві системи обліку часу — елітарну і народну, що взаємодіяли і взаємодоповнювали одна одну, істотно вплинула християнізація наших предків-язичників. З прийняттям християнства на Русі складається новий календар, упроваджуються нові святкові дати. Частково вони співпадали зі старими язичницькими святами, частково витісняли їх. Відходили в небуття колишні служителі язичницьких храмів і культів, проти яких, у першу чергу, була спрямована боротьба християнської церкви. Забувалися назви божеств, на честь яких влаштовували свята наші предки. Та залишалася народна обрядова основа, яка впродовж наступних століть взаємодіяла з християнською обрядовістю. Так складався сучасний народний календар з християнськими датами і обрядами, доповненими прадавніми обрядовими елементами. Таке поєднання називають двоєвір'ям, але у світоглядній системі це вищий ступінь людського розвитку. Поєднання різновидових обрядових компонентів увійшло у плоть і кров українців. Ось чому ми сьогодні не уявляємо собі зими без Різдва Христового, перерядження і куті, весни — без Великодня і писанок, літа — без Зелених свят і клечання чи без купальських обрядів. Уособленням осені для нас залишаються святкування пам'яті Маккавеїв, Успення Богородиці, Спаса, поєднані з обжинковими обрядами

Кожна пора мала свою важливу дату — кульмінаційну точку, до якої були приурочені народні звичаї та обряди річного календарного кола. Основні їх фрагменти до певної міри збереглися у календарних циклах зими, весни, літа й осені..

2. Осінні звичаї та обряди

Головними моментами осіннього циклу були звичаї, приурочені до завершення збору врожаю чи повернення худоби з літніх пасовищ — полонин (у Карпатах). У них, як і в попередніх циклах, фрагментарно відображена головна селянська турбота — забезпечення родючості полів, плодючості худоби, продовження людського роду. А це і є основною ідеєю осіннього обрядового циклу. Його рамки в сучасній інтерпретації охоплюють період від перших серпневих днів (день пророка Іллі) до дня святого Пилипа (27 листопада), після якого настає зимовий піст — Пилипівка, що триває аж до Різдва, Вже перший день серпня, присвячений преподобній Мокрині (в народі — Мокрині), визначає погоду на прийдешню осінь. З цього приводу люди казали: «Свята Мокрина осінь приносить».
. Якщо у цей день падав дощ, то вважали, що уся осінь буде дощовою.
СВЯТО ІЛЛІ
Відзначається 2 серпня.

За язичницькою міфологією, Ілля - це Перун, тому і оспівувався він як сівач озимого посіву. З особою цього святого пов'язана віра у його вплив на врожай. Св. Ілля, що по «небесному мосту в колесниці їде», проходить полями й орудує блискавицями і громом:

Куди махне, жито росте
Жито, пшениця і всяка пашниця.
Після Іллі не можна вже купатися й збирати рої і треба оберігатися від блискавиці. У цей час бувають «горобині ночі», що не дають спокою навіть горобцям.

Прикмети на Іллю:

До Іллі дощ ходить зі своїм вітром: за вітром і проти вітру, а після Іллі — тільки за вітром

Жнива кінчаються - осінь починається

У цей день до обіду  літо, а по обіді осінь

На Іллі - новий хліб на столі.

ДЕНЬ СВЯТОГО ПАЛІЯ

9 серпня – день св. Великомученика Пантелеймона, або як кажуть у народі свято Палія.

За народним віруванням, св.Пантелеймон вважається за оборонця людей від вогню. В цей день селяни моляться святому Пантелеймонові й перед його образом запалюють свічку,- «щоб у полі копи зберіг від пожежі». Існує вірування, що хто не шанує цього святого, тому Палій копи спалить; він ще називається «Паликопа».

Знахарі в цей день збирають цілющі трави для лікування свійських тварин.

Одним з важливих осінніх свят день пам'яті мучеників Маккавеїв — у народі його називали 

МАКОВІЯ (Маковея, перший Спас, Спас на воді).

 Відзначається 14 серпня  ІЦе напередодні, у день праведного Євдокима, жінки й діти йшли до лісу, на луки збирати квіти і трави. Перев'язували їх житнім чи пшеничним вінком, встромляли головки маку і воскову свічку. Цей своєрідний букет перев'язували кольоровими нитками чи стрічками. Вранці наступного дня з тими «маковейчиками» йшли до церкви. Крім посвячення «маковійчиків», у багатьох місцевостях відбувалося освячення криниць. 
Церковне свято Маккавеївських мучеників українці за співзвуччям з рослиною називали Маковія. Свято дістало назву від семи синів Соломонії - Маккавеїв, які відзначались великим героїзмом, захищаючи палестинську землю від чужинців. У народній уяві їхні подвиги часто ототожнювались із героїзмом славних запорізьких козаків.

Свято Маковія ще звуть Макотрусом (від слів мак і трусити). Цього дня збирають уже доспілий до цього часу мак, щоб посвятити його у церкві.

У це свято народ віддає шану його символам - святому хлібу та маку.

Для українського селянина день Маковії дуже важливий, бо тоді посвячувався хліб нового врожаю. Люди набирали у вузлики різної пашні і несли до церкви святити, а посвятивши, висипали у зерно (яке будуть сіяти) - «щоб Бог родив гарний хліб».

У церквах разом із колоссям хліба святили квіти та головки маку (їх потім використовували для приготування різдвяної куті) й інше зілля, складаючи у пучок чи цілий оберемок. Цей пучок (букет) називали «Маковійкою», «Маковієм», «Маковейчиком», «Квіткою» тощо. Великого значення надавали кількості маківок у букеті - вкладали переважно три, сім або дев'ять голівок. У селах на Київщині та Сумщині вважають, що маківок у «Квітці» повинно бути сім, як і мучеників Маковіїв.

 ІЦе напередодні, у день праведного Євдокима, жінки й діти йшли до лісу, на луки збирати квіти і трави. Перев'язували їх житнім чи пшеничним вінком, встромляли головки маку і воскову свічку. Цей своєрідний букет перев'язували кольоровими нитками чи стрічками. Вранці наступного дня з тими «маковейчиками» йшли до церкви. Крім посвячення «маковійчиків», у багатьох місцевостях відбувалося освячення криниць. 
У різних місцевостях набір квітів і зілля для «Маковійки» дещо вирізнявся, однак більшість складових були ті самі. Так, у квітнику, садку та городі зривали: васильки, різну м'яту (кучеряву, холодну, мелісу), чорнобривці, ласкавець, кудрявчик, руту, світлицю, по- вняки, маточник, повилки, любисток, барвінок, півонію, ромен, мальву, майори, купчаки, стебла матірки-коноплі, льону і кропу та ін.

А з польового та лугового зілля до букета вкладали: Боже деревце, деревій, Петрові батоги, полин, буркун, німицю, стріполоху, Миколайчики, сокирки, драголюб, нехворощ, чорнобиль тощо. У «Маковійці», зв'язаній червоною стрічкою, були й колоски жига, пшени​ці, ячменю.

Звичайно їх носили до церкви діти, частіше - дівчата, яких перед цим належало ситно нагодувати.

Існувало повір'я:

«Якщо той, хто несе „маковійку", голодний,
 наступний рік буде неврожайним.

На Маковія посвячували й перші городні плоди, а також різне зілля і квіти (городні, польові, лугові, лісові) у пучках і вінках.

Обрядовою їжею на це свято були шулики. Рецепт їхнього приготування такий: пшеничне борошно замішують на молоці або сметані, додаючи яйця, соду, сіль. Випікають коржі. Мак товчуть у ступі або труть макогоном у макітрі. Потім його розводять перевареною водою з медом чи цукром. Поламані на маленькі шматочки коржі поливають маком (до цього дня мак нового врожаю не можна було вживати).

У цей день годилося їсти вареники, кренделі, бабку з маком. Також роздавали коржі з маком людям «за царство небесне».

Свято Маковія ще називають медовим. У цей день пасічники вирізають стільники із вуликів; за суворими канонами їм тільки цього дня дозволяється споживати бджолині ласощі. Після освячення стільників у церкві вони розговляються духмяним медом, їдять випечені з ним пироги.

У давнину на Маковія у Києві святили воду у річках, озерах, ставках, криницях, купалися самі й купали худобу, щоб позбутися нечистої сили. Вода в цей день вважалася цілющою.

Маковія - давнє козацьке свято. У Києві колись цього дня чоловіки, які приходили святити воду, були обов'язково у козацькому вбранні.

Оскільки обряди були пов'язані з водою, свято першого Спаса стали також називати мокрим Спасом.

Освячені на Маковія квіти й трави зберігали за іконами як помічне зілля. Якщо хворіла худоба, її годували засушеними квітами, обкурювали, поїли відварами з трав. Вважалося, що велику силу мав освячений у церкві мак, як звичайний городній, так і дикий, котрий, за повір'ям, зростає на крові розіп'ятого Христа (як символ безневинно пролитої крові). Його використовували для охорони оселі, худоби від нечистої сили.
Від Маковія починався піст - Спасівка, який тривав до Успіння Пресвятої Богородиці (28 серпня). 
ВЕЛИКИЙ СПАС

(Преображення Господнє)
Відзначається 19 серпня.

Це другий - головний із трьох Спасів.

До цього дня, як правило, закінчували збирати хліб, розпочинали копати картоплю, збирати яблука, груші, тому його ще називають «Святом врожаю».

На Спаса у церкві святили груші, яблука, мед, калачі з борошна нового врожаю і обжинкові вінки.

На святковому столі обов'язково мали бути всі дарунки природи - новий хліб, овочі, фрукти, гриби, мед.

Це був останній день заготівлі лікарських трав. Збираючи їх, жінки промовляли:

«Діва Марія це зілля сіяла, а Спас поливав - нам на поміч давав».

Освяченими у церкві травами лікували різні хвороби, наприклад, квітами базиліка («васильків») - падучу, запій; відварами сон-трави рятували від безсоння.

Їсти яблука і груші до цього дня вважалося великим гріхом. Особливо це стосувалося тих батьків, котрі втратили дітей. Люди вірили, що на тому світі Божа Матір роздає дітям яблучка. Тим же з них, чиї батьки куштували на землі, яблука не дає, і діти гірко плачуть.

Повернувшись із церкви, сідали за стіл, їли яблука з медом і запивали виноградним або яблуневим вином.

Спас - день поминання померлих, за віруваннями, це третій вихід душ, померлих після Страсного Четверга та Зелених свят.

До того, що святилося на Великий спас, було особливе ставлення. Так, з воску від свяченого меду робили свічку, котру зберігали як цілющий засіб; шматочки воску ковтали при гарячці, для чого використовували й засушені шматочки спаських яблук. Зерно з колосся жита й пшениці розсівали по полю - вірили, що це оберігатиме його від бурі, граду, шкідників. Маковий відвар вживали при зубних болях.

Прикмети, пов'язані з Великим спасом:

Якщо стане ясна погода, то наступного року буде хороший урожай (інший варіант - осінь буде довга)

Якщо йде дощ, рік може бути неврожайним

ТРЕТІЙ СПАС (Успіння Пресвятої Богородиці, Перша Пречиста)

Відзначається 28 серпня.

Одне із найбільш шанованих християнських свят. Називається Успінням, тобто засинанням, тому що Матір Божа померла тихо, ніби заснула. А головне те, що через три дні після поховання Господь Ісус Христос во​скресив її тіло й возніс на небо.

Віруючи готуються до цього свята двотижневим постом, починаючи з 14 серпня.

Протягом осіннього періоду є три Пречисті, що про них у народі говорять:

«Перша Пречиста жито засіває,
 Друга дощем поливає,
 а Третя - снігом покриває».

У господарствах закінчувалася тяжка робота, залишався лише посів озимих. За звичаєм, його розпочинали зерном з освяченого на Спаса й обмолоченого обжинкового снопа.

Від першої Пречистої дозволялося заготовляти калину, кущ якої правічно символізує Україну. Шанували її не лише за плоди (з них робили наливки, варення, ягодами лікували простуду), вона виконувала символічну роль у багатьох обрядах, зокрема весільних. Наявність калини символізувала дівочу цнотливість.

Відтак у кожній родині, де була дівчина на виданні, намагалися вдосталь наготувати калинових пучків. Якщо вони висіли під стріхою, можна було засилати сватів.

Тому, починаючи від першої Пречистої, дівчата постійно ходили у «похід по калину». Кілька гіллячок вносили до хати, підвішуючи до образів, а решту прилаштовували попід стріхою. Ця символічна обрядова дія не випадкова: від того дня можна було починати розглядини.

Вважалося доброю ознакою, коли до дівчини приходили свати між першою і другою Пречистою (21 вересня - Різдво Пресвятої Богородиці). Весілля ж справляли лише після Покрови - 14 жовтня. У цей період відбувалися оглядини та заручини.

Цього дня казали:

Прийшов третій Спас - пішло літо від нас

Якщо лелечі ключі заспішили раніше, то зима має бути ранньою і холодною

Післяуспення прийшло - сонце на осінь пішло

Всім нагадує Спас брати рукавиці про запас

Третій Спас - хліба припас

Як прийде Пречиста, стане дівка речиста.

 ЗАГРИМІВ ГОЛОВОСІК — ТЕПЛА ПРИБАВИТЬ РІК
У народі це свято відоме насамперед як Головосік (Всічення, Усікновення). У церковному ж календарі воно має назву Усікнення Голови святого Пророка Предтечі й Хрестителя Господнього Івана. Відзначають його 11 вересня. Хоч за релігійними канонами цьому святу не надають особливої уваги, в народі воно має магічну силу. Скажімо, літні люди й дотепер намагаються в цей день не вживати скоромини, а дехто взагалі не їсть.

У давнину це був єдиний день, коли остерігалися варити борщ. Ця заборона пов'язана з тим, що дана страва готується з капусти й буряків, а на Усікновення не годилося вживати будь-який овоч круглої або овальної форми, що нагадує людську голову.

З цього приводу в народі існує безліч легенд. Ось одна з них, що побутувала на Поділлі: «У цей день колись у давнину було велике свято. Ніхто не повинен був нічого різати ножем у городі, ані виходити з чимось гострим у город. Не можна було зачіпати ані цибулі, ані часнику, ні капусти, ні буряків і навіть маку. У святій землі йорданській були люди великі грішники, в Бога не вірували й свята не святкували. Абув там пророк Іван Хреститель. Цей пророк молився за всіх грішних людей і усовіщав їх покаятись. Вони його не слухали, грішили далі. Правив там цар Ірод, дуже великий грішник, якого Іван Хреститель усовіщав прилюдно, кар​тав його. А лютий цар повелів скарати пророка й. відсік йому голо​ву. І та свята голова сказала до людей: «Покайтеся і в цей день не січіть ніякої голови, то й у вас не буде боліти ніколи голова».

 На Полтавщині  зафіксовано  чимало різно​манітних засторог, що стосуються цього дня. Старші люди остері​гаються брати в руки все гостре — ножа, пилку, косу, заступа чи сапу. Хліб, скажімо, лише розламують, картоплю варять тільки в мундирах, а дехто взагалі не зважується виходити на город, щоб не накликати лиха. «Якщо зрізати головку капусти в цей день,— кажуть старі люди,— то може потекти кров...»

В етнографічній літературі чимало легенд-свідчень, у яких стверджується, що ті, хто порушив обітницю, начебто понесли Гос​подню кару.  Зафіксована легенда про чоловіка, який у цей день зважився різати вівцю і сам себе скалічив на смерть, а також переказ, що жінка, зрізаючи капусту, побачила голову своєї дитини...

Ці та подібні переповідки певною мірою формували громадську думку — люди намагалися дотримуватись канонізованих про​писів. Ось ще одне свідчення, записане С. Килимником на Черні гівщині.

«На Головосіка вранці всім мужчинам і дітям треба мити голови і гладенько причесати. День пісний, але одруженим жінкам і чоловікам до обіду взагалі не можна їсти. Де бували церковні престольні свята, ніхто не брався за працю, окрім того, що годував худобу; якщо храмового свята не було то виїздили у сусідні села чи на ярмарок. .У цей день чоловіки не стриглися,навіть не бралися за голову,остерігалися зазирати у люстерко і доторкатися до всього круглого. Хто цього не дотримається, то буде хворіти до смерті».
Ось з такими пересторогами і відзначали день Головосіка. Всі ці заборони пов'язані з релігійними віруваннями. Проте в дохристиянську добу це був, очевидно, окреме свято дозрівання овочів. Елементи язичницьких вірувань присутні і в забороні ходити до лісу. Існує повір'я, що буцімто в цей день повсюдно плазують лісові гади, шукаючи собі зручного місця для пере зимування. Тому на Головосіка небезпечно з'являтися в зарослях. ІЦоправда, основне свято плазунів, коли вони остаточно ховаються у свої схоронки, припадає на Здвиження (27 вересня).

За народним віруванням, день Головосіка є  останньою межею  гроз. Грім у це свято віщував довгу й теплу осінь. Звідси й приповідка:  «Загримів Головосік — тепла прибавить рік»
  Свято Семена Стовпника  
Мабуть, жодне свято не позначене стількома цікавими і різно​характерними обрядодіями, як Семена Стовпника (Странника), котре за церковним календарем іменується святом Преподобного Симеона Стовпника і матері його Марфи. За сучасним літочисленням Важливим був день преподобного Симеона Стовпника, або Семена, на який припадає початок церковного року (14 вересня).
 За християнським календарем це перший день осені,а у давнину- і початок нового року.

Щоправда, наші далекі пращури поволітування відзначали весною. Саме ця пора найкраще відповідала початку біологічного циклу — пробуджувалась, оживала природа, луки і дерева зодя​галися в буйзелень, з вирію поверталися перелітні птахи, а відтак, на думку дайбожичів, і мав наступати Новий рік. Проте прийнят​тя християнства змусило порушити правічну традицію — перене​сти початок нового року на осінь, як це було в Греції.

Щоб знівелювати усталені канони, церковникам довелося вести боротьбу не одне століття, і врешті - решт під силою законів і ана​фем людність України «прийняла умову» — новоріччя офіційно утвердилось у вересні.

Вже в XVII столітті у Києві пишно проходило «весілля свічки», яке ще називали і Святом свічки. Напередодні Семена на Контрактовому майдані звечора сходились члени братств та цехо​вики зі своїми знаменами, гімнами та професійними атрибутами. Кожне цехове товариство мало і свою свічку. З настанням півночі весь майдан спалахував безліччю вогнів. За свідченнями сучасни​ків, це було неповторне видовище.

Кожен цех мав за честь показати присутнім вертепну виставу і проспівати свій професійний гімн. Такі дійства тривали до ран​ку, а коли розвиднялося, усі розходились по місту, щоб привітати киян з Новим роком. Крім того, на Семена в Києві відбувалося ве​лике осіннє базарне свято, на яке з'їжджалися з інших міст та се​лищ. На велелюдний ринок виносили грубу воскову свічку та лю​диноподібну ляльку. Біля них збирався багатотисячний натовп мі​щан, щоб «оженити свічку». Відбувалося дійство за звичайним весільним сценарієм: поруч стояли «батько» і «мати», «світилки», «дружки», «бояри», «свахи» й «свати»; присутні на такому видо​вищі під відповідні рухи і дійства співали весільних пісень. Так тривало до пізньої ночі, а потім під супровід обрядових мелодій всі розходилися по домівках, де продовжували «весільні вечірки» за святковою вечерею. Молодь у цей день починала осінні ворожіння.

Традиційно до Семена годилося повністю обсіятись озиминою. 
«Як посієш мене до Семена,— казало жито,— то все будеш мати із мене, а як посієш по Покрові (14 жовтня), то будеш виводити по корові».
 З цієї нагоди на Поліссі в переддень свята влаштовували цікаву обрядодію — «женити комина» (за алегорією київської «свічки»). Закінчивши сівбу, господар вносив до хати кабицю — спеціальний пристрій, під яким знаходилась лучина, підвішував її до стелі і запалював скіпку; посвіт мав зберігатися в оселі аж до Великодня. З цієї нагоди родина влаштовувала святкову вечерю, на яку запрошували сусідів. Гості вітали господарів із закінчен​ням сівби та запаленням родинного посвіту, частувалися домаш​німи напоями.

У цей день годилося також зробити «засиджини». Влаштовува​ли їх переважно майстрові люди — шевці, кравці, стельмахи, бондарі, ковалі тощо. Вони вносили до хати свій інструментарій і на півгодини бралися за роботу — «засиджували місце», оскільки з жнивами й осінньою сівбою вже впоралися. «Засиджувати» можна було протягом тижня од Семена і до другої Пречистої. Це для того, «щоб не дрімалося при роботі».

