[image: image1.jpg]


           Всеукраїнська історико-географічна експедиція 

               «Історія міст і сіл України»

                                                       Традиції і звичаї рідного краю:
                                                                           ретроспектива і сьогодення

Краєзнавчо-пошукова група «Берегиня»

Пологівської загальноосвітньої школи
І-ІІ ступенів
Новосанжарської районної ради 

Полтавської області

Керівник 
Бровко Інна Олексансандрівна,  директор

Список виконавців роботи

1. Парасочка Ілона Геннадіївна
2. Дубецька Анастасія Олегівна

                                         Контактний телефон: 0506836306
Анкета досліджуваного об’єкту
Повна назва – село Пологи

Місце знаходження: 

Пологи – село Новосанжарського району, центр сільської ради, до складу якої входять навколишні села Лисівка та Стрижевщина та до 2000 року – Писарівка. Розташоване за 35 км від райцентру та у 8 км від залізничної станції Мала Перещепина Південної залізниці [12].
Адміністративне підпорядкування – Пологівська сільська рада Новосанжарського району Полтавської області
Об’єкт – існуючий
Вступ (історія виникнення, заснування)
Існує кілька версій щодо походження назви села.
Як свідчать матеріали Полтавського краєзнавчого музею, село "географічно розташоване на Лівобережній Україні в Середньому Подніпров'ї у межиріччі Ворскла-Оріль на рубежі смуги сипучих пісків, що простягайся по лівому та правому берегах р. Ворскли через територію району, які складають, за визначенням А.В.Гурова, ярус білих та жовтих пісків і піщаників на геологічній карті Полтавської області".
Рельєф на території Поліг – переважно хвиляста рівнина, яка поступово полого знижується на захід. Можливо, від такого місцерозташування село і дістало свою назву – Пологи. Трактуючи походження назви з точки зору мовознавчої науки та враховуючи попередню інформацію, можна стверджувати наступне: хутір (пізніше село) був розміщений на пологій місцині і мав назву Пологий.
На жаль, згадок про село Пологи в документах ХVІІ-ХVІІІ ст. не виявлено. Як свідчать матеріали, Полтавського краєзнавчого музею, сучасний населений пункт виник в результаті злиття трьох невеликих сіл – Пологи Мамчича, Пологи Роздори та Пологи-Адамополь, Найбільшим серед них були Пологи Роздори. Згадуються вони в 1859 році як "деревня владельческая", що розташована з правого боку дороги від м. Полтави до містечка Нехвороща. Як визначник географічного місцезнаходження села подано прикмету, що воно знаходиться біля трьох колодязів. Нараховувало воно тоді 11 дворів, в яких жили 77 чоловік (41 чоловіків та 36 жінок).
Село Пологи колись було хутором, який належав до Тагамлицької, Микільської та Малоперещепинської волостей. Хутір умовно ділився на 5 частини: Гнипівка, Джежелівка, Штепівка, Колосовщина та Гулаківка.
Наступна згадка про село відноситься до 1894 року. У збірнику по господарській статистиці Конградського повіту Полтавської губернії  повідомляється, що в селі розводять овець, для чого є окремий вигін в 1,5 десятини. Більша частина селянських наділів складається з боліт, на яких в дощове літо стоїть вода, а в посушливе росте осока. Серед надільної землі є невеличка кількість пісчаної орної. Худобу пасе кожен на своєму наділі. Загальна кількість господарств – 24, в тому числі 19 селянських, 4 козацьких та 1 міщанське, в яких проживає 131 людина (63 чоловіків та 68 жінок), в тому числі селян – 104, козаків – 24, міщан – 3.
Сучасний стан населеного пункту
Площа населеного пункту – 246 га. На території села проживають 518 чол. (з них працездатного населення – 279, пенсіонерів – 153, дітей – 86). 
Основні землі орендують ТОВ «Агрофірма «Аршиця», «Чиста криниця», фермерські господарства. 

Діють загальноосвітня школа І-ІІ ступенів, дошкільний навчальний заклад  «Колосок», ФАП, клуб, бібліотека, сільська рада.

Жителів Поліг обслуговує приватний автобус, який щодня курсує в Нові Санжари та Полтаву. 

