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ЗАГАЛЬНА ХАРАКТЕРИСТИКА РОБОТИ 

 

Кінець ХХ – початок ХХІ ст. – знаковий період в історії України. Розбудова 

незалежної держави, нові суспільно-політичні, соціально-економічні умови 

активізували процеси самоідентифікації українців, усвідомлення ними ролі 

традиційної народної культури як важливого складника духовності нації. Українські 

традиції зберігає народна звичаєво-обрядова культура, зокрема календарні свята й 

обряди осіннього циклу. Вони засвідчують тісний зв’язок людини з довкіллям, що 

відбито в особливостях господарювання, у соціокультурній життєдіяльності 

українців. Традиційна звичаєво-обрядова культура етносу зазнає певних 

трансформацій на різних часових зрізах свого побутування. Цей історичний і 

соціокультурний феномен становить колективну творчість, продуковану й 

удосконалювану протягом віків.  

Актуальність теми. Тоталітарна система не сприяла збереженню 

багатовікових духовних надбань українського народу – релігійних, етнокультурних 

традицій, а також національного матеріального середовища, морально-етичних 

цінностей та ін. Нищення та закриття храмів, державна політика атеїстичного 

виховання призвели до зменшення кількості й нівелювання глибинного змісту 

узвичаєних релігійно-побутових свят. Із них свідомо вилучалися ознаки зв’язку з 

християнством, на противагу традиційним упроваджувалися нові радянські свята з 

панівною великодержавною ідеологією.  

Національно-культурне відродження останніх десятиліть сприяло 

студіюванню й осмисленню духовної культурної спадщини, зокрема пізнанню 

звичаєво-обрядових традицій українського народу, частину яких упродовж 

тривалого часу зберігала лише колективна пам’ять. Актуальною й малодослідженою 

проблемою є вивчення самобутньої народної культури українців, зокрема – 

календарних свят осіннього циклу, основу яких становлять храмові свята, поєднані з 

практиками колективного вшанування пращурів. Це сакрально-культурний 

комплекс взаємопов’язаних явищ, ознак, відношень, процесів, у якому поєдналися 

життєвий практичний досвід та релігійні вірування, естетичні традиції, звичаї й 

обряди, спрямовані на відтворення, а також примноження духовних цінностей 

соціуму. Аналізований період багатий на давні традиції та звичаї, безперервним 

творцем та носієм яких було і залишається переважно сільське середовище – 

споконвічне джерело народної творчості й етнообрядовості, яка відображає 

світосприйняття наших пращурів, фрагментарно репрезентує стародавню 

дохристиянську культуру, що нині представлена у синтезі із християнською. 

Осінній цикл календарної звичаєво-обрядової культури має значну 

дослідницьку джерельну та наукову базу, у контексті якої розкриваються окремі 

питання святкової обрядовості осіннього циклу, що постійно перебуває у полі зору 

як етнологів, так і фольклористів, культурологів, релігієзнавців та ін. Проте, 

незважаючи на інтерес до висвітлення українських календарних свят річного циклу, 

усе ж осінній цикл – залишається найменш вивченим і потребує комплексного 

студіювання та узагальнення, що й зумовило актуальність названої проблеми та 

вибір теми нашого дослідження. 



 

 

Зв’язок роботи з науковими програмами, планами, темами. Дисертаційне 

дослідження виконано в межах планових науково-дослідних тем – “Українська 

етнокультурна спадщина в сучасному культурно-інформаційному просторі” 

(№ 0107U002297) і “Українська культура в контексті національного гуманітарного 

дискурсу та сучасних європейських студій” (№ 0116U008862) відділу “Український 

етнологічний центр” Інституту мистецтвознавства, фольклористики та етнології 

ім. М.Т.Рильського НАН України. 

Об’єктом дослідження є звичаєво-обрядова культура українців. 

Предмет дослідження – календарні свята осіннього циклу та стан їх 

збереження на території України ХХ – початку ХХІ століття. 

Мета роботи – провести комплексне етнологічне дослідження, узагальнивши 

значний матеріал зі сфери звичаєво-обрядової культури українців, зокрема 

календарних свят осіннього циклу, частину якого вперше введено до наукового 

обігу; простежити їх еволюцію та подальше функціонування; охарактеризувати 

специфіку названого циклу як синкретичного фольклорно-етнографічного 

комплексу.  

Реалізація мети передбачає окреслення й розв’язання таких завдань: 

 проаналізувати історіографію вивчення календарних свят осіннього циклу, 

схарактеризувавши джерельну базу дисертаційної роботи;   

 розглянути стан збереження календарних свят осіннього циклу за архівами, 

друкованими матеріалами та власними польовими джерелами; 

 окреслити межі та простежити функціонування календарних свят осіннього 

циклу в означеному часовому вимірі; 

 виявити та систематизувати локальні різновиди свят осіннього циклу 

етнорегіонів України; 

 розкрити особливості трансформації календарних звичаїв та обрядів за 

радянської доби; 

 дослідити й охарактеризувати функціонування українських календарних 

свят та обрядів осіннього циклу в контексті етнічних проблем, визначивши 

їхнє місце в соціокультурному розвитку сучасної України. 

Хронологічні межі дослідження. У роботі проаналізовано українські звичаї, 

обряди й свята осіннього календарного циклу впродовж ХХ – початку ХХІ ст. 

Визначені хронологічні межі дають змогу простежити розвиток досліджуваного 

явища у динаміці – від цілісного функціонування на початку ХХ ст. до 

кардинальних змін і руйнації впродовж 20-х – кінця 80-х рр. та до відродження 

раціональних традиційних складників календарної обрядовості осіннього циклу за 

період 90-х рр. ХХ – початку ХХІ ст. 

Географічні межі дослідження охоплюють територію в рамках 

адміністративних кордонів сучасної України.  

Методи дослідження. Зміст і характер поставлених у дисертації завдань і 

специфіка роботи зумовили потребу комплексного використання як 

загальнонаукових методів, так і спеціальних етнологічних. Серед перших 

застосовано методи – системного аналізу, синтезу, класифікації (для розкриття 

тематики дослідження, його структурування та узагальнення відомостей в єдиному 



 

 

смисловому цілому), індукції та дедукції (для реконструкції обряду, свята). З-поміж 

спеціальних – у дисертації використано методи безпосереднього спостереження, 

інтерв’ювання та аудіофіксації польового етнографічного матеріалу (для 

поповнення фактографічної бази та з’ясування сучасного стану календарної 

обрядовості), порівняльно-типологічний (для систематизації, класифікації й аналізу 

емпіричного матеріалу з метою виокремлення загального та локального у роботі), 

порівняльно-історичний (для з’ясування спільного та відмінного між 

досліджуваними явищами, типового і виняткового в розвитку звичаєво-обрядової 

культури). Дисертація побудована на основі комплексного використання 

літературних, писемних, архівних, власних польових етнографічних джерел, 

наукового доробку попередніх дослідників. Теоретичною основою праці слугує 

досвід української і зарубіжної етнології в розробленні питань відповідного типу.  

Наукова новизна дисертації полягає в тому, що  

вперше:  

 систематизовано, узагальнено та здійснено спробу порівняльного 

студіювання українських календарних свят осіннього циклу в 

загальнонаціональному та регіональних виявах;  

 впроваджено до наукового обігу значний масив нового фактологічного 

матеріалу з традиційної та сучасної обрядовості українців, зібраного під час 

польових етнографічних експедицій упродовж 1997–2012 років; 

 уведено християнський компонент як невід’ємний складник народної 

традиційної культури в контекст вивчення сакральної сфери у сучасному 

комунікативному просторі. 

удосконалено: 

 методологічні підходи до системного розгляду календарних свят осіннього 

циклу як елемента традиційної звичаєво-обрядової культури українців; 

 інформативну базу, яка відображає сучасний стан побутування українських 

календарних свят осіннього циклу. 

набуло подальшого розвитку: 

 дослідження календарної обрядовості осіннього циклу з проекцією на 

українські села Північного Підляшшя; 

 наукове бачення проблем відновлення колективної історичної пам’яті 

народу та перспективи її збереження. 

Практичне значення дисертації полягає у можливості використання 

отриманих результатів для етнокультурологічних, релігієзнавчих досліджень, при 

підготовці спецкурсів із народознавства, етнології у вишах. Матеріали роботи 

можуть бути застосовані у відродженні українських календарних свят осіннього 

циклу як частин екологічного, природоохоронного виховання суспільства.  

Апробація результатів дисертації. Основні положення та результати роботи 

обговорено на засіданні відділу “Український етнологічний центр” ІМФЕ 

ім. М. Т. Рильського НАН України (протокол № 7 від 02.03.2017 р.). Проміжні 

результати та висновки дослідження представлено у формі доповідей та 

повідомлень на наукових, науково-практичних конференціях і конгресах: 

ІІ Всеукраїнська етнологічна науково-практична конференція “Національні та 



 

 

етносоціальні процеси в Україні” (Чернівці 1997); Конференція студентів та 

молодих учених “Етнічність в історії та культурі” (Одеса, 1998); Міжнародна 

наукова конференція “Етнологічні дослідження етнокультурного порубіжжя” 

(Польща, 2006); Міжнародна наукова конференція “Українське народознавство на 

початку ХХІ ст. (теорія, методи та тенденції розвитку)” (Київ, 2008); Міжнародна 

наукова конференція Одеські етнографічні читання “Календарна обрядовість у 

життєдіяльності етносу” (Одеса, 2011); Міжнародна наукова конференція “Сучасні 

художньо-мистецькі та етнокультурні процеси поліетнічного середовища України” 

(до 90-річчя ІМФЕ ім. М. Т. Рильського) (Київ, 2011); VІІІ Міжнародний конгрес 

україністів “Тарас Шевченко і світова україністика: історичні інтерпретації та 

сучасні рецепції” (до 200-річчя від дня народження Т. Г. Шевченка) (Київ, 2013); 

Міжнародна наукова конференція “Українці в історії та культурі Карпат” (Свидник, 

Словаччина, 2016). 

Публікації. Основні положення й висновки дисертації викладено у 8 

одноосібних статтях, із них 4 входять до провідних наукових фахових видань, 

затверджених МОН України, 1 – у виданні, що включене до міжнародної 

наукометричної бази даних з індексацією Google Scholar та Index Copernicus і 3 – у 

збірниках матеріалів конференцій. Проблематика роботи висвітлена також у 2 

публікаціях, написаних у співавторстві. 

Структура дисертації зумовлена метою та завданнями дослідження і 

складається зі вступу, трьох розділів, висновків, списку використаних джерел та 

літератури. Зміст роботи викладено на 242 сторінках, із них 190 сторінок основного 

тексту. Список використаних джерел та літератури нараховує 524 позиції (26 – 

архівні джерела, 15 видань – іноземними мовами). 

 

ОСНОВНИЙ ЗМІСТ ДИСЕРТАЦІЇ 

 

У вступі обґрунтовано актуальність теми, окреслено об’єкт та предмет, 

сформульовано мету і завдання, визначено хронологічні та географічні межі, 

методологічну базу дослідження, розкрито наукову новизну і практичне значення 

отриманих результатів, наведено дані про апробацію дисертації тощо. 

У першому розділі “Історіографія питання, джерельна база, методика 

дослідження” проаналізовано стан наукового розроблення проблеми, здійснено 

огляд джерел, розкрито методологічні засади написання роботи. 

У підрозділі 1.1 “Висвітлення календарної обрядовості в етнологічній 

науці ХХ–ХХІ ст.” розглянуто історіографію дослідження з проблемно-

хронологічного погляду.  

Вивчення календарної звичаєво-обрядової культури українців тісно пов’язане 

з розвитком етнографічної науки в Україні в середині ХІХ – на початку ХХ ст., коли 

формувалося народознавство як наука, розгорталася збирацька етнографічна 

діяльність, з’являлися ґрунтовні монографічні видання з відомостями про 

календарну обрядовість. До таких праць належать дослідження М. Максимовича 

“Дні і місяці українського селянина”, М. Маркевича “Обычаи, поверья, кухня и 

напитки молороссиян”, П. Чубинського “Труды этнографическо-статистической 



 

 

экспедиции в Западно-русский край”, Я. Головацького “Карпатська Русь”, І. Нечуя-

Левицького “Світогляд українського народу”, Б. Грінченка “Из уст народа: 

Малорусские рассказы, сказки и пр.”, В. Шухевича “Гуцульщина”, а також праці 

закордонних учених – А. Чарноцького (З. Доленга-Ходаковський) “Українські 

народні пісні у записах Зоріана Доленги-Ходаковського з Галичини, Волині, 

Поділля, Придніпровщини, Полісся”, О. Кольберга “Русь Карпатська”, “Покуття” та 

ін.  

У науковій літературі ХІХ – початку ХХ ст. здійснено систематизацію та 

перші спроби осмислення й узагальнення значного фактичного матеріалу 

(П. Чубинський “Календар Юго-Западного края на 1873 год”; І. Франко “Людові 

вірування на Підгір’ю. Народний календар”; М. Зубрицький “Народні звичаї і 

повір’я, прив’язані до днів у тижні і до роковин свят”; А. Онищук “Народний 

календар у Зелениці Надвірнянського повіту на Гуцульщині”; В. Доманицький  

“Народний календар у Ровенськім повіті Волинської губернії”, “Народний календар 

на Овруччині 50-х років ХІХ ст. в записі Михайла Піотровського” та ін.) 

Висвітленню досліджуваної проблематики сприяли і публікації, розміщені в 

“Записках Юго-Западного отдела” Російського географічного товариства. Чимало 

повідомлень і розвідок з календарної обрядовості було опубліковано в 

етнографічних виданнях: “Основа” (1861–1862), “Киевская старина” (1882–1906), 

“Этнографическое обозрение” (1889), “Живая старина” (1890). 

У 1892 р. започатковує свою діяльність Наукове товариство ім. Т. Шевченка. 

Фундатором народознавчих досліджень стає Етнографічна комісія Товариства, 

видавничим органом якого 1899 р. був журнал “Материяли до українсько-руської 

етнольогії” (“Материяли до української етнології”). Опрацьований і 

проаналізований матеріал із календарної обрядовості знайшов відображення у праці 

В. Шухевича “Гуцульщина” (“Обряди церковні”, 1904). 

Автор залучив узагальнювальні праці українських і зарубіжних учених другої 

половини XIX ст. – початку ХХ ст. про календарну звичаєво-обрядову культуру 

слов’ян (К. Шейковский “Быт подолян” (1859), Г. Галька “Народные обычаи и 

обряды с околиц над Збручем” (1860), S. Witwicki “Rys historyczny o Huculach” 

(1863), Я. Головацький “Карпатська Русь” (1875), Б. Грінченко “Этнографические 

материалы, собранные в Черниговской и соседних с нею губерніях” (1899), 

В. Милорадович “Средняя Лубенщина” (1903), П. Іванов “Жизнь и поверья крестьян 

Купянского уезда Харьковской губернии” (1907). За результатами польових 

спостережень з усієї України та опублікованих досліджень Хв. Вовк видає працю 

енциклопедичного характеру про культуру українського народу – “Український 

народ в його минулому і сучасному” (1916), що стала теоретичною основою для 

подальших етнологічних студій. 

У ґрунтовній праці “Історія української літератури” (Т. І, 1923) 

М. Грушевський звертається до річного сільськогосподарського життя українського 

селянина з його давніми, дохристиянськими обрядами (молодіжні “вулиці”, 

ініціації). 

На початку 20-х рр. ХХ ст. розпочався новий етап дослідження традиційної 

культури українців установами ВУАН, зокрема Етнографічною комісією 



 

 

Всеукраїнської академії наук (1921–1933) – керівник А. Лобода. Видавничим 

органом Етнографічної комісії став “Етнографічний вісник” (1925–1932). Учені 

Комісії опрацьовували нові концепції українського історичного процесу; 

переглядали витоки української культури та духовності, простежували шляхи її 

спадкоємності та зв’язки з традиціями доісторичної землеробської культури. 

Вагомий внесок у вивчення соціальних аспектів життя й громадського побуту 

українства зробили співробітники Етнологічного відділу (Відділ примітивної 

культури), керованого талановитим науковцем К. Грушевською. Серед досліджень 

календарної обрядовості та річного народного календаря, опублікованих на 

сторінках часопису цього відділу “Первісне громадянство та його пережитки на 

Україні”, привертає увагу повнота історіографічного огляду студій обрядовості 

зимового циклу, новизною висвітлення її структури, функцій і сутності, пов’язаних 

із господарськими сезонами, із основами первісного світогляду, – етапна, 

монографічного характеру праця К. Копержинського. Це дослідження (обсягом 

близько 200 сторінок) фактично заклало фундамент професійного опису цілісного 

річного циклу (поняття народного календаря, система календарного числення, 

поняття часу і господарчих сезонів тощо). 

У 30-х рр. ХХ ст. репресії більшовицького режиму радянської тоталітарної 

системи зупинили розвиток гуманітарної науки на Україні. Тотальному фізичному 

знищенню піддано провідних науковців УАН, перервано природний розвиток 

української етнологічної науки; на кілька десятиріч фактично згортаються 

народознавчі студії. 

Об’єктивне вивчення української етнокультури і календарної обрядовості, 

зокрема, триває в емігрантському середовищі. Так, у другій половині ХХ ст. 

з’являються монографічні дослідження О. Воропая “Звичаї нашого народу” (1958–

1966), С. Килимника “Український рік у народних звичаях в історичному 

освітленні” (1963), І. Огієнка “Дохристиянські вірування українського народу” 

(1965) та ін., фактичний матеріал яких має цінність у вивченні календарної 

обрядовості, господарських, суспільних і релігійних традицій українського народу. 

Щодо народознавчих досліджень в Україні, то в радянських етнологічних 

виданнях цих років значну кількість публікацій було присвячено описам 

соціалістичних обрядів. Спостерігається тенденція до використання народної 

обрядовості як матеріалу для створення нових радянських свят (праці О. Кувеньової 

“Свята колгоспної України” (1972), В. Келембетової “Побут і релігійні пережитки: 

етнографічно-соціологічне дослідження” (1974), В. Панасенко “Нові обряди на 

Закарпатті” (1975) та ін. Переважно це праці ідеологічного спрямування, у яких 

наявне протиставлення релігійних обрядів народним та пропагування нових 

радянських свят. 

У другій половині ХХ – початку ХХІ ст. з’являються наукові роботи, у яких 

розглядалися календарні звичаї та обряди населення України у контексті 

обрядовості інших слов’янських народів. У цей період учені Києва та Львова 

підготували й видали узагальнювальні історико-етнографічні праці – “Бойківщина” 

(1983), “Гуцульщина” (1987), “Українці: народні вірування, повір’я, демонологія” 

(1991), “Поділля” (1994), “Холмщина й Підляшшя” (1997), “Лемківщина” (Львів, 



 

 

1999), у яких окремі розділи репрезентували календарну обрядовість у її 

регіональних виявах. Також у фахових виданнях порушувалися питання традицій та 

імпровізації в народній культурі. До тематики обрядових трансформацій зверталися 

у своїх працях Н. Гаврилюк “Картографирование явлений духовной культуры. По 

материалам родильной обрядовости украинцев” (1981), С. Грица “Трансмісія 

фольклорної традиції” (2002) та ін.  

Значної уваги заслуговують такі праці провідних науковців ІМФЕ 

ім. М.Т. Рильського НАН України, що опосередковано стосуються вивчення 

календарної обрядовості осіннього циклу: Л. Артюх “Звичаї українців у 

народному календарі” (2012); Г. Бондаренко “Українська етнокультура в контексті 

глобалізаційних викликів” (2014); В. Борисенко “Традиції і життєдіяльність етносу: 

на матеріалах святково-обрядової культури українців” (2000), О. Курочкіна 

“Святковий рік українця від давнини до сучасності” (2014); Г. Скрипник 

“Народознавча спадщина П.Чубинського з погляду сучасної етнології (2009), 

“Нариси з історії української етнографії ХХ – початку ХХІ століття” (2017); 

В. Балушка “Обряди ініціацій українців та давніх слов’ян” (1998) та ін.   

В останні десятиліття значно посилився інтерес до регіональних 

особливостей традиційно-побутової культури, поглибилися порівняльні студії з 

вивчення етнокультурних явищ, як у монографічних, так і у дисертаційних 

дослідженнях (В. Кушнір “Нариси традиційної культури українців Одещини”; 

В. Сушко “Свята та побут Слобожанщини”; Г.Кожолянко “Етнографія Буковини” 

(у 3-х т.); А. Мойсей “Календарна обрядовість східнороманського населення 

Буковини”; О. Ліманська “Українські календарні свята Слобожанщини: тенденції 

дослідження”; В. Давидюк “Етнологічний нарис Волині”; Н. Ковальчук “Календарні 

звичаї та обряди Рівненського Полісся”; О. Барташук “ Процеси трансформації 

календарної звичаєвості українців Східного Поділля” та ін.). 

Огляд літератури дозволяє зробити висновки про певний поступ у 

теоретичному осмисленні вітчизняними ученими фактологічних відомостей із 

української календарної обрядовості. Проте на сьогодні немає ще узагальнювальних 

досліджень із календарних свят осіннього циклу, які б визначили регіональні та 

локальні прояви традиційного народного календаря в Україні, враховуючи 

трансформаційні процеси, що відбулися протягом ХХ – поч. ХХІ ст. 

У підрозділі 1.2 “Джерельна база дослідження” охарактеризовано джерела зі 

студійованої тематики – писемні та польові матеріали. 

До першої групи історичних джерел належать різножанрові письмові записи, 

рукописні збірки, окремі описи у періодичних виданнях ХІХ – першої половини 

ХХ ст., результати подорожей іноземців-“письменників” (мандрівників, купців, 

політичних і релігійних діячів та ін.), які увійшли до збірки В. Січинського 

“Чужинці про Україну”. Важливими пам’ятками є давньоруські літописи.  

Джерело вивчення храмових свят та поминальних ушанувань померлих – 

єпархіальна періодика, започаткована з 1860–1872 рр. (“Херсонські єпархіальні 

відомості”, “Київські”, “Чернігівські”, “Подільські”, “Полтавські”, “Волинські”, 

“Харківські”, “Таврійські” та “Катеринославські”). 



 

 

Цінну фактографічну базу становлять окремі описи в періодичних виданнях; 

зокрема, упродовж 1838–1917 рр. були засновані “Губернські відомості” 

(друкувалися в Києві, Катеринославі, Кам’янці-Подільському (Подільські), 

Житомирі (Волинські), Полтаві, Сімферополі (Таврійські), Харкові, Одесі 

(Херсонські), Чернігові, а з 1850 р. – у Ставрополі). 

Матеріали з досліджуваної тематики наявні в спеціалізованих часописах: 

“Етнографічний вісник”, “Первісне громадянство та його пережитки на Україні”, а 

також у сучасних виданнях: “Народна творчість та етнографія” (з 1952–2009)  

(з 2010 р. – “Народна творчість та етнологія”), “Матеріали до української етнології”, 

“Етнічна історія народів Європи”, “Народознавчі зошити” та ін.  

До другої групи джерел належать польові етнографічні матеріали, записані 

автором упродовж 1997–2012 рр. в українських селах Північного Підляшшя (1997), 

Київщини (2003), Слобожанщини (2003), Рівненщини (2003), Львівщини (2004), 

Тернопільщини (2004), Запоріжчини (2012) під час комплексних і тематичних 

експедицій, що проводив ІМФЕ ім. М.Т. Рильського НАН України, та 

індивідуальних досліджень автора. Загалом обстежено 50 населених пунктів, із них 

12 – з Північного Підляшшя, де було зібрано цінний матеріал, який значно 

доповнив, розширив і збагатив наявний фонд зафіксованих свідчень з української 

календарної обрядовості свят осіннього циклу.  

Достовірною джерельною базою для дисертаційної роботи послужило 

унікальне етнографічне видання, у якому представлені матеріали з календарної 

обрядовості всіх областей України, записані в експедиціях 80-х рр. ХХ – початку 

ХХІ ст. співробітниками відділу “Українського етнологічного центру” ІМФЕ 

ім. М.Т. Рильського НАН України – “Етнографічний образ сучасної України. 

Корпус експедиційних фольклорно-етнографічних матеріалів. Календарна 

обрядовість” (Т. 6, 2016). Цей том із календарної обрядовості репрезентує її 

регіональну і локальну специфіку, що уможливлює здійснення порівняльного 

студіювання досліджуваних явищ на широкій сучасній фактологічній базі. 

Окрему групу джерел становлять рукописні збірки. Серед етнографічного 

матеріалу, що міститься у АНФРФ ІМФЕ НАН України, цінними для нашого 

дослідження є рукописи, які зберігаються у фондах В. Кравченка “Щоденники” 

(Ф. 15-1), “Матеріали про лучник” (Ф. 15-3), Н. Дмитрука “Матеріали з народного 

календаря, зібрані на Волині в 1923–1929” (Ф. 1-5), “Матеріали з народного 

календаря, зібрані на Коростенщині” (Ф. 1-5), Д. Маломужа “Магічні елементи в 

похоронному обряді на Звенигородщині” (Ф.1). У цьому ж фонді знаходяться 

“Етнографічні та фольклорні матеріали з Полтавщини, записані студентами 

Пирятинського педтехнікуму у 1925–1927 рр.” (Ф.1), а також “Матеріали до 

народного календаря” (Ф. 1). 

Найбільший фактографічний зміст має фонд “Етнографічна комісія ВУАН” 

(Ф. 1), де зібрано етнографічний матеріал із Поділля (20-х – 30-х рр. ХХ ст.). 

Опрацьовано для дослідження матеріали Державного архіву Рівненської 

області (ДАРО): Я. Гофман “Анкеты о достопримечательностях природы и 

народных обычаях на Волыни, собираемые для составления монографии 

Волынского воеводства и ответы на них” (1933). 



 

 

Важливими для розкриття теми дослідження є матеріали та документи, що 

зберігаються у фондах Центральної наукової бібліотеки ім. В. Вернадського НАН 

України (Відділ рукописів). Із-поміж них найбільш інформативний фонд 11 (Ф. 11), 

який уміщує матеріали родинної та календарної обрядовості, де також фрагментарно 

представлена святковість осіннього циклу. 

У підрозділі 1.3 “Методологія та методи дослідження” розкрито 

методологічні засади написання роботи. Тема і поставлені в дисертації завдання 

передбачали використання загальнонаукових (системного аналізу, синтезу, 

класифікації, індукції та дедукції), спеціально-історичних (порівняльно-історичний, 

хронологічний), спеціально етнографічних (безпосереднього спостереження, 

опитування, інтерв’ювання – метод фіксації польового етнографічного матеріалу у 

вигляді аудіозаписів кущовим та експедиційним способом) та джерелознавчих 

(пошук, класифікація, критичний аналіз джерел, наукова та архівна евристика) 

методів. Їх застосування дало змогу систематизувати та узагальнити комплекс 

матеріалів із календарної звичаєво-обрядової культури осіннього циклу. 

Другий розділ “Календарні свята осіннього циклу в українській 

традиційній звичаєво-обрядовій культурі початку ХХ ст.” складається з п’яти 

підрозділів, у яких проаналізовано функціонування календарних свят осіннього 

циклу в широкому часовимірі, охарактеризовано храмові свята та їх походження, 

поминальні традиції, свята Богородичного циклу й окреслено їх канонічні та 

побутово-обрядові аспекти; висвітлено релігійні та побутово-розважальні 

компоненти обрядодій Пилипівського посту. Розділ також містить фрагментарний 

матеріал із життя святих та описи конфесійних історичних подій, які відбувалися під 

час свят осіннього циклу.  

У підрозділі 2.1 “Функціонування календарних свят осіннього циклу в 

часовому вимірі” встановлено темпоральні межі на основі вивчення наукової 

літератури, архівних джерел та власних польових записів. Аналізовані в дисертації 

свята охоплюють період від дня “Семена” (1.09/14.09 за н.ст.) і до дня “Наума” 

(1.12/14.12 за н.ст.). Із днем “Семена” в народі пов’язують зміни в житті та побуті 

людей (у природі, господарстві, обрядах та звичаях тощо), тобто – це свято несе 

навантаження обрядовості “переходу”. До таких життєвих змін переходового 

характеру належать: ініціації (як у княжичів, так пізніше і в козаків, а згодом – у 

хлопчиків, які досягли певного віку); початок роботи майстрів-ремісників (ткачів, 

стельмахів, столярів, ковалів та ін.); завершення всіх господарських та торговельних 

угод; запалення першого вогню (“Весілля свічки”); завершення “Вулиць”; настання 

“Вечорниць”. Із цим періодом лучиться також початок Літургійного року. До дня 

“Наума” в побуті селянина завершувалися всі роботи, пов’язані із сільським 

господарством. Від цього дня розпочинався навчальний період і батьки віддавали 

своїх дітей до школи або ж до майстрів – переймати досвід у будь-якому ремеслі. 

Підрозділ 2.2 “Українські храмові свята календарно-осіннього циклу та їх 

походження” розкриває етимологію храмового свята в системі календарної 

обрядовості осіннього циклу та його значення. Храмове свято своїм коріння сягає 

ще дохристиянської доби, а обрядодії, пов’язані з ним, є давніми поминальними 



 

 

трапезами. Свято посідає важливе місце у свідомості етносу, регламентуючи життя, 

діяльність та сакральні практики людей. 

У ХVІ–ХVІІ ст. в Україні виникли церковні братства, які відіграли важливу 

роль у збереженні національної освіти та християнської релігії. Братські храмові 

свята за своїми зовнішніми ознаками були наближені до язичницьких свят, а за 

ідеологією і змістом – репрезентували головно православну віру. Братства 

виконували розмаїті функції: під час спільних святкових трапез братчики 

обговорювали питання будівництва шкіл, друкарень, шпиталів; видання 

конфесійних праць; реалізації канонів церковно-релігійного життя та ін. Щодо 

часових меж, то найбільше храмових свят припадало на осіннній цикл календарного 

року – Другу Пречисту, Чесного Христа, Покрову, Семена, Дмитра, Кузьму й 

Дем’яна, на Андрія та ін. 

Храмові свята, окрім як “храми”, мали назви “празник” (західні райони 

Поділля та Галичини) та “мед” (до середини ХХ ст. – на Середній Наддніпрянщині, 

донині – на Звенигородщині та Канівщині). Мед використовувався як обов’язкова 

ритуальна поминальна страва, а також обрядовий напій (канунний мед (пива) –  

складник колективних трапез під час братчин та святкування великих і храмових 

свят. Щодо локальних номінацій, то подекуди храмові свята називали “заложення”, 

“кармаш” (ці лексеми існують і донині на Рівненському Поліссі) та “одпуст” (на 

Північному Підляшші). Основним призначенням храмів було не лише вшанування 

святого або релігійної події, а й гарантування в такий спосіб допомоги й 

забезпечення успішності господарських справ села. 

Також до храмового свята (“празника”) для цервки виготовляли обрядові 

воскові свічки (“свіча”, “трійця”, “тройка”), які символізували Євангельську 

Пресвяту Трійцю (Бог-Отець, Бог-Син і Бог-Дух Святий), а в давнину могли 

знаменувати головні природні стихії (вода – вогонь – повітря) або тричленну модель 

світобудови (земного – підземного – небесного).  

У складі храмових свят осіннього циклу виділяємо Богородичні (Різдво 

Богородиці, Покрова, Введення), свята поминального циклу (Дмитра, Кузьми-

Дем’яна, Михайла), свята Пилипівського посту (Пилипа, Катерини, Андрія, Наума), 

а також окремі свята, із-поміж яких дванадесяте (Воздвиження) й такі, що 

присвячені канонізованим святим (Симеона Стовпника, чудо Архистратига Михаїла, 

євангелістів Івана Богослова і Луки та Параскеви-П’ятниці).  

Щодо часової послідовності, то розпочинає цикл осінньої календарної 

обрядовості день “Семена” – одне з прадавніх свят, яке відзначали впродовж тижня, 

а приурочені до нього обрядові дійства (“Весілля свічки”) тривали до осіннього 

рівнодення (“Друга Пречиста”). Наступне за черговістю свято – “Михайлове чудо”, 

із яким пов’язано безліч легенд щодо заборон переважно сільськогосподарських 

робіт. Завершити посівні намагалися до “Здвиження” (“Чесного Хреста”, “Чосний”).  

У народі очікували захисту і від святого “Луки”: жінки, зокрема, вірили в його 

заступництво, тому відзначали цей день у своєму товаристві. Вони надзвичайно 

шанували також свято “Параскеви-П’ятниці”. Її вважали покровителькою жіночих 

занять, шлюбних союзів та народження дітей. На ці свята заборонялося прядіння та 

роботи, які йому передують. 



 

 

Отже, наведені фактологічні дані засвідчують господарську спрямованість 

свят осіннього циклу, їх пов’язаність із аграрною сезонністю та з природними 

біоритмами. 

У підрозділі 2.3 “Поминальні традиції в осінніх обрядово-святкових 

практиках українців” розглянуто цикл поминальних ушанувань. За свідченнями 

фахівців, це – компонент доісторичного культу родючості, який, у свою чергу, 

формує центральну вісь обрядів та ритуалів календарного циклу. Особливо яскраво 

це відображено в осінніх календарних святах. Поминальні обряди, звичаї та традиції 

становлять важливий елемент світогляду, морально-естетичних цінностей та 

етичних норм народу. 

Поминання – символічна реалізація духовного зв’язку між живими та 

померлими, яка має дуже давню історію і сягає своїм корінням у минувшину 

індоєвропейської спільності. Серед значної кількості поминальних днів упродовж 

календарного року чи не найбільше вшановують пам’ять саме восени (“Вечеря 

дідів”, “Діди”,“осінні Діди”, “Дідівські суботи”, “Дідівська днина”, а ще подекуди – 

“Баби”). 

Від Покрови поминали померлих напередодні свята щосуботи, особливо 

важливими були Дмитрова, Кузьмо-Дем’янівська, Михайлова та субота перед 

Пилипівським постом. На території Середнього Полісся батьківські поминальні дні 

називали “дєди” (їх вшановували перед святом “Дмитра” (Змітра), “Кузьми-

Дем’яна” й “Михайла”). На Вінниччині поминальна субота напередодні Дмитра 

називалася “Пам’ятною”; на Закарпатті поминальна Михайлівська субота мала назву 

– “Задушна”. Найповніше збереглися звичаї “Дмитрової суботи” на Поліссі, 

Чернігівщині, Харківщині та Сумщині. На значній території Полісся наявна 

дихотомія “діди”/“баби”. На Рівненському і Чернігівському Поліссі відзначали 

поминання два дні: у п’ятницю  (“дідову п’ятницю”) це була пісна вечеря, яку 

присвячували саме дідам, а суботу зі скоромним обідом називали “баби” (існують й 

інші поодинокі варіації). Поминальна обрядовість в Україні має певні регіональні 

відмінності не лише в назвах, але й у складі ритуальних страв. По всій Україні у 

вшанувальні дні обов’язковим було “коливо”, “кутя”, “сита”, “канун”, “млинці” 

(Волинське Полісся) та невід’ємний атрибут поминального столу – гаряча страва, 

пара від якої виконувала функцію символічного зв’язку живих із мертвими.   

Характерно, що в ході історичного розвитку поминальна обрядовість 

українського етносу через політичні, релігійні та інші чинники трансформувалася, 

зазнала відчутних змін, хоча елементи давніх традицій збереглися й донині. Варто 

зауважити, що більшість із них утратила магічно-ритуальні смисли і вживається 

переважно в атрибутивному, символічному значенні (як дотримання традиції, 

морально-етичних норм – уваги й пошани до померлих членів роду).  

У підрозділі 2.4 “Свята Богородичного циклу: канонічні та побутово-

обрядові аспекти” проаналізовано звичаї та обряди, приурочені до вшанування 

Пресвятої Богородиці, чий образ знайшов своє відображення у фольклорній та 

календарній обрядовості. Вшанування Пресвятої Діви розпочалося з прийняттям 

християнства. З часом Богородиця стає для українського народу Матір’ю, 

уособленням любові, терпіння, смирення, вірності. Вона надає сили для подолання 



 

 

печалі, страждання, переживання, відчаю тощо. До Неї по допомогу зверталися всі 

прошарки суспільства – від князя до найбіднішої людини. Богородицю вважали 

своєю заступницею та покровителькою і запорізькі козаки. На Її честь будували 

монастирі, собори, церкви, каплички, у яких обов’язково був її образ.  

Найбільше Богородичних (дванадесятих) празників припадає на календарні 

свята саме осіннього циклу і серед них найпошанованіше – “Покрова”. З ним 

пов’язаний період одружень, адже Мати Божа опікується дівочою долею, шлюбом і 

сім’єю. Зі свята “Покрови” повсюди справляли “вечорниці” (“досвітки”, “вечурки”, 

“вечереньки” та ін.). Для свята “Введення” характерним був звичай “першого 

полазника”, основою якого є “магія першого дня”, поширений у західних регіонах 

України (Закарпаття, Галичина, Поділля, Волинь, Полісся), на відміну від Східної 

України; а також дівочі ворожіння про одруження. 

До кожного свята завершувалися певні сільськогосподарські роботи або ж 

закінчувався термін найманих робітників-“строкачів” (до “Покрови”). До цих дат 

приурочувалися новосілля – “перехідчини” – намагалися перейти до нової хати 

(перед “Покровою”, рідше – “Введенням”). Зі святами пов’язано чимало повір’їв, 

прикмет, приказок та прислів’їв. 

У підрозділі 2.5 “Обрядодії Пилипівського посту: релігійні та побутово-

розважальні компоненти” представлено обрядодії посту як явища календарної 

обрядовості осіннього циклу, що вносять певні корективи в буденне та святкове 

життя людини. 

Пилипівський піст – останній цикл календарних свят осені, до якого входять: 

дні “Пилипа” (власне “Пилипівка”), “Катерини”, “Андрія” та “Наума”. Звичайно, всі 

вони мають свої, лише їм притаманні, обрядодії, що розпочинаються 

Пилипівчаними заговинами (“Пилипівка”, “Заговини” на Слобожанщині, 

“Пущення”, або “Пилипівчані запусти”, – у центральних регіонах України та 

Галичині), які відзначають 27.11. за н. ст. Яскравим дійством цього дня був обряд 

“вчепити колодку” (використовували стрічку, жмут стрічок, справжню колоду), або 

“чіпляти колодку”, “в’язати колодку”, “справляти колодку”, – пов’язаний із 

одруженням. Відтоді молодіжні вечорниці з розважальних змінювалися на робочі, а 

різножанрові пісні – на колядки.  

Найшанованіше в Україні – жіноче свято “Катерини”. Вважають, що за часів 

язичництва це було свято “Дівочої долі”, тому досить розповсюдженим був звичай 

“закликати долю”, або “закликати судженого”, а також ворожіння для передбачення 

долі (з використанням гілочки вишні, висмикуванням зі стріхи соломини, 

рахуванням штахет тощо).  

До комплексу Пилипівчаних постових обрядодій належить свято “Андрія”, яке 

передбачало використання з належними цілями атрибутів і дій (угадування 

майбутньої долі, ворожіння (індивідуальні – “засівання конопель” і колективні – 

випікання ритуальних пампушок: “балабушки”, “шишки”, “опушки” тощо), 

традиційний звичай кусання “калити” (що мала ряд діалектних назв – “калата”, 

“калета”, “корж”, “маланда”), а також влаштовування “парубоцьких бешкетів”. З 

усього циклу осінніх традиційних свят день “Андрія” – найцікавіший і найбільш 

поширений серед слов’янських народів.  



 

 

Завершальним святом обрядодій Пилипівського посту є день “Наума”, 

покровителя знань, розуму і доброчинності. Вважали, якщо цього дня учень 

долучиться до знань, то краще оволодіє наукою, а підмайстер – ремеслом. 

У третьому розділі “Збереження і трансформації календарної звичаєво-

обрядової традиції українців періоду 20-х років ХХ ст. – початку ХХІ ст.” 

акцентовано увагу на змінах, що відбулися в системі календарної обрядовості у 

зазначений період. 

У підрозділі 3.1 “Руйнівні процеси в етнокультурі українців за умов 

тоталітаризму” йдеться про період, що характеризується: голодоморами, 

відчуженням хлібороба від землі, від рідної мови, наступом на християнство та на 

релігійно-обрядову культуру й “атеїзацією” народу, а також війнами, економічними 

кризами, репресіями, політичними та ідеологічними утисками, уніфікацією 

культури. Суттєві зміни відбуваються і в системі традиційних календарних свят, які 

з початку 1920-х рр., з одного боку, замінювалися на нові, з іншого, – ще частково 

продовжували існувати у традиційній та прийнятній для людей формі, поступово 

зникаючи з побуту. Із забороною народної обрядовості запроваджуються радянські 

календарні дати, так звані “державні свята”. З 1929 р. політика уряду була 

зорієнтована на посилення виробничого потенціалу суспільства; на нове, 

позарелігійне життя (анулювання вихідних днів, а відтак і свят). 1932 – 1937 рр. 

проголошено “п’ятиліткою безбожників”, коли категорично заборонялося за будь-

яких причин відвідувати храми. Під час панування комуністичної ідеології церква 

пережила наймасштабніше переслідування за всю свою історію. Все це призвело до 

порушення зв’язків із духовними традиціями українського народу, до руйнування 

природної еволюції його звичаєво-обрядової культури. Чітка система усталених 

століттями святково-звичаєвих календарних циклів розпалася на окремі свята. 

В подальшому вони зазнали втрат як у традиційних громадських, так і церковно-

християнських форматах, залишившись переважно у сфері родинно-хатнього 

побутування, завдяки чому й збереглася етнічна та локальна специфіка календарних 

традицій.  

Нищення релігійності та обрядово-звичаєвої культури українського народу 

відбувалося паралельно з політикою ліквідації селянства як основного соціального 

прошарку нації, який зберігав давні традиції, обряди, звичаї, народну і релігійну 

мораль. Селяни ставали пролетарями або найманими сільськогосподарськими 

робітниками. На Західній Україні умови були більш лояльними стосовно 

функціонування церкви, народної релігії, хоча так само існував національно-

політичний, культурний тиск із боку Польщі, Румунії, Чехо-Словаччини. 

Друга світова війна 1939–1945 pp. спричинила грандіозні людські втрати, 

матеріальні й духовні збитки, хоча послаблення комуністичного ідеологічного тиску 

сприяло частковому росту релігійності, а відтак і поверненню до забутих цінностей.  

У післявоєнні 40–50-ті рр. ХХ ст. радянська влада подекуди відмовилася від 

політики тотального нищення церкви. Було відновлено чи створено знову єпархії. 

Однак держава, хоча й послабила утиски, проте, як і раніше, проводила 

антирелігійну політику з подальшим встановленням і насадженням нових 

радянських свят. 



 

 

У підрозділі 3.2 “Трансформація календарної обрядовості українців 

упродовж 60-х – початку 90-х рр. ХХ ст.” простежено кардинальні зміни у 

календарній культурі українців упродовж аналізованого періоду.  

З початку 60-х рр. ХХ ст. правляча влада на противагу християнській релігії 

продовжувала посилено утверджувати псевдорелігію комуністичного колективізму. 

Активно розроблялася і впроваджувалася для підростаючого покоління нова 

радянська обрядовість на заміну канонічної релігії та народної звичаєвості. При 

вищих органах влади формувалися комісії (1969, 1978) з упровадження радянських 

свят та обрядів. Хоча більшість із них частково створювалася на основі традиційних, 

однак із новою ідеологічною коректурою і, звісно, на абсолютно антирелігійній базі. 

У зв’язку з прискоренням процесу урбанізації відбувся відтік людей із села, а як 

наслідок – відхід населення від усталених занять та традиційної звичаєвої обрядовості.  

Із середини 80-х – до початку 90-х рр. ХХ ст. поступово відбуваються 

демократичні перетворення в СРСР (викриття соціальних трагедій – сталінських 

репресій, голодоморів тощо), народ звільняється від диктатури атеїзму, однак 

традиційна календарна обрядовість, зазнавши інтенсивної руйнації в попередні 

періоди, перебуває в занедбаному стані та не може відновитися в повному обсязі. 

У підрозділі 3.3 “Життєстійкість та відродження обрядово-календарних 

практик за часів незалежності” окреслюється динаміка змін у системі 

господарювання, зростання ролі церкви у формуванні суспільної свідомості та 

духовності, збереження і відзначення релігійних свят та обрядовості. Водночас слід 

зауважити про далеко неналежну пам’яткоохорону політику держави в ці роки, 

спрямовану на збереження етнокультури та духовне відродження нації. Останнє 

сприяло продовженню і поглибленню трансформаційних процесів у сфері автентичної 

обрядовості. Посилився вплив глобалізаційних процесів у всіх сферах 

життєдіяльності, що призвело до певної нівеляції національних особливостей; зріс 

вплив масової культури, широко пропагованої через ЗМІ, який руйнує історично 

нагромаджений досвід етносу. Проте у зв’язку з процесами демократизації життя в 

Україні офіційно затверджено як державні окремі релігійні свята, роль яких у 

суспільній свідомості зростає. Що ж до календарної обрядової культури, елементи 

якої частково відтворюють науковці та працівники культури методом реконструкції, 

то варто підкреслити, що найстійкішою виявилася етнічна та локальна специфіка 

відзначення традиційних календарних свят у сільському соціумі та в сімейному 

родинному колі. Народні звичаї й обряди стали органічною складовою частиною 

сучасної системи релігійного календаря і національної культури. 

 

ВИСНОВОК 

 

У висновках сформульовані загальні результати дослідження та подано 

основні положення дисертації, які винесено на захист. 

Здійснений у роботі комплексний етнологічний аналіз обширного матеріалу 

календарних свят осіннього циклу українців, частину якого вперше введено до 

наукового обігу, дав змогу унаочнити еволюцію обрядово-звичаєвої культури 



 

 

українців упродовж ХХ–ХХІ ст., виявити тенденції сучасного функціонування 

календарної обрядовості.  

Сформульовано такі загальні висновки: 

1. У ході роботи опрацьовано, проаналізовано та систематизовано значний 

обсяг історіографічного матеріалу, який надав можливість виокремити структурні 

елементи досліджування календарних свят осіннього циклу та простежити їх 

розвиток в історичному контексті. Огляд наукової літератури та інших допоміжних 

видань дозволяє констатувати, що донині немає комплексних праць із цієї тематики, 

у яких було б усебічно розкрито наголошену проблематику із залученням широкого 

спектра етнографічних, історичних, фольклористичних, релігієзнавчих та інших 

даних. Джерельну базу дослідження употужнено за рахунок архівних даних установ  

та зібраних автором польових етнографічних відомостей із 50 сіл України (Київська 

обл. (Бориспільський, Броварський р-ни), Рівненська обл. (Дубровицький, 

Сарнинський, Зарічненський, Корецький р-ни), Тернопільська обл. (Кременецький р-

н), Львівська обл. (Сокальський р-н), Запорізька обл. (Новомиколаївський р-н), 

Харківська обл. (Ізюмський р-н), Донецька обл. (Славянський, Краснолиманський, 

Артемівський р-ни), із них 12 українських сіл Північного Підляшшя (Польща). 

2. Розглянуто стан збереження календарних свят осіннього циклу за 

архівними матеріалами, публікаціями та власними польовими дослідженнями. У 

дисертації охарактеризовано українські календарні свята осіннього періоду ХХ – 

початку ХХІ ст., підґрунтям розвитку яких були народні уявлення про циклічність 

часу в структурі землеробського року. Засвідчено органічний зв’язок різнорідних 

явищ традиційної культури в архітектоніці обрядів: храмові свята (передсвято – 

власне свято – післясвято із системою гостювань), поминальні вшанування (поєднує 

комплекс свят із ритуальними трапезами), Богородичний цикл, обрядодії 

Пилипівського посту (обрядові ігри-розваги, магічні ворожіння про шлюб, долю з 

багатим календарно-обрядовим фольклором). 

Аналіз сучасного стану обрядовості дав змогу резюмувати, що у ХХ ст. 

відбувся процес структурних змін і поступового відмирання релігійно-обрядових та 

магічних елементів традиційної культури, спричинений секуляризацією та 

модернізацією суспільного життя.  

3. Окреслено межі та висвітлено особливості функціонування календарних 

свят осіннього циклу в зазначеному часовому вимірі. Опрацьований значний 

етнографічний матеріал із календарних свят засвідчує, що немає єдиних дат чи 

часових знаків міжсезонного розмежування в рамках річного циклу, оскільки в 

аграрному календарі українців не було чіткого поділу між сезонами: кожен із них 

логічно переходив у наступний, утворюючи замкнуте коло (або ж трикутник) 

вічного оновлення природи, чергування періодів праці та відпочинку. Причому, 

через різні кліматичні пояси неможливо по всій Україні визначити єдині дати 

сезонних циклів (регіональна відмінність у часі – 2-3 тижні). Відтак, одне й те саме 

свято у різних регіонах країни може належати до різних календарних циклів. 

Вважаємо, що найбільш прийнятною датою щодо початку осіннього циклу є свято 

“Семена” (14 вересня). У народі його називали Літопроводцем. Цей день був межею 

в житті людей (обрядах, звичаях, побуті, господарстві, у природі тощо), тобто мав 



 

 

характер обрядодій переходу. З ним пов’язана низка звичаїв і обрадів (завершення 

господарських робіт, запалення першого обрядового вогню “Весілля свічки”); 

завершення “Вулиць”; початок “Вечорниць”, а також і Літургійного року за 

церковним календарем. Завершує аналізований цикл свят день “Наума”. У побуті 

селяни остаточно закінчували всі сільськогосподарські роботи; від цього дня 

розпочинався навчальний період (батьки віддавали дітей до школи або ж до 

майстрів переймати досвід). 

4. Виявлено та систематизовано регіонально-локальні різновиди і специфіку 

свят осіннього циклу різних теренів України. Так, у північно-західному ареалі 

Полісся не зафіксовано традицій андріївської обрядовості, а серед календарно-

обрядових явищ на Рівненському Поліссі побутує вузьколокальний, “острівний”, 

обряд “сповідь діжі” (на “Андрія”). Характерні для свята “Андрія” ворожіння мали, 

зокрема, локальні особливості в атрибутиці; у поширеному обряді “засівання 

конопель”. На Рівненщині зафіксовано передхрамовий звичай виготовлення 

обрядової свічки (“тройки”), локальна особливість якого полягає у місцевій статево-

віковій відмінності учасників обряду (винятково хлопці). 

Важливим складником обрядодій осіннього циклу є поминальна традиційна 

обрядовість, яка об’єднує комплекс свят, що мають різні локальні назви як самого 

свята, так і найменування ритуальної страв, серед яких найвідоміші – Дмитрова 

субота (осінні Діди, Дідівські суботи), (на Буковині – Дідівська днина, на Вінниччині 

– Пам’ятна; на Закарпатті Михайлівська субота мала назву Задушна). На 

Чернігівському та Рівненському Поліссі нами виявлена дихотомія поминальних дат 

– “діди”/“баби” (пісна п’ятниця/скоромна субота). Обов’язковою ритуальною 

стравою поминальних днів слугувала “кутя”, “сита”, “коливо”, або “канун”. Ці назви 

збереглися у більшості регіонів України. 

У процесі дослідження встановлено, що локальна варіативність збережена у 

назві обрядодії свята “Семена”, яка в окремих районах Полісся побутували до 

30-х рр. ХХ ст. під назвою женити лучника, женити свічку, женити каганця, 

женити комина. Пов’язана вона була з прадавнім язичницьким обрядом вшанування 

вогню: на Поліссі у цей день у кожній хаті урочисто запалювали “посвіт”, “лучник”, 

“каганець”. На Житомирському Поліссі обряд вшанування вогню був відомий під 

назвою “одруження комина”; на Звенигородщині – “женити свічку”, або “женити 

каганця”; у центральних районах України влаштовували “свіччине весілля”. 

Молодіжне дозвілля на день Семена мало такий синонімічний ряд: “вечорниці”, 

“досвітки”, “вечурки” (Лемківщина), “редути” (Поділля) та ін. Їх побутування 

поширене на значній території України (центральні регіони, Полісся, 

Слобожанщина). Місцева варіантність була характерна і для територіальних локацій 

проведення обрядодій осіннього циклу.  

5. Зафіксовано особливості трансформації календарних звичаїв та обрядів за 

радянської доби, з’ясовано чинники виникнення аналізованих процесів. 

Трансформація календарних звичаїв та обрядів у досліджуваний період відбувалася 

у досить складних історичних умовах. Цей період характеризується: голодоморами 

(1921–1923, 1932–1933, 1946–1947 рр.), відчуженням хлібороба від землі, від рідної 

мови, наступом на християнство та на релігійно-обрядову культуру й “атеїзацією” 



 

 

народу, а також війнами, економічними кризами, репресіями, політичними та 

ідеологічними утисками, уніфікацією і спрощенням реалій культури. Така 

деструктивна ситуація призвела до насильницької перерваності спадкоємності 

традицій українського народу та порушення природної еволюції його звичаєво-

обрядової культури. У пам’яті не одного покоління утворилася своєрідна “біла 

пляма”.  

На початку ХХ століття у суспільстві закладаються підвалини значних 

трансформацій у трудовій звичаєвості аграрного та скотарського спрямування 

детермінованих змінами господарського укладу. У 60-ті рр. ХХ ст. внаслідок 

продовження державою антирелігійної політики відбуваються подальші зміни у 

календарній традиційній культурі українців. Нові радянські свята й обряди стали 

зручним інструментом для політичної пропаганди й ідеології. Розпочата у 1960-х 

роках “радянізація” сільського господарства позначилася на зміщенні термінів 

аграрних робіт, приурочених у минулому до певних свят і присвятків. Зокрема, 

повністю виходять з ужитку громадські релігійні обрядодії аграрного та 

скотарського спрямування (хресний хід на поля, відправа спільного молебню). 

Із розвитком індустріалізації, ліквідацією т. зв. “неперспективних” сіл в Україні 

прискорюється процес урбанізації, унаслідок якого збільшується частина населення, 

задіяна у промисловому виробництві. Відхід населення від традиційних занять і 

формування у молоді та представників середнього покоління нових ціннісних 

орієнтирів, пов’язаних із міським способом життя, призводить до  зменшення кількості 

сільської людності – носія народних звичаїв і обрядів, а відтак – звуження традиційної 

обрядової сфери. 

У середині 80-х рр. ХХ ст. у ході “перебудови” поступово відбувалася певна 

демократизація в СРСР: почали з’являтися матеріали про сталінські репресії, 

голодомори; керівництво країни відходить від політики контролю релігії та дозволяє 

свободу віросповідань. 

Водночас комуністична влада у своїх цілях намагалася пристосувати 

традиційні свята і звичаї до соціалістичних. Однак це призвело до несумісних, 

контраверсійних смислових поєднань у календарних святах, до так званого 

“ідеологічного двовір’я”. 

6. Обґрунтовано зв’язок українських календарних свят і обрядів осіннього 

циклу з етнічно-релігійними проблемами та визначено їхнє місце в 

соціокультурному розвитку України часів незалежності. З прийняттям закону “Про 

свободу совісті та релігійні організації” в Україні з’явилася правова основа для 

гармонізації стосунків між державою і церквою. Зросла роль останньої у формуванні 

суспільної свідомості (теле-, радіотрансляції богослужінь, круглі столи за участю 

духовенства, публічні виступи тощо). Ознаки “релігійного відродження” помітні на 

всій території України, особливо в західних її регіонах, де фіксуємо повернення до 

відзначення релігійних свят та обрядів. Окрім дванадесятих свят, особливої 

популярності набули храмові свята та осінні вшанування пращурів (“Дмитра”, 

“Михайла”). 

На сучасному етапі в незалежній Україні відсутня будь-яка дискримінація 

щодо вираження громадянами національних почуттів та релігійних переконань. 



 

 

Верховна Рада України в 1990 р. проголосила офