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АРХЕОЛОГІЧНІ ЗБІРКИ КАМ`ЯНСЬКОГО ІСТОРИЧНОГО МУЗЕЮ

Бондарь Ірина, Шамрай О. Г.

Актуальність дослідження

Історія краю – один з найцікавіших напрямків сучасної науки. Обумовлено це тим, що кожен куточок української землі є самобутнім і неповторним, а тому заслуговує на окреме всебічне і ґрунтовне вивчення. Саме знання про рідний край і любов до нього наповнюється особливим змістом, адже вони живуть на землі, з якою пов’язано багато вікопомних сторінок нашої історії.

Надзвичайно важливе пізнавальне і виховне значення при вивченні минулого рідного краю мають археологічні знахідки, які знайдені в поселеннях нашого рідного краю. Адже з них ми дізнаємося, що саме музеїв виступають центрами дослідження, збереження і популяризації давньої історії краю.

Мета та завдання дослідження: ознайомитися з поняттями археологія та археологічні збірки; зробити короткий опис археологічних збірок; розкрити зміст цих збірок. Досягнення поставленої мети передбачає вирішення таких дослідницьких завдань:

· простежити основні віхи археологічних збірок Кам’янського історичного музею; 

· охарактеризувати найбільш важливі археологічних збірок Кам’янського історичного музею; 

· висвітлити рідкісні збірки скіфського періоду у фондах музею;

· проаналізувати історію появи цих збірок у фондах історичного музею міста;

· узагальнити відомості про найбільш цікаві археологічні збірки Кам’янського історичного музею.

    Результати досліджень
В археологічному фонді історичного музею зберігаються значна кількість експонатів, і тому я не ставлю за мету дати аналіз всіх археологічних збірок, а лише найбільш повних та унікальних за своєю науковою значущістю.

Амфора - це конусо​подібний посуд з двома ручками по боках. Старо​давні греки і римляни ви​користовували його для збереження і перевезення різних рідин. На основі цієї знахідки можна вва​жати, та фрагментів посуду та глиняних прясел можна стверджувати, що на території на​шого міста в II-V століт​тях нової ери було посе​лення слов'янського племені, так званої черняхівської культури. Під час прокладання траншеї 
для водопро​воду в місті Кам'янці у кінці вулиці Леніна було знайдено глиняну римську амфору висотою 50 -сан​тиметрів. Вона на диво добре збереглася. 

Сотенне містечко Чигиринського полку - Жаботин (тепер село Кам'янського району Черкаської області) згадується в ба​гатьох історичних джерелах XVII ст. Перша письмова згадка про цей населений пункт, як центр Жаботинського ключа Чигиринського староства відноситься до 1643 р., з 1649 р. це вже сотенне містечко Чигиринського полку.

На жаль час та господарська діяльність людини, майже повністю стерли з лиця землі сліди оборонних укріплень і саму фортецю, однак, ще в деяких місцях можна помітити окремі залишки оборонних споруд, а земля час від часу нагадує цікавими знахідками про минуле козацького містечка Жаботина.

Так навесні 1998 року в господарстві жителя села Жаботина Бердника Я.Л. його дочка, виконуючи сільськогосподарські роботи, знайшла на городній грядці незвичайну річ, яка виявилась унікальною жіночою прикрасою середини XVII ст.
Ця прикраса представляє собою ланцюжок загальною довжи​ною 1320 мм, який складається із 722 кілець діаметром 12 мм, спаяних між собою методом кольчужної зв'язки в три кільця і замкнених у коло діаметром 400 мм. Виготовлена прикраса із білого металу - найвірогідніше срібло, загальна вага 113 грам. На цей ланцюжок методом кільця через отвір причеплені (збереглися) три срібні монети. Однак по місцях залишків дротяних кілець видно, що монет було більше, принаймні не менше шести штук.

Монети, що збереглися, представлені грошовими одиницями українського грошового ринку XVI—XVII ст. і належать до мінних монет Речі Посполитої. Зокрема, коронним грошем Жування Сигізмунда І Старого (1506-1548) з датою 1539 року 209, трояком карбування Сигізмунда III Вази (1587-1632) в ті Ризі у 1619 році  та коронним трояком того ж короля карбованим у 1623 році. Всі згадані монети досить доброго стану збереження, хоча і мають сліди потертості окремих деталей зображення і напису. По вапню наймолодшої монети можна зробити припущення, що знайдена прикраса виготовлена не раніше 1623 року, хоча зрозуміло це умовне датування, так як інші монети, що були на красі відсутні.
Оглядаючи загальний вид прикраси, видно, що окремі кільця деформовані, вірогідніше від пошкодження сільськогосподарськими знаряддями. Сама ж прикраса є чудовим витвором майстра і представляє собою жіноче намисто, прикрашене срібними рами. Можна припустити, що належало воно якійсь заможній козачці середньовічного Жаботина, а потім було заховане, як скарб. 
Одразу після знахідки було проведено детальне обстеження прилеглої території загальною площею більше 3 га, що на даний час є частиною вулиці і присадибних ділянок жителів села. І це обстеження дало досить цікавий комплекс знахідок датованих пізнім середньовіччям, окрема, на присадибних ділянках було зібрано чималу кість фрагментів кераміки, 48 шт. яких є фрагментами датованими по орнаменту серединою XVII поч. XVIII ст. Орна-як правило, розмальований червоним ангобом або геометричним штампом. По типу керамічних виробів це глечики, яки, миски, тикви, макітри, покришки тощо. Аналогічний посуду був знайдений під час археологічних досліджень Переяслава. 

Серед керамічного матеріалу також траплялися і фрагменти з геометричним і рослинним орнаментом подібні до знайдених у Чигирині, Суботові, Мотронинському городищі, а також три фрагменти глиняних люльок з штамповим орнаментом,білого кольору. Також було знайдено і кілька фрагментів гутного скла, однак невеликий розмір уламків не дає точного встановлення приналежності скляного посуду, побутового матеріалу на дослідній території було знайдено: цепу кулю, діаметром 10 мм. очевидно від пістоля, кремінь трапецевидної форми від замка вогнепальної зброї, а також скляну багатогранну прозору намистину з кришталю діаметром 8 мм. Подібний тип намиста був знайдений на полі Берестецької битви 1651 року. 

Також було знайдено бронзову круглу платівку діаметром 30 мм, вірогідніше від кінської збруї, та кістяну накладку від руків'я ножа, подібні ножі походять із поля Берестецької битви, та глиняне циліндричне пряслице темно-синього кольору з трохи звуженим верхом.

Знахідка скарбу, а також комплекс речей, знайдених на прилеглій території, свідчить про знаходження туї в добу пізнього середньовіччя козацької осади, яка безпосередньо підпорядко​вувалась Жаботинській фортеці, так як відстань від місця знахідки до залишків замчища становить напряму 1500 метрів. Це поки що перша знахідка на території сучасною села Жаботин, комплексу культурних залишків доби козаччини.

Унікальними знахідками є алебарда, сокира, наконечник списа ХУІІ століття на території замчища сотенного містечка Жаботин.

Цікавою археологічною збіркою ХVІІ ст.. є скарб який знайдений у 80 роках ХХ ст.. на околиці села Юрчихи Кам`янського району Черкаської області. Складається із 1381 монети (Польського, Литовського, Шведського, Пруського, Прибалтійського карбування датованим 1600-1662 роками. Основна маса це боратінки, соліди, півтораки(чехи).

Висновки

Територія сучасної Кам’янщини була заселена з дуже давніх часів. Поки що археологічні розвідки не виявили тут поселення або стоянки первісних людей кам’яного віку, однак окремі знахідки знарядь праці із кременю трапляються. Можна припустити, що заселення цієї території відбувалося в період 4-3 тис.до н.е. Окремі краєзнавці стверджують, що на території Кам’янського району в басейні р.Сухий Ташлик були відкриті пам’ятки мідно-кам’яного віку, але якихось документальних або речових підтверджень поки що не виявлено.

Археологія - не просто самостійна наука, котра пов'язує мину​ле із сучасним і майбутнім. У багатьох своїх аспектах вона ви​ступає зразком поєднання різних методів дослідження, взаємо​дії й гармонії з іншими науками, роботи над масовим матеріа​лом на величезних територіях у величезному ж хронологічному діапазоні. 

Під час виконання наукової роботи я змогла: простежити об`єктивні закономірності зміни матеріального виробництва;  охарактеризувати речові пам`ятки археології; висвітлити перелік археологічних збірок, що знаходяться в Кам`янському історичному музеї; проаналізувати археологічні збірки музею які виступають центрами дослідження, збереження і популяризації давньої історії краю; узагальнити відомості про археологічні збірки які дали багато цікавого для вивчення минулого нашого краю.

У написаній роботі вперше зробилена спроба комплексно дослідити археологічні збірки, які знаходяться у фондах Кам`янського історичного музею. Детально розглянути періоди перших і наступних знахідок, та їх ролі у формуванні історичного минулого рідного краю.

Таким чином, Кам’янщина, як і вся Черкащина, відігравала важливу роль у формуванні людського суспільства і становленні української народності зокрема.
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Історіографія археологічних досліджень
 на території Кам’янщини
Ємець Денис,  Безверха Т. М.
Актуальність дослідження

Зумовлена тим, що систематизація праць, присвячених археологічним дослідженням на Кам’янщині, деталізує інформацію про особливості розвитку регіону з найдавніших часів та підтверджує, що історія заселення краю прямо пов’язана з формуванням перших слов’янських етнічних та соціально-політичних утворень. 
Мета та завдання дослідження: на основі досліджених джерел проаналізувати теоретичні засади та практичну роботу археологів-науковців, що вивчали залишки  культур на території краю, акцентувати увагу на пріоритетній тематиці їх робіт, систематизувати та узагальнити праці, присвячені археологічним дослідженням на Кам’янщині. Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких    завдань:

· проаналізувати джерельну базу дослідження, що включає узагальнюючі праці з археології, монографії, нариси, статті, окремі публікації в журналах та альманахах;

· дати характеристику археологічних досліджень В.В.Хвойки та О.О.Бобринського;

· узагальнити результати археологічних розвідок та розкопок 40-70-х років;

· охарактеризувати дослідження сучасних археологів.

Результати досліджень

Початком нового етапу досліджень на території Кам’янщини стають 

1980-ті роки. Роботи проводяться під керівництвом Г.Т.Ковпаненко учасниками Лісостепової Правобережної експедиції інституту археології Академії наук України. У 1981 році між селами Жаботин і Флярківка було досліджено курганний могильник, який дав науці цікавий пам’ятник скіфського періоду курган „Червона могила”. Результати досліджень узагальнені в роботі Г.Т.Ковпаненко „Червона могила” біля села Флярківки ”
Відсутність графічної фіксації подібних курганів не дозволяє отримати чітке уявлення про їх облаштування і обряд поховання. Поповнити дану інформацію в певній мірі допомогли розкопки кургану „Червона могила” біля села Флярківка та Жаботинських курганів. Узагальнення археологічних досліджень скіфських курганів, що мають місце на території сучасної Кам’янщини, викладені також у спільній роботі Г.Т.Ковпаненко, С.С.Бессонової, С.А.Скорого „Памятники скифской епохи Днепровского Лесостепного Правобережья”.

Окрім цих досліджень, протягом 1982-1996 років проводилися періодичні розвідки в басейні річки Жаботинки. За цей період було відкрито 20 поселень скіфського та пізньоскіфського часу, датованих VII-III століттями до нашої ери.


Найцікавішим із них є поселення в урочищі Скабове, де прослідковано культурний шар з VII по IV століття до нашої ери із залишками бронзоливарного виробництва. Як вважають провідні скіфологи, територія басейну річки Тясмин в період VII-IV століть до нашої ери являла собою досить густо заселений район, що свідчить про існування тут якогось племінного центру тодішньої скіфської держави.


Археологічні дослідження на території Кам’янського району на початку 80-х років 20 століття проводились також у вигляді любительських розвідок Ляшка Ю. Ю. Саме впродовж 1981-1990 років в околицях сіл Жаботин, Завадівка, Флярківка, Куликівка, Лубенці та Михайлівка ним було відкрито біля 30 археологічних пам’яток, в тому числі і 22 поселення раннього залізного віку, які викликали зацікавленість наукових кіл даної галузі колишнього СРСР.


З 1995 року Ю.Ю.Ляшко, вже як завідуючий Кам’янським історичним музеєм, продовжив археологічні дослідження на території Кам’янського району. В результаті цього було виявлено ще ряд пам’яток різного часу, починаючи від неолітичних часів до середньовіччя. Зокрема були досліджені поселення Черняхівської культури в селах Райгород і Михайлівка, виявлено кілька нових поселень скіфського часу біля сіл Баландино і Грушівка.



У 1997 році сумісна археологічна експедиція Кам’янського історичного музею та Черкаської обласної археологічної експедиції у складі Ляшка Ю., Чорновола Д., Собко О. дослідила курган доби середньої бронзи у північно-західній частині міста Кам’янки. Тут було виявлено поховання ямної культури з трупопокладенням в скорченому положенні жінки.


Археологічні дослідження краю проводяться і в теперішній час. Так в останні роки на території району проводилися археологічні розкопки в урочищі Тарасова Гора біля села Жаботина. Тут експедиція Інституту археології Академії наук України на чолі із кандидатом історичних наук Дараган М. М.  вивчала недосліджені ділянки відомої пам’ятки. Результати досліджень узагальнені М.М.Дараган в роботі „Жаботинський етап раннього залізного віку Дніпровського правобережного лісостепу”. В даній роботі систематизовано та проаналізовано матеріали Жаботинського поселення. Вперше введено до наукового обігу докладні типолого-статистичні характеристики кераміки Жаботинського етапу, що дозволило розглядати його як еталонну пам’ятку раннього залізного віку Східної Європи. Запропоновано структурну схему Жаботинського етапу, 
яка відбиває хронологічний розподіл матеріалів і спрямованість культурних зв’язків. Періодизація і хронологія Жаботинських матеріалів дозволяє максимально узгодити різні культурні явища, а також зробити такий висновок. Інноваційний комплекс Жаботинського етапу – локальне явище, культурогенез якого відбувся в середньому Подніпров’ї в басейні річки Тясмин і в значній мірі переорієнтував населення цього регіону стосовно культурних стандартів. Культурна трансформація матеріального комплексу Жаботина – це випадок фіксації процесу формування нового культурного утворення, що не було завершено.
Підсумовуючи сказане, можна зробити висновок, що Кам’янщина, як і вся Черкащина, відігравала важливу роль у формуванні людського суспільства і становленні української народності. Про це переконливо свідчать знахідки, отримані в результаті археологічних досліджень, що ведуться на території краю вже понад сто років.    

Висновки


Дані археологічних досліджень свідчать про активну участь місцевого населення в складних історичних процесах, що мали місце на Дніпровському Правобережжі, починаючи з найдавніших часів – доби палеоліту до утворення Давньоруської держави, як підсумку розвитку східнослов’янських племен, і в наступних історичних подіях.

Археологічні дослідження на території краю умовно можна поділити на три періоди. Перший період припадає на середину XIX – початок XX століття. Другий період досліджень охоплює 40-70-ті роки XX століття. Початком третього періоду можна вважати активізацію археологічних досліджень на території краю в середині 80-х років XX століття. Досить інтенсивно археологічні дослідження на території Кам’янського району ведуться і сьогодні.

З середини XX століття з’являються фрагментарні публікації з описами археологічних знахідок, що мали місце на території сучасної Кам’янщини. Однією з перших серйозних праць, присвячених дослідженням археологічних пам’яток тодішнього Чигиринського повіту, можна вважати працю Київського губернатора І.І.Фундуклея „Опис могил, валів і городищ Київської губернії”. Лише кінець XX століття для Кам’янщини знаменується початком справді наукових археологічних розробок, пов’язаних з ім’ям В.В.Хвойки. Його увагу привернув ряд курганів побіля сіл Михайлівка, Райгород, Жаботин. Розкопки дали велику кількість археологічного матеріалу, який В.В.Хвойка використав під час написання роботи „Древнейшие обитатели Среднего Поднепровья”.


На початок XX століття припадає археологічна діяльність графа О.О.Бобринського. Саме з його ім’ям пов’язані перші археологічні дослідження в басейні річки Тясмин. О.О.Бобринський на території сучасних Смілянського та Кам’янського районів розкопав близько 300 курганів, зокрема детально дослідив кургани біля сіл Жаботин та Грушівка. Найгрунтовнішою роботою, в якій він систематизував результати власних розкопок, є робота „Курганы и случайные археологические находки близ местечка Смелы” в трьох томах.  


Другий період археологічних досліджень на території Кам’янщини безпосередньо пов’язаний з такими відомими іменами, як І.В.Фабриціус, Є.Ф.Покровська, О.І.Тереножкін, М.І.Вязьмітіна.


Дослідження басейну річки Тясмин І.В.Фабриціус та Є.Ф.Покровською дали можливість зробити вагомі узагальнення методів будівництва скіфських жител, оборонних споруд, а також назву цілому етапу перехідного до скіфської культури часу, який в археологічній літературі дістав назву Жаботинського. Матеріали даних досліджень викладені авторами в роботі „Поселення VII-VI століть до нашої ери в околицях села Жаботина” та інших. З археологічними дослідженнями на території краю була пов’язана робота однієї з експедицій Відділу скіфо-сарматської археології Інституту археології під керівництвом О.І.Тереножкіна.  


Починаючи з 80-х років XX століття, археологічні розкопки на території Кам’янського району проводяться під керівництвом Г.Т.Ковпаненко, С.С.Бессонової, С.А.Скорого, М.М.Дараган. Цікаві матеріали скіфського періоду дали розкопки могильника, що отримав назву „Червона могила”. Довгий час він перебував у центрі уваги науковців, як досить багате джерело інформації. В останні роки працівники Кам’янського історичного музею під керівництвом Ляшка Ю.Ю. та спільно з Черкаською обласною археологічною експедицією дослідили ряд курганів доби середньої бронзи, у результаті чого було значно поповнено фонди музею.
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Магія як єдність релігійної свідомості та дії 
прадавніх українців

Рибалка Ірина, Безверха Т. М.
Актуальність дослідження

зумовлена тим, що найдавніші форми вірувань та елементи світогляду прадавніх українців, серед яких вагоме місце займає магія, зароджуючись ще за часів ранньородового суспільства, пізніше не тільки не зникають безслідно, а й міцно тримаються в масовій свідомості. Саме вони є однією з причин індивідуальних, суспільно-економічних чи політичних дій та вчинків.

Мета та завдання дослідження полягає у з’ясуванні співвідношення між магією та релігією, відслідкуванні змісту магічних дій і засобів його вираження на різних етапах розвитку первісного населення України.  

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· проаналізувати джерельну базу дослідження;

· визначити сутність магії як форми людської культурної діяльності;

· виявити специфічні ознаки магічних дій як засобу подолання незадоволеності людини існуючим середовищем чи відносинами;

· продемонструвати повторюваність магічних дій на початкових ступенях історичного розвитку прадавнього населення території України.

Результати досліджень

Археологічні знахідки трипільської культури, які на перший погляд мають побутове призначення, насправді набували магічного значення у зв’язку з їх місцезнаходженням, що свідчить про набуття звичайними предметами надзвичайних властивостей.


Підготовка магічних речей є складовою частиною обряду, для якого маг-чаклун виготовляє різноманітні зображення з глини, металу, кістки, мушлі. Це забезпечувало його фігурками богів або демонів, ляльками, що заміщували об’єкт чаклунства, речами, що мали символічне значення. Під час розкопок трипільських поселень археологи знаходять, наприклад, різноманітні схематичні антропоморфні амулети, виготовлені з кістки, мушлі, каменя, міді. Перелік матеріалів, що використовувалися в магічних обрядах, мав характер жорстких приписів, а самі обряди включали цілий магічний інструментарій. Найбільш відомі магічні предмети – глиняна скульптура, яка доволі широко представлена в матеріалах поселень трипільської культури, починаючи з найдавніших. Аналіз особливостей фігурок дає підстави виокремити серед трипільської практики низку іконографічних типів, які, вірогідно, не тільки втілювали різні сакральні образи, але й виконували різну роль у магічних обрядах. Моделювання статуеток набуває певних регіональних особливостей. Схематизовані, недбало виготовлені теракоти, особливо із домішкою до глини зерен, ймовірно використовувалися в обрядах жертвоприношень, що супроводжували як складова частина майже всі обрядові дії. Знаходження фігурок та їх фрагментів в ямах на поселеннях свідчить про те, що ми маємо справу з похованням решток жертвоприношень після відправлення обряду, що було звичайною сакральною практикою. Звісно, до наших днів не могли зберегтися трипільські ритуальні хлібці, натомість археологи знаходять їх аналоги, виготовлені із глини. З магічними діями, очевидно, пов’язані й моделі стільців-тронів, які використовувалися під час різноманітних ритуалів. Частина їх має зооморфний, антропоморфний або міксаморфний вигляд. Частину стільців використовували, як сидіння для статуеток, інші були самостійними ритуальними виробами, які втілювали сакральні образи.

Суттю магічних жертвоприношень є звільнення надприродних сил, що дає можливість спілкування з ними. Поняття принесення жертви прямо асоціюється з „освяченням”. М.Мосс вважав, що при всякому жертвоприношенні, яке є магічним ритуалом, об’єкт переходить із сфери мирського у сферу релігійну, тобто він освячується. Всі операції підготовки до обряду спрямовані на концентрацію магічних сил всередині сакрального простору. Місце та час обряду жертвоприношення строго регламентовані.


Грандіозним обрядом жертвоприношення була традиція спалення цілих трипільських поселень. Житла в певний момент, обумовлений священним циклом оновлення Всесвіту, згідно з традиційним ритуалом, заповнювалися побутовим інвентарем, сакральними атрибутами, їжею тощо, спалювалися і символічно перетворювалися на жертовному вогні в будинки померлих предків, які у них мешкали цивілізації, особливо якщо враховувати розміри трипільських протоміст.


Отже, магічні дії багаторазово відтворюються на різних ступенях історичного розвитку суспільства і являють собою сукупність обрядів і ритуалів, пов’язаних із вірою в можливість людини впливати на природний хід подій, довкілля, живих істот, спілкування з надприродними силами. Магія та релігія походять з одного джерела, належать до сфери відчуттів, але перша, на відміну від релігії, є практичним мистецтвом, мета якого – за допомогою обрядів впливати на навколишнє середовище й керувати надприродними силами. 

Висновки


Розвиток умов матеріального життя людей приводить до того, що на певному етапі їхньої історії, в мустьєрську епоху, складаються передумови появи релігії. Вони пов’язані із здатністю абстрактного мислення і фантазії в умовах обмеженості знань відриватися від дійсності, уособлювати таємничі сили довкілля, створювати образи надприродного, викликати віру в його існування та здатність впливати на людину і довкілля. Це були іноді наївні, не завжди чітко визначені первісні вірування, представлені чуттєво-надчуттєвим, а опісля – демоністичними типами. Виникають первісні форми релігії: фетишизм, анімізм, тотемізм. Діяльну сторону первісної релігійності за звичаєм називають магією і розглядають як зародкову форму релігійного культу.


Здійснюючи магічні дії, люди мали на меті впливати на предмети, явища природи, результати дій, навіть потойбічний світ з користю для людини чи цілої громади. Найчастіше ці дійства відбувалися у формі обрядів чи ритуалів.


Суттю магічних жертвоприношень є звільнення надприродних сил, що дає можливість спілкування з ними. Всі операції підготовки до обряду спрямовані на концентрацію магічних сил в середині сакрального простору.

Сліди жертвоприношень з використанням вогню яскраво видно на прикладах магічних ритуалів трипільської культури. Трипільці приносили в жертву в основному хлібці, борошно, тварин. Найурочистішим магічним обрядом трипільської цивілізації була традиція спалення цілих трипільських поселень.


Отже, магія являє собою єдність релігійної свідомості та дії, у ній немовби в концентрованому вигляді проявляється загальна характеристика релігії як специфічного практично-духовного засобу входження людини в світ. Магія та релігія походять з одного джерела, належать до сфери відчуттів, але перша, на відміну від релігії, є практичним мистецтвом, мета якого – за допомогою обрядів впливати на навколишнє середовище й керувати надприродними силами. 
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ІСТОРІЯ МІСТА КАМ’ЯНКИ
Чижик Катерина,  Шамрай О. Г.

Актуальність дослідження

Історія краю – один з найцікавіших напрямків сучасної науки. Обумовлено це тим, що кожен куточок української землі є самобутнім і неповторним, а тому заслуговує на окреме всебічне і ґрунтовне вивчення. Для черкащан знання про рідний край і любов до нього наповнюється особливим змістом, адже вони живуть на землі, з якою пов’язано багато вікопомних сторінок нашої історії.

Надзвичайно важливе пізнавальне і виховне значення при вивченні минулого рідного краю має історія міст і сіл, в яких ми живемо. Адже в них з давніх часів жили, працювали і творили історію люди. Міста завжди були осередками освіти, культури і господарської діяльності, відігравали значну роль у розвитку краю і всієї держави. Саме населені пункти були і залишаються своєрідними точками опори у нашому житті. 

Для мене таким містом є Кам’янка, де я народилася і живу. Тут живуть і працюють мої батьки. Взагалі ж Кам’янка є відомим своїм минулим і сучасним, а головне – своїми  людьми, містом України. Тому вивчення історії Кам’янки набуває особливої актуальності, оскільки це збагатить нас не тільки знаннями про свою ,,малу батьківщину”, а й додасть усвідомлення того, що це місто, як і інші міста та села України, не лише позначка на карті, а вони є, передусім, певним духовним середовищем, де народжувалися, жили і працювали наші предки, створюючи матеріальні і культурні цінності для нинішніх і наступних поколінь.

Мета та завдання дослідження полягає в тому, щоб на основі опрацювання літератури, матеріалів преси, архівних документів та спогадів очевидців розкрити історію, місце і роль Кам’янки в історії Черкащини та держави.

Досягнення поставленої мети передбачає вирішення таких дослідницьких завдань:

· простежити основні віхи історії міста Кам’янки; 

· охарактеризувати найбільш важливі події в історії міста;

· висвітлити особливості соціального та економічного розвитку Кам’янки;

· проаналізувати історію культурно-освітньої сфери міста;

· узагальнити відомості про найбільш відомих кам’янчан, які зробили вагомий внесок у розвиток міста.

Результати досліджень

Розгорнулась велика робота з мобілізації всіх наявних сил і ресурсів на відбудову зруйнованого народного господарства. Повертались додому деякі фронтовики-інваліди, евакуйовані, колишні партизани та інші.

Стояв у руїнах цукрозавод з понівеченими стінами цехів, зі зваленим димарем, а навкруги – згарища, що залишилися від окремих приміщень. Мосту через Тясмин не було. Його німці підірвали при відступі. Зірвали німці і трубу машзаводу. Містечко було зранене. Ріденько біліли розкидані хати, стояли вздовж р. Тясмин, біля цукрозаводу та в центрі. Не було і залізничного мосту, залізниця теж була підірвана. Надзвичайно важким видався 1944-й рік – рік неймовірного трудового піднесення і звитяги українського народу, в тому числі і кам’янчан.

Жіночим потом і кривавими дитячими мозолями добувався солдатський хліб. Труднощі в сільському господарстві були великими. Не вистачало скрізь і всього: техніки, інвентарю, тягла, посівного матеріал і особливо робочих рук. У селах залишалися тільки жінки, діти та люди похилого віку. Чоловіки були на фронті, велику кількість молоді фашисти вивезли в Німеччину та інші країни Західної Європи. Косили, жали, в’язали, скиртували вручну. Працювали від зорі до зорі, нерідко і вночі. Втома валила з ніг, та несхитним був дух людей, щойно визволених від окупації.

У  1944  році  почалась  робота  з  відбудови  Кам`янського  спиртового заводу. В 1946 році підприємство дало першу продукцію. У період з 1951 по 1953 рік будуються нова котельня, турбінне відділення, демонтується нова турбіна потужністю 300 кВт. У 1953 році будується насосна станція. 

У січні 1954 року Кам’янка стала районним центром новоствореної Черкаської області, а у 1956 році її віднесено до категорії міст районого підпорядкування. У 1967 році було побудовано районну поліклініку, клуб спиртзаводу, гуртожиток працівників машзаводу, у 1970 році побудовано кінотеатр “Ювілейний”. У місті створено три житлові мікрорайони з багатоповерховими будинками. 
Кам’янка – невелике українське місто на берегах мальовничої річки  Тясмин. Воно вабить своїх гостей дбайливо збереженою старовиною, тихим гомоном ошатних, заклечаних у зелень вулиць і тінистих парків. Той, хто хоч раз побуває тут, душею торкнеться історії міста, освяченої перебуванням в ньому видатних діячів світової культури, відчує ритм його сьогодення, познайомиться з гостинними і роботящими людьми, ніколи не забуде зустрічі з ним.
 Населення м.Кам’янки  складає 13,5 тис. мешканців. Працюють близько 30 підприємств, зокрема  машинобудівний завод, завод продтоварів тощо. Різнобічна продукція користується заслуженою увагою кам’янчан, експортується за кордон.

Молодіє Кам’янка, розбудовується, кращає. У місті діє 6 банківських установ, низка підприємств роздрібної торгівлі. На освітянській ниві закладають у дитячі душі зерна мудрого і доброго слова 4 загальноосвітні школи, де навчається 1893 школярів, і маємо чудові дошкільні заклади. Окрім цього, у місті функціонує навчально-виробничий комбінат, на базі котрого старшокласники опановують профтехосвітній фах, залучаються до виробничої діяльності. Діє станція юних техніків, будинок творчості для дітей та юнацтва, працюють районна і дитяча бібліотеки. Для дітей з музичним сприйняттям світу  відчинені двері Кам’янської музичної школи ім.П.І.Чайковського, де навчається 147 юних талантів.

У 2009 році Кам’янка святкувала дві визначні дати: 360-річчя з часу заснування та 210-річчя з дня народження генія російської поезії О.С.Пушкіна, життєві стежини якого пролягли тінистими алеями «тихого, милого Кам’янграду…». Місто має протягом останніх двох років сталі традиції, а це дружні відносини із містом Воткінськом, Удмуртія, містом де народився П.І.Чайковський. У листопаді проводиться щорічно дитячий музичний конкурс пам’яті П.І.Чайковського.

Висновки

Рідне місто… Як багато значать для кожного ці такі прості і зрозумілі слова. Адже в місті, як у великому спільному домі, люди живуть, працюють, мріють. Це частка нашої великої Батьківщини, ім’я якій – Україна. З рідного міста беруть початок дороги у велике життя, широкий і незвіданий світ.
Працюючи над науковою роботою, ми вирішили ряд дослідницьких завдань, а саме: простежили основні віхи історії міста Кам’янки від часу його заснування; охарактеризували найбільш важливі події в історії міста; висвітлили особливості соціального та економічного розвитку Кам’янки; проаналізували історію культурно-освітньої сфери міста.

Результат дослідження  надає  можливість використання наведених матеріалів при вивченні історії рідного краю, а також можливе застосування даних у просвітницькій роботі, на уроках історії. Робота має виховне значення, оскільки знання про рідний край формують такі риси як патріотизм, любов до рідної землі, пошана до заслужених людей, які є хорошим прикладом для наслідування.

Таким чином, молоде покоління повинно зрозуміти, що історія починається саме з пізнання і вивчення історії рідного краю. Кожна людина має знати історію свого міста чи села, того краю, де народилася і живе. Адже з історії окремих куточків нашої землі складається славна історія Української держави.
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Матеріали наукових досліджень за 2012 рік

АРХЕОЛОГІЧНІ ПАМ’ЯТКИ ХОЛОДНОГО ЯРУ

Ємець Денис, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.
Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність дослідження зумовлена тим, що Холодний Яр відіграв важливу роль у формуванні людського суспільства і становленні української народності зокрема. Відповідно археологічні пам’ятки Холодного Яру через призму предметів матеріальної культури – решток поселень, могильників, курганів, житлових, господарських, оборонних будівель, культурних споруд, знарядь праці, зброї, предметів побуту, прикрас дозволяють реконструювати широкий ряд аспектів щодо минулого населення Черкащини та й України в цілому.
Мета  та завдання дослідження: на основі досліджених джерел проаналізувати значення археологічних пам’яток Холодного Яру в процесі становлення прадавніх українців, їх вагомість з точки зору отримання якісно нової інформації про економіку, суспільну організацію, світогляд населення краю певних історичних періодів.

Результати досліджень:


У вузькому значенні Холодний Яр – це лісове дубово-ясеневе урочище площею 7 тис. га. Незважаючи на порівняно невеликі розміри даної території, вона надзвичайно багата цінними археологічними пам’ятками. За нашими підрахунками, сьогодні на обліку в Археологічній інспекції стоїть понад сто пам’яток, з них : 12 поселень, 8 городищ, 44 кургани ( Додаток Г). Найвідоміші з них – Мотронинське городище VI-V століть до н.е., Курганний могильник в Холодному Яру, Жаботинське поселення ранньоскіфського часу, кургани та поселення скіфського часу поблизу села Жаботина. В даній роботі ми намагалися акцентувати увагу саме на їх огляді.

У далекому минулому холодноярські ліси обіймали значні простори з півночі на південь, повздовж Дніпра і далеко на захід. Ліси разом з горами, ярами та балками витворили важкодоступну природну фортецю. Задовго до нової ери шукали тут прихистку пращури русів-українців. Досить інтенсивного заселення територія Холодного Яру зазнала в період так званого скіфського часу - VII-III століття до нашої ери. У Середньому Подніпров’ї в даний період виникає ряд городищ – осередків економічного та суспільного життя лісостепового населення. Це був час, коли через скіфську загрозу населенню південного Лісостепу на зміну невеликим городищам чорноліської культури, зведеним від кіммерійців, споруджуються такі могутні укріплення, як Пастирівське, Немирівське, Шарпівське, Буда-Макіївське, Плескачівське [17, с.26].


У кінці VII на початку VI століття до нашої ери один з таких осередків – Мотронинське городище – було засноване на території Холодного Яру між селами Жаботин та Мельники. Розташоване воно на стрімкому узвишші серед густого Мотронинського лісу і «подібно до лісового острова, оточене глибокими, залісненими байраками-ярами» [2, с. 29].


Вся площа городища – близько 200 га, що мала форму неправильного овала, обнесена трьома рядами земляних захисних валів і ровами, які вражають своєю висотою та крутизною. В минулому майже все городище було заліснене віковими деревами. Мотронинське городище завдяки своїм значним розмірам і тій ролі, яку воно відігравало в історичному минулому, в різні часи було об’єктом дослідження краєзнавців, учених. В кінці XIX на початку XX століття городище привернуло увагу В.В.Хвойки.  Він  провів  тут невеликі розкопки. Городище також було обстежене О.О.Бобринським, який вперше опублікував його детальний план. Після перших 7 археологічних з’їздів у Росії було висловлено побажання «зібрати детальні відомості про Мотронинське городище» [15, с.19]. Опис городища мав місце у роботах І.І.Фундуклея та М.І.Похилевича. Тут працювали І.В.Фабриціус, О.І.Тереножкін, В.А.Іллінська. У 1988-1996 роках городище досліджувалося археологічною експедицією «Холодний Яр» Інституту археології АН України під керівництвом С.С. Бессонової та С.А. Скорого, а у 2001-2003 роках українсько-польською експедицією на чолі з С.А. Скорим та Я. Хохоровським. 


Археологічні дослідження засвідчили інтенсивну заселеність майже всієї площі Мотронинського городища: тут знайдені рештки житла, культових ділянок, вогнищ, господарських ям. Окрім цього, навколо городища розташований курганний могильник. Частина курганів є символічними похованнями – кенотафами. Серед вчених, що досліджували могильник, немає цілковитої впевненості в тому, що він належав населенню Мотронинського городища кінця VII-середини V століття до нашої ери. 


Період розквіту городища припадає на другу половину VI-початок V століття до нашої ери. У цей час були зроблені зовнішні оборонні споруди, що вимагало участі великої кількості людей. Раптової загибелі городища не виявлено. Очевидно, його населення з якихось причин переселилося в інші місця [13, с. 117].


За час археологічних розкопок Мотронинського городища, а ведуться вони уже понад 100 років, вченими було виявлено ряд унікальних знахідок. В.В.Хвойко, який проводив розкопки городища у 1898 та 1901 роках, виявив глиняний жертовник круглої форми діаметром 1 метр, що мав вигляд стовпа, верхня частина якого була прикрашена рельєфними концентричними колами. З часом уламки таких жертовників знаходили на різних ділянках городища. Вірогідно, це були святилища общинно-територіальних культів. Також було виявлено в центрі внутрішнього укріплення місце відправлення громадських культів. «Священна ділянка» мала залишки численних жертвоприношень або колективних трапез у вигляді прошарків попелу, сажі, обпалених кісток тварин та глини. Результати роботи українсько-польської експедиції свідчать, що жертвоприношення здійснювалося, зокрема, перед будівництвом рову і валу. Культові залишки знайдені також в ямах, розташованих поряд із житлом: це кістки великої рогатої худоби та уламки 30 глиняних коржів. Вони характеризують світогляд населення, основними заняттями якого були землеробство, скотарство, мисливство. Це підтверджують і знахідки керамічного комплексу, ям-зерносховищ, великої кількості кісток тварин та знарядь праці.


Ще однією унікальною знахідкою є бронзовий шолом кубанського типу. Він є чи не першою знахідкою такого типу в українському лісостепу. Його поява на території городища очевидно свідчить про скіфську експансію. Вироби із бронзи та заліза виготовлялися  і безпосередньо на території городища. Їх якість була досить висока. Для городища характерний багатий керамічний комплекс. Мотронинське городище, на думку дослідників, виконувало не тільки функції оборони і захисту, а й було розвиненим виробничим, торговельним центром. Воно, як і інші притясминські городища, зв’язувало чорноморські грецькі міста, в першу чергу Ольвію з дніпровським лівобережжям – ріками Сулою і Ворсклою. Знахідки грецьких товарів на городищі, зокрема великої кількості уламків амфор, свідчать про жваві торгівельні зв’язки [17, с. 28].


Археологічні розкопки на городищі виявили також матеріали інших культур: черняхівської, пеньківської, ранньослов’янської культури, культури давньоруського часу та артефакти XVIII століття.    

Серед густого листяного лісу на захід та південь від Мотронинського городища розташований курганний могильник. Першим звернув на нього увагу граф О.О.Бобринський у кінці XIX століття. Він же зобразив план могильника, який включав 23 кургани. У 1899 році В.В.Хвойко та Б.І.Ханенко розкопали кілька курганів, але конкретна інформація про результати цих розкопок не збереглася. В 1988 році експедицією «Холодний Яр» було досліджено територію могильника, що дало 60 насипів, які утворюють три курганні групи: 
Східну, Центральну та Західну. Експедицією було розкопано десять курганів. Майже всі кургани споруджені в один прийом із червонуватого грунту. В насипах зустрічалися кістки тварин, фрагменти посуду, грудки глини, вуглики – рештки поховальної церемонії. Тут же мали місце кенотафи – символічні поховання, тобто кургани з відсутніми поховальними спорудами. Розкопані кургани датуються IV-V століттями до нашої ери. Проведені дослідження могильника викликали сумніви серед науковців щодо належності його населення до Мотронинського городища. Наприклад, окремі могили датовані часом більш пізнім, ніж час функціонування городища.

В 2001-2003 роках в ході роботи українсько-польської експедиції на чолі зі     С.Скорим та Я. Хохоровські був досліджений найбільший курган «Скіфська могила», в якому виявлено  дві гробниці. Над центральною гробницею була споруджена шатрова конструкція. Тут було поховано одного чоловіка та двох жінок. У боковій гробниці було поховано багатого скіфського воїна, його хлопчика-слугу та бойового коня. На думку вчених, всі поховані в кургані були членами однієї родини. Як залишки тризни було знайдено бронзовий казан і античну миску, а також точильний камінь з ручкою, що була прикрашена золотою платівкою. У боковій гробниці було знайдено п’ять комплектів кінського спорядження, які складалися із залізних вудил, варварок, бронзових бляшок у вигляді голови лося, залізних налобників та іншого. На курганному могильнику, який за новими підрахунками має 72 кургани, було розкопано ще п’ять курганів, два з яких виявилися кенотафами. Цікаві матеріали дав один з курганів. Там виявлено сліди обряду поховання, раніше не відомого на Мотронинському курганному могильнику – кремація на стороні та захоронення кальцинованих кісток та решток поховального вогнища в ямці. До того ж це поховання датовано VII-VI століттями до нашої ери і є найбільш раннім серед 27 досліджених на могильнику. Під час роботи українсько-польської експедиції було здійснено дослідження валу зовнішньої системи оборони городища. В південній частині траншеї було знайдено скупчення кісток тварин, яке визначено вченими як жертвоприношення перед початком будівництва валу і рову [13, с.78].
Жаботинське поселення ранньоскіфського часу на Тарасовій Горі було відкрите у 1950 році Є.Ф. Покровською та М.І. Вязьмітіною. Протягом 6 років велися розкопки поселення середньодніпровською експедицією Інституту археології Академії Наук УРСР. Тарасова Гора зацікавила свого часу О.І.Тереножкіна та В.І.Іллінську,    Г.Т.Ковпаненко.    Вже  у  2006    році     поселення       досліджувала М.Н. Дараган. Жаботинське поселення відноситься до ранньозалізного віку та датується VII-початком VI століття до нашої ери. Поряд з Тарасовою Горою мало місце ще одне  підвищення, яке використовували під поселення в половині VI століття до нашої ери. В окремих місцях зустрічаються предмети V століття до нашої ери [16, с. 55].

Перший культурний горизонт поселення характеризує культуру перед- скіфського часу, другий – ранньоскіфського періоду, який отримав в науці назву Жаботинського в історії раннього залізного віку України [16, с.57]. Як металевий так і керамічний матеріал поселення підтверджує, що за часом воно безпосередньо йде за городищами і селищами чорноліського типу, з якими, як зазначає Є.Ф.Покровська, стоїть в генетичному зв’язку. Основним заняттям мешканців поселення було землеробство, поряд з ним розвивалося скотарство. Серед ремесел провідне місце належало гончарству. Житла мали вигляд великих напівземлянок та землянок, розташовувались по кілька штук поряд один з одним. В 1953 році на поселенні був відкритий найдавніший комплекс – каркасне помешкання з впущеною в грунт основою [16, с.59]. 

За дослідженнями 2006 року, проведеними М.Н.Дараган, з початком Жаботинського етапу в Дніпровському правобережному Лісостепу ведучим житлом стає наземна каркасно-глинобитна споруда. Унікальною знахідкою на Жаботинському поселенні було відкриття в 1962 році Є.Ф.Покровською глиняного жертовника, поверхня якого була прикрашена концентричними півколами, лініями меандру, зробленими по сирій глині, а потім добре обпаленій. Такі культові споруди зустрічались і в інших поселеннях Середнього Подніпров’я. Вони були присвячені божествам родючості. Це підтверджує думку, що в даний період відбувається заселення регіону землеробськими племенами [16, с. 61]. Біля будівель археологи знайшли скупчення культурних решток. Дерев’яні стіни обмазувались з двох сторін глиною, іноді розмальовувалися червоною фарбою. Поруч з житловими спорудами розташовувались надвірні печі, зольники, господарчі ями. На території Тясмина ще не було відомо місць поселення, на яких керамічний комплекс в цілому був би представлений так багато і різноманітно, як на Жаботинському селищі [16, с 63]. Більшість знахідок на поселенні становлять уламки і цілі форми глиняного посуду двох типів – грубого товстостінного (кухонного) та лощеного (столового). В першій групі переважають банковидні посудини та корчаги із погано вимішеної глини з домішками кварцу. Лощені посудини – черпаки, кубки, миски, корчаги, виготовлені з добре вимішеної глини, мають старанно вилощену поверхню, переважно чорного кольору, прикрашену заглибленим орнаментом у вигляді ліній та заштрихованих геометричних фігур. Іноді орнамент затертий білою пастою. Висока техніка виробки переважної більшості ліпних посудин, знайдених на цьому поселенні, як великих так і малих розмірів, велика різноманітність місцевих форм, багатий геометричний орнамент, який досягає тут великої складності – все це виділяє Жаботинське селище з ряду інших і свідчить про високий рівень розвитку керамічного ремесла і про художні навики виконавців [19, с.15]. Численну кількість знахідок становлять залізні знаряддя праці. Є свідчення розвитку бронзоливарного виробництва. При розкопках були знайдені бронзові наконечники стріл листовидної форми із шипом, бронзові вудила, булавки, підвіски-лунниці. Бронзові предмети, знайдені на селищі, зберігають в собі риси епохи бронзи і характерні для епохи раннього заліза. Вони свідчать про продовження зв’язків території Середнього Придніпров’я з культурами Заходу (комарівська, лужицька, висоцька) та південного Сходу (Кавказ).

Археологічні розвідки та розкопки навколо Жаботина розпочалися ще наприкінці XIX століття. Започаткував їх першовідкривач пам’яток трипільської, зарубинецької, черняхівської культур В.В.Хвойко. Він дослідив курган, в якому виявив бронзові вудила, кістяні пряжки від кінської упряжі та надзвичайно цікаві чотири платівки із кістки з вирізьбленим на них зображенням лосів і птахів із довгими дзьобами.

Голова імперської археологічної комісії граф О.О.Бобринський також проводив розкопки Жаботинських курганів. Вони збагатили скарбницю археолога-мецената, що складалася із 1000 розкопаних власним коштом курганів, могил, поселень. Один із курганів, розкопаних О.О.Бобринським, являв собою склеп зі стінами, обставленими  дерев’яними колодами. Збереглася також гробниця, в якій поряд з кістками була знайдена зброя – бронзові наконечники стріл так званого Жаботинського типу, частина ножа, кам’яна булава. Окрім цього знайдено уламки посуду з вишуканим орнаментом, пастове та янтарне намисто, дві золоті пластинки у вигляді лежачих ланів або лосів. Матеріали, зібрані О.О.Бобринським під час розкопок курганів Жаботинської групи, є цікавою джерельною базою для вивчення різних проблем історії давнього населення регіону [15, с.32].


Пізніші розвідки та розкопки Жаботинських поселень і курганів пов’язані з іменами таких відомих археологів, як І.В.Фабриціус, Є.Ф.Покровська, В.А.Іллінська, О.І.Тереножкін. Епонімні пам’ятки – Жаботинські поселення та кургани, розташовані саме на території Холодного Яру, дали назву цілому етапу перехідного до скіфської культури часу. Лише тут виразно простежено безперервну лінію розвитку культур від перед скіфського часу – чорноліська культура до найранішого скіфського  - так званий Жаботинський етап. Отримана в результаті археологічних досліджень інформація робить більш глибоким аналіз особливостей чорноліської культури, населення якої, можливо, було однією з ланок у тривалому процесі складання праслов’янської людності.

У басейні річки Жаботинки в результаті періодичних розвідок було виявлено 20 поселень скіфського та пізньоскіфського часу, датованих VII-III століттями до нашої ери. 
Найцікавішим із них є поселення в урочищі Скабове, де прослідковано культурний шар із VII по IV століття до нашої ери із залишками бронзоливарного виробництва. Як вважають провідні скіфологи, територія Холодного Яру в цей час являла собою досить густо заселений район, що свідчить про існування тут певного племінного центру тодішньої скіфської держави [19, с.12].

Висновки:

Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені завдання, ми прийшли до таких висновків: природно-географічні умови Холодного Яру сприяли заселенню та господарському освоєнню людьми даної території з найдавніших часів. Це, насамперед, зумовлено зручним географічним розташуванням земель на порубіжжі Лісостепу і Степу з одного боку і Дніпровського Правобережжя та Лівобережжя з іншого. Рельєф Холодного Яру горбистий, з великою кількістю глибоких балок, з крутими схилами, що відігравали роль природних фортець для населення. Важливим фактором для життєдіяльності людей була наявність на даній території близько 150 джерел, струмків та річечок. Окрім того, Холодний Яр завжди був складовою найродючішої екосистеми. Унікальний природний ландшафт, надзвичайно багата рослинність, цілющі джерела створили сприятливі для життя кліматичні умови. 

Територія Холодного Яру надзвичайно багата на археологічні пам’ятки різних історичних періодів. Вони представлені поселеннями, городищами, курганними групами, поодинокими курганами, валами, ровами, підземними та наземними спорудами, скарбами матеріальної культури – керамікою, знаряддями праці, зброєю, прикрасами. Відносяться пам’ятки, зокрема, до періоду неоліту, енеоліту, давньоямної культури, білогрудівської культури, скіфського часу, зарубинецької, черняхівської культур та пізніших періодів.

В період неоліту в межах Чигиринського району залишили слід дніпро-донецькі племена, основою господарства яких було полювання й рибальство, зароджувалося раннє землеробство та скотарство. 


Особливою пам’яткою європейського значення нео-енеоліту є поселення Молюхів Бугор. Культура Молюхова Бугра являє собою унікальне явище в історії України, так як його мешканці контактували з північними мисливцями, західними землеробами, південними та східними скотарями. Пам’ятка зберегла майже в недоторканому вигляді культурні шари та об’єкти неолітичного та енеолітичного періодів. Це дає археологам можливість прослідкувати послідовну зміну історичних періодів, підтвердити загальну лінію історичного розвитку даного суспільства в 5-3 тисячоліттях до нашої ери на території України і Східної Європи та уточнити його окремі моменти стосовно культурно-економічного розвитку.


Серед пам’яток Холодного Яру є унікальні, занесені до списку пам’яток археології національного значення. Це такі як поселення ранньоскіфського часу Тарасова Гора, Мотронинське городище скіфського часу, Суботівське городище білогрудівської та чорноліської культур. Як багатошарова пам’ятка, воно включає також шар зарубинецької культури. Цікавими для дослідників є такі пам’ятки, як поселення давньоямної культури Десятини, яке знаходиться в Чигиринському районі, поселення скіфського часу в урочищах Дерчаков та Підлисенкова Гора поблизу села Жаботин, курган «Червона могила», що належить до поховань скіфської знаті, розташований біля села Флярківка. Окремі археологічні пам’ятки Холодного Яру відомі не лише в Україні, а й у Європі та у світі.


У «вузькому розумінні назви» Холодний Яр – це лісове дубово-ясеневе урочище площею 7 тис. га. Однією з найбільш відомих та досліджених з поміж холодноярських пам’яток є Мотронинське городище скіфського часу. За скіфського часу в Середньому Подніпров’ї існувало декілька великих городищ, що були центрами економічного, суспільного, духовного життя лісостепового населення. В Холодному Яру таким городищем було Мотронинське. На думку дослідників, городище виконувало не тільки функції оборони і захисту, а й було розвиненим виробничим, торговельним центром. Розкопки городища ведуться уже понад сто років. За цей час вченими досліджено ряд унікальних знахідок, що сприяло розширенню характеристики землеробського населення лісостепу скіфського часу та пізніших періодів. 


Поряд з Мотронинським городищем розташований курганний могильник. Його розкопки поповнили інформацію про особливості окремих поховальних обрядів.


В околицях села Жаботина розташовані скіфські поселення та кургани скіфської знаті. Надзвичайно цікавою археологічною пам’яткою скіфського часу є курган «Червона могила», розташований біля села Флярківка. Його розкопки розширили інформацію про обряд поховання та особливості облаштування ідентичних курганів. Подібні археологічні пам’ятки є досить рідкісним явищем, в основному вони трапляються на Дніпровському Лісостеповому побережжі. 
  


Отже, інформація, отримана в результаті розвідок та розкопок археологічних памя’ток, що розташовані на території Холодного Яру, дає можливість глибше проаналізувати особливості життя населення періоду нео-енеоліту, чорноліської, зарубинецької, скіфської та інших культур, які становили ланки тривалого процесу складання праслов’янської людності.
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АВАНГАРДНИЙ  НАПРЯМ  У  ВИШИВАННІ  ВЕРБІВСЬКОЇ  МАЙСТЕРНІ НА  КАМ’ЯНЩИНІ
Чижик Катерина, Шамрай О.Г.
Кам’янська загальноосвітня школа І-ІІІ ступенів №1
Актуальність дослідження:

            З давніх-давен жила традиція прикрашати одяг, житло вишивкою, яка мала магічне значення. ЇЇ коріння губиться ще в дохристиянських культурах. Про це свідчить символічне значення вишитої тканини та її орнаменту.

З плином століть магічне значення вишитої тканини стерлося з народної пам’яті і в її використанні стали переважати естетичні функції: вишиті на комірі і рукавах орнаменти стали підкреслювати крій сорочки. Кількість вишитих тканин у хаті свідчила про достатки родини.

Під руками народних майстринь простий шматок домотканого полотна ставав справжнім витвором мистецтва. А вишиванням займалися всі жінки для потреб своєї родини; його навчалися з дитинства. Це був один з найпоширеніших у селянському середовищі домашній художній промисел.

Вишивка – один з масових і найбільш улюблених видів народного мистецтва. Вона є складовою частиною народного костюма, активно використовується у сучасному одязі, надаючи йому своєрідної неповторності. Вишиті вироби органічно увійшли до побуту людей, прикрасили сучасний інтер’єр [11, c.264].

Вишивка з прадавніх часів органічно ввійшла в життя народу, втілюючи в собі його найвищі естетичні принципи, ідеали краси, добра, прагнення до прекрасного, витонченого, довершеного. Попередні покоління залишили нам у спадок величезне багатство і наш обов’язок – не тільки не втратити нічого з неоціненних скарбів, а й вивчити, примножити їх і передати наступним поколінням. 

Мета та завдання дослідження є історія та особливості вишивання в регіонах
України, діяльність першої вишивальної майстерні на Кам’янщині.
Дослідження полягає в тому, щоб узагальнити, систематизувати зібрані матеріали, дослідити надбання старших поколінь. Висвітлити особливості вишивання рідного краю та вплив вишивки на продовження традицій попередніх поколінь.

Результати дослідження: 

З кінця ХІХ початку XX століття в Україні відбуваються процеси формування різноманітних художніх напрямів в образотворчому мистецтві й активної співпраці провідних художників-авангардистів з народними майстрами, їх звернення до символічної мови народної творчості. Ці взаємовпливи привели до глибоких структурних видозмін, пов'язаних з народженням цілого напряму українського модерну, авангарду. 

В Україні зусиллями творчої інтелігенції, меценатів створюється розгалужена мережа майстерень, в яких генеруються й реально втілюються новітні ідеї. Майстерні у Вербівці та у Скопцях були тими центрами, де викристалізовувалися нові ідеї синтетичного мистецтва, а згодом — супрематизму. Супрематизм (від лат. supremus — найвищий) — формалістична течія в мистецтві XX століття, різновидність абстракціонізму [17].
 Увага авангардистів до народної селянської творчості була програмною і сприяла інтенсивнішому оновленню пластичної мови, демократичній спрямованості, брала участь у формуванні специфічної мови супрематизму, його «лексики», а також мала вплив на творчість таких видатних народних майстрів, як Ганна Собачко, Параска Власенко, Євмен Пшеченко, Василь Довгошия. Згодом ці пошуки несподівано проявлять себе у творчості геніальної художниці-примітивістки Марії Примаченко.
Давнє мистецтво виявилося співзвучним сучасності в методах духовного виживання, вмінню переключатись з «високого» духовного регістру на «низький» тілесний, породило сучасні декоративні утилітарні речі високої художньої вартості, сприяло формуванню нових напрямків у мистецтві вишивки, поєднанню традицій і модерну.

В кінці ХІХ - на початку ХХ століття, Вербівська селянська художня артіль стала своєрідною ультрасучасною мистецькою  лабораторією, орієнтованою на авангардний дизайн. Н.М.Давидова, залюблена в народне мистецтво і віддана ідеї впровадження принципів авангарду у практику виробництва ужиткових речей, ставила за мету кардинально змінити сучасний побут, привнести в нього елемент справжнього мистецтва. Для втілення своїх планів вона залучила до співпраці відомих художників-авангардистів Олександру Екстер, Казимира Малевича, Олександра Архипенка, Сергія Ястребцова, Євгенію Прибильську, Ніну Генке-Меллер, Любов Попову, Івана Пуні, Ольгу Розанову, Георгія Якулова та інших. Завдяки такій співпраці, абстрактний живопис було втілено у речах кустарного виробництва., які набули високої художньої вартості. Синтез народного і авангардного мистецтва виявився надзвичайно плідним для формування художніх особистостей селянських майстрів Євмена Пшеченка і Василя Довгошиї, чиї імена добре відомі у мистецькому колі. 

Вишивки, створені за ескізами художників, що гуртувалися навколо Вербівки на початку ХХ століття, були виявом естетичної системи модерну з художньою виразністю звичної форми предмета або одягу. Увага митців звернута до особливостей вишивки гладдю, всі роботи є перенесенням живописного малюнка на полотно за допомогою техніки гладі різнокольоровим шовком. Однак майстри  Наталії Давидової шукають, вбирають в себе нові естетичні враження, створюють малюнки, які відповідають художнім уявленням напруженного за ритмом XX століття, прагнуть декоративності й експресії форм і образів, живописного вільного вирішення орнаменту, чистоти кольору. Вони спілкуються з художниками різних течій, експонуються на виставках сучасного мистецтва в галереї Лемерсьє (Москва) поряд з Костянтином Коровіним, Олександром Головіним, Казиміром Малевичем, Олександрою Екстер.
 Серед народних майстрів, випестуваних Наталією Давидовою і Олександрою Екстер, були народні самоуки Василь Довгошия та Євмен Пшеченко. За ескізами Н.Генке-Меллер, К.Богуславської, Н.Давидової, К.Малевича, Л.Попової, І.Пуні, Г.Якулова селянки Вербівки вишивали різноманітні за призначенням речі. Найоригінальніші з них представили О.Екстер та Є. Прибильська. В Москві 6—9 грудня 1917 року відбулася друга виставка сучасного декоративного мистецтва, на якій експонувалося понад 400 зразків вишивок, виконаних майстринями Вербівки за ескізами майже всіх художників-супрематистів. На жаль, збереглися лише дві роботи Н. Генке-Меллер та ескізи Л. Попової, зроблені для вишивальниць Вербівки. Вони свідчать про експериментальні пошуки під час створення композицій, в яких предметна форма конструювалася з різноманітних геометричних об'ємів, побудованих на поєднанні контрастних кольорів [9, с.4].

 Творчість митців, об'єднаних навколо Н.Давидової та О.Екстер, заклала новий напрям у мистецтві, зокрема у вишивці. Фольклорний архетип народного мислення вони підняли на космічний рівень планетарного значення.

 У 1915—1917 роках у Вербівці Наталя Давидова з Казиміром Малевичем розробляє нові принципи моделювання одягу, що було невід'ємною частиною завдань, які постали перед мистецтвом нової епохи. З подальшим наступом тоталітарного режиму експеримент творчого контакту художників-авангардистів з народними майстрами всіляко замовчувався, роботи знищувалися, більшість митців змушена була емігрувати. Ця творча співпраця, що ввела українське народне мистецтво у світовий контекст, залишилася втраченою парадигмою XX століття. 
У своїх роботах народні майстри та художники використовували «полтавську гладь» та «художню гладь». Вишивали кольоровими нитками муліне у дві-три нитки або крученим шовком. Цей шов найчастіше застосовують в узорах рослинного орнаменту. Напрямок стібків може йти за формою мотиву, тобто збігатися з напрямком жилок листків чи пелюсток, або ж паралельно горизонтальним ниткам тканини. Щоб заповнити яку-небудь форму орнаменту, прокладають довгий стібок від контуру однієї сторони елемента рисунка до контуру другої сторони, а щоб стібок (довжина його може досягати 3см) щільно прилягав до тканини, його прикріплюють кількома косими стібками, виводячи голку справа від прокладеної нитки. Потім поруч із стібком прикріплення роблять другий довгий стібок і також прикріплюють його косими стібками. Так продовжують вишивати, поки не заповниться вся форма орнаменту. Якщо кріпильні стібки розташовані на одному рівні, то з вивороту будуть маленькі стібки, розкидані без будь-якого порядку. Можна кріпильні стібки вишивати на одному рівні. Щоб заповнити яку-небудь форму орнаменту, прокладають довгий стібок від контуру однієї сторони елемента рисунка до контуру другої сторони, а щоб стібок (довжина його може досягати 3см) щільно прилягав до тканини, його прикріплюють кількома косими стібками, виводячи голку справа від прокладеної нитки. Потім поруч із стібком прикріплення роблять другий довгий стібок і також прикріплюють його косими стібками. Так продовжують вишивати, поки не заповниться вся форма орнаменту. Якщо кріпильні стібки розташовані на одному рівні, то з вивороту будуть маленькі стібки, розкидані без будь-якого порядку. Можна кріпильні стібки вишивати на одному рівні [3, с.367]. 

Вперше вироби вербівських майстрів були представлені на Першій Південно-руській виставці прикладного мистецтва і кустарних промислів у 1906 році, яку влаштував Київський художньо-промисловий і науковий музей. Серед кращих майстрів були відзначені і вербівські майстрині – В.Прозорова і Л.Бондаренко, які були нагороджені малою срібною і бронзовою медалями. Великий успіх виставки, цікавість публіки до народної творчості спонукали до створення Київського кустарного товариства, головою якого було обрано Н.М.Давидову і яке проіснувало 10 років.

Друга виставка, яка відбулася в 1909 році в Києві, показала, що вироби майстрів Н.Давидової були орієнтовані на сучасний дизайн. За представлення робіт і сама художниця була удостоєна срібної медалі.

1913 року у Петербурзі на Другій Всеросійській кустарній виставці були також твори майстрів з Вербівки, що працювали за ескізами професійних митців.

У листопаді 1915 року з почину Н.Давидової, Є.Прибильської, О.Екстер, К.Малевича, Н.Генке у Москві, в галереї Лемерсьє відбувся показ «Сучасного декоративного мистецтва Півдня Росії», де були представлені вироби селян, що вивчали декоративне мистецтво в школах Вербівки і Скопців, а також килими, подушки, шалики, пояси, вишиті ними за ескізами Н.Давидової, Є.Прибильської, О.Екстер, К.Малевича, Н.Генке та інших. Особливий інтерес викликали роботи Є.Пшеченка з його футуристичними напрямками та «казкове» малювання В.Довгошиї [8, с.43]. 
Саме в цей час у пошуках художників-примітивістів відбувся цікавий процес переосмислення творчих першоджерел. Відома в майбутньому художниця Ганна Собачко писала у своєму листі: «У нових своїх композиціях я вирішила будуватися більше на сучасному селянському матеріалі, рушнику, писанці, а не на XVIII столітті, і, крім того, залучити до справи компонування самих вишивальниць. У поглядах на прихилення селян ми зійшлися з художницею Н.М.Давидовою. У Давидової почала збиратися чудова колекція селянських малюнків. До компонування для вишивок вона закликала, крім того, багатьох на той час лівих митців, як то Любов Попову, Олександру Екстер, Ольгу Розанову, Якулову. Шукали колір і динаміку» [1, c.60].
На виставці сучасного декоративного мистецтва в Москві: «Особливо відрізнялися твори Євмена Пшеченка з Вербівки, на яких виразно відбивалися шукання професійних майстрів, теж тоді експонованих – Ніни Генке та Наталії Давидової, Казиміра Малевича та Олександри Екстер, Івана Пуні та Георгія Акулова. Всі ці художники працювали для Вербівки. Наслідком їх пошуків стало мистецтво Євмена Пшеченка з його «футуристичними фіґлями», а також Василя Довгошиї.

У 1917 році Н.М.Давидова влаштувала Другу виставку сучасного декоративного мистецтва у Москві в салоні Михайлової. 17 грудня на її закритті з доповіддю «Вербівка» виступив В.Маяковський. Вперше були показані селянські малюнки і вишивки з тих, що не були копією з старовини. Виставка викликала багато відгуків у пресі. Критик Я.А.Тугенхольд в «Русских відомостях» писав: «Яка перемога! Селянські малюнки і вишивки вже не вульгарні (як декому здавалося раніше) після виставок у Москві, Києві, Полтаві і навіть у Берліні».

У 1918 році в Києві Н.М.Давидова разом з Є.І.Прибильською заснували майстерню іграшок. Працювала Наталія Михайлівна в Одесі, Москві. Разом з Вірою Мухіною розробляли дизайн форми червоноармійців. Загибель сина спонукала її в 1920 році полишити межі батьківщини, оскільки чоловік з двома синами вже жив за кордоном ще з 1917 року. Останні роки художниця провела в Берліні, Парижі. Окупація України денікінцями і більшовиками змусила О.Екстер і Н.Давидову переселитись до Москви, де вони на початку 20-х років з успіхом працювали в ательє мод «Москвошвея» спільно з Ламановою і Мухіною, створюючи новий радянський костюм на основі народного традиційного [4, c.92,444]. 

Олександра Екстер часто приїздила до Вербівки і була «зачарована роботами  селянських майстрів, їх чистими, святковими кольорами». «Екстер була зачарована чистими, як свято, кольорами мальовок селянських майстрів, зокрема Євмена Пшеченка з Вербівки. Колір, форма, ритм, першоелементи художнього порядку з вражаючою наочністю передавали на площині аркуша то вселенську радість, то жорсткий сум. З української глибинки повіяло відсвіжуючою енергією – порятунком від безвільності, втоми, знекровленої перевитонченості, що роз’їдали мистецтво початку століття» [2, c.170].

На вірші Дмитра Давидова «Как только восток побелеет», «Небо без звезд, ночь без луны», «Осеннее солнце» (орus  32) Кароль Шимановський  написав музику. 

У Вербівському маєтку Давидових (Додаток Ґ) часто бували польський письменник Я.Івашкевич, відомий піаніст Артур Рубінштейн, і тоді там панувала неповторна творча атмосфера і взаєморозуміння [16, c.140-142].

На жаль, в сучасному селі не збереглося нічого із садиби Давидових. В  20-х роках був зруйнований будинок, зникли прекрасний сад і фонтан, перестала існувати майстерня, і лише в людській пам`яті живе його історія, пов`язана з всесвітньовідомими іменами.

Життя майстерні села Вербівки Чигиринського повіту (нині Кам‘янського району), виявилося тривалішим і має свою біографію.

Працюючи над темою діяльності Вербівської майстерні народних промислів, я побувала в Музеї народної вишивки, де я познайомилася з цікавою фотокарткою 1908 року, подарованою вербівчанкою Ольгою Довгошеєю, мати якої працювала бригадиром у майстерні Давидової. Це фото робочого процесу, на якому зображені три жінки з паперовими ескізами (подібно до рушників) і одним вишитим виробом на темній тканині досить великих розмірів, подібній на хустку або скатертину, густо зашиту рослинним орнаментом м‘яких окреслень. Дві з цих жінок – у народному вбранні, з кораловим намистом – це зовсім юна, Настя Заболотня, і жінка років тридцяти – Чепельська. Третя ж молода, елегантно вдягнена жінка, що на фото зображена праворуч, ймовірно Наталія Давидова. Інше унікальне фото 1915 року, на якому зображений колектив вишивальниць артілі, мені довелося ідентифікувати у фондах Кам’янського державного історико-культурного заповідника. На цьому фото постає більше тридцяти жінок в національних костюмах, а поміж них в центрі дві особи у світському вбранні. Якщо порівняти ці два фотознімки, часова різниця між якими становить близько семи років, та зробити аналіз типажів з врахуванням часового фактору, то дійдемо висновку, що молода жінка з першого фото і та, що зображена на колективному - це Наталія Давидова. Романтична особа приємної зовнішності, зображена на цьому ж фотознімку зліва від неї – це, швидше за все, її київська подруга, відома українська художниця Олександра Екстер, яка, за деякими науковими публікаціями, перебувала в цей час в Україні, сприяла організаційній діяльності Давидової. Відомо також, що вони разом подорожували на художні виставки Москви, налагоджували творчий контакт з художниками-новаторами. 
Отже, мені вдалося вперше зробити певні свої висновки щодо робітниць майстерні, її засновниці та відомої художниці Олександри Екстер і певною мірою атрибутувати фото. 

Сьогодні ще є продовжувачі творчості вербівських майстринь, які так само невтомно та віддано вишивають протягом всього свого життя, продовжуючи традиції попередніх поколінь. Це жителі с. Вербівки, с.Лебедівки. 

Висновки:
Сьогодні, як і сотні років тому, не старіє стародавнє мистецтво вишивки в Україні. Зустрічає Україна дорогих гостей хлібом-сіллю тільки на вишиваному рушнику і у вишитих українських костюмах. 

У першій частині роботи проаналізовано історію виникнення вишивки в Україні та висвітлено особливості вишивки в різних регіональних аспектах. Підсумовано, що у багатьох осередках України працює чимало талановитих вишивальниць, творчість яких відзначається смаком і оригінальністю. При створенні своїх композицій вони спираються на багаті традиції української вишивки, збагачують їх новими надбаннями.

Охарактеризовано історію виникнення першої вишивальної майстерні на Кам’янщині та авангардний напрямок у вишивці Вербівської артілі. Простежено сучасну вишивку, ретроспективі традицій попередніх поколінь. 

Досліджуючи історію розвитку вишивки на території Кам’янщини, я дійшла висновків, що хоч і десятиліття відділяють сьогодення від часу роботи артілі у с.Вербівці, але вишивальниці, які починали працювати у майстерні, на щастя, живуть серед нас. Це жителька м. Кам’янки П.Я.Шматко, яка пронесла уміння вишивати через усе життя, бо, за її словами, вишивка – це «все». Що не робила б жінка, а думки одні: швидше б взятися за полотно, щось придумати своє і мережити нитками, добирати палітру до свого смаку. Різними техніками володіє майстриня, але найбільше полюбляє вишивати хрестиком. І скільки виробів народилося у її умілих руках: килими, рушники, картини. Є роботи Параски Яківни у різних країнах, як згадка про Україну. 
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Експонувалися вишиванки майстрині у картинній галереї Кам’янського державного історико-культурного заповідника м. Кам’янки, у дитячому садку № 3, у драмтеатрі м. Черкас, ЧНУ ім.Б.Хмельницького, Черкаському обласному краєзнавчому музеї (Додаток І).

У школах на уроках трудового навчання гостями є вишивальниці. Вони показують свої роботи, дарують їх для класу, вчать дітей цій кропіткій і прекрасній праці.
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Минуть ще роки, десятиліття, століття, а мистецтво вишивки буде завжди актуальним, бо криниця народних традицій невичерпна. 

Розглядаючи роботи митців Вербівської артілі, я  простежила вплив глибинного українського фольклору на творчість митців майстерні, який настроює на сутність життя, відчула його біологічний ритм, що одухотворює і психолізує все навколо, грає з часом і простором. За допомогою парадоксів він вщент розбиває жорстокі нормативи буденності, повертаючи їй дитячу свіжість і святковість – саме на цій міцній основі, я впевнена, створювалися вербівські вишивки. Сидоренко Василина Венедиктівна (1910р.н). вишивальниця Вербівської майстерні, нині й проживає у с. Вербівці Кам’янського району Черкаської області. 16 лютого 2012 року виповнилось 102 роки Майстриня с. Вербівки Антоніна Миколаївна Сидоренко (1936 р.н.). Вишиває з 6 років. Любов  до вишивання прищепила мати – Сидоренко Василина Венедиктівна, яка працювала у артілі Вербівських вишивальниць.
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МЕТОДОЛОГЯ ДОСЛІДЖЕННЯ 
ДЕМОГРАФІЧНОГО РОЗВИТКУ  НА РЕГІОНАЛЬНОМУ РІВНІ

Чижик Катерина, Шамрай О.Г.
Камя‘нська загальноосвітня школа І-ІІІ ступенів №1

Актуальність дослідження: зумовлена місцевим демографічним розвитком, створення належних умов для відтворення народонаселення, але не стільки в подоланні депопуляції, скільки у підвищенні якості та рівня життя населення, збереженні його життєвого і трудового потенціалу.
Диференціація протікання окремих процесів і специфіка соціально-економічного розвитку місцевого рівня обумовлює необхідність дослідження демографічної ситуації в територіальному і часовому аспектах, що підсилює актуальність регіонального дослідженя.
Відтворення населення є однією з головних характеристик демографічної ситуації, несе в собі інформацію про передумови та можливі шляхи подальшого розвитку. Але дослідження демографічного розвитку місцевого рівня має включати в себе виявлення передумов формування демографічної ситуації та визначення як зовнішніх, так в внутрішніх чинників відтворення населення.

Мета та завдання дослідження: полягає в тому, щоб простежити реальний стан демографічної ситуації на регіональному рівні, зробивши порівняльний аналіз даних якіб несли в собі інформацію про передумови та подальші можливі шляхи розвитку.

Досягнення поставленої мети передбачає вирішення таких дослідницьких завдань:
· виявити джерельну базу досліджень регіональних аспектів демографічної ситуації та процесів;
· проаналізувати матеріали статистичних даних, опитуванння населення району, щодо демографічної ситуації в регіоні;
· відібрати, ті заходи, що будуть найбільш успішними при подоланні демографічних проблем;  
· систематизувати чинники та умови, що визначають певний місцевий демографічний розвиток.
Результати досліджень:

Демографічна ситуація на місцевому рівні в більшій мірі залежить від економічного, соціально-культурного розвитку району, а я своїм завданням ставлю зробитианаліз тенденцій які впливають на чисельність і демографічну ситуаціїю вцілому. 
В повній мірі система та структура показників демограціфного розвитку можуть визначити чинники, які впливають на стан демографічної ситуації на місцевому рівні. Система демографічних показників служить основою для проведення демографічного аналізу на рівні окремого регіону, доповнюється показниками, які можуть бути розраховані тільки при розгляді регіону як системи, при описанні територіального перерозподілу населення в рамках єдиної системи. 
Для району характерною рисою сьогодення є демографічна нестабільність, триває процес депопуляції населення. Неухильне скорочення чисельності населення триває – з 1993 року тоді населення було в районні 34,5 тис.чол.. Хоча слід відмітити, що темпи втрат за останні роки дещо уповільнилися і на 2010 рік населення сладає 30,2 тис. чол..

Вирішальним фактором, що зумовлює процеси депопуляції, є природне скорочення населення. Упродовж тривалого часу в районі спостерігається порушення рівноваги між процесами народжуваності та смертності, це підтверджують статистичні дані природного руху . 

Перевищення кількості померлих над кількістю народжених триває з 1991 року. Починаючи з 2008 року, цей процес дещо уповільнився, проте, з коливаннями в окремі роки, обсяги природного  скорочення населення зростали до 2006 року. 
Спостерігається позитивна тенденція збільшення частки жінок, які наважуються народити другу дитину й більше. Одним із найважливіших чинників, що гальмують процеси відтворення населення району, є рівень смертності населення. За 2010 рік народилося 301 дитина, що на 41 дитину більше ніж за відповідний період 2006 року. 

Із матеріалів статистичних даних[13, с.148] можна робити висновок, що число померлих значно перевищує число народжених, але останні роки показують, що процес вимирання дещо уповільнився, приклад цьому за 2006 рік природне скорочення на 491 особу, в той час як в 2010 році воно становить 365 осіб. 

Скорочення населення проходило і за рахунок міграційного скорочення. Більшість міграційних процесів відбувалось в межах України, включаючи міграцію в межах нашого району. В останні роки в Україні відбувається зростання рівня народжуваності, що пов’язано як з досягненням дітородного віку жінками, народженими в 1983–1986 роках (друга післявоєнна хвиля зростання народжуваності), так і проведеними соціальними заходами та підвищенням розмірів соціальної допомоги при народженні дитини. 

Демографічне старіння населення проявляється і в постійному зменшенні чисельності населення в працездатному віці – основного постачальника трудових ресурсів. Основні проблеми: довготривале збільшення показників природного скорочення населення; порушення  процесів відтворення населення; високий коефіцієнт старіння населення[14, с.141].

Пропонуємо спосіб виходу з даної демографічної ситуації, шляхом уповільнення скорочення та стабілізації чисельність населення регіону:  

- збільшення показника народжуваності (за рахунок державної підтримки сімей з дітьми та підвищенням розмірів соціальної допомоги при народженні дитини); 

- зменшення показників смертності шляхом покращення медичного обслуговування, підвищення соціальних стандартів життя, поширення культури здорового способу життя;

- створення умов для збільшення притоку мігрантів.  

Хоча вплив міграційного сальдо на зміни чисельності населення району та його структури в порівнянні з природним скороченням  залишається незначним, все ж міграційний рух є важливою складовою як кількісних, так і якісних характеристик населення і впливає на різні сфери соціального, економічного та політичного розвитку будь-якого регіону.  

За умов практичного вичерпання потенціалу демографічного зростання єдиною можливістю нарощення кількості населення залишається активна міграційна політика. Саме міграційний приплив може компенсувати природне скорочення населення й забезпечити збалансування його структури.  Із Кам'янського району за 2010 рік в результаті міграційного руху вибуло 325 осіб за внутрішньорегіональною міграцією та зовнішньою міграцією – 255 осіб.  Міграційне скорочення по Кам'янському району пройшло за рахунок вибулих у 2010 році і склало 58 осіб. 

При аналізі міграційного руху населення бачимо, що зберігається тенденція незначного скорочення населення. Міграційна ситуація та міграційна поведінка людей є одним із загальних індикаторів проблем соціально-економічного розвитку як країни, так і окремих регіонів. 

Таким чином, варто зазначити, що окрім демографічних показників, які визначають безпосередньо демографічний розвиток регіону, виділяються показники суспільного розвитку регіону, які є передумовою та основними факторами формування тих або інших перетворень у демографічних процесах.
Процес відтворення населення перебуває під впливом ряду факторів різного характеру; у свою чергу, демографічний розвиток місцевого рівня  обумовлений передумовами формування демографічної складової населення. 
У ієрархічній системі виділяються групи чинників, що зумовлюють перебіг окремих демографічних процесів: народжуваності, смертності, міграції, шлюбності, формування структури населення тощо. 
Слід зазначити, що перелік функціональних чинників ще не розкриває механізму їх дії. Адже чинники можуть бути як суб'єктивні, так і об'єктивні. У свою чергу об'єктивні чинники можуть бути переважно демографічними, соціальними, економічними або, через їх неоднозначність, соціально-економічними, соціально-демографічними залежно від того, яка ознака є  первинною. Вони можуть діяти прямо або опосередковано, давати очікуваний  або зворотний результат. Проте, що стосується факторів, які тією чи іншою мірою впливають на розвиток народонаселення в цілому, то щодо їхньої кількості досі не існує одностайності , тому було складено анкету та вивчено шляхом опитування ситуацію на місцевому рівні. 

Зазначимо, що вивчення обумовленості відтворення населення економічними, соціальними, соціально-психологічними і іншими чинниками, передбачає розгляд згаданих чинників як зовнішніх; демографічний чинник, зокрема статево-вікову структуру, можна розглядати як внутрішній по відношенню до демографічної системи, що вивчається. 

Природно-біологічні чинники, які впливають на природний рух населення не прямо, а опосередковано, буде залежати від умов території проживання, хоча їх вплив буде нівелюватися при дослідженні населення регіону.
Соціально-економічні чинники, які відіграють визначальну роль у відтворенні: рівень добробуту населення, розвиток охорони здоров'я, суспільні норми, освітній і культурний рівень населення, вид занятості тощо. Один і той же чинник може впливати на відтворення населення прямо, опосередковано і в зворотних напрямах, розглянемо ці особливості більш детально. Мають місце і політичні та культурні чинники, які у повній мірі будуть залежати від загальнополітичної ситуації в регіоні та від збереженої культурної спадщини.

Провівши опитування серед населення Кам’янського району, в якому брало участь 10% від усього дорослого населення у віці від 18 до 60 років, з статевою структурою 50% чоловіків та 50% жінок, можна підвести підсумок, що 73,1% опитаних розуміють в загальному термін демографія, і 26,9% - ніколи не цікавились такими питаннями.  Зроблена спроба оцінити сучасний стан демографічної ситуації за критеріями, що відповідають рівню. Думка населення, щодо демографічних чинників, які прямо чи опосередковано впливають на місцеву демографію, розподілилися відповідно до таблиці демографічних проблем із  відповідним рівнем відсотка. 

Рівень добробуту, на думку громадян, зокрема  поліпшення матеріального і культурного рівня (21,1%) сприяють зменшенню смертності і підвищенню середньої тривалості життя населення. В цілому це неминуче веде до підвищення питомої ваги в структурі населення осіб літнього віку, що у свою чергу викликає збільшення показника смертності. Влив рівня добробуту на показники народжуваності відбувається перш за все через культурний рівень населення, адже із зростанням добробуту у людей розширюється коло інтересів (подорожі, туризм, спорт), зростають витрати на виховання дітей.  Таким чином, вплив рівня добробуту на величину народжуваності може бути відносно характеру дії — зворотним. 
Положення жінки в суспільстві, рівень її освіти і участь в суспільній праці (13,5%) має особливе значення, більш того дія наведеного чинника підвищується в сучасному соціумі гендерної рівності. Зміна місця ролі жінки приводить  до зростання шлюбного віку, пізніший вступ до шлюбу скорочує тривалість продуктивного циклу жінок. 

Рівень медичного обслуговування виступає також важливим чинником (20,1%). Доступність населення до сфери медичного обслуговування, з одного боку, зумовлює підвищення частки пологів під наглядом лікарів, в результаті чого і здоров'я новонароджених не перебуває під загрозою впливу зовнішніх непередбачуваних чинників. Високий рівень медичного обслуговування дає змогу зберігати репродуктивне здоров'я населення, створює можливості народжувати дітей жінкам, які нездатні зачати і виносити дитину природним шляхом. 3 іншого боку, доступ до сучасних контрацептивів та обізнаність із можливостями їх використання зумовлює різке скорочення народжуваності, особливо серед молодих пар. До того ж, рівень смертності безпосередньо визначається умовами життя, зв'язок цей простий і очевидний. 

Смертність в кожній віковій групі населення знаходиться в прямій залежності від економічного рівня життя, тому 34,1% населення відповіло за покращення рівня економічної стабільності. 

Поліпшення стану навколишнього середовища – 11,3% та поліпшення умов праці людей – 13,5%, на думку громадян, будуть сприяти подоланню демографічної кризи в цілому, і в подальшому під впливом цих факторів будуть розвиватись поступальним характером. 

Зазначимо, що виходячи із передумов демографічного розвитку, а саме існуючої системи розселення, значні відмінності у відтворенні населення спостерігаються між міською і сільською місцевістю, що визначається соціально-економічними умовами і, як наслідок, — особливостями демографічної поведінки.

Таким чином, передумови демографічного розвитку регіону дозволять виявити особливості для конкретної системи, виходячи з її позиційно-географічної прив’язки, зумовлюють сучасну ситуацію і є основою дослідження витоків існуючих тенденцій. Дослідження відтворення населення в рамках місцевого рівня як головної складової демографічного розвитку, вимагає дослідження зовнішніх та внутрішніх чинників.
Висновки:

Демографічний розвиток в Кам’янському районі протікає під впливом складного комплексу різних чинників, здебільшого економічного і соціального характеру. Число чинників на місцевому рівні невимірно зростає, а зв'язки між ними ускладнюються. Тому, щоб здійснювати регулюючу дію на хід демографічних процесів, передусім було поставлено завдання виявити, проаналізувати, відібрати і систематизувати чинники та умови, що визначають певний місцевий демографічний розвиток. Насамперед аналізу підлягають умови і чинники, що зумовили реальну демографічну ситуацію, що склалася, і основні тенденції, що визначають розвиток окремих демографічних процесів.
Було проаналізовано джерельну базу досліджуваної теми з метою виявити, які саме з демографічних процесів ґрунтовно детерміновані сумісною дією біологічних і соціальних чинників і високим ступенем інерційності. Тому особливо важливим при розкриті завдань дослідження  було проаналізувати матеріали статистичних даних, опитуванння населення району щодо демографічної ситуації в регіоні, що в роботі було і зроблено, а потім узагальнено у вигляді таблиць та графіків.
Дослідження відтворення населення в рамках місцевого рівня як головної складової демографічного розвитку вимагало аналізу зовнішніх та внутрішніх чинників як закономірностей розвитку окремих демографічних процесів та відтворення населення в цілому. 

Відібраши чинники, що є найбільш успішними при подоланні демографічних проблем та систематизувавши їх, можна зробити висновок, що ж визначає місцевий демографічний розвиток.
Не викликає сумнівів актуальність регулювання демографічного розвитку саме на місцевому рівні. Проблема потребує подальших комплексних суспільно-географічних досліджень.
Графік 1. Кількісті народжених в Кам’янському районі по 2006-2010 рр.
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Графік 2. Кількість померлих в Кам’янському районі у 2006-2010 
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ОКРЕМІ АСПЕКТИ СТАНОВЛЕННЯ УКРАЇНСЬКОГО ПАРЛАМЕНТИЗМУ
Ємець Денис, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.
Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність дослідження зумовлена тим, що дослідження історико-правових аспектів  вищих представницьких органів державної влади в Україні дають змогу заповнити прогалини в розумінні особливостей державотворчих процесів в Україні і на цій основі досягти головної мети – створення об’єктивної картини історичного розвитку української державності, поєднання історичного досвіду загальнонаціонального представництва з вирішенням його нагальних проблем. Найважливішим напрямком побудови в Україні громадянського суспільства є посилення демократичних засад в державному та муніципальному управлінні,  вдосконалення форм та методів участі громадян в процесі прийняття публічних рішень. На сьогодні проблема розвитку парламентаризму в Україні нерозривно пов'язана не лише з її суто політичними перспективами, а й з питанням інтеграції до сучасної світової демократичної спільноти. А тому, як повноцінна і самостійна країна,  яка визначає себе як демократичну державу, вона має на практиці забезпечувати принципи чіткого розподілу державної влади та їхню ефективну взаємодію для служіння народу, втілені в ідеї парламентаризму.
Мета та завдання дослідження: вивчення й узагальнення досвіду формування, порядку функціонування, компетенції вищих представницьких органів влади, що діяли в Україні, розкриття процесу становлення та розвитку українського парламентаризму в історичних періодах розвитку України  IX-XVIII століть; з'ясування природи, сутності та призначення українського парламенту в умовах становлення соціальної, правової держави.
Результати дослідження:

З часу виникнення українське козацтво мало яскраво виражений демократичний характер, який розвивався в умовах військового стилю життя. Отамани перших козацьких загонів приймали важливі рішення, що стосувалися всього товариства, на радах за участю всіх козаків. Згодом ця практика знайшла відображення в діяльності Запорізької Січі, де загальна військова козацька рада була вищим органом управління і носієм верховної влади. Посол імператора Священної Римської імперії Рудольфа ІІ Еріх Лясота, який відвідав з дипломатичною місією Січ  1594 року, писав, що найважливіші питання обговорювалися на раді, підготовку якої здійснювала козацька старшина. Цієї практики козаки дотримувалися упродовж усього періоду існування Запорізької Січі [22,].
З утворенням українського реєстрового козацького війська, його управління створювалося за січовим зразком. Саме тому, незважаючи на значну регламентацію з боку польського уряду, загальновійськова рада посіла тут одне з важливих місць. На ній обговорювалися питання стосунків з королем, сеймом, урядом Речі Посполитої, формувалися козацькі посольства до Варшави, вона була вищим судовим органом. Наприклад , у 1617 році відбулася «рада гетьманська загальна», що ухвалила рішення про укладення Вільшанської угоди з польським урядом і займалася розглядом судових справ. Умови укладення Роставицької угоди (1619 р.) за часів гетьманства П.Конашевича-Сагайдачного також розглядала загальна козацька рада. В роки національно-визвольних повстань проти шляхетської Польщі у першій половині XVII століття значення козацької ради ще більше зросло [ 15, с.240].

Отже, центральне місце у системі демократичних громадських цінностей запорізької спільноти посідало поняття «колективної волі». Реалізація колективної волі відбувалася перш за все через функціонування загальних січових рад. Рада, як форма прямого волевиявлення усіх без винятку повноправних представників козацької лицарської корпорації, як відомо, була актуальною не лише в межах Січі, а й зберігала свою правомочність під час воєнних компаній і походів. Початок національно-визвольної війни істотно не змінив характер політичної організації козацької спільноти, тому Загальна Рада Війська Запорозького й надалі виступає головним розпорядчим органом. Так, отримавши перші перемоги в битвах під Корсунем та Жовтими Водами, для обговорення умов замирення з Польщею та союзу з Кримом у червні 1648 року гетьман скликає загальну Раду у Білій Церкві, участь у роботі якої взяло близько 20 тисяч осіб. Відтоді традиція скликання козацької ради і тенденція до її перетворення у постійно діючий орган дорадчого, а інколи – вирішального характеру, стала властивою для періоду існування Гетьманщини. З розбудовою козацької держави Б.Хмельницький намагався надати радам, які проводилися за більш-менш сприятливих умов, представницького характеру, унормувати його. У документальних джерелах зафіксовано інформацію про те, що кожна сотня мала людей «виборних», «чільніших», «до ради спосібних», про присутність на радах війтів і бурмістрів, міщан, селян [15, с. 292]. Проте представницький принцип формування загальнодержавної Ради так і не був законодавчо врегульованим.

До компетенції Генеральної ради козацьке право відносило найважливіші державні справи – обрання гетьмана і генеральної старшини (генерального уряду) та контроль за їх діяльністю, прийняття (санкціонування) законів, постанов з питань війни і миру, зовнішньої та внутрішньої політики, судівництва. Вона зберігала за собою повноваження вищої військової ради. Усвідомлюючи значення повноцінного функціонування цього представницького органу, сучасники іноді називають її «сеймом», проводячи тим самим паралель з тогочасним парламентом Речі Посполитої – шляхетським сеймом, що був вищим законодавчим органом держави [ 8, с. 34].

Генеральна, загальна чи повна рада за гетьманування Б.Хмельницького формально мало чим відрізнялася від рад, що проходили на Січі. Гетьман і старшина, що очолювали раду, з великими труднощами керували багатотисячним натовпом, що наочно демонструвало вразливі місця даного інституту й прямої демократії взагалі. Надалі, в умовах зміцнення позицій гетьманської влади, Генеральна рада залишається тільки як традиційний церемоніал, потрібний для легалізації важливих справ, а не як інструмент їх розгляду й вирішення. Гетьман скликає повну раду у випадку, коли вирішення справ уже визріли й не потрібні тривалі роздуми. Після смерті Б.Хмельницького, в умовах загострення політичної боротьби, значення загальної ради відчутно посилюється, а її авторитет серед рядового козацтва неодноразово намагаються використати «шукачі» гетьманства з метою захоплення влади. 

В умовах стабілізації внутрішньополітичної обстановки в країні, що окреслилась в останній чверті XVII-XVIII ст., Генеральна рада зберігає лише виняткові права гетьманського обрання, формування колегії генеральної старшини, а також затвердження умов угоди з царем. Однак і ці прерогативи Генеральної ради з часом втрачають первісний зміст. Щодо чисельності Генеральних рад і рівня їхньої регіональної та соціальної репрезентативності варто зазначити, що вони не залишалися незмінними впродовж усього часу існування Української козацької держави. Найширше представництво досягалося на радах, які скликалися в козацькому таборі під час походу всього Війська Запорізького. Однією з наймасовіших була Генеральна рада під Ніжином 1663 року у роботі якої брали участь «40 тисяч і більше» [21, с. 325].  В інших відомих випадках також практикується широке представництво козацтва. Так, на Корсунській раді 1657 року, що однозначно класифікується у джерелах як повна, або Генеральна рада, були присутні «полковники і сотники всіх полків, а з усяким сотником було черні чоловік з 20» [ 21, с.327].

У гостру проблему суспільно-політичного життя України, особливо другої половини XVII століття, вилилось питання участі в Генеральних радах запорізьких козаків. Претензії Коша на збереження політичного лідерства, утвердженого в першій половині XVII століття, переростають у вимогу обов’язкової участі повноважних представників січового товариства в роботі Генеральних рад у Гетьманщині як необхідної умови їх легітимності. Політичні претензії січовиків викликали різкий спротив керівництва Гетьманщини. 
Важливою передумовою визнання легітимності Ради був факт участі в її роботі представників від усіх полків. Особливу увагу в середині 17 століття звертали на відсутність деформації за регіональними ознаками, оскільки позиції Лівобережних і Правобережних полків з основних політичних проблем істотно різнились. Таким чином, невизначеність норм представництва на генеральних радах була істотним недоліком функціонування політичної системи Гетьманщини. Водночас заходи старшини, спрямовані на обмеження  кола учасників зібрання через допущення на нього лише старшини та виборних козаків, об’єктивно сприяли трансформації Генеральної ради з інституту прямого волевиявлення в представницьку установу. 

Важливі питання державного життя, які стосувалися усього Війська Запорізького, вирішувалися на Раді козацької старшини, що скликалася гетьманом дуже часто. Рада козацької старшини – виборний колегіальний орган козацького самоврядування. Склад старшинської Ради не був чітко визначений. За звичай головував на раді гетьман, за його відсутності чи в період міжгетьмання – генеральний обозний. На Раді старшини були присутні генеральні старшини та полковники, що перебували на час її проведення в гетьманській резиденції. На поширених засіданнях Ради, можливо, бували представники простих козаків, запрошувалися і представники від міст та міщанства, духовенства. До роботи залучалися «старші козаки», яких посилало «товариство». Це були досвідчені воїни, колишні полковники, представники полкової та сотенної старшини. Тільки поточні справи вирішувалися гетьманом на малому пленумі Ради старшини, де брала участь постійно присутня в резиденції його генеральна старшина. Важливіші ж справи відкладалися до з’їздів полковників та значної старшини, що на  великі свята приїздили до гетьмана з привітанням; тут їх запрошувалося й до обговорювання державних справ, вирішення яких гетьман вважав за необхідне винести на такий великий пленум Ради старшин. Такі з’їзди старшини на сесії Ради старшини відбувалися на свята Різдва, Великодня, Спаса, Нового року. Очевидно, на Раді старшини приймалися ті постанови, що за них висловлювалися  її найвпливовіші члени. Якщо проти їхніх пропозицій решта зборів не заперечувала, постанови визнавалися за одноголосні. Певного кворуму Ради старшинської не було. 

Компетенція Ради старшини була досить широка. В той же час вона не могла змінювати основних законів, конституції Гетьманщини. Гетьманщина не була суверенною, незалежною державою; головні конституційні закони приймалися спільно з Московською державою (при обранні гетьмана), що було компетенцією Генеральної ради. Звичайні ж закони, що до окремих галузей урядування, ухвалювалися Радою старшини. Раду старшини скликав гетьман у справах охорони держави, що мали надзвичайно велике значення під час періоду «руїни». На Раді старшин часто вирішувалися важливі політичні справи. Так, перед Генеральною радою, що 1654 року постановила об’єднатися з Москвою було засідання Ради старшини, де було ухвалено цю ж таки постанову. Рада старшини вирішила 1668 року повстати під проводом гетьмана Брюховецького проти Московщини. У 1668 році Рада старшини в присутності представників від духівництва, Запорожжя, посланців гетьмана І.Брюховецького була в Чигирині у гетьмана П.Дорошенка. вона постановила об’єднати обидві частини України під протекторатом Туреччини. Всі дипломатичні акти того часу свідчать про те, що для них обов’язковими були постанови Ради старшинської. 

Право обрання гетьмана на Гетьманщині визнавалося за Генеральною радою. Але ж звичайно, перед Генеральною радою бувало засідання Ради старшини, що намічала кандидатів на гетьманство та умови їх обрання. На випадок відсутності гетьмана владу в свої руки брала Рада старшини. Так після смерті Б.Хмельницького, до обрання на гетьманство І.Виговського фактично всі державні справи вирішувала Рада старшини. Іноді, у важливих політичних справах, Рада старшини також здійснювала суд. Її членам давалися від гетьмана спеціальні відрядження для розгляду скарг, проведення слідства. До компетенції Ради старшини входило встановлення нових податків та зміна старих. Відомо, що генеральна старшина призначалася гетьманом та обиралася на Генеральних радах. Полковників також призначав гетьман чи обирали їх полкові Ради. Але в той же час відомо ряд випадків, коли членів вищих урядів обирала Рада старшини, до її ж компетенції входило і право звільняти з вищого уряду. 

Стосовно взаємовідносин Ради старшини з Генеральною радою, то варто зауважити, що члени першої були членами Генеральної ради, де окрім старшини, брало ще участь й козацтво, а іноді і поспільство. Зазвичай, на Генеральних радах старшина грала активну керівну роль.   

В 70-ті роки XVII ст. стає очевидною перемога Ради старшини. Вона вирішує не тільки справи поточного правління, а й втручається у важливі політичні справи, і навіть грає вирішальну роль в обранні гетьмана. Саме в цей час інститут Генеральної ради цілковито занепадає. 

За твердженням академіка І.Крип’якевича, старшинська Рада була головним органом влади на території козацької України. Вона розглядала і вирішувала всі основні законодавчі, адміністративні, господарчі, військові, зовнішньополітичні справи. До її компетенції входили питання війни і миру, мирних переговорів, встановлення дипломатичних стосунків. До відання старшинської Ради належало підтвердження міських привілеїв, питання фінансової політики, судівські функції, окремі питання внутрішньої політики. У XVII ст. неодноразово здійснювалися спроби запровадження представницької системи. Рада старшини мала аналоги у багатьох європейських країнах. Це, наприклад, Рада Великого князівства Литовського, яка 1492 року обмежувала владу великого князя. Таким ж були збори васалів, та духовних ієрархів, що відбувалися в Англії тричі на рік і які згодом переросли в парламент.

Отже, впродовж існування козацької держави відбувалося започаткування становлення основ парламентського устрою. За зразок брався досвід українського реєстрового війська, Запорізького козацтва та європейських країн. До участі в побудові держави залучалися різні стани тогочасного українського суспільства – козацтво, шляхта, міщанство, духовенство. Парламентських органом були козацькі Ради, які мали широкі компетенції та справляли значний вплив на всі сторони державного життя. 
Визначальною віхою розвитку політичної ідеології козацтва стала Конституція Пилипа Орлика.  У квітні 1710 року під Бендерами, козацька Рада обрала Пилипа Орлика гетьманом України. У день виборів було проголошено угоду – договір між новообраними гетьманом, старшиною і козацтвом, закинутими недолею на чужину. Документ мав назву «Пакти і Конституція прав і вольностей Запорозького Війська» і віддзеркалив сподівання широкого козацького загалу. «Пакти і Конституція прав і вольностей Запорозького Війська» включали вступ – преамбулу і 16 статей.

Згідно з Конституцією, козацька Рада, обмежувала владу гетьмана,  «щоб припинити гетьманське самовладдя, укладається даний договір, котрого повинні дотримуватися не тільки Орлик, а й усі наступні гетьмани». Цим закінчується вступ – преамбула.

 Конституція 1710 року прийнята українськими козаками в Бендерах, була заснована на принципах, характерних для прогресивних західноєвропейських традицій. Укладався договір між главою держави - гетьманом і народом. Гетьман приймав присягу. «Його вельможність зволить потвердити не тільки приписом своєї руки, а й формальною присягою і тисненням військової печатки» [1, с.244]. Проголошувалася республіканська форма правління.
В Конституції чітко окреслювалися обов’язки гетьмана, межі його влади. «Гетьману доручаються, - було записано там,  - всі у Вітчизні нелади для премудрого справлення, права та вольності військові для непорушного збереження та оборони, договори та постанови для конечного виконання». У 16 статтях «Пактів і Конституції прав і вольностей Запорозького війська», що визначали державний статус України, її внутрішній устрій, міжнародне становище, на перше місце висувалася проблема взаємовідносин між владою і народом. Гетьманська влада мала бути обмеженою постійною участю в управлінні Генеральної ради, тобто поширеної старшинсько-козацької ради, до якої мусили входити не тільки генеральна старшина, городові полковник, сотники та полкова старшина, а й по одному депутату з кожного полку з числа заслужених і значних козаків (їх у Конституції названо «генеральними радниками»), а також депутатів від Запорозького козацтва. Для вирішення різних важливих справ встановлювалися періодичні зібрання у гетьманській резиденції широкої старшинсько-козацької Ради. Без дозволу цієї Ради гетьман не мав права нічого «приватною своєю владою ні зачинати, ні встановлювати і в скуток не приводити» [1, с.249]. Всі поточні нагальні справи, яких не можна відкладати, вирішує гетьман, однак спільно з Радою генеральної старшини, тобто зі своїм Кабінетом міністрів. Гетьман зобов’язується радитись з генеральною старшиною «о всяких справах публічних». 

Генеральна Рада мала право вимагати звіт від гетьмана у його діяльності, «докоряти йому за порушення законів і вольностей батьківщини» і притягати його до відповідальності. Обмеження гетьманського самодержавства стосувалося адміністрації, суду, виборів старшини, фінансів. Отже, досить чітко визначаються основи представницького парламентського ладу на демократичних засадах. Уряд полковників і сотників, які були не тільки військовими керівниками, а й управляли населенням відповідно полку і сотні, тобто мали адміністративно-політичну і соціально-економічну владу на території полку і сотні, є також виборними.

Конституція встановлює розподіл влади: законодавчої (широка Генеральна Рада), виконавчої (гетьман обмежений законом у своїх діях, та уряд при ньому – Рада генеральної старшини) і судової, підзвітної і контрольованої, однак незалежної від гетьмана. У Конституції зазначено, що викладені в ній пункти про внутрішній державний устрій ґрунтуються на традиціях «доброго порядку», що існував у козацтві України згідно з їхніми «давніми правами і вольностями», маючи на увазі передусім виборність гетьмана, полковників і наявність Генеральної ради.

Отже, спробою подолати руйнування конституційних засад козацької держави і втілення національної ідеї в демократичній конституції стали «Пакти й Конституція прав і вольностей Запорозького Війська» 1710 року. Представницька система за цим конституційним актом має такі важливі риси, як загальне виборче право, суб’єктами якого були усі, хто належав до «народу козацького», виборність усіх посадових осіб, нормування складу, компетенції Генеральної ради, Ради старшин, конституційне закріплення принципів народовладдя.    
Висновки:
Проблеми функціонування та розвитку вітчизняного парламентаризму глибоко пов’язані з його історичним підґрунтям. Маючи досить давню і тривалу передісторію становлення, сучасний український парламентаризм має спиратися на відповідні політичні традиції та культуру.  Як зазначає В.Смолій, «традиції українського парламентаризму містяться у світанковій далечині східного слов’янства. Саме тоді народився звичай скликати сходки, на яких вирішувалися найважливіші питання життя племені. В них могли брати участь, крім князя з дружиною, всі вільні люди. Сходки мали й спеціальну назву – віче. Віче було верховним органом  племінного самоврядування й суду у слов’ян.».
Отже, еволюція українського парламентаризму має тривалу історію: від стародавнього віча до козацьких Рад, від Конституції Пилипа Орлика до Центральної Ради і нарешті до сучасного українського парламентаризму. Віче набуває в суспільно-політичному житті роль органів народоправства, феодальної демократії, своєрідним представницьким органом якого була міська рада, а боярська рада набуває окремих рис стану представницького органу. 

Перебування у правовому полі Великого князівства Литовського і Речі Посполитої збагатило привілейовані стани України досвідом участі у їх  станово-представницьких органах державної влади – у Пани-раді, сеймових зібраннях, Сенаті, прилучило їх до традицій і культури політичного представництва цих передових на той час європейських держав. 

Окремий правовий статус Запорізької Січі в Речі Посполитій допоміг витвору тут козацько-старшинської організації суспільно-політичного життя, зумовив верховенство загальновійськової ради. Її трансформація в загальнодержавну Генеральну Раду – не постійно діючий найвищий орган управління на Гетьманщині, що діяв на принципі прямого народовладдя - привела до розширення її компетенцій. Перетворенню Генеральної Ради у вищий представницький орган козацької держави завадила політика наступників Б.Хмельницького – посилення особистої гетьманської влади та все більше обмеження царським урядом повноважень гетьмана і Ради. За часів Гетьманщини розширились склад і компетенція Ради старшин. З послабленням гетьманської влади після смерті Б.Хмельницького Рада старшин, за сприяння царського уряду, перебрала на себе ряд важливих повноважень гетьмана та Генеральної Ради, стала називати себе «Радою війська Запорізького, а іноді – «Сенатом». Система козацьких Рад – генеральних, старшинських, полкових, сотенних – феномен козацької демократії. Як вважає Єрмолаєв В.М., звичка до республіканських принципів свободи, виборності владних органів, самоврядування, колегіальності, до соборності і громадської солідарності – складові української ментальності. Ради стали історичною формою української державності та своєрідним каталізатором становлення українського парламентаризму [9 с.213]. 

Модель парламентсько-гетьманської республіки закладалася в Конституції Пилипа Орлика, яка стала визначальною віхою розвитку політичної ідеології козацтва. Конституція Пилипа Орлика - це скорочена назва пам'ятки політико-філософської та правової думки, що була створена 1710 року. Повна назва документу - «Договір та Встановлення прав і вольностей Війська Запорозького та всього вільного народу Малоросійського між Ясновельможним гетьманом Пилипом Орликом та між Генеральною старшиною, полковниками, а також названим Військом Запорозьким, що за давнім звичаєм і за військовими правилами схвалені обома сторонами вільним голосуванням і скріплені найяснішим гетьманом урочистою присягою». Сучасна поширена назва походить від скороченої латинської назви - Pacta et Constitutiones legum libertatumque exercitus zaporoviensis.

Згідно з конституцією козацька Рада обмежувала владу гетьмана, а Україна перетворювалася на конституційну державу. Рада вирішувала справи державної ваги. Україна переходила до практики територіального представництва. Цей устрій відповідає головним постулатам західних конституцій, що відрізняє їх від середньовічних правничих актів і є загальновизнаним у світі в наш час.

Конституція Пилипа Орлика, що діяла на частині території Правобережної України до 1714 р. - перший конституційний акт, що народився в Україні і справив суттєвий вплив на демократичний розвиток її державного устрою. 

Отже, у процесі свого становлення парламентаризм суттєво видозмінився, набувши нових якостей та якісно нових функцій. Водночас він зберігає універсальну форму і за всіх відмінностей виконує типові завдання, що характеризує його значення в різні періоди історії та у різних системах.
Український парламентаризм має велике історичне підґрунтя, що дає змогу говорити про традиції розвитку парламентаризму в Україні, а саме про утвердження в Україні демократичних інститутів, системи розподілу влади, наявність представництва громадян в органах влади. 
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РОЛЬ ПРАВОСЛАВНОГО ЧЕРНЕЦТВА ЧЕРКАЩИНИ В ЖИТТІ УКРАЇНСЬКОГО СУСПІЛЬСТВА XVI-XVIII СТОЛІТЬ

Рибалка Ірина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.
Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність  дослідження зумовлена визначальною роллю православного чернецтва Черкащини в збереженні національно-релігійної традиції  українців. Монастирі, як суспільні інститути, зазвичай виступали як діяльна соціальна сила в складних політичних колізіях вітчизняної історії. 

Мета та завдання дослідження: проаналізувати позиції православного чернецтва Черкащини у ключових процесах та подіях національного буття українців у XVI-XVIII століттях.
Результати досліджень:

В усі часи визвольних змагань за українську незалежність Мотрин або Мотронинський монастир був у центрі буремних подій. Перша письмова згадка про Мотрин монастир датується 1198 роком. Тоді в Симеонівському літописі згадується, що Переяславський єпископ Павло заклав в Мотронинському монастирі церкву Іоана Предтечі. Проте варто зазначити, що в документі точно не вказано, що монастир називається Мотронинським.
В другій половині XVII століття Мотронинський монастир стає центром відродження православ’я. В цей час він переходить під патронат козацтва. Серед всіх гетьманів, що займалися відродженням монастиря, особливо відзначився Петро Конашевич-Сагайдачний: «незамедлил принять сию древнейшую пустинную обитель под своє покровительство» [13, с. 87]. Відомі його універсали 1620-1621 років, в яких він визначає кордони володінь Мотронинського монастиря.


У першій половині XVIII століття Мотронинський монастир був найзвичайнішим серед багатьох інших таких самих закладів. 
У ці часи між монастирем та місцевою польською адміністрацією складалися досить мирні стосунки. Ченцям не лише дозволялося зміцнювати своє економічне становище, але й підтверджувалися права обителі на вільне сповідання православної релігії. Такі привілеї надавалися чигиринськими старостами, князями        Я.Яблуновським та С. Любомирським. Але в другій половині 60-х років XVIII століття ситуація докорінно змінюється у зв’язку із загостренням соціальних протиріч на Правобережній Україні та діяльністю ігумена Мотронинського монастиря Мелхісидека Значко-Яворського, який з 1761 року став юридичним представником вищої єпархіальної влади в цьому регіоні, духовним управителем всіх церков, які перебували у відомстві єпископа. 
Необмежене свавілля польської шляхти і конфедератів стало причиною того, що значна частина священнослужителів сприймала гайдамаччину як справедливу боротьбу за зневажену батьківську віру. 
Однієї з найцікавіших постатей в історії гайдамаччини є архімандрит Мелхіседек Значко-Яворський.

 У 1761 році до Переяславсько-Бориспольської єпархії перейшло 22 церкви Чигиринського староства. Для керівництва ними було створене Чигиринське духовне правління. Єпископ Гервасій поклав на ігумена Мотронинського монастиря Мелхіседека обов’язки благочинного православних церков на Правобережній Україні.

В 1763-1764 роках Мелхіседек освятив новозбудовані церкви в 10 населених пунктах. Завдяки старанням ігумена до православ’я з унії повернулося 150 священників зі своїми приходами. Протягом усього правління з 1761 по 1771 рік у його підпорядкуванні було 530 церков. Православні владики не могли успішно протистояти унії. Цю справу й узяв на себе ігумен Мелхіседек.
Одночасно зі вступом на посаду Мелхіседек одержав із Переяславської консисторії указ, який регламентував його діяльність і в якому, зокрема, зазначалося, що, захищаючи православ’я, Мелхіседек у той же час повинен стримувати народ від збройного виступу, який неминуче назрівав. Твердість ігумена у відстоюванні православної віри, його принциповість дедалі більше викликають незадоволення уніатів. Виконання православними священиками, зокрема священиками Мотронинського монастиря, всіх православних таїнств і обрядів, вплив їх на місцеве населення сприймається уніатами як протидія їхній політиці. А на чолі усього цього стоїть Значко-Яворський.

 Відстоюючи право свого народу сповідувати православ’я, Значко-Яворський звертався до різних посадовців, вів агітаційну роботу серед православного та уніатського духовенства. Ця подвижницька діяльність мала певні позитивні наслідки, тому польська влада і служителі культу докладали максимум зусиль, щоб скомпрометувати ігумена і навіть знищити його фізично. Усе життя архімандрита – «це переслідування католиками і страждання за православну віру» [5, с. 391]. Кілька разів ігумена заарештовувала шляхта, але щоразу змушена була відпускати, бо ніяких вагомих звинувачень, окрім боротьби за віру мирними засобами,  пред’явити Мелхіседеку не могла. Після поразки Коліївщини, Значко-Яворський був переведений до Переяславського монастиря, згодом став настоятелем Київського, потім Лубенського і Глухівського монастирів. Помер ігумен Мелхіседек улітку 1809 року у Глухівському Петропавловському монастирі.

Перебуваючи в епіцентрі громадсько-політичного життя  другої половини XVI століття, архімандрит Мелхіседек Значко-Яворський, звичайно, не міг триматись осторонь гайдамацьких змагань. Він виступав енергійним оборонцем прадідівської православної віри своїх співвітчизників, але в той же час намагався не допустити будь-чийого кровопролиття. В одному з листів до жителів Черкас, Сміли і монахів Мотронинського монастиря Мелхіседек, зокрема, писав: «Ховайтеся. Втікайте, коли вас хто жене чи хоче взяти, а до гайдамаків… не приставайте…нехай увесь світ знає. Що ви…чужої крові не проливаєте» [1, електронний ресурс].

Борючись із чужоземними загарбниками, народ прагнув мати вождя і серед духовенства, отож мимоволі став ним архімандрит Значко-Яворський. Можливо, до цього спричинилося й сусідство Мотронинського монастиря та епіцентру гайдамацької боротьби – Холодного Яру. 

Немає ніяких підстав для недооцінки ролі владики Мелхіседека у державницьких змаганнях нації періоду гайдамаччини, бо його невтомна боротьба була спрямована на те, щоб український народ, за словами Слабошпицького, «вистояв у своїй мові та вірі при страшних заморозках католицизму»   

Окрім Свято-Троїцького Мотронинського,  до складу Холодноярських монастирів входили Лебединський Георгіївський монастир, Жаботинський Свято-Онуфріївський монастир та Медведівський Миколаївський монастир.
Історичний розвиток українського суспільства у XVI-XVII століттях робить головним союзником козацтва православне духовенство і чернецтво зокрема. На думку М.Грушевського, до такого союзу козацтво підштовхнули не тільки морально-ідеологічні мотиви – релігійність, почуття солідарності, а й суто тактичні міркування. Адже виступаючи оборонцем православної церкви, козаччина прихиляла до себе широкі верстви українського суспільства, які обстоювали свої національні та релігійні інтереси [3, с. 263].

У козацтві православне духовенство знайшло не лише спільника та впливову силу для переваг у релігійній боротьбі. Козацтво, звичайно через керівну верхівку, виступило ктитором православних монастирів на українських землях та їхнім оборонцем від уніатів.
Одним із найшановніших у запорізьких козаків був Трахтемирівський монастир. У 1578 році польський король Стефан Баторій  передав його за власним привілеєм реєстровому козацькому війську. До 1672 року монастир був духовним осередком запорізького козацтва, від якого призначалися: настоятель Покровської січової церкви, що був водночас благочинним усіх запорізьких церков, ченці – в Самарський козацький монастир, а біле духовенство – в запорізькі села. 
 Король Речі Посполитої Сигізмунд І підтвердив привілеї козаків, надані Стефаном Баторієм. Незабаром в Трахтемирові був прийнятий посол цісаря Рудольфа до низових козаків Еріх Лясота.

Отже, життя Трахтемирівського чернецтва в усі часи було тісно пов’язане із діяльністю козацтва. Так під час повстань під проводом К.Косинського 1593 року та С.Наливайка 1595 року в монастирі зберігались зерно, сіль та інші запаси повсталих, переховувались і вони самі. Під час селянсько-козацьких повстань   кінця XVI початку XVII століття, незважаючи на привілеї, надані монастиреві такими знатними вельможами, його неодноразово грабували польсько-шляхетські каральні загони. Відроджували монастир до життя після таких набігів «давнім козацьким скарбом».

Козацький патронат над монастирськими володіннями, відмінений рішенням польського сейму у 1596 році, був відновлений лише у 1601 році. У Вільшанському договорі 1617 року зазначалося, що монастир повинен виконувати лише функції лікарняного закладу. Та ще задовго до цього розпорядження Трахтемирівський монастир був не лише духовним осередком козацтва, а й осередком милосердя – відомим на всю Україну шпиталем-притулком для поранених і старих козаків. В обитель часто приходили як до останньої межі – віддатися Богові, за спасінням, за хлібом, за притулком.

Трахтемирівський монастир був своєрідним сполучником політичних інтересів козацтва з релігійно-національною справою. В обителі розміщалася напівофіційна козацька резиденція, де відбувалися козацькі ради та зберігався арсенал. Сюди на козацьку раду приїздили священники з Києва й навіть сам митрополит. Таким чином вони мали змогу впливати на її рішення. Дійова підтримка з боку козацтва допомагала православному духовенству вживати більш рішучих заходів у розбудові підвалин національного культурно-релігійного життя України тієї доби.

З 1616 року архімандритом Трахтемирівського монастиря став князь Єзекиїл Булига-Курцевич, людина рішуча, впливова й освічена. Монастир, маючи статус «військового запорізького», традиційно був не стільки релігійним центром, скільки козацькою резиденцією на кордоні між волостю і Низом. Із утвердженням у Трахтемирові Курцевича, людини своєї у київських інтелектуальних колах, козацька святиня стає посередником між Січчю і Києвом, місцем, де київські ченці зустрічалися з козацькими ватажками, впливаючи на козацькі голови і намічаючи плани спільних дій. Взагалі до цього часу степові добитчики досить своєрідно були пов’язані з церковним життям: при небезпеці переховувались за монастирськими мурами та віддавали частину військової здобичі на утримання монастиря. Та вже в 1621 році, пишучи свою знамениту  «Протестацію» і конструюючи козакам перший лицарський родовід, Йов Борецький підкреслює, що козаки – це люди «нашого роду, наші брати і правовірні християни» [ 4, с. 225 ].

Події довкола спроб запровадити унію та зокрема діяльність отця Єзекиїла Курцевича формують цілком новий аспект козацької свідомості – відчуття себе синами церкви Божої і оборонцями «стародавнього  руського звичаю» [4, с. 296].

Навесні 1620 року Єрусалимський патріарх Феофан, повертаючись з Московської подорожі додому, здійснив об’їзд ряду монастирів і церков. Особливо довго він гостював у Трахтемирові. Восени 1620 року в Києво-Печерському монастирі було зібрано з’їзд  за участю шляхти, міщан і козаків, члени якого звернулися до патріарха з проханням висвятити православних ієрархів замість уніатів і тим самим відновити неіснуючу номінально Київську православну митрополію. У жовтні 1620 року у братській церкві на ремісничому Подолі відбулося таємне поставлення ієрархів. У Трахтемирівському монастирі, куди Феофан прибув у супроводі новопоставлених єпископів і під охороною трьох тисяч козаків, очолюваних Сагайдачним, на Володимирську і Берестейську єпископські кафедри Єрусалимський патріарх висвятив архімандрита місцевого монастиря Єзекиїла Курцевича. 
Повернення православній церкві її ієрархів було результатом цілеспрямованої політики П.Сагайдачного, який у своїх діях знаходив підтримку і співчуття серед широких мас і суспільно-політичних сил в Україні, насамперед козацтва, православного духовенства, учасників братського руху, частини радикально настроєної шляхти. 

Отже, діяльність чернецтва Успенського Трахтемирівського монастиря протягом XVI-XVIII століть була тісно пов’язана з ключовими історичними подіями того часу. Монастир виступає не лише осередком милосердя, а й центром консолідації захисників православної віри.
Одним з найбільш відомих на Правобережжі України, починаючи з кінця XVI століття, був Чигиринський Свято-Троїцький монастир. Його історія – це невеличка, але яскрава частина минулого Черкащини. Перші згадки про монастир відносяться  до 1627 року.  Хто й коли заснував монастир, не відомо. За деякими документами, його засновником був військовий писар Богдана Хмельницького Іван Виговський, який у 1653 році збудував на місці монастиря, на околиці Чигирина кам’яну Троїцьку церкву. Вважають доцільним говорити, що І.Виговський не лише заснував монастир, а й взяв його під свою опіку. Причини такого піклування Виговського, ймовірно, треба шукати не тільки в його духовних та благодійних намірах, але й, перед усім, в інтересах політичної діяльності  [15, с. 183]. Для Виговського-політика постало завдання протидіяти унії, запобігти утискам, щодо православної церкви. У 1667 році, під час гетьманства Петра Дорошенка в Чигиринському монастирі ствердив кафедру митрополит Київський Йосип Нелюбович-Тукальський, тут же обраний в цей сан. Він керував лише частиною митрополії, оскільки в західноукраїнських єпархіях митрополитом був А.Вінницький. Зі слів львівського єпископа Й.Шумлянського, Тукальський був ближнім радником П.Дорошенка, «духом якого і гетьман живе, і вся Україна»  У 1676 році Й.Тукальський помер та був похований у монастирі. У 1677-1678 роках, під час оборони Чигирина від турків, монастир був зруйнований. У 1708 році обитель почав відроджувати сподвижник і брат П.Дорошенка, уродженець Суботова, Андрій Дорошенко.
Історичні джерела свідчать, що в 1097- 1908 роках на одній із канівських гір було засновано монастир, але не наземний, а підземний – за зразком Києво-Печерської лаври. Біля двохсот років ченці канівської обителі вели смиренне життя, а після монголо-татарського нашестя  монастир, імовірно, зазнав занепаду, бо ніяких згадок про нього не трапляється ніде аж до середини XVI століття. У XIV-XV століттях церква була мовчазним свідком владарювання тут литовських, а потім польських князів, а потому – зародження на польсько-литовських володіннях українського козацтва й первісного його поселення в межах Канівщини.

Досліджуючи історію нашого краю, М.Максимович писав: «Історичне життя Канівського монастиря покрите туманом загадковості, й … не виявилося нічого про стан його в шістнадцятому столітті. Тільки з Малоросійського літописання видно, що в 1587р. козаки перевезли в Канівський монастир і поховали тут [біля стін Георгіївського храму] тіло знаменитого лицаря свого Івана Підкови, страченого у Львові 12 червня за повелінням короля Баторія, в цьому ж монастирі прийняв постриг і скінчив своє життя подвижник і друг Підкови гетьман Шах… Народна українська дума про Самійла Кішку хоронить тут цього запорізького вождя. Повага козаків до монастиря Канівського проявилась і в тому, що вони наділяли його і своїм майном…» [ 17, с. 187 ].

Але на XVII століття припадає і найтрагічніший епізод в історії церкви святого Георгія. 4 вересня 1678 року турки спалили й пограбували Канів. Під час цього нападу згоріли монастир і церква. Після цих подій монастирська братія заснувала невеличку дерев’яну церкву в ім’я Покрови Пресвятої Богородиці.
Одним з п’яти найстародавніших монастирів України вважається Свято-Покровський Красногірський жіночий монастир, що знаходиться поблизу міста Золотоноші. 

Монастир має легендарну історію заснування. Козаки не залишилися осторонь монастирського життя, побудувавши храм, який назвали на честь Святого Георгія Переможця. У 1767 – 1771 роках був побудований Свято-Преображенський собор. Архітектором собору був Іван Григорович Барський, а кошти на побудову надав святитель Софроній єпископ Іркутський.

Блаженний Софроній  (в миру відомий як Стефан Кристалевський) був  вихований батьком-кліриком в дусі любові до Бога та відданий до духовної семінарії. З дитячих років привита благочестивість та послух були основними рисами характеру Софронія. Отримавши гарну освітубув настоятелем декількох монастирів, серед яких був і  Красногірський Покровський монастир. Поєднавши своє життя зі служінням Богові, святитель Софроній був надзвичайно щедрою людиною: його житло і монастир завжди були переповнені  хворими, бездомними, сиротами. Приділяючи немало уваги доброчинності, він знаходив час і для педагогічної роботи - сам викладав у школі слов’янську та російську мови.  Дуже любив святитель уставну службу,  часто служив і завжди дбав про оздоблення і урочистість богослужіння. Розбудовуючи Церкву зсередини, він повсякденно піклувався і про будівництво нових храмів. З-під його легкої руки виходили тисячі навернутих  до віри, множачи собою стадо Христове. 

Красногірський монастир був не лише твердинею православної віри, а й осередком вченості, досвіду в тому числі й у військовій сфері. Саме тут зберігали і поширювали козацьку військову науку. Виконував монастир й ряд інших функцій – як кожна свята обитель був водночас і фортецею, і шпиталем для поранених та хворих, і притулком для старих та немічних лицарів. Саме тому, поневоливши Україну, російський царат не міг змиритися з існуванням козацьких монастирів, їх закривали, а з часом перетворювали на жіночі – менш небезпечні для нових московських господарів. Така ж доля спіткала й Красногірську обитель.

Отже, зосереджуючи в монастирських мурах весь культурно-національний рух того часу, що був нерозривно пов'язаний з суспільно-політичним рухом, чернече духовенство користувалося особливою опікою козацької влади. Сформований у ті роки союз православних, церковних та культурно-освітніх діячів з політичним проводом козаччини був вагомим чинником української національно-визвольної боротьби.

Висновки:
Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені завдання, ми прийшли до таких висновків: з моменту своєї появи чернецтво формує себе як особлива верства, що вирізнялася на фоні суспільного середовища не тільки певними духовними чинниками, а й специфічним соціально-політичним статусом. Чернецтво, як фундаментальна ланка церковної організації, при всій своїй націленості на особистісний аскетичний подвиг, було зобов’язане співпрацювати з державними інституціями, з одного боку за виконанням апостольських заповідей, а з другого – задля можливості фізичного виживання.

XVI-XVIII століття в історії України стали часом своєрідного перелому, що докорінно позначився на всіх сферах життєдіяльності – політичній, економічній, соціальній, конфесійній. Зустрічаючи різні перепони для свого розвитку, українці інстинктивно горнулися до церкви, як до єдиної національної інституції, де можна було почувати себе українцем. Релігійно-національні та суспільно-політичні процеси на українських землях нерозривно пов’язані між собою. Одним з епіцентрів визвольних змагань українців XVI-XVIII століть невипадково стає територія Черкащини. Саме тут в цей час діяло близько 30 православних монастирів, що стали важливою ланкою між церквою та суспільством.

Історично обумовлена тенденція тісної взаємодії чернецтва з державними структурами, здатність впливати на суспільні процеси визначили наявність такого типу взаємовідносин, в яких православне чернецтво відходить від основоположних принципів, обмежених лише духовною сутністю, і в його діяльності починає домінувати соціальна спрямованість. Так, православні монастирі Черкащини відіграли значну роль у збереженні етнополітичної і духовної єдності українського народу, відстоюючи права місцевого населення на Правобережжі і підтримуючи постійні зв’язки з українським козацтвом. Прикладом особливих відносин, що існували між чернецтвом та козаками є діяльність Трахтемирівського Успенського монастиря, Лебединського Георгіївського, Чигиринського Свято-Троїцького та інших. 

Боротьба з унією, що стала не стільки релігійною, як політичною акцією дала поштовх до згуртування різних прошарків народних мас під проводом національної ідеї. Православні монастирі Черкащини виступили осередками формування національної самосвідомості в боротьбі проти культурної та релігійної дискримінації.

Традиційно вважається найбільш відомим своїми зв’язками з гайдамацьким рухом Троїцький Мотронинський монастир. Варто зауважити, що за ієрархічною значимістю він посідав у другій половині XVIII століття друге місце, після кафедрального, серед усіх монастирів єпархії. Але його історична значимість значно вища. Фактично Мотронинський монастир у 1760-х роках перетворився на символ боротьби за свої права, свободу, національну гідність українців, що, очевидно, зіграло вирішальну роль у виборі гайдамаками місця для початку розгортання повстання проти польської влади. Але не лише Мотронинський монастир мав зв’язки з гайдамацьким рухом. Інші монастирі Черкащини також брали в ньому участь тим чи іншим чином. Свідчення про це належать до більш ранніх часів від початку Коліївщини і стосуються Лебединського монастиря, Успенського Виноградського Ірдинського, Покровського Канівського, Онуфріївського Корсунського монастирів.

Отже, фактично кожен православний монастир на Правобережжі навіть при толерантному ставленні до польської адміністрації відігравав роль своєрідного каталізатора серед українського населення. Гайдамацький рух та православні монастирі належали до єдиного історичного процесу. Духовну сторону проблеми унії представляли монастирі, а її реалізацію в суспільстві – гайдамацтво. В той же час не слід ідеалізувати їх взаємодію. Адже існували гайдамацькі загони, які грабували монастирі, а з іншого боку, представники духовенства, особливо вищого, ставилися до цього руху різко негативно.

Не можна залишити поза увагою таку сторону діяльності православного чернецтва Черкащини, як поширення фундаментальних релігійно-культурних цінностей. Близькість монастирів до населених пунктів спричиняла до тісного спілкування ченців з населенням в межах як місіонерської, так і господарської діяльності, що стало поштовхом для активного релігійно-культурного впливу православного чернецтва на суспільство. Прикладом цього є діяльність ченців Красногірського, Жаботинського, Канівського монастирів. 

Велике значення мала і особистість того, хто керував монастирем – від цього також залежала, так би мовити, культурна спрямованість. Там мотронинськими ігуменами були колишні студенти Київської академії архімандрити Мелхіседек Значко-Яворський і Іринарх Балановський, з ім’ям першого пов’язаний розвиток медицини і наукової думки в монастирі, і вони обидва підвищили політичний авторитет Мотрининської обителі. Поряд з цим чернецтво Черкащини дало православному світу таких знаменитих особистостей, як Єзекиїл Булига-Курцевич, Софроній-Стефан Кристалевський. 

В пам’яті православних монастирів Черкащини залишилися прізвища козацького отамана І.Підкови, гетьманів Богдана та Юрія Хмельницьких, П.Дорошенка та І.Мазепи, київських митрополитів Д.Балабана та Й.Нелюбовича-Тукальського. Збережені володільчі і підтверджувальні документи – привілеї, універсали, акти, грамоти мали підписи російських царів і польських королів, гетьманів, старост і все це свідчить про нерозривність зв’язків православного чернецтва Черкащини з суспільно-політичним життям краю.

Геополітичні трансформації в регіоні кінця XVIII століття призвели до важливих змін становища українських монастирів Правобережжя. Вони опинилися на території Російської імперії, отримали гарантії власної безпеки, певні правові гарантії своєї діяльності. Але платою за це була остаточна втрата традицій українського чернецтва, їх уніфікація до зразка і традицій російського православ’я.
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Матеріали наукових досліджень за 2013 рік

СИНЕРГЕТИЧНИЙ  ЕФЕКТ ХРИСТИЯНСТВА ТА КНИГОДРУКУВАННЯ В  УКРАЇНІ У IX- XVIII СТОЛІТТЯХ

Рибалка Ірина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.
Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність теми дослідження зумовлена визначальною роллю культури письменництва, яке під дією православних християнських закладів продовжує розвиватися під впливом на неї поліфонії культурних осередків  для входження України до світового культурного центру.

Мета роботи: на основі аналізу наявних джерел та узагальнень української та зарубіжної (російської) історіографії комплексно проаналізувати взаємозв’язок, що мав місце між процесом поширення християнства та розвитком писемної культури.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· Проаналізувати джерельну базу дослідження;

· Здійснити аналіз культурно-історичного контексту мови та писемності як складових церковно-релігійного життя християн;

· Визначити роль початкового українського книгодрукування як основного чинника збереження й передачі християнської писемної культури;

· Розглянути бібліотеки монастирів і соборів як артефакти збереження й використання документальної пам’яті східного християнства;

· Узагальнити шляхи й характер впливу християнства на писемну культуру України-Русі як цілісну систему.

Результати досліджень
Релігія є особливою частиною духовної культури народу. Як і філософія, релігія має здатність бути структуроутворюючим ядром світогляду. Вона втручається в усі форми суспільної свідомості й у такий спосіб отримує доступ до найвіддаленіших куточків духовного життя суспільства, в тому числі й до писемної культури. Релігія в культурі набуває здатності бути її регулятором, спрямовуючою силою.

Писемна культура відноситься за змістом до духовної культури, але об’єкти, що її складають, на яких фіксується писемна інформація, є одночасно об’єктами  матеріальної культури. Книга, пергаментний сувій, берестяна грамота є саме відтворенням у визначеній реальній формі певного духовного, ідеального змісту. Цей духовний зміст і надає феномену писемної культури особливої внутрішньої життєвості. Однак світоглядна функція полягає не лише у тому, щоб намалювати людині певну картину світу, а й щоб завдяки цій картині людина змогла б набути сенс свого життя. Засобом цього можуть виступати священні тексти та інші письмові документи, які є складовими писемної культури [3]. В той же час саме релігія дає відповідь на головне питання всіх ціннісно-нормативних систем: чи вони є продуктом суспільного розвитку, чи вони базуються на чомусь неперехідному, абсолютному, вічному. 

Церковно-релігійне життя будь-якої конфесії є складним і неоднозначним соціальним явищем. Важливу його частину становить проповідь Божого слова, яка базується на використанні мови та писемності. Боже слово у храмі виступає як засіб безпосереднього спілкування Бога з людьми, як концентрований вираз сакрального, адже під час молитви відбувається своєрідний діалог віруючого з Богом.

Поява писемності відігравала вирішальну роль у розвитку людського суспільства. Усі давні системи письма і більшість нових створювалися для культово-релігійних цілей. Необхідність переказу Святого Письма, практичні потреби проповіді, літургійних канонів, полеміка з єретичними вченнями стимулювали інтерес до мови християнських богословів. В основі писемної культури України лежить слов’янська мова та писемність. На слов’янську мову стародавньої України-Русі великий вплив мали місцеві народно-розмовні мови. Безцінний внесок у становлення писемної культури східного християнства внесли Кирило і Мефодій – творці слов’янської абетки і перші перекладачі богослужбових текстів (Додаток А). Але до створення алфавіту, на першому етапі розвитку слов’янської писемності «без устроєния», всі слов’янські звуки передавалися тими чи іншими сполученнями грецьких літер. Існують аргументовані припущення, що слов’яни мали свою писемність ще до Кирила й Мефодія, про що свідчать «Паннонське житіє Кирила», сказання чорноризця Храбра, знайдена у Софії Київська абетка, що розглядається як проміжний варіант писемності слов’янської [1].

Швидкість, із якою Кирило винайшов азбуку, є непрямим доказом того, що свою працю він розпочав не на порожньому місці, оскільки у 860-861 роках він знайшов у Херсонесі Євангеліє і Псалтир, написані «руською» мовою [5]. Це були переклади на східнослов’янську потрібних для богослужіння уривків із Євангелія і Псалтиря. «Слов’янська місія» братів-просвітителів відіграла визначальну роль у поширенні християнської культури у Київській Русі, зокрема писемної. Найвеличнішою заслугою Кирила і Мефодія було створення ними слов’янської писемної і книжної, літературної мови, що явили собою могутній засіб, який одразу включився до вирішення не лише конфесійних, але й суспільних і культурних потреб слов’янського світу.

Отже, з часу виникнення писемності духовне життя суспільства постійно пов’язане із книгою, яка не лише несе інформацію, а й сама була і є відбитком епохи, естетичних смаків і уподобань, притаманних як читачам, так і її творцям. Спочатку рукописна, а потім і друкована книги не тільки фіксували еволюцію людської свідомості, але й активно втручалися в історичний процес. Книга для людини в першу чергу – продукт духовного прояву, вона дозволяє знайти особливості й властивості духовного життя свого часу. Становлення писемної культури українців під впливом християнства йшло шляхом формування комплексу ідей, предметом яких виступає сакральне, втілене у релігійній духовності. У християнській писемній культурі уявлення про сакральне конкретизуються засобом священного слова, за допомогою якого створюються священні літературні образи. Саме намагання передати складну гаму почуттів від спілкування із сакральним призводило до ускладнення метафоричних форм викладу думок і почуттів у писемних творах, зрештою, це збагачувало мову і зміст писемної культури, які, в свою чергу, відігравали ключову роль у поширенні релігійних вчень.

У період Київської Русі, українська («руська») книга була ненасильницьким засобом формування етнічної свідомості «руського» християнського народу, його державних форм, вільно розвивалася в усіх властивих розвиненим країнам того часу формах. Так, у XII-XIV століттях, у період утрати єдиної Київської державності, книга на різних українських землях була могутнім засобом збереження  етнічної і політичної свідомості. Проте з кінця XV- початку XVI століття починається духовне піднесення в культурі та інтелектуальне у науці, що позначились свідомим  національним світосприйняттям. 

У першій чверті XVI століття виникло національне білоруське друкарство, яке швидко досягло високого рівня, стало чинником відродження білоруської культури. Це мало істотне значення й для України.  Водночас не випадковим був той факт, що перші друкарні на землях України виникли у Львові – осередку політичної, економічної, культурно-релігійної активності міщан, і у Острозі – резиденції найбагатшого і найвпливовішого тогочасного українського магната.

Першою, друкованою типографським способом в Україні книгою, стала християнська богослужбова  книга «Апостол», видрукувана Іваном Федоровим в 1574 році у Львові. Саме остання дата вважається початком постійного друкарства в Україні. Серед видань Івана Федорова в Україні, окрім іншого – перша повна слов’янська Біблія. В його книгах ми зустрічаємося з першими надрукованими в нашій країні творами давньоруської й давньоболгарської літератури. Проте найвидатнішим друкованим твором початкового українського друкарства справедливо вважають Острозьку Біблію. 

Отже, видання Біблії засвідчило певний рівень національної зрілості, показало усвідомлення українцями себе як нації, осмислення своєї мови як сакральної, розуміння причетності свого народу через національну мову Біблії до цивілізації. Друкарсько-видавнича діяльність І. Федорова мала великий вплив на подальший розвиток вітчизняного книгодрукування.    

Як бачимо, заснування перших друкарень у Львові та Острозі припадає на час піднесення суспільно-політичного руху. Водночас це була доба, коли і освіченому духовенству, і причетним до освіти мирянам стала зрозумілою потреба забезпечити всі храми церковно-літургійними книгами і досягти такої уніфікації тексту цих книг, якої не можна було досягти рукописним способом. Потрібна була саме друкована книга. Необхідною вона 
 стала в цей час і для шкіл, і для полеміки з тими, хто заперечував політичні, релігійні та культурні права українців і білорусів.

Любов до книги культивувалася на українських землях з давніх часів – «почитаніє книжноє» сприймалося давньоруськими книжниками як найвища благість, що приносить мудрість, втіху і насолоду. Таке ставлення до книги і науки збереглося у свідомості освічених верств упродовж віків. У другій половині XVII-XVIII століть внаслідок загальної активізації  культурного життя розширюється і збільшується  книго зібрання. Бібліотеки існують при навчальних закладах, збільшується кількість приватних книгозбірень вищого духовенства, козацької старшини,  заможних міщан, польської шляхти; збагачуються також традиційні монастирські книгозбірні, які були першими й основними впродовж тривалого часу.

Всі етапи історичного процесу позначилися на монастирських бібліотеках як джерелах духовної культури. Монастирські бібліотеки були історично збагаченим сховищем пам’яток мови й писемності. Зберігаючи ці пам’ятки, вони зберігали документальну базу, на якій закріплювався розвиток мови. Бібліотеки у провідних монастирях об’єднували іноді у собі освітній заклад та книжкову майстерню. Вона була при цьому основним сховищем національного літературного фонду.

Піклування про наповнення книжкового фонду невеликих монастирів необхідними книгами для відправи релігійного культу було одним із головних завдань церковної і монастирської влади.

Землі сучасної Черкащини в давні часи відігравали важливу роль у становленні давньоруської державності та формуванні східнослов’янської етнокультурної спільноти. Землі краю, насамперед, по Дніпру і Росі, ще з часів Київської Русі посідали важливе місце як в соціально-економічному, так і в культурно-релігійному житті держави.

Відомо, наприклад, що  в Каневі була єпископія, а поряд з містом Зарубом діяв важливий культурно-релігійний центр – Зарубський монастир Пречистої. В ньому був ченцем Клим Смолятич, високоосвічена людина, «книжник і філософ», який у 1147 році за бажанням князя Ізяслава Мстиславича був поставлений Київським митрополитом. У Зарубському монастирі проживав також інший відомий «книжник» - Георгій, котрий залишив після себе «Поучаніє к духовному чаду» [15]. 
Після 1569 року сучасна Черкащина перейшла до складу Польщі, що викликало посилення національно-релігійних утисків. Осередками збереження православної віри виступають монастирі, передусім Трахтемирівський, Канівський, Мотронинський. У Канівському монастирі у цей час набуло поширення книго- писання. Антикатолицьку полемічну діяльність тут вів попович Федір Крилайський [ 10].

Отже , монастирські бібліотеки формувалися не лише з утилітарною метою як зібрання, необхідні для відправлення церковних служб, келійного читання, а й як певні культурні осередки. Вони не були рівнозначними,  кількість книг та їхній репертуар залежали від фінансових можливостей монастиря, освіченості його ігуменів та архімандритів, усталених традицій. Та все ж переважну більшість книжкових багатств XVII-XVIII століть допомагали зберегти саме монастирі.

Православні обителі Черкащини завжди виступали осередками збереження культурно-релігійних цінностей, передусім Трахтемирівський, Канівський, Мотронинський. Не дивлячись на віддаленість монастирів від культурного центру, кожна обитель мала свої невелику бібліотеку і була розповсюджувачем книг. Особливе значення у забезпеченості обителі припадало на того, хто ним керував. чернецтво Черкащини дало православному світу таких знаменитих особистостей, як Єзекиїл Булига-Курцевич, Софроній-Стефан Кристалевський, Мелхіседек  Значко-Яворський та Іринарх Балановський.

ВИСНОВКИ

Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені завдання, я прийшла до висновку, християнство, сприяючи розвитку світової цивілізації, внесло докорінні зміни у всі сфери суспільного життя нашого народу. Одночасно його поширенню безпосередньо сприяла писемна культура. Будучи не лише духовною культурою, письменство своїм корінням заглиблюється у матеріальний світ, переносячи на пергамент ідеї ідеального буття. З огляду на це релігія у письменстві виконує світоглядну функцію. Проте її значення не обмежуються лише створенням певної картини світу, її мета полягає у можливості людиною набути сенсу свого життя.

У період становлення писемної культури в Україні, який тривав більше шести століть - духовні процеси були відображенням умов життя суспільства, відображенням найсуттєвіших потреб народу, його сподівань і стремлінь. 
Поява  друкованої книги стала великим здобутком людства, який  не лише значно розширив коло читачів, а й у порівнянні з рукописною книгою сприяв уніфікації канонічних текстів. У період початкового українського друкарства провідними були друкарні Києво-Печерської Лаври, Львівського братства, князя Костянтина Острозького. Крім того, були друкарні, що належали окремим власникам – Михайлу Сльозі, Арсенію Желиборському у Львові, єпископу Гедеону Балабану, Тимофію Вербицькому та іншими. Значну роль в Україні відігравали і так звані мандрівні друкарні Павла Домжива, Лютковича Телиці та Транквіліона Ставровецького. 

Книга, будучи джерелом освіченості, часто була предметом обміну між обителями. Оригінали творів запозичувалися у константинопольських та афонських монахів, а потім перекладалися. Іноді  тематика літературного фонду бібліотек відходила від традиційно церковної, призначеної для богослужіння та відправлення служб, і демонструвала повчальний  характер, спрямований на наслідування  життя християнських сподвижників.

 В усі часи свого існування в українських землях монастирі не стояли осторонь життя громади.  Черкаські обителі виступали осередками збереження культурних цінностей, серед яких особливе місце посідали книги. Особливістю діяльності обителей в культурній царині була їх віддаленість від державних релігійних та культурно-національних центрів, обмаль коштів, тяжкі умови існування. Проте незважаючи на це, монастирі проводили місіонерську діяльність, а в кожній обителі існувала невеличка бібліотека в 200-400 томів.

Отже, книга виступала тим феноменом, що поєднував всі сфери життя суспільства. Будучи джерелом безцінних знань, книга одночасно сприяла розвитку  всієї культури загалом. Маючи на меті сформувати канони релігійного змісту, книга все активніше входить у буденне життя суспільства, а з часом стає його невід’ємною частиною.
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ЛЮДИНА ЯК НАЙВИЩА ЦІНІСТЬ У ТВОРАХ ФІЛОСОФІВ

КИЄВО-МОГИЛЯНСЬКОЇ АКАДЕМІЇ
Рибалка Ірина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність дослідження зумовлена пошуками українською культурою і філософією засад національної самоідентифікації та певних орієнтирів індивідуальної свідомості, коли набуває особливої ваги сукупність таких «вічних» питань, як сутність людини, сенс її життя, місце і статус у світі, суспільстві, виховання людини розумної, діяльної, здатної бути щасливою. Пізнати сучасну людину в усій складності її духовного єства неможливо без співставлення точок зору, характерних для української філософської думки XVII-XVIII століть на місце, внутрішній світ та призначення людини.

Мета роботи: історико-філософський аналіз категорії «людина» людського буття, існування у поглядах філософів Києво-Могилянської академії.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· проаналізувати концептуальні особливості розуміння категорії «людина», запропоновані представниками філософії і культури XV – XVIII ст., 

· виявити суть культурної традиції, єдність і розбіжність їх поглядів на це питання;

· висвітлити погляди філософів Києво-Могилянської академії  на місце людини у всесвіті;

· з’ясувати спільні та відмінні підходи до розуміння призначення людини й змісту її діяльності у могилянській філософії; 

· проаналізувати сучасні підходи до розуміння категорії «людина» в сучасному українському суспільстві.

Результати досліджень

Проблема людини — центральна у філософії. У всій своїй історії вона постійно прагне пізнати людину не лише як частину матеріального світу, тілесну істоту, а головним чином як творця історії, суб'єкта діяльності, істоту, котра мислить і відчуває, володіє складним і неповторним внутрішнім світом. Таке ставлення філософії до проблеми людини невипадкове. Без вивчення сутності і змісту людини, форм їх вияву, напрямів і перспектив розвитку, неможливе наукове розуміння суспільства як соціально-практичного способу буття людей. Існування і поступальний рух суспільства від одного етапу до іншого невіддільні від постійного удосконалення людини. [1, c.134]

Унікальне творіння природи, суспільства і самої себе - ось що таке людина - найдивніше з дивних див - з її неповторністю, з багатоманітними біологічними рисами. З давніх-давен філософи прагнуть розкрити суть людини, її світ, зміст, її життя.

Розмаїтість і розбіжність набутих філософською думкою визначень людини є свідченням численності та інтенсивності спроб осягнути людину в її сутності. Й чим більше взнавали філософи про людину істотного, тим менш категоричними ставали їхні судження про неї, тим більш загадковою й гідною мисленого зусилля ставала для них людина. [2, c.68-70]

Філософська антропологія ХХ століття представниками якої є зокрема М.Шелер, Г.Плеснер, Е. Кассірер, Хосе Ортега-і-Гассет гунтується на принципі, що все буття світу визначається через людське буття. [4, c. 183].

Екзистенціалізм – філософія існування людини – на відміну від філософської антропології, яка намагається визначити людину через її відмінність від тварини, трактує людину через її відмінність від самої себе. Представниками екзистенціалізму на початку ХХ століття були: Мартін Гайдеггер, Альбер Камю, Карл Ясперс, Габріель Марсель [13, с. 49]. Дане твердження аж ніяк не заперечує певної єдності різноманіття людських розбіжностей, а лише вказує на те, що людина не є щось остаточно стале, перебуває в постійному русі становлення. [4, c. 145-148]

Людина — жива система, становить єдність природного і соціального, тілесного і духовного, спадкоємного, уродженого і прижиттєвого, придбаного. Тільки з огляду на всі характеристики і фактори, можна зрозуміти цілісність людської істоти, можливості і перспективи, якими володіє в становленні, розвитку індивідуального життя. 

Отже, можна зробити таке узагальнення, що людина – це: 

· вид живих істот, що займає певне місце в ієрархії (сукупності) живих організмів (homo sapiens);

· особлива – розумна істота, що має принципові відмінності від усіх інших живих істот;

· характеристика того, наскільки людина є людиною, ступінь відповідності певної конкретної людини нашим уявленням про сутність людини [31, c.189-192].

Практично універсальність людини проявляється саме в тій універсальності, яка всю природу перетворює в її неорганічне тіло, оскільки вона служить, по-перше, безпосереднім життєвим засобом для людини, а по-друге, матерією, предметом і знаряддям життєдіяльності. Лише членами суспільства люди можуть відчути себе господарями природи або істотами, захищеними від її стихійних сил [31, c.201].

Упродовж всього середньовіччя філософська і богословська думки розвивалися у нерозривному зв’язку. Осмислення місця людини у світі було поєднане з осмисленням сутності Бога і ставлення до нього людини. Основним компонентом української філософської культури середньовіччя стає неоплатонізм в інтерпретаціях та переробці візантійських вчених і богословів, які надали йому виразно містично-споглядального характеру. Твори таких богословів  як Г.Синаїта, Н.Кавасіли, патріарха Калліста познайомили українців із ідеями ісихазму. Пов’язані з ісихазмом філософські погляди й естетичні концепції стверджують, що сенс людського життя полягає не в активній діяльності, спрямованій на пізнання та вдосконалення світу, а в індивідуальному самопізнанні і самовдосконаленні. Ісихасти визнавали можливість обожнення людини. Це суперечило традиційним християнським поглядам, що допускали лише втілення Бога. [8, c.346]  Дана  ідея перегукувалася з філософією неоплатонізму в якій твердилося про можливість набуття людиною божественної суті шляхом споглядання і «надрозумного» («містичного екстазу»). 

 Аналіз літературних пам’яток кінця XIV - XV століття засвідчує, що роздуми про цінність людини, її роль і можливості у світі є провідними в українській духовній культурі. 

У філософській культурі України того часу почали активно утверджуватися і переважати принципи ренесансно-гуманістичної ідеології епохи Відродження і Реформації. Д.Чижевський писав, що історичний розвиток філософської думки українців пройшов повз адептів старої візантійщини, і що замість повороту до Візантії Україна обернулася обличчям на Захід. Філософська культура України кінця 16 – 1 половини 17 століття досягла такого рівня розвитку, коли в її надрах змогли зародитися і сформуватися перші паростки національної української філософської думки. [22, c.145-147]

Діячі Києво-Могилянської академії створили певний ідеал людської доброчесності, закликали до самореалізації людини у земному житті, вплинули на розвиток і розквіт гуманітарного знання. 

У Києво-Могилянській академії, заснованій Петром Могилою (1596— 1647 рр.), вперше в Україні філософію викладали окремо від теології. Філософські курси, які тут читалися, були значною мірою схоластичними. Це не було повторенням схоластики Заходу, а швидше використанням на українському грунті західної філософії у поєднанні із досягненнями прогресивної наукової думки. 


Трактуючи людину як істоту, підпорядковану законам природи, мислителі бароко ставлять питання про те, як ця залежність впливає на внутрішній світ людини. Українська філософія XVII століття сформувавши власне бачення людини значно розширила можливості людського розуму. 

Інтелект може впливати на волю морально, створюючи перед волей образ блага, тим самим вдосконалюючи моральний статус волі, яка пізнавши благо дістає всі необхідні передумови для вчинку. С.Кулябка також зазначав, що інтелект належить до істини, а воля до добра. Поєднувальною ланкою між актом розуму та актом волі є розсудливість. [9,с.628]


Питання інтелекту та волі є одним з ключових у філософській спадщині Г.Кониського. Його курс за структурою і способом постановки багатьох розглядуваних у ньому проблем, значною мірою зберігає характерні риси барокової схоластики. Водночас у ньому чітко проглядають й елементи ранньопросвітницької філософії. Це відобразилося у потребі філософа ознайомлювати своїх учнів з вченнями Г.Ляйбніца, Р.Декарта, П.Гассенді. Г.Кониський – прихильник двох істин: віри і розуму, і відповідно розмежування теології та філософії. 
Людина у Кониського постає як особистість, керована розумом, здатна до цілеспрямованої діяльності, вона володіє свободою дії, яка є не що інше як самовільне судження волі чи можливість вибирати з того, що стосується мети, де розум є вищим критерієм моральної поведінки. [12, c.450-452]

Практична діяльність політика і богослова, прагнення бути одночасно вченим і діячем церкви, наклали певний відбиток на філософську систему Ф.Прокоповича. Підтримуючи розвиток науки, ремесла, мистецтва, вводячи гуманістичні світські елементи в освіту, Прокопович ще не наважувався заперечувати божественного творення людини, проте відкрито висміював схоластичні спроби пошуку в людині божественного образу, намагався довести, що людина велична і славна своїм розумом, чеснотами незалежно від божества. [27, с.150].

Філософія,  як стрижень світогляду, виражає ставлення людини до світу. Адже у сферу філософії входить не навколишній світ людини, а зміст її буття у світі, людина — не просто річ серед речей, а суб'єкт, здатний до зміни світу в самому собі.  Один стародавній мудрець сказав: «Для людини немає більш цікавого об'єкта, ніж сама людина» [9, c. 638]. 

Отже, філософи на різних етапах розвитку науки прагнули розгадати природу людини, віднайти в ній своєрідне, щось, завдяки чому людина є людиною. Водночас зміст, розуміння цього сутнісного чинника інтерпретувалися по-різному, що цілком закономірно з огляду на різні епохи, в яких жили філософи, і на надзвичайно складний та суперечливий об'єкт вивчення — людину. Тому доцільними є виокремлення не якогось одного, а кількох невід'ємних ознак людського, зокрема:

· наявність розуму (ця концепція найпоширеніша і досить стійка. Від Арістотеля до І. Канта, від Г. Гегеля і К. Поппера вона майже не зазнала суттєвих змін);

· соціальність (людина є істотою, буття якої через необхідність (потреба добування їжі, захисту і відтворення собі подібних, набуття власне людських якостей) пов'язане з соціальною організацією);

· цілеспрямована діяльність (людина є істотою, що свідомо творить. Тварина діє завдяки властивій їй структурі інстинктів, а людина реалізує себе через цілеспрямовану діяльність із створення необхідних умов для задоволення її біологічних, соціальних і духовних потреб передусім створенням знарядь праці);

· здатність творити символи, насамперед слово (завдяки слову людина спілкується, полегшує і поліпшує процес суспільної діяльності — трудової, соціальної, політичної, духовної);

· духовність, як міра якісності особи, її людськості (те, що надає людині неповторної унікальності з-поміж усього живого на планеті; те, що властиве тільки їй. Ця визначальна якість є не зовнішньо сформованим феноменом, а надбанням активності самої людини, самоспрямованої на задоволення своїх внутрішніх природних потреб).

Таким чином, наведені ознаки взаємопов'язані й характеризують людину як складну діяльну цілісність, що своєрідно поєднує свої складові в руслі концепції некласичної парадигми «все в усьому» (принцип Маха). Аналізувати таку цілісність можна тільки через осмислення всієї повноти її сутнісних форм та умов існування в синергічному аспекті. Завершуючи розгляд природи, сутності людини, слід звернути увагу на співвідношення понять «людина», «індивід», «особа», «індивідуальність», які іноді вживають як взаємозамінні, тотожні. Ці поняття є однопорядковими, але не ідентичними. Найзагальнішим поняттям є «людина». [4, c. 321-324]

ВИСНОВКИ

Аналіз вчень про людину, що побутували в Україні в XV-XVIIІ ст., є важливою складовою створення цілісного уявлення про розвиток вітчизняної культурно-філософської спадщини. Докорінно змінюється розуміння людини. Впродовж зазначеного періоду інтерпретація людини здійснювалась в ряді самостійних оригінальних праць, що репрезентували різні світоглядні орієнтації, котрі випливали з фрагментарності тогочасної духовної культури. 

Проникнення в таємницю людини «з середини» передбачає осягнення її тілесного, емоційного, морального, соціального та духовного буття. Пошук відповідей на ці запитання лежав в основі діяльності філософів Києво-Могилянської академії. 

За всіх відмінностей в інтерпретації філософами Києво-Могилянської академії проблеми людини, спільним для них є її розуміння як виняткової часточки природи, що з одного боку, підпорядкована законам останньої, а з іншого, містить у собі протилежний природі, наданий їй Богом і споріднений з ним розум. 

Філософи вбачали шлях особи до моральної досконалості у постійних інтелектуальних вправах і навчанні, розважливому керівництві своїми бажаннями та емоціями, постійному розвитку талантів і здібностей, щирій вірі та творінні добрих справ. Не заперечуючи божественного впливу на людську долю, вони підкреслювали певну свободу людини у виборі напрямку розвитку свого природного потенціалу.
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МОЛОДІЖНІ СУБКУЛЬТУРИ В СУЧАСНІЙ УКРАЇНІ
Ємець Денис, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність дослідження зумовлена тим, що: по-перше, молодіжні субкультури стали досить істотними факторами соціалізації міських школярів. Дані соцопитувань підтверджують, що значна частина учнів старших класів ідентифікує себе з тією чи іншою субкультурою; по-друге, потребують розгляду як соціально-філософські, соціологічні, соціально-психологічні аспекти даного феномену, так і окремі різновиди субкультур, процеси їх становлення; по-четверте, вікова самосвідомість залежить від напруги в суспільстві, наповнення життя подіями та суб’єктивно усвідомленим ступенем самореалізації особистості.

Мета роботи: дослідити тенденції розвитку молодіжних субкультур України в сучасному суспільстві та їхній вплив на особистість.
Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· дослідити сутність молодіжної субкультури та її місце в культурі суспільств;

· виявити мотиви та чинники, що впливають на молодь при приєднанні до субкультур;

· проаналізувати інформаційні джерела, через які молоді люди отримують інформацію про життя та діяльність молодіжних субкультур;

· виявити позитивні та негативні аспекти залученості молоді до субкультур.

Результати досліджень

Сучасна молодіжна субкультурна арена України включає, в основному, різноманітні глобально поширені стилі і формації. Хоча більшість з них представлені як на Заході, так і в межах колишнього СРСР, все ж таки субкультурне молодіжне середовище набуває визначеної, хоча і не завжди явної специфіки, яку можна назвати терміном Робертсона «глокальной» (глобальний+локальний). Особливо цікаві в цьому плані неформали, які є складною взаємодією різних, часто зовні легко впізнаних, видовищних молодіжних напрямів, рухів і стилів. Сучасні неформальні групи України – це аналоги «класичних» субкультурних молодіжних формацій Заходу. В умовах розвитку демократії в Україні та постмодернізації суспільства відбувається зниження соціального контролю,  послаблення традиційного впливу соціального середовища на світогляд та поведінку молоді, що сприяє популяризації молодіжних субкультур у державі. В Україні лише 2 % молоді перебувають в офіційно зареєстрованих молодіжних організаціях і понад 25,5% – у неформальних угрупованнях [20, с.52]. 
Представники різноманітних субкультур намагаються виразити свою індивідуальність, тому все більше підлітків у всіх країнах світу приймають ту чи іншу субкультуру.  

Тенденції щодо неформального руху, характерні для сьогодення:

По-перше, починаючи із 70-х років ХХ ст., збільшилася кількість учасників окремих неформальних організацій (дані соціологічних досліджень дають підставу стверджувати, що активними учасниками неформальних груп є 10–13 %  від загальної кількості молоді) [23], [24].Слід зазначити, що діяльність більшості неформальних груп загалом не є протизаконною,  лише 6–9 %  відзначаються асоціативними проявами.  

По-друге, спектр інтересів стихійних груп, став досить широким. Якщо 15–20 років тому він полягав у десяти найменуваннях, то сьогодні йдеться про значну кількість (спеціалісти називають їх у межах 70–200 залежно від регіону) [23].  Найбільша кількість молоді входить у групи, які захоплюються сучасними напрямами музики,  естрадними співаками,  танцями, захистом довкілля,  політичними ідеями. 

По-третє,  новий,  вищий рівень організації цих груп.  Багато неформальних груп підтримують різноманітні стосунки між однотипними групами в межах України, маючи загальновизнаних лідерів. 

По-четверте, сьогодні для неформальних груп є характерним чітке підпорядкування внутрішнім правилам та нормам. Неформальні групи істотно впливають на свідомість молоді, відвойовуючи першість в інших інститутів соціалізації. Молодь,  не одержавши в сім’ях, школах,  інших навчальних закладах можливості для реалізації своїх потреб, самореалізується через неформальні групи. 

По-п’яте,  відбувається значне розширення вікового діапазону руху:  нижня вікова межа  – 12–13 років; верхня – 34–36. 

По-шосте, розширилася географія виникнення неформальних груп. Вони функціонують не тільки у великих містах, а й у містечках та селах. [9, с.65-67]
Кожне суспільство має деяку сукупність культурних зв’язків, які приймаються і розглядаються всіма членами суспільства. Цю сукупність прийнято називати домінуючою або загальною культурною. В той же час наша культура неоднорідна. У всіх суспільствах існує безліч підгруп, що розрізняються своїми цінностями і традиціями. Такого роду культурні групи з одного боку, відмінні від неї прийнято називати субкультурами. 

Субкультура – система цінностей і норм, установок, способів поведінки і життєвих стилів певної соціальної групи, відміна від пануючої в суспільстві культури, хоча і пов’язана з нею. В сучасному суспільстві існує значна кількість таких субкультур. 
Це класові, етнічні, молодіжні субкультури та ін. В тому або іншому ступені кожна людина належить до якоїсь субкультури, хоча частіше вони не мають ні самоназви, ні системи символів, що позначають їх межі. В молодіжних формуваннях найбільш часто мають місце молодіжні субкультури, контркультури, кримінальна субкультура і елементи дитячої субкультури. [ 5, с. 148–149] 

Розкриємо сутність поняття «молодіжна субкультура» більш детально.

Молодіжна субкультура – неформальні угрупування, які відображають ставлення певної групи молоді до процесів у суспільстві [20, с. 52]. Угруповання мають свої цінності,  які дещо відрізняються від загальноприйнятих,  специфічну манеру спілкування,  стиль поведінки й одягу,  певний спосіб мислення та світосприйняття. Підлітків у субкультурах приваблює в основному можливість демонструвати свою позицію в соціумі. Її визначальною характеристикою в Україні є феномен суб’єктивної «розмитості», невизначеності, відчуження від основних нормативних цінностей (цінностей більшості).

Молодіжна субкультура – культурний простір і коло спілкування підліткових і молодіжних співтовариств, що допомагають їм адаптуватись в соціумі і створювати свої автономні форми культурної активності. Основний чинник, що привертає молодь до субкультури – прагнення придбати зовнішні, формальні характеристики, що дозволяють виділятися із загальної знеособленої маси населення мегаполісу.

Кожна субкультура має певні риси. Молодіжна субкультура, як будь-яка культура, є динамічною системою, зміни якої на кожному новому тимчасовому відрізку, фіксовані в зовнішніх проявах, відображають здатність даної системи, з одного боку, відповідно реагувати на зовнішні і внутрішні процеси, а з іншого-адаптування до змінних зовнішніх та внутрішніх умов свого існування. Отже, саме необхідність адаптації молодіжної субкультури до об’єктивних змін в зовнішній і внутрішній ситуації, не завжди усвідомлюваної не тільки суспільством, але і субкультурною молоддю, є рушійною силою феномена молодіжної субкультури. [15, с.19] 




Виділимо основні причини приєднання молоді до субкультур. По-перше, у субкультурній спільноті підліток отримує можливість належати до обраної групи однолітків, що є для нього референтною, виникає об'єднуюче почуття «ми», що підвищує рівень психологічної значущості кожного. 

По-друге, субкультура дозволяє молодій людині краще відчути і проявити самостійність свого «я». 



По-третє, вона допомагає підлітку звільнитися від переживань, викликаних конфліктом з світом дорослих, з пануючою в суспільстві культурою. [7, с.62] Період активної ціннісно-творчої діяльності стикається у молодої людини з обмеженим характером практичної, творчої діяльності, неповним включенням молодої людини в систему суспільних відносин. 
З метою дослідження даної теми, автор провів у травні-жовтні 2012 р. соціологічне опитування на тему «Молодіжні субкультури у сучасній Україні». Опитування було проведено серед 600 осіб і здійснювалося у формі анкетування молоді Черкаської (автор проживає в Черкаській області) та Київської областей, оскільки найчастіше субкультури виникають довкола певного культурного центру, який проповідує певні новації у сфері музичних стилів, способу життя, ставлення до якихось соціальних явищ. 

Респонденти у віці від 14 до 16 років склали 24% від всіх опитаних; у віці від 17 до 19 років – 20%; у віці від 20 до 22 років – 20%; від 23 і старше – 35%. Серед опитуваних 50% респондентів жіночої статі та, відповідно, 50% чоловічої. За соціальним статусом респонденти поділяються на декілька підгруп: школярі – 27% від всіх опитаних; учні коледжів та професійно-технічних училищ – 16%; студенти ВУЗів – 14%; молодь, яка працює – 32%; ті, які вказали, що не навчаються та не працюють – 4%.

Ціль проведеного дослідження полягала у отриманні інформації про діючі молодіжні субкультури; основні джерела інформації для молоді; про різні субкультури; про ступінь ідентифікації з молодіжними субкультурами; причини приєднання до субкультур.

Поняття молодіжна субкультура у даному дослідженні ми визначаємо як «соціальна група, що володіє системою символів, норм та цінностей і соціальних інститутів, які визначають самоідентифікацію, поведінку та діяльність індивідів, що входять до неї, регулюють значну частину їх життєдіяльності».

Серед найбільш відомих молоді субкультур перші місця посідають «емо» - 64% від всіх опитаних; на другому місці «готи» - 41%, третє місце поділили «панки» (36%) та «скінхеди» (35%). Далі за популярністю ідуть «рокери» - 11%, «байкери» - 10%, «сатаністи» - 10%, «репери» - 9%, «хіппі» - 9%, «гопніки» - 6%, «металісти» - 6%, «спортивні та футбольні фанати» - 3%. (Додаток Г)

На основі аналізу відповідей на питання анкети «Які характеристики субкультури на Вашу думку найбільш важливі?» (Додаток Д), можна виділити 5 основних груп «субкультур» (а також суспільних організацій, груп, які респонденти відносять до субкультур), виділені молодими респондентами (у %): Аналіз співвідношення  виділених «субкультурних груп» в молодіжному середовищі, показує, що головним систематизуючим критерієм є «загальні збори» та «музичні смаки», менш важливими є «зовнішній вигляд» та «загальна знакова система».

Дослідження виявило, що провідна роль у інформуванні молоді про існування тієї чи іншої субкультури належить ЗМІ – разом с глобальною мережею Інтернет вони забезпечують актуальною інформацією молодь. Роль мережі Інтернет у забезпеченні інформацією оцінили по важливості 46% респондентів, яка випередила телебачення (34%). Із газет та журналів отримують інформацію 13% опитаних. Більше половини респондентів актуальну інформацію про субкультури отримують із спілкування з друзями 30%, 25% опитаних отримали інформацію від спостереження зі сторони, та лише 6% є учасниками певних субкультур і таким чином є проінформованими. (Додаток Е)

Аналіз анкет демонструє, що телебачення є більш важливим джерелом отримання інформації про субкультури для жінок (37% опитаних), ніж для чоловіків (32%), також для жінок виявились більш важливими газети та журнали (16%), для чоловіків дане джерело варте уваги лише на 11%, а Інтернет, навпаки, виявився більш важливим для чоловіків – 48%, ніж для жінок – 44%. Відповіді показують, що чоловіки більш активно залучені до життя молодіжних субкультур, ніж жінки: спостерігають за життям та діями представників субкультур зі сторони 28%  опитаних жінок та 22% опитаних чоловіків; черпають інформацію про діяльність субкультур шляхом активної участі в них 4% жінок та 6% чоловіків.

Зменшення важливості традиційних джерел інформації про життя субкультур, таких як телебачення, газети, журнали і зростання важливості мережі Інтернет (як основного джерела інформації) спостерігається у міру зменшення віку респондентів: телебачення має значення для 43% опитаних у віці старше 23 років, для 38% у віці 20-22 роки, для 25% у віці 17-19 років та 27% у віковій групі менше 16 років; друковані ЗМІ привертають увагу для 18% опитаних у віці старше 23 років, для 13% у віці 20-22 роки, для 11% у віці 17-19 років та для 10% у віці молодше 16 років; а мережа Інтернет є важливою для 44% у віці старше 23 років, для 42% у віці 20-22 роки, для 47% у віці 17-19 років та для 51% у віці молодше 16 років. Молодша група респондентів більш активно включена у життя молодіжних субкультур, ніж представники старшої групи. Опитані молодшого віку (16 років) отримують основну інформацію про субкультури, активно беручи участь у них.

З метою дослідження ступеня ідентифікації опитаної молоді до анкети було включене питання «Який ступінь ідентифікації з молодіжною субкультурою маєте ви?». 
Опитування показало, що п’ята частина (20%) молоді вважає себе приналежними до тієї чи іншої субкультури певною мірою: 10% є активним учасниками субкультурних течій (активно спілкуються з представниками своєї субкультури); 10% поділяють інтереси та погляди своєї субкультури, але не виявляють активних дій. Більшість опитаних (4/5) не відносять себе на даний час ні до якої субкультури: 13% на даний час втратили інтерес до них; 28% мають серед знайомих представників субкультур, але самі не належать до них, 37% не відносять себе ні до якої субкультури і не мають подібних знайомих. Таким чином, зв’язок з якоюсь субкультурою (від слабкої, відносної, прямої залученості) виявили 63% респондентів. (Додаток Є)

Аналіз відповідей на дане питання показує, що чоловіки більш охоче стають представниками тієї чи іншої субкультури, ніж жінки. Напряму ідентифікують себе с молодіжними субкультурами 11% респондентів із всіх опитаних чоловіків та 9% респондентів із опитаних жінок; поділяють інтереси субкультур, але активно не беруть участі 13% чоловіків та 8% опитаних жінок.

Підтверджується також залежність між ідентифікацією з субкультурою та віковим фактором: серед респондентів старшого віку менше тих, хто відносить себе до різних субкультур. Серед анкетованих у віці до 16 років включно відносять себе до субкультур 205 опитаних цієї групи (поділяють інтереси субкультур – 11%); у віковій групі 17-19 років – 10% (поділяють інтереси субкультур –12%); у віці 20-22 роки – 6% (поділяють інтереси субкультур –13%); у віці старше 23 років – 4% (поділяють інтереси субкультур –8%).

Опитування також виявило мотиви та причини участі молоді у певній субкультурі. Провідними мотивами участі у молодіжній субкультурі, на думку опитаних, є: на першому місці – реалізація інтересів молоді (47% респондентів); на другому місці – бажання знайти друзів та спроба подолати внутрішню самотність (34%); на третьому місці – потреба у емоційному спілкуванні (17%). Група мотивів, обумовлена проблемами у відносинах з батьками, конфлікти в сім’ї та у навчальних закладах, відчуття незахищеності в сумі складають 35%; конфлікти у навчанні та вдома головним мотивом вважають 17% опитаних, протест проти нещирості та лицемірства дорослої субкультури – 8%.

Отже, на сучасному етапі молодіжні субкультури мають місце серед різних соціальних прошарків та статево-вікових груп населення. Актуальність поширення різних субкультур в даних регіонах України визначається рядом соціальних, психологічних і культурних чинників, адже  в останні десятиріччя іде трансформація культурних явищ минулих століть  в молодіжну субкультуру, яка змінила спосіб життя, світогляд, музику, зовнішність. Таким чином, субкультури переважно є об’єднаннями за інтересами, що задовольняють потреби молоді у емоційному спілкуванні, пошуку однодумців та друзів.

Позитивне спрямування субкультур:

· в «ідеальних» субкультурах, наприклад, таких як стрейтеджери, зелені, учасники тренуються у виконанні соціальних ролей, розвитку самосвідомості, шукають свій статус і прагнуть досягнути визнання. Вони культивують протест проти несправедливості, брехні, подвійної моралі з боку дорослих (суспільства);

· молодіжні субкультури створюють свою культуру, яка допомагає молодим людям адаптуватися до життя, беруть на себе частину функцій соціалізації індивідів, з якими не справляється сім’я, школа, формальні молодіжні організації, держава;

· виступають за поліпшення екологічного стану середовища, відстоюють пам’ятки культури, турбуються про людей, які потребують допомоги.

Позитивний потенціал молодіжних субкультур також пов'язаний з формуванням життєвих стратегій, орієнтованих на досягнення якісної та престижної освіти, кар’єри, здоров’я, соціального схвалення, активної соціальної позиції, що знаходить вираження в реальності. Позитивний потенціал епатажних, радикальних субкультур і комп’ютерного андеграунду виступає, як можливість задоволення потреб у спілкуванні, самовираженні, самореалізації, отриманню нових вражень.

Негативне спрямування субкультур:

· прояви вандалізму, бездіяльність, вживання наркотиків, розпуста характерні для гопників, скінхедів, сатаністів;

· субкультури можуть піддаватися впливу комерційних компаній, які диктують їм моду і модель споживацької поведінки. Виробники одягу, тютюну, алкоголю зацікавлені в надійному споживачеві;

· субкультури впливають на молодь, а самі практично закриті для зовнішніх впливів. Негативний зміст субкультур проявляється в агресивних, асоціальних формах поведінки, епатажних зовнішніх проявах, загрозі здоров’ю, вандалізмі, соціальній відчуженості. [21, с.112]

Головна ознака постіндустріалізму – мультифункціональність індивіда. Наявність субкультур можна розглядати як процес культурної диференціації, тобто відмінності. Однак відбувається протилежний процес – культурна реінтеграція, коли деякі субкультури досягають стану, в якому вони можуть вважати себе культурами. Те, що відходить від групи, реінтегрується у суспільство. 

Говорячи про сучасну молодь, про її нетрадиційні зразки поведінки, ми найчастіше звертаємо увагу на сферу дозвілля, де відбувається процес реалізації форм нестандартної поведінки. У прийнятих в молодіжному середовищі способах проведення вільного часу своєрідним чином фокусуються й відображаються актуальні проблеми сучасного суспільного розвитку. 

Ціннісні орієнтації молодої особистості, що включають у себе когнітивний компонент (уявлення про цінності), підкріплені емоційним компонентом (емоційним переживанням), трансформуються у потреби, цілі та інтереси, спонукають людину до активної діяльності, яка спрямована на досягнення визначених цілей і задоволення потреб, що й обумовлює поведінковий компонент ціннісної орієнтації.

В умовах, коли професійні та життєві навички старших поколінь виявляються не повною мірою адекватними новим соціально-економічним реаліям, молодь, не обтяжена старими стереотипами, активно займається бізнесом, підприємницькою діяльністю, самозабезпеченням. Молодіжна субкультура виявляється більш адекватною новим умовам за рахунок притаманних їй прагнень проявляти та демонструвати свою індивідуальність, а також завдяки тенденції до групових форм активності.


У субкультурі реалізується одна з основних потреб учнів - вибудовування образу «Я». Вплив неофіційної юнацької субкультури забезпечує компенсацію негативного ставлення до себе, низького рівня самоповаги, неприйняття образу власного тіла (невідповідності зовнішнього вигляду еталонів маскулінності і фемінімності). Субкультура виступає як форма самопред'явлення людини на культурно-естетичному рівні, коли людині подобається, перш за все, музика, одяг і т.д. Передумовами до таких обставин є погана успішність в школі. Крім цього, у старшокласників, представників неофіційних юнацьких субкультур, виникають ускладнення у взаєминах з дорослими й однолітками, що викликаються як провокуючим іміджем, так і некомпетентністю у спілкуванні. Відсутність узгодженості у сфері спілкування  посилюється після того, як школяр починає пред'являти себе як представник субкультури. [21, с.113]
Внаслідок впливу субкультур на процеси соціалізації молоді можуть мати три ймовірних наслідки:

· позитивна тенденція (освоєння соціальних ролей у групі однолітків, соціальне та культурне самовизначення на основі соціальних проб і експериментування), 

· соціально-негативна (наркотизації, прийняття ідеології націоналізму, екстремізму, залучення до кримінальної способу життя), 

· індивідуально-негативна (мораторій на соціальне та культурне самовизначення, самовиправдання інфантилізму і ескапізму - «втечі» від соціальної реальності).

ВИСНОВКИ

Молодіжні субкультури не є унікальним і новим феноменом. Поряд з цим їх дослідження набуває особливої актуальності саме зараз, коли в умовах різноманітних криз – соціальних, економічний, політичних, трансформується система цінностей, змінюється роль та ієрархія традиційних та альтернативних інститутів соціалізації. Сучасні умови життя, в яких уже формуються інші соціальні регулятори, вимагають від підлітка та молоді конструювання і засвоєння нових цінностей, які дозволять ефективно адаптуватися у видозміненому соціокультурному середовищі. В цих умовах закономірно знижується роль сім’ї, як фактора і середовища соціалізації, змінюється функція освіти, зростає значимість ЗМІ, однолітків, друзів в даному процесі. Особливості субкультур обумовлюють необхідність їх розгляду з позицій базових компонентів: ціннісного, символічного і діяльнісного, кожний із яких розкриває суть, привабливості підлітків та молоді в субкультурі.  Відтак, треба ближче придивитися до сучасної молоді, глибше зануритися в їхнє життя, щоб зрозуміти усю підоснову такого явища як молодіжні субкультури і їхній вплив на соціалізацію і самоідентифікацію дитини.

За результатами проведеного соціологічного дослідження серед молоді Черкаської та Київської області було зроблено такі висновки.

П’ята частина (20%) молоді напряму ідентифікують себе з різними молодіжними субкультурами, із них «активне ядро» складають 10% респондентів. В цілому в життя 
субкультур в тій чи іншій мірі (від слабкої, відносної, прямої залученості) залучені до 2/3 молоді. Чоловіки більш охоче стають представниками молодіжних субкультур, ніж жінки. Віковий фактор також чинить прямий вплив на включення молоді в життя субкультур: у групах молодшого віку частка активних учасників субкультур значно вища, ніж у старших. убкультури в переважній мірі виступають як молодіжні об’єднання за інтересами, що задовольняють потреби молоді в емоційному спілкуванні, допомагають знайти друзів та однодумців, стають механізмом самоідентифікації та соціалізації. Група мотивів, обумовлена проблемами з дорослими, конфліктами з батьками та в навчальних закладах, відчуттях незахищеності.

Найбільш значну та актуальну інформацію про життя субкультур молодь отримує через мережу Інтернет та телебачення. 

У чистому варіанті жодного типу молодіжної субкультури не існує, оскільки їх угрупування не відзначаються стійкістю та перетинаються, взаємопроникають одне в одне. Неформальне молодіжне середовище постійно перебуває в пошуку нових форм самореалізації.

Опираючись на результати дослідження, можна з впевненістю констатувати, що осередками діяльності та домінування субкультур є переважно великі міста, обласні центри. Проте не можна не брати до уваги і роль периферії у розвитку даного соціального явища, в той же час субкультури, що мають місце в сільській місцевості носять перманентний характер.  


Проводячи дослідження, прийшли до виснвку, що молодіжні субкультурні утворення є невід’ємною частиною повноцінного функціонування сучасної суспільної системи і знаменують собою перехід до суспільства постіндустріального типу. Деякі з молодіжних субкультур можуть створювати платформу для негативних тенденцій (проблеми наркоманії, насилля), інші швидше мають позитивне суспільне значення (екологія). В кожному випадку важливо, що через субкультурні форми певна частина молоді проходить шлях соціалізації, який може мати як позитивні, так і негативні наслідки. (Додаток Ж)

Молодь дуже часто вибудовує свою соціокультурну реальність, залучаючись до цінностей та норм певної субкультури, переймаючи її моделі поведінки, стилістичні особливості, ціннісні орієнтири, які з часом будуть формувати цілі, мотиви вибору того чи іншого життєвого шляху, наслідування тих чи інших ідеалів. 
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ХУДОЖНЬО-ДЕКОРАТИВНЕ ОЗДОБЛЕННЯ

НАРОДНОГО ЖИТЛА ЧЕРКАЩИНИ
Онопа Валерія, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність теми зумовлена тим, що час руйнує людське житло, якби любовно й майстерно не було воно збудоване. Поряд з цим житло відноситься до найважливіших складових частин матеріальної культури етносу. Види його художньо-декоративного оздоблення формуються під впливом географічних, історичних, соціальних чинників, характерних для кожного з регіонів України. Локальні особливості оздоблення житла розширюють відомості про традиційну матеріальну і духовну культуру певного історико-етнографічного регіону та українського народу в цілому. 

Мета роботи: на основі досліджуваних джерел всебічно розкрити інформаційний потенціал художньо-декоративного оздоблення народного житла Черкащини, проаналізувати його регіональні особливості. 


Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

- проаналізувати  джерельну базу дослідження;

- визначити регіональні особливості художньо-декоративного оздоблення житла;

- дати узагальнюючу характеристику основних видів оздоблення, технологій та методів їх виконання;

- систематизувати матеріали дослідження, оцінити значимість художньо-декоративного оздоблення, як багатогранних інформаційних джерел, у характеристиці регіональних особливостей українців.

Результати дослідження
Територія Черкащини входить до Середнього Подніпров’я. Середнє Подніпров’я – центр давньоруської народності, де формувалася українська нація. Цей регіон відігравав значну роль у політичному та економічному розвитку нашого народу, а також посідав провідне місце в етнокультурному житті. Адже вони матеріалізувалися в повсякденних речах, одязі,  кулінарії, хатньому начинні. Особливо рельєфно етнічний образ і часова етапність виявилися в такому стабільному компоненті народної матеріальної культури, як житло. 

На початку XVII століття на території України сформувалися типи житла й типи поселень, котрі можна назвати українськими. Адже вони, ґрунтуючись на давній слов’янській основі, створювалися в етнічних традиціях українців та в системі соціально-економічних та природних умов України.

Отже, на Черкащині сформувався тип традиційного житла, характерний для більшої частини території України. Підставою для нього слід вважати осіле землеробське життя, побут і пов’язані з цим обряди та звичаї. Загальний тип будівель виробився в середній лісостеповій зоні, зокрема і на Середньому Подніпров’ї, де під руками були одночасно обидва матеріали – глина і дерево.

Житло з прадавніх часів, по-суті було храмом, сакральною спорудою. Боротьба з природною стихією, бажання найрізноманітнішими засобами задобрити її – все це знайшло відбиття в глибоко архаїчних, хоч і зафіксованих пізніше, віруваннях, звичаях та обрядах, пов’язаних з облаштуванням житла. Хата наповнювалася не лише речами й оберегами, а й знаками. Кожна її деталь, кожна річ і знак мали й естетичне, й магічне значення.

Естетичний образ хати досягався передовсім через декоративно-художнє оздоблення, що мало етнічні ознаки. Хата на Черкащині – це затишна й мальовнича, найчастіше білена зовні і всередині будівля, переважно під солом’яним дахом. Тут, як і всюди, вона має видовжену форму. Традиційною для Черкащини була вільна забудова двору з віддаленим від вулиці розташуванням житла, повернутого вікнами чільної стіни на південь, а причілком – на схід. Господарські будівлі двору розміщували перед вікнами хати,  відділяючи їх від чистого двору плетеним тином. Обмазані глиною і побілені стіни хат завершували чотирисхилим солом’яним дахом, покритим зв’язаними сніпками з розвинутим гребенем – «верхом». Зверху сніпки притискували рядом схрещених жердин та викладали по рогах сходинками - «китицями» [6, с.23].  

Народна творчість яскраво виявлялася в кольорово-орнаментальному оформленні всіх споруд двору. Тонке відчуття кольору сприяло виробленню усталених прийомів – інтенсивне пофарбування господарських будівель у контрасті до білих стін житла, які прикрашали мальованим орнаментом. Типовими місцями розташування розпису був фриз (підстрішина) та обрамлення вікон. Для Черкащини рідкісним є декоративне оздоблення хати різьбленням, яке широко використовують для прикрашання зрубного житла в інших регіонах. Наприклад, в Карпатах та на Закарпатті досьогодні збереглася традиція прикрашати різьбленням віконні рами. На Черкащині зазвичай оздоблення хати полягає в обмазуванні глиною та побілці, підведенні кольоровими глинами та декоративному поліхромному розписі. Окрім прикрашання житла, таке оздоблення виконує й магічні функції. Так обведення побіленої хати кольоровою фарбою внизу має ті ж властивості, що й замкнене коло – оберігати від злих духів та різних напастей всю родину [4, c.97]. 

У ході дослідження я зрозуміла, що саме на території Черкащини сформувався тип житла, що отримав назву українського. Таким типом  слід вважати хату з житловим приміщенням, сіньми і коморою. В будівництві житла, окрім дерева, застосовували солому, очерет, лози, які гармонійно поєднувалися. Однією з етнічних ознак Черкащини є побілка, розфарбовування, а потім і розпис народного житла рослинним та геометричним орнаментом, зображеннями тварин та птахів. Цим займалися, як і повсюди на Україні, зазвичай жінки, тоді як, наприклад, у росіян були спеціальні майстри-чоловіки, що займалися оздобленням зовнішніх стін будинку. Кольорова гама народного одягу черкащан узгоджувалася із колористикою зовнішнього оздоблення житлового комплексу.

Оригінальність внутрішнього планування хати виявлялася через світоглядні уявлення та обряди, пов’язані з окремими предметами: піччю, столом, скринею, лавами, жердками-полицями, символіка яких в етнічній духовній культурі своєрідна для кожного з етносів.

Інтер’єр народного житла Черкащини був типовим для правобережних районів України. Куток біля вхідних дверей займала піч. У протилежному кутку біля дверей розміщували відкриту шафу-мисник, на поличках якої виставляли на огляд мальований керамічний посуд. Попід вікнами чільної стіни проти печі розміщували нерухому лаву – широку дошку, покладену на стовпчики, які закопували у глиняний піл – долівку. І все це, а також стіни житла, прикрашали різноманітними декоративними розписами [19, c.427]. 

Український настінний розпис своїм корінням сягає ще часів трипільської культури, багато поселень якої мали місце на території сучасної Черкащини.
Внутрішнє оздоблення житла зазвичай було багатшим за зовнішнє. Побілені стіни створювали гарне тло для орнаментів. Великі за розміром, світлі «полотна»  надихали майстринь, спонукали до прикрашування оселі. Чільне місце в оздобленні хати займали орнаменти з рослинними та тваринними елементами. Основними мотивами були «вазони», «букети», що складалися з фантастичних квітів, айстр, мальв, півоній, «бігунців», казкові дерева з птахами, півниками, щигликами, кетяги калини. Традиційно тварин зображують у профіль, рослини - в анфас. Треба зазначити, що орнаментика настінного декоративного розпису кожного окремого регіону України близька до інших видів орнаментального мистецтва: килимів, кераміки та вишивок на рушниках та одязі. 
Так господиня створювала гармонійне, естетичне оточення для своєї родини. Композиції створювалися швидко, без попередньої намітки, не маючи повної симетрії чи чіткого ритму, орнамент виходив «живий», динамічний, наповнений емоціями та натхненням майстрині [10, c. 67-68].

Слід зазначити, що орнаментальний настінний розпис в кожній місцевості мав свої особливості: відрізнялися колорит, сам орнамент та розміщення декору. Розписи Хмельниччини більш геометризовані: крупний орнамент у біло-червоній гамі на темному тлі. На Вінничині поширений більш складний рослинний орнамент, що зображувався на світло-сірому тлі з використанням білої фарби. Настінні розписи Херсонщини близькі до подільських, але орнаментально менш навантажені, що характерно для всього Півдня України. На Чернігівщині та у північних областях України стінопис майже не використовувався. 

Для Полтавщини настінний розпис не характерний, а якщо і використовувався, то не ніс основного декоративного навантаження: кераміка, гобелени та вишиті рушники займали чільне місце в оздобленні інтер’єру. У мальовничому декорі на стінах у житлі Черкащини переважали композиції вазонного типу – розложиста заквітчана рослина, що виростала із горщика чи гладущика. Поздовжні елементи – профільні тяги комина чи балки стелі прикрашувалися «безконечником» - хвилястою лінією – «кривулькою» із ритмічно розташованими по обидва боки від неї кольоровими плямами: «крапками», «квітками», «листочками», «виноградом», «сливками» тощо [12, c.10].

В інших регіонах оздоблення внутрішніх стін, наприклад, зрубного житла, бойків здійснювалося шляхом кольорового фарбування швів. На Лемківщині акцентували увагу не стільки на розмальовуванні стін, як на специфічному розписі вхідних дверей. У формі «квіту» розташовували інформацію про склад сім’ї: гілка з листям барвінку символізувала жінок у родині, а гілка із зірками – чоловіка. Народжувалася дитина – домальовували гілку, а коли хтось помирав – малювали хрестик.

Отже, стінопис відігравав важливу роль у створенні гармонійного та затишного внутрішнього простору. Орнаментальний настінний розпис, будучи стилістично близьким до інших видів народного мистецтва, допомагав поєднати всі елементи інтер’єру в єдину цілісну композицію.

На Черкащині, втім як майже всюди по Україні, оздоблювали стіни, вікна, двері, поріг, піч та майже все хатнє начиння з використанням червоного, синього, жовтого та інших кольорів, які містили у собі магічну та символічну інформацію. 

Характерною особливістю інтер’єру житла Лівобережної Черкащини була поперечна балка – сволок, яка стягувала дві протилежні повздовжні стіни хати і конструктивно не була пов’язана із традиційним поздовжнім сволоком, який становив основу несучої конструкції стелі. Білена стеля хати навхрест була переділена сволоками, які не білилися, а прикрашалися контурним або тригранним різьбленням.

Хатній сволок наділяли магічним значенням. Це був символ міцності будови, сім’ї, здоров’я всіх мешканців цього житла. На сволоці дуже часто робили орнаменти, які були  своєрідними оберегами: написи, позначки, рівнобічні та косі хрести, різного типу сварги, а також небесні знаки сонця і місяця, голуби, дерева та інші, ще дохристиянські, символи. Іноді на ньому вирізьблювали дату зведення хати та прізвище господаря. За традиційними уявленнями, ці знаки охороняли родину від ворожих сил та сприяли її благополуччю [4, c.93].

В усіх регіонах України поріг виступав символом початку і закінчення хати.  На Черкащині на порозі або над дверима прибивали кінську підкову, яка повинна була приносити родині щастя. Поряд з цим звичаєм в інших регіонах, наприклад на Поліссі, був поширений звичай прибивати до порога палицю з осики, щоб відлякувати від оселі все зле.

Про належність житла до Черкащини свідчила і форма димовивідного пристрою печі – комина, що нависав над припічком. Саме печі відводилося найбільше оздоблення – розпис квітами або пташками, який  давав уявлення про  уподобання господині, її естетичні смаки, а також містив символічні знаки: якщо піч була уквітчана, так звана мальована, - це свідчило про те, що в хаті є дівчина «на порі» [1, c.142]. 

Стрічкою квіткового орнаменту підкреслювалися горизонтальні профільні виступи та верхні частини основних елементів печі – припічка, лежанки, комина, грубки. Підприпічок та комин прикрашалися квітковими композиціями вазонного або букетного типу. В композиції, крім рослинних, вводили і улюблені у фольклорній традиції сюжети птахів – півня, галки, сороки. 

Інтер’єр житла неодмінно оздоблювався українськими рушниками, доріжками, килимами й коцами. Вишивка у символічних образах несла інформацію і про етнічні та етнорегіональні художні традиції, і про естетичні та художні уподобання жінки,  а також про світоглядні уявлення людей окремої місцевості. Вишивкою захоплювалися повсюди. Кожний регіон, навіть кожне село різнилися місцевою самобутністю. Вишивка – не тільки художнє оформлення речей, а й мистецтво оригінального бачення світу, відтвореного специфічними  художніми засобами. Кожна хата на Черкащині обов’язково прикрашалася рушниками. За функціональним призначенням рушники поділяють на побутово-ужиткові, декоративно-інтер’єрні, обрядові, гостинні, оберегові, тощо. 

 
Вишивка рушників, якими прикрашали ікони, картини, вікна та двері, була різною, оскільки містила у собі різну оберегову символіку. Найбільша небезпека йшла, як вважали, від дверей, отже, логічно, що саме вхід у житло особливо ретельно оздоблювали магічними знаками. Вони містилися й у відповідній вишивці рушників, якими прикрашали двері, і в хрестиках, наведених крейдою навколо дверей та вікон, і в розвішаних понад дверима хатніх амулетах – підкові, часнику, різному зіллі. 

Для вишивок, що використовувалися з метою оздоблення житла на Черкащині, характерний рослинний орнамент, що складається з грон винограду, ягід, невеликих квіточок. Серед розмаїття орнаментальних мотивів рослинного орнаменту виділяється художнім рішенням мотив дерева. Дерево є центром композиції, до нього звернені тварини, птахи, вершники. В зображенні дерева трикутну основу можна розглядати як узагальнений показ коріння. У вишивках з рослинним орнаментом популярні також стилізовані зображення Берегині. Вазон, горщик, корзина або збанок – композиційна основа, з якої виростає центральна галузка, пишно розростаючись вгору по вертикалі. Складні композиції з мотивів дерева життя, вазонів здобули особливу популярність і зайняли центральне місце у вишивках практично всіх областей України [11, c.67].

Для рушників Черкащини, зокрема, характерне поєднання особливостей вишивок північних і південних районів України, разом з тим, їм властиві неповторні художні якості. На Черкащині, як і скрізь в Україні, полюбляють поєднання червоного з чорним. Улюбленим тут є жовтий колір, який передається всіма відтінками золота завдяки дрібно покладеним стібкам «верхоплута», «хрестика». Колір стиглого жита поєднується з темно-вишневим, іноді підсилюється додаванням чорного [9, c.73].

Чернігівські вишивки більш суворі і по-північному небагатомовні. Вони стоять мовби посередині між пастельними, стриманими полтавськими та насиченими київськими. Населення окремих регіонів надавало перевагу «своїм» кольорам та їх сполученням, зумовленим регіональними традиціями та природними можливостями. На Чернігівщині, Полтавщині, Слобожанщині побутувала вишивка білого кольору з домішками інших відтінків. На сучасній території Черкащини переважав червоно-чорний орнамент, на Поліссі – червоний, у Закарпатті і на Буковині – багатокольоровий, на Поділлі та Волині – переважав чорний колір. 

Отже, як вважають етнопсихологи, регіонально-зональна символіка кольорів віддзеркалює відповідний тип характеру людей тієї або іншої місцевості. Так білий колір більш притаманний людям зі спокійним характером, багатокольоровість – темпераментним. Символіка кольорів зумовлювалась звичайно і своєрідністю господарської діяльності та всім устроєм життя [7, c.57]. Разом з тим серед українства мав поширення і спільний для всіх регіонів колір – червоний.  Його переважання зумовлене прадавніми традиціями, характерними для хліборобських народів в цілому і пов’язаними з культом сонця і культом життя. Власне, червоний колір пронизував всю обрядово-ритуальну та світоглядну систему, набуваючи магічних властивостей. Згідно із народними уявленнями, червоний колір захищав від дії злих сил: звідси червоні хрестики, намальовані біля входу в оселю як її оберіг від зовнішніх недобрих сил, підфарбування червоним кольором призьби, пучечки калини понад дверима та вікнами [4, c. 108].

У спадщині мистецької культури українських земель цілком особливе місце посідає шиття. Його своєрідність визначається тим, що це один з небагатьох напрямів розвитку національної мистецької культури, який послідовно продовжував власні традиції, практично залишаючись осторонь ширших зовнішніх впливів, що є однією з характерних особливостей української мистецької культури. Орнаментальне шиття з рослинними мотивами цілковито домінувало серед виробів світського призначення, насамперед предметів одягу. Менше відомо зразків побутового призначення, тому виняткову цінність становлять вцілілі зразки шиття, що використовувалося у побуті народних мас. Його прикладом є шита червоними нитками скатертина 1710 року, що зберігається в Черкаському історичному музеї [8, c.1195]. 

Одним із напрямів декоративно-ужиткового мистецтва, вироби якого використовували для оздоблення хати, було килимарство. Килимарство мало давні традиції, проте регіональні його приклади нечисленні і походять вже з XVIII століття. Килимарство розвивалося в містах, містечках, нерідко при дворах козацької старшини. Більше поширення мали килими з геометричним чи геометризованим рослинним орнаментом. За найзагальніших спільних засад у килимах яскраво виявилися регіональні відмінності. Серед технік на Подніпров’ї домінували двобічні безворсові килими, візерунки яких виконувались окремо, а тоді об’єднувалися спільною основою, «вшивалися» у тло. Найцікавішими серед них є зразки з вільно розташованими букетами квітів чи їх варіант з поєднанням з пар букетів та кошиків з квітами. Вони особливо характерні  для Лівобережжя, де найвідомішими є полтавські. На Київщині та Черкащині відомі зразки, суцільно заткані дрібними квітами. Одночасно з Черкащини походять взірці з великим виразно геометризованим рослинним орнаментом. [7, c.69]

ВИСНОВКИ
В основі культури та побуту українського народу лежать народні традиції художньо-декоративного оздоблення житла, що передавалися із покоління в покоління. Вся історія розвитку будівництва свідчить про багатовікову мудрість українців. Кожен елемент народного житла був детально продуманим, обміркованим, носив вагоме не лише функціональне, а й символічне навантаження. Не випадково, саме народне житло найяскравіше демонструє єдність і локальне розмаїття українців.

На Черкащині сформувався тип традиційного житла, характерний для більшої частини території України. На передньому плані селянської садиби розташовувалася хата, повернута фасадом до вулиці. Естетичний образ хати досягався передовсім через декоративно-художнє оздоблення, що мало етнічні ознаки. В процесі історичного та культурного розвитку на території сучасної Черкащини утворилися характерні орнаментальні мотиви й композиційні рішення, найбільш улюблена колірна гама, притаманна даному регіону техніка виконання різних видів оздоблення. Черкащани не обмежувалися обов’язковою побілкою хати з трьох боків, а ще й розфарбовували зовнішні стіни, підводили червоною фарбою призьбу , іноді двері та віконні прорізи, символізуючи очищення вогнем всіх, хто заходив до хати. У зовнішньому оздобленні хати мали місце рослинні та геометричні орнаменти, досить рідко – фігурки птахів та тварин.
Отже, у предковічних образах, зручних формах, динамічних мотивах орнаменту художньо-декоративного оздоблення Черкащини знайшли відображення природні елементи, сакральні символи, духовні знаки українців. Тип житла, усталений на Черкащині, загалом є характерним для всієї території України, сформувався в системі ідентичних природних та соціально-економічних умов, в етнічних традиціях українців. В той же час кожен регіон має свої, іноді ледве вловимі, кольорово-орнаментальні особливості художньо-декоративного оздоблення. Ця оригінальність та неповторність випливає із зональних художніх традицій та збагачує національну скарбницю культури.    
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Матеріали наукових досліджень за 2014 рік

Релігійно-міфологічні вірування трипільців та їх втілення 
у пам’ятках матеріальної культури

(за археологічними знахідками Черкащини)
Чернишенко Діана, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей
Актуальність теми зумовлена тим, що носії трипільської культури, які мешкали на території сучасної Черкащини, здійснили величезний внесок в культурний генофонд наступних поколінь – релігію, світогляд, пов'язаний з відтворюючими формами господарства, відповідну обрядовість та міфологію. 

Мета роботи: на основі досліджених джерел охарактеризувати особливості світогляду та вірувань трипільських племен, що мешкали на території краю. 

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· проаналізувати джерельну базу дослідження;

· дати узагальнюючу характеристику набору знаків та ідеограм, що містилися у розписах трипільської кераміки та пластики з точки зору відображення релігійних уявлень трипільців;

· обґрунтувати сакральні особливості трипільських символів та ритуалів;

· з’ясувати роль світосприйняття трипільців у формуванні релігійних засад суспільств, що проживали на території краю.

Результати досліджень
Доба енеоліту, або мідно-кам’яного віку IV – III тис. до н. е. принесла низку нових відкриттів, які надали надзвичайного динамізму розвиткові первісного суспільства. Це насамперед освоєння міді та золота, зародження орного землеробства, поява колісного транспорту, винайдення гончарного горна, ткацького верстата. Вершинний етап розвитку енеолітичного населення представлений пам’ятками Трипілля, генетично спорідненими з культурами Балкан та Подунав’я. Високий рівень матеріального виробництва сприяв, відповідно, піднесенню культури трипільців. 

Трипільська культура  – частина світу давніх землеробів Європи. Вона отримала від цього світу знання. Але не тільки отримала, а й розвинула, внесла своє, нове. Найяскравішою сторінкою життя трипільців є керамічний комплекс.

Дослідники трипільської культури, зокрема Є. Кричевський, В. Даниленко, Б.Рибаков, М. Чмихов, М. Відейко, В. Мисик, Т. Ткачук одностайні у своїх оцінках  оздоблення трипільського посуду – воно мало сакральний, магічний характер, тобто такий, що відносився до релігійних сонцепоклонницьких  культів і ритуалів. Власне, значну частину свого посуду творці трипільської цивілізації призначали, за даними С.Рижова, саме для культових і жертовних цілей [4, 356].
Основу вірувань трипільців складало обожнення сил природи, від яких повністю залежали ранні землероби. На території Черкащини відомо всього три пункти ранньотрипільської культури. Ранньотрипільські громади заснували свої поселення на вододілах між річками Тальянка та Гірський Тікич, які були притоками річки Синюхи – лівої притоки Південного Бугу. 

Основні риси ранньотрипільських керамічних виробів успадковують трипільські гончарі наступного етапу. Як свідчать керамічні знахідки з трипільського поселення Майданецьке, в орнаментуванні посуду трипільці не допускають випадків, схеми розпису посудин утворюють символічні композиції – великі знаки у вигляді хреста. Хрестоподібні композиції найчастіше створено стрічками-зміями або кругами, овалами, іноді в основі схеми лежить ромб. Всередині схем у визначених зонах розміщувалися певні знаки, які вживалися не самі по собі, а у вигляді блоків, як їх називає Т. Ткачук [29, 99].

Найбільш уживаними є 9 знаків, які розташовувалися на ручках, в центральній частині мисок, метопах кубків. Поєднання окремих знаків-символів на підставі певних правил та загальних схем орнаментальних композицій давало змогу «записувати» в орнаменті цілі тексти. Символіка трипільців за доби мальованого посуду налічувала вже понад 300 окремих знаків та їх блоків [29, 21]. Кількість мальованого посуду зростає в ІV тисячолітті до н. е. 

Доволі поширена думка про те, що символом води у трипільців, як і в інших народів є хвиляста лінія. У розписній орнаментації Трипілля, крім широко розповсюджених спіральних зміїних сюжетів, зустрічається зображення змій, які повзуть. Таких змій у вигляді хвилястих ліній Т. Ткачук вважає знаком води-змії. Знаки води-змії в розписній орнаментації посуду, особливо мисок, часто об’єднуються зі знаками повного місяця чи серпа, що утворює образ, у якому поєднані символи Місяця, змій та води [3, 15-16].

В архаїчному міфі змія охороняє сакральне джерело безсмертя (Дерево Життя). Як місячна істота, змія пов’язана із плодючістю та жінкою. Місячна змія – ще один фантастичний образ трипільських орнаментальних композицій. 

Поряд зі знаками місяця, змії-води зустрічаються окремі зображення собаки. Собака в міфологічній символіці вважається твариною Місяця. Трипільські малюнки собак з чорним колом на кінчику хвоста переносно ілюструють причетність образу собаки до символічної сфери Місяця[4, 306] (Додаток 5, фото 19).
Отже, в трипіллєзнавстві має місце об’єднання орнаментально-знакових зображень керамічного комплексу в єдиний сакрально-міфологічний тип, який у свою чергу може поділятися на групи (мотиви): антропоморфний, зооморфний, флоральний, космічно-зодіакальний, геометричний. Кожна група, окрім геометричної, розподіляється на три види за ступенями реалістичності: умовно реалістичний, схематичний (абстрактний), фантастичний. Флоральна та космічно-зодіакальна група розподіляється лише на два види: умовно реалістичний і схематичний [34].
Таким чином форма, оздоблення та малюнки на посуді, як і археологічний контекст знахідок, надають керамічному матеріалу сакрального сенсу.

Домінантною в ідеології землеробів-трипільців була ідея родючості. В основі сакрального комплексу Трипілля лежала ідея творення-відродження, досягнення найвищої мети – безсмертя людської душі. 

Солідне економічне підґрунтя сприяло формуванню певних естетичних уподобань та світогляду трипільців. Духовний світ не лишався сталим протягом тисячоліть існування трипільської культури, про що яскраво свідчить глиняна пластика. Вона представлена керамічною скульптурою малих форм, до якою відносять антропоморфну, зооморфну, міксаморфну, орнітоморфну пластику, наліпні скульптурки на кераміці, а також керамічні об’ємні символи і моделі стільців-тронів, саночок, будівель. 

Для трипільської культури з найдавніших часів є типовим посуд у вигляді людини або наділений окремими людськими рисами чи символами людини. Прикладом антропоморфного зображення божества можуть бути найдавніші стилізовані зображення орант на великих посудинах з шорсткою поверхнею [22, 46].

В середньому періоді трипільської культури на посуді з’являється й графічне зображення чотириосновних  антропоморфних духів, богів, якимось чином пов’язаних з Місяцем, рослинністю та вологою. Це посуд з так званими лицьовими зображеннями. Вони поширені не лише на грушоподібних посудинах, а й на покришках, біноклеподібних посудинах, амфорах, горщиках.

Моління про небесну воду – дощ також мало відношення до дуального божества. Його атрибутами були біноклеподібні посудини та кратери. Їх знахідки характерні для поселення Веселий Кут [13, 47]. Такі посудини зазвичай знаходяться на краю поля, тому дослідники припускають їх виключно магічне значення. Мета застосування посудин – викликання дощу. Такий висновок підтверджує і дощовий орнамент [6, 47].

Магія родючості полів, зерна тісно переплітається з магією людської родючості. Парні посудини, які мають жіночі й чоловічі ознаки із Веселого Кута, напевне, свідчать про існування в мешканців поселення культу небесного подружжя [13, 46].
Отже, антропоморфні посудини, що символічно відтворюють фігуру Великої Богині, поєднують символіку Місяця, жінки, змії, демонструють у світогляді трипільців конкретний прояв складних сакральних уявлень у системі космобіологічних поглядів людини архаїчного суспільства, яка, за висловом М. Еліаде, прагне певної інтеграції космосу та людини в єдиний божественний ритм, сенс якого магічний та сотеріологічний. Володіючи прихованими силами, людина потрапляє у центри космічної енергії і так приходить до абсолютної гармонії із Всесвітом [4, 280].

Під час розкопок ранньотрипільських поселень, розташованих на притоках річки Синюхи, був виявлений зооморфний посуд [14, 29]. Це птахоподібні та рогоподібні наліпи – букранії. На окремих чашах і горщиках мають місце випуклі зображення биків та овець. Також є посудини на ніжках. Можливо, такі посудини уявлялися як тварина в цілому. Для зображення бика достатньо було показати наліпками його роги на боці посудини. Урізноманітненням зооморфної пластики характеризується середній та пізній етапи трипільської культури. Як уже зазначалося, зооморфна пластика широко представлена овнами та бовинами. Статуетки худоби, вірогідно, пов’язані з обрядами жертвоприношення. Під час календарних свят трипільці використовували в таких обрядах парні фігурки бика та корови. Використання фігурок худоби в жертвоприношеннях підтверджується їх оздобленням візерунками та стрічками. М.Мосс підкреслює, що жертва може бути реінкарнацією бога, коли він в результаті  здійснення обряду відроджується в сакральному світі [4, 295].

Незначне місце у ритуалах трипільців відводилося свині, що символізувала плодючість, іноді – вепру, як символу могутності й войовничості. Елементи такого типу представлені в Трипільському заповіднику в селі Легедзине. До рідкісних символів трипільської культури відноситься й олень, хоч    В. Г. Ардзінба зазначає, що здавна олень співвідноситься з божеством   Сонця [4, 298]. Знахідки оленячих рогів у трипільських ямах свідчать про використання їх як ритуальних атрибутів. Глиняні фігурки оленяток або ланей можуть розглядатися як атрибути Богині. Знаходження фігурок та їх фрагментів в ямах на поселеннях свідчить про поховані рештки жертвоприношення після відправлення обряду, що було звичайною сакральною практикою [30, 157].

Найбільшим та найурочистішим обрядом трипільської культури був обряд спалювання жител. В певний момент, обумовлений священним циклом оновлення Всесвіту, згідно з традиційним ритуалом, житла заповнювалися побутовим інвентарем, сакральними атрибутами, їжею, спалювалися і символічно перетворювалися на жертовному вогні в будинки померлих предків, які у них мешкали. Душі прародителів, підхоплені священним полум’ям, підносилися до неба і потрапляли в інший, надприродний світ для відродження. 

Серед інших знахідок культової пластики трипільців, що була знайдена на території сучасної Черкащини, також фігурують моделі будиночків. Реальну трипільську архітектуру вони відображають досить приблизно, лише у загальних рисах. Вважається, що моделі будівель використовувалися в якості вівтарів у ритуалі під час обрядового випікання хлібів для підвищення урожайності [12, 380]. 

Аналіз трипільської зображувальної традиції свідчить, за словами М. Гімбутас, що «землеробське суспільство Трипілля є цивілізацією   богинь» [4, 274]. Велика Богиня в різних іпостасях посідала чільне місце в сакральному світі трипільців. Богиня-Місяць набувала образу жінки, корови, птаха, змії і через Місяць була пов’язана його семантичним полем з іншими сакральними істотами та символами: рослинністю, водою, зміями, плодючістю і відродженням. Всі жіночі сакральні образи є втіленням окремих аспектів властивостей Великої Богині – Великої Матері, Богині-Матері, Матері-Землі. Але велич та всеохоплююча сила великої богині виявлялася, перед усім, в її регенеративних функціях. Вона мислилася як Богиня, яка народжує та відроджує життя. Засобом, який гарантував відродження, було жертвоприношення [19, 253].

Отже, як доводить С. М. Бібіков та інші дослідники-трипіллєзнавці, антропоморфні та зооморфні фігурки були священними й використовувалися в обрядах жертвоприношення, що супроводжували як складова частина майже всі обрядові дії [12, 359].

Трипільська глиняна пластика представлена сакральними виробами. Всі вони мають спільні риси, серед яких подібні елементи орнаментації, пластичні елементи, призначення сакральне та семантичне  свідчать про однорідність та спільність усіх ритуалів та обрядів трипільської культури. Кожен із типів кераміки та пластики мав своє окреме значення у сакральному світі трипільців.

Безліч артефактів трипільської культури, отриманих під час археологічного дослідження пам’яток, свідчить про найвище піднесення духу архаїчної цивілізації мідного віку, що знайшло відображення саме у сакральному світі, створеному трипільцями.


Вивчення сакрального світу трипільців неможливе без аналізу артефактів, які свідчать про магічні ритуали, їх систематизацію, а також з’ясування морфологічних елементів священного простору – певних сакральних образів та символів, представлених в археологічних знахідках. 


Артефакти, які певним чином пов’язані з магією, можуть бути умовно поділені на такі, що свідчать про магічні обряди, магічні предмети, які були задіяні у магічних обрядах, магічні символи та образи.  До предметів, що свідчать про магічні обряди, відносяться місця проведення культів: культові приміщення, приміщення з особливим сакральним статусом, вівтарі та інші [12, 345].


У кераміці сакральний світ знайшов своє відображення не тільки у розписі, а й у її використанні. Посуд, що використовувався у культах, називають ритуальним. До такого посуду відносяться біноклеподібні, антропоморфні та зооморфні посудини, а також керноси – посудини, що складаються з кількох місткостей (від трьох до п’яти). Керноси використовувалися у ритуалах для змішування різноманітних підношень   [12, 356]. У більшості моделей будівель спостерігається наявність стовбчастих ніжок (їх буває від 4 до 6). Імовірно, таке піднесення будівель пояснюється не конструктивними особливостями реальних споруд, а священним їх статусом, що обумовлено сакралізацією неба та «високості». У такому випадку моделі відтворюють не звичайне житло, а храм (святилище). 

Магічні символи та сакральні образи широко представлені в артефактах трипільської культури. Антропоморфний образ – один із найбільш поширених. Різноманітні іконографічні типи теракот втілюють чимало сакральних образів. Зооморфні образи також є одними із найбільш використовуваних. Зооморфні образи використовувалися в обрядах жертвоприношення, ритуалах, що стосувалися родючості та ін. Кожен із зооморфних образів відображає окремий сакральний образ [4, 299].

Бовин – один із найпоширеніших образів трипільської культури. Образ бовина відтворювався у теракотах, наліпках на посуді, розпису. Зазвичай прийнято трактувати зображення бовина як образ бика, який втілює могутність та відповідає чоловічій статі. В той же час образ бовина може означати як чоловічу могутність, так і жіночу родючість [13, 46].

Вепр – образ, який так як і образ бика, символізує силу та могутність. А образ свині, як образ родючості, часто використовувався в ритуалах жертвоприношення. Звичайно символ змії багатозначний, але ключова його ідея полягає в тому, що змія оновлюється, відроджується знову і тому безсмертна. Тому вона має місячну силу і завдяки своїй силі передає плодючість, мудрість, здатність до пророцтва і навіть безсмертя. В архаїчному міфі змія охороняє джерело безсмертя (Дерево життя). Як місячна істота змія пов’язана з плодючістю та жінкою [3, 231]. 


Рослина – образ, який також часто зустрічається у розписі. Проростання рослини зазвичай виступає як метафора відродження. Рослинна символіка поєднується із символікою відродження жертви у антропоморфних та зооморфних зображеннях зі знаками рослин (колоса, гілки) [12, 412]. Символ рослини на Черкащині є менш розповсюджений, ніж антропоморфний чи зооморфний, але побачити ми його можемо на посуді та фрагментах посуду із поселення Майданецьке та Томашівка.

Під час магічних обрядів використовувалися предмети магічної практики. До них можна віднести антропоморфну і зооморфну пластику, ритуальний посуд, керамічні моделі будівель, стільців-тронів, саней, мініатюрні модельки посуду.

У відображенні сакрального світу через магічні символи та знаки, окрім образів живих істот, також знайшли своє місце символи неживої природи. Вірування трипільців були досить розмаїтими, їх основу складало обожнення сил природи, від яких повністю залежали давні землероби. Ми бачимо, що найпоширенішим був культ родючості, жінки, який асоціювався з образом праматері. Система ритуалів та обрядів була досить складною, адже кожен обряд і ритуал мав різне значення, та був складовою частиною загальних вірувань. 
ВИСНОВКИ
Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені  завдання, ми прийшли до таких висновків:

· внесок трипільської цивілізації в спадщину тисячоліть більш ніж вагомий. Це основи матеріальної культури – тип житла, тип знарядь праці, навички в технології металообробки, гончарства, спорудження жител. Це і величезний внесок у культурний генофонд наступних поколінь – релігія, пов'язана з відтворюючими формами господарства, хліборобська міфологія та обрядовість; 

· основу вірувань трипільців складало обожнення сил природи, від яких повністю залежали ранні землероби; 

· домінантною в ідеології землеробів-трипільців була ідея родючості. В основі сакрального комплексу Трипілля лежала ідея творення-відродження, досягнення найвищої мети – безсмертя людської душі. 

· духовний світ та релігійні уявлення трипільців матеріалізуються в господарстві, мистецтві трипільців: кераміка, пластика, моделі, обрядові та магічні предмети та ін.;

· найяскравішою сторінкою релігійного життя трипільців є керамічний комплекс. Аналіз кераміки дає цінну інформацію про духовний світ трипільців та еволюцію їх естетичних поглядів; 

· у кераміці сакральний світ знайшов своє відображення не тільки у розписі, а й у її використанні. Посуд, що використовувався у культах, називають ритуальним. До такого посуду відносяться біноклеподібні, антропоморфні та зооморфні посудини, а також керноси. Орнамент відповідав образній картині світу, притаманній трипільцям; 

· тисячі трипільських посудин, оздоблених вишуканими візерунками, ритуальна кераміка незвичайної форми, керамічні жіночі та чоловічі статуетки, фігурки тварин, теракотові моделі будиночків та багато інших речей, знайдених археологами під час розкопок – це лише незначна частина матеріального світу давніх людей, які залишили нам у спадок трипільську культуру, і цей матеріальний світ до певної міри віддзеркалює світ духовний;

· солідне економічне підґрунтя сприяло формуванню певних естетичних уподобань та світогляду трипільців. Духовний світ не лишався сталим протягом тисячоліть існування трипільської культури, про що яскраво свідчить глиняна пластика. Вона представлена керамічною скульптурою малих форм, до якої відносять антропоморфну, зооморфну, міксаморфну, орнітоморфну пластику, наліпні скульптурки на кераміці, а також керамічні об’ємні символи і моделі стільців-тронів, саночок, будівель; 

· картина сакрального світу трипільців Черкащини може бути представлена як певна модель, побудована на підставі археологічних фактів, що проінтерпретовані, виходячи з даних про універсальність уявлень людини про сакральне;
·  вірування трипільців були досить складними, їх основу складало обожнення сил природи, від яких повністю залежали давні землероби. Ми бачимо, що найпоширенішим був культ родючості, жінки, який асоціювався з образом праматері. Система ритуалів та обрядів була досить складною, адже кожен обряд і ритуал мав різне значення, але все ж був складовою частиною загальних вірувань.
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Еволюція жіночої освіти в Київській губернії  

Протягом XIX – початку XX ст.
Осінська Наташа, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей
Актуальність теми зумовлена потребою реформування освіти, її організації на основі спеціальних концепцій, просвітницьких й освітніх програм, котрі базуються на гендерних підходах щодо виховання представників обох статей, на нашу думку, можуть сприяти виявленню позитивних ідей у вітчизняному досвіді функціонування жіночих закладів освіти у XIX–XX ст. Ця тема є винятково важливою, пізнавально-цікавою й малодослідженою. Адже тривалий час помилково вважалося, що в Україні у дореволюційний період не здійснювалося професійної підготовки жінок у спеціальних закладах освіти.

Мета роботи: проаналізувати етапи еволюційного поступу жіночої освіти на території Київській губернії протягом XIX – початку XX ст.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких завдань:

– здійснити історичний аналіз процесу розвитку жіночої освіти;

– виявити загальні тенденції функціонування жіночих навчальних закладів;

– проаналізувати архівні матеріали з питань існування навчальних закладів для жінок на території Черкаського краю;

– розкрити сутність середніх та професійно спрямованих навчальних закладів Київської губернії;

– проаналізувати особливості вищої освіти для жінок.
Результати досліджень

Питання історії жіночої освіти в Україні почали вивчатися лише в останні роки, при цьому все ще зберігається певна фрагментарність цих досліджень. Прагнення до освіти було завжди характерною рисою українців. 

Визначення етапів жіночої освіти здійснимо на основі урахування особливостей суспільно-політичного та економічного розвитку країни. Виділимо такі особливості зародження освіти жінок: вона виникла стихійно у відповідь на потреби приватної освіти у педагогічних кадрах; її зародження відбулося у полі загальної (наближеної за рівнем до середньої) освіти; однією з основних її форм було створення «навчальних» класів у інститутах шляхетних дівчат.

Характерною особливістю першого етапу становлення жіночої освіти в Київській губернії було зародження початкових шкіл для дівчаток. Як наслідок, середовище жінок поступово починає ставати більш освіченим, писемним, однак на заваді цьому процесу стали історичні події, а саме завоювання країни татарами. Якби не цей факт, то, можливо, наша країна стала б однією з перших держав, де жінки мали б рівні права з чоловіками, посідали б відповідне місце у суспільстві.

На особливу й дуже важливу роль жіноцтва звернули увагу козаки, які вважали, що від цього значною мірою залежить виховання підростаючого покоління. Вони надавали дівчатам можливість навчатися разом із хлопцями в козацьких школах. Зауважимо, що в ХVІ-ХVІІ ст. багато дівчат училися також у братських, парафіяльних та інших школах. Потреба в кваліфікованих кадрах викликала проведення реформи системи освіти Російської імперії (1864 р.). Початкові школи, які існували раніше, були оголошені загальностановими і стали називатися початковими народними училищами. З 80-х років ХІХ ст. створюються міністерські одно-, а згодом двокласні сільські училища. Станом на 1911 р. у Київський губернії вже існувало 523 початкові училища: 117 двокласних і 138 однокласних приходських, 135 двокласних і 110 однокласних сільських [3, 3].

Бурхливий розвиток жіночої освіти у країні припадає на другу половину ХІХ ст. У цей період на потребу освіти для жінок указують і представники протилежної статі. Так, київський генерал-губернатор граф Левашов виступав за відкриття дівочого інституту в Києві, бо, на його думку, освіта жінок була більш необхідна, ніж освіта чоловіків [7, 10]. Питання вищої освіти жінок викликало поляризацію поглядів у суспільстві та жваву дискусію в пресі. Противники жіночої освіти пророкували неодмінну втрату “вченими дамами” природної жіночності та інтересу до обов’язків дружини та матері, а прагнення навчатися розглядали як “данину моді” та засіб емансипації. “Бажання жінок вчитися здавалося ненормальним, йому не вірили і під ним неодмінно підозрювали сторонні, аморальні чи антиурядові цілі” [8, 123]. Прибічники освіти жінок, навпаки, підкреслювали, що лише освічені жінки можуть стати свідомими матерями та виховательками.

Отже, зародження жіночої освіти відбувалося в складних історичних умовах. Далеко не відразу в суспільстві сформувалася думка про доцільність такого не баченого раніше, гендерного розширення освітніх знань.

Вивчення історичного минулого окремих регіонів Київської губернії дає змогу простежити еволюцію початкової, професійно-спрямованої та вищої освіти жінок у XIX – на початку XX ст. У цей час територія сучасної Черкаської області входила до складу двох губерній, які поділялися на повіти. Правобережна територія Черкаської області охоплювала землі Звенигородського, Канівського, Уманського, Черкаського та Чигиринського повітів, що належали до Київської губернії, а Лівобережна частина належала Золотоніському повіту, що входив до складу Полтавської губернії. Черкаський повіт був одним із найбільших в Київській губернії.

На початку ХІХ ст. на території Черкаського повіту не було жодної спеціально організованої школи. Перше училище відкрилося у 1818 р., у ньому мали можливість навчатися лише діти духовенства [9, 346]. У Черкасах функціонував приватний жіночий пансіон, що працював за програмами повітових училищ. В ньому навчалися діти дворян і чиновників (21 учень), почесних громадян і купців (7 учнів). Навчальний та виховний процес забезпечувало 7 осіб. Понад те початкову освіту у регіоні надавали парафіяльні училища, перші з яких з’явилися в 1843 р. у м. Білозір’ї (чоловіче та жіноче) та с. Леськах (чоловіче і жіноче), що утримувалися коштом оподаткування державних селян. Завдяки фінансовій підтримці князя Воронцова в 1872 р. у м. Городище почали навчати друге чоловіче та друге жіноче парафіяльні училища. Відкриття першої в місті Сміла парафіяльної школи для хлопчиків (1864) пов’язане з сім’єю Бобринського [10]. Згодом з ініціативи та на кошти меценатів було відкрите Смілянське приватне однокласне жіноче училище (1880) та приватне двокласне училище (1882).

Дух просвітництва витав по всій Європі. І Російська імперія, де також поширювався рух за поширення грамотності, змушена була відкривати школи. Долучалися до цієї справи і в сільській місцевості Черкащини. В архівних документах знаходимо свідчення про клопотання землевласника Білокопитова відкрити в селі однокласне міністерське училище на кошти селян та його власні. Селяни хутора Миколаївки («Николаевки») також зверталися з клопотанням відкрити однокласне народне училище на кошти товариства селян та графині Н.О. Бобринської [11, 98-103.]. 
Отже, освіта жінок зароджувалася та розвивалася під впливом таких важливих детермінант суспільного розвитку як соціально-економічне, політичне, культурне середовище. Історичні реалії та дух просвітництва прискорювали процеси створення закладів початкової, професійно-спрямованої та вищої освіти жінок у XIX – на початку XX ст. Кількість навчальних закладів була незначна та носила приватний характер, вони створювались за власної ініціативи небайдужих громадських діячів, церковних служителів.

У ХІХ ст. сформувалася думка про відкриту, всестанову, доступну для всіх верств населення жіночу школу, яка не відривала б дітей від родини, не звільняла б батьків від обов’язків щодо виховання власних дітей і, водночас, гарантувала б освіту. 

У 30-х роках ХІХ ст. виникла ідея надання жінкам ґрунтовної приватної освіти. Вона належала приватним особам, переважно жіночої статі. Так, у містечку Златополі (нині містечко Новомиргород), яке тоді входило до складу Київської губернії, існував приватний жіночий пансіон дружини майора Данилевської, швидко закритий через борги. У 1837-1839 рр. діяла приватна жіноча гімназія російської підданої, за походженням француженки Є. Перрімонд. За навчання у гімназії учениці мали платити від 300 до 600 крб. Спроба Н.Н. Протокінської створити більш доступне навчання для жінок виявилася невдалою через відсутність у неї свідоцтва на право викладання. Лише у 1850 р. дружиною колезького асесора А. Великоборською було відкрито жіноче повітове училище. Станом на 1855 р. у ньому навчалося 64 учениці, які платили по 172 крб. на рік. Установа була зачинена у 1856 р. внаслідок смерті засновниці. Незважаючи на невдачі, спроби створення жіночих навчальних закладів не припинялися. Так, у 1859 р. було відкрито пансіон О. Парфенович [14, 151-152.].

У січні 1860 р. у Києві відкрилася перша гімназія для дівчат усіх станів, названа Фундуклеївською – за іменем колишнього київського губернатора Івана Фундуклея, багатія й мецената, який щедро забезпечив новий навчальний заклад приміщенням і коштами. Із цього часу доступ юних киянок до середньої освіти значно полегшився, хоча й не був безкоштовним. На час заснування Фундуклеївської гімназії її вихованки платили за право навчання 15 карбованців, а через півстоліття ця сума зросла більш ніж уп’ятеро, сягнувши 80 карбованців [15, 57-59]. Випускниці гімназії отримували права домашньої вчительки за тими предметами, за якими мали гарні випускні оцінки. На них теж поширювалося пенсійне забезпечення.
В Україні фахові знання жінки здобували у педагогічних, фінансово-економічних, медичних, політехнічних, сільськогосподарських, рукодільних, мистецьких, кулінарних і юридичних навчальних закладах різних рівнів. Серед цих закладів переважали приватні.  

У жіночих закладах освіти, поряд з вітчизняними, використовувались зарубіжні методики викладання різних предметів, а також підручники і навчальні посібники, перекладені з іноземних видань, зокрема й переклади М. Корфа. Викладачами в них працювали педагоги і майстри з усієї імперії, котрі здобули фахову освіту у вітчизняних навчальних закладах і за кордоном, а також іноземні піддані. Питання фахової жіночої освіти в Україні обговорювалися на всеросійських та міжнародних конгресах і з’їздах, що відбувалися досить часто 1889-1913 рр. Творчі роботи вихованок українських професійних навчальних закладів та притулків демонструвалися і відзначались нагородами на всесвітніх виставках у 1893-1900 рр. 

Г.А. Лях у своїй науковій праці «Розвиток освіти жінок у Харківській губернії (друга половина XIX – початок XX століття)» запропонувала класифікацію основних типів нижчих рукодільних закладів для жінок: 

– професійні школи, училища, курси і класи (ткацькі, рукодільні, з крою і шиття, плетення) із загальноосвітнім курсом навчання;

– професійні навчальні заклади без загальноосвітнього курсу навчання; 

– професійні заклади без теоретичної підготовки (навчальні майстерні) з ручної праці або рукодільні, ткацькі, кравецькі; 

– ремісничі професійні курси, відділення, класи при загальноосвітніх і фахових навчальних закладах, дитячих притулках; інструкторські школи.

Окремі заклади освіти для жінок діяли на підставі особливих статутів. В управлінні закладами жіночої професійної освіти брали участь училищні ради (органи громадського управління справами освіти в губерніях і повітах) та земства, що відкривали та утримували професійні школи, контролювали їх діяльність, почесні попечителі і наглядачі навчальних закладів (наглядали за ходом навчально-виховного процесу, стежили за станом та збереженням навчально-матеріальної бази), педагогічні ради (займалися формуванням учнівського та педагогічного складу, розробляли навчальні програми, розглядали річні звіти). З метою вирішення господарських питань при жіночих закладах створювалися господарські комітети [16, 46-47].

Отже, у другій половині ХІХ – на початку ХХ ст. в Україні функціонували різні типи жіночих навчальних закладів, зокрема професійних, розвивалась видавнича справа у галузі жіночої освіти. Успішність навчального процесу забезпечувалася відповідністю змісту навчальних планів і програм освітнім завданням навчальних закладів, поєднанням різних форм і методів навчання, добором навчально-методичної літератури і періодичних видань.
Заклади, що мали надавати жінкам вищу освіту, і які отримували назву Вищих жіночих курсів, створювалися окремо від чоловічої вищої школи — університетів, і, на відміну від останніх, засновувалися не державою, а були приватними. Приватний статус курсів зумовлював те, що ініціативу їх створення та відповідальність за діяльність мав кожного разу взяти на себе професор-засновник, відомий своєю науковою працею та такий, що викликав би довіру уряду. Цей же статус позбавляв названі заклади як прав, якими володіли імператорські університети, так і урядової підтримки.

Починаючи з 1905 р., по Україні масово відкриваються вищі жіночі навчальні заклади. Серед них великою популярністю користувалися вищі жіночі курси в Києві, Одесі, Харкові. Cтворення Київських вищих жіночих курсів було наслідком ініціативи жінок, підтриманої частиною професорів університету св. Володимира. На думку М. Богачевської-Хомяк, жіночий рух в Україні не становив самостійної ідеології, а був нерозривно пов’язаний із здобуттям національних і громадських прав спільно з чоловіками [17, 135] Тому передумовою здобуття в майбутньому цих прав та праці на користь рідного народу було для багатьох жінок отримання вищої освіти нарівні з чоловіками.  Історію становлення Київських вищих жіночих курсів доцільно розглянути в розрізі трьох періодів: 

– 1878 – 1889 роки: створення та діяльність;
– 1906 – 1917 роки: становлення жіночого університету;
– 1917 – 1920 роки: розвиток курсів в добу української революції.
Київські вищі жіночі курси, як і решту Вищих жіночих курсів, дозволялося відкрити як приватний заклад, що позбавляло їх випускниць будь-яких спеціальних професійних прав. При заснуванні курсів у 1878 р. був встановлений дворічний термін навчання, але надалі,  в результаті тривалих і непростих домагань з боку керівництва курсів, вдалося подовжити його до трьох, а пізніше й до чотирьох років. 

Діяльність Київських Вищих жіночих курсів в 1878-1889 рр., попри безправність випускних свідоцтв і складнощі роботи, стала свідченням необхідності їх існування в Україні. Підтвердженням цьому є як успішне опанування багатьма жінками університетських курсів, знання яких багатьом прислужилися для подальшої учительської праці в Україні, так і зростання громадської консолідації жінок. 
Процес відновлення Київських вищих жіночих курсів, через несхвалення цих планів урядом, був непростим, але не припинявся весь час після їх закриття. Прагнення жінок здобути вищу освіту зумовлювалося в значній мірі об’єктивним економічним розвитком суспільства та його потребою у нових кваліфікованих кадрах, особливо в педагогічній та медичній сферах.  
Революція 1917 р. сприяла демократизації академічного життя та поглибленню автономії вищої школи. Було розширено перелік навчальних предметів. Отак, у 1919 р. було відкрито філософське та класичне відділення на історико-філологічному факультеті. Як і в університеті св. Володимира, на Київських вищих жіночих курсах розпочалася обмежена українізація навчального процесу. Було збільшено кількість українознавчих дисциплін, що входили до навчального курсу; з ініціативою їх впровадження виступали і самі слухачки. В 1919 р. розпочалася організація українського відділення курсів, яке згодом мало перетворитися на український історико-філологічний факультет Київських вищих жіночих курсів. 
Київський Фребелівський інститут – вищий жіночий педагогічний заклад в Києві для підготовки виховательок дітей дошкільного віку, що діяв з 1907 до 1920 р. Створений при Київському Фребелівському товаристві. Названий за прізвищем німецького педагога, теоретика та практика дошкільного виховання Ф. Фребеля. 

У 1916–1920 рр. у структурі Фребелівського педінституту функціонують: народні школи, вище початкове училище, український дитячий садок. Комплекс навчально-наукових установ при Фребелівському інституті розширюється у зв'язку із відкриттям нових відділень, таких як українське та позашкільне. Серед нових навчально-допоміжних закладів – педагогічна лабораторія та амбулаторія педагогічної патології, зала ручної праці, бібліотеки – педагогічна, загальна, дитяча, вечірня школа для дорослих, клуб для підлітків. Відбувається приєднання до інституту педагогічного музею, згодом перейменованого на дитячий музей «Праці та творчості» [20, 98-107].

Отже, пошуки оптимальної моделі педагогічного навчального закладу призвели до появи в Україні Вищих жіночих курсів в Києві, Харкові, Одесі. Початок XX ст. був яскравим і водночас складним періодом у діяльності Вищих жіночих курсів у Києві. За недовгий час свого існування курси за змістом навчання та наповненням науково-допоміжних установ стали навчальним закладом університетського рівня. Звичайно, своїм успішним розвитком ця вища школа для жінок завдячує як зусиллям викладачів, докладеним для розбудови навчального закладу, так і наполегливості жінок у їх прагненні здобути вишу освіту.

Педагогічний комплекс Київського Фребелівського педінституту, його навчально-виховний процес набули остаточного організаційного оформлення. Означена педагогічна система активно функціонувала, мала неабиякі перспективи подальшого розвитку.

           ВИСНОВКИ

Здійснення наукового пошуку дало можливість сформулювати висновок про те, що питання розвитку жіночої освіти в Київській губернії у ХІХ – на початку ХХ ст. є досить складним та фрагментарно дослідженим. 

Нами був проведений аналіз початкової освіти та виявлено, що у першій половині ХІХ ст. існувала система освіти дівчат, у якій переважали жіночі навчальні заклади закритого типу, приватні пансіони. Навчання в них передбачало тривалу ізоляцію дівчат від родини, від звичайних умов життя.
Під професійною, або фаховою освітою жінок розуміємо підготовку у навчальних закладах, жіночих та із спільним навчанням дівчат і хлопців, фахівців різних рівнів кваліфікації для трудової діяльності у сферах освіти, науки, а також у промислово-господарському комплексі. Виявлено загальні тенденції розвитку жіночої професійної освіти в Київській губернії у зарубіжному контексті: добір викладацького складу, який уможливлював співпрацю спеціалістів – іноземних підданих та вітчизняних педагогів і майстрів, котрі здобули освіту за кордоном, або у навчальних закладах Російської імперії; урахування зарубіжного досвіду при створенні окремих професійних навчальних закладів для жінок; надання можливості випускницям окремих вітчизняних фахових закладів освіти (на підставі свідоцтв про їх закінчення) вступати без іспитів до ряду зарубіжних навчальних закладів; навчання українських жінок із забезпечених верств населення у закладах освіти різних профілів і рівнів за кордоном. У роботі наявна класифікація жіночих професійних навчальних закладів 

Здійснений аналіз змісту і форм організації професійного навчання жінок у досліджуваний період показав, що в основу навчального процесу було покладено ґрунтовний загальноосвітній фундамент (для окремих спеціальностей – гімназійний рівень). Поряд із цим діяли навчальні заклади, в яких загальноосвітні дисципліни не викладалися, а також ті, котрі не мали сталих навчальних планів і програм. Зміст навчальних програм мав певні особливості: професійне спрямування загальноосвітніх та практичне – фахових дисциплін; врахування потреб місцевого населення та природно-кліматичних умов конкретного регіону; інтегрування змісту навчальних предметів. Навчальними планами передбачалося здійснення релігійного виховання учениць.

Встановлено, що навчання на Київських вищих жіночих курсах відіграло визначну роль у науковому становленні майбутніх жінок-фахівців із гуманітарних і природничих наук, яке почалося ще в студентські роки. 
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НАЦІОНАЛЬНИЙ ІДЕАЛ – КЛЮЧОВЕ ПОНЯТТЯ 
ФІЛОСОФСЬКОЇ СПАДЩИНИ І.ФРАНКА
Войцехівська Дарина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей
Актуальність дослідження філософської спадщини Івана Франка зумовлюється його вмінням виокремити з безлічі аспектів громадського життя саме ті, які матимуть вирішальне значення для майбутньої української нації, запропонувати шляхи їх вирішення.

Мета роботи: історико-філософський аналіз суті ідеалу, процесу націєтворення  та ролі таких чинників, як мова і література в консолідації української нації, притаманних філософсько-літературній спадщині Івана Франка.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· розкрити сутність поняття «ідеал» у філософських поглядах І.Франка;

· з’ясувати трактування Іваном Франком функцій ідеалу в суспільно-політичному та національно-духовному житті українського народу;

· проаналізувати характерні риси процесу націєтворення, притаманні концепції І.Франка;

· визначити роль, відведену Іваном Франком таким вагомим чинникам державотворення як мова та література;

· проаналізувати пріоритети процесу становлення національної свідомості, визначені І.Франком. 

Результати досліджень

Категорія ідеалу є досить багатогранною і такою, що відображає значний спектр прагнень як окремої особистості, так і всього оточуючого її соціуму. Ідеал набуває свого власного змісту залежно від конкретно-історичних умов, в яких перебуває людство. Особливості ідеалу та його смислового наповнення визначаються багатьма факторами: особистісними, релігійними, економічними та іншими. Але завжди в силі залишається той факт, що ідеал виступає як своєрідне самоусвідомлення людських потреб та інтересів. 

Ідеал – індивідуально-неповторне духовне утворення, до якого постійно прагне людина, звичайно, попередньо його окресливши. Ідеал – це своєрідна єдність об’єктивного і суб’єктивного. Об’єктивність задається розвитком суспільного організму, а суб’єктивність – своєю формою. Ідеал – невід’ємна складова людства. Проте в різних епохах і умовах він наповнений відмінністю змісту та сутності.

Проблема ідеалу звертає на себе увагу багатьох дослідників протягом майже всієї історії філософії. На різних етапах її по-різному з’ясовували залежно від ступеня зрілості суспільних відносин, життя, вимог народу, від рівня свідомості та політичної, релігійної, моральної зрілості суспільства.

Поняття ідеалу є одним із ключових у філософських та суспільно-політичних творах Івана Франка. Національний ідеал, який сформував Іван Франко, відобразив реальний стан та історичну перспективу розвитку українського народу і тим самим є могутньою духовною силою збереження, захисту й утвердження державної самостійності і національної незалежності в сучасну добу його існування. 

Ідеал – це абстраговане поняття, яке поєднує в собі, з одного боку, узагальнене визначення найдосконалішого змісту, а з іншого – опредметнення, приземлення, прив’язання до ідеалізованого предмета життя. Відірваних від життя ідеалів просто не існує, оскільки в іншому випадку це був би не ідеал, а фантасмаґорія.


Іван Франко виходить з того, що “усякий ідеал – се синтез бажань, потреб і змагань” людини, народу, людства, а отже, у вирішенні питання походження ідеалу треба виходити не просто з виробництва, а насамперед і головно – з людини. В усі часи було багато вчених, філософів, політиків, які формулювали свої вчення спасіння людства, ідеалів ощасливлення людини, народу,  а все скінчилося нездійсненністю ідеалів.


На думку Івана Франка, творцем ідеалів є людина, і творить вона їх на основі усвідомлення «фізичних і духовних потреб» людини, народу, людства. Людина ж є і виконавцем, і реалізатором цих ідеалів у кожну історичну добу. У зв’язку з цим І.Франко звертає увагу українського народу, його найкращих представників та захисників на життєву необхідність осягнення національного ідеалу, який ніби лежить «поза межами можливого» і видається майже недосяжним.
Недостатньо проголосити певну мету, вона повинна мати основу для свого розумного втілення, стверджує Іван Франко. Інакше будь-яка мета чи ідеал стають абстрактними, утопічними. А для виявлення цієї основи слід виявити загальну та необхідну логіку розвитку дійсності. Інакше кажучи, потрібно виявити необхідні взаємозв’язки дійсності, занурити її у деяке конкретне ціле, вмістити деяку даність у «світовий горизонт». 

Отже, стверджує І. Франко, позиція, згідно з якою будувати образ майбутнього, виходячи винятково з вузьких потреб сьогодення, є хибною. Хоча ідеал і є образом майбутнього, в якому вирішуються суперечності теперішнього, однак не варто визначати його рамки в межах наявного буття. Таке обмеження приводить до формалізації принципу руху самої дійсності. Ідеал, будучи належним образом дійсності у майбутньому, стає одночасно принципом її розвитку у теперішньому. Звичайно, це за умови, якщо ми прагнемо змінити дійсність, а не просто адаптуватись до неї. У противному випадку суспільство прирікається плентатись за новими умовами дійсності, в антропологічному плані – на розквіт суспільної пасивності та відчуження    
Отже, з точки зору Івана Франка, ідеал – визначальне поняття, покликане здійснювати творчо-конструктивну місію у суспільно-політичній, державній та національно-визвольній сфері. Ідеал, характерний для доби Франка, покликаний формулювати, концентрувати в собі всеукраїнські завдання, зосереджувати і спрямовувати зусилля, енергію і дух народу на звершення його основного завдання. Ідеал, стверджує І.Франко, у всіх випадках життя людини, народу, людства виконує пізнавальну, морально-психологічну роль, визначаючи мету, вселяючи  віру, спонукаючи до дії.

Визначальною ознакою зрілості народу як нації, з точки зору Івана Франка, є усвідомлення ним своєї інтеґративної єдності як цілісного етносу. Для українського народу, поділеного між сусідніми державами, усвідомлення себе як певної суспільної спільноти,  усвідомлення належності окремих частин до цього ж народу як певної єдності, орґанічного і ґенетичного цілого, мало принципове значення не лише у зв’язку з потребами націотворення, але й збереження українського народу як етнічної реальності в історичному бутті.
Не треба забувати, що протягом своєї історії український народ в окремих своїх частинах зазнавав полонізації, русифікації, мадяризації, румунізації. А окрім того, московські асимілятори заборонили українську мову, поняття “українець” і “Україна”, стимулюючи такі назви, як “малорос” і “Малоросія”, “новорос” і “Новоросія”, а також і таку вульґарщину, як “хохол” і “Хохландія”. Асимілятори і денаціоналізатори все робили, щоб знищити український народ як етнос.

       Тривалий час І.Франко перебував під ідейним впливом Драгоманова, проводячи федеративні принципи в теорію та практику соціалістичного руху в Галичині. Він навіть противився гаслу політичної самостійності України, стверджуючи, що це вигідно панівним верствам, а не трудівникам. Після смерті Драгоманова він звільнився від його ідейних впливів і перейшов на позиції самостійництва. Ідеалом у суспільному житті Франко вважав вільну незалежну націю. Все, що йде поза нацією, є обманом або прикриттям для поневолення іншої нації. Для досягнення цієї мети не шкода ніяких жертв. 

За таких умов Іван Франко з усією категоричністю поставив питання про творення української нації. Формулюючи цю ідею, Каменяр наголошує, що провідній національно свідомій верстві відкривається “величезна дійова задача – «витворити з величезної етнічної маси українського народу українську націю, суцільний культурний організм, здібний до самостійного культурного й політичного життя, відпорнии на асиміляційну роботу інших націй, відки б вона не йшла, та при тім податний на присвоювання собі в якнайширшій мірі і в якнайшвидшім темпі загальнолюдських культурних здобутків, без яких сьогодні жодна нація і жодна, хоч і як сильна держава, не може состоятися», — таке завдання ставив він перед тогочасною українською інтелігенцією.

Визначальною умовою такого самоздійснення є свобода — суспільна, моральна, психологічна, духовна, соціальна і т.д. — з одного боку, і саможертовна праця кожного члена суспільства на благо свого народу і цього суспільства — з другого. Розробляючи вчення про націю, І.Франко веде мову не лише про яскраві вияви національного буття українців. Природною складовою його міркувань і висновків з цього приводу є й критика від'ємних рис в нашому національному характері, нашій національній психології. Він розглядає їх не як природні, успадковані від покоління до покоління якості, а як наслідок відповідних історичних обставин багатовікового панування на наших землях чужинців-завойовників, насамперед Польщі, Росії та Румунії, що й викликало до життя таке ганебне явище, «як зрада деякою нетривкою і непослідовною частиною суспільства своїх національних звичаїв та інтересів і пристосовництво до нових умов заради власної дрібної вигоди».

Іван Франко розглядає мову не тільки як на засіб комунікації та спілкування, але й як невід’ємний атрибут нації, форму вираження духу нації. Тому творення української нації у трактуванні Каменяра органічно пов’язане з українською мовою. У цьому захована ще не вивчена таємниця людського та народного існування – морального, психологічного та духовного, що пов’язується з сутністю національного буття народу.

На початку літературної діяльності І. Франка у Східній Україні вже було закладено міцні основи української літературної мови. У Галичині ж точилася "азбучна війна" між москвофілами та народовцями. У Львові І. Франко також дотримувався фонетичного правопису, невід'ємно пов'язуючи його з народною мовою. Могутню підтримку Франкові в боротьбі з москвофільським "язичієм" надав М. Драгоманов своїми листами до редакції "Друга".  У 70-х роках XIX ст. розпочиналася дискусія з приводу "проблеми шляхів розвитку української літератури рідною мовою", яка точилася впродовж тривалого періоду. Виступи Франка у справі правопису не були звичайною "війною з буквами". Це була надзвичайно важка праця в галузі створення демократичної культури в Галичині. 

У статті "Літературна мова і діалект" І. Франко висловлює думку про те, що галицькі письменники повинні писати мовою І. Котляревського, Г. Квітки-Основ'яненка, Т. Шевченка, Марка Вовчка, І. Нечуя-Левицького, тому що саме тут, "у мові тих письменників, лежить основа того типу, яким мусить явитися вироблена літературна мова всіх українців. Уже хоч би тому, що та мова на величезному просторі від Харкова до Кам'янця-Подільського виявляла таку одностайність..., яка вповні відповідала українському національному типові...". 

Проте в умовах державної роз'єднаності українців у цей період І. Франко слушно обстоював право галицьких письменників на окремі елементи місцевої мови у своїх творах у потребах реалістичного зображення життя галицького населення. Франко виступав за єдність української літературної мови на широкій основі говірок Наддніпрянської України, розраховуючи, що в подальшому своєму розвитку вона вбиратиме в себе і значний лексико-фразеологічний матеріал говорів української мови, мовні скарби всіх територіальних груп .

Невід'ємною умовою повноцінного розвитку і становлення української нації, її усебічного самоздійснення І.Франко вважав природність такого розвитку, становлення і самоздійснення, джерелом яких є, скажімо, козацькі думи, твори І.Котляревського, Т.Шевченка, В.Антоновича, М.Драгоманова та інших письменників, їх ідеї. Національний чинник у розумінні І.Франка виступає, як бачимо, джерелом самовираження, згуртування і руху нашого народу по шляху поступу.

У тісному взаємозв'язку зі змістом національної ідеї І.Франко розглядає й питання про національну літературу, її природу він виводить ще з часів язичницьких вірувань, княжої доби, національних особливостей світовідчуття, світосприйняття, світорозуміння, світовираження та світоутвердження українців, історичного та повсякденного буття нашого народу. Поняття «національна література» включає в нього також національний зміст, національну мову, національний характер, які в сукупності своїй становлять її національний колорит і випливають з умов життя даного народу та історичних завдань, поставлених перед ним усім ходом історичного розвитку нації. 

Отже, ще в другій половині XIX на початку XX ст. І. Франко чітко й ясно окреслив проблему української національного ідеалу, відкидаючи різні оманливі теорії, які духовно обезвладнюють народ. Тільки національний ідеал є провідною духовною силою організації й цілеспрямування зусиль і всієї творчої енергії народу на утвердження державної незалежності. І. Франко розглядає національний ідеал не лише як своєрідний принцип духовної творчості, а як перспективну програму завдань, які потрібно виконати, щоб осягнути свободу, утворити державну самостійність. Національний ідеал, як духовне явище, має певну структуру, що відображає складність самого становища українського народу. Вимога І. Франка щодо творення української нації ставить питання про її консолідацію: «Ми мусимо навчитися чути себе українцями – не галицькими, не буковинськими українцями, а українцями без офіційних кордонів». Регіоналізація українського народу на окремі частини мусить бути відкинена, як деструктивне явище. 

І. Франко послідовно відстоював науково-обгрунтовану думку, що лінгвістичні питання, як і національне питання в цілому, повинні стати складниками загальнодемократичного визвольного руху, боротьби за широкі соціальні і національні права народу.


Іван Франко упевнений, що, піднявшись до рівня національної самосвідомості, український народ утвердиться у своїй повній зрілості та незалежності як нація. На осягнення цього ідеалу була спрямована вся жертовна діяльність Івана Франка, що припала на період, коли московські великодержавники видавали український народ, як утворення “без роду і племені” та “польсько‑німецьку вигадку” і в кращому разі, як “южнорусское племя”, що є частиною “великорусской нации”.

У трактуванні Івана Франка, вихідною точкою є нація як цілісний, єдиний орґанізм, що є підставою, фундаментальною етнічною структурою, у якій зосереджуються всі питомі особливості, сутнісні властивості, ментальність, бажання, вимоги, потреби суспільно‑економічного, політичного та духовно‑культурного розвитку даного народу. Тому Іван Франко пише: “Все, що йде поза рами нації, се або фарисейство людей, що інтернаціональними ідеалами раді би прикрити свої змагання до панування одної нації над другою, або хоробливий сентименталізм фантастів, що раді би широкими “вселюдськими” фразами покрити своє духове відчуження від рідної нації”. 


Небезпечною для українства та українського націотворення була русифікаторська політика московських великодержавників, які необмежено заповнювали Україну і не тільки Україну своїм нестримним шовінізмом. Справа не тільки в тому, що “українське слово було сковане і закнебльоване, а головно в тому, що велика часть світлих українців, вихована в тих самих ідеях автократичного доктринерства, й сама іґнорувала свій український партикуляризм, у душі стидалася його, в душі признавала себе gente Ukraini, natione Russi, в душі  явно дорожила й дорожить фактом “великої, неподільної Росії”. У повному обсязі діяла великодержавна русифікаторська доктрина: “самодержавие, православие, народность”, підперта ще однією фікцією “Москва – третий Рим”.

У сучасній літературній мові пророк – визначна людина, що бачить далі за інших, описана часто з іронічним забарвленням людина, що бере на себе відповідальність судити про майбутнє, не маючи для цього даних.

Також загальновідомим фактом є те, що більшість пророків, як і людей, які несуть щось нове, на перший погляд неможливе і нереальне, залишаються самотніми, жертвують життєвими благами заради ідеї і, як правило, гинуть. Але зерна, засіяні ними, проростають у душах їхніх послідовників і прихильників.

Отже, Франкове розуміння національного сформувалося в процесі вибору між національним і соціальним, бо епоха, в якій він жив, була епохою з протилежними національно-духовними й матеріалістино-інтернаціональними помислами. Концепція національної ідеї Франка ґрунтувалася на визнанні нації, як неповторного й самосвідомого суб’єкта історичного процесу, як явища духовно цілісного і єдиного. Франко чітко розумів, що для того, аби нація досягла справжнього розвитку, духовного й матеріального, вона мусить пройти шлях самоусвідомлення, самореалізації, відчути себе єдиним організмом, який представляє собі своє власне існування і прямує до нього. Для філософа пізнання минулого свого народу, його історії є важливим чинником національного ренесансу. Ніхто не може зробити нічого суттєвого у здійснення великої культурної революції, не долучившись до здобутків свого власного минулого, а з ним і до досягнення вселюдської культури. 

Іван Франко у поемі “Мойсей”, піднявши кардинальне питання – буття народу: визволення з рабства і здобуття свободи, – поставив важливе філософське питання про ідеал провідника й ідеал народу, пов’язуючи це з історією українського народу. Поет з жалем констатує відсутність свого, українського Мойсея, який би повів свій народ до свободи, але сподівається, що такий провідник буде. Іншим боком проблеми провідника є проблема ідеалу народу, здатного боротися і осягнути свою свободу, народу, очищеного від рабської психології, орґанізованого, свідомого, готового на жертви заради своєї свободи.

ВИСНОВКИ

Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені завдання, ми прийшли до висновку, що винятково гострою та актуальною в українському сьогоденні є вимога Івана Франка «витворити з величезної етнічної маси українського народу українську націю», а разом з тим захистити і утвердити в усіх сферах життя українську літературну мову. Вимога І. Франка щодо творення української нації ставить питання про консолідацію української нації: «Ми мусимо навчитися чути себе українцями – не галицькими, не буковинськими українцями, а українцями без офіційних кордонів». Регіоналізація українського народу на окремі частини мусить бути відкинена, як шкідливе явище.

І. Франко наголошував на особливому місці національного ідеалу у сфері суспільно-політичного життя. Він вказував, що на сучасному етапі синтезом «усіх ідеальних змагань, будовою до якої повинні йти всі цеглини, буде ідеал повного, нічим не в’язаного і не обмежуваного життя і розвою нації».

Саме нація, на думку філософа, є формою спільності між людьми «одної народності, одної мови, одної віри, одного ступеня цивілізації», лише така спільність є єдино можливою у сучасності та буде такою залишатись ще досить довгий час. Будучи тверезим науковцем, Іван Франко усвідомлював, що ідеал національної самостійності «в усякім погляді, культурнім і політичнім, лежить для нас поки що, з нашої теперішньої перспективи, поза межами можливого». Проте філософ закликав не втрачати віри і пам’ятати, що «тисячні стежки, які ведуть до його здійснення, лежать просто-таки під нашими ногами, і що тільки від нашої свідомості цього ідеалу, від нашої згоди на нього буде залежати, чи ми підемо тими стежками в напрямі до нього, чи, може, звернемо на зовсім інші стежки».

Чільне місце у визначенні та збереженні національної ідентичності, на глибоке переконання І. Франка, посідає мова, яка відіграє головну роль також і у самовизначенні, саморозвитку та самореалізації окремої людини. На його думку, існує глибока психологічна проблема, коріння якої сягає «малодосліджених доси тайників – зв’язку людської психіки з тими нібито конвенціональними, а проте так дивно органічними системами звуків, що називається рідною мовою». У майбутніх перетвореннях збереження мовної ідентичності відігравало ключову роль, оскільки для успішної побудови національної державності «потрібні інституції національні і передусім національна мова, без якої виховання народу не може зробити бажаного поступу». Ці питання були настільки пов’язані, що філософ вважав природним наявність національної державної мови і «разом зі втіленням нашого суспільного ідеалу та мета буде осягнута сама собою»

 Отже, своїм розумінням ідеалу, його ролі і значення в духовному, національному та суспільно-політичному житті І. Франко збагатив українську філософську думку, заклав історичний, теоретичний грунт не тільки для глибокого усвідомлення складних процесів у житті українського народу в минулому, а й для розуміння складних проблем націєтворення, державотворення, утвердження національної ідеї, національного ідеалу в умовах сьогодення. 
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ПОБУТОВЕ ТА САКРАЛЬНЕ ПРИЗНАЧЕННЯ ПОКУТІ 
У НАРОДНОМУ ЖИТЛІ ЧЕРКАЩИНИ
Онопа Валерія, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність дослідження зумовлена тим, що за умов сучасного мінливого світу все більше людей відчувають необхідність зрозуміти та зберегти прадавні традиції, як підґрунтя духовної стабільності та запоруку правильності обраних моральних орієнтирів. Зазнаючи постійного вдосконалення і в той же час зберігаючи впродовж віків давні етнокультурні стереотипи, покуть займає центральне місце в переплетінні практичного досвіду з ілюзорними віруваннями та звичаєвістю, що ґрунтувалася на глибоко архаїчних обрядах. Цим пояснюється необхідність дослідження покуті в процесі пізнання, збереження та використання етнографічної спадщини.  
Мета роботи: дослідити побутове та сакральне призначення покуті у народному житлі Черкащини.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:
· охарактеризувати народне житло Черкащини з точки зору втілення ієрархії сакральних елементів ;

· систематизувати відомості про конструкцію, оздоблення та сутність покуті як елементу житла;

· визначити типологічні особливості ікон, характерних для покуті Черкащини;

· проаналізувати традиції використання покуті в обрядових дійствах, зокрема його місце у весільному обряді.
Результати досліджень

В усі часи житло давало людині прихисток від негоди і створювало їй умови для повсякденного існування. У хаті формувалися родинні стосунки, створювалася своєрідна психологічна атмосфера, свій мікроклімат. Тут людина осмислювала своє буття та взаємини з навколишнім світом. В той же час для менталітету українців притаманний погляд на дім, як на продовження природи, без насильницького ламання рельєфу та краєвиду.


У народній уяві дім співвідносився зі світовим деревом: дах, стріха – це верхівка дерева, стіни – це його стовбур, погріб або льох – коріння дерева. Дім можна також представити як своєрідну модель світобудови, оскільки  його чотири стіни орієнтовані за чотирма сторонами світу, а фундамент, стіни та дах відповідають трьом рівням всесвіту – пекло, земля і небо. І, нарешті, дім вважали місцем зустрічі світу живих та світу мертвих [11]. Часто українці ототожнювали хату із храмом. «Мій дім – мій храм. Хата – це свята сутність» [9, с.17].

Отже, житло з прадавніх часів, по суті, було сакральною спорудою. На Черкащині зазвичай оздоблення хати полягає в обмазуванні глиною та побілці, підведенні кольоровими глинами та декоративному поліхромному розписі. Окрім прикрашання житла, таке оздоблення виконує й магічні функції. Так, обведення побіленої хати кольоровою фарбою внизу має ті ж властивості, що й замкнене коло – оберігати від злих духів та різних напастей всю родину. Втім, черкащани не обмежувалися побілкою. Свої хати вони ще й розписували. Найпростішим видом розпису було розфарбування стін. Призьба підводилась червоною фарбою, як і двері та віконні прорізи, символізуючи очищення вогнем всіх, хто заходив до хати. Магічне значення мали й настінні малювання. Наприклад, різні барвисті зображення та орнаменти мали на меті так захопити увагу лихої сили, щоб вона відвернулася від людей [26, с. 153].


Обладнання та предмети в інтер’єрі традиційної хати на Черкащині, крім виконання своїх основних функцій – створення зручностей для відпочинку, зберігання різних речей, мали й символічне значення. Таке розуміння речей і предметів породжувалося світоглядом селянина. Оригінальність внутрішнього планування хати виявлялася через світоглядні уявлення та обряди, пов’язані з окремими предметами: піччю, столом, скринею, лавами, жердками-полицями, символіка яких в етнічній духовній культурі своєрідна для кожного з етносів. Згідно з концепцією І.Мойсеєва, хата – це втілення ієрархії сакральних елементів, включно з архаїчним сакральним стовпом, ритуальним вогнищем-жертовником, столом-вівтарем [26, с.57]. Аналізуючи інтер’єр, важливо зауважити, що основних сакральних центрів у хаті було два: це піч та покуть. Піч, як головний елемент житла, уособлювала такі основні функції: для селянина піч була символом «материнського першопочатку, непорушності родини, неперервності життя, рідної хати, Батьківщини. У той же час вона ритуальна і культова як родинний вівтар. Оскільки вогонь вважався священним, йому поклонялися і його звеличували. Піч мала не лише утилітарну функцію приготування їжі та надання тепла, а й духовну, згуртовуючу. Звідси походить метафора про родинне вогнище [11]. 

В архітектурному ансамблі традиційного народного житла Черкащини передбачено не лише раціональну впорядкованість обсягово-просторових елементів і певний набір предметів та речей, а й символічно-образний просторовий світ в усій його соціальній та духовно-культурній значимості. Шляхом матеріалізації світоглядних уявлень щодо формування архітектурних ансамблів життєвого простору людина стверджувала своє ставлення до навколишнього світу, а також свої ідеали та можливості. Кожен з елементів інтер’єру хати мав поліфункціональне значення: щоденне, тобто ужитково-утилітарне та магічне – обрядово-культове. Саме магічно-обрядова роль визначала характер їхнього оформлення [1, с.62].

Високим ступенем сакралізації народна уява наділяла головну складову житла – піч. У народній традиції українців вона слугувала своєрідним сакральним осередком. По діагоналі від печі влаштовували парадний покуть, або як його ще називали червоний кут, святий вугол, божий кут. Тут зазвичай висів божник з образами і зі свічками, уздовж стін були широкі лави, між якими стояв «хатній престіл» з хлібом, бодай окрайцем, «бо так годиться» [18, с.12]. 


Здавна покуть вважався найпочеснішим місцем у хаті. Він був обв’язковим атрибутом кожного народного житла. Виконуючи однакові функції, покуті окремих регіонів України могли різнитися певними елементами, а найчастіше видами оздоблення. Детальний опис покуті, характерного для українського народного житла XIX століття, мав місце в першій в українській науці ґрунтовній праці, присвяченій питанням етнографії «Український народ в минулому і сучасному». Її автор – Хведір Кіндратович Вовк, подає таку характеристику покуті (Додаток А). Аналізуючи елементи та декор покуті, характерні для народного житла Черкащини, можемо зробити висновок про їх ідентичність до поданих в описі Хведора Вовка (Додаток Б). Традиція запалювати лампадку перед образами сягає перших століть християнства, коли віруючі в Христа збиралися на молитву в римських катакомбах і освітлювали приміщення [24]. Вогонь лампадки символізував молитовне палання до Бога. На думку етнографа Василя Скуратівського, каганець, подібний до панікадила, запалювали під час свят і спеціальних відправ чи молитов, переважно на святвечір і всеношну – «щоб ангели прилітали до оселі » [27, с. 190].
Покуть мав своєрідний декор. Так у розписах червоного кута, або вівтаря, перевагу віддавали таким графемам, як хрест, коло, розетка, шести-восьми променеві зірки, більшість яких  у XIX столітті виконувала роль орнаментально-декоративних елементів, сприяючи зоровій акцентуації культового місця хати [22, c.147].



Отже, матеріальне й духовне в культурі українців часто перепліталося, поєднувалося в одне ціле, створюючи широкий і багатий життєвий цикл. Таке поєднання й доповнення спостерігається в народному житлі та звичаєвості. В українському народному житлі існував ряд сакральних місць, які відігравали важливу роль у духовному житті людини. Виділення цих місцб і їх використання в життєвому процесі відбувалося під впливом уявного й практичного духовного світу й у зв’язку із системою сімейних і календарних обрядів. Традиційне народне житло Черкащини виступає одночасно елементом матеріальної та духовної культури і системою світоглядних уявлень, виконуючи насамперед оберегові функції. Кожна деталь житла, кожна дія, що в ньому відбувається, мали як естетичну, практичну, так і магічну спрямованість.


Традиція сакралізації простору житла сягає давнини. У XIX столітті широкого розповсюдження набувають хатні образи. Ікони на покуті символізують вікно в Царство Боже, яке є смислом усього християнського життя [24]. Ікона (з грецької) – вікно в інший світ, світ потойбічний, світ духовний. Вікно в оселі символічно вважалося пуповиною між Всесвітом і хатнім світом, а ікона є вікном між Богом і людиною, духовним каналом зв’язку між ними.


Особливе значення образів у світогляді селянина підкреслюється їх розташуванням у хаті. Ікони тримали «під стелею на тій стіні, де стояв стіл. Над столом завжди прибивали «божник», що досягав інколи аршинів три і завжди прикрашався різьбленням». На поличці-божниці розміщувалася основна пара образів – «благословення батьків» або «головні боги». Якщо в хаті було більше ікон, ніж вміщувалося на божниці, а традиційно їх було від двох до десяти, то їх розвішували по кутах хати на стінах [19, с. 17].

У хатах переважно шанували такий склад ікон: ікони місцевих святих, святих з іменами хазяїв, святих, котрі сприяють різним ремеслам, якими володіє господар, ікони-образи місцевих свят, сімейні та давньородові ікони, чудотворні хатні ікони. Надавалася перевага одноосібним або парним іконам із великими і яскравими формами, які виразно прочитувалися на білій стіні, навіть у не зовсім освітленому приміщенні. Такі ікони ставали домінантою оселі, найяскравішою плямою. Якщо кілька таких недорогих ікон розміщували на чільному місці, вони вже виконували роль хатнього іконостасу, який вносив у інтер’єр житла, окрім духовно-сакральної домінанти, яскравий мажорний кольоровий акцент. На Черкащині, як і в цілому на Україні, віддавали перевагу сюжетам, пов’язаним з давніми космогонічними уявленнями про добро і зло, з ідеєю оберегу і заступництва, землеробськими і скотарськими обрядами. 

На іконах із зображенням Юрія Змієборця, Покрови Пресвятої Богородиці та інших святих інколи малювали церкву, деталі її внутрішніх інтер’єрів, ужиткові речі, птахів, домашні тварини.

Святі Великомучениці Катерина й Варвара були найбільше наближені до Богородиці. Свята Варвара захищала від раптової смерті та не дозволяла померти без сповіді й святого причастя. Вона також захищала від зурочень, лихих чар і наговорів, навчала дівчат рукоділлю. Свята Параскева вважалася заступницею жінок і берегинею родини, покровителькою людей, що голодують, а також тих, хто страждає, і сиріт. Свята Катерина допомагала у важких пологах і була покровителькою навчання [28, с. 223].
Серед найпоширеніших на Черкащині ікон зустрічаємо й особливі, так звані «родинні». У центрі такої ікони знаходилася фігура святого, наприклад, Богородиця або Святий Миколай, а поруч з образом святого чи на полях ікони писалися іменні святі або образи святих – покровителів сім’ї чи людей, яким належала ікона. Слід зазначити, що центральний образ зазвичай мав великі розміри, тоді як образи покровителів або замовників ікони – значно менші. Чим заможнішою була людина, тим більше ікон вона мала в хаті.  Якщо в родині була особлива ікона, стародавня, що передавалася у спадок кількома поколіннями, так званий палладіум, то вона зазвичай була центром домашнього іконостасу [19, с. 23].


Характерно, що хатні ікони ніколи не виносили з хати, адже вірили, що таким чином вони набувають сили. Тільки під час пожежі перш за все рятували ікони. Освячені ікони люди боялися продавати. Вони могли їх подарувати або обміняти, якщо помирав господар, або покласти в домовину – на далеку дорогу (записано в селі Лубенці). Старі ікони хоронили на кладовищі чи просто закопували в землю. Найчастіше їх палили й попіл  пускали за водою (записано в селі Шевченковому). Або ж за водою пускали самі старі ікони [19, с. 67].

Зображення на іконі являє собою духовний образ, а не відтворення матеріально-предметного світу. Цей образ для селян був оберегом, у певні часи ставав об’єктом молитви, тобто відігравав роль обрядового атрибуту. Ще давнішим, ніж ікона, обрядовим атрибутом є рушник, укритий орнаментом, який становить певний системно-семантичний образ. З появою ікони у просторі сільської хати до багатьох функцій рушника додалася ще одна – бути «божником» [12, с. 173].


Ікону ніколи не ставили просто на полицю. За відсутності іншого, її розташовували на невеличкій серветці, яка називалася «пелена». Вона обов’язково оздоблювалася вишивкою, мереживом, воланами. Та зазвичай ікони на покуті прикрашалися  іконником, божником або наобразником – довгим і вузьким полотнищем домотканого полотна, оздобленим уздовж однієї сторони і на кінцях вишивкою й тканим орнаментом [16, с. 56] 


На великі свята ікони прикрашали полотняними святковими,  ошатно оздобленими рушниками. У піст – «постовими», буденними: чисто білими або з орнаментованими краями, найчастіше чорними нитками [8, с. 73]. Орнаментація покутніх рушників залежала від регіональних особливостей. Кольорова гама вишитих рушників зазвичай була тотожна з палітрою народних ікон. Хатні ікони й вишиті рушники не суперечили між собою за кольором, а доповнювали один одного за колоритом, тим самим гармонійно поєднуючись і надаючи затишку всій оселі [13, с. 142]

Вишивка рушників, якими прикрашали ікони, містила у собі різну оберегову символіку. Для рушників, що використовувалися для оздоблення на Черкащині, характерний рослинний орнамент, що складається з грон винограду, ягід, невеликих квіточок. Серед розмаїття орнаментальних мотивів рослинного орнаменту виділяється художнім рішенням мотив дерева. Дерево є центром композиції, до нього звернені тварини, птахи, вершники. В зображенні дерева трикутну основу можна розглядати, як узагальнений показ коріння. У вишивках з рослинним орнаментом популярні також стилізовані зображення Берегині.
На Черкащині, як і скрізь в Україні, полюбляють поєднання червоного з чорним. Лівобережна частина Черкащини раніше територіально входила до складу Полтавщини, і в даному регіоні збереглася традиція вишивок «білим по білому» та техніка «лиштва й вирізування» [16, с.112]. Досконалістю позначені вишивки Чигиринщини, особливо села Суботів. Улюбленим тут є жовтий колір, який передається всіма відтінками золота завдяки дрібно покладеним стібкам «верхоплута»  та хрестика. Колір стиглого жита поєднується з темно-вишневим, іноді підсилюється додаванням чорного. Символіка кольорів зумовлюється, звичайно, своєрідністю господарської діяльності та всім строєм життя. Спільним для всіх регіонів є червоний колір. Його переважання зумовлене прадавніми традиціями, характерними для хліборобських народів і пов’язане з культом сонця і культом життя [17, с.125]. Власне, червоний колір пронизував всю обрядово-ритуальну та світоглядну систему, набуваючи магічних властивостей.


Отже, аналізуючи інтер’єр народного житла Черкащини, варто підкреслити, що покуть був другим після печі сакральним центром. Покуть має багато назв, таких як божниця, горниця, передній кут, святий кут, червоний кут, тябло, часовня [26, с. 43]. Згідно з каноном, покуть обов’язково розташовувався обличчям до сонця, як і вівтар у церкві. Біля нього, як правило, стояв стіл з хлібом-сіллю, що символізував прадавню гостинність. На полиці на покуті стояли ікони, висіла лампадка, за ікони були закладені гілочки верби, які святили на Вербну неділю, Спасові квіти та найцінніші дрібні родинні реліквії. Покуть – це сакральний простір хати, тому селяни намагалися виокремити його від іншої частини житла, завжди тримали в чистоті, прикрашали до престольних свят. Кожен святий відігравав заступницьку роль у житті наших предків. У певного святого можна було просити навіть дрібниці, тоді як Бога не варто було турбувати повсякчас. 


Покуть нерозривно пов'язаний з магічно-обрядовою та господарською діяльністю людини. Єдність міфологічного, релігійного та художнього світоглядів утілювалася в українських народних обрядах. На Черкащині, як і по всій Україні, переважали аграрні заняття.  Календарна обрядовість українців, як і інших хліборобських народів, є аграрно-магічною, пов’язаною із шануванням сонця, рослинності, предків. Обрядово-ритуальні дії, що проводилися з нагоди свята, передбачали звертання до того чи іншого Бога, що уособлював певну стихію, а отже, й безпосереднє включення покуті в систему сакральних дійств.


Покуть, як духовний центр родинних цінностей, займає одне з чільних місць в сімейній обрядовості. Ще з часів прийняття християнства, у зв’язку з перенесенням основних ритуальних дій на покуть і за стіл, змінилося і почесне місце в домі: воно перемістилося у кут, орієнтований на схід або південь. Це місце визначало весь розпорядок у домі, як і всю структуру внутрішньо сімейних взаємин. Почесне місце в хаті «на покуті» займав її глава. «Сидіти на покуті» означало бути господарем родини. Це означало й «бути почесним гостем», виходячи з традицій української гостинності, за якими найпочеснішим гостям пропонували сидіти біля божниці. Почесне місце в домі могли займати різні люди: коли народжувалася дитина – баба-повитуха, під час хрестин – куми. Під час весілля червоний кут по праву мав займати молодий. Виняток становить Наддністрянщина, де почесне місце на весіллі віддають нанашкам – посадженим батькам [15, с. 1183].


Всі найважливіші події в житті людини знайшли відображення в сімейній обрядовості.
Ознакою культури українців завжди було не менш шанобливе, ніж до народження людини, ставлення до поховальної обрядовості. Поховальна обрядовість являє собою систему дій, спрямованих на допомогу родині небіжчика в його похороні, шанування померлого та прилучення до культу предків. Зазвичай вона не обходиться без врахування сакральності простору житла. Так у більш давні часи небіжчика після обмивання клали на лаву на покуті, підстеливши під нього кожух, і лише пізніше почали класти у труну, ногами до дверей. Ще дев’ять днів після смерті на покуті перед іконами запалювали лампадку, на стіл клали хліб чи пшеницю зі свічками [30, с. 403]. У циклі богослужбового року є ще ряд днів, коли обов’язково поминають померлих та звертаються, більше ніж зазвичай, до покуті.


Особливе місце в родинній обрядовості належало обряду весілля. Майже по всій Україні весілля починалося сватанням, коли посланці від жениха — старости — з ним або без нього (залежно від місцевих звичаїв) укладали попередню угоду про шлюб з батьком нареченої. Після цього починалося "благословенство". На покуті ставили лаву, застеляли кожухом, на якого сідали батько і мати з хлібом та сіллю. Молоді тричі низько кланялись, а батьки за кожним разом благословляли їх, промовляючи: "Благословляємо вас щастям та здоров'ям, віком довгим і розумом добрим, долею щасливою" [14, с. 143].


Після сватання звичайно відбувались умовини, коли родичі нареченої приходили до жениха з метою з’ясувати його матеріальну забезпеченість, ознайомитися з його господарством задля того, щоб бути спокійними за добробут майбутньої сім’ї. Зайшовши до хати нареченого, перш за все вклонялися образам.


Отже, усталені зв’язки людей з природою та поміж собою знайшли відображення у календарному та родинному обрядових циклах. Вони супроводжувалися рядом ритуальних дій, у яких вагоме місце відводилося використанню сакрального простору народного житла та одному з його духовних центрів – покуті. На покуті знаходилися ікони, до яких зверталися члени родини, вшановуючи відповідно до звичаю того чи іншого святого. Покуть був тим місцем, де, починаючи з обжинків і закінчуючи наступними зажинками, стояв пучечок колосся як символ достатку. Тут же знаходилися й чудодійні освячені рослини – мак, верба, цілюще зілля, а також пляшечки зі свяченою водою та спеціальні свічки, наприклад, страсна або громнича. На покуті проходили найважливіші події родинного життя: народження, весілля, смерть. Біля божниці зберігався й вінець, коли справляли весілля батькам, які одружували останню дитину, а інші жили в парі та злагоді. Вінець, який символізував виконаний перед суспільством обов’язок – виховати й подружити дітей, - мав постійно стояти або висіти на покуті, доки в домі жили господарі. Не лише на свята, а й у години розпачу й тривожних передчуттів люди не оминали нагоди помолитися до покутя – християнського вівтаря народного житла.
ВИСНОВКИ
Дослідивши тему та виконавши поставлені завдання ми дійшли висновку, що історична пам'ять українців, їх національні традиції знайшли яскраве відображення в такій складовій матеріальної культури, як покуть народного житла. Облаштування покуті характеризує взаємозв’язки, що мають місце між народно-побутовими та християнськими традиціями. Сакралізація простору народного житла бере витоки з язичницьких часів. В процесі трансформації світоглядних уявлень та внаслідок запровадження християнства, покуть посідає чільне місце в сакральній ієрархії хатнього простору. Організація внутрішнього простору народного житла Черкащини, як і України в цілому, мала не лише практичну та естетичну спрямованість, а й наділялася глибоким магічним, обереговим змістом.


Хата вважалася повноцінним житлом лише тоді, коли її спорудження увінчувалося традиційним оздобленням та розмалюванням. При доборі кольорів для оздоблення житла на Черкащині перевагу надавали червоному кольору, як символу очищення вогнем. Віра в магічну силу вогню була характерною для населення всіх регіонів України. Барвисті орнаменти, які застосовували при розписі внутрішнього інтер’єру, повинні були відвернути увагу злих сил від людей.


Виділення сакральних місць у життєвому просторі відбувалося під впливом уявного й практичного духовного світу й у зв’язку з системою сімейних та календарних обрядів. Найвагомішим компонентом інтер’єру народного житла XIX початку XX століть був покуть, тобто куток, розміщений по діагоналі від печі, біля застільного вікна, яке виходило на Схід. Зазвичай тут висів божник з образами і свічками, стояв стіл з хлібом та широкі лави. Образи квітчали різноманітним зіллям та драпірували рушниками. Тут же знаходилися освячені гілочки верби та маківки, пляшечки з водою, дрібні сімейні реліквії.


Взаємозв’язок міфологічного, релігійного та художнього світоглядів з сакральним центром народного житла – покутем знайшла відображення в обрядовості, пов’язаній з родинними традиціями та святами календарного циклу. Обрядово-ритуальні дії, що проводилися з нагоди календарного свята, передбачали звертання до певного Бога, що мав місце в хатньому іконостасі та збереження на покуті речей, які отримали магічну силу після освячення. Основні обряди сімейного циклу: родильні, весільні та поховальні, тісно пов’язані з найпочеснішим місцем у хаті та спрямовані на збереження родинної цілісності, шанобливе ставлення до батьків, природне бажання продовжити рід. 

Отже, покуть є унікальним і неповторним явищем українського народного житла. Він причетний до тих чи інших ритуалів, що мають сакральні характер. Елементи покуті, його декор та речі, що зберігалися на покуті, мали магічну силу та були оберегами. Духовну історію роду селянської общини та навіть цілого етносу можна зрозуміти, дослідивши сімейний вівтар – покуть.
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ІСТОРІЯ СТАНОВЛЕННЯ ТА ОСОБЛИВОСТІ ПАРКОВОЇ 
КУЛЬТУРИ МІСТА КАМ’ЯНКИ  
Литвин Катерина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей
Актуальність дослідження: паркова культура, як синтез кількох складових культури, виступає яскравим прикладом втілення різноманітних форм прояву взаємодії: людина – природа – культура – краєзнавство – історія.  Враховуючи, що дана тема є малодослідженою та наявні напрацювання носять фрагментарний характер, ми вважаємо за доцільне дослідити елементи паркової культури міста Кам’янки.

Мета роботи: вивчення особливостей паркової культури Кам’янщини як різновиду садово-паркового мистецтва.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:
· розкрити сутність геоморфологічних та кліматичних особливостей Кам’янки; 
· проаналізувати характерні риси перших архітектурних об’єктів;
· визначити загальний вид парку та принципи його будівництва
· проаналізувати локальні паркові композиції, паркову субкультуру та будівництво.
Результати досліджень

В усі часи в житті людини сади і парки відігравали важливе значення. Вони були не лише витворами мистецтва, але і своєрідним вираженням філософських поглядів, втіленням найрізноманітніших релігійних та етичних концепцій. Всі витвори садово-паркового мистецтва до 18 століття називалися садами. У зв’язку з розвитком пейзажного стилю почали вживати слово «парк», яке спочатку протиставлялося регулярному саду як достатньо великий природний гай з мальовничими алеями, галявинами, водоймами або просто угіддя, ліс для прогулянок. Згодом під словом «парк» стали розуміти велику територію, впорядковану і прикрашену скульптурою, малими архітектурними формами, призначену для відпочинку під відкритим небом.


У культурній практиці людства існують особливі явища, які поєднують у собі природу, що взаємодіє з людиною, і творчість самої людини, виходячи із функцій об’єкта і принципів його об’ємно-просторової побудови. Історія ландшафтної архітектури не знає прикладів,коли без врахування специфіки рельєфу і клімату, складу грунтів, гідрології місцевості, особливостей сонячного освітлення та потоків вітру було б можливим створення парку. Рельєф місцевості, рослинний світ та інші фактори надають неповторного вигляду окремим витворам ландшафтного мистецтва. Максимальне використання природного середовища сприяло утворенню високохудожніх композицій паркової культури Кам’янщини.


Містечко Кам’янка належить до Черкаської області, яка розташована в центрі України. Одна з особливостей області – її різноманітна природа. Ландшафт Кам’янщини досить унікальний: рівнини гармонійно поєднуються з пагорбами, доповнюються долинами та ставками. Через містечко протікає річка Тясмин, права притока Дніпра. Вона майже замкнутим колом звивається навколо Холодноярського плоскогір’я. Підвищена хвиляста поверхня Придніпровської височини зумовила те, що Тясмин в районі Кам’янки має вигляд гранітного каньйону. Особливістю каньйону є реліктовий комплекс мохів та регіональні рідкісні рослини - папороті. Береги Тясмину створюють мальовничий ландшафт лісостепової зони. М’яка зима і тепле літо, спричинені помірно-континентальним кліматом, сприяють багатству рослинного світу. Частина рослин, що збереглися на схилах річки, занесена до Червоної книги України. В недалекому минулому на території Кам’янщини були поширені широколистяні породи з перевагою дуба, граба, клена, ясена, липи, з домішками лісових яблунь і груш, берези, горобини, осики, ліщини, кизилу, жостеру, шипшини та інших деревних і чагарникових порід. Кам’янка була заснована на початку 17 століття кріпаками-втікачами з Поділля, Київщини, Полтавщини, які селились на кам’янистих берегах річки Тясмин. За давніми переказами, саме тому містечко назвали Кам’янкою.      

Вперше про Кам’янку згадується в історичних документах періоду визвольної війни українського народу 1648-1654 року.  

Колишній власник Кам’янки Житкевич втік до Польщі, а містечко 27 березня 1649 року передано у спадкове володіння Богдану Хмельницькому. Тільки через п’ять років російський цар Олексій Михайлович жалуваною грамотою підтвердив права Хмельницького на неї. Після Андрусівського перемир’я 1667 року до Кам’янки прибув новий управитель маєтками Житкевичів, разом з уніатським протопопом Лаврентієм вони силоміць ополячували населення, нав’язуючи уніатську віру. 

У часи козаччини Кам’янка входила до складу Чигиринського полку. За Прутським договором 1711 року Кам’янка підпала під владу Польщі. З 1730 року Кам’янка перейшла у володіння магнатів Любомирських. За тодішнім адміністративним поділом вона була центром Кам’янського ключа, який входив до Смілянського староства. 

1756 року  Кам’янці надано статус містечка. За своїм зовнішнім виглядом містечко Кам'янка мало чим відрізнялось від подібних невеличких міст польських володінь, що були навкруги Жаботина, Чигирина, Крилева, Сміли та інших. Саме містечко «Каміонка», як іменували його поляки, розташувалось на високих берегах річки Тясмин, яка була тоді значно повноводнішою і, за деякими твердженнями, слугувала безпосередньо шляхом сполучення населеного пункту з Дніпром. Основна частина містечка була обнесена високою дерев'яною стіною і сторожовими баштами. Перед стіною був глибокий рів. В середині Кам'янського замку стояв дерев'яний будинок для губернатора, який управляв самим містечком і Кам'янським ключем. Потім йшли будівлі для двірцевої варти і різні службові приміщення. Трохи далі були розташовані будинки місцевого населення козаків, міщан, кріпаків. 

Кам'янка була військовою фортецею з невеликим посадом. У фортеці жила незначна залога польської шляхти, яку обслуговувало нечисельне місцеве населення. Головними містобудівельними елементами були Ринкова площа і виділені для забудови ділянки городян, місто володіло також сільськогосподарськими угіддями-городами, полями, луками, пасовиськом, лісом тощо. Городи та орні поля були й у межах міста.

Замок був головною домінантою Кам'янки. Він стояв у важкодоступному місці, на горбу над Тясмином серед вікового лісу. Ще були дерев’яні огорожі. Вони відігравали велику роль у боротьбі з наїзниками. Фортеці такого типу споруджувались зазвичай на місцях більш древніх слов'янських поселень у захищеній природними перепонами місцевості-за ярами, річками, болотами. Саме з огляду на природні особливості місцевості, мабуть, і був споруджений замок у Кам'янці.

Отже, паркове мистецтво з найдавніших часів демонструвало кращі зразки поєднання природи з творчістю людини. Природні компоненти змінювалися в бажаному напрямку, враховуючи рельєф місцевості, клімат, рослинний світ. Максимальне використання природного середовища сприяло утворенню високохудожніх композицій паркової культури Кам’янщини. Особливість парку зумовлюється поєднанням похилих терас та галявин, берегів річки Тясмину, що мають в окремих місцях мальовничі кам’яні виступи та багатого рослинного світу.

Статус містечка Кам’янка отримала в середині 18 століття. Переходячи від одного власника до іншого, містечко набувало своєрідних колоритних обрисів. На архітектурні форми мала вплив епоха, якій була притаманна постійна боротьба. Кам’янка у 18 столітті має вигляд військової фортеці із невеликим посадом. Замість паркового масиву по берегах Тясмину розкинувся віковий ліс. На пагорбі розташовувався укріплений замок. Архітектура містечка відповідала потребам часу. 

Періодом зародження садово-паркового мистецтва Кам’янщини можна вважати кінець 18 століття. Даний процес, безумовно, був пов'язаний із загальним поступом російської та національної історії. Аналізуючи особливості розвитку садово-паркового мистецтва України, слід зауважити, що у 17 столітті переважали місцеві традиції, а вже 18 століття відзначалося інтенсивним запозиченням світових досягнень. У 19 столітті культура паркобудівництва, вже сформована на основі синтезу обох тенденцій, почала розвиватися своїм шляхом. 


Створення садово-паркових ансамблів у 18 столітті відбувалося за умов поєднання накопиченого впродовж століть практичного досвіду з акліматизації рослин та наявних наукових знань з архітектури, будівельної справи, ботаніки, зоології. Розвитку декоративного садівництва сприяли книги та посібники зі створення пейзажних садів, зокрема праці А.Т.Болотова та Н.К.Осипова.


Певне значення у поширенні місцевої культури паркобудівництва мала школа садівництва у Хотені, де спадкоємці сумського полковника М.Кондратьєва побудували за проектом  Д.Кваренгі одну з найкращих садиб у всій Росії. Тут часто бували діячі вітчизняної культури, серед яких С.Г.Волконський, поет Д.Давидов. Співставлення провідних тенденцій розвитку садово-паркового будівництва у різних регіонах України виявило, що на Лівобережжі, яке перебувало під владою Росії, вплив російської культури паркобудівництва сполучався з місцевим національним колоритом, притаманним садибам вихідців із козацької старшини. На Правобережжі, до складу якого входила і Кам’янка,  домінувала культура, запозичена із Західної Європи та адаптована у Польщі.  


Аналізуючи особливості оформлення маєтку Давидових та прилеглої території, варто звернути увагу на те, що в середині 18 століття відбувається зміна світосприйняття та естетичних ідеалів. Найяскравіше, поряд з літературою, це проявилося в садово-парковому мистецтві. Поети та письменники проповідували ідею пейзажного саду, що має наслідувати природу. Найкращим супутником у такому парку є поезія, а напрямок думок  - філософський. 

Вперше пейзажний принцип отримав втілення в Англії, потім знайшов визнання в інших країнах Європи. У 19 столітті пейзажний принцип творення паркової культури поширюється по Російській імперії, отже, є характерним і для садиби Давидових. Окремі куточки тогочасного парку носять елементи романтичного стилю.


Початком історії паркової культури містечка Кам’янка можна вважати межу 18 – 19 століть. У 1790 році Кам’янка переходить у володіння Катерини Миколаївни Самойлової, яка, будучи вдовою, одружується з Л.Д.Давидовим. З того часу містечко стає резиденцією роду Давидових – знаного й шанованого у вищих колах тогочасного російського суспільства. Через певний час К.М.Давидова стає власницею практично всього Чигиринського повіту. Її сини – М.М.Раєвський, О.Л.Давидов, В.Л.Давидов -  були відомі як талановиті військові діячі та виділялися серед інших освіченістю і високим культурним рівнем. Їх маєток у Кам’янці вважався одним із культурних центрів на півдні Росії. Це наклало певний відбиток як на стиль формування самого маєтк,у так і прилеглої до нього території. 


У 20-х роках 19 століття територія нинішньої центральної частини міста мала досить живописний вигляд. Під пагорбом протікала річка Тясмин, над якою виблискували маківки двох церков. На підвищенні стояв двоповерховий поміщицький будинок з прибудовами, за ним – старий сад, який красивими уступами спускався до річки. Через Тясмин був перекинутий дерев’яний міст. Білі в’їзні ворота зі скульптурами сплячих левів на стовпах виходили на одну з проїзних доріг. 

На правому підвищеному березі річки Тясмин у Кам’янці була розташована основна садиба маєтку Давидових. Великий поміщицький будинок під червоною черепицею стояв на пагорбку в північно-східній частині парку. Частково двоповерховий, з критими галереями-переходами, він був побудований у стилі стародавніх польських замків і мав багато добудов і перебудов, зроблених пізніше. Правильність пропорцій і архітектурних ліній свідчить про неабиякий хист будівників і говорить про те, що в маєтку Давидових працювали художники та архітектори. На жаль, їх імена до нашого часу не збереглися. 

Так, 16 червня 1926 року за рішенням ВУЦВКУ та РНК УРСР взято на облік історичні місця Кам’янки, пов’язані з декабристським рухом. У листі НКО до Черкаського ОВК від 7 лютого 1926 року було вказано, що парк і маєток Давидових заслуговує особливої уваги. У 1926 році до 100-річчя Декабристського руху парку було присвоєно ім’я «Парк імені Декабристів». 24 травня 1927 року окружна комісія з охорони пам’ятників культури і природи віднесла до пам’ятників всеукраїнського значення маєток-парк декабриста Давидова з будинкому у парку, «Гротом», «Зеленим будинком» і «Млином Шервуда», вжила заходів з його охорони. 

Народним комісаріатом освіти було направлено відношення до Черкаського Окрвиконкому та президії Черкаської окружної комісії  з охорони пам’ятників історії, культури і природи, де повідомлялося, що парк декабриста Давидова зі спорудами, пов’язаними з перебуванням декабристів у Кам’янці, взято під охорону у 1923 році, а догляд за ним було покладено на Кам’янський РВК. Комісія запропонувала: «Так, як Кам’янський парк Давидова з історичними будинками часів перебування декабристів у Кам’янці затверджено державним заповідником, то утримання його повинне бути покладене на державний бюджет, а охорону доручити Кам’янському РВК».

 У 1937 році, у зв’язку з ювілеєм О. С. Пушкіна, у Кам’янці, в парку, відбувся багатолюдний мітинг, під час якого було відкрито пам’ятник поету. Невдовзі на алеях парку було встановлено пам’ятник композитору П. І. Чайковському. 

Велика Вітчизняна війна 1941-1945 років завдала нових руйнувань парковому комплексу. Необхідно було ремонтувати приміщення «Зеленого будинка», «Гроту», «Млинка Шервуда», розчищати чагарники бузку та дикорослих кущів. У 1971 році Виконком Черкаської обласної Ради депутатів трудящих рішенням № 682 від 25 листопада постановив провести реставрацію та реконструкцію парку протягом 1972-1975 років кошторисною вартістю 135440 карбованців. Обласному управлінню лісового господарства було доручено роботи з озеленення парку. З 1975 року активно проводилася робота зо реконструкції та відновлення паркового комплексу.   
   
У самому центрі міста, на схилі крутої гори, розташований парк імені Декабристів. Це залишки великого парку, що був закладений з листяних і хвойних порід та декоративних кущів у кінці 18ст. Він є пам’яткою історії й архітектури, що внесена до Державного реєстру Національного культурного надбання України. На сьогодні в парку досить затишно і просторо. 
При вході до парку імені Декабристів встановлена монументальна стела Декабристів. Автори скульптор В.Селівестров, художник О.Студені, архітектор С.Рец. Зображення з мозаїки створив наш земляк М.Булгаков, який й той час працював художником районного Будинку культури. На стелі зображено образи 5 страчених декабристів та цифра 1825 у полум’ї. В знак пам’яті родини Давидових, справа від центральної алеї, під стрункою ялиною знаходиться мармурова надгробна плита. Далі, в кінці  центральної алеї, височить скульптурна композиція «Декабристи в Кам’янці». Пам’ятник був встановлений напередодні святкування 150-річчя декабристського повстання 20 грудня 1975 року. Авторами скульптури були М. Вронський і В. Чепелик, архітектор - В.Гнєзділов. 

Прекрасне архітектурне рішення, чітка композиційна побудова, висока художня якість ставлять пам’ятник Декабристам у Кам’янці в ряд найкращих пам’ятників України. Він являє собою відлиту з бронзи п’ятифігурну композицію висотою 2 м 40 см, яку встановлено на невисокому гранітному постаменті. Сюжетом композиції є нарада декабристів у Кам’янці восени 1823 року.  Розташування фігур на постаменті теж не випадкове, а історично обґрунтоване. Скульптори у відтворенні історичних деталей були дуже точні. В центрі композиції ми бачимо главу Південного товариства П.І.Пестеля. Справа від Пестеля розташовані керівники Кам’янської  управи  В.Л.Давидов і С.Г.Волконський, а зліва керівники Васильківської управи С.І.Муравйов-Апостол і М.П Бестужев-Рюмін. Пам’ятка створена в найкращих реалістичних традиціях. 

Праворуч від пам’ятника Декабристам, у глибині центральної частини парку височить бронзова фігура О.С.Пушкіна, встановлена у 1975 році. Висота пам'ятника 3 м 3О см. Автор пам'ятника В. Шатух створила ліричний, натхненний образ молодого поета, що ніби поринув у світ поезій.
Відсутність постаменту створює враження,  наче Пушкін вийшов з будинку Давидових і прогулюється алеями парку, який він так любив у дні свого перебування в Кам'янці. Романтичний скульптурний образ Пушкіна повністю співпадає з душевним станом і творчим настроєм поета під час перебування його в Кам’янці.

Неподалік від пам’ятника, у схилі пагорба влаштований грот. Він побудований у кінці 18 ст. як архітектурна прикраса парку садиби Давидових. Ця романтична споруда знаходиться в одному із затишних куточків парку, ближче до річки, звідки відкривається мальовничий вид на Тясмин. Фасад гроту являє собою композицію із кількох різних за розмірами просторів. У глибині арочного порталу, оформленого рустами з каменю,  невеликі прямокутні двері, які ведуть у підземний зал. У середині грот являє собою кругле цегляне приміщення з високим сферичним зводом діаметром 7,6 м. У центрі зводу отвір, який веде на поверхню. Отвір прикриває дерев'яна альтанка. За формою зал гроту нагадує величезний бутиль (слоїк), вузьким «горлом» наче врізаний у схил. Всередині гроту завжди прохолодно, добра акустика. Нині грот є складовою частиною Кам’янського державного історико-культурного заповідника.

На високому правому березі річки Тясмин, у густому парку, знаходиться одна з найдавніших пам’яток Кам’янки, так званий Зелений Будиночок. Споруджений він на початку 19 ст. як один з флігелів садиби Давидових. Це одноповерхова, прямокутної форми споруда з мансардою. Елемент романтизму в композицію будівлі вносить невелика башточка з шатровим перекриттям та крита галерея, що примикає до будинку з півдня. Свою назву будинок одержав від переважаючого зеленого кольору: зелений дах, зелені віконниці, зелена галерея, а в поєднанні із зеленню парку він справді справляв враження суцільної зеленої гами.

Зараз у цьому меморіальному будинку знаходиться літературно-меморіальний музей О.С. Пушкіна і П.І. Чайковського. За Зеленим Будиночком на березі струмка Тарапунка, що впадає в річку Тясмин, стоїть своєрідної форми водяний млин-пам’ятка історії архітектури 19 ст. Млинок побудований в 1825 році майстрами Калузької губернії — казен​ними селянами В. Гавриловим і Є. Дмитрієвим. Двоповерхова споруда має ротондальну композицію, де перший ярус розчленований вісьмома парними пілястрами. Прямокутний вхід веде до круглого залу, освітленого круглими вікнами, яким на фасаді відпові​дають круглі ніші. Верхній ярус прорізаний чотирма симетрично розташо​ваними   напівциркулярними   вікнами   і завершений карнизом. Увінчує млинок сферичний дах, що закінчується декоративною прикрасою. Ця господарська будівля, яка більше нагадує башту, ніж водяний млин, органічно вписалась в архітектурний ансамбль садиби Давидових і є унікальною пам’яткою архітектури господарського призначення. Млинок не змінився з тих часів, тільки з роками наче вріс у землю і його цокольної частини майже не видно.

З правого боку від центральної алеї, що веде до музею О.С.Пушкіна і П.І.Чайковського, або до Зеленого Будиночка, біля підніжжя пагорба, знаходиться пам’ятник П.І.Чайковському. Пам'ятник з бронзи встановлений в 1975 році і є однією з найкращих робіт скульптора М. Константинової та архітектора В.Гнєзділова. Великий композитор немовби на самоті з лісом, з його чарівною красою, незбагненними звуками, що дають йому і духовний відпочинок, і естетичну насолоду, і творче натхнення. Саме в такі хвилини єднання з природою П.І. Чайковський створював у Кам'янці свої найкращі твори. 

В давні часи Давидових у парку була чудова алея дубів, але з часом ця алея відмерла  і до початку Великої Вітчизняної війни  залишилося лише три могутніх дуби. Після тяжких часів війни два дуби засохло, їх було вирубано, але один з них зберігся до наших днів і височить у парку дотепер, як свідок подій далекої минувшини.  Також невід’ємною частиною парку є будинок управляючого,  побудований Левом Васильовичем Давидовим у 60-х роках 19 століття. Початкове планування будинку не було строго симетричним, але воно відзначалось архітектурною цілісністю і логікою вирішення основних пропорцій і деталей будівлі. Чітко виділялось праве крило будинку, ліве ж крило тільки злегка виступало за межі північного фасаду. 

У центральній частині північного фасаду будинку знаходився критий балкон-галерея, який надавав йому особливої вишуканості і легкості. Цей балкон-галерея закінчувався на лінії виступу лівого крила, таким чином робив цей виступ майже непомітним. В південно-західному куті будинку знаходився так званий дитячий балкон. В радянські часи і праве, і ліве крило були добудовані в бік двору, а праве крило ще й розширене цегляною прибудовою. Нині будинок має форму букви «п» з несиметричними виступами, витягнутими в бік двору. Дерев'яний ганок-веранда з колонами акцентує головний вхід до будинку. Ще один вхід, якого зараз не існує, був розташований в правому крилі північного фасаду будинку. І навпаки: зі східної сторони будинку входу спочатку не було, хоча в процесі різних перебудов він з'явився.

Зараз в будинку, де жила сім'я сестри П.І. Чайковського, знаходяться історичний музей з меморіальною кімнатою композитора та картинна галерея Кам'янського державного історико-культурного заповідника.
Поступовий занепад, що був характерним для паркового комплексу  в 19столітті,  змінився реставраційними роботами та поповненням парку новими скульптурними пам’ятками в другій половині 20 - на початку 21 століття. Зусиллями ряду фахівців вдалося зберегти та відновити такі  історичні пам’ятки як «Грот», «Млинок», «Зелений Будиночок». Збережено і пам’ятку природи  сторічний дуб, що росте при вході до парку. Парк поповнився скульптурною композицією Декабристів, пам’ятниками видатним діячам культури та унікальними дерев’яними скульптурами за тематикою творів великого Кобзаря.
ВИСНОВКИ


Дослідивши обрану тему та виконавши поставлені завдання, ми дійшли висновку, що садово-парковий ансамбль Камя’нщини займає належне місце серед історичної та культурної спадщини Черкащини. Окремі куточки парку привертають увагу архітектурно-планувальними, композиційними, художніми рішеннями, природними та дендрологічними ресурсами. Парк виник на місці лісового масиву. На його формування мали вплив природно-кліматичні особливості даної місцевості, зокрема ландшафт. Плавні пагорби, подекуди кам’яні береги та водне плесо річки Тясмин надали парку особливої мальовничості. 


Парк має своєрідну історію заснування, яка пов’язана з відомою далеко за межами Черкащини родиною Давидових. Змінюючи власників, у середині 17 століття Кам’янка отримує статус містечка. Як більшість невеликих населених пунктів того часу вона була військовою фортецею з посадом. Головною домінантою міста був замок, розташований на пагорбі над Тясмином, серед вікового лісу. Архітектура забудов була підпорядкована потребі захисту, тому про естетичний вигляд зелених масивів Кам’янки тодішні власники особливо не дбали.


Періодом зародження садово-паркового мистецтва Кам’янщини можна вважати кінець 18 століття. Співставлення провідних тенденцій розвитку садово-паркового будівництва  того часу у різних регіонах України виявило, що на Лівобережжі, яке перебувало під владою Росії, вплив російської культури паркобудівництва сполучався з місцевим національним колоритом, притаманним садибам вихідців із козацької старшини. На Правобережжі, до складу якого входила і Кам’янка, домінувала культура, запозичена із Західної Європи та адаптована у Польщі.
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Матеріали наукових досліджень за 2015 рік

ВПЛИВ ЗАСОБІВ МАСОВОЇ ІНФОРМАЦІЇ НА ФОРМУВАННЯ

ОСОБИСТОСТІ ШКІЛЬНОЇ МОЛОДІ

(НА ПРИКЛАДІ УЧНІВ СТАРШИХ КЛАСІВ
 ЗАГАЛЬНООСВІТНІХ НАВЧАЛЬНИХ ЗАКЛАДІВ 
КАМ`ЯНСЬКОГО РАЙОНУ ЧЕРКАСЬКОЇ ОБЛАСТІ)
Литвин Катерина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей
Актуальність дослідження. Інформаційні ресурси суспільства стають на даний момент визначальним фактором розвитку як у науково-технічній, так і в соціальній сфері. Процес інтеграції індивіда в суспільство через систему соціальних статусів, через засвоєння ним елементів культури, соціальних норм та цінностей, на підставі яких формуються соціально значимі риси особистості, моделі її поведінки носить назву соціалізації. Суттєву роль у сучасній соціалізації відіграють засоби масової інформації.

Мета роботи: теоретичне обґрунтування та практичний аналіз аспектів впливу засобів масової інформації на молодь шкільного віку на прикладі учнів старших класів загальноосвітніх навчальних закладів Кам’янського району Черкаської області .

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· розкрити теоретичний базис поняття «засоби масової інформації» та його види; проаналізувати функції, що притаманні засобам масової інформації;

· провести соціологічне дослідження та дати інтерпретацію отриманих результатів; виявити ступінь впливу засобів масової інформації на формування молоді певного регіону;

· дослідити позитивні та негативні аспекти впливу мережі Інтернет на молодь.

Результати досліджень
Сьогодні людство живе в час високих інформаційних технологій, завдяки чому інформаційна освіченість і поінформованість суспільства стає повсякденною, майже буденною.  Засоби масової інформації (ЗМІ) або мас медіа (Mass media) це – преса (газети, журнали, книги), радіо, телебачення, Інтернет, кінематограф, звукозаписи та відеозаписи, відеотекст, телетекст, рекламні щити та панелі, домашні відеоцентри, що поєднують телевізійні, телефонні, комп’ютерні та інші лінії зв’язку.

Статус ЗМІ закріплено в Конституції України. В статті 34 говориться: «Кожному гарантується право на свободу думки і слова, на вільне вираження своїх поглядів і переконань. Кожен має право вільно збирати, зберігати, використовувати і поширювати інформацію усно, письмово або в інший спосіб — на свій вибір» [1].

На даний час існує кілька видів ЗМІ: друкована продукція, електронна, теле – та радіо-продукція, та інші:

· рекламні видання (друкована продукція, збірки оголошень); 

· електронні ЗМІ (як правило, це електронна версія існуючого друкованого чи телевізійного джерела масової інформації - газети, журналу чи програми, це також може бути блок, законодавчий і т.п.); 

· газети; 

· журнали (науково-пізнавальні, інформаційно-розважальні, спеціалізовані журнали); 

· довідники (вони як правило містять у собі інформацію довідкового характеру, є свого роду каталогом, влаштованим тим чи іншим чином); 

· радіо (у радіоефірі можна сьогодні почути в основному музичні твори, новини, дискусії. Хоча слід зазначити, що останнім часом дуже поширені аудіокниги, які транслюють у прямому ефірі на радіостанціях з освітньою метою).

· телебачення (Останній пункт заслуговує окремого розгляду, з огляду на те, що більший відсоток аудиторії віддає перевагу телебаченню. На те є різні причини - безсумнівна зручність, можливість сприймати інформацію відразу кількома органами чуття, відсутність плати (принаймні за основні канали) і багато чого іншого. Телебачення є джерелом інформації різного роду - комерційної, політичної, культурної, освітньої, розважальної. Все це упереміш з рекламою створює потужну основу для маніпуляції масовою свідомістю).

За даними опитування, проведеного компанією Research&Вranding Group в 2014 році, 56% українців в цілому довіряють ЗМІ, а 38,5% - не довіряють. Знову ж таки, найбільшою довірою користується телебачення: 69% респондентів використовують телебачення як основне джерело інформації (73% – на південному сході і 65% – на заході). 81% опитаних отримують інформацію з центральних телеканалів і 37% – з місцевих ЗМІ. Згідно з результатами соціологічного дослідження до центральних телеканалів рівень довіри вищий -(54%), ніж до місцевих - (близько 16%) [3].

Масова комунікація – це процес розповсюдження соціальної інформації за допомогою технічних засобів - друк, радіо, телебачення, кіно та відеотехніка. Це особливий вид соціального спілкування, що здійснюється в масштабах суспільства і є важливою передумовою суспільного розвитку та організації. Масова комунікація соціально обумовлена. За допомогою її засобів набувають масового тиражування духовні цінності та соціальні норми, які в систематизованому вигляді відбивають пануючі світоглядні уявлення, суспільний настрій. Розповсюдження інформації за допомогою масової комунікації є засобом політичного, економічного та інших впливів на свідомість (мислення) та діяльність (поведінку) людей. Результати впливу ЗМІ можуть проявлятися в трьох сферах: інформаційній, мотиваційній й поведінковій.

Соціалізація – це процес перетворення асоціального індивіда в соціальний об’єкт суспільства. Також це процес і результат засвоєння і активного відтворення індивідом соціального досвіду, перш за все – системи соціальних ролей. Соціалізація реалізується в спілкуванні і діяльності – в сім’ї, дошкільних закладах, школі, в колективах. 

У ході соціалізації відбувається формування таких індивідуальних характеристик людини, як особистість та самопізнання. В рамках соціалізації відбувається засвоєння соціальних норм, ролей, вмінь, стереотипів, прийнятих у суспільстві, варіантів життєвого стилю.  Крім виховання, чинником розвитку особистості є деякі джерела інформації, наприклад, такі як ЗМІ. Вплив ЗМІ проявляється в таких сферах соціалізації: трудова, суспільно-політична, навчальна, побутова, соціально-культурна, проведення дозвілля.

Джерелом інформації молоді про довколишній світ можуть слугувати також референтна група (друзі, знайомі, родичі), книги та кіно. Як правило, молоді люди досить швидко визначаються зі своїми вподобаннями у цій сфері, обираючи те, що цікавить саме їх. Однак сучасна масова культура насаджує свої правила, і молодь отримує саме ту інформацію, що продукують вітчизняна та зарубіжна медіа система. Таким чином, коло інтересів молоді обмежується тим, що пропонує масова культура. Відомо, що масова культура визначає поведінку та стиль життя, цінності, постулати загальної свідомості людей. 

Виходячи з мети та поставлених завдань науково-дослідної роботи, ми провели дослідження сутності сучасних ЗМІ. Експериментальною базою дослідження слугують учні старших класів загальноосвітніх навчальних закладів Кам`янського району Черкаської області. В даному соціологічному дослідженні використовувався метод опитування на основі анкетування. В опитуванні взяло участь 500 осіб: 250 хлопців та 250 дівчат. Подальший аналіз проводився на базі отриманих даних анкетування.

Вибірка тематик, що хвилює молодь, та проблеми, які вона постійно обговорює із друзями, знайомими, родичами, досить різноманітні. Відповідно до результатів дослідження Центру соціальних проектів майбутнього, молодь обговорює події, що мали місце в навчальному закладі (54,1%), цю тему частіше обговорюють дівчата. Друга найбільш обговорювана тема – представники протилежної статі (50,3%). Також досить часто обговорюють кіно, музику, комп’ютерні ігри (39,8%), дружбу (36%), особисте життя (24,3%), побутові проблеми (23,1%), кохання (22,7%), новини про надзвичайні події (20,3%). Менш активно обговорюють зі своїми друзями проблеми політики (9%), книги (11,2%), події у світі (12,7%), новини спорту (15,3%), секс (17,6%), кримінальні події (17,9%) [20].

Підлітковий вік – дуже важливий період у розвитку ідеалів особистості. Якщо для молодших підлітків такими ідеалами виступають образи конкретних людей, то у старших підлітків вони набувають синтетичного характеру, базуючись на узагальненні уявлень про людей, якості яких їм імпонують. Ідеали стають взірцем для наслідування, правилом, згідно з яким намагаються діяти підлітки. 

Протягом останніх десятиліть телебачення викликає  все більший інтерес сім'ї, інших інститутів суспільства у зв'язку з його зростаючим впливом на особистісне формування дітей та підлітків. За даними соціологічних досліджень, телебачення займає одне з провідних місць за силою виховного впливу після сім'ї і школи, будучи каналом інтенсивної соціалізації. Особливістю сприйняття дитини є переважання емоційного ставлення до об'єктів дійсності за відсутності глибоких знань про них [5]. 

Отже, ЗМІ – ці відносно самостійна система, яка характеризується множинністю складових елементів: зміст, властивості, форма, методи та визначеним рівнем організації. Засоби масової інформації стали головним інструментом для поширення повідомлень, що впливають на суспільну свідомість. 

Основними джерелами інформації для молоді є мережа Інтернет та телебачення. Більшість учнів не читають друковані газети та журнали, віддають перевагу електронним версіям. Поряд з іншою аудиторією, діти та підлітки аналізують отриману інформацію із засобів масової інформації та формують власну думка. Дослідження показує, що ЗМІ посідають чільне місце в житті окремо взятої особистості та суспільства в цілому в значній  мірі формуючи їх життєву позицію та світосприйняття.

Сьогодні Інтернет – глобальна мережа, що охопила всі сфери суспільного життя, один з найбільших винаходів людства. Працюючи за комп’ютером, можна спілкуватись із світом чи отримувати найсвіжішу інформацію з усіх, навіть, найвіддаленіших куточків Землі.

Інтернет – віртуальна модель суспільних відносин, яку можна розглядати в традиційній для соціології системі категорій і понять, законів і закономірностей, методів і механізмів її розвитку. Мережа Інтернет є досить популярним засобом масової інформації. Відповідно до результатів дослідження, більше третини опитаних нами респондентів досить часто використовують мережу Інтернет, 12,1% - рідко, та близько 10% дуже рідко, або не мають можливості. Найчастіше до мережі Інтернет звертаються з ціллю: пошук корисної інформації (31%), для навчання (38%), в розважальних цілях (18%), соціальні мережі (13%) (Додаток К).

На запитання анкети «Чи вважаєте Ви, що доступ до мережі Інтернет сприяє покращенню навчального процесу?» вибірка відповідей учнів така (Рис.1).
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Рис. 1 Чи покращує мережа Інтернет навчальний процес

Джерело: побудовано автором на основі даних опитування

Аналізуючи отримані дані, можна зробити висновок, що близько 60% учнів переконані, що доступ до мережі Інтернет лише покращує їхні знання та навчання. Проте, 30% респондентів зауважують, що Інтернет може приносити користь у навчанні, лише коли учень свідомо використовує його в навчальних цілях або у пошуку інформації із заданого предмету, а не годинами грає в онлайн-ігри. Та 11,5% учнів негативно віднеслись до ролі мережі Інтернет у поліпшенні навчального процесу. 


Серед найчастіше відвідуваних сайтів, «Вконтакте» займає лідируючі позиції, хоча б раз у день всі наші респонденти заходять на даний сайт. Наступним за популярністю відвідувань є Google та Youtube (близько 400 осіб) (Рис.3). Як бачимо, проведене нами дослідження по Кам’янському району та світове дослідження компанії Symantec  є схожим.
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Рис. 3 Найбільш відвідувані сайти

Джерело: побудовано автором на основі даних опитування

В мережі Інтернет учнів цікавить така інформація для скачування: у 100% респондентів інтерес викликає текст та музика, відео та картинки скачують 80% та 70% учнів, програмне забезпечення цікаве лише для 40% респондентів (переважно хлопці)  (Рис.4).
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Рис. 4 Інформація для скачування з мережі Інтернет

Джерело: побудовано автором на основі даних опитування

Негативні наслідки впливу засобів масової інформації  на соціалізацію підлітків можна зменшити, якщо:

1) інформувати підлітків щодо негативних наслідків впливу ЗМІ; 

2) формувати засади критичного ставлення підлітків до засобів масової інформації та сприяти формуванню інформаційно-педагогічної культури; 

3) сприяти розвитку комунікативних навичок підлітка; 

4) актуалізувати в системі цінностей підлітків загальнолюдські цінності.

Провідною діяльністю підліткового віку є спілкування та навчання, однак це не виключає необхідності залучення підлітка і до інших видів діяльності. Школа повинна сприяти залученню підлітків до різноманітних видів діяльності. Окрім навчального закладу, важливу роль у залученні підлітків до різних видів діяльності відіграє родина, однолітки та інші соціальні інститути. 

Серед інтернет-залежних осіб 91,0% становлять особи, які використовують Інтернет тільки заради спілкування, якого не вистачає. Існує ряд рекомендацій щодо рятування від інтернет залежності. 

Отже, сьогодні Інтернет стає для багатьох формою проведення дозвілля, тому важливим кроком як зі сторони споживачів, так і зі сторони адміністрації різноманітних сайтів, має бути корисний вплив, який насамперед інтегруватиме окремі нації, народи, визначатиме їх суспільну інтеграцію, з чого і починається «здорове»  використання інформації.

ВИСНОВКИ

У сучасний період розвитку українського суспільства успішне рішення політичних, економічних і соціальних задач усе більше залежить від дії такого суб'єктивного фактора, як соціальна активність особистості. Важливу роль у формуванні активності відіграють засоби масової інформації.

Розглядаючи ЗМІ в якості важливого фактора активізації та розвитку особистості і людського спілкування, не можна разом з тим недооцінювати тих об’єктивних суперечливих тенденцій, що можуть бути закладені в самому процесі розгортання названих засобів в сучасному суспільстві. 

У роботі розкрито теоретичну сутність поняття «засобів масової інформації» під різними кутами зору. Досліджено та проаналізовано види ЗМІ, а саме: рекламні видання, електронні ЗМІ, газети, журнали, довідники, радіо, телебачення. Особливу увагу в роботі приділено функціям, що виконуються ЗМІ з позицій соціологічного підходу. Ми повністю поділяємо думку, що основна функція ЗМІ полягає в інформуванні людей щодо різних питань життєдіяльності держави й суспільства. Проте лише в синергетичному поєднанні та завдяки дифузійній структурі функцій, що виконують ЗМІ, можливим є повне задоволення потреб суспільства в інформації та соціалізації.

В роботі проведено соціологічне дослідження  масової інформатизації в системі соціального формування особистості на базі учнів 5-11 класів 1 та 2 загальноосвітньої школи м. Кам’янки та учні 8-11 класів Кам’янського еколого-економічного ліцею. Ключовим висновком дослідження є те, що засоби масової інформації чинять сильний вплив на молодь і з кожним роком тенденція інформатизації через мережу Інтернет зростає. 

Виявлено ступінь впливу ЗМІ та доведено, що вони посідають чільне місце в житті окремо взятої особистості та суспільства в цілому, більшою мірою формуючи їх життєву позицію та світосприйняття.

Дано комплексне оцінювання впливу мережі Інтернет на соціалізацію молоді, окреслено шляхи мінімізації його впливу.

Потрібно зазначити, що процес впливу ЗМІ на свідомість молоді та формування у них системи ціннісних орієнтацій знаходиться у нерозривному зв’язку. Від рівня освіченості та індивідуальної відповідальності окремих громадян суспільства багато в чому залежить соціально-економічний розвиток країни.
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ЖИТТЯ УКРАЇНСЬКОГО СУСПІЛЬСТВА ХVІ-ХVІІ СТОЛІТЬ
ЧЕРЕЗ ПРИЗМУ ДІЯЛЬНОСТІ ПРАВОСЛАВНОГО ЧЕРНЕЦТВА ЧЕРКАЩИНИ 

Осінська Наташа, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність теми дослідження зумовлена визначальною роллю православного чернецтва Черкащини в збереженні національно-релігійної традиції  українців.


Монастирі, як суспільні інститути, зазвичай виступали як діяльна соціальна сила в складних політичних колізіях вітчизняної історії. Така активна позиція допомагала православному чернецтву зберігати контроль не тільки над духовно-культурною, але і над суспільно-політичною ідеологією свого часу. 

В умовах, коли руйнуються сталі духовні орієнтири, особливо важливо переглянути історичні засади вітчизняної духовності.


Мета роботи: проаналізувати позиції православного чернецтва Черкащини у ключових процесах та подіях національного буття українців у XVI-XVIII століттях.


Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· проаналізувати джерельну базу дослідження;

· визначити місце та роль православного чернецтва Черкащини в житті українців XVI-XVIII століть;

· проаналізувати взаємовідносини, що мали місце між монастирями та владними структурами, між монастирями та різними верствами населення; 

· узагальнити роль православних монастирів у захисті національних інтересів українців.

Результати дослідження
Всупереч всебічним утискам, полонізації та русифікації, православному українському духовенству вдавалося тривалий час зберігати свої самобутні устої та традиції. Православні монастирі Київської єпархії, як осередки християнської духовності, були важливим елементом соціально-економічного та політичного простору регіону. Особливістю історичного розвитку Подніпров’я були часті зміни домінуючих цивілізаційних систем, які порізному впливали не лише на суспільне, а й на релігійне життя українців. Історичне буття українського народу як колонізованого етносу зумовило й те, що в Україні церква, як соціальний інститут, відгравала дуже важливу роль в національному самовиявленні українства. І не просто церква як духовна сила, а церква як братство віруючих, світський елемент якого поширював свій вплив на всі сфери життя. Як найосвіченіший прошарок населення, служителі культу зазвичай виступали виразниками духу народного. Шануючи їх за освіченість, благоговіючи, перед їх священством, очікуючи від них, як посередників між Богом і людиною, якихось життєвих вигод, віруючий своєю уявою виводив релігійні інституції за сферу їх природного призначення і розглядав як єдиного репрезентанта своїх інтересів у суспільному житті.

Фундаментальною ланкою церковної організації було чернецтво. Дослідженнями у сфері чернецтва на Черкащині займалася велика кількість науковців. Одним з перших, хто цілісно досліджував стан релігії краю, був черкаський історик та краєзнавець Ю.Мариновський. У своїх книгах «Православні монастирі на терені сучасної Черкаської області до 1917 року», «Мотронинський монастир: історичний нарис», автор простежує етапи життя монастирів Черкащини. Безпосередньо історії Виноградського, Трахтемирівського, Канівського, Медведівського православних монастирів присвячено ряд публікацій В.Ластовського, Л.Горенко, А.Перепелиці, С.Кілессо, О.Самкова. Дотично історії монастирів окресленого регіону стосуються тематичні публікації О.Сидоркіна, В.Присяжнюка, В.Рожко, Ю.Поліщука.

В їх працях, поряд з неоднозначною характеристикою місця і ролі духовенства в житті українського суспільства, має місце аргументація того факту, що духовними натхненниками національно-визвольної боротьби та руху за збереження православної віри стають представники духовенства, священнослужителі, чернецтво монастирів Черкащини, передусім Трахтемирівського, Красногірського, Мотронинського, Чигиринського та інших.

Православні монастирі були не лише релігійно-господарськими спільнотами, а й соціальними установами. Митрополія і єпископія були основними ланками організаційної структури церкви, однак осередками християнської духовності поставали в першу чергу монастирі. Визначальну роль у релігійному та культурному життя відігравали кіновіальні монастирі – обителі спільного життя, із значною кількістю монахів, мурованими храмами, доступними для відвідування світськими особами, мощами святих, чудотворними іконами.


В усі часи свого існування в Україні монастирі виконували, крім соціально-політичних та культурних, ще й економічні функції. Саме від внутрішньої політики держави, на землях якої знаходився монастир, залежала стабільність економічного життя будь-якої обителі. Основою існування монастирів Черкащини були невеличкі надання – земля та інші угіддя, майно, що отримувалися від різних, часто досить впливових осіб. На такі речі видавалися універсали, грамоти, привілеї, які одночасно були і правовою базою, і охороною від нападів і зазіхань місцевих власників. Наявність володільчих документів, навіть від таких впливових осіб, як гетьмани П.Сагайдачний, П.Дорошенко, І.Мазепа, князі Вишневецькі, Любомирські, Яблуновські, часто не захищала від вилучення і привласнення монастирських ґрунтів поміщиками, губернаторами, комісарами [11, c. 19]. 

Отже, XVI-XVIII століття в історії України стали часом своєрідного перелому, що докорінно позначився на всіх сферах життєдіяльності – політичній, економічній, соціальній, конфесійній. Релігійність була споконвічною ознакою українського народу. Церква ніколи не була пасивним спостерігачем суспільного життя. Вагомими чинниками життя українського суспільства у XVI-XVIII століттях були православні монастирі. Потрібно зазначити, що в XVII столітті між Ржищевом і Чигирином їх було п’ятнадцять. Всі вони відігравали значну роль у збереженні етнополітичної та духовної єдності українського народу. 

Порушення територіальної цілісності України в останній третині XVII століття зумовлює перебування Правобережного регіону, а отже, й значної частини Черкащини, у складі Речі Посполитої. Політична анархія у Речі Посполитій, свавілля польських панів та орендарів, зростаюча експлуатація селян правобережної Черкащини, що поєднувалась з релігійним фанатизмом польської шляхти, викликали гостре невдоволення українського населення. 8 травня 1753 року за бажанням священика Ігнатія й монастирської братії, за згодою старости Чигиринського князя Яблуновського Переяславський єпископ Іоанн затвердив настоятелем Свято-Троїцького Мотронинського монастиря ієромонаха Мелхіседека. 

Мирське ім’я Мелхіседека – Матвій Значко-Яворський. Народився він у 20-х роках XVIII століття у Лубенському полку, в родині Костешів Яворських. Матвій навчався в Київській академії, отримав найвищу світську освіту. У 1754 році Значко-Яворський був пострижений у монахи і до призначення в 1753 році настоятелем пройшов усі щаблі чернечого послуху [13, с.42].

Мелхіседек об’їздив більшість сіл і міст краю, виступав перед віруючими з палкими закликами берегти свою віру. Багато приділяв уваги розвитку Мотронинського монастиря. При ньому були збудовані монастирські приміщення, створена аптека, замовлялися ікони і священні книги. Серед них «Святе Евангеліє» московського друку 1753 року в дерев’яному окладі, обтягнутому оксамитом фіолетового кольору. Прикрашена книга майстерно виконаними гравюрами, заставками. 

Одночасно із вступом на посаду Мелхіседек одержав з Переяславської консисторії указ, який регламентував його діяльність і в якому, зокрема, зазначалося, що, захищаючи православ’я, Мелхіседек у той же час повинен стримувати народ від збройного виступу, який неминуче назрівав. Твердість ігумена у відстоюванні православної віри, його принциповість, дедалі більше викликають незадоволення уніатів. Виконання православними священиками, зокрема священиками Мотронинського монастиря, всіх православних таїнств та обрядів, вплив їх на місцеве населення сприймається уніатами як протидія їхній політиці. А на чолі усього цього стоїть Значко-Яворський.

Немає ніяких підстав для недооцінки ролі владики Мелхіседека у державницьких змаганнях нації періоду гайдамаччини, бо його невтомна боротьба була спрямована на те, щоб український народ, за словами Слабошпицького, «вистояв у своїй мові та вірі при страшних заморозках католицизму» [11, с.34] 

Окрім Свято-Троїцького Мотронинського,  до складу Холодноярських монастирів входили Лебединський Георгіївський монастир, Жаботинський Свято-Онуфріївський монастир та Медведівський Миколаївський монастир.

Історична роль українського чернецтва, особливо таких периферійних монастирів, як Жаботинський та Медведівський, не знайшла поки що належного висвітлення у вітчизняній історіографії. Жаботинський Свято-Онуфріївський монастир знаходиться біля села Чубівка Черкаського району.  Спираючись на письмові джерела, дослідники стверджують, що в кінці XVII століття монастир вже діяв. Проте окремі документи дають підстави для припущення про ймовірне існування монастиря ще до Чигиринської руїни (1678-1679 рр.). Найбільш рання достовірна інформація про монастир належить до 1706 року, коли Київський митрополит Варлаам Ясинський просив заступництва монастирю у гетьмана Івана Мазепи. У 1752 році обитель була відбудована чигиринським старостою Я.Яблоновським. Серед навколишнього населення ченці завжди мали репутацію гарних господарів та землеробів. У діяльності монастиря помітне місце посідала культурно-освітня  робота. В монастирі була бібліотека, існувала школа грамотності [14, с.54] .

Отже, Жаботинський Свято-Онуфріївський монастир – важлива сторінка в історії Черкащини, оскільки він знаходився у вирі історичних подій у Холодноярському краї. Отже, життя послушників православних обителей Холодного Яру залежало і від збігу обставин, і від різного роду подій, і від особливостей місцевої влади. Їх діяльність тісно переплітається з вимогами історичних реалій. Монастирі являли зразки досить високого розвитку господарств, були своєрідними освітніми та культурними закладами. Через обителі переосмислювалися і поширювалися фундаментальні релігійні і культурні цінності українців. Визначальною рисою православного чернецтва монастирів Холодного Яру є їх роль як консолідуючого фактора національної стабільності в житті українського суспільства. 

Історичний розвиток українського суспільства у XVI-XVII століттях робить головним союзником козацтва православне духовенство і чернецтво зокрема. На думку М.Грушевського до такого союзу козацтво підштовхнули не тільки морально-ідеологічні мотиви – релігійність, почуття солідарності, а й суто тактичні міркування. Адже виступаючи оборонцем православної церкви, козаччина прихиляла до себе широкі верстви українського суспільства, які обстоювали свої національні та релігійні інтереси [3, с. 263].
У козацтві православне духовенство знайшло не лише спільника та впливову силу для переваг у релігійній боротьбі. Козацтво, звичайно через керівну верхівку, виступило покровителем православних монастирів на українських землях та їхнім оборонцем від уніатів.

Отже, життя Трахтемирівського чернецтва в усі часи було тісно пов’язане із діяльністю козацтва. Так під час повстань під проводом К.Косинського 1593 року та С.Наливайка 1595 року в монастирі зберігались зерно, сіль та інші запаси повсталих, переховувались і вони самі. Під час селянсько-козацьких повстань  кінця XVI початку XVII століття, незважаючи на привілеї, надані монастиреві такими знатними вельможами, його неодноразово грабували польсько-шляхетські каральні загони. Відроджували монастир до життя після таких набігів «давнім козацьким скарбом».

Козацький патронат над монастирськими володіннями, відмінений рішенням польського сейму у 1596 році, був відновлений лише у 1601 році. У Вільшанському договорі 1617 року зазначалося, що монастир повинен виконувати лише функції лікарняного закладу. Та ще задовго до цього розпорядження Трахтемирівський монастир був не лише духовним осередком козацтва, а й осередком милосердя – відомим на всю Україну шпиталем-притулком для поранених і старих козаків. В обитель часто приходили як до останньої межі – віддатися Богові, за спасінням, за хлібом, за притулком.

Трахтемирівський монастир був своєрідним сполучником політичних інтересів козацтва з релігійно-національною справою. В обителі розміщалася напівофіційна козацька резиденція, де відбувалися козацькі ради та зберігався арсенал. Сюди на козацьку раду приїздили священики з Києва й навіть сам митрополит. 

Таким чином вони мали змогу впливати на її рішення. Дійова підтримка з боку козацтва допомагала православному духовенству вживати більш рішучих заходів у розбудові підвалин національного культурно-релігійного життя України тієї доби.

З 1616 року архімандритом Трахтемирівського монастиря став князь Єзекиїл Булига-Курцевич, людина рішуча, впливова й освічена. Монастир, маючи статус «військового запорізького», традиційно був не стільки релігійним центром, скільки козацькою резиденцією на кордоні між волостю і Низом. Із утвердженням у Трахтемирові Курцевича, людини своєї у київських інтелектуальних колах, козацька святиня стає посередником між Січчю і Києвом, місцем, де київські ченці зустрічалися з козацькими ватажками, впливаючи на козацькі голови і намічаючи плани спільних дій. 

Отже, діяльність чернецтва Успенського Трахтемирівського монастиря протягом XVI – XVIII століть була тісно пов’язана з ключовими історичними подіями того часу. Монастир виступає не лише осередком милосердя, а й центром консолідації захисників православної віри.

Одним з найбільш відомих на Правобережжі України починаючи з кінця XVI століття був Чигиринський Свято-Троїцький монастир. Його історія – це невеличка, але яскрава частина минулого Черкащини. Перші згадки про монастир відносяться  до 1627 року.  Хто й коли заснував монастир не відомо. За деякими документами його засновником був військовий писар Богдана Хмельницького Іван Виговський, який у 1653 році збудував на місці монастиря, на околиці Чигирина кам’яну Троїцьку церкву. Вважають доцільним говорити, що І.Виговський не лише заснував монастир, а й взяв його під свою опіку. Причини такого піклування Виговського, ймовірно, треба шукати не тільки в його духовних та благодійних намірах, але й, перед усім, в інтересах політичної діяльності [15,  с.183]. 
Одним з п’яти найстародавніших монастирів України вважається Свято-Покровський Красногірський жіночий монастир, що знаходиться поблизу міста Золотоноша. Монастир має легендарну історію заснування. Козаки не залишилися осторонь монастирського життя, побудувавши храм, який назвали на честь Святого Георгія Переможця. У 1767 – 1771 роках був побудований Свято-Преображенський собор. Архітектором собору був Іван Григорович Барський, а кошти на побудову надав святитель Софроній, єпископ Іркутський. Красногірський монастир був не лише твердинею православної віри, а й осередком вченості, досвіду в тому числі й у військовій сфері. Саме тут зберігали і поширювали козацьку військову науку. Виконував монастир і ряд інших функцій – як кожна свята обитель, був водночас і фортецею, і шпиталем для поранених та хворих, і притулком для старих та немічних лицарів. Саме тому, поневоливши Україну, російський царат не міг змиритися з існуванням козацьких монастирів, їх закривали, а з часом перетворювали на жіночі – менш небезпечні для нових московських господарів. Така ж доля спіткала й Красно гірську обитель.

Отже, зосереджуючи в монастирських мурах весь культурно-національний рух того часу, що був нерозривно пов'язаний з суспільно-політичним рухом, чернече духовенство користувалося особливою опікою козацької влади. Сформований у ті роки союз православних, церковних та культурно-освітніх діячів з політичним проводом козаччини був вагомим чинником української національно-визвольної боротьби.

ВИСНОВКИ

Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені завдання, ми прийшли до таких висновків: з моменту своєї появи чернецтво формує себе як особлива верства, що вирізнялася на фоні суспільного середовища не тільки певними духовними чинниками, а й специфічним соціально-політичним статусом. Чернецтво, як фундаментальна ланка церковної організації, при всій своїй націленості на особистісний аскетичний подвиг, було зобов’язане співпрацювати з державними інституціями, з одного боку за виконанням апостольських заповідей, а з другого – задля можливості фізичного виживання.

XVI-XVIII століття в історії України стали часом своєрідного перелому, що докорінно позначився на всіх сферах життєдіяльності – політичній, економічній, соціальній, конфесійній. Зустрічаючи різні перепони для свого розвитку, українці інстинктивно горнулися до церкви, як до єдиної національної інституції, де можна було почувати себе українцем. Релігійно-національні та суспільно-політичні процеси на українських землях нерозривно пов’язані між собою. Одним з епіцентрів визвольних змагань українців XVI-XVIII століть невипадково стає територія Черкащини. Саме тут в цей час діяло близько 30 православних монастирів, що стали важливою ланкою між церквою та суспільством.


Історично обумовлена тенденція тісної взаємодії чернецтва з державними структурами, здатність впливати на суспільні процеси визначили наявність такого типу взаємовідносин, в яких православне чернецтво відходить від основоположних принципів, обмежених лише духовною сутністю, і в його діяльності починає домінувати соціальна спрямованість. Так, православні монастирі Черкащини відіграли значну роль у збереженні етнополітичної і духовної єдності українського народу, відстоюючи права місцевого населення на Правобережжі і підтримуючи постійні зв’язки з українським козацтвом. Прикладом особливих відносин, що існували між чернецтвом та козаками, є діяльність Трахтемирівського Успенського монастиря, Лебединського Георгіївського, Чигиринського Свято-Троїцького та інших. 


Отже, фактично кожен православний монастир на Правобережжі навіть при толерантному ставленні до польської адміністрації відігравав роль своєрідного каталізатора серед українського населення. Гайдамацький рух та православні монастирі належали до єдиного історичного процесу. Духовну сторону проблеми унії представляли монастирі, а її реалізацію в суспільстві – гайдамацтво. В той же час не слід ідеалізувати їх взаємодію. Адже існували гайдамацькі загони, які грабували монастирі, а з іншого боку, представники духовенства, особливо вищого, ставилися до цього руху різко негативно.


Не можна залишити поза увагою таку сторону діяльності православного чернецтва Черкащини, як поширення фундаментальних релігійно-культурних цінностей. Близькість монастирів до населених пунктів спричиняла до тісного спілкування ченців з населенням в межах як місіонерської, так і господарської діяльності, що стало поштовхом для активного релігійно-культурного впливу православного чернецтва на суспільство. Прикладом цього є діяльність ченців Красногірського, Жаботинського, Канівського монастирів. В пам’яті православних монастирів Черкащини залишилися прізвища козацького отамана І.Підкови, гетьманів Богдана та Юрія Хмельницьких, П.Дорошенка та І.Мазепи, київських митрополитів Д.Балабана та Й.Нелюбовича-Тукальського. Збережені володільчі і підтверджувальні документи – привілеї, універсали, акти, грамоти мали підписи російських царів і польських королів, гетьманів, старост і все це свідчить про нерозривність зв’язків православного чернецтва Черкащини з суспільно-політичним життям краю.


Геополітичні трансформації в регіоні кінця XVIII століття призвели до важливих змін становища українських монастирів Правобережжя. Вони опинилися на території Російської імперії, отримали гарантії власної безпеки, певні правові гарантії своєї діяльності. Але платою за це була остаточна втрата традицій українського чернецтва, їх уніфікація до зразка і традицій російського православ’я.
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ЖІНОЧІ ОБРАЗИ В ІКОНОГРАФІЇ НАДДНІПРЯНЩИНИ

Литвин Катерина, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей

Актуальність дослідження зумовлена тим, що за умов сучасного мінливого світу все більше людей відчувають необхідність зрозуміти та зберегти прадавні традиції, як підґрунтя духовної стабільності та запоруку правильності обраних моральних орієнтирів. Зазнаючи постійного вдосконалення і в той же час зберігаючи впродовж віків давні етнокультурні стереотипи, ікона займає центральне місце в переплетінні практичного досвіду з ілюзорними віруваннями та звичаєвістю, що ґрунтувалася на глибоко архаїчних обрядах. Цим пояснюється необхідність дослідження ікон в процесі пізнання, збереження та використання релігійно-етнографічної спадщини.  

Мета роботи: виявити своєрідність жіночого іконічного образу як релігійно-філософського та етнічного явища.

Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:

· охарактеризувати іконографію як невід’ємний елемент православних традицій українців ;

· систематизувати відомості про символіку жіночого образу в іконографії Наддніпрянщини;

· визначити особливості становлення та розвитку культів святих жіночого типу;

· проаналізувати місце цих культів у релігійному світогляді українського етносу.

Результати дослідження
У житті українського народу релігійний чинник протягом історії був домінуючим, визначав специфіку національної своєрідності. Релігійність українця відтворювалася його традиційними уявленнями, в  яких своєрідно поєднувались язичництво і християнство, що одержало назву двовір’я.  Оскільки християнство, по суті не давало свого розуміння проблем щоденного життя, осягнення довкілля, господарської діяльності, то народ продовжував сприймати їх через культ  традиційних божеств, яких поступово замінили з тими самими функціями, але вже з новими іменами християнські покровителі. Впровадження християнства в Україні якісно трансформувало релігійну ідеологію та систему світосприйняття українців.

Ідеалізація подружнього життя, підхід до сім’ї як надприродно санкціонованої співдружності, звеличування жінки-матері – ось що вносило християнство в духовний світ українців. Ці ж фактори зумовлювали багатоманітність жіночих образів в іконографії [1, c. 120].

Традиція сакралізації простору житла сягає давнини. У XIX столітті широкого розповсюдження набувають хатні образи. Ікони на покуті символізують вікно в Царство Боже, яке є смислом усього християнського життя. Ікона (з грецької) – вікно в інший світ, світ потойбічний, світ духовний. Вікно в оселі символічно вважалося пуповиною між Всесвітом і хатнім світом, а ікона є вікном між Богом і людиною, духовним каналом зв’язку між ними.

Особливе значення образів у світогляді селянина підкреслюється їх розташуванням у хаті. Ікони тримали «під стелею на тій стіні, де стояв стіл. Над столом завжди прибивали «божник», що досягав інколи аршинів три і завжди прикрашався різьбленням». На поличці-божниці розміщувалася основна пара образів – «благословення батьків» або «головні боги». Якщо в хаті було більше ікон, ніж вміщувалося на божниці, а традиційно їх було від двох до десяти, то їх розвішували по кутах хати на стінах [6, c.54-55]

Деякі ікони мали свої особливі функції. Наприклад, вірили, що Неопалима Купина може зупинити пожежу. Ікона святого Юрія-Переможця використовується для замовляння болю від укусів. На іконах із зображенням Юрія Змієборця, Покрови Пресвятої Богородиці та інших святих інколи малювали церкву, деталі її внутрішніх інтер’єрів, ужиткові речі, птахів, домашні тварини.

Серед найпоширеніших на Черкащині ікон зустрічаємо й особливі, так звані «родинні». У центрі такої ікони знаходилася фігура святого, наприклад Богородиця або Святий Миколай, а поруч з образом святого чи на полях ікони писалися іменні святі або образи святих – покровителів сім’ї чи людей, яким належала ікона. Слід зазначити, що центральний образ зазвичай мав великі розміри, тоді як образи покровителів або замовників ікони – значно менші. Чим заможнішою була людина, тим більше ікон вона мала в хаті.  Якщо в родині була особлива ікона, стародавня, що передавалася у спадок кількома поколіннями, так званий палладіум, то вона зазвичай була центром домашнього іконостасу [10, c. 49-52]

 При доборі ікон намагалися стежити за тим, щоб вони мали образну і смислову спільність, були виконані у єдиній художній і технічній манері. Верх хатнього іконостасу часто завершували хрестом. Під час молитв перед іконами мусила горіти свічечка чи лампадка, а у святкові дні та неділю – вони могли горіти впродовж дня.

Характерно, що хатні ікони ніколи не виносили з хати, адже вірили, що таким чином вони набувають сили. Тільки під час пожежі перш за все рятували ікони. Освячені ікони люди боялися продавати. Вони могли їх подарувати або обміняти, якщо помирав господар, або покласти в домовину – на далеку дорогу (записано в селі Лубенці). Старі ікони хоронили на кладовищі чи просто закопували в землю. Найчастіше їх палили й попіл  пускали за водою ( записано в селі Шевченковому ). Або ж за водою пускали самі старі ікони [11].


Отже, священні образи формувалися протягом тисячоліть, допоки досягли виняткової глибини змісту, багатства виразу, іконографічної повноти. Вони стали джерелом інформації, своєрідною книгою для неписьменних, зв’язком з іпостассю Бога, бо є відблиском Першообразу. Займаючи важливе місце в храмі та народному помешканні, ікона має літургійне та догматичне призначення. Тому вона твориться на догматах віри і Священного Писання, спираючись на вимоги виробленого канону. Ікона становить нерозривну цілісність з храмом, не меншу цілісність вона творить і з людиною, тому що найважливішою темою іконопису є Людина – Бог – Всесвіт. В українському народному житлі існував ряд сакральних місць, які відігравали важливу роль у духовному житті людини. Виділення цих місць і їх використання в життєвому процесі відбувалося під впливом уявного й практичного духовного світу і у зв’язку із системою сімейних і календарних обрядів. Особливу роль в українській родині відігравала жінка – берегиня родинного вогнища. Тому закономірним є наявність жіночих образів у когорті святих, адже образність ікон значною мірою зумовлена особливостями світорозуміння народу. Коло обраних святих-покровителів визначалося переважно повсякденними потребами людей. Храмова та хатня іконографії орієнтувалися на реалії буденного життя.

З початку формування християнської іконографічної мови символом віри стає образ жінки. На перших фресках, що прикрашали стіни найдавніших храмів, зображені в повний зріст жінки. Можливо, це ті, які в Великодній ранок пішли до гроба Господнього, а можливо ті, що були головними дійовими особами біблійських сказань. 

Богородична іконографія вирізняється надзвичайною багатоманітністю. Всього нараховує біля 860 видів ікон Богородиці. В іконографії Богородиці виділяють такі основні типи Богородиці: «Одигітрія», або «Провідниця», «Замилування», або «Елеуса», «Заступниця», або «Агіосортісса», «Всемилостива», або «Панахранта» [15, c. 980-991].

У храмах Черкащини та на покуті народного житла Наддніпрянщини мали місце такі іконописні зображення Богородиці: Покрова Пресвятої Богородиці, Успіння Богородиці, Богородиця Скорботна, Богородиця з Дитям, Богородиця Триручиця, Коронування Богородиці, Богородиця Печерська, Богородиця Охтирська.

У Софіївському Соборі в Києві знаходиться одне із найвідоміших мозаїчних зображень Оранти. Один із епітетів, присвоєних данному зображенню – «Нерушима стіна». Від інших типів зображення Богородиці Оранту відрізняє величавість і монументальність. Цей образ є елементом складних композицій, наприклад, в іконографії свят Вознесіння та Покрови [28, c.87-92]

Інший тип Богородиці – Одигітрія або «Провідниця». Зображення досить строге, голови Христа і Пречистої Діви не торкаються одна одної. Богородиця якби говорить всьому людському роду, що істиний шлях – це шлях до Хреста. На цій іконі вона постає як провідниця до Бога і вічного спасіння. Цей тип зображення Богородиці один із найдавніших, вважається, що його створив один із перших іконописців – святий Лука. З догматичної точки зору основний зміст цього образу – явлення світу Небесного Царя і Судді та поклоніння царственному немовляті.

Побожні християни з сердечною любов’ю величають Пресвяту Діву й Богородицю Марію, Небесну Царицю, Володарку Божої ласки й заступницю всіх християн. Образ Богородиці надзвичайно шанувався у кожній родині Наддніпрянщини. Богородиця позиціонувалася насамперед як Матір-Покровителька, Заступниця, Цілителька. Кожен образ Богоматері, чи написаний стародавніми майстрами, чи сучасними художниками, є однаково святим для православного християнина. Адже на цих іконах зображена Небесна Цариця, покровителька всього людства [29, c.120]

Іконографія хатньої ікони Наддніпрянщини охоплює порівняно невелике коло святих заступників та Євангелістських сюжетів. Як уже зазначалося, найбільш розповсюдженими були Богородичні ікони. Серед агіографічних образів найчастіше змальовували Святих Варвару, Параскеву, Мотрону, Анастасію та інших.

Свята Варвара посідає особливе місце у пантеоні «заступницьких» образів. Її шанували як покровительку жіноцтва та малювали пишногрудою, багато і винахідливо одягненою молодицею, гордий вираз якої був уособленням чеснот та достоїнств. Іконописці, починаючи з часів Київської Русі, зображуючи Варвару, наслідують Візантійські зразки. У західно-християнському мистецтві Варвара зображувалася з довгим розпущеним волоссям, з короною або без неї. Основними атрибутами Святої є вежа, факел, кубок, страусине перо, книга, іноді гармата [16, с.70].
Поряд з Варварою пошаною у народу користувалася і Свята Параскева. Її образ найчастіше фігурує у композиціях поряд із Святим Миколаєм, Варварою, Василієм. Православна церква 27 жовтня відзначає пам'ять святої, котра звершувала мандрівку протягом життя, мандрівницею була в очах своїх співвітчизників, але по праву стала жителькою небесних осель. 

Існує легенда, що благочестиві батьки  преподобної Параскеви провадили життя, прикрашене дотриманням заповідей Господніх. Свою дочку батьки назвали за місцевою традицією – Петка, що, фактично, є назвою дня тижня – п’ятниця. Подібно до святих, про життя яких знала Параскева і намагалася наслідувати їх, угодниця Божа ревно ставилася до виконання заповідей. Вона допомагала жебракам, віддаючи їм навіть власний одяг. Так жила дівчина певний час, але її душа бажала більшого і, покинувши свою вітчизну, преподобна Параскева відійшла в Йорданську пустелю, де стала провадити чернече життя.

Отже, серед іконографії народного житла Наддніпрянщини жіночі образи займали одне з центральних місць. Особливою шаною наділялася Пресвята Богородиця. Пояснюючи роль і значення Пресвятої Богородиці в історії спасіння, видатний український богослов і проповідник 17 ст. ігумен Йоаникій (Галятовський) використав дивовижну алегорію, часто втілювану в українській бароковій іконі – образ Крилатої Богородиці. Використовуючи глибокі богословські, філософські, риторичні знання, ігумен тлумачив з точки зору символу чеснот кожне перо у крилах Богородиці. Так, орлине перо, символізувало дитячу щирість і смирення, грифове – сповнення обітниці Божої і чистоту, лебедине – жаль за гріхи, журавлине -  відданість богослужінню і молитві, лелече – вдячність батькам, феніксове – вічне життя, голубине – Божий мир, ластівчине – духовне прозріння, міфічне моноцодіатове – невтомність духовного подвигу, алкіонове – нетлінність духовних надбань та ін. Кожна із чеснот не лише вважалася непорушною ознакою досконалості Пресвятої Богородиці, але й ставала містком до спасіння кожного, хто у пості та молитві наслідував приклад її смирення та чистоти. І кожен вірний завжди міг уповати та Чудесний Покров її духовних крил [14, c.97].

Враховуючи становище жінки в тогочасному українському суспільстві, стає розуміємо пріоритет даних образів у духовному житті родини. Сьомого грудня Православна церква вшановує пам'ять Святої великомучениці Катерини. ЇЇ ім’я перекладається з грецької як «чиста душею». У народі 7 грудня вважалося справжнім жіночим святом. Дослідники дохристиянських вірувань вважають, що колись це було свято «дівочої долі», але згодом церква пов’язала його з великомученицею Катериною, мощі якої поховані 307 року і віднайдені у 8 столітті. Святу Катерину шанують як на Сході, так і на Заході. Населення Наддніпрянщини ставилось до Катерини, як і до інших святих великомучеників, з пошаною та довірою, підкреслюючи в той же час їх простоту та людяність. Особливим покровительством та заступництвом Катерини користувалися жінки. В давнину стверджували, що жінка має дві долі – одну від Господа, другу – від недоброї сили. Тому треба молитися Катерині, аби Бог дав добру долю дівчині, бо вона є нареченою Христа. Вагітним жінкам радили в день Святої Катерини утримуватися від будь-якої роботи, щоб пологи були легкими. Під час пологів баби-повитухи заходили до хати породіллі, мили руки і промовляли: «Свята Катерино, з Божою поміччю допоможи прийняти цю дитину» [21, c.77-79]. Якщо у родині були сварки та  негаразди між подружжям, вважалося доцільним замовляти в церкві акафісти Святій Катерині.

У народі на день Святої Катерини існував звичай здійснювати різні ворожіння. Але духовні особи стверджують, що ворожіння є безпосереднім чи опосередкованим  зверненням за допомогою або за певною інформацією до злого духа. Якщо ж людина через ворожіння чи якимось іншим чином звертається до злого духа, вона автоматично зрікається Господа Бога.

Народилася Катерина за деякими свідченнями, на початку 4 ст. в Александрії, хоча інші перекази місцем її народження називають місто Саламін на острові Крит Середземному морі. Юна діва зростала напрочуд розумною, отримала високу освіту, була наділена надзвичайною вродою. Юнаки найвідоміших родин Римської імперії просили руки прекрасної Катерини, але ніхто з них не ставав її обранцем. Мати Катерини, таємна християнка, турбувалася через таку перебірливість дочки. Вона повела її за порадою до свого духівника, святого старця, який молився на самоті в печері неподалік від міста, де жила Катерина. Вислухавши дівчину, старець сказав, що він знає юнака,  який перевершує її в усьому: «Краса Його світліша від сонячного сяйва, мудрість Його керує всім творінням, багатство Його розливається по всьому світі, але це не зменшує Його, а множить, висота роду Його – невимовна». Предання свідчить, що ангели перенесли останки великомучениці на гору Синай. Три століття опісля ченці Преображенського монастиря, побудованого імператором Юстиніаном, підкоряючись видінню, піднялися на гору, знайшли там нетлінні останки святої Катерини – голову і ліву руку, впізнали її по обручці, яка була дана їй Ісусом Хрестом, і перенесли мощі в обитель [25, c.15-18]. 

Перші зображення Святої Катерини, що збереглися в українській іконографії, відносяться до 8-11 століть. Зображення Святої Катерини – одне з тих, що найчастіше були представлені у творчості народної течії сакрального мистецтва Наддніпрянщини. Катерина у виконанні авторів є втіленням дівочої краси і чистоти. Відповідно до західної живописної манери, вона зображувалася на тлі скромного пейзажу у позі задуми та спокою. Її одяг представлений у червоно-синій гамі, що відповідно символізує кров святої, пролиту за християнську віру та ідею небожительства. Дуже часто на голові Катерини має місце корона, як підтвердження шляхетного походження великомучениці. Образ святої доповнюється деталями, які мають відношення до Житійної історії Катерини. Увага акцентується на мучеництві святої, тому поряд з нею зображено знаряддя тортури – колесо з вістрями, яке мало розтерзати тіло Катерини. Житіє розповідає, що ангели зруйнували його, уламки колеса розлетілися у різні сторони, тож один з них зображений біля ніг діви. У лівій руці Катерина тримає зелену пальмову гілку, яка є атрибутом мучениці та символізує перемогу християнської віри над смертю [18, c.17-19]. 

Отже, функціональність образу Святої великомучениці Катерини є досить різноманітним. Вважається, що вона виступає покровителькою сім’ї, жіночої долі, навчання, студентів, філософів, проповідників, мельників. В давнину існувала думка, що дівчина має дві долі – від Господа та від злої сили. Тому, дівчата гаряче молились Катерині (її вважали нареченою Христа), щоб мати гарну долю, щасливу сім’ю, та здорових дітей. Перші зображення Святої Катерини, на території Наддніпрянщини стають популярними у 18 століті. На православних іконах мучениця традиційно зображується в царському одязі, з вінцем на голові і хрестом у правій руці. 

ВИСНОВКИ

Дослідивши тему та виконавши поставлені завдання, ми дійшли висновку, що історична пам'ять українців, їх національні традиції знайшли яскраве відображення в такій складовій матеріальної та духовної культури, як іконографія. Українцям кожного регіону притаманні певні спільні духовні цінності, в той же час населення окремого регіону має особливості, що традиційно склалися та відображають засади менталітету. Територія Наддніпрянщини закономірно вважається місцем формування українського етносу, а отже, й дослідження духовних традицій даного краю є актуальним для розширення історичного та культурного світогляду. Ікона в усі часи виконувала роль центрального елементу церковної естетики, утверджувала загальнолюдські принципи моралі. У народному побуті ікони, безперечно, мали культове призначення. Значна частина ікон покуті народного житла Наддніпрянщини репрезентує народну течію іконопису. В іконі, як у християнському символі, шукають відповіді на свої запитання ті, хто бачить у ній образ божественної гармонії. Сенс ікони полягає в максимально можливому наближенні образу до божественного прототипу для тіснішого сприйняття божественного світу. Крім дидактично-інформаційної функції, адекватної словесному тексту, ікона виконує ще й естетичну функцію. Божественний образ піднімає розум «через тілесне споглядання до споглядання духовного» [24, с.67-68].

Жіночі образи в іконографії – цілісне, сформоване етнокультурне явище, характерною ознакою якого є яскраво виражені елементи народно-фольклорних традицій, язичницьких ремінісценцій та християнських вірувань. Ікони з жіночими образами виконували функцію сакралізування житла, та в певній мірі підкреслювали становище жінки в українському суспільстві.

Найпопулярнішими в іконографії Наддніпрянщини були такі жіночі образи, як образ Пресвятої Богородиці, образи Святої Катерини, Святої Варвари, Святої Параскеви та інші. Початок Творення ікон із зображенням Богородиці в українському іконописному малярстві припадає на 15 століття. Дещо пізніше, в 16 на початку 17 століття образ Богородиці починає активно використовуватися в релігійних обрядах населення Наддніпрянщини. З того часу ікона Богородиці, написана професійними майстрами або представниками народного сакрального мистецтва займає одне з центральних місць в іконографії Наддніпрянщини та й українських земель в цілому. За словами Г.Палами, «вона (Богородиця) – слава сущих на землі, насолода сущих на небі, прикраса всього творіння» [30, с.34]. Саме в цій іконі сконцентрувалося «Слово Боже» і Богородиця стала наймогутнішою посередницею між людьми і Богом. 

Пресвята Богородиця має кілька типів. Найпопулярнішими є: «Одигітрія», або «Провідниця», «Замилування», або «Елеуса», «Заступниця», або «Агіосортісса», «Всемилостива», або «Панахранта». В кожному з них втілено гімн життю, духовності та материнству. За образною відкритістю, щирою людяністю такі ікони виходили з демократичного середовища, розкриваючи народну потребу бачити Богородицю по-земному близькою й доступною. Образ Богородиці надзвичайно шанувався у кожній родині Наддніпрянщини. Богородиця позиціонувалася насамперед як Матір-Покровителька, Заступниця, Цілителька.

Отже, беззаперечним є факт, що жінку в будь-яку епоху наділяли світлою силою та шанували в ній Божествене начало. Образ жінки в іконографії пронизаний найкращими якостями: людяністю, щирістю, співчутливістю, жертовністю, добротою, любов’ю, вірою та красою. Шануючи Святих Богородицю, Варвару, Катерину, Анастасію та інших, люди відкривали для себе та переносили в повсякденне життя віру і відчуття захищеності і надії на краще.
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НАРОДНА ГЛИНЯНА ІГРАШКА ЯК СИМВОЛ

 СТАЛОСТІ ЕТНІЧНИХ ТРАДИЦІЙ НА ЧЕРКАЩИНІ
Онопа Валерія, Шамрай О.Г., Безверха Т.М.

Кам’янський еколого-економічний ліцей
Актуальність теми зумовлена тим, що глиняна народна іграшка, як один з видів декоративного мистецтва, відіграє визначну роль у процесі культурної спадкоємності поколінь. Вона водночас виступає об’єктом гри і давнім, вишуканим видом мистецтва, реліктом культу і окрасою житла. Художня своєрідність глиняної іграшки відображає явища історичного буття, певну регіональну та часову ментальність українців. Пізнання мистецької спадщини майстрів глиняної іграшки поповнить скарбницю надбань українських промислів та допоможе зберегти давні традиції у соціально-культурних умовах сучасності. 

Мета роботи: на основі досліджуваних джерел розглянути глиняну народну іграшку, характерну для території Черкащини, як вид елемент матеріальної культури українського народу, визначити її загально-етнічні й вузько локальні художні особливості.  


Реалізація зазначеної мети передбачає розв’язання таких дослідницьких завдань:
- проаналізувати  джерельну базу дослідження;

- висвітлити історію появи та розвитку глиняної іграшки, зокрема на території сучасної Черкащини;

- проаналізувати функціональні особливості глиняної іграшки в різні періоди життя українців;

- охарактеризувати форму, декор, колорит народної глиняної іграшки;

- узагальнити свідчення про збереження прадавніх мистецьких традицій поколіннями майстрів Черкащини глиняної народної іграшки;

- систематизувати матеріали дослідження, оцінити значимість глиняної іграшки у відображенні естетичних норм різних історичних періодів та їх роль як багатогранних інформаційних джерел.
Результати дослідження
Глиняна народна іграшка багата й розмаїта. Освоєння глини як матеріалу для створення необхідних ужиткових речей та будівництва стало важливим етапом культурного розвитку людства. На цьому етапі з’явилися перші не утилітарні пластичні витвори з глини, які стали праобразом майбутньої іграшки. 

На території України найдавніші прототипи іграшки виявлені в с. Мезин Коропського району Чернігівської області. Це були фігурки пташок, вовка чи собаки, виготовлені з мамонтового бивня приблизно 25 тисяч років тому. Ці іграшки, найвірогідніше, мали обрядове значення. 

Зародження глиняної іграшки на території сучасної Черкащини відбувається в епоху неоліту. В усьому світі відома культура і зокрема кераміка Трипілля – унікального явища на загальному тлі світового розвитку. На IV тисячоліття до нашої ери припадає розквіт цієї культури та мистецтво кераміки ручного ліплення з вишуканим орнаментальним розписом, за яким і нині науковці досліджують світогляд та філософію наших предків. 

У IV – III тис. до н.е. трипільці виготовляли керамічні жіночі статуетки, різноманітні фігурки тварин та їх дитинчат, які символізували плодючість. Жіночі фігурки мали обрядове значення і були декоровані магічними символами зародження життя та служили культу Великої Праматері. На трипільських поселеннях (Веселий Кут, Тальянки, Майданецьке), що мали місце зокрема на території Черкащини, археологи часто знаходять іграшки-брязкальця у вигляді пустотілих фігурок. Дослідники вважають, що вони поєднували в собі кілька сутнісних моментів: по-перше,  були символом родючості, який втілювався в кількох глиняних кульках, захованих у порожнину в ділянці живота фігурки; по-друге, виконували роль оберега, і, по-третє , були, власне, брязкальцем, що своїми звуками відлякувало ворожі сили [7, с.178] (Додаток А).

Вся антропоморфна і зооморфна пластика трипільців була пов’язана з аграрним культом. Вчені гадають, що подібні статуетки трипільської культури виготовлялися переважно до новорічного циклу заклинальних обрядів та до сезонних свят, близьких до весняного і осіннього рівнодення. Можливо, деякі з них використовувались тільки під час обрядів, а потім викидалися. 

Дослідниця трипільської культури А.П.Погожаєва вважає, що серед функцій цих статуеток головними в язичницькі часи були такі: охорона будинку з усіма його мешканцями (глиняна статуетка знаходилась під підлогою), охорона домашнього вогнища (статуетка біля печі), співучасть в трудовому процесі розтирання зерна (біля зернотерок), входу в будинок (під порогом), охорона продуктів харчування (в посуді) . 

Фігурки також виконували роль посередника між людьми і божеством – з цією метою їх виготовляли в позі Оранти. Майже завжди спостерігалася присутність глиняних статуеток на спеціальних культових місцях і підмостках. Характерно, що в перелічених вище місцях, в традиційному сільському житлі до останнього часу зберігалися глиняні вироби, однією з функцій яких теж був захист житла, окремих його частин і самих мешканців від підступів злих сил.


Як бачимо, найдавніші глиняні іграшки в основному виконували культові функції. У дохристиянський період глиняні іграшки переважно зображали священних тварин, птахів, фантастичних істот, що свідчить про їх зв'язок з язичницьким культом, народною міфологією. Після прийняття християнства іграшки здебільшого використовували з ігровою та декоративною метою. Частина з них зберегла ритуальний характер. 

Дитячі глиняні іграшки давніх слов’ян, знайдені на території Наддніпрянщини, де розташована, зокрема, сучасна Черкащина, дослідники датують X-XII століттям.  За свідченням одного з найбільших знавців і дослідників української кераміки Ю.Лащука, в усі часи дуже поширеним було виготовлення глиняних брязкалець-хихичок. Їм надавалося магічне значення. «Ці кулькоподібні предмети мали всередині камінець, який під час струшування видавав звук, що нібито відлякував злі сили від дитини, яка гралася» [ 12, с.82]. 

Отже, зародження глиняного іграшкарства на території Черкащини відбувається в період неоліту. В дрібній пластиці різних історичних періодів вбачаємо немало ознак, властивих українській народній іграшці, яка впродовж століть зберігає пластичну образність, етносимволіку і фактично є віддзеркаленням прадавньої культури українців. Гончарі Трипілля наділяли фігурки магічними властивостями, що символізувало певну форму кожної з іграшок. Прадавня кераміка дохристиянських часів переважно є доповненням  обрядів язичницького культу. Релігійно-культова пластика та іграшки тривалий час існували, відповідно у межах ритуалу та дитячої гри, і до сьогодні мають спільні художньо-функціональні ознаки. 
Глина, за своєю сутністю, матеріал ламкий і недовговічний. Незважаючи на великі масштаби глиняних іграшок, їх дійшло до нас мало, адже вони легко ламалися, розбивалися і зникали з поколіннями людей. Тому то від глиняних іграшок XIV-XVIII століть майже нічого не збереглося. Однак етнографи стверджують, що виготовлення забавок не припинялося ні в XIV, ні в XVІ столітті. У другій половині  XVIII століття внаслідок розвитку на Черкащині, як і по всій Україні, ярмаркової торгівлі розпочалося масове виробництво забавок на продаж.  

Глиняну іграшку робили скрізь, де були поклади глини і займалися гончарством. До речі, глина, в системі традиційно-побутової культури українського народу займала вельми почесне місце. На неї переносилися загальні уявлення про землю як матір-годувальницю, джерело сили і здоров’я. Недаремно глину  червоного кольору шанобливо називали «червоненькою землею». У побуті українців в усі часи глина наділялася магічними, цілющими властивостями, що разом із природними фізико-хімічними особливостями зумовлювало її широке застосування. 

Глиняна іграшка була побіжною, другорядною справою у гончарному виробництві. Зазвичай її ліпили не гончарі – чоловіки, а жінки й діти 10-15 років. Ось чому часто дитячі глиняні іграшки позначені такою безпосередністю, невимушеністю, інколи навіть привабливою незграбністю. «Витворені дітьми і спрямовані на дитяче сприйняття, - писав Яків Риженко, ці вироби дивують примітивізмом своїх форм і разом з тим оригінальною мистецькою трактовкою». 

Виробництвом гончарного посуду в XIX на початку XX століття, а отже, і народної глиняної іграшки на території Черкащини славилися с.Глинець Звенигородського району, с.Сунки Смілянського району, с.Громи поблизу м.Умань, с.Головківка Чигиринського району (Додаток Б). 

В основному глиняна іграшка народжувалась і розвивалась у селянському середовищі. Саме тому в ній знайшли яскраве виявлення характерні риси народного мистецтва. Технологія виготовлення іграшок, підготовка глини майже всюди були однаковими, хоча й мали деякі місцеві особливості. Червону, сіру або білу глину змішували з дрібним просіяним піском і розводили водою, перетворюючи у в’язке тісто. З нього й ліпили іграшки. Спочатку їх висушували, а через кілька днів обпалювали. В залежності від якості і складу місцевих глини й піску, поверхня іграшок набувала певного кольору і фактури, які відігравали велике значення в їх декоративних властивостях. Для оздоблення іграшки в різних центрах використовували кольорову поливу або розпис. 

Світ української народної глиняної іграшки складний і багатогранний. Дослідники «іграшкової культури» пропонують кілька класифікацій іграшок, серед яких найпростішим є їх поділ на дві групи: 

· іграшки, у яких основною рисою є пластичні, художньо-естетичні фактори: ляльки, коники, баранці, олені, цапки, вершники, птахи, півники, павичі «барині», «куми» та інші;

· іграшки, основною функцією яких є результат здійснення певної механічної дії: калатала, свистки, брязкальця, хихички.

Також існує поділ за образно-ігровими та типажно-функціональними ознаками: антропоморфні образи-ляльки; зооморфні образи – свійські й дикі тварини; птахи; іграшки, які імітують посуд та інші предмети побуту.

Іграшки кожного виду, окрім традиційних форм та колористики, носять  прадавню, уставлену віками символіку. Наприклад, іграшка українських гончарів «півень» – один з найдавніших сакральних образів, який прийшов до нас зі Сходу. Є досить багатий світовий фольклор, пов'язаний із півнем як містико-есхатологічним образом. В українському фольклорі півень асоціюється із сонцем, а відтак – із весною, теплом, раннім світанком, пробудженням господаря. Фігурка півника має виразний силует й ретельніше модельовані об’єми, які передають яйцеподібний тулуб, довгу тонку шию з малою голівкою  й порівняно великим гребенем, розкішний віялоподібний хвіст, високі ніжки. Пластичній характеристиці образу відповідає оздоблення кольоровими плямами, якими виділено ознаки птаха: червоні – гребінь, коралі, крила та ноги; зелені – хвіст, тулуб; біла – шию. За формою та яскравим колоритним розписом фігурка асоціюється з казковим персонажем – півником Золотим гребінцем, який уособлює працьовитість, старанність, доброзичливість. 

Поряд з цим фігурка пташки має переважно обтічну, лаконічну форму, яку передає порожнистий, яйцеподібний тулуб, завершений, з одного боку голівкою, а з другого – хвостом-свищиком. Унизу тулуб підтримує циліндрична ніжка-підставка. В іншому варіанті пластичного вирішення фігурки пташки така ніжка відсутня – вона розташована так, що хвостик, лягаючи на площину, виконує роль опори. У середині деяких фігурок містяться шматочки глини, які під час струшування створюють звук (Додаток В). 

Існував також поділ гончарних виробів, які у другій половині XIX століття використовувалися як дитячі іграшки, на дві основні групи – монету або монетку і свистунці. Монетка – побутова назва маленького дитячого посуду, що відтворював усі традиційні форми глиняних виробів. На базарах, торгах він коштував від півкопійки до копійки, тобто одну монетку, звідки й походить його узагальнююча назва. 

Іграшки-свищики, як і взагалі іграшки з глини, виготовлялися скрізь, де були гончарі. Але найбільш відомим гончарським центром, вироби-свищики якого позначені стильовою та образною своєрідністю, певними сюжетними орнаментальними уподобаннями було с. Громи на Черкащині. 

Праобразами скульптурних свистунців були тварини, що оточували дітей: коники, баранчики, котики, собачки, качечки, гусочки, півники, курочки, кози, воли, корови, вівці, свині, олені, вовки, ведмеді, риби, черепахи, пелікани, орли, павички з павенятами.

Особливо цікавими є розписи іграшок. Вони утворюють певну традиційну, закріплену та логічно зумовлену, систему понять і позначень, яка характерна як для іграшок масового виробництва, так і для створених відомими майстрами. Складається вона з трьох мотивів: «гілка» на спині тварини; «кривулька з накапуванням», тобто хвиляста лінія, що в’ється між крапками з обох боків: сонце у вигляді солярного знаку, оточеного крапочками, або квітки з різною кількістю пелюсток та вигинистих ліній-променів попереду на грудях тварини. Іграшкова тварина, розписана таким орнаментом, являє собою космогонічний образ, тобто образ, пов'язаний з давніми уявленнями про світоустрій. Гілка з широким, часто зеленим листям – рослина, що втілює земний світ, або просто землю; кривулька – здавна відомий символ води; сонце – світло, небо, космос.
Отже, іграшка містить у своєму образі дуже давню символіку світоустрою з трьох сфер – земної (середньої), небесної (верхньої) та підземної (нижньої).  Існує декілька класифікацій іграшок, залежно від їх призначення.    Звичайно, майстри, що розписують у такий спосіб іграшки, не відають про ці сфери, як не відають про них і діти, яким призначені іграшки. Однак художня інтуїція майстрів і дітей, їх чутливість до вмотивованої  краси буттєвих основ життя доводять, що все ж не механічним шляхом виникла система цих розписів, що в них закладений глибокий зміст, здобутий досвідом  життя та праці багатьох поколінь хліборобів. 
Майстри народного мистецтва першими збагнули нагальність відродження традиційної іграшкової культури, що слугуватиме відродженню української нації. Сьогодні глиняна іграшка – це витвір мистецтва, що має класично-народний характер, самобутність, одухотворену чистоту форм, виразну декоративність. А ще глиняна іграшка – знак духовного єднання з далекими пращурами та самоутвердження.

На території Черкащини ще в минулому столітті існувало кілька гончарних осередків, кожен з яких мав своє творче обличчя, своїх талановитих майстрів. На сьогодні успішною спробою відродження гончарства Черкащини стала майстерня при національному історико-культурному заповіднику «Чигирин». Національна спілка майстрів народного мистецтва України та керівництво заповідника за сприяння Міністерства культури і туризму України та Черкаської облдержадміністрації започаткували проведення щорічного Всеукраїнського молодіжного симпозіуму гончарного мистецтва. Його метою стало відродження давніх традицій гончарства та кераміки, духовний розвиток в середовищі Гетьманської столиці. Народні майстри Черкащини – люди особливі. Їм дано володіти формою, яка, концентруючи в собі сутність етнонаціонального просторово-пластичного мислення, водночас зорієнтована на місцеві традиції, смаки та уподобання. Відомі далеко за межами Черкащини імена таких майстрів, як Я.Брюховецький, А.Драч, О.Бердник-Отняткіна, Ф.Шковир, С.Пластун, І.Кривинець, С.Радько, Є.Поступайло, І.Фізер. В колекціях музеїв як  області так і України почесне місце займають глиняні іграшки, створені руками черкаських умільців.

Знайомлячись з творами майстрів, бачимо, що здебільшого семантика сучасної керамічної пластики ідентична з семантикою образів дохристиянських часів. Самобутні та оригінальні свищики з глини І.Нечая  нагадують зразки скульптурок різних археологічних культур. У свою чергу нинішня керамічна іграшка вирізняється характерним образним ладом, пастельними кольорами розпису, виконаного переважно ангобами. Основу народної керамічної іграшки В.Пухинди становить невелике коло образів-типів – зображення коней, людей, птахів, тварин, що засвідчує сталість традицій народного мистецтва. Джерелом для відтворення фантастичних образів митцям слугує український фольклор – народні казки, перекази, прислів’я, приказки, де звірі, птахи, люди співіснують у гармонії з природою (Додаток Г). 

Аналізуючи творчий доробок митців, що зберігається в музейних колекціях, варто зазначити, що кожен з них додав щось індивідуальне, притаманне лише даному майстрові в пластичних рішеннях керамічної іграшки. Важливим аспектом в аналізуванні іграшок, окрім внутрішньої змістовності, є їх форма і декорування. Орнамент слугує ефективним засобом вираження цілісності і гармонійності глиняних виробів, а форма як архетип і пізнавальний образ покликана перетворити інертну матерію в активний стан і наповнити конкретизованим змістом. 

Дещо особливу техніку виготовлення мають іграшки свистунці. Так вироблений Г.Тимошенком свистунець «Птах» має поверхню  чорного кольору, залощену. На грудях виріб оздоблений рельєфним орнаментом у вигляді ліній, крапок та полосок. По боках розміщені два резонансні отвори, оздоблені орнаментом у вигляді квітів. Свистковий пристрій знаходиться у хвостовій частині.

Іграшки у формі домашніх тварин зазвичай були їх мініатюрною копією.  Наприклад, свистунець «Баран» (автор М.Шевченко) орнаментований рельєфним тисканням на шиї, ріжках та на правому боці. У хвостовій частині має отвір для видобування звуку. Іграшка-свистунець «Козлик» виготовлена з білої глини у вигляді фігури козлика. З боків, на тулубі, на хвості та в задній частині має отвори для видування звуку. На дні є відтиск авторського штампу – «Автор Нечай». (Додаток Ж). Іграшка-свистунець «Цапик» виготовлена з глини світло-коричневого кольору. З обох боків має отвори для видобування звуку. 

Передаючи сюжети казок та билин, люди намагалися «оживити» їх у іграшках. Так іграшка-свистунець «Дракончик» виготовлена з глини світло-коричневого кольору, є імітацією всім відомого народного казкового персонажу. З усіх боків та у хвостовій частині іграшка має отвори для видобування звуку.  Скульптура-іграшка «Лев» - глиняна,  коричневого кольору. Виріб видовжений, горизонтальний, збережені зовнішні форми та передано казковий характер персонажу.  На тулуб методом тиснення нанесено «хутро», що підкреслює схожість фігурки з живою твариною. Знизу зазначено прізвище та ініціали автора –В. Пухинда. 

Кожна така іграшка ввібрала в себе правдиву історію поколінь, світознавчі надбання і перспективну спрямованість етносу.

Серед творчого доробку майстрів глиняної іграшки Черкащини виділяються роботи Анжели Драч. Здається, вона на генетичному рівні відчуває мистецький стиль Трипілля, характер його формотворчості. Її коні, птахи, олені з вершниками у своїй витонченій простоті форми ніби дихають, артефактно і таємниче, немов посланці до нас з тих давніх часів. Талановита майстриня з не меншою успішністю працює на гончарному крузі, мистецтву володіння яким навчилася індивідуально ще в 2002 році у Якова Михайловича Брюховецького, а затим вдосконалювала впродовж гончарних симпозіумів у Чигирині. Їй під силу творення великої «гончарної скульптури» - фантастичних круторогих баранів. Анжела Драч – митець високої відповідальності. Вона ретельно дбає про неперервність традиції: надихає і спонукає до роботи громівських ветеранів гончарства, працює сама і власним прикладом веде за собою донечку. Анжела Драч – активний учасник всеукраїнських та обласних виставок, симпозіумів, ярмарків сучасного народного мистецтва. Роботи мисткині знаходяться у фондах Міністерства культури України, музеїв міста Черкаси та у приватних колекціях. Під час відвідування ЧІКЗ можна ознайомитися з роботами майстрині, що мають місце у фондах музею.

Одним з найяскравіших робіт є свистунець декоративний глиняний у вигляді «оленя»: чорного кольору, димлений. Бокові та задня частини мають отвори для видобування звуку. Іншою, не менш цікавою роботою Анжели Драч є свистунець глиняний декоративний у вигляді «коня з вершником», у якого бокова та задня частини мають отвори. Творчий світ А.Драч сповнений гармонійним співзвучанням форм і кольорів, пронизаний віхами історії та культури. Ввібравши в себе всю натхненність і майстерність попередніх поколінь, майстриня з  Сонцем в душі створює керамічні іграшки. Прадавні вірування і світоуявлення, традиції та обряди українського народу через віки оживають в руках члена Національної спілки майстрів народного мистецтва України Ольги Миколаївни Бердник-Отняткіної. Міжнародні, Всеукраїнські та місцеві виставки сучасного народного мистецтва, етнофестивалі, симпозіуми з гордістю представляють сучасникам скульптуру малої форми Ольги Миколаївни, в якій через конкретні образи оживає дитячий фольклор, образотворчий міф, самобутній, простий та одночасно витончений світ народного життя. Більш як 20 років віддала майстриня улюбленій справі – мистецтву виготовлення і розпису народної глиняної іграшки. Витоки захоплення йдуть з дитинства, від батька, який все життя займався живописом. Творчий дар, власний стиль, авторська техніка дозволяють роботам Ольги Миколаївни займати гідне місце серед доробку відомих керамістів. 

Улюблена тематика робіт мисткині - керамічні свистунці. Вони вражають фантастичністю, незвичайністю форм, багатобарвним розписом, що асоціюється з творчістю геніальної народної художниці Марії Приймаченко. Дані роботи в певній мірі є усвідомленою інтерпретацією і водночас тактовним продовженням життя унікальної майстрині народного живопису в сьогоденні, в часі і в просторі. Роботи Ольги Бердник-Отняткіної навчально-пізнавальні: так в її «Стародавніх загадках» кожна фігурка є водночас загадкою і відгадкою: «Чорна корова весь світ поборола, білий віл всіх підвів», де фігурки образно втілюють і Ніч І День, а групова композиція «яйце-райце» представляє собою міфологію створення світу. 
Протягом 10 останніх років в Києві, Черкасах, Кам’янці, де, до речі, й народилася Ольга Бердник, з великим успіхом проходять її персональні виставки. Кожного разу композиції виставок набувають все нових, глибинних значень. Від окремих символіко-міфологічних груп, на які розподілялася її рання виставкова колекція, Ольга Миколаївна переходить до поєднання всіх частин експозиції спільною ідеєю, яка значно підвищує рівень образно-змістовного сприйняття української іграшки. Наприклад, на виставці «Криниця мого дитинства», що проходила у 2009 році в місті Кам’янці,  центральна частина експозиції визначена справжнім різьбленим ярмом, під яким знаходиться декоративне блюдо зі стародавніми трипільськими мотивами. До ідеї про землеробську сутність нашого народу приєднані теракотові фігури волів, кіз. Це ті, ще трипільські воли, кремезні, неповторно індивідуальні, різноманітні за формою та надзвичайно виразні, з добрим відкритим поглядом. Завершую центральну композицію покрите розписом колесо, що символізує вічність, природний коловорот життя.

До експозиційного ряду входить дивосвіт казкових звірів і загадок, в яких присутні сакральні праукраїнські образи. Виставка демонструє автора, як талановитого майстра  і водночас мудру, обізнану з історією свого народу особистість [15, с.74] (Додаток Л).

Ольга Бердник-Отняткіна продовжує творити казковий світ. Пробуджений колись генієм Марією Приймаченко, він став абсолютно самодостатнім. мистецькі інтуїції художниці, народного майстра відкриті надзвичайні обшири через глибокі багатовимірні знання історії, народного мистецтва, символіки, українського фольклору. Тому-то творчість Ольги Бердник-Отняткіної не лишає байдужості ні на дитячих обличчях, ні на обличчях тонких знавців культури.

Отже, на території Черкащини ще в минулому столітті існувало кілька гончарних осередків, кожен з яких мав своє творче обличчя, своїх талановитих майстрів. Знайомлячись з творами сучасних майстрів, бачимо, що здебільшого семантика їх керамічної пластики ідентична з семантикою образів дохристиянських часів. Серед творчого доробку майстрів глиняної іграшки Черкащини виділяються роботи Анжели Драч. Її коні, птахи, олені з вершниками в своїй витонченій простоті форми ніби дихають, артефактно і таємниче, немов посланці до нас з тих давніх часів. Прадавні вірування і світоуявлення, традиції та обряди українського народу через віки оживають в руках члена Національної спілки майстрів народного мистецтва України Ольги Миколаївни Бердник-Отняткіної. Більш як 20 років віддала майстриня улюбленій справі – мистецтву виготовлення і розпису народної глиняної іграшки. Творчий дар, власний стиль, авторська техніка дозволяють роботам Ольги Миколаївни займати гідне місце серед доробку відомих керамістів. 
ВИСНОВКИ
Дослідивши тему наукової роботи та виконавши поставлені завдання, ми прийшли до висновку, що народна глиняна іграшка є одним із невід’ємних елементів українського етносу. Художні якості глиняної іграшки, такі як лаконічність і виразність формотворення, творилися у руслі традицій українських національних промислів мистецтва. На тривалому шляху еволюції відчутних змін зазнали функції та зміст іграшки, значно менше – її форма. Новим етапом ґенези іграшки, новою закономірністю є її частковий перехід із сфери дитячої гри до сфери колекціонування, музейних фондів та експозицій, прикрашання інтер’єру. 


Дослідники «іграшкової культури» пропонують кілька класифікацій іграшок, серед яких найпростішим є їх поділ на дві групи:  іграшки, у яких основною рисою є пластичні, художньо-естетичні фактори: ляльки, коники, баранці, олені, цапки, вершники, птахи, півники, павичі «барині», «куми» та іграшки, основною функцією яких є результат здійснення певної механічної дії: калатала, свищики, брязкальця, хихички. Також існує поділ за образно-ігровими та типажно-функціональними ознаками: антропоморфні образи-ляльки, зооморфні образи, птахи, іграшки, які імітують посуд та інші предмети побуту.

Займаючи місце між керамічним посудом та  естетичною пластикою, глиняна іграшка сформувала власну систему творення. В більшості випадків керамічна іграшка не покривається ґрунтом. Переважає природний колір глини, полива – прозора, жовта, брунатна. Ангобові розписи та менша яскравість іграшки наближують її до близьких за декором місцевих керамічних скульптур.

Розписи тварин утворюють традиційну, закріплену систему образів і понять, які характерні як для масового виробництва, так і для індивідуального. Провідними у розписі є три мотиви: «гілка» на спині тварини; «кривулька з накапуванням», тобто хвиляста лінія, що в’ється між крапками з обох боків: сонце у вигляді солярного знаку, оточеного крапочками, або квітки з різною кількістю пелюстків та вигинистих ліній-променів попереду на грудях тварини. Гілка з широким, часто зеленим листям – рослина, що втілює земний світ, або просто землю; кривулька – здавна відомий символ води; сонце – світло, небо, космос.

Сучасна керамічна іграшка сповнена класичних форм і орнаменту, що демонструє нерозривний зв’язок минулого і сьогодення. Найвиразнішим прикладом розвитку іграшкового мистецтва в наш час є проведення щорічних Всеукраїнських молодіжних симпозіумів  гончарного мистецтва на базі ЧІКЗ. Відомі далеко за межами Черкащини імена таких майстрів, як Я.Брюховецький, А.Драч, О.Бердник-Отняткіна, Ф.Шковир, С.Пластун, І.Кривинець, С.Радько, Є.Поступайло, І.Фізер. Справжнім шедевром сучасного декоративного мистецтва є неповторне поєднання традицій  і обрядів, кольору і пластики в іграшках Ольги Миколаївни Бердник-Отняткіної. Кожна з іграшок майстрині несе в собі не тільки естетичну насолоду від створених композицій, а й навчально- пізнавальну інформацію.

Отже, глиняна народна іграшка вирізняється тематичною неоднорідністю та глибоким змістовним наповненням. Світ іграшки представлений розмаїттям форм, композиційних, орнаментальних, колористичних вирішень. Іграшці притаманна лаконічність та дотепність, метафоричність, цілковита завершеність та відсутність зайвих деталей, точність виразу провідної думки, наявність гумору, символіки, алегорії, часом суму, прихована за простотою і невибагливістю форм, філософська глибина щодо погляду на життя та його сутність.
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