Торговельне обслуговування жителів Поліг здійснюють приватні підприємці.

Пологи майже повністю газифіковано.
Значні для населеного пункту історичні події
Пологівський колгосп в 1932 р. виборов право бути учасником ВГСВ, отримав як премію два вантажних автомобілі, вісім колгоспників нагороджено золотими й срібними медалями. 

Більше 600 чоловік захищали Батьківщину в роки війни, 311 з них полягли смертю хоробрих. 
У повоєнну пору колгоспники досягли особливих успіхів. П’ятеро з них удостоєні звання Героя Соціалістичної Праці, стільки ж нагороджено орденами Леніна, семеро – орденом Трудового Червоного Прапора, 103 – медалями. Про успіхи «Більшовика» розповідала спеціально видана в Москві у 1949 році брошура «В чем сила колхоза «Большевик». 
До 1914 р. школи в Пологах не було. Перший навчальний рік розпочався восени 1915-го року. До кінця 20-х років у селі було ліквідовано неписемність.

В час війни школа перетворилась на казарму. Відступаючи, німці мали намір зруйнувати приміщення, та не вдалось. Восени 43-го школа відновила діяльність, кількість школярів зросла до ста. Школа проіснувала до 1973 р., а потім її закрили…  У 1970-му відновлено роботу навчального закладу. 31 серпня 1989 р. – історичний для села день: керівник господарства вручив завідуючій школою символічний ключ від новобудови. 15 вересня 1992 р. Пологівську початкову реорганізовано у загальноосвітню школу І-ІІ ступенів.
                   Видатні постаті населеного пункту
Бровко Василь Андрійович – художник, майстер народної творчості.

Бровко Олена Кузьмівна  – Герой Соціалістичної праці.
Бровко Павло Федорович – Герой Соціалістичної Праці.

Грицай Григорій Петрович – учасник бойових дій, знатний механізатор, нагороджений орденами Червоної Зірки, Слави третього ступенів, Жовтневою Революції.
Джежелий Микола Петрович – художник, майстер народної творчості.

Демченко Марія Миколаївна – Герой Соціалістичної Праці.

Дранко Марія Радіонівна - Герой Соціалістичної Праці. 

Козка Іван Феодосійович – учасник бойових дій, повний кавалер ордена Слави, нагороджений орденом Жовтневої Революції.

Коломак Катерина Йосипівна – кандидат медичних наук.

Кольба (Шарова) Любов Миколаївна – ланкова-орденоносець.

Крупка Ілля Захарович – Герой Соціалістичної Праці. Делегат ХХІІІ з’їзду КП України (1966 р.).

Лиман Іраїда Яківна – відмінник освіти, нагороджена орденом Трудового Червоного Прапора.

Лункова Марія Степанівна – знатна ланкова, нагороджена орденом Леніна.

Пістряк Сергій Прокопович – учасник бойовик дій, нагороджений орденом Слави третього ступеня; 22 роки очолював колгосп «Більшовик», відзначений орденами Жовтневої Революції та «Знак Пошани».

Соколовська Ольга Миколаївна – знатна ланкова, нагороджена орденом Леніна.
Традиції і звичаї рідного краю: ретроспектива і сьогодення
Найважливіші складові духовного життя народу – звичаї та обряди. Вони відображають не тільки етнічну своєрідність, але й естетику, моральні цінності, ментальність, історію. Звичаї українського народу передусім пов’язані з традиційним світоглядом, який складався протягом багатьох століть і зберіг чимало ознак дохристиянських вірувань. Обряди поділяють на два основних типи: сімейні та календарні. Сімейна обрядовість освячувала перехідні або етапні моменти в житті людини, а календарна – у житті природи  або трудової діяльності людей. Кожний звичай і кожний обряд тісно пов'язувалися з народними віруваннями та повір'ями[6].
Календарні свята своїм корінням сягають первісних, язичницьких вірувань. Лиш значно пізніше церква визнала існуючу систему землеробських свят та надала їй християнського забарвлення: календарні звичаї формально узгоджувалися з річним літургічним циклом православної церкви, проте дійсною основою "побутових святців" був трудовий сільсько-господарський календар,  що був своєрідною енциклопедією народної мудрості, неписаним розпорядком життя хлібороба [2]. 

Обов'язковими компонентами календарних свят українців були обрядовий стіл, господарська і сімейна магія, вшанування предків, передбачення майбутнього, ритуальні обходи і поздоровлення, рядження і маскування, драматичні сценки, розваги тощо [1]. Свята і обряди календарного циклу регламентували всі сфери життя українського селянина – виробничу, суспільну, сімейну.
Завдання календарної обрядовості відповідали корінним прагненням хлібороба: забезпечити добробут і щастя родини, щасливий шлюб для молоді, високий урожай та плодючість худоби, відвести всіляке зло, передбачити майбутнє і вплинути на нього. Довгі століття через свята і обряди старші покоління передавали молодим свою любов до праці, волелюбність, гостинність, життєрадісність. Свята задовольняли духовні й естетичні потреби народу, в них проявлялися його почуття, таланти, здібності.

Були часи,  коли вся народна календарна звичаєвість була віднесена до розряду пережиткових, явищ, було втрачено чимало позитивних народних традицій. Узагалі досвід показує, що найбільш життєстійкими й здатними до дальшого розвитку виявляються ті форми календарної обрядовості, що втратили тісний зв'язок із релігією і трансформувалися в явище народного мистецтва, святкової розваги. Сьогодні все більше традиційних народних свят відроджуються та чимдалі активніше входять у систему сучасної культури українського народу. Елементи календарних свят та обрядів нині широко використовуються у творчості професійних та самодіяльних митців, у декоративно-прикладному і театральному мистецтві тощо. Процес відродження народної звичаєвості вливається в загальний рух відродження національної самосвідомості, мови, культури. 

В народі говорять: "Зима прийшла і празничків привела". І дійсно: взимку майже щодня – свято. Зимовий цикл обрядовості припадає на поворотний момент у природі  –  зимове сонцестояння та на початок нового року, коли у людини виникає природне бажання передбачити майбутнє і водночас вплинути на нього. Саме тому в цей час так багато колядувань, щедрувань, ворожінь.

Існують різні хронологічні межі зимових свят. В деякій літературі знаходимо інформацію, що вони беруть початок з Покрови, Катерини та Андрія. Це  пояснюється тим, що всі ці три свята подібні між собою, адже мають майже однакові звичаї, які в народі називають "закликанням долі”. Інші ж дослідники стверджують,  що зимові свята починаються  4 грудня  зі свята Введення в храм Пресвятої Богородиці, «коли вводиться літо у зиму». У зимовому циклі простежується  двочастинна структура  давньої обрядовос-ті: зустріч – проводи. Зустріччю предків на Свят-вечір розпочинався період найважливіших зимових свят – Різдвяні свята, котрі закінчувалися проводами на Водохреща[1]. Один з найзнаменитіших і найвеличніших празників святкового календаря, яким, власне, започатковується рік, є Різдво Хрис-тове, що в народі іменується просто Різдвом. У давнину це була Коляда – свято народження Сонця. На Свят-вечір господиня традиційно готує 12 пісних страв (бо у Христа було 12 апостолів). Обов’язково є кутя. Нею закінчується піст. Обов’язковий атрибут Різдва – колядування. У різних регіонах України воно проводилось по-різному: на Покутті починали колядувати напередодні Різдва, на Поділлі водили ватаги лише другого дня свят, а у нас же  –  першого дня, з самого ранку.  Колядують діти, котрі мають обійти і поздоровити всі родини села. Господарі пригощають колядників цукерками, печивом, а то й  копійки дають. Прислухавшись до порад старших, цього року ми спробували організувати загальносільський різдвяний вертеп (додаток 1, 2).
На відміну від Різдва Старий Новий рік не відігравав важливого значення в релігійно​му календарі, тому в його обрядовості майже непомітно церковних мотивів. Серед сучасних календарних свят Старому Новому року належить особливе місце. То ж, як і колись, так і тепер, в нашому селі напередодні «щедрого вечора», лишень перевалить за полудень, діти, а коли дужче повечоріє, то і молодь, поспішають щедрувати. На відміну від колядування, обряд щедрування був завжди справді народним, позацерковним – звідси його радісне, оптимістичне звучання. Вночі під Старий Новий рік не сидять без діла і господарі: щоб не було мишей та жаб, вони відмітають від порога і від погребу сніг і сміття. 