Цікаві дійства, пов'язані з «женінням комина» (деінде — луч​ника, свічки, каганця), записав свого часу А. Кримський на Звени городщині. Вранці до однієї з хат сходилися сусіди, родичі, куми, щоб уквітчати свічку, запалити її й поставити на стіл. Після цього всі сідали за обрядову їжу. Господарі подавали страви, як на ве​сіллі, навіть імітували випікання короваю свічці, співали обрядо​вих пісень, танцювали під супровід качалки й рубля, а нерідко наймали скрипалів. Дійство тривало до перших сутінків.

Наступного дня запалену свічку несли в іншу оселю, і обрядодія продовжувалася. Так тривало цілий тиждень. Після цього жі​ноцтво запалювало посвіт від «женильної свічки», щоб удосвіта та ввечері працювати при його світлі.

Оскільки за народною уявою святий Семен опікувався вогнем, птахами та погодою, то на Лівобережжі в цей день господарі вве​чері виганяли з хати мух та бліх, «щоб перевелася нечисть». Го​дилося це робити лише віником, виготовленим з полину. Під час вимітання примовляли:
Киша, мухи, до Степухи,
 А ви, блохи, до Євдохи!
Віник залишали біля порога, «щоб назад не вертали», а долів​ку посипали крейдою від печі до хатніх дверей, «аби в оселі чисто було».

На Семенів день закінчувалось і літнє молодіжне дозвілля. Во​станнє юнь збиралася на свої традиційні «вулиці» («колоди»), які започатковувала весною. Відтепер гулі проводили на вечорницях і досвітках. Це традиційна і вельми давня форма, якій притаманні сталі звичаї.

Досить цікавими, такими, що сягають своїм корінням в княжу добу, були обряди «пострижин» та «посадження на коня» сільсь​ких підлітків. Цей звичай стосувався передов​сім київських княжичів, котрих на Семенів день садовили на ко​ней і з великими церемоніями везли до церкви, де після божої служби їх постригав сам єпископ.

Серед простого народу цей обряд мав дещо інший вигляд. Коли хлоп'яткові виповнювалося 5 — 6 років, його постригали. З цієї на​годи батьки готували святковий обід, на який запрошували роди​чів і сусідів. Перед тим як мали прийти гості, посеред хати стави​ли широкий стільчик, на якому влаштовували пікну діжу і покри​вали її вивернутим назовні кожухом. Коли ж усі були в зборі, вину​ватця урочистості садовили на діжу і, піднявши з чотирьох сторін стілець, гутали. Потім дідусь чи батько скроплював підлітка юр'ївською водою, одрізав пасмо волосся, загортав його в хустинку і відносив у комору. Після цього хтось з умільців під обрядову пісню робив пострижини, які в народі називали «по- козацьки».

Наступне постригання (постриг пастушка) відбувалося через один два роки і, нарешті, третє — перед шлюбом. Очевидно, що подібні обряди мали місце і на Запорозькій Січі, коли новоприбу​лих посвячували в козаків, залишаючи їм знаменитий «оселедець».

 На ряду з пострижинами  існував обряд « посадження на коня» Хлопець, якого парубоцька громада ухвалила прийняти до себе, прийшовши на збори, віддає їм по​клін; тоді нарубки підносять його на руках, співаючи величальну пісню «Посіяли дівки льон...».Її зв'язок з цим моментом полягає у словах:

На коньку удалець.

Що за диво та їздець.

Наш Іван молодець!

Парубок на коні — як рівноправний член воєнного братства, це та ідея, яку бачимо в церемонії садження на коня молодого княжича під час постригів, на знак його переходу з дитячих літ до воєнної верстви.

Якщо народна обрядодія мала утвердити «парубоцьке дозрі​вання», то в князівських родинах йшлося про інше — надання си​нові відповідної князівської влади. Адже,з історії, коли древляни стра​тили київського князя їгоря, то Ольга, щоб піги війною, змушена була освятити престолом п'ятирічного Святослава (як відомо, вій​ну міг розпочинати лише князь). Оскільки за тодішніми законами жінці не годилося вести війська, то дворова верхівка всадовила на коня малолітнього сина, вручивши йому довге списове ратище, яке він ледве тримав. Кволо жбурнувши його, княжич цим самим дав право на трагічний для древлян похід київських воїв...

Наведені вище обряди якоюсь мірою пов'язані з християн​ством. Однак з Семеновим святом перегукуються дайбозькі віру​вання — день відльоту ластівок та покарання горобців. Легенди ці, засвідчують давні уявлення наших пращу​рів, їхнє тісне співжиття з природою. Вони вважали, що на Семена збираються всі ластівки, щоб вибрати собі вожака. Тут же птахи пригадують, хто протягом минулого літа шкодив їм: одбирав і руйнував гнізда, заважав годувати діточок. Найбільше скарг при​падало на горобців, які силоміць захоплювали їхні житла. Ці скарги передавали святому Семенові.

Разом з тим вони скаржилися своєму покровителеві і на тих нечемних дітей, котрі плюндрували їхні житла чи викрадали із гнізд яєчка. І хвалили тих, які не заважали ластівкам жити по сусідству. 

У такі чи подібні легенди народна мораль вкладала побожне ставлення до улюбленої і вельми шанованої птахи. Вважалося, якщо ластівка в обійсті звила гніздечко, то це знак, що тут жи​вуть добрі люди. Дітям заборонялося зачіпати їхні гніздечка, бо «хто зруйнує його обов'язково на обличчі з'явиться віспа». Зовсім по-іншому ставились у народі до горобців. Оскільки ці птахи завдавали чимало збитків: пили просо, коноплі чи соняхи, клювали пшеничні зерна, псували плоди вишень тощо,— їх не вельми пошановували. З цього приводу навіть існує похідна ле​генда: коли мучили Ісуса Христа, то горобці своїми окриками «Жив, жив!» — оповіщали катів, що він іще живий. Відтак їх у народі прозивали «живчиками» та «ісусопродавцями».

Восени горобці збираються, як правило, великими зграями і гуртом нападають на посіви. Щоб убезпечитись од нашестя, селя​ни виставляли різноманітні опудала, вдавалися до молитов і за​клинань. Господар, після того як засіяв ниву, без сорочки тричі оббігав поле, приказуючи: «Агу, горобець, і я молодець!» Після цього зупинявся біля сорочки і три рази жбурляв через себе по жмені землі. Ще брали паличку, якою зміряли тіло покійни​ка, щоб виготовити потрібної довжини труну, і з нею тричі оббі​гали посів, буцімто, цей спосіб найкраще допомагав од гороб'ячих напастей,

Ставлення народу до горобців відбилося в легендах та віруван​нях.Один з найпоширеніших переказів оповідає, що начебто на Семена чорти збирають усіх горобців і міряють їх корцями. Ті, що в мірці, залишаються бісові, а що поверх — людям.

У іншому варіанті мовиться, що тих птахів, котрі лишилися в корці, нечистий використовує як їжу для свого перезимівку, а решту віддає своїм побратимам; останні в одну з грозових ночей (від того і зветься «гороб'їна ніч», що пізніше транскрибувалась у «горобину») збирають живчиків у очеретяних заростях для су​дилища. Кожному розбишаці і напасникові випадало зізнатися Семенові ( в іншому варіанті — Очеретяному) за свої злі вчинки. На очній ставці були присутні і покривджені ластівки. Очеретя​ний гуртує грішників окремо і, перерахувавши їх, вітром відго​нить на Лису гору до дідьків і відьом, а решту, перемірявши корцем, віддає Водяному...

Легенди легендами, але після Семена помітно зменшується го​роб'ячих табунів. Мабуть, у давнину цей день присвячувався пта​хам, але з християнізацією обрядовості дайбозькі структури роз​чинилися, залишившись тільки в окремих фрагментах повір'їв та легенд.

Від Семенового дня селяни починали масове копання картоплі. На городах хазяї розпалювали вогнища, пекли бульбу і гріли ру​ки, «щоб не мерзли зимою». З цього дня бере свій початок і «ста​ре» бабине літо, яке закінчується на другу Пречисту (21 вересня). Тому спостерігали, якою в цей день буде погода: якщо ясною, то осінь і зима порадують теплом і сонцем.

 Це змушувало селян поспішати з польовими роботами. А тим, хто захоплювався надмірним празнуванням, нагадували: «Любив на Семена мед-пиво питии -  не лінуйся і робити!».

ДРУГА ПРЕЧИСТА 
свято Різдва Пресвятої Богородиці, припадає на 21 вересня, його ще в народі називають «осениною» Є ще й третя Пречиста —так звана «зимова» (4 грудня).

З другою Пречистою безпосередньо пов'язана давня обрядодія — день Рожениць, або свято Роду-Рожаниць, котра збереглася ще з дохристиянських вірувань. Стосовно її походження існує кілька думок. Одні вчені вважають, що цей обряд пов'язаний з молінням до Богородиці, аби вона посприяла бездітним жінкам обзавестись немовлятами. З цієї нагоди замовлялась божа служба в церкві, після якої жінки запрошували до своїх осель на обід бід​них людей, «щоб молилися Богородиці за їхніх дітей».

У цьому варіанті чітко простежується християнський вплив. Але мають рацію і ті дослідники, котрі вважають, що свято Роду-Рожаниць пов'язане з дайбозькими віруваннями — подякою «польним духам», тобто опікунам нив та врожаю, дідам-ладам, котрі спочатку засівали і пророщували зерно, а потім поливали. Не випадково у давнину ритуальними стравами для «польних ду​хів» була кутя з медом та маком, яка виставлялась на вікнах.

Про давність цього дохристиянського обряду говорять і релігійні анафеми. У «Слові св. Григорія» автор докоряє тим священникам, котрі заради прибутків для «свого черева» співають тропар Богородиці. 
Але незважаючи на суворий осуд давнього вірування, в обряді залишились відчутні елементи родорожальницького дійства. Воно стосується насамперед Різдва Пресвятої Богородиці. На її честь складали не тільки пісні, а й вірші. Один з них свого часу записав Г. Чубинський:
Похвалімо, похвалімо Царя Христа,
Прибитого, прибитого до хреста!

 За нас, за нас страсті претерпівший
 І від вічних мук, від вічних мук визволивший.
 Похвалімо, похвалімо Матір його, 

 Та ізбудеш, та ізбудеш огню вічного!

 Матір його. Матір його пречистая —
 Зірка у небі, зірка у небі пресвятая!
 Скорая, скорая нам помощнице,
 У бідах і скорбях наша заступнице.
 Поручниця, поручниця за нас грішних
 Визволить, визволить нас від мук вічних!

 Алилуйя, воспіваймо,
 Матір цареву, Матір цареву днесь величаймо.

З другою Пречистою пов'язаний останній термін заготівлі ча​рівного зілля. Вважалося, що зібрані між Пречистими приворотні трави мали особливу властивість привертати хлопця до дівчини (чоловіка до жінки) і навпаки. Тим-то і зумовлені останні походи по калину і барвінок. Однак дітям забороняли ходити польовими та лісовими дорогами, бо  «на них вужі сушаться».

З цього дня (деінде з Семена) вже можна було засилати сватів до дівчат. «Прийшла Пречиста -— принесла старостів нечиста». Для пасічників це був останній термін підготовки (утеплення) ву​ликів на зиму, а власники овець удруге завершували їх стрижку.

Під цю пору помітно псується погода, частіше гостять похмурі дні, тому й мовиться:

Прийшла перша Пречиста — одягла природа намисто, 
при​йшла друга Пречиста — взяла комара нечиста, прийшла третя

Пречиста — стала діброва безлиста.

Прийшла Пречиста — на дереві чисто, а прийде Покрова — на дереві голо.

Внесе нечиста — не винесе й Пречиста.

До другої Пречистої вже годилося повністю викопати бульбу («Пречиста,— казали з цього приводу,— картопля чиста») і за​сіяти пухку землю житом, бо «Перша Пречиста жито засіває, а друга — дощем поливає».

Воздвиження
27 вересня за церковним календарем — Воздвиження Чесного і Животворящого Хреста Господнього, або, як кажуть у народі, Здвиження. З ним пов'язані напрочуд цікаві вірування і уявлен​ня, котрі дійшли до нас ще з дохристиянської доби.

Прийнято вважати, що «На Здвиження земля движиться ближче до зими», чи «В цей день здвигається земля з літа на зи​му». Тому-то птиці мають відлетіти у вирій, а все лісове гаддя зби​рається на останню раду, на якій кожен має відзвітуватись за свої вчинки. Ті, що не порушили даної ними обітниці, будуть спочива​ти до наступного Руфа (21 квітня), а потім знову вилізуть із землі; натомість ті, що жалили людей, висмоктували у корів молоко, їли пташенят, не мають права на відпочинок, бо «їх не бере земля», а відтак нечестивців засуджують на смерть і виганяють геть. Вони особливо небезпечні — нападають на людей, кидаються під ко​леса. Тому, вірячи в таку легенду, дітям забороняли ходити до лі​су, щоб не зустрітися з «шатунами» або не провалитись у яму, де збираються зимувати плазуни. Якщо хтось потрапить туди, то бу​де цілу зиму лизати з ними «гадючий камінь».

На Житомирщині та Київщині, щоб застерегти дітей, оповіда​ли таку легенду. Начебто на Здвиження всі гади сповзаються у ве​лику яму і в ній лижуть камінь. Одна дівчинка не послухалася мами й пішла в ліс. Там вона впала в гадючу яму, вилізти з якої не могла, і так прожила всю зиму аж до весни. Гадюки смоктали з неї кров, а вона лизала гадючий камінь. На Руфа, коли все прокидається від зимового сну, а гадюки вилазять зі своїх ям, вилізла й дівчинка. Вона була така квола, що ледве дійшла до своєї хати. Вдома вона тільки розповіла про свою пригоду і вмерла.

Ці та інші легенди пов'язані з тим, що гадюки віддавна завда​вали великої шкоди людям. Для убезпечення від укусів витворено чимало заговорів і замовлянь. Образ змії завше викликав острах, він уособлювався з такими рисами, як хитрість і зрадливість. То​му Здвиження — це день Підземного, до якого на віче з усіх сто​рін сповзаються, котяться і злітаються гади змії.

Подібні суди відбувалися і серед птахів. Особливо це стосува​лося зозуль, котрі протягом літа байдикували — не вили гнізде​чок, не вигодовували діточок, а свої яєчка підкидали іншим птахам. За це вони мусили останніми вирушати до вирію, щоб дорогою поїти і годувати стомлених птахів; якщо котрась з них приставала, то зозулі мусили нести її на собі. Щоправда, відомо інше першими до теплих країв вирушають саме вони, зозу​лі, від чого й поговірка: «У зозулі золотий ключ од вирію: вона першою відкриває його і останньою замикає». Та мораль у таких легендах інша: за свою безтурботність кожен має понести кару...

За церковними приписами на Здвиження не було особливих обрядодій. Щоправда, богомільні люди не вживали скоромної їжі, не виконували важких робіт, пов'язаних насамперед з деревом — не рубали і не кололи дров, не стругали і не пиляли дошок. У цей день годилося відвідати церкву та ярмарок, бо «Здвиження — день ярмарку і храмів». Зрання господарі виносили на подвір'я зерно і хлібні кришки для птахів.

На Закарпатті Здвиження було останнім днем заготівлі горіхів — «бо залишилися лише не червиві» — та яблук, котрі трима​ли на зиму.

Зі святом пов'язані й іменні прислів'я: 
«Хто не обсіявся до Чес​ного Хреста, той не варт собачого хвоста»,
 «Свитку на Здвиження скидай, а кожух одівай».
 Справді-бо: осінь уже нагадує про себе першими приморозками
ТРОХИМА

У церковному календарі другий день жовтня не позначений особливими урочистостями. Лишень подаються імена кількох му​чеників, серед яких Трохим, Савватій та Зосим-пустельник. В народній уяві ці особи так чи інакше від​повідали, а точніше буде сказати, опікали конкретні види побуто​вого та господарського життя, себто виконували роль покровите​лів.

З особливим нетерпінням чекали цього дня пасічники. Адже віддавна Зосим і Савватій були оберігачами «мухи божої», як об​разно називали в народі бджіл. Практично на кожній пасіці висі​ли ікони цих духовних наставників найпоширенішого промислу. Вже ранньої весни, на Теплого Олексу (30 квітня), разом з вуликами виставлялись на пасіках й ікони. Здебільшого їх підвішува​ли на фігуру, тобто хрест або на вікове дерево, де вони перебували увесь сезон.

Жоден вид промислу не позначений такою кількістю різнома​нітних вірувань, як пасічницький. Власники бджіл протягом року вдавалися до всіляких апокрифічних дійств, про які ми вже не раз згадували. Скажімо, на Різдво чи Василя (старий Новий рік) було за обов'язок тричі кидати до стелі кутю: за кількістю прилиплих після третьої спроби зернин завбачували взяток та роїння; кутю носили і до вуликів, «щоб божа муха спом'янула Різдво Христове та щедрилась на медозбір».

На Водохрещі, коли святили воду, пасічники забирали із собою ті кілки, якими піднімали і тримали льодяного хреста; вважало​ся, якщо його застромити в пасіці, то бджіл не заїдатимуть су​сідські комахи, і не руйнуватимуть гнізд ведмеді та інші напасни​ки; багатші ґазди навіть спеціально наймали людей, щоб ті при​несли богоявленської води з інших сіл «на велику взятку».

Весною, як починали роїтися бджоли, пасічники ввечері з чет​верга на п'ятницю, коли люди вже спочивали, йшли до криниці чи річки, хрестилися, читали молитву і, перш ніж набрати води, при​казували :

· Я словом, а Бог з поміччю... Преподібні Зосим, Савватій і свята П'ятінка Парасковія...

Проказавши всі бажання, наповнювали відро водою і, не огля​даючись, несли його до пасіки, скроплювали вулики, причитуючи.

· Святі отці Зосим і Савватій благословляють!

Так звана «вечірня вода», на думку багатьох пасічників, «до​помагає на пасіці сідати чужим роям, а своїм не тікати».

Однією з молитов і заклинань, щоб бджоли «були справними» — роїлися і приносили багато меду, ґазда брав покришку.

— Господе! Станься на номіч рабу божому і всі святії небесні сили, анголи, архангели, херувими і серафіми; я вас пускаю на білі цвіти, на всякі квіти, на чотири часті світа цього: на Схід, на Захід, на Полудень, на Полуноч — по всьому світу по густі меди, по часті рої, Господу Богу на хвалу, господареві нашому на пожи​ток.

Я вас сьогодні, бджоли, пускаю і благословляю іменем Господ​нім, не сам собою, но з Отцем і Сином і Святим Духом, і Пречистою Богородицею, і зо всіма святими — ідіть на радістю і повер​тайтеся скорістю!

Але одзвеніло вже бджолине літечко. Липівки наповнено бур​штиновим медом, підготовлено вулики на зимовий постій — зали​шено необхідну кількість продукту комахам, утеплено гнізда. Прийшла пора ховати їх до омшаників. Нині бджіл залишають зимувати на пасіці, а у давнину кожен господар мав для цього спеціальне приміщення. Воно чимось нагадувало давньоруську напівземлянку. Викопану (залежно від кількості вуликів) яму в ріст людини обносили дерев'яними стінками без вікон, а двосхи​лий дах робили з колотих деревин чи товстих дошок. У такому сховку, де температура весь час була сталою, бджоли зимували в повній безпеці. 

Основний термін стаціонування вуликів знаходився між 2-м і 10-м жовтня. Але найчастіше робили це на Саватія й Зосима. У цей день всі пасічницькі родини зодягалися в святковий одяг, скроплювали омшаник свяченою водою, виносили ікону, запалю​вали біля неї трійцю, помолившись, починали вносити бджіл. Ця обрядодія завершала пасічницький сезон.

На 2 жовтня припадає також  день Трохима (до речі, в народі здебільшого так і називали це святце). Воно знаменне насамперед тим, що хлопці й дівчата «обирали одне одного». У глибоку давни​ну існував навіть спеціальний обряд, котрий, на жаль, не зберігся в усій повноті. Він пов'язаний з тим, що після Семена (14 вересня) вже можна було засилати сватів, а на Покрову (14 жовтня) — справляти весілля. Таким чином, Трохим начебто стояв на півдорозі між обома святами, нагадуючи, що «пора весіль» не за гора​ми. Адже за традицією між заручинами і шлюбом обов'язково ма​ло пройти не менше місяця. Це пов'язано насамперед з моральни​ми канонами: за цей час засватана дівчина чи її батьки ще могли відмовитися від весілля (хоч народна мораль суворо засуджувала подібні вчинки). Таким чином, це був своєрідний «термін розду​мів» і воднораз достатній час, щоб якнайкраще підготуватися до весілля.

Ось чому на Трохима хлопці й дівчата мали остаточно з'ясува​ти, чи будуть вони шлюбуватися в цьому році.

ПОКРОВОНЬКО, ПОКРОВОНЬКО. ПОКРИЙ МОЮ ГОЛОВОНЬКУ
То була, либонь, найтрагічніша сторінка в історії козацтва. Загартовані постійними військовими походами, звиклі з посмішкою на вустах дивитися смерті в очі, цього разу наші славні рицарі па​дали на коліна й ридали. То була їх остання ніч, коли вони навіч​но прощалися зі своєю рідною матір'ю — Січчю Запорозькою. До цього їх змусила Катерина II, котра остаточно знищила козацькі вольності й зруйнувала найдемократичнішу обітницю в Європі.

Намагаючись уникнути переслідувань і покріначення та не ба​жаючи бути знаряддям царизму, значна частина козаків виріши​ла переселитись у пониззя Дунаю, де владарювали турки, й запо​чаткувати Задунайську Січ. А поки що козаки вночі зійшлися до збудованої ними Січової церкви на честь Богородиці, щоб востаннє помолитися своїй покровительці, попрощатися зі своєю духовною святинею. Кожен з присутніх із сумом вчитувався в напис, що сяяв золотом біля царських Брат: «Покрий нас чесним Твоїм пок​ровом і ізбави нас від усякого зла».

Ставши на коліна, козаки в скорботі переказували текст з празникового тропара:

· Днесь, благовірні люди, світло празнуємо, отінювані Твоїм, Богомати, пришестям і, спозираючи на Твій пречистий образ, по​кірно молимо: покрий нас чесним Твоїм покровом і ізбави нас від усякого зла, молячи сина Твого, Христа Бога нашого, спаси душі наші.

Потім, узявши з собою ікону Покрови, тричі обійшли церкву, і священик востаннє прорік рядки празникового кодака:

· Діва днесь предстоїть у церкві із ликами святих невидимо за нас молиться Богу, ангели з архиєреями покланяються, апостоли з пророками ликують, бо ради нас молить Богородиця Предвічно​го Бога.

Зі сльозами на очах вирушили в чужий край запорозькі козаки, несучи з собою образ святої Богородиці Покрови. Ця ікона супро​воджувала й оберігала їх у далекій дорозі.

Чому, власне, образ Покрови так припав до вподоби запорож цям? Справа в тім. що Пресвята Богородиця була своєрідним сим​волом і покровителькою не тільки козацтва, але й України. Ось чому на її честь 14 жовтня, себто на Покрову, на Запорожжі було освячено вічову церкву.

Цікава історія пов'язана і цим святом.Виникло воно ще в X столітті у Греції, на яку в цей час напали араби. Оточивши Константинополь, сарацини намагалися поневолити городян. 1 жовтня за старим стилем константинопольці зібралися на всеношну відправу до Влахернської церкви. Під час Божої служби святий Андрій Юродивий та його учень Єпіфаній побачили в го​рішній частині храму образ Божої Матері. Вона в оточенні сонму святих тримала над віруючими християнами омофор (покров, звід​си Покрова) і молилася. Це видиво придало грекам впевненості в своїх силах, і вони відстояли незалежність. Чужинці вимушені були відступити. З того часу свято Покрови стало всенародним.
Оскільки в Київську Русь християнство прийшло з Константинополя, то відповідно було прийняте і свято Покрови. А з Влахер​нської церкви Богородиці дружиною Володимира Святославовича — Анною, що була сестрою візантійського імператора, в кінці X сторіччя до Києва були привезені іменні ікони, котрим припису​вали чудотворництво.

Таким чином, культ Покрови в Києві поширився досить рано. Він замінив найшанованіше божество дайбожичів — богиню ро​дючості Макош, якій у пантеоні Володимирових богів належало одне з найпочесніших місць. За свідченням багатьох вчених, зо​крема Б. Рибакова, наші пращури відтворювали Макош на рушни​ках, що призначалися для весняних обрядів. Її зображували із зведеними вгору руками — «мовби молить небесне божество зросити дощем поорані й запліднені зерном поля». Ці сюжети вико​ристовувалися і для відтворення заступниці роду — Берегині. Ко​ли Покрова остаточно замінила своїх попередниць, жінки зробили Богородицю і покровителькою рукодільництва, насамперед вишивання.

Уперше, якщо можна так висловитися, національний культ Бо​городиці увічнив Ярослав Мудрий при будівництві святої Софії та церкви Благовіщення на Золотих Воротах у Києві. Своєрідним символом національної опіки є величава запрестольна мозаїка Матері Божої Оранти в Софії, на якій Марія, звівши руки вгору (як колись Макош), просить благословення своєму народові. В ко​нусі над нею багатомовний напис: «Бог посеред Неї і не порушить​ся, помагає їй день-у-день». Це єдине найдавніше зображення Бо​городиці, що дійшло до нашого часу.

Серед народу свято Покрови мало значно ширший, ніж церков​ний, ареал дійств. Слушно з цього приводу завважив митропо​лит В. Липківський: «Ясно, що українці святкують в це свято не історичну допомогу Божої Матері Царгородові , а святкують щось інше, далеко рідніше й вартісніше для душі християнина, більш загальне, духовне...».

Жінки вважали свято Покрови своїм. Особливо його чекали заручені юнки чи ті, які сподівалися на сватів. Адже від Покрови до Пилипівських заговин (27 листопада) усюди справляли весіл​ля. Це підтверджують і численні прислів'я: «Прийшла Пречи​ста — несе старостів нечиста, а прийшла Покрова — заревіла дів​ка, як корова» чи «Покрівонько, Покрівонько, покрий мені голі​воньку яков-таков онучею, хай дівкою не мучаюсь; ...як не хуст​кою, то онучею, бо дівкою вже надокучило; ...хоч ганчіркою, аби я була жінкою».

У цих прислів'ях, позначених м'яким і дотепним українським гумором, відбиті одвічні дівочі бажання — вийти заміж, народити та виховати дітей як продовжувачів родоводу. Відтак дівчата пов​сякчас зверталися до своєї покровительки з різноманітними мо​литвами та примовляннями. Кожна юнка напередодні свята ставала ввечері навколішки перед іконою святої Покрови, прика​зуючи:

Святая Покрівонько, 
Покрий мою голівоньку
 Оце осінню.

Хоч і драною хустиною, 
Аби з хорошою дитиною.
 Щоб із сторони. 
Щоб свекорко як батенько 
До мене були. 
Свекрівонька як матінка
 Мене прийняли, 
Щоб діверки та зовиці.
 Мов братики і сестриці
 До мене були.
Щоб ділечко поробили. 
Чужій сім'ї догодила.
 Всім мила була.
 Не лаяна і не бита, 
Нагодована і вкрита 
Спатоньки лягла.

В народі існує безліч легенд про те, як ощедрює Покрова дівчат своєю ласкою. Вона милостива до тих, хто слухався і шанував батька-матір, переймав неньчину науку до праці, охайності, під​тримував духовну і фізичну чистоту. Однак вона була неприступливою, якщо юнка зневажала моральні устої, нехтувала традицій​ними законами суспільного життя. Ці легенди збереглися в народ​ній пам'яті. Вони носять моралістичний і дидактичний характер, у них віддзеркалюють повчально-виховні настанови до ідеалізова​ного образу жінки як охоронниці родинного життя.

На Покрову в тих родинах, де були дівчата на виданні, нерідко вдавалися до ворожіння. Ненька вдосвіта відчиняла навстіж сі​нешні двері і стежила, щоб їх випадково хтось не прикрив, а дочка одкривала ворота на дорогу, «аби свати заходили». Натомість обоє йшли в комору, перекладали наготовлені рушники для зару​чин, примовляючи:

· На рушнику стати, рушником старостів пов'язати!

Після цього ненька одчиняла скриню, розкручувала сувій по​лотна, розстеляючи його аж до порога, приказуючи:

· Стелися, доріженько, щаслива для молодих і старостів.

А дівчина просила свою покровительку:

· Свята мати, Покровителько, завинь мою головоньку, чи в шматку, чи в онучу — най ся дівкою не мучу.

Як стверджує народне прислів'я, «Покрова накриває траву ли​стям, землю снігом, воду льодом, а дівчат — шлюбним вінцем». Слід зазначити, що подібних приповісток на цю тему побутувало безліч.

Свято Покрови було і останнім терміном праці найманих ро​бітників — строкачів. Підприємці і великі землевласники на Півд​ні України щороку наймали з числа українських безземельних селян дешеву робочу силу. Строкачі працювали од весняного Миколи (22 травня) і до Покрови. Останній день був початком скріплення нової угоди на наступний рік. Тому на Покрову заро​бітчани улаштовували пишні колективні учти.

Разом з тим напередодні свята селяни «засушували хати» — увечері господарь тричі перекидав через оселю шмат кізяка, «щоб не була курною», а вдосвіта спалював його в печі, «аби взимку су​хою була світлиця». В Карпатах це був останній день повернення пастуших отар з полонини.

Традиційно Покрова на Україні належала до так званих двонадесятих свят, себто великих. У багатьох селах на її честь буду​вали і освячували храми, оскільки Покрова вважалась не тільки народно-релігійним, а й національним святом. На честь цього празника в Україні зведено чимало сіл. Одне з таких — Покровка, що в Очаківському районі на Миколаївщині. Засноване воно коза​ками і чумаками в XVII столітті на Кінбургській косі — найпівденнішій точці, де омиває берег Ягорлицька затока.
Думаю, що варто пригадати історичний факт, тісно пов'язаний зі святом Покрови. Він увійшов у нашу національну культуру зо​лотою сторінкою. У 1615 році на Покрову Галишка, знана як Лизавета Гулевичівна, укладає заповіт, в якому мовиться, що вона дарує свої спадкові землі на Подолі, себто нинішню Контрактову площу, з усіма будівлями Київському братству — найосновнішому осередку національної культури, аби в такий спосіб підтрима​ти його. В дарчій, зокрема, обумовлюється, щоб на цій землі були збудовані монастир, шпиталь для покалічених у боях козаків і школа, до якої, за бажанням фундаторки, мали приймати дітей усіх станів. Таким чином, навчальний заклад одчинив двері тала​новитим дітям і найбідніших верств. Згодом тут навчався і Григорій Сковорода.

Завдяки нашій славетній землячці діяльність Київського брат​ства розширилась і спричинилась до заснування Києво-Могилянськоїакадемії — першого вищого навчального закладу не ли​ше в Україні, а й східній Європі. Заповіт Гулевичівна склала на Покрову, а дарчу скріпила другого дня свята.
Зі святом Покрови пов'язано чимало метеорологічних спостере жень та приказок. Найбільш відомі: Яка погода на Покрову, такою буде і зима.
Якщо в цей день сніг не покрив землю — не покриє в листопаді і в грудні.

Якщо до цього дня не опаде листя з вишень — на теплу зиму, а опаде — на сувору.

Зранку вітер з півдня, а пообіді з півночі — початок зими буде теплим, але згодом похолодає.

Хто лежить до Покрови, той продасть усі корови.

До Покрови давали молоко корови, а після Покрови пішло молоко в роги корові.

До Покрови думай про пашу корові.

Як по Покрові, то і по теплові.

Недалеко до Покрови — ще сіна накошу, а прийшла Покро​ва — заніміла мова.
Хто сіє по Покрові, той не має, що дати корові;  ...той відсіває по корові

І нарешті, Покрова остаточно завершує осінні молодіжні «ву​лиці» — з цього часу «законні права» набирають вечорниці та досвітки, а також весілля, де розважалися всі мешканці села: «Настали жнива — лежить баба нежива, а прийшла Покрова стала й баба здорова». Ну а дівчата, мабуть, чекали цього свята більш за усіх, пошепки прохаючи свою покр вительку: «Покровонько, Покровопько, покрий мою головоньку».

 ОСІННІЙ ЛУКА 
Як відомо, окрім осіннього Луки, який припадає на 31 жовтня, є й весняний (5 травня). їхню відмінність до​сить чітко відображає відоме прислів'я: «До весняного Луки ані хліба, ані муки, а прийшов осінній Лука — з'явились хліб і мука».

Віддавна вважалося, що вінець хліборобського року наступав не тоді, коли хліб скошено й пов'язано в копи, а лишень з часу його перевезення до обійсть і обмолоту. Про це слушно нагадує приказка: «Не той хліб, що у полі, а той, що в стодолі», але ще один не менш слушний вислів говорить: «Не хліб, що в оборі, а хліб, що в коморі». Справді-бо: господар міг бути остаточно вдово​лений своєю працею лише тоді, коли засіки сповна наповнено збіжжям. «Не хвались,— казали,— нажавши, а хвались намоло​тивши» чи «Як на толоку молотиться, то в хаті не колотиться».

Найбільш відомим був обмолот зерна ці​пом. Цей вельми давній і практичний спосіб дозволяв селянам як найпродуктивніше обробити врожай і зберегти при цьому стебла для покриття житла та господарських будівель.

Обмолот здійснювали переважно в стодолах та на токах. Там, де не було цих споруд, черінь робили просто неба. На твердій, а це могло бути обійстя, землі зістругували верхній шар грунту, клали на нього один чи два снопки колоссям всередину з одного боку і стільки ж — з другого. Довкіл так званого тічка ставили кулик і вішали ряднини, щоб не розліталося зерно. Бувало, вийдеш на вулицю, а звідусіль тільки й чути дужі постуки. Мимоволі прига​дувалось прислів'я: «Чекайте, ціпи, прийде на вас осінь!»

Молотили збіжжя, особливо для посіву, лише в певні дні тиж​ня або місяця. Це так звані «ялові» й «повні» дні. Остерігалися це робити, коли в домі був покійник. У визначений день господар вставав рано вранці, викидав із засторонку на черінь кілька снопків, скроплював їх свяченою водою або купальською росою і, розчинивши навстіж брами, «запрошував сонце» та «польні духи», примовляючи спеціальну молитву.

Невдовзі господиня приносила сніданок та хліб-сіль, і вся родина, всівшись на снопках, їла і запрошувала до трапези добрих духів. Подібні дійства вчиняли й тоді, коли віяли змолочене зерно. Цю роботу також починали до сходу сонця. При цьому не можна було лихословити та лаятись. В цей день не годилося також пози​чати або давати будь-які господарські речі сусідам, хіба що якійсь убогій людині чи дитині — «то Бог простить і віддячить».

Сам пристрій, як на перший погляд, досить простий. Це ціпів'я — довга, гладенько обстругана палиця, яку тримають у ру​ках, і бияк — прикріплений на кінці ціпів'я за допомогою рухомої шкіряної ув'язі гранчатий чи округленої форми цурпалок. Раз-у-раз, змахуючи ціпом над головою, вдаряють бияком у сніп. Ось, власне, і весь секрет прабатьківської технології, хоч для того, щоб удосконалити її прийшлось витратити не одне сторіччя.

Обмолотивши сніпки з одного боку, їх перевертають і, розпрямивши колосся, повторюють процес з іншого. Коли зерно вимолотилося, сніпки, які в народі називають околотом, складають осто​ронь. Впоравшись з молотьбою, приступали до вибирання кулів. При цьому околотини розв'язували і ще раз промолочували, ос​кільки всередині ще залишалася якась дещиця зерна. Натомість стебла з колосками брали голіруч і витрушували: коротші і здеформовані при цьому випадали — так звана солома,— а довгі складали окремо, зв'язуючи їх у кулі, себто великі снопи. З них і крутили кулики для покриття дахів.

Але цим процес обмолоту не завершувався. Зерно, в якому ще було чимало домішок, вимагало додаткового обробітку. Починали «із згонин» — рівненько розгладжене на черені зерно ретельно во​лочили спеціальними — з густими кілочками — граблями, щоб вилучити залишки соломи й пусті колоски. Після кожної такої операції віником з поверхні змітали зайве.

Але найдрібніші частинки (стоколос, полова, остюки тощо) ще залишалися в зерні. Остаточно позбавитися їх можна було віян​ням, якого було кілька способів. При великій кількості зерна вико​ристовували саморобні млинки чи віялки. Якщо їх не було, «перепускали зерно на вітер» або «жменювали». Найпоширенішим був перший спосіб. Дочекавшись вітряного дня і віднайшовши зручну — з рівномірним протягом — місцину, посудину із зерном під​німали над головою і повільно струшували. Струмінь вітру відга няв легкі домішки геть, а дорідні зерна падали долі.

Жменювати можна було лише в просторих приміщеннях, пере​важно на токах і в клунях. Господар набирав у жменю чи в невеличкий сівок зерна і зусимоці жбурляв його уздовж черена. Легкі домішки одразу ж осідали, а важке зерно відлітало далі. Але й після цих способів доводилося ще пересіювати зерно через спе​ціальні ручні решета. Лишень після цього збіжжя сушили на сон ці і заповнювали ним засіки чи зсипали в лантухи. «Як хліб в засі ці,— казали в таких випадках,— то в родині завжди м'ясниці».

Таким чином, хоч осінній Лука і не вельми показний обрядови ми та релігійними дійствами, він слугував для селянина орієнти ром закінчення усіх робіт, пов'язаних із зерновими. Лише коли хліб був у коморі, хлібороб міг полегшено зітхнути, згадавши за стережливу приказку: «Не придбаєш до Луки, не буде ані хліба, ані муки».

СВЯТО ДМИТРА 
 СвятоДмитра, що припадає на 8 листопада, 

здавна шанувалося в народі, оскільки воно завершувало хліборобський рік. За народною уявою, цей святий замикає землю і надає право господарювати на ній зимі. Ключі він тримає при собі, доки за ними не приїде верхи на білому коні весняний Юрій (6 травня). В одній з колядок, зокрема, мовиться, що «у святого Дмитра труба із срібла», якою він оповіщає про прихід зими:

А як затрубить ще й святий Дмитро,
 Та й покрив зимков усі гори біло...

Проте на переважній більшості України з Дмитровим святом пов'язується давній обряд поминання покійників — так звані «осінні діди». Щоправда, в деяких регіонах «осінніх дідів» поша новували напередодні Кузьми Дем'яна (14 листопада), а на Закар​патті — в суботу на Михайла (21 листопада), яка мала назву За​душної.

Остання напередодні Дмитра субота на Вінниччині називалась Пам'ятною. Жінки в цей день несли до церкви спеціально виготов лені калачі і роздавали їх бідним людям, щоб ті помолилися за померлих родичів. На Волині до «дідової суботи» господарі готу​вали кілька страв дідам-жебракам, частину з яких відкладали в окрему посудину. Це їство призначалося покійникам — його ста​вили на покуті, клали поряд ложки, а також воду й рушник, щоб «душечки померлих повмивалися й пообідали». Деінде вранці й увечері запалювали свічки, бо, як тільки смеркне, то «діди снують по кутках».

І!

Ще наприкінці минулого століття Дмитрівську Поминальну суботу відзначали повсюдно. Найпохіднішим був обряд, коли вранці жінки несли до церкви «мисочки» — три книшини (калачі, паляниці) і їство, що колись смакувало тому чи іншому небіжчи кові, та грамотки з іменами померлих, аби відслужити заупокійну За народною уявою, перша хлібина призначалася давно померлим пращурам, друга дідам і бабам найближчого роду, її третя тим, що померли наглою смертю на війні, у моді чи вогні тощо.

Після панахиди-парастасу братчики організовували при церкві спеціальний обід, в якому брали участь всі бажаючі. Основна мета такої акції — спом'янути небіжчиків, оскільки вважалося, що в цей день до церкви приходять небіжчики духи і на спільному обіді сідають поруч сущих. Тому обрядодію, як того вимагала тра​диція, розпочинали з обрядової їжі — колова.

У багатьох регіонах України були свої відмінності. В одних місцевостях поминали дідів у останню перед Дмитром суботу, в ін​ших — упродовж двох-трьох днів. Вважалося, якщо в цей час хо​дитиме багато прошаків, то це добра ознака, бо вони символізува​ли духів-покійників. їх щедро обдаровували. В оселях у цей час ставили на стіл хлібину, свічку та склянку води. Численні перека​зи стверджують, що начебто Бог посилає покійників у образах старців на землю, щоб вони обійшли її, обдивилися, як живуть і що роблять земляни, підживилися, оскільки їм не дають їсти на тому світі, і про все це розповіли йому. Тому в поминальні дні до прохачів ставилися з особливою пошаною.

Деякі господарі організовували ритуальні обіди вдома. На них запрошували сусідів, літніх і вбогих людей, випадкових мандрів​ників. Перед тим як розпочати трапезу, годилося всім помолитися за упокійників, привітатися із господарями легким поклоном і скуштувати колова. Обід мав розпочатися перед заходом сонця і завершитись увечері, оскільки саме в цей час праведні душі від​відують оселі.

За їжею годилося розмовляти впівголоса на побожні теми, зга​дувати чесноти тих, хто одійшов з цього світу; не заборонялося співати і божественних пісень, зосібно лірницьких «Про бідного та багатого Лазаря», «Ходження душі по митарствах» тощо. Пере​важна тема таких пісень — образ сирітки, яка одаідує могили своїх батьків і скаржиться на свою нелегку долю. Нерідко ґазди​ня, в якої померли діти, а здебільшого саме в таких родинах і справляли поминальні обіди, згадувала їх та батьків і закінчу вала обряд речитативним голосінням, звертаючись до своїх близьких.

На таких обідах були присутні переважно дідусі та бабусі. Піс​ля трапези годилося посидіти трохи за столом, помолитися за по​мерлих. В кінці господиня дякувала, обдаровувала всіх присутніх хлібом, печивом та яблуками, а старцям спаковувала на дорогу торбини.

На відміну від інших поминальних субот на Дмитрівську не хо​дили на кладовище — весь обряд здійснювався в оселях. Однак існувало повір'я, що коли хтось бажав довідатися, чи помре цього року, то мусив у Дмитрівську суботу піти на могилки, сісти під деревом і чекати півночі — в цей час, начебто, мали проходити в довгих білих льолях родичі-покійники, які або запросять до свого товариства, або пройдуть мимо. Звісна річ, далеко не кожен зголо​шувався на таке ворожіння.

На жаль, давній обряд пошани пращурів на сьогодні майже втратився. Між тим ця прекрасна традиція, яка виховувала шанобливе ставлення до культу предків, відігравала насампе ред виховну роль, свято культивувала родовідні традиції й освя чувала н такий спосіб подяку покійникам за вирощений врожай.

Після Дмтран вже заборонялося справляти весілля й ходити у свати, що вельми турбувало дівчат. З цього приводу існує безліч цікавих прислів'їв та приказок. Наведу найбільш відомі:

До Дмитра дівка хитра, а після ще хитріша; ...а по Дмитрі — лавку витри; ...хоч кісся витри; ...хоч кахлі витри; ...хоч нею губи витри; ...хоч чобіт витри; ...а по Дмитрі хоч сім за цибулю; ...а піс​ля Дмитра в ніс змерзла; ...а після Дмитра сякий-такий був, щоби хліба роздобув; ...а по Дмитрі хоч за старця, аби не остаться.

До Дмитра дівка хитра, а по Дмитрі стріне собаку і питається: «Дядьку, ви не з сватами?»; ...а після Дмитра свиня йде, а вона питається: «Тітко, чи не бачили старостів?»

До Дмитра дівка кричить на корову: «Алуч, бо перескочу!», а по Дмитрі вже й свиню просить: «Ачу, бо впаду!».
З Дмитром на Поліссі пов'язані й завершальні обряди тварин​ників. З цього дня корів уже не вигонили на пасовиська. Господарі остаточно розраховувалися з пастухами, а останні врочисто свят кували завершення сезону. На Буковині дехто намагався посади​ти бодай одне деревце, бо Дмитро «фрукту любить».

За цим днем удавнину завбачували і погоду — якими будуть літо і зима, врожай, приплід худоби тощо.

Якщо на Дмитра день без снігу, то ще не скоро буде зима.

Замерзла земля і дме холодний вітер — снігу не буде до Нового

року.

Випав сніг — увесь листопад буде холодним і морозним.

Якщо до Дмитра дощ, то на Введення (4 грудня) снігу буде по

коліна.

Якщо відлига, то на теплу зиму і ранню весну; цей день зі сні​гом — весна пізня; холод і сніг — на пізню і холодну весну.

І все ж Дмитро найбільше допікав дівчатам, бо вже невдовзі заступали Пилипівські заговини (27 листопада), а отже, втрачали​ся будь-які надії на заручини. Тому й казали: «До Дмитра дівка хитра, а після Михайла (21 листопада) — хоч за попихайла».

СВЯТА П'ЯТНИЧНО, ПОМИЛУЙ ТЯ НАС

Серед галереї ікон, що прикрашали застільну стінку в  оселі, важливим був образ Великомуче​ниці Параскеви (по-нашому — Параски), або святої П'ятниці. На ній невідомий народний маляр відтворив миловидне жіноче обличчя з помітною зажурою: його живі світські обриси мовби про сили присутніх схаменутися, прислухатися до благальних слів, викарбуваних на розгорнутому поруч ватмані: «Вірю в єдиного Бога-Отця вседержителя, творця Неба та Землі», а нижче під​пис— «Великомучениця П'ятниця».

 Щороку в її день, тобто 10 листопада, лиди, прочитавши «Отче наш», закінчували:

· Свята П'ятничко, помилуй тя нас і не введи в спокусу!

У цей день  остерігалися будь-якої жіночої роботи — пря​сти, шити, золити одяг і навіть розчісуватись, бо «то жіноче свя​то». З цього приводу люди казали:

Свята П'ятничка, то великостражденниця за наші жіноць​кі гріхи. Вона з'являється поміж людей у вигляді бідної жінки та з понівеченим обличчям: її тіло пошпиговане голками, понівечене веретенами, покрамсоване ножами і попроколюване цвяхами. І все це за те, що жінки не дотримуються її обітниці — працюють на Параску...

Справді-бо, віруючі літні люди найбільше пошановували серед тижня п'ятницю. Цей день мав особливу магічність. Літні жінки остерігалися щось робити і лише ІІОСТИЛИСЬ,
Є свідчення, що в дохристиянські часи П'ятниці вважалися бо​гинями й ходили землею, щоб освятити людей на добрі діла і по​карати тих, хто вчинив провину. Й дотепер з вуст сільських людей можна почути:

· Чого це ти прядеш у п'ятницю? Гріх великий береш на себе. Як прийде свята П'ятниця, то покарає — руки покорчить...

Цікаві легенди про те, як П'ятниця карає тих жінок, що пору​шують обітницю, записав на Гуцульщині В. Гнаткж.

Вона застала одну молодицю, що вправляла тісто.

· А що це ти робиш у святу П'ятоньку?

· А що ж, не бачиш — тісто мішу...

П'ятниця не сказала їй ні слова, тільки спустила очі в землю й вийшла з хати. Невдовзі жіночі руки задеревеніли у тісті.

Другу молодицю зустріла П'ятниця при рубанні дров, здерла з неї шкуру й розвісила по тину на сміх цілому селу.

Інший варіант записав II. Чубинський. В одному селі жінка ткала полотно в п'ятницю. Вона була сама в хаті. Коли це-нагло відчинилися двері, і до хати увійшла П'ятниця, здерла з неї шку​ру й повісила на верстаті.

На Галичині П'ятницю, або П'ятоньку, уявляли в образі худої і страшної жінки, вельми лютої, яку не можна ні вмолити, ні пе​репросити. Вона постійно ходить селами й містами, придивляється до хат, чи люди празникують її святу днину. Є безліч свідчень переказів, зафіксованих у літературі, про те, як мститься вона тим, хто не шанує її. Кілька я навів вище.

На Поліссі, крім повір'їв, на честь П'ятниці переповідали й вірші. Ось один з них:

Ще й сонечко не заходило, Щось до мене та й приходило. Чи то Середа чи П'ятінка, Чи то моя рідна матінка. Вона в мене не обідала. Вона в мене не полуднувала, Тільки прийшла та пожаліла. Устану я рано « ІІ'ятінку.

Ти й проведу свою матінку За дві гори та високії. За дві річеньки глибокії — Сама стану під калиною Із малою із дитиною.

За християнським вченням, щороку відзначають дванадцять п'ятниць — перед Благовіщенням, десяту після Великодня, перед Зеленими святами, Успінням, Головосіком, Здвиженням, Покровою, Введенні м, Різдвом Христовим, Водохрещем та дві Велико​пісні. їх намагалися відповідно вшановувати, оскільки це були так звані іменні дні.  

церкви честь оной отдаєть народ-ь с дарьі и со упова ниемг ні.кия пользьі».

Якщо на Параски день сонячний, то чекай теплої зими, хмар​ний — в (ередогрудні будуть сильні морози.

СВЯТО КУЗЬМИ-ДЕМ'ЯНА 
Зі святом двох чудотворців Кузьми й Дем'яна, яке припадає на 14 листопада, пов'язано чимало цікавих символічних обрядодій. Якщо уважно проаналізувати їх, то побачимо нашарування двох релігій дайбозької та християнства. Власне, саме ця обставина сприяла тому, що двообраз Кузьми й Дем'инп набув чіткої еимио лічної структури.

На думку митрополита Іларіона та О. Воропая, первісне значення цих імен пов'язане зі святом безмездних (негрошолюбних чи безсріблеників), котрих пізніше назвали безмерзлими. Нато​мість С. Килимник вважає, що в своїй первісності це свято, яке співпадає з початком листопада за старим стилем, мало магічну дію — відганяти мороз, а відтак це були «безморозні» святі, кот​рим християнство приписало «завідування» морозом, засухою, за​метіллю. Таке твердження найбільш ймовірне.

Чи не тому селяни до сходу сонця виходили в цей день з хлі бом-сіллю та страсною свічкою на поріг, щоб зустріти і запросити до обійсть своїх покровителів:

— Святі Безморозники, вітаємо вас хлібом-сіллю, сонцем пра ведним (свічкою — В. С.), і ласкаво просимо завітати до нас, у на​ше обійстя, у наші стайні, обори, кошари, на стебник до бджілок та до нашої хати — з нами вечеряти... Хай відійде мороз-морозище, люте холодище від нас, від нашого двору.

Увечері господар ще раз виходив у двір, вилазив на ворота і запрошував Безморозних, а потім закликав мороза. Пізніше цих безіменних почали називати іменами Кузьми і Дем'яна.

З першим днем останнього осіннього місяця (за старим стилем) пов'язаний ще один обряд. У багатьох місцевостях це завершення сезону пастухів і остання зустріч череди. Наймані пастухи у цей день приганяли худобу з поля раніше, ніж завжди. Стадо зустрі чали всі власники. Вони вітали доглядачів хлібом-сіллю, дарунка​ми (полотном, рушниками тощо), прикрашали вінками.

Вперше од весняного Юрія (6 травня) пастухи голили бороди й підстригали волосся, оскільки, за звичаєм, під час сезону їм не годилося цього робити, «щоб худоба не хворіла, добре телилися корови, а вівці не губили вовни». На їхню честь жінки варили смачні страви, готували напої. За колективним обідом господарі дякували пастухам за працю, остаточно розраховувались з ними і зголошувались на наступний сезон.

З нетерпінням на Кузьму-Дем'яна чекали дівчата. Цьйго дня вони організовували «курячу складку» (дівоча складка, перші ді​вочі вечорниці, досвітки тощо). Майже в усій Україні це був офі ційний початок дівчачих гуль. До них готувалися заздалегідь. Юнки зголошували одну з осель (вечорницьку хату) і вечорницьку паніматку, себто господиню світлиці, а з-поміж себе вибирали ота​маншу — найповажанішу дівчину, яка протягом усього сезону ке​рувала всіма дійствами. Подібна форма існувала і в хлопчачих гуртах.

Зранку юнки, згідно з домовленістю, приносили складку — різноманітні продукти, серед яких обов'язково мали бути кури. Побутувало навіть повір'я: у того, хто принесе власну курку, в господарстві водитиметься птиця — квочки справно доглядати​муть курчат, вилуплюватимуться здебільшого курочки, не буде кураїв, а хижі птиці не крастимуть молодого приплоду. Саме це змушувало дівчат підтримувати традицію. Нерідко до цієї акції прилучалися й хлопці — «полювали» за неприхищеними курами.

Наипохіднішими стравами були варена і смажена курятина, голубці, вареники, гречана каша і куряча юшка. У домовлений час приходили хлопці з найнятою музикою та напоями. До пізньої но​чі в оселі дзвеніли співи, танки, веселі забави. Паос.танок у світли цим обрядом і започатковувалося традиційне відкриття вечорниць та досвітків, на яких протягом сезону молодь проводила своє доз​вілля.

Народна уява пов'язувала з Кузьмою і Дем'яном покровительство ремесел, зосібно ковальства. Тому найпишніше цей день від​значали ковалі — найшанованіші фахівці села. Варто з цього при​воду пригадати такий факт: за відсутності попа, згоду на шлюб міг дати коваль.

Чесний і мудрий коваль посів належне місце і в усній народній творчості. Він символізує охоронця хліборобської праці, винахід​ника плуга. В одній з найдавніших пісень, котра дійшла до нас ще з дохристиянської доби, мовиться:

Благослови, господи, Кузьма-Дем'ян, Ладо моє!

Спостережливі селяни намагалися в цей день завбачувати по​году. Вважалося, якщо бездоріжжя, то не сподівайся морозів до початку грудня, а коли випаде сніг — на весняну повінь. Проте «Як вітер на Кузьми-Дем'яна, то буде дорога санна»
СВЯТО  МИХАЙЛА
Це свято, архистратига Михайла, яке припадає на 21 листопада. До його покровительських функцій входило чимало «сфер впливу», але жодна з них не стосувалася хліборобського ремесла. За народною уявою, архистратиг є непримиренним воївником з дідьками, він опікає всіх лісових звірів, йому підвладні вовки й інші хижаки, що спричиняють збитки се​лянинові, він бере під своє крило мисливців. Одним словом, його призначення — боротьба з войовничим сатанизмом, з допомогою наданої йому Богом властивості поражати вогненним мечем ворогів. Інакше кажучи він — воєначальник небесних ангельських сил.

Все це разом узяте свідчить про те, що Михайло є намісником дайбозького Миха, котрий, як засвідчують давні джерела, мав без​межну владу — «його же воїнство небесная сила».

І все ж в Україні Михайла найбільше пошановували мисливці, вважаючи своїм безпосереднім покровителем .Тому, що: наші пращури, мешкаючи переважно в лісових обширах, спо​чатку жили за рахунок звіроловства і лише потім освоїли земле​робство. 

Отже, мисливство (давній термін «звіроловство» чи «ловецт​во») мусило у давнину мати іменного покровителя. Ці обов'язки з прийняттям християнства і перебрав святий архистратиг Михай​ло. Ще відносно недавно затяті мисливці йшли на святкову вра​нішню відправу і перед образом свого покровителя ставили свічки, а повернувшись додому, оглядали зброю, чистили її і випробову​вали на угоду «рицареві, суддєві, оборонцеві і покровителеві».

На цю тему створено безліч легенд та переказів. Найхарактерніші дві, одна з яких присвячена первісному Миху, друга — Михайлу.

♦ Один чоловік пас вночі коні. Враз до нього пристала зла сила і почала морочити і манити в драговину. Чоловік відчув, що втра​чає свідомість, але нічого не міг вдіяти — мусив прошкувати до болота. Навколо нього витали несамовитий свист, сміх, невираз ний галас. Отоді він і згадав про добру силу Миха і, зітхнувши, промовив:

· Миха, Миха, рятуй!

й тут же навколо нього стало тихо, з'явився вовк і пустив ог​ненні струмені полум'я на лихі сили, попалив їх.

Чоловік наче прокинувся од сну, опам'ятався і спогадав про свої коні. Глянув, а вони вже над самим болотом-драговиною. Ще мить і їх засмокче чортовинське провалля. Він кинувся до» них і знову вигукнув:

· Миха!

І знову з'явився Михай, як дощем, пустив на лихі сили вогнен​ні батоги, попалив нечестивців. Лихі сили тяжко застогнали, а ко​ні, заіржавши, одійшли від болота-драговини».

Цю легенду, що сягає своїм корінням дохристиянських часів, записав на Вінниччині професор С. Килимник.

Подібних переказів в усній народній творчості існує безліч. Во​ни просякнуті спільною ідеєю — боротьба світла і темряви, чистих і грішних сил. Це стверджує і невеличка оповідка про створення архистратига Михайла, що її подає М. Грушевський:

«Бог умочив палець у воду, махнув і зробив святого Михаїла,— це від днесь ангел Михаїл, не рожденний, а створений. І пи​тається Сатанаїл Бога:

· Нащо ти то зробив?

Ну, а що,- відповів Бог. — Ти ж не хочеш мене слухати!

Л Сатанаїл взяв та пригорщами води як збризькав, і їх ся стільки наробило, тих злих, як трави. А ся питає:

А ти що робиш?

Ге ге! Буду ся з тобою воювати...»

Свято Михайла віддавна вважа​лося всеукраїнським, як, скажімо, Покрова. Особливо шанували його кияни. Починаючи від Мономаховичів (1125 р.), київські кня​зі вважали Михайла своїм патроном, а стародавній герб міста над Дніпром постійно оздоблювався зображенням архистратига з ме​чем.

Оскільки історія, пов'язана з цим гербом, вельми цікава, варто на ній зупинитися детальніше. За тодішніми звичаями, давньоруські князі носили подвійні ймення — світське та церков​не (останнє давали при хрещенні і воно символізувало того чи ін​шого покровителя). Так сталося і з князем Святополком, що відо​мий в історії як Михаїл Ізяславович. Він, власне, й вибудував зо​лотоверхий монастир, названий ім'ям його покровителя — Михай​лівським. За архітектурними цінностями він не поступався Со​фійському. На жаль, войовничі атеїсти 30-х років цю світового значення пам'ятку висадили в повітря. Подібна історія сталася із однойменним собором, збудованим у 1089 році в Переяславі Хмельницькому.

Як уже мовилося, за церковними канонами архангел Михаїл переміг злонапасника, себто дохристиянське вірування, а тому й носив звання архістратига, яке за візантійською термінологією оз​начало головного воєначальника.

На гербі Михаїл відтворювався з довгим хрестом у правиці (символ хрещення) або мечем чи щитом у лівій руці (символ дер​жави). Зодягнений, як правило, у військові обладунки. Коли ж Київські землі були приєднані до Польсько-Литовського князів​ства, то архангела зображували з опущеним мечем, що, вочевидь, мало символізувати «покірність і вірність польській короні».

Символ Михаїла присутній також і на головній корогві часів Богдана Хмельницького та на численних козацьких прапорах як символ України. Щоправда, після приєднання українських земель до Росії цей герб знаходимо у «Великій государевій книзі, або Ко​рені російських государів» (1672 р.). В усі пізніші часи, коли нада​вали герби містам і губерніям, символ Києва та Київщини — в різних кольорових відтінках, у тому числі й блакитно-жовто- му,— репрезентував архістратиг. У минулому сторіччі архангел Михаїл був національним символом України. Згадаймо Шевчен кові «Гайдамаки»:

Не плачте, братія, за нас І душі праведних, і сила Архістратига Михаїла. Не за горами кари час.

Якщо на Дмитра вже заборонялося засилати сватів, то Михаїл ло завершував сезон осінніх весіль. Тому іі казали про игзагилтії них дівчат: «Після Михайла, хоч за шкандибайла»

Вважалося, що після Михайла зима неодмінно має сповістити про себе, адже він мусить «приїхати на білому коні», а тому було доброю ознакою врожаю і здоров'я, якщо в цей день випадала хоч невеличка пороша. Це підтверджують прикмети та прислів'я.

Якщо відлига — не жди санного шляху до Миколи (19 грудня).

Іній — на великі сніги, а туман — на відлигу.

Від Михайла зима морози кує.

Звідається Михалко, чи маєш теплі нагавки.

Як Кузьма (17 серпня) з медом, то Михаль з ледом.

Як на Михайла вітер з полудня, то буде тепло і до півгрудня.

Якщо на Михайла ніч ясна, то буде зима сніжна й красна.

Якщо Михайло з дощем не услужить — добру й суху весну во​рожить.

Таким чином, селяни після свята вже настроювалися на моро​зи і снігові замети, бо «На Михайла зима саньми приїхала».
У ПИЛИПІВКУ ДЕНЬ ДО ОБІДУ

Сучасне покоління людей практично вже не знає про одну з традиційних форм харчування, яке регламентувалося за допомо​гою говіння. Нам, на жаль, майже не відомі й офіційні обмеження скоромини в дохристиянські часи. Можемо лише здогадуватися, що наші далекі пращури надавали перевагу рослинній їжі, "я від​так не було потреби вдаватися до відповідних заборон. Але це ли ше припущення, оскільки достовірних фактів до нас не дійшло.

З прийняттям християнства в річну календарну структуру бу ла введена офіційна форма постів, за допомогою якої віруючі об межували себе м'ясними, а почасти й молочними продуктами. Атеїстична пропаганда, скориставшись відомим гаслом «Релі​гія — опіум для народу», розгорнула шалену боротьбу супроти постів, класифікуючи цей захід як своєрідну форму класового ви​зиску.

