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РИТУАЛЬНО-МІФОЛОГІЧНА ОСНОВА ОБРЯДОВОГО ЦИКЛУ  ЗАКЛИКАННЯ ВЕСНИ (НА МАТЕРІАЛАХ СІЛ ПЕРЕЯСЛАВЩИНИ, ЗАТОПЛЕНИХ КАНІВСЬКИМ ВОДОСХОВИЩЕМ)

На сьогодні особливо актуальним постає питання фіксації, опрацювання та систематизування інформації, що стосується традиційного календарного циклу подніпровського субрегіону, знищеного будівництвом Канівського водосховища. У Переяслав-Хмельницькому районі було здійснено масштабне переселення мешканців більше десяти населених пунктів з подальшою реорганізацією адміністративного устрою. Згідно проекту будівництва у зону затоплення потрапило дев’ять сіл: В’юнище, Циблі, Козинці, Зарубенці, Трахтемирів, Підсінне, Андруші, Комарівка, Городище та хутор Монастирок. Також затопленню підлягали кілька маленьких хуторців: Максимівка, Чубуки, Гора, Борок, Гетьманівщина, Лісаневичі, Слобода, та інші. В результаті затоплення було втрачено цілий пласт унікальної обрядово-звичаєвої культури українців, які проживали на цій території. Ці обставини спонукають до ретельного вивчення календарних звичаїв та обрядів означеної території.
Мета статті – дослідити особливості обряду закликання весни в затоплених селах Переяславщини, з’ясувати характерні для даної місцевості атрибути, компоненти весняної звичаєвості та їх ритуально-міфологічну основу.  
Проблема дослідження особливостей весняного циклу, як і календарної обрядовості затоплених сіл Переяславщини в цілому, є відносно новою та маловивченою. В матеріалах етнографів ХІХ – поч. ХХ ст. П. Чубинського, М. Максимовича, В. Білого ін., сучасних вітчизняних учених О. Курочкіна, В. Борисенко ін. з тематики календарно-святкової обрядовості досліджувана територія представлена виключно фрагментарно. 
Надзвичайно цінним джерелом для вивчення означеної тематики є неопублікована праця радянського письменника, науковця Дмитра Михайловича Косарика «Українське село Андруші: стислий, короткий нарис»[4].  Присвячена вона вивченню історії та побуту нині затопленого села Андруші Переяслав-Хмельницького р-ну. В роботі автор детально характеризує історію населеного пункту, походження його назви, описує кутки села, основні заняття-промисли мешканців (землеробство, чумакування, заробітчанство, лозоплетіння тощо), значну увагу приділяє громадському побуту, також робить акцент на місцевих календарних звичаях. Не дивлячись на відчутну радянсько-пропагандистську основу нарису, він є чи не єдиним дослідженням з історії с. Андруші ХІХ – початку ХХ ст. (як власне і всього означеного регіону), що представляє всі сфери життя його мешканців. Тому дана праця має значну етнографічну цінність для дослідників.
Отож, фундаментом у розкритті поставленої проблеми стали усні джерела: інтерв’ю, спогади, різного роду свідчення, збір світлин тощо. Саме їх аналіз дає чітке уявлення про особливості календарної обрядовості затоплених сіл Переяславщини, в тому числі й весняного циклу, їх структуру та стан збереженості в середовищі переселенців у нових реаліях життя. 
В статті використано матеріали польових досліджень, що були зібрані автором протягом 2006 – 2015 р.р. Більшість респондентів із затоплених сіл народилися в 20 – 40-их р.р. ХХ ст. – часи зламу давньої традиції радянською ідеологією. Тому досить часто в їхніх спогадах прослідковується вплив тогочасного світосприйняття, що ускладнює процес відтворення традиційних звичаїв та ритуалів. 
Весняний календарно-обрядовий цикл в цілому є системою ритуальної поведінки, де всі магічні дії нерозривно зв’язані з вірою в магію слова. Традиційно в ритуалах закликання весни приймали участь діти, молодь, що символізувало собою початок нового життєвого циклу як в природі так і в людському середовищі. Виглядаючи та закликаючи весну сподівались на дари від неї, разом з тим обов’язково і їй приносили пожертви обрядовою випічкою, піснею, речитативними побажаннями, хороводом.