Дуже виразне аграрно-магічне значення приписують обряду "посипання". Можливо саме тому і досі, як тільки перевалить за північ, хлопці та чоловіки обходять будинки і «сіють зерно», вимовляючи: «Сiю, вiю, посiваю, з Новим роком вас вiтаю». Вважається, що цей обряд тягнеться з язичницьких часів, коли Новий рік відзначався навесні – у березні. Про це побічно свідчить і текст  щедрівки: «Щедрик, щедрик, щедрівочка, прилетіла ластівочка».

Традиційно 19 січня закінчувався дванадцятиденний період свя​ток. Центральною подією цього дня було, та і залишається,  водосвяття – звичай змішаного язичницько-хри​стиянського характеру. У цей період свято за традицією відбувалося на річці або біля струмка. В нас же збиралися люди  біля криниці. Освячену воду намагалися швидко набрати в посуд і рознести по домівках, вірячи, що у того, хто зробить це першим,  господарство буде йти якнайкраще.

   У нашому ж селі цикл  Різдвяних свят закінчувався традиційним «трусінням рушників», що припадало на 21 січня, на день Опанаса. Як згадують наші бабусі, участь у цьому дійстві брала переважно жіноча частина населення. Святково вбрані, вони пов’язували себе рушниками, брали прикрашені гребені і разом з музиками ходили від хати до хати, ніби говорили,  що пора свят уже минула і пора братись за роботу... Пройшовши все село, збиралися жінки в одній з осель. До хати, як годилося, вносили мички й коноворотки. Співали пісень, танцювали, шили і пряли, «святки виряджали» (додаток 3, 4).

Весняний цикл календарних свят та обрядів у середовищі українців мав особливе значення, бо пов'язувався з найважливішою життєвою справою – закладанням майбутнього врожаю.
Весна – це пора, коли пробуджується матінка-природа. То ж на Стрітення у нашому селі, як і в більшості регіонів  України, з давніх-давен був цікавий звичай. Так як усі  з нетерпінням чекали на весну, то матері напередодні Стрітення, випікали з тіста пташок- «жайворонків», роздавали їх дітям, щоб росли здорові і щасливі. Вважалося, що саме ці птахи на своїх крилах приносять весноньку з далекого краю, проганяють люту зиму. Старі люди розповідали, що ця пташка народилася із сонячного жару. Вона прокидається разом із сонечком і своїм дзвінким голосочком сповіщає про те, що прийшла весна. А ще на Стрітення  топтали ряст (додаток 5, 6). 
30 березня  –  день святого Олексія, чоловіка  Божо​го. Цього дня «ворон дітей купає й випускає на само​стійне життя»,  а «крук благословляє дітей, щоб чесно жили». А як уже дітей купають – то тепло весняне встановилось і тому навіть таку ніжну істоту, як бджо​ла, можна на світ Божий випускати. І виносили наші пасіч​ники із зимівників вулики і замов​ляли бджіл на цілий рік: «Щоб здорові були, і роїлись, і меди носили, і з пасіки не втікали». 

А ще, як свідчать багаторічні спостереження односельчан, цього дня до нашого села повертаються з вирію лелеки.

Головним весняним святом у народі завжди вважався Великдень  – свято, котре пізніше християнська церква встановила як Воскресіння Христове. Воно досить органічно поєднувало давні язичницькі ритуали та церковні обряди. Теперішній Великдень майже не відрізняється від того, що був багато років тому. Проте  зараз більшість людей не вірять в ті повір'я, які побутували серед українського народу раніше і не в повній мірі дотримуються тих звичаїв, але все старанніше, йдучи до церкви, готують великодній кошик.
Перший тиждень по Великодню в церковному календарі значиться як «Хомин тиждень», а в народному означений загадковим словом «проводи». 