Звичайно, в окремих випадках, зважаючи на стан людини, постіння не виправдовувало себе, і в народі за подібних обставин не завжди дотримувалися церковних приписів. Проте за нормальних умов — і це підтверджує сучасна медицина — в них закладене ра​ціональне зерно: обмеження вживання жирних продуктів, введен​ня у повсякденний раціон значної кількості рослинної їжі, багатої на вітаміни та необхідні організму людини мікроелементи,— олії, квашених овочів, сухофруктів, горіхів, грибів, риби тощо. Нині навіть розроблена наукова система такого харчування як ліку валі,ний засіб.

Одним з найтриваліших (після Великого) був Пилипівський (Різдвяний) піст.

Свято Пилипа припадає на 27 листопада. Це був останній день напередодні посту. В кожній оселі готували чимало смачних страв — борщ, локшину, пиріжки, вареники, смажене м'ясо, пере​важно птицю. За давнім звичаєм, до батьків обов'язково мали прийти на вечерю дочки із зятями, котрі недавно пошлюбувалися, а також запрошували кумів та одиноких сільчан. Залишки од ве чері відносили бідним людям.

Ті родини, в яких не було щойно пошлюбованих дітей, збира лися в складчину. Кілька сусідських родин сходилися в одну з осель, приносячи з собою їжу та напої, щоб «статечно провести Пилипа». Я добре пам'ятаю, як батьки щороку відвідували дядька Андрія, в якого постійно справляли пилипівську складчину. Оскільки залишати мене одного вдома не зважувалися, то і я був учасником обряду. Щоправда, наші дитячі забави проходили пе​реважно на печі, але ми не оминали нагоди стежити хоч краєм ока за дорослими.

Ось рипнули двері, і на порозі з'явилися дядько Лукій зі своєю Гапкою.

· Чи чуб, чи липа,— казав, усміхаючись Лукій,— а нині свя того Пилипа. То ж будьте здорові з ним!

На це тато відповідали:

· Хто святкує Пилипа, той буде голий, як липа.

· Е,— відказував на те рябий, як віспа, Кандзюра,— але ж іній на Пилипа — буде овес, як липа. Сьогодні, бачте, всі дерева посрібнив морозець.

· Авжеж» не втримувалася говірка Оксюня .— одвічна сіль​ська дівовиця,— коли іній, то на врожай, а як дощ — на дорідну пшеницю.

· Але ж сьогодні хмарно,— долучали і своє слівце мама,— і сніжок потрусив, отже, травень буде гожим!

Так, слово-по-слову і в гурті зав'язалася цікава розмова про врожай, господарські статки, молоді літа, що поверталися в ро​мантичних спогадах. Потім сідали за вечерю, співали пісень. Пилипівські вечорниці, як правило, тривали за північ, а коли прихо​див час розходитися по домівках, жіноцтво зголошувалося на сходки — з цього дня всі починали прясти кужіль на полотно.

Окремо на заговини збиралися хлопці й дівчата. Для тих, хто не встиг заслати сватів і хто їх не дочекався, доводилося «продов​жити канікули» парубкування та дівування. В таких випадках казали: «Пилип не до всіх прилип».

Відтак з наступного дня вже починав відлік Різдвяний піст. У цей час люди спостерігали за погодою. «Яка ніч у Пилипівку,— казали,— такий день у Петрівку», а «Якщо на Пилипівський піст лежить сніг, то він лежатиме до повені», себто буде холодною і сталою зима.

Якщо жіноцтво використовувало цей період для прядіння, то чоловіки намагалися заготувати якомога більше дров: як-не-як, з цього часу зима починала ошкірюватися лютими морозами та заметілями. Тому й жартували: «Як хочеш лози, то в Пилипівку вози ».

Пилипівський піст, крім усього, співпадав і найкоротшим сон цестоянням. Як слушно мовить прислів'я «У Пилипівку день, до обіду».

ТРЕТЯ ПРЕЧИСТА СНІГОМ ПОКРИВАЄ

Деякі дослідники вважають, що останнім святом, яке завершує осінній цикл празників, здавна вважалося Введення, що має цілу вервечку похідних назв; Видення, Введення в храм пресвятої Богородиці, третя Пречиста. Цим днем, який припадає на 4 грудня, ознаменовували закінчення хліборобського циклу та обробітку технічних культур. Вважалося за великий гріх після Введення і до Благовіщення (7 квітня) копати або зру шувати землю, «бо вона спочиває і на літо сили набирається». В такий спосіб селянська мудрість допомагала землі-годувальниці відпочити до весни.

Опріч того, в цей період не гоже було збивати на воді прачами білизну, «бо зашкодить ниві, а вліті накличе бурю на поля». Проте найбільше засторог пов'язано з обробітком конопель. Літні люди застерігали: «Коноплі треба потерти до Введення, а той, хто їх тре по Введенні, накликає бурю на поля, а на себе од людей зневагу». Хто ж з якихось причин не впорався з цією роботою, гой працював уночі, щоб сусіди не бачили, особливо в тих родинах, де були доч​ки, щоб «не ославити дівчини на виданні».

Жінки опівночі перед Введенням вдавалися до всіляких воро​жінь. Одним з найвідоміших було «прясти самосівні коноплі». Господиня, знявши із себе одяг, голотіло сідала на порозі, прика​зуючи різноманітні чарівні приповідки, обсипала себе конопля​ним чи лляним насінням. Потім нашвидкоруч покривала голову лялькою, зробленою з клоччя, і пряла прядиво, «щоб воно пішло на руку».

Зі святом Введення суголошується чимало обрядодій, які тою чи іншою мірою близькі до різдвяних та новорічних. Очевидно, вдавнину вони стосувалися саме цієї пори, адже до недавнього ча​су широко культивувався так званий День полазника. В кожній оселі з нетерпінням і острахом вичікували, хто першим на Введен​ня перевідує родину (подібне маємо на Різдво і Василі), той і буде першим полазником на новий господарський рік. Якщо заходив до хати веселий парубок або статечний чоловік та ще й з грішми, то це було доброю ознакою — протягом року в сім'ї усі будуть здоро​вими й вестимуться гроші. Але коли перевідувала оселю стара, немічна і бідна людина, а особливо літня жінка, то «вже добра не жди». Недоброю ознакою було також приходити за позичкою. То му господині стежили, аби не впустити до хати небажаного гос тя — перед таким замикали двері. Зрештою, й самі люди намага​лися у цей день не ходити в гості.

Нерідко роль полазника, як це підтверджує І. Франко в «На родному календарі», виконував сам господар. Вставши рано вранці, ґазда виходив на подвір'я, обміряв його широкими крока​ми вздовж та впоперек до стайні, обори, хліва та пасіки, а потім заходив до хати й виголошував побажання:
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Дай, Боже, добрий день, щобись худобонька була здорова і я з тобою, моєю жоною, і діточками!

Якщо ж приходив сусід, то також казав подібну приповістку, але закінчував її так: «...і я з вами, з своєю і вашою родиною -  багаті й щасливі були!» Крім господаря, роль полазника міг вико​нувати хтось інший, але тільки чоловічої статі.

Із Введенням пов'язані також численні обряди з водою. У дея​ких місцевостях побутував старовинний звичай святити воду. Вве​чері йшли до того місця, де зливаються три річки, або ж набирали воду в стількох криницях і вдома перепускали її через вогонь (деінде до таких місць навіть робили хресний хід з попом та хо​ругвами; щоправда, не всі священики брали участь у цьому ритуалі, вважаючи його «поганським»). Але в народі свято вірили, що саме така вода є священною і вельми помічною від усіляких хво​роб, нею можна відігнати недобрі сили, зокрема відьом, чи прича​рувати хлопців.
До речі, на Лівобережній Україні побутувала трохи інша обрядодія. Юнки, зібравшись потайки від хлопців, йшли до злиття трьох джерел, наповнювали карафку водою, і, розпаливши два полінця над череп'яною мискою, із шептами та примовляннями перепускали між ними джерелицю. Вважалося, що така ритуаль​на вода може приворожити коханого.

Народна назва свята — Видення — пішла від того, що люди вірили, ніби в цей день Бог відпускає праведні душі, щоб вони могли подивитися (видіти) своє тіло. В цей час остерігалися копати землю, бити прачами білизну,мяти льон чи коноплі на терницях, «бо можна придушити душу».Хто це робив тому й жнива «гроза обов'язково влучала в копи».

За цим святом прогнозували й погоду.

Скільки на введення води, стільки на Юрія трави.

Як на введення вода, то буде в мисці молоко.

Як Введення мостить мости , а Микола(19 грудня) забиває гвіздки, то люта зима буде.

Третя пречиста снігом покриває.

Висновок 
В осінньому циклі, який завершував річне календарно-обрядове коло, знову повторюються всі мотиви, властиві для інших циклів. Так формувалося безперервне циклічне обрядове коло святкових дат з різними атрибутами і символами, але одними і тими ж мотивами.

Отже, календарно-побутова обрядовість — одна з найдавні​ших форм духовної культури українців. Основу її становила праця як засіб боротьби наших пращурів за своє існування і одночасно пізнання природних явищ, тобто формування пер​вісних знань та адекватного їм світогляду. Обрядовість має тривалу історію, яку умовно можна розділити на відповідні етапи. Перший - від найдавніших часів аж до початків

землеробства. За тривалістю він обіймає ледь не сотні тисячоліть. Власне від нього в українських обрядах збереглися такі рештки обрядових дійств, як перерядження на звірів, а з ним і вірування про спорідненість людей і звірів, про можливість їх взаємного перевтілення. Ця первісна форма релі​гійних вірувань відома як тотемізм — від «о'тотем», що на мові племен оджибве означає «його рід». Багато народів світу, які здавна займалися мисливством, своїми родоначальниками, тобто засновниками родів, уважали різних звірів. Як своєрідний код пам'яті можна сприймати існування таких прізвищ, як Заєць, Ворона, Лисиця, Вовк. Безпосереднім відголоском тотемістичних вірувань українців слід важати ряд народних повір'їв, згідно з якими звірі колись говорили. Згодом ця здатність збереглася в одомашненої худоби у певні святкові дні.

Другий етап обрядового розвитку охоплює період від зачатків хліборобства до прийняття нашими пращурами християнства. Це був час утвердження відтворювальної форми господарювання. Остання спричинила зміну способу життя, розширила світогляд, сприяла народженню зачатків астрономії, математи​ки, інших знань, а з ними — анімістичних вірувань, тобто за​гального одухотворення природи. У цей же період із загальної маси вирізнилася еліта, яка володіла утаємниченими від інших первісними знаннями. Вона впорядковувала системи відліку часу, складала календарі, підпорядковувала первісні свята астрономічним датам. На ґрунті взаємодії елітарної та народної форм культури склалося язичництво з цілим пантеоном божеств та відповідними святами і обрядами.

Та все ж внутрішню основу останніх і надалі становили норми життя і побуту людей періоду родового ладу, засновані на уявленнях про рід та взаємозв'язок між живими і мертвими. Другий етап — анімістичний  змінив лише форми цього зв'яз​ку. В народних уявленнях предків звірів змінили реальні колись люди. Навіть після смерті вони не поривали стосунків зі своїми нащадками. Хоч їхні душі були «десь далеко», у певні періоди покійні приходили на поміч живим нащадкам: сприяли родючості полів, плодючості худоби, забезпеченню здоров'я членів родини. Робили вони це на підставі кровних родинних зв'язків. Але на цьому ж ґрунті нащадки мусили виявляти турботу про кревних, і «відійшли»: запрошувати в гості, годувати, зігрівати, вшановувати.

Ця народна основа збереглася в українських звичаях та обрядах навіть упродовж третього періоду обрядової еволюції, який розпочався з утвердженням християнства. Впровадження християнських святкових дат, зміна світоглядних засад не знищили цього явища, яке називаємо «культом предків». Воно відоме багатьом народам. Первісні його форми і сьогодні можна спостерігати на прикладі життя тих народів, чий розвиток затримався на стадії кам'яного віку. Деякі племена Нової Гвінеї у своїх житлах зберігають мумії родичів. Чим більше їх у хижині, тим багатшою вважається сім'я. А старші, щоб навчити своїх дітей цьому пошанівку, щовечора «годують» черепи предків юшкою з саго.

До нас це явище дійшло у символічній формі — в обря​дових трапезах чи вшануванні пам'яті померлих. З ними пов'я​зана основна ідея будь-якого обрядового циклу українців.

Таким чином, культ предків на українському ґрунті був тим золотим ланцюгом, який об'єднував цілі покоління, творив стовбур нашого родоводу. Забуваючи про це, стаємо безбатчен​ками, людьми без роду-племені.

Одночасно календарно-побутова обрядовість акумулювала у собі цінні морально-етичні погляди та естетичні смаки українців. У ній відтворено народне ставлення до явищ природи і навколишньої дійсності, благородний потяг до толерантних взаємин, одвічне прагнення спокою, злагоди, добра.

Додаток. 1

МІСЯЦЄЛІК

Український народний календар

(свята осіннього циклу)
Осінній час — сім погод у нас

Серпень

Мокрини (1 серпня). За цим днем прогнозували, якою буде осінь. Якщо зранку йтиме дощ, то початок осені буде дощовим; задощить опівдні — чекай дощів у середині осені; якщо ж дощ піде надвечір, то буде з дощем кінець осені. Дощовий день також застерігав: наступного року вродять жита, але літо буде мокрим.

Пророка Іллі (2 серпня). Це літнє свято — одне з найбільших. Во​но пов'язане з аграрною магією. Прообразом Іллі є дайбожичий бог Перун як покровитель грому та блискавок. На Херсонщині його називали «громовим святом», або «святом грому». У цей день намагалися не пра​цювати, навіть не ходити на полювання, боячись гніву Іллі, котрий то​го, хто не святкує, може вдарити блискавкою.

Зачувши грім, люди вірили, що це (Ілля їде по небу на золотій колісниці». Серед гуцулів існує повір'я: якщо працювати на Іллю, то грім неодмінно вдарить у «салаш» — полонинське стійлище.

Справді-бо, під цю пору припадає найбільше грозових днів і гороби​них ночей. З цього приводу існує цікава легенда. Якось чорти забажали повергти Бога, але він звелів Іллі прогнати нечестивців з неба. Ось то​му Пророк і гониться за ними на колісниці, від якої чути грім, і пускає в них свої стріли-блискавиці. Відтак дехто вважав, що пожежа під гро​му — то Божа кара. Застерегтись од неї можна лише страсною (посвя​ченою в Чистий четвер) свічкою, запаливши її перед іконою. Коли ж трапиться пожежа, то гасити її годилося кислим молоком.

На Іллю жінки до сходу сонця йшли на городи в одній сорочці й сти​скали голівки капусти, приказуючи: «Святий Ілля, складай голівки тугі та білі так, як я!»

У цей день дехто не випускав на пашу худобу, «бо гади всюди хо​дять»; мало хто копав картоплю, бо то «великий гріх», оскільки «нечи​ста всіх комарів з'їла». Воно й справді так — під цю пору вже зникають комарі.

Крім горобиних ночей, у серпні спостерігається найбільший зорепад. Одні вважали, якщо зірка падає і згорає, «то відьма підхопила її і схо​вала у глечик», інші стверджували: «коли зоря залишає по собі довгий пучок світла, то це Україна втрачає дівчину».

Традиційно з Іллею закінчувалися жнива. У прислів'ях мовиться: «Жнива кінчаються — осінь починається» чи «В цей день до обіду — літо, а по обіді — осінь». У південних районах України, де збіжжя до​стигало раніше, на житньому полі залишали пучок колосся — «Іллі на бороду».

Останнім терміном, коли дітям дозволяли купатися також було 2 серпня. Після нього, оскільки ночі вже були прохолодними і вода помітно вистигала, дітям забороняли ходити до річки, приказуючи: «Після Іллі купається тільки свиня». Існувало повір'я, що в того хто скупається, на спині виросте вербове галуззя.

Як запрядеш кукурудзи до Іллі, то будеш, у млині.

Тільки до Іллі добрі рої, а по Іллі — повісь роя к гіллі.

До Іллі мужик купається, а після Іллі і па кущі сохне.

Ілля на полі копи лічить.

На Іллі новий хліб па столі.

Як прийде Ілля, то наробить у полі гнилля.

Хто па Іллі парить, той з торбою шарить.

Як не буде волат в Іллі, то не. буде ся молоти в млині.

Коли жито дозріває до Іллі, то воно найкраще на насіння. Якщо цьо​го дня хмари з'являться зрання, то наступного року вродить хліб на ранніх посівах, в обід — на середніх, а ввечері — на пізніх. Цілий день сонячна — на недорід. До Іллі дощ ходить за і проти вітру — як нака​же Пророк, а після нього — лише за вітром.

Марії Магдалини (4 серпня) — її вважають заступницею од хо​лери. Великі роси — льон буде сірий.

Бориса і Гліба (6 серпня). Це свято українських мучеників, князів Бориса і Гліба (навесні є таке ж свято — 15 травня). Уже завершується дозрівання всіх хлібів, починається період найбільшого збору грибів. Борис і Гліб сіють ранній хліб. Прийшов Борис і Гліб — вистигай у полі хліб. На Бориса і Гліба берися до хліба.

Анни (7 серпня). За цим днем завбачували зиму. Яка погода до обіду, така зима до грудня, а яка по обіді, то така після грудня. Якщо ранок холодний, то й зима буде сувора. Йде дощ — часто випадатимуть сніги.
Пантелеймона Паликопа, Палія (9 серпня). Люди в цей день намагалися не працювати, особливо остерігалися звозити снопи з поля, побоюючись, що Паликоп запалить їх блискавкою. З цього приводу існу​вало безліч легенд. Ось одна з них.
Якось поїхав чоловік по снопи. В полі він зустрів незнайомця, що хо​див поміж копами. Чужинець запитав його: «Що ти тут робиш?» «Хліб звожу...», — відказав чоловік. «А хіба ти не знаєш, що сьогодні Пали​копа?» — мовив незнайомець. «Ось звезу копи, — відповів господар, — отоді і взнаю, що це за Паликоп такий!»
Не встиг він дійти до воз'а, як небо нагло затягли грозові хмари, за​гримів грім, вдарила блискавка, і все жито згоріло. А незнайомця й слід простиг.
Вважалося, що пожежу можна погасити, якщо її тричі обійти з іко​ною святого Пантелеймона Палія. На Закарпатті з цього дня починали брати білі коноплі.

Смоленської ікони Божої Матері (10 серпня). Як і попередні свята, це також стосується пожеж. З цього приводу казали: «Палій па​ле,а Смоленська смаже». Тому, боячись, щоб не погоріли скирти, нама​гались не перевозити і не скиртувати збіжжя. Біля кіп та стіжків клали шкаралупи із свячених крашанок.

Сили, Івана-воїна (12 серпня). Щоб упізнати злодія, в церкві цього дня ставили біля ікони свічку, перевернуту догори. Якщо вона горітиме, то крадій мучитиметься. З дня Сили можна було починати сіяти озимину.
У серпні є три свята, що їх іменують Спасами: медовий, яблучний і горіховий. Кожне з них має по дві (і більше) назви: одна врочиста, цер​ковна, а друга — народна, селянська.

Перший Спас. Маковія (14 серпня). З цим святом пов'язують закінчення літа. Перший Спас називається ще медовим і Спасом на воді. Свято виникло на зорі християнства. Його назви свідчать про поєднан​ня в ньому християнської й народної традицій. За переказами, цього дня 988 року прийняв хрещення руський князь Володимир. Народна назва «Спас», безумовно, пов'язана з іменем Спасителя-Христа. У цей день у давнину в Києві святили на Дніпрі воду, в інших місцях влаштовували хресні ходи на ріки, озера, різні водоймища. Воду освячували, а потім люди купалися в цій воді й купали худобу, щоб) очиститися від нечистої сили і запобігти хворобам. Ось чому — Спас на воді.

Звідки ж виникла назва Спас медовий, або Спас на меду? Підмічено, що до цього дня стільники у вуликах бувають наповнені, і пасічникам пора починати збирати мед. Вирізані соти освячували в церкві й поми​нали померлих батьків. Однак, за народним звичаєм, не дозволяється їсти зібраний мед аж до Другого Спаса. Проте чекати залишається зовсім не довго: п'ять днів.
В Україні 14 серпня було днем поминання мучеників Маккавеїв (у народі — Маковіїв). Цього дня освячували мак.