 Своєрідним перехідним містком від зимового до весняного обрядового циклу вважається Стрітення, Стрічення (15 лютого). В народі й до сьогодні існує переконання, що в цей день зима з весною зустрічаються. Важливою складовою обрядового ритуалу на Стрітення була і залишається церква. Традиційно цього дня освячувались вода та «громнична» свічка, які в уяві народу мали охоронно-магічну силу. 
Мешканці затоплених сіл святкували Стрітення по різному – в залежності від того чи була в селі церква. Традиційно цього дня не працювали, збирались гуртом в когось із сусідів, родичів за спільною трапезою. На питання «Чи святили цього дня в церкві воду, свічку?» більшість опитаних відповідала однотипно, н-д: «Ні, не було такого. Воду не сятили. У нас попа не було ж, бо церкву розвалили, а дяк сам остався» [7]. В селах, де була церква (с. Андруші) місцеві віруючі та мешканці найближчих сіл при бажанні мали змогу освятити головні атрибути свята. 
Весняний цикл календарних традиційних свят українців розпочинає Масниця. Це веселе, замашне та голосисте народне свято, наповнене релігійно-міфологічними ритуалами, унікальними обрядодійствами, відзначається на останьому тижні перед Великим постом [2, с. 26]. 
Українська Масниця неповторна і колоритна та має розмаїту палітру елементів як весняного, так і зимового циклів народного календаря. Та обставина, що обрядовість Масниці містить фрагменти астрального культу і культу предків, а також майже позбавлена ритуалів, пов’язаних із християнством, дала підстави дослідникам ототожнювати її з прадавнім святом – проводами зими та зустрічі весни [3, с. 35]. 
Цілий тиждень господині варили вареники з сиром, пізніше млинці, а в останній день перед Великим Постом, в неділю, збиралися на гуляння до сусідів, родичів, сватів, кумів. Ось як описує святкування Масляної на початку ХХ ст. жителями с. Андруші у своїй роботі дослідник  Д.М. Косарик: «…А після цього ішов традиційний тиждень який називався Масниця, коли за звичаєм годилось варити вареники з сиром, мащені маслом. Селянки незаможниці всякими засобами намагались роздобути масла й сиру за відробіток у багачів, щоб на Масниці хоч раз зварити і своїм дітям тих повсюдних вареників» [4, арк. 168].
Схожі спогади були зафіксовані автором у жительки с. В’юнище про святкування Масниці вже у повоєнні часи: «Цього…, сиру ж не їли, поки Масляна – лежить. Дак було така дерев’яна діжечка. Дак було присолить мати, стопче і, у комору, воно замерзне там, той сир. А тоді вже ж як ото Масниця (Масниця казали), тоді вже ж ото вносили його, розморожували і вареники варили, і налисники робили. Ну, воно ж так, хіба там надовго хвата, як сім’я. Цілий тиждень Масниця, так сиру не хватало на цілий тиждень» [6].
Як бачимо, давня традиція готування  вареників із сиром обов’язкового як елементу святкування Масниці, зберігся, не зважаючи на економічний стан в державі чи окремо взятій родині, протягом всього ХХ ст. 
Такою ж характерною особливістю Масниці в нашій країні у минулому було проведення дуже давнього обряду “колодка”. 
У першій половині ХХ століття у с. Козинці широко побутував звичай “чіпляння колодки”. На Сиропусному (Масничному) тижні збирався гурт молодих жінок, які брали важку колоду і йшли до хати, де жив неодружений парубок. Молодому чоловікові, який був шлюбного віку але не одружений, до ноги жінки чіпляли колоду як кару за те, що не одружився протягом року. Причому старалися знайти колоду важку і велику – для цього брали дуб чи акацію. Для того, щоб позбутися цієї колоди, парубок мав чимось відкупитися – чи могоричем, чи цукерками, чи ще чимось, чого забажає жіночий гурт. І така “процедура” повторювалася у кожній хаті, де жив неодружений парубок. Особливо вимогливими жінки були до парубків-перестарків, або “сивояїв”, яким уже було за 30 років [5, с. 104].