 «Доброго дня живим, вічна пам’ять тим, хто вже не з нами…» – так вітаються цього дня на кладовищі. Такого звичаю  –  приходити з наїдками та напоями на могили померлих – здається, немає в жодній країні світу. Але традиція  –  велика справа і неписаний закон «Їжте, пийте, браття, тут – бо на небі не дадуть!» ніхто не відміняв. Тому в кожному селі, селищі та місті є своя, чітко визначена дата дня Проводів, яку відраховують від Великодня. Зазвичай,  це 7-ий день. У нашому  ж селі, так як і в навколишніх,   Проводи влаштовують в понеділок другого по Великодню тижня.

Цього дня на  кладовище сходяться всі жителі села. Несуть випивку та їжу. Кожен іде до могили своїх родичів. Кладуть крашанки, щось із їжі, цукерки та інші ласощі, ставлять чарку горілки або вина. Дають одне одному гостинці, приказуючи: «Поминайте моїх родителів (або дочку, чоловіка...)». Могили доглянуті, прибрані квітами…  Раніше столів на цвинтарі не ставили – застеляли  траву скатертями, розташовували на них їжу, питво. Традиційно в цей день вправні господині  на межі   кладовища варили  на вогнищі    капусняк, готували картоплю з м’ясом, узвар (додаток 7, 8, 9).

      Збереглася в нашому селі і  найголовніша подія 6 травня – вигін худоби на Юрієву росу – вона пов'язувалася із цілим рядом магічних актів, які здійснювалися для того, щоб «очи​стити свійських тварин від усього злого і примусити те зло увійти в якийсь сторонній предмет, або випалити його вогнем і тим самим забезпечити худобі безпечне перебування на пасовищі.
      З-поміж  урочистостей  літнього обрядового циклу найважливішими  були  Зелені свята, які не мають точно визначеної дати, а випадають через сім тижнів після Великодня. На Зелені свята наші односельці ще й досі прикрашають свої будинки, хліви, прибудови, огорожі та хвіртки зеленими гілками клена, верби і липи, бабусі на підлогу кладуть різнотрав’я.

       Свято Івана Купала  –  архаїчне свято, що залишилось незмінним навіть під впливом християнства. Традиційно це свято проводилось поблизу річки. За відсутності ж її, наші односельчани збирались коло чистого плеса ставка, де  молодь веселилась,  стрибала через багаття. Іноді до гурту приєднувались і дорослі. Вважається за честь «очиститися вогнем» та і хвороби немовби-то усі відступають.
     Вже стало доброю традицією святкувати в середині серпня День села. І вже неможливо в цей час обійтись без освячення  «маковійчиків» чи пригощання свяченими яблуками (додаток 10, 11, 12).
      Осінній цикл свят замикає річне календарно-обрядове коло. Він  не становить цілісної системи, а ввібрав окремі звичаї та обряди. Обрядові дії переважно переносилися у приміщення, набуваючи форми вечорниць. Обряди осіннього циклу переважно були спрямовані на родинне життя. З Покрови починалися весілля. Слідуючи розповідям старожилів, використовуючи фотоматеріали, можна цілком і повністю відновити колоритні картини сільського весілля (додаток 13, 14, 15, 16).

       В осінньому циклі  повторюються всі мотиви, властиві для інших циклів – так формувалося безперервне циклічне обрядове коло святкових дат із різними атрибутами і символами, але одними і тими ж мотивами. 

        Підсумовуючи вище сказане, можна стверджувати, що календарні обряди, звичаї, свята тісно пов'язані з побутом будь-якого народу. І в кожного вони носять свій неповторний колорит, українці – не виняток. Біль-шість сучасних українських звичаїв закладені ще нашими язичницькими предками  –  слов'янами. Християнство ж їх «доопрацювало», внісши до них своє забарвлення. Цікаво, що в українців немає чітких меж між сезонами для проведення обрядів  –  вони тривали практично весь рік, плавно переходячи з сезону в сезон.  Нині багато традиційних звичаїв поступово відходять у минуле, проте в сучасній обрядовості зберігаються окремі їх елементи, які використовують при святкуванні найпопулярніших народних свят. Індустріальне суспільство, урбанізація знищують традиційні національні і регіональні особливості культури. І в цих умовах дуже важливо ретельно зберігати, вивчати і популяризувати накопичені багатьма поколіннями знання, традиції. Адже без минулого немає майбутнього.
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