На Маковія — останній день колективних толок. На честь свята у церквах відправляють пообідню службу, святять мак, васильки й чорно​бривці. З чорнобривців та васильків роблять відвар і купають хворих дітей. Вважалося, що такі купелі з чорнобривців особливо допомагають лікувати жовтяницю. Якщо в дитини безсоння, то посвячені макові голівки клали їй під подушку. Зерном обсипали корів, котрі отелювали​ся, щоб телятам «не було ніякої порчі».
З Маковія починається двотижневий Успенський піст — Спасівка. Жінки пекли пісне печиво — «шулики». Його виготовляли з пшенично​го тіста, обливали зверху густою медовою ситою, приправленою товче​ним маком. Крім того, з меду й товченого маку робили знамениті «мако​вики» — смачні українські коржики.

З цього часу починали відлітати у вирій ранні птахи, бо вже «святий Спас приготував усього про запас: і дощ, і вітер, і холод, і тепло».
Спасівка. Це двотижневий піст, що припадає на кінець літа. У Спасівку харчуються ситніше, ніж у Петрівку, оскільки є досить овочів і фруктів. Такий нетривалий піст начебто є продовженням Великого, оскільки святі упросили Бога, щоб він зробив перерву, бо селяни його не витримають. Очевидно, це пов'язано з нагальними хліборобськими роботами.
Спасівка — ластівка, а Петрівка — голодівка.

До Спасівки бджола робить па пана, а після Спасівки — на себе.

Кусючий, як мухи у Спасівку.

Стсфана (15 серпня). Починали косити отаву. Уявилась отава — для сіна прибава.
Антона (16 серпня). За цим днем прогнозували погоду в жовтні. Антон па жовтень дивиться. Вітер з вихорами — на сніжну зиму.

Другий Спас (Великий, яблучний). Преображення Господнє. (19 серпня). Одне з найбільших хліборобських свят. Його ще називають святом урожаю, бо вже починають збирати фрукти, особливо яблука. У давнину мовили: «На Другий Спас і жебрак яблучко з'їсть». Кожен із селян вважав за святий обов'язок віднести в цей день до церкви на по​святу овочі, фрукти, гриби, мед у стільниках, хліб — щедрі дарунки природи. Після освячення їх можна вже їсти. В цьому звичаї — відгомін давньої землеробської магії: задобрювання цепного духа обрядами, щоб «не сполохати» майбутнього врожаю.
Жінки, в котрих померли діти, не вживали до Спаса яблук. Існує повір'я, що в цей день Мати Божа роздає діткам на тому світі золоті яб​лука; ті з них, чиї батьки порушили обітницю, стоять збоку і плачуть, а Мати Божа їм каже: «Твоє яблуко свиня з'їла».
Селяни до Спаса намагалися зібрати всі зернові. Знахарки востаннє заготовляли лікарські трави. «Діва Марія, — казали з цього приводу, це зілля сіяла, а Спас поливав — нам на поміч давав».

Гуцули остерігалися запалювати й виносити на вулицю вогонь, а за​карпатці не позичали його. З трьох Спасів яблучний — найголовніший. Люди кажуть: «Настав Спас — усьому час». Антонівка вродила — на​ступного року хліб уродить.
Прийшов Спас — бери рукавиці про запас.

До Спаса та й рукавиці до паса.

Прийшов спас – пішло літо від нас.

Ємільяна (21 серпня). За цим днем завбачували погоду на січень.
Лаврентія ( 23 серпня). Якщо на ставках вода тиха,  то й осінь буде спокійною, і зима – без завірюх.
Фотія(25 серпня).День свята вогню у гуцулів.
Феодосія (27 серпня).Якщо цього дня буде буря, то чекай непогідного вересня.
Успіння  Пресвятої  Богородиці,Велика (Перша )Пречиста (28 серпня).

Це пора, коли хлібороби повністю закінчували жнивувати й готувалися зустрічати осінь. Хто до цього часу не встиг зібрати хліб, то влаштовували для нього братчину. До Успіння треба було зібрати всі фрукти. Це стверджує примовка:

Пречиста по груші ходила,

Пречиста мішок загубила.

· Спасику – братику, отдай мені мішок –

Не буду ходити у твій лісок !

Після Успіння  вже починається «молоде» бабине літо, що триває до 11 вересня. Якщо о цій порі гарна погода, то на «старе» бабине літо ( 11-12 вересня) чекай непогоди.


З Першої пречистої починали сіяти всюди в Україні. Господарі, перед засівом казали: «Роди, Боже, і благослови!» За традицією в цей день селяни не голились,бо «не годиться доки не обсіюсь».

Прша пречиста жито засіває, Друга – дощем поливає, а Третя – снігом покриває. Вже починають готуватися до весільної пори.
Т ретій спас , або після свято Успіння (29 серпня). До Третього Спаса дозрівають горіхи , тому він зветься горіховим. Цей день народний календар пов’язує із завершенням жнив, сівбою озимини.

Третій Спас – збирання врожаю не лише хлібів, але й льону, з якого до цього дня виготовляється полотно, звідси й назва – Спас на полотні.

Післяуспіння прийшло – сонце на осінь пішло.

Відліт у цей день журавлів віщує ранню зиму.

Вересень

Андрія Стратилата (1 вересня). За повір'ям цей день має бути теплим, хоч і казали: «День жаркий,але дихає осінню». Відтак бралися ко​пати буряки, бо вже починало опадати листя з ліщини.
Тадея, Фадея (3 вересня).

На Тадея селянин не журився - в хаті хлібець завівся.

Боголіпа (4 вересня). Повинні з'явитися перші осінні приморозки, котрі сприяють початкові павутинольоту.
Якщо павутиння прилипає до рослин — на тепло.

Мало павутиння — до сухої осені.

Луппи (5 вересня). На Гуцульщині в цей день відзначали «свято вовків». Окрім доїння овець та корів, інших робіт, пов'язаних з тваринництвом, ґазди намагалися не виконувати.
З цього часу починає облітати листя з осик.

Якщо падолист лягає «горілиць» — на холодну зиму, а «долілиць.» — зима буде теплою.

Пізній падолист — зима буде теплою.

Сатихія, Євтихія (6 вересня). Дощовий день - погожа осінь і щедрий урожай наступного року.
Варфоломія (7 вересня). Закінчується пора білих грибів. Починається рання сівба озимини.
Прийшов Варфоломій — жито, тип зиму сій.

Суша на Варфоломія — гострої зими є надія.

Мусія (10 вересня). Закінчують збирати коноплі, перевозити снопи до клунь.
Усікновення,  Головосіки Іоана Хрестителя (11 вересня).

В цей день вшановують Іоана Хрестителя, якому одсікли голову.

Їли лише пісні страви, а дехто й узагалі говів. Картоплю варили лише в мундирах, пекли  гарбузи, а хліб відламували. В цей день всі суворо до​тримувалися посту.
Усікновення — це період останніх гроз. Якщо чути грім, то має бути довга й тепла осінь.
Поліщуки з 11 вересня збиралися на полювання вовків.

Семена, Симеона Стовпника (14 вересня). Початок сщравжньої осені, а отже й Нового року, пов'язаного з прийняттям християнства в Київській Русі.
Увечері по хатах запалювали посвіт, вогонь якого мав горіти до Великодня. Традиційно цей обряд, особливо на Поліссі, проходив вельми  урочисто і святково. Звідси й приказка: «На Семена любив мед-пиво пити — не лінувався й робити». Відтак кожен майстер намагався «засидіти вечір» - розпочати при посвіті роботу.

Хлібороби вважали за святий обов'язок обсіятися озиминою. «Як посієш мене на Семена, — казало жито, — то все будеш мати із мене, а як посієш на Покрову (14 жовтня), то будеш виводити по корові».

З цього дня починалося «старе» бабине літо (закінчувалося 21 вересня), і завершували свій відліт ластівки. Як стверджує повір'я, на Семена чорти начебто «міряють міркою горобців і беруть з них данину по чверті: ті. що в мірці — лишаються їм, а котрі зверху — тих відпускають на волю». Тому, мовляв, так мало стає горобців біля людських жител. І справді, під таку пору гурти птахів помітно меншають: очевидно це пов'язано з міграційними процесами.

На Семена ясно — осінь буде погожою й теплою.

Захарія та Єлисавети (18 вересня). Це середній термін жовтіння листя горобини. За цим днем прогнозували, якою буде зима.
Рано пожовкло листя на горобині — рання осінь і рання та холодна зима.

Михайла Чудотворця (19 вересня). Намагалися не працювати, бо хто порушить закон, того неодмінно настигне лихо. Про це існує безліч пе​реказів. Від Михайла починали справляти храмові свята, а отже, й варити питний мед («медовуху») і влаштовувати «кануни», тобто його громадський розпродаж. Тому й казали: «До Михайла й толока файна».
Друга Пречиста, Різдво Богородиці (21 вересня). Перша Пречиста відзначається 28 серпня, а Третя припадає на 4 грудня. Деінде Другу Пречисту називали «осениною».
З цього дня вже можна було засилати сватів (весілля справляли тільки з Покрови). Звідси й приказка: «Прийшла Пречиста — принесла старостів нечиста».
Пасічники в цей день остаточно втеплювали на зиму бджолині вулики, а власники овець вдруге їх стригли.

Прийшла Перша Пречиста — одягла природа намисто, прийшла Дру​га Пречиста — взяла комара нечиста, а прийшла Третя Пречиста — стала діброва безлиста.
Внесе нечиста — не винесе і Пречиста.

Пришила Пречиста — на дереві чисто, а прийшла Покрова — на дереві голо.
Минодори (23 вересня). Дивляться: якщо багато вродила горобина — осінь заплаче дощами, а зима — морозами. Якщо вітер північно-західний — зима буде люта, а півдєнно-східний — тепла.

Федори (24 вересня). Осіннє рівнодення. Початок затяжних дощів. Всякому літові настає кінець.

Корнелія Сотника (26 вересня). Природа лаштується до зимової сплячки. Як Корнелій скаже, так зима покаже.
Воздвиження, Здвиження (27 вересня). Вважається, що в цей день останній птах відлітає у вирій, а гаддя ховається в листя й залізає в землю, щоб перебути зиму. Але перед тим як  має відбутися рада, на якій зобов'язаний відзвітувати за свої вчинки кожен плазун. Ті, хто не порушив протягом року даної обітниці, мають право спочивати до наступного Руфа - 21 квітня, коли гаддя знову вилізає із землі; хто ж вжалив людей або тварин, не мають права на спочинок, бо їх «не бере земля», а відтак нечестивців проганяють  геть; це особливо небезпечне гаддя — воно кидається під колеса, нападає на людей. Батьки, вірячи в таку легенду, забороняли дітям ходити до лісу, щоб вони не зустрілися з «шатунами» і не провалились у ями, де мають зимувати плазуни. Якщо хтось провалиться, то буде цілу зиму лизати з гаддям «гадючий камінь».
Таких подібних легенд у народі існувало безліч. Певною мірою вони плекали у дітей любов до природи, до всього живого.

На Закарпатті Здвиження було останнім днем заготівлі горіхів («бо за​лишилися лише не червиві») та яблук на зиму. З цього часу починають відлітати дикі гуси.
Свитку на Здвиження скидай, а кожух одягай.

Хто не обсіявся до Чесного хреста (так у народі називали це свято), той не варт собачого хвоста.
Віри, Надії, Любові та їхньої матері Софії (ЗО вересня). Жінки не починали жодної важливої роботи в цей день.

Жовтень

У Жовтні на день сім погід: сіє, віє, дме, крутить, мутить, зверху ллє, а знизу мете.
Ярини (1 жовтня). Цей день називають «журавлиним літом».

Якщо на Ярини відлетять журавлі, то через два тижні чекай морозів, а як затримаються — зима раніше од 18 листопада себе не покаже.

Трохима (2 жовтня). У цей день хлопці й дівчата, залицяючись, обирали одне одного, а дехто домовлявся про сватання. Звідси й примовка; «На Трохима не проходить щастя мимо, куди Трохим, то й воно за ним».
З 2 по 10 жовтня пасічники переносили в омшаники (погребки) вулики. При цьому спостерігали: якщо бджоли старанно позаліплювали вічка воском чи прополісом — зима буде суворою, а коли злегка, то теплою.

Дениса (З жовтня). Північний вітер — на холод, південний - на тепло, західний — на мокречу, а східний — буде зимно, але сонячно.

Кіндрата (4 жовтня). Починають готуватися до зими. Про тих, хто легковажить, кажуть: «Пустий господар по Кіндраті не має ще кожуха в хаті».

Різкий північно-східний вітер — на холодну зиму.

Фотія (5 жовтня). Якщо листя з берези ще не опало, то сніг ляже пізно; коли ж дерева звільнились, то наприкінці січня буде тривала відлига.

Зачаття Івана Предтечі (6 жовтня). У цей день господарі намагалися нічого не заготовляти на зиму, бо почорніє. Дівчата й жінки з цього дня бралися за рукодільництво — пряли, ткали, вишивали.

Тік і піт починок приволік.

На Предтечі — тулилися до печі.

Єфросинії (8 жовтня). Цей день у народі ще називали «капусником», бо, за повір'ям, пошаткована до Єфросинії капуста мала довго і добре зберігатися Не треба в капусту й олії, як пошаткуєш до Фросинії.

Коли на Єфросиніг тепла погода, то тепло триватиме ще три тижні.

Якщо цього дня випаде сніг, то зима встановиться на Михайла (21 ли​стопада).
Ранній сніг — на ранню й теплу весну; якщо він глибокий, то наступ​ного року чекай доброго врожаю, якщо день сухий — літо будц погоже.

Івана Богослова (9 жовтня). Завершували майже всі польові роботи.

Хто не посіяв до Богослова — не варт доброго слова.

Коли до Богослова проса буде з ложку, то стане і в ложку.

На Богослова дощ зі снігом. — у січні тричі йтиме дощ; сонячно і тепло — червень буде дощовий і холодний.

Покрова (14 жовтня). З Покрови починали справляти вечорниці, які тривали до Великодня, і гуляли весілля до Пилипівських заговин (27 листопада). Недарма ж місяць називали «весільник». Це була пора наймасовіших шлюбів. Тому й казали: «Прийшла. Пречиста (з цього часу можна було засилати сватів) — несе старостів нечиста, а як прийде Покрова — зареве дівка,як корова».

Сергія Послушного (20 жовтня). З цього дня вже чекали холоду

Якщо земля вкривається сніжком, то через місяць бути справжній зимі.

Якова (22 жовтня). Зима стає на ноги. Можна сподіватися й на сніжну крупу.
Після Якова осінь уже заплакала.

Після Якова тепла ніякого.

Євлампія (23 жовтня). Куди ріжки місяця покажуть, звідти чекай вітрів.
Єфимія (28 жовтня). Цей день називали «болотихою».

Розкисли дороги — застряли у Єфимки ноги.

Як зачнеться на Єфимку моква, то аж до морозів трива.

Осії (ЗО жовтня). У цей день колесо з віссю прощається.

Віз у засторонок поліз, а сани ще не зніс.

Жовтень ні колеса, ні полоза не любить, бо їде на рябій кобилі.

Луки (31 жовтня). Крім осіннього, є й весняний Лука (5 травня). З цієї нагоди жартували: «До весняного Луки ані хліба, ані муки, а прийшов осінній Лука — з'явилися хліб і мука».

Вже починали перевозити сіно з далеких відстаней.

До Луки не везуть сіна з луки.

Як не придбаєш до Луки, то не буде ані хліба, ані муки.

· Листопад

· Казанський день. Казанська Божа Мати (4 листопада). Ос

таточна межа переходу від осені до зими — міцно сковується земля, а відтак «морозцям дорогу вказує».
Якщо цього дня небо заплаче, то слідом  за дощем прийде зима. Якщо зранку задощить, то надвечір має піти сніг — ознака ранніх пролісків.

Якова (5 листопада). Якщо піде град або снігова крупа, то на Мотрону (22 листопада) настає справжня зима.

Дмитра, Змитра (8 листопада). Жіноче свято. Проте з Дмитром пов'язані завершальні обряди пастухів. З цього дня худобу вже не вигонили на пасовиська. Господарі остаточно розраховувалися з пастухами, а ті урочисто святкували завершення сезону.

 До Дмитра ще дозволялося засилати сватів, а після Дмитра починалися запусти (заговини), а тому закінчувались і весілля. Щодо цього народ створив чимало дотепних прислів'їв та приказок:
До Дмитра дівка хитра,а після — ще хитріша; ...а по Дмитрі - лав ку витри; ...хоч кісся витри; ...хоч кахлі витри; ...хоч калгу витри; ...хоч комин витри; ...хоч чобіт витри; ...а по Дмитрі хоч сім за цибулю. 

До Дмитра дівка хитра, а після Михайла (21 листопада) хоч за попи' хайла; ...хоч за шкандибайла; ...а після Дмитра сякий-такий аби був,щоб хліба роздобув; ...а по Дмитрові хоч за старця, аби не остаться; ...а по Дмитрові стріне собаку й питається: «Дядьку, ви не з сватами?»; ...а після Дмитра свиня йде, а вона питається: «Тітко, чи не бачили старостів?»; ... а стріне собаку,то каже: «Здоров,дядьку! Чи не в староста?»

Звідайся, Дмитре, яке наше хутро.

Якщо на Дмитра день без снігу, то ще буде зима.

Замерзла земля і дме холодний вітер — снігу не чекай до Нового року.

Випав сніг — увесь листопад буде холодним і морозяним.

Якщо до Дмитра дощ, то на Введення (4 грудня) снігу випаде по коліна.

Коли ж відлига на Дмитра, то на теплу зиму і ранню весну; коли хо лод і сніг — на пізню й холодну весну.

Параскеви П'ятниці, Параски (10 листопада). У цей день святкують лише жінки — не прядуть, не шиють, не золотять і не розчісують волосся
Якщо цей день сонячний, то чекай теплої зими, хмарно в середині грудня будуть сильні морози.
Кузьми і Дем'яна (14 листопада). День зустрічі зими (так звані «курячі іменини»). Адже, за старим стилем, це початок листопада.
Кузьма і Дем'ян вважалися захисниками людей і тварин од укусів змій та інших гадів. Крім того, їм приписували покровительство ремесел, зокрема ковальства, дякували за навчання селян землеробству.
Найпишніше цей день відзначали ковалі — найпочесніші фахівці селянського середовища; це підтверджує і той факт, що, як не було попа, згоду на шлюб міг дати коваль. Не випадково поширене таке прислів'я: «Кузьма з Дем'яном ковалі: закують дороги й річки — до весни не розкувати».

Чесний і мудрий коваль посів належне місце в народній творчості. Він символізує охоронця хліборобської праці, винахідника плуга. В одній з най​давніших пісень, що дійшла до нас ще з дохристиянської доби, мовиться:

 Ой заграйте мені, замузичте...

Благослови, Господи, Кузьма-Дем' ян, 

Ладо моє!
У давнину на Кузьму-Дем'яна справляли «осінніх дідів» — ушановували небіжчиків (таких відзначень, нагадаємо,-"було чотири — на кожну пору року).
Якщо розвезе дорогу — не чекай морозів до початку грудня.

Випаде сніг — на весняну повінь.

Павла (19 листопада). З ним пов'язують початок  льодоставу — замерзання річок і озер.
Йде сніг — чекай зиму сніжну й добру для озимини.

Феодора (20 листопада).

Зима сідає на покуть.

Феодор сидить і землю студить.

З Феодора-студита стає холодно й сердито.
і

Якщо відлига — чекай морозів.
1
Михайла (21 листопада). Михайло неодмінно має сповістити про зиму, бо «приїжджає на білому коні». На Закарпатті останню суботу перед Михайлом називають «задушною». Жінки беруть до церкви по чотири калачі й відправляють службу по небіжчиках. Три калачі віддають попові й дякові, а один приносять додому і, розламавши, пригощають усю родину.
Після Михайла закінчували справляти весілля. За цим днем завбачували весну.
Якщо відлига — не жди санного шляху до Миколи (19 грудня). 

Іній — на великий сніг, а туман — на відлигу.

На Михайла зима на білому коні приїжджає.

На Михайла зима саньми приїхала.

Від Михайла зима морози кує.

Як Михайло закує, то Микола (22 травня) розкує.

Як Кузьма (17 серпня) з медом, то Михаль з ледом.

Як на Михайла вітер з полудня, то буде тепло й до півгрудня.

Якщо Михайло з дощем- не услужить — добру й суху весну ворожить.

Коли на Михайла ніч ясна, то буде зима сніжна й красна.

Після Михайла — хоч за шкандибайла.

Мотрони (22 листопада). Вже земля має бути вкритою снігом.

Якщо на Мотронин день гусак вийде на лід, то ще плаватиме по воді.