 Про залишки даного звичаю в повоєнний період у с. В’юнище свідчать спогади жительки села О.П. Грищенко: «Чула я шо була колодка, і колодки вішали якимсь парубкам старім, шо не пожинились. У нас ще було, бо казали там один був десь аж на другому кутку парубок такий старуватий. Ну, я ше там не вчаствовала. Це я ще мала була, дак ми ж жили під лісом, а там у селі уже ж таке робили. Колодку якусь вішали, а тоді він могорич ставляв, ну я не попадала в таке» [6]. 
Побутування таких звичаїв у ХХ і навіть ХХІ століттях говорить про їхнє архаїчне походження і залежність від норм звичаєвого права, коли одруження, створення сім’ї молодими людьми було обов’язком і знаходилося під контролем сільської громади.
Одним із ритуалів, що здійснювались під кінець зими чи на початку весни, був обряд випікання символічного печива у формі птахів, з якими ходили діти, піднявши їх високо над головою, закликаючи весну прийти на землю. Міфологічною основою цього обряду є давнє уявлення про те, що весну приносять на крилах птахи, які повертаються із вирію – місця перебування душ покійних предків. Вочевидь у давнину обряд зустрічі птахів мав глибокий сакральний зміст, виступаючи мотивом ушанування предків. 
За матеріалами весняного циклу, зібраними  від колишніх мешканців затоплених сіл, необхідно констатувати, що даний звичай не зберігся навіть в пам’яті. Яскравим прикладом відходу в минуле цієї давньої традиції у ХХ ст. є свідчення колишньої жительки с. В’юнище О.П. Грищенко: «Ну, не було таких обрядів, шоб ішли, да пекли, да зустрічали. Не було в нас такого… Воно ж таке: тоді революція, тоді голодовка, тоді война, тоді той… дак ніхто їх не додержувався» [6].
Часом приходу весни повсюдно вважалось свято Явдохи (14 березня). Саме цей день відповідно до народної традиції є першим днем весни, днем коли, як кажуть в селах і до сьогодні, «корінь оживає».
Взагалі за давніх часів на Україні рік починався березнем, він вважався початком року природного. Як тільки на пагорбах з’являлися перші проталини дівчатка-підлітки заводили перші хороводи. Взявшись за руки, вони повільно розтягували криву лінію між забитими в землю вербовими кілочками, співаючи кривого танцю. За формою і змістом кривий танок уподібнюється до сакрального знака – безкінечника. Кривий танець – не тільки зустріч, привітання весни, це ще й символ пробудженої життєвої енергії [1].
Щодо виконання весняних хороводів, танців, обрядових пісень у досліджуваному субрегіоні, то в ході опитування респондентів згадки про їх виконання у ХХ ст. не було зафіксовано. Майже всі опитані наголошували на тому, що «було не до того, треба було якось виживать, бо не було чого їсти» або ж «у нас не було такого, як ми вже в клуб ходили, а тоді… до я не знаю» [8].
Підводячи підсумки, необхідно наголосити, що висвітлення окресленої тематики на досліджуваній території ускладнюється наслідками фактичного знищення затоплених сіл, що підсилило деструктивні явища в усьому комплексі традиційної культурної спадщини. Опираючись на зібраний польовий матеріал, доходимо висновку, що архаїчні елементи, які традиційно були обов’язковими в закличних обрядах весни, протягом ХХ ст. нівелювались та майже повністю стерлись із пам’яті жителів затоплених сіл. Найбільш збереженими виявились обряди Масниці, чиї глибинні ритуально-міфологічні засади не змогли знищити реалії життя українця у ХХ ст. Загалом варто зазначити, що календарна обрядовість, як і в цілому матеріальна та духовна культура жителів сіл Переяславщини, затоплених Канівським водосховищем потребують подальшого якнайшвидшого фіксування та збереження. 
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