Якщо в листопаді Мотря на білому коні прийде, то гостру зиму нам привезе.
Пилипа. Заговини, запусти на Пилипівку (27 листопада). Ввечері, напередодні Пилипівського посту, готують смачну обрядову вечерю: борщ, пиріжки, вареники, смажене сало, м'ясо. За звичаєм, до батьків приходять вечеряти дочки із зятями, котрі недавно вийшли заміж, а також господарі запрошують кумів та самотніх сільчан. Залишки вечері відносили бідним людям.
На заговини дівчата і хлопці організовували вечірку-складчину. На такі сходини збиралися й сімейні родини.
З цього дня жінки починали прясти кужіль на полотно.

Іній на Пилипа — буде овес, як липа.

Чи дуб, чи липа - нині свято Пилипа,

Хто сЧяткує Пилипа, той буде голий, як липа.

Іній — на врожай вівса, а дощ — на добрі пшениці.

Якгцо хмарно або сніжно — травень буде негожий.

Пилипівський піст, Пилипівка (28 листопада).

Якщо в цей день лежить сніг, то долежить до повені.

У Пилипівку день до обіду.

Яка ніч у Пилипівку, такий день у Петрівку.

Як хочеш лози, то в Пилипівку вози.

Матвія, Симеона Юди (29 листопада). Остаточно замерзає земля.

На Симеона-Юди кінь боїться груда.

На Симеона горобці збираються в табунці.

Георгія чудотворця (ЗО листопада). У народі його ще називають Зимовказннком. За цим днем прогнозували погоду на зимовий період.

Який день на Георгія Чудотворця, така й зима.

Додаток 2

Сценарій 1

Покрова

На сільському майдані, де під хатою проводяться вечорниці, дівчата накривають «Осінній стіл». Тут і яблука, і сливи, і вино​град, і груші,і кавуни,і дині,і морква,і все, що Земля вродила.
Неподалік сидять молодиці. Вони витрушують зерня із соня​ха. Тут поряд і чоловіки та старі люди, які ладнають реманент {граблі, серпи), щоб у порядку після жнив залишити його до на​ступного року. В'яжуть віники. З майдану видно, як прямо та в боки розходяться три сільські вулиці. Навпроти центральної — криниця. Коло криниці та за плотами червоніють калина та горо​бина. Сушаться війки цибулі та часнику коло одвірків хат. Пра​цюючи, співають «Жепчичок-бреичичок».

1-ша Дівчина (уриваючи пісню): Як по Покрові — то скоро буде і по теплові.
2-га Дівчина: Покрова як не з дощем,так із снігом.

1-ша Дівчина: Хочеш мене переговорити приказкою та прикметою?
2-га Дівчина: А чому б і ні? І ми не ликом шиті! Знаємо українську прикмету. І не тільки знаємо, але й намагаємося скористатися нею до Покрови. Адже всім відомо: хто па Покрову дев'ять прикмет чи прислів'їв скаже,той захист до наступної Покрови матиме.

1-ша Дівка: Добре,спробуймо! Тільки цур: хто затнувся — той програв... Хто лежить до Покрови — той продасть усі корови.

2-га Дівчина: Якщо па Покрову спориш зелений — гарний вро​жай зернових наступного року буде.
1-ша Дівчина: Минула Покрова  — з'їла ясний вечір корова.

2-га Дівчина: Білка на Покрову високо гніздо зробила — тепла зима буде.
1-ша Дівчина: Як прийшла Покрова  — кожна баба здорова.

2-га Дівчина: Якщо гриби пішли тільки на Покрову — пізній сніг буде.
1-ша Дівчина Прийшла Покрова  — висохла діброва.

2-га Дівка: Якщо червоний вогонь у печі па Покрову   — морозяні вечори будуть.
1-ша Дівчина: Покрова накриває траву листям,а дівчат шлюбним вінцем.
2-га Дівчина: Та тебе не переговориш... Нумо,дівчата,заспіваймо!.

1-ша Дівчина: Прийшла Покрова,заревіла кожна мати,як корова.
Усі дівчата: Ну!.. Утнула!..

2-га Дівчина: От і збилась!..

1-ша Дівчина: І зовсім не збилась. Колись дівка заміж ішла,до свекрухи. А тепер їй батьки хату купують та не знають,чи надовго дочка заміж вийшла, а чи ні. А мати плаче: чи не відсудить півхати в неї чоловік при розлученні.

1-ша Молодиця: Бо тепер,"не знаючи броду,скачуть у воду... Або у гречку. А раніше хіба ж так було?.. Раніше — і оглядини, і змовини, і сватання, і заручини... А тепер... Та що тепер! Колись па вечорницях дивилися,чи хлопець співати вміє, чи на гармошці заграти зможе; чи дотепний, чи телепень; чи приніс па Покрову медовуху та до медовухи... А тепер нічого ие знають про того,за кого заміж вискакують. А колись було: кожен парубок,хоч і па Січі,а на жнива — як закон — був добрий воїн на своєму городі, на своєму полі, па своєму дворі. А на Покрову гарно оком було кинути,бо все було прибрано,вичищено,виметено. Бо ж гріх було таке свято зустрічати в безпорядку в хазяйстві. Адже Покрова — то не тільки охоронниця жіночої долі, але й козацький оберіг; покровительство тим, хто рід продовжує,хто дає можливість Землі рясніти не кров'ю,а плодами праці.
3-тя Дівчина(підійшла з відрами до криниці, вітається з іншою, яка вже там порається): 3 Покровою тебе,Катерино!

4-та Дівчина: Доброго здоров'я,Ганно! Ти сьогодні до «Осіннього столу» воду несеш, чи що? Чи вже віднесла дари свого городу?
3-тя Дівчина: Віднесла,давно віднесла! І не дари,а кашу рисову. Мені сьогодні доручила громада зварити кашу, на якій дівчатонька будуть долю собі замовляти.
4-та Дівчина: А мені також громада доручення дала: заготувати чотири пласти дерну для хлопців. Бо ж знаєш: дерн повинна готувати та людина,хто на селі добре сім справ милосердя виконує. До речі,й тарілку з кашею на підвіконня має ставити саме така людина, але найстарша у селі... Бо, як зважити на древню прикмету,то не буде гарних козаків на селі,коли добре дівоче серце не приготує каші на задобрення хати для ве-

чорниць та не виріже дерну для того, щоб козаки могли свою спритність показати.
3-тя Дівчина: А в тому році лише один парубок перекинув дерен через хату. Ну то й що? Бо Руда Манька дерен накопувала. А вона лише нахвалялась усім, що на Пилипівку та на Святий вечір усіх старих обійшла вечерею. А з'ясувалося, що носила вона «вечерю» лише одній бабі. От хлопці на всіх дівчат і образились.
4-та Дівчина: А хіба ж можна ображатися па всіх через одну дівчину? Це хлопці зовсім не праві.

5-та Дівчина (гукала другого краю майдану із-за тину): Дівчатонька, дівчатонька! Хіба ж годиться на Покровоньку козаків ганити? Покрова — захисниця козацького роду. І щоб не переводився козацький рід, сьогодні слід кожному добре слово про козаків сказати. Щоб козацькому древу — зеленіти, козацькому саду — дужати; а матінці Покрові — наших захисників оберігати.
6-та Дівчина (обіймаючи 5-ту): Наша вулиця з року в рік усім носа втирає. Бо всі вміємо славити козацьку віру, наснагу і з «Осіннього столу» нічого в рот не візьмемо,поки славу козакам не заспіваємо.
2-га Молодиця: Нумо всі,дівки,до столу! Гляньмо,чого тільки на нашому столі тільки немає! Та перейдімо до древньої української традиції: разом із матінкою Покровою віддамо данину козацькій славі. Бо в українського народу: де слава козацькая проживає — там народ булаву має. Заводьмо, дівчата, пісню! (Співають пісню «Юй на горі та й женці жнуть». З усіх вулиць сходиться народ. Кожен несе в руках дари осені, ставлячи до столу, прикрашаючи ними стіл; підхоплюють пісню.)
1-й Дід: Хто,любі мої,започаткує славну традицію Покрови та уславить наш козацький рід?
3-тя та 4-та Дівчини (по черзі): — Тим козаки в нашій пам'яті славні,що нам пам'ятний їхній девіз: » Умріте,а вольностей козацького роду бережіте!«А козацькі вольності — це древо української честі. _А із цих древ маємо нині сад натхнення для незалежності та свободи. — Козацька Січ для нас нині — це і є ідейний Козацький сад плекання самозахисту українських прав. На Козацькій Січі був колись закон: «Бережи свої права у своїй хаті». І тому народ казав: «Де нема запорожців,там татарин ґуля». А ще про запорожців казали, що суд у них завжди правий. А де суд правий — там зло викорінюється., А чужоземці про козацький кіш говорили: бездомних та бідних наділяють добром; а любов та милосердя є в них повсякден​ним явищем. 

Дід: Це в них любов та милосердя до свого на​роду. А до чужоземних нападів — то де те милосердя й дівалося... А що ж дівчата з іншої вулиці скажуть?..

5та й 6-та Дівчини: — Тим-то сьогодні такі любимі в народі козацькі громади но всій Україні. Козацькі сотні нині • — це своєрідна народна міліція. Це виховання хлопчиків на кращих українських традиціях. Шириться сьогодні в кожному . населеному пункті козацьке коло. — А я — ще про Козацьку Січ. Це — історичний оберіг волі українського народу. А Богдана Хмельницького, козацького гетьмана, народ називає птицею Феніксом; його слова береже в пам'яті кожний українець: «Народе, дбай про свободу, жий без переводу!» Його військо було військом захисту України та українців. А козак у війську був тим древом, з якого тоді набирався сили сад українських вольностей.
6-та Дівчина: Кривоносу, Нечаю,Виговському, Данилу Апостолу, Морозенку,Самійлу Кішці,Самойловичу,Чалому,Дорошенку, Розумовському во славу вклоняємося; і в пам'ять від українського роду та народу — заспіваймо! (Співають.)

КОЗАЦЬКИЙ САД

(Пісня до обряду)
В саду козацькім яблуні розквітли 

І бджілка рання в пелюстках бринить.

Козацький сад, ти мрія заповітна,

До тебе серцем линем кожну мить.

Приспів:

В Козацький сад ідуть нащадки радо,

Щоб взять наснагу для життя й красу,

Під яблунею із піснями стануть,

Закохані у днину золоту.

Спішим від дум щоденних і від праці 

Снаги у тебе и сили позичать.

Ти.иайлюбіший із усіх обранців,

На шлях весну виходиш зустрічать.
Приспів:
В Козацький сад ідуть нащадки радо,

Щоб взять наснагу для життя й красу,

Під яблунею із піснями стануть,

 Закохані у днину золоту.

І вдячні ми за птиць дзвінкоголосся,

Що душу не ятрить печаль стара.

А коли прийдеш,щедра панно осінь,

 — Дай крихітку усім твого добра. ,

Приспів:
В Козацький сад ідуть нащадки радо,

Щоб взять наснагу для життя й красу,

Під яблунею із піснями стануть, 

Закохані у днину золоту.
Молодь гадає на каші, проводить гру із сухим дерном та ігри-пере-бапакайки.
Сценарій 2

Архістратиг Михайло
Дівчата у світлиці в'яжуть спицями та гачками серветки, мережива, накидки, рукавички, шарфики, шкарпетки, співаючи пісню:

Розпрягайте, хлопці, коней

Та й лягайте спочивать! 

А я піду в сад зелений —

В сад криниченьку копать.

Хлопці (стукаючи, заходять): Добрий день,люди добрі! Чи не тут заховалися куниці? (У хлопців у руках сіті, клубки ниток та різне грубе плетиво. Слідом за ними входять господар із господинею.)
Господар (жартуючи): Тут не куниці, а красні дівиці. А де красні дівиці — там і їхні оборонці! Чи не так, хлопці?

Парубок 1-й: Так,дядьку. Саме сьогодні ми обговорювали мисливські справи. І за справу мисливську ставили свічку перед образом святого Михайла — покровителя мисливців. А оце ось зібралися сіті з його благословення робити на куниць та лисиць. А то геть усіх курей на селі переполошили оті мохпатохвості.

Парубок 2-й: А тепер і самі бачимо,що тут не куниці,а красні дівиці.Бути їх оборонцями завжди готові.
Господар: Та й ми з господинею були в церкві. І оце також покровителеві, оборонцеві й лицареві, який перемагає всі темпі сили землі, Архістратигові Михайлу молилися. Та захисту від зла й нечисті просили.

Господиня: Та це ось по дорозі додому під нашим порогом знайшли оцю корзину. Чи не ви,хлопці,загубили?
Хлопці: Не наша!

Господиня: А може,ваша,дівчата?

Дівчата: Не впізнаємо,чия це.

Господар: То це,може,дари Михайлового чуда? Саме так сьогоднішній день називають. Еге ж?

Дівчина 1-ша: Тож подивімося,що там.

Господиня {ставлячи на стіл, виймає дарунки для всіх при​сутніх — це дарунки, заздалегідь заготовлені при допомозі родини. Молодь радіє дякує): Тож прийміть ці дари та не за​будьте: сьогодні й іншим треба принести радість.

Дівчина 2-га: А ми знаємо, тітонько, про цю славну традицію Михайлового чуда. І знаємо,що Михайло на всяке чорне земне сіті розставляє і відводить його від людей.

Дівчина 3-тя: Саме тому ми мереживо робимо. І подаруємо всім нашим близьким та рідним,щоб був у домі захист від зла, як давня традиція вчить.

Дівчина 4-та: Яка гарна традиція свята Михайла: дарувати одне одному дарунки! У мене сьогодні й під подушкою даруночок був. (Дівчата гуртом підтверджують, вигукуючи: «І в ме​не!.. І в мене!..»)
Господиня : Хто молився сьогодні до Михайла.той цілий рік матиме і дарунки від апгела-охоронителя, і допомогу та захист, бо ж сьогоднішнє свято проходить під знаком дня охоронця, дня покровителя.

Дівчина 5-та:А які ще є традиції свята Михайла?

Господар: Як відомо, свято Михайла — це свято ангела-архістрата. Цей день є головним із свят на честь усіх ангелів. За переказами, ангел Михайло поборов сатану Люцифера, який спокушав на зло людей, а на самолюбство і гордість — ангелів. А взагалі — ангели безгрішні, і вони покликані охороняти кожну людину .допомагати їй перебороти скорботу, слабості, оберігають від гріха, допомагають боротися із пристрастями. Кожна людина має свого охоронителя; і він є до того часу, поки в людині живе совість.
Дівчина 6-та:А я от знаю, що ангел-архістрат намальований на древньому гербі Києва. То що, ангели можуть охороняти й міста?
Господиня: Так. Ангели є охоронцями міст,націй,держав. Наприклад, ангел Михайло є охоронцем міста Києва.

Дівчина 1-ша: А чому парубки наші сьогодні молилися Михайлові як мисливцеві?

Господар: Бо ангел Архістратиг Михайло є покровителем і мисливців, і воїнів-захисників. Саме тому на Михайла згадують добрим словом усіх захисників роду,родоводу,нації,держави. Ангели допомагають їм правильно виконувати обов'язки на благо ближнім. Чи знаєте ви, молоді люди,таких захисників?

Парубок 1-й: Я знаю князя Костянтина Острозького,який організував у XVI столітті оборону України від татар.

Парубок 2-й: А я - Сагайдачного,який визволив християн-невольників у 1508 році із татарського полону і заявив про козаків як про регулярну військову силу па Подніпровії, Поділлі, в Межиріччі Бугу і Дністра.
Парубок 3-й: А я знаю Максима Кривоноса із міста Острога, який підняв козаків па захист християн від польської шляхти. А ще знаю Максима Гладкого, Мартина Небабу, Петра Головацького, Івана Ганжу, польового вождя Степана... Вони теж боролися з польською шляхтою.
Господар: Але Кривоніс та інші ватажки,яких ти назвав, палежали до війська Богдана Хмельницького! А хто може сказати добре слово про цього нашого славного гетьмана? За давньою традицією, на день ангела слід про людину добре слово мовити. А у славного Богдана саме на Архістратига — день народження. Тож згадаймо добрим словом його душу, бо на Михайла славлять полководців.

Парубок 4-й: Я знаю,що в Богдана був нелегкий шлях. Чував я від кобзарів, що він уже у 25-літньому віці побував і в турецькому полоні, а після цього 20 років служив у реєстровому козацькому війську і дослужився до козацького сотника. Терпів, як і всі українські люди, наругу від польської шляхти. Особисті болючі переживання змусили його зібрати військо проти  визиску та покатоличення християн.

Парубок 5-й: Ану, розкажи-но, що за особисті  переживання в нього були, бо ми щось про це мало чули.

Парубок 4-й: А наруга та ось яка: шляхтич Чаплинський стягував безправні податки з хутора,де жив Хмельницький .забирав збіжжя,худобу. А одного разу так побив його маленького сина, що хлопчик помер. Отоді Хмельницький змовився з іншими козаками і разом із сином Тимошем подався на Запоріжжя в 1647 році,щоб підняти повстання.

Парубок 5-й: А я чув про Хмельницького ось що: Це був чо​ловік, наділений індивідуальністю, розумом і залізною волею. Був чудовий організатор,відзначався енергійністю, любив дисципліну, умів на свої полки навіяти дух відваги і завзяття. До війська притягав широкі маси люду. Але ніколи не дозволяв їм сваволі,за непослух  карав. Мав незвичайне знання про людей, відкривав непомічені таланти. Нарівні цінував козака, шляхтича,селянина. З юрби творив чудові реєстрові полки та їхніх полководців,які завзяттям і вірою служили молодій державі.
Парубок 6-й: Так, я знаю, що це був гарний полководець. Із пісень лірників та кобзарів я чув, що він не знав ніяких вагань, був дуже добрий — і в цьому була його сила. У військових походах він умів вести війну на великих просторах. Не спинявся па малих перешкодах,не любив облягати замки. Його війська йшли з надзвичайною швидкістю. Здобував перемогу комбінованим наступом кінноти й піхоти.
Парубок 1-й: Так,я читав про його перемогу під Жовтими Водами. До цього бою дуже гарно підготувалися поляки під керівництвом польського гетьмана Потоцького та його сина Степана. Але Хмельницький зумів перестріти ворожі польські війська і приступом відбити в них артилерію,взявши при цьому в полон сина Потоцького. А його табір розбили вщент. •

Парубок 2-й: А я знаю про народне повстання під керівництвом Богдана Хмельницького в районі Білої Церкви. Це було останнє місто, під яким Хмельницький відсвяткував свій тріумфі перемогу. Битва під Білою Церквою відома в історії тим,що Хмельницький скликав сюди всіх трубачів та сурмачів і,звівши їх докупи,відсвяткував перемогу над польськими катами. А після цього народний рух повстанців поширився па Лубни, Пирятип, Переяслав, Ніжин, Чернігів, Новгород-Сіверський і навіть на границю Великого князівства Литовського. На правому боці Дніпра війна огорнула Київщину,Брацлавщину.
Парубок 3-й: А я ще хочу додати про перемогу Хмельницько​го в 1648 р. над поляками під Пилявцями. А ще — що Хмельницький, крім того що добрий вояка,був ще й мудрим державним діячем... Перебуваючи в Чигирині, він займався оргаиізацією козацького війська, оскільки до нього напливали великі маси бажаючих. Він їх порозділяв на полки, сотні, організовував озброєння, впроваджував військову дисципліну, уміло вів переговори з Кримом,Туреччиною, Молдовою.

 Дівчина 5-та: А я від свого дідуся чула,що прославила Хмельницького також Зборівська перемога (дід казав, що це було в 1649 році). А ще дід розповідав,що успішно були виграні битви під Батогом (а це десь було в 1652 році), Жвапцем (це в 1653 році). І, незважаючи на поразку війська Хмельницького через ханську зраду під Берестечком, Хмельницький не втра​тив своєї слави як шляхетний воєначальник.

Дівчина 6-та: А я чула, що після того,як Хмельницький узяв викуп від міста Львова,бо не хотів його нищити, він відступив у Чигирин, гадаючи, що польські війська після цього вже не вирушать на Україну, але в 1649 році вони все-таки знову знахабніли. Хмельницький так розгромив їх під Збаражем, що ледь короля не взяв у полон. І отоді Україна стала вільною. Вся Європа почала висилати своїх послів до гетьмана... Народ полегшено зітхнув, а поляки підписали договір, за яким обіцяли на сто років дати волю українцям. Але в 1650 році Польща зреклася свого слова. Сталася битва під Берестечком, у якій уславилися триста запорожців, що окопалися на острівці серед болота та цілу добу відбивали натиск тисяч польського війська. Вони загинули всі до одного,не  заплямували козацької честі, проте Україна знову стала польською провінцією (крім Київщини). Хоча через деякий час під Батогом Богдан зробив Україну вільною.

Господар: От саме тоді Хмельницький і підписав договір з Московщиною, щоб зберегти надовго незалежність України. Московський цар обіцяв разом з козаками захищати Україну від поляків,а козаки мали ирисягнутися на вірність цареві. Це було в 1654 році,в містечку Переяславі. Але й тут Україні дуже не пощастило. Уже в 1655 році московські генерали займали землі українські під царське ім'я. Так цар зрадив гетьмана. І тоді Хмельницький вирішив іще раз повстати проти Польщі та проти Москви: він вислав своїх послів до Швеції, Туреччини, Молдови, Угорщини, щоб здобути поміч для Ук​раїни. Але в 1657 році вій раптово номер. Так Україна ще раз утратила свою вільність. Багато чого можна ще розповісти про славну історію нашого гетьмана та козаченьків з його війська багато їх полягло. Але краще для цього запросимо на наступну зустріч кобзаря й послухаємо його оповідь. А на сьо​годні на честь нам'яті про Хмельницького та козаченьків-охоропців нашої землі заспіваймо гарну козацьку пісню(Заводить):

Їхав козак за Дунай, 

Сказав: «Дівчино, прощай! 

Ти, конику вороненький, 

Неси та гуляй!»
Господиня: А ще зачитаймо молитву до ангела Михайла, щоб оберігав паші душі і пашу неньку-Україну. (Запалює свічку на покуті й читає:) Небесні ангели! Завжди молимо вас. Ми люди, здатні до помилок, але й    здатні до п о к а я нн я . (Усі повторюють.) Щоб вашими молитвами охоронялися ми,а Покровою небесною вашої слави отр имализ ах и с т . (Усі повторюють.) Ми з любов'ю припадаємо
до вас і взиваємо..! Від напасті захищайте нас. (Усі повторюють.)
Парубок 1-й: Дядьку,а є пісні про Хмельницького?

Господар (Наспівує):
Ой спасибі тобі, Хмелю, й превелика шана, 

Що порятував Україну від польського пана...

Дівчина 1-ша: Та не тільки колись складали пісні та вірші про Хмельницького. Ось і наша Оленка вірш склала. Ось послухайте. . .Оленко, зачитай, будь ласка!

Господар: Це ж яка Оленка?

Дівчина 1-ша: Тож наша Оленка — Оленка Бєляєва.

Господиня: Тож, Оленко, зачитай, не соромся. (Оленка читає.)

Батьку Богдане, ти Богом нам даний — 400 років тобі.

І славу, і пам'ять твою ми шануєм, і думи шануєм твої.

За віру і волю твоєї країни з тобою ішли козаки.

Тепер іх нащадки — козацькеє плем'я — нам незалежність дали.

Але до свободи та справжньої волі нам довго ще треба іти.

Почуй нас, Богдане, і дай нам пораду, щоб біди здолать ми   •

змогли.

Господар: Гарні слова,Оленко! Після таких слів і козаком себе відчуваєш. Чи не так, хлопці? Нумо ж, покажімо свою за взятість.
Парубки: Та це ж як?.. Як,дядьку?..

Господар: Хоч і немолодий я,а ноги так навприсядки просяться.

 Хто мене перетанцює в гопаку? Бо ж недарма кажуть: як

у танці — так і в бою. 

(Грає гопак. Господар залучає до тан-цю-змагання присутніх у залі парубків.)

Господиня (коли парубки втомилися): Бачу, що мій господар — ще молодий козак. Та й гарна зміна у пас! Тож нерепочиньте та з новими силами приходьте завтра — послухаємо кобзаря.

Сценарій 3

Пилипівка

Сцена оформлена під сільську вулицю. По краю сцени — тин, на якому сушаться гладишки (гладущики, глечики),макітри,каза​ни. Прямо до сцени (в залі) примикає великий стіл, що його на​криває вся сім'я: мати й батько (Катерина й Петро),менша сес​тра (Ніна) та найменша (Ірина),старший,середульший та наймен​ший брати (відповідно — Гнат, Ілля та Павло). Вони чекають у гості заміжніх дочок (найстарша Настя, старша Юля,середульша Оля),які за традицією на Пилипівку мають провідати батьків і пригостити їх найулюбленішими їхніми стравами. Мати перетирає рушником тарілки, батько — чашки. Діти клопочуться коло батьків.
Отже,свято Пилипівки — це зустріч у родині заміжніх дочок та вшанування батьків, а також — це свято смачних страв. Пилипівка відзначається 28листопада.
Мати: На ось,доню, макітрочку з пампушками! Та постав посередині столу. Пампушки в нас дуже любить моя найстарша донечка Настуся...  А ще,діти,дам вам завдання: нарізат гарненько хліба та булочок. Потім я подивлюся, хто краще нарізав: хлопчики чи дівчатка...

Батько: Та чи ж прийде сьогодні в гості? Чи порадує серденько? Первістка наша!
Гнат: А я найбільше скучив за Оленькою. Як вона там,у новій родині? Тільки-но ж місяць минув, як заміж вийшла? Чи не ображає її чоловік?.. Вона ж у нас така тиха й сором'язлива. А про її веселу вдачу можна було тільки через пісню дізнатися. Ох і гарно ж вона співає! Вона всіх нас навчила багатьох пісень.
Мати: Чи найменше, Гнате, чи найстарше, а всі діти матері рідні та любі. І за кожного серце болить. Усіх однаково няньчила, усіх однаково до грудей притискала. Усім щастя та добра зичила.
Батько: Це,Гнате,все одно що пальці на руці: який не пораниш — усякий однаково болить і до серця проймає. Тож кожному хочеться дати і розуму,і долі,і вмінь... Ану,дітки,гляньмо,як ви справилися з маминим завданням. (Разом із дружиною оглядають працю дітей і схвалюють із деякими зауваженнями та пропозиціями. Батько пропонує хліб намазати смальцем, а булочку —вареною солодкою квасолею.

Ніна: ...Мамо,а як ви були маленькі,то хто вас няньчив?

Мати: Ну, звичайно, як у кожній сім'ї, найбільше пестили бабуся та прабабуся. Дідусь та прадідусь іграшки нам робили.
Гнат: А якими іграшками ви, мамо, гралися?

Мати: Найбільша радість у нас була — це прозорий міхур із горошинами всередині. Таким міхуром ми мали можливість гратися тільки один раз на рік: це — коли на Великдень свиню кололи. Так от. дідусь вичиняв цей міхур, вимивав, надував — і давав нам,дітям,гратися... А прадідусь дуже любив різні візочки робити. А ще — випилював нам із фанери «ведмедів коло  бочки з медом», «курей коло миски»,«коней біля водопою».

Ілля : Мамо,так іграшки,якими я бавився,ще від прадідуся дісталися?
Мати: По-перше, прадідусь він був мені. А тобі він — прапра-дідусь. А по-друге, наш батько й сам уміє випилювати, бо ремесла в нашому роді передаються від старшого до меншого.
Ілля: Мамо,а хто ж для нас будуть ваша бабуся та ваш дідусь?

Мати: А моя бабуся і мій дідусь доводяться вам прабабусею та прадідусем. Ось дивіться: їхня фотографія. Бачите, як вони близенько одне коло одного сидять? Бо любилися!.. А було в них дванадцятеро дітей. І всіх у світ випустили, всім дівчатам придане дали, хлопцям — ремесла,і нікого розумом не обділили.

Ілля : Скажіть,татку та мамо,а діти прабабусині й прадідусеві — нам вони вже чужі люди? І ким доводяться нам їхні діти?
Батько: Ні,любі мої,і діти їхні,і вони самі нам не чужі. Бо це наш рід. І ми пишаємося своїм родом. Бо гарному роду не повинно бути переводу.
Ніна: А що таке рід?

Мати : Рід — це як гілки на дереві. Чим більше гілок,тим більше користі для землі. Якби ми намалювали дерево роду,то кого б ви намалювали у стовбур, а кого в коріння?
Гнат: У стовбур я б намалював бабу й діда. А їхніх дітей — у гілки. Тобто вас,тато з мамою,і ваших сестер та братів. Адже ви нам розповідали, що вас у роду було десятеро. І всі вони доводяться нам тітками та дядьками.
Ілля: А мабуть,дрібніші гіллячки — це вже бабусині й дідусеві онуки? Це значить — ми?.. Але ж куди ми намалюємо діток нашої сестри Настусі?.. А я не знаю, кого б я намалював у корінці.
Батько: У дрібніші гіллячки,сину,можеш намалювати і внуків,і правнуків нашої бабусі. А до корінців ти б міг віднести всіх тих,кого вже немає в живих — небіжчиків наших.

Ніна: Тату, а що таке рідня? І чим вона відрізняється від родини?
Батько: Родина,доню, — це наша сім'я. А якщо зберуться всі зі своїми сім'ями,хто сьогодні поспішає до нашого столу, то буде рідня. А якщо скласти родину до родини, то буде народ. Народ споконвіку складав мудрі закони,щоб шанувалася кожна сім'я. А кожна сім'я будувалася так, щоб шанувалося в ній слово батька та матері.
Павло біжить по вулиці (через сцену) поспішає додому. Забігає в хату й дивується:
Мамо,тату! А чому це в нас у хаті так урочисто,а на столі стільки страв? І кльоцки.і книші,і кров'янка,і крученики,і лемішка, і локшина,і млинці... Ой,та чого тут тільки немає! Та все так смачо пахне!.. Ми на когось чекаємо?
Батько: Ну що то найменший! Усе в голові пустощі.

Мати: Та хіба ж ти забув, що сьогодні Пилипівка! І сьогодні ми чекаємо твоїх старших сестер у гості. А що страви па столі — та цього ще й мало. Ти подивишся,скільки ще страв гості принесуть! І подивисьно.як твої братики й сестрички порядкують, які хазяїни й хазяєчки! (Хвалить дітей за роботу.)
Ірина: ...Адже сьогодні день шанування страв! І до пас Оленька сьогодні приїде... І Настуся,і Юля...
Павло: Еге ж! Тепер і я згадав. А я так чекаю па Оленьку. Я так скучив за нею за цей місяць! Ну ніяк не звикну, що вона вже не з нами живе. Здається, що тільки вчора вона зі мною в забавлянки гралася...
Гнат: ...А мені уроки допомагали робити Оля та Юля. А тепер нікому допомогти... А ще наша Юленька — рукодільниця: ось які гарні сорочки нам повишивала.
Ніна: ...Ой, скоріше б вони дібралися! Я їх так усіх люблю! А особливо Настусю. Вона була нам усім як друга мама. Вона нас і куховарити навчала,і хату прибирати,і на вулицю виводила гуляти.
Настя йде з чоловіком вулицею (через сцену), стукає у двері хати. Уся дітвора зривається з місць, розчиняє двері і, не даючи сказати слова гостям, обнімає, заводить через поріг у хату.

Настя: Добрий день, батьку! Добрий день, мамо! Добрий день, сестри та брати!
Настин чоловік: Доброго дня, шановна родино моєї дружини! Зичу вам добробуту й миру в цій хаті.
Мати: Проходьте, любі діти! Шановними гостями будете!

Батько: Вітаємо тебе, люба донечко, з твоїм чоловіком у нашій господі! Чи ж скучила за рідним домом?
Настя: Серце ластівкою рвалося до рідної хати.

Настин чоловік: Уже й не могла того дня діждатися, коли зустрінеться з родиною. Та все перебирала в думках: чим матінку любу порадувати сьогодні?..
Настя: А принесла я сьогодні вашу улюблену страву, татку та матінко! (Звертається до сестер та братів:) А ви,любі мої,

чи вгадаєте,яку страву я сьогодні принесла? Чи пам'ятаєте,що люблять наші батько з матір'ю?.. Ану,ось слухайте,з чого я цю страву готувала: прісне тісто,яйця,сироватка,кипляча олія. Діти (хором): Знаємо!.. Знаємо!.. Ми теж мамі па кухні допомагаємо! Це галушки!
Мати (обнімаючи Настю): Ах ти ж люба моя донечко!.. Не забула, як я тебе вергунами частувала. Це любима страва ще моєї матінки. А ви (звертається до дітвори) неуважні: бо па галушки, звичайно, потрібні і прісне тісто, і сироватка, і яйце, — але ж не кипляча олія! А що?.. (Обводить поглядом дітей і додає:) Кипляче молоко...Отож-бо підростайте і від Насті кмітливість переймайте.
Чується стук у двері.

На порозі з'являється Оля: Добрий день, тату! Добрий день, мамо! Низький уклін вам, дорогі мої брати й сестри!
Ольжин чоловік: Ось прийшли до вас погостювати та подяку​вати вам за добру науку. А особливо — за гарну жінку.

Родина оточує гостей і шанобливо супроводжує до столу, пестячи та голублячи довгожданих гостей.
Ольга: Та зачекайте-но!.. Адже я до цього багатого столу принесла і свій гостинець. Я ж не забула,чого мене матінка навчала. (Звертається до братів:) Чи ж пам'ятаєте,як ми нещодавно допомагали матінці нашу улюблену страву готувати?.. Ну-бо, вгадайте, що я принесла!.. Підказую: і мак, і пшоно, і яйце, і гарбуз, — усе це ввійшло у страву,яка називається...

Діти: ... Вгадали, вгадали!

Ніна: ...Ну, звичайно .гарбузова каша!

Батько: Але ж і не вгадали! Ви ж переплутали гарбузову кашу з гарбузовою запіканкою. А гарбузова запіканка... ну,це вже моя улюблена страва! Це ще для мене молодого ваша мати, а моя дружина готувала гарбузову запіканку. Бо ж до каші яйця не додаються. Ось тому ви і не вгадали.
Мати: ...А де ж це забарилася наша старша донечка Юлеиька? Вона в нас найбільше любить деруни,затірку, куліш. Я ось усі ці страви приготувала. І вам, Настусю та Олеyько, пампушок та шинки настаралася, бо ж знаю, що це ваші улюблені страви... А вам,дорогі зяті,і вишнівка є,і слив'янка,і малинівка. І про тернівку не забула, бо її полюбляє Юленьчин чоловік...
Гнат: А найбільше він полюбляє, коли вся наша родина разом збереться та пісень співає...
Мати: ...Хочу вам сказати, діти, що я рада за ваші вміння розуміти одне одного, робити одне одному приємне. Адже сила роду — саме в розумінні... (Звертається до зятів:) ...От скажіть,будь ласка,чи знаєте ви,коли найбільше радіють ваші дружини?.. Разом із батьком вислуховує відповіді зятів.)
Батько: (звертаючись до своїх дочок): ...А чи знаєте ви,чим люблять прикрашати хату ваші свекрухи? (Разом із матір'ю, вислухавши, радить зважати на свекрушині звички.)

Мати: А чи знаєте ви,зяті,звички один одного?

Настин чоловік — Євген : Я,наприклад,знаю,що Юлин чоловік Олексій дуже любить,коли ми співаємо пісню «...І з си​ром пироги».
Іл ля : Тож нумо.заспіваймо!.. Поки ще гостей чекаємо,пропоную про пироги заспівати... А потім і ще про щось пісні згадаються...
Ірина: Коли стіл пирогами красний, то можна й про пироги співати.
Усі починають пісню «...І з сиром пироги».

Юля з чоловіком (з порога): ...А ось і ми,якраз із пирогами! (Кланяється всім, вітається.) Ось подивіться,кого ми привели... Ми по дорозі зайшли до наших дідуся з бабусею,бо ж я не забула, як бабуся мене капусняком частувала, а мама — дерунами.
Батько й мати запрошують усю родину до столу.

Юля: Гарний стіл у нас сьогодні. А я до нього приготувала... І пироги, і кльоцки... Бо знаю, що це найулюбленіша страва всієї нашої родини.
Павло: А я навіть знаю,з чого вони готуються: це коли тісто з картоплею змішують.
Ірина: А от і не все сказав правильно! Картопля повинна бути варена,бо з сирою не змішаєш! А потім сир додають,і тоді все це варять в окропі... Ох і смачно! Це мені бабуся розповіла... А ще мені бабуся навчить балабушки на Андрія готувати...

Гнат: ...А мені подобається, як батько шинку та кров'янку готує... (Погладжує живіт, прицмокуючи і наче щось згадуючи.) ...до Великодня... та ще з хроном і гірчицею!..
Ольга: ...А я ніколи не забуду,як бабуся мене навчила вареники та налисники на масляну готувати. А тепер я цією стравою свою нову родину пригощаю. Дякую вам за все,бабусю!.. {Усі приєднуються до подяки.) Дякуємо за любов,за ласку,за мудру казку!.. За пахуче яблуко!.. А вам, дідусю, — за цікаві розповіді! А ще — за дзиги, які ви нам,робили!

Бабуся: Дякую і вам,дорогі онуки,від себе та від дідуся, що про нас не забуваєте.
Настя: А як можна забути! Адже ми — один рід, одна сім'я. І радість ділимо па всіх. І коли горе — то, поділене, воно меншає.
Дідусь: А я хотів би перевірити,як зяті влилися в нашу сім'ю: чи знають вони чоловічу честь? Чи пам'ятають про свою обов'язки в сім'ї? А чи,може,лише про свій живіт — як у пісні співається —. дбають? Ось зараз я перевірю, на що наші зяті здатні: чи вміють розумом розкинути? Бо без розуму — то ж не голова. Чи знають у хазяйстві лад?.. Готові дати дідові відповідь та свою кмітливість показати?.. Тож слухайте та відгадуйте: чи є такі речі у вашому господарстві та чи докладаєте  рук до них?.. — Прийшов дах та у воду бах. — Біля тіла вуха,а голови нема. — Спереду — горб,ззаду — горб",ніг - нема, а замість голови дірка. — Небагато жили, багатьох кормили. — Як упали — то пропали,і  ніхто  кісток не зібрав. — Коли круть та верть, то під столом буде смерть. — Без чого обід не обійдеться? — У лісі росло, у майстерні робилося, на кухно прийшло, молодицями трясло. — Що найтвердіше у м'якім хлібі? — Хитається, мотається, посеред хати вихва​ляється в куточку спати  вкладається. (У відгадуванні бере участь уся родина, жартуючи, одне одному допомагаючи. Можна до цього залучити присутніх у залі.)

Далі бабуся з хитринкою запитує зятів: Чи знаєте ви, які кольори найбільше до вподоби вашій тещі?..

Дідусь із перевіркою на увагу до родини звертається й до онуків: Чи знаєте, чим найбільше любить прикрашати хату бабуся?.. Яка найулюбленіша бабусина хустка?.. Яка найулюбленіша річ вашої матері?.. Яке наймудріше слово вашого батька?..
Бабуся: А я хочу подивитися, чи вміють зяті коло столу поратися. Ось даю кожному по цибулині та по вареній морквині. Цибулину кружечками рівненько наріжте, а морквину — дрібненькими кубиками. Чи ж зможете швиденько та гарненько? (Далі звертається до внучок та їхніх чоловіків:) А ще хочу перевірити, чи можете діяти в лад. Загорніть,будь ласка, варену солодку квасолю у млинці. А ще є така страва, що треба загортати тушену капусту у млинці. Прошу  й це зробити. А я подивлюся, чи розберетеся, хто що робитиме, та чи швидко у вас це вийде
,чи вмієте відповідати в лад? Скажіть,будь ласка,до яких страв входять капуста й буряк?..

Наприкінці застілля бабуся з дідусем радіють за молоді подружжя, за гарних онуків і бажають, щоб у цьому домі якнайскоріше діждатися весілля Гната й Павлика, Ірини та Ніни. Та любитися так, як любляться батько з матір'ю. Далі всі співають пісню про кохання: «Тече вода каламутна...»
Бабуся: Ту сім'ю можна назвати гарною, яка вміє в лад працювати й дружно співати... А ще — пам'ять небіжчиків шанувати... Тож раджу: на хліб із смальцем покласти цибульку, що її зяті нарізали кружальцями, а хліб із квасолькою — присипати посіченою морквою... І оцією гуртовою стравою нашої родини слід пригостити сусідоньків на спомин душ тих,кого з нами немає... (Роздають страви у залі.) ...А тепер і нам можна усіх страв покуштувати й узвару з пирогами попоїсти.
Так у Пилипівку згадується родовід,гуртується рід,шанується родина,гартується кохання...

До гри-коикурсу бажано залучати всіх присутніх у залі. Відгадки загадок,а також відгадки щодо рецептури і назв страв, форми привітання до батьків попередньо учасникам свята не повідомляються: дається лише домашнє завдання — бути готовими до подібного конкурсу.
Тут даємо відгадки загадок до відома організаторів свята: відро, каструля,горщик,тарілки,посуд,чашка,ложки,решето,ніж, віник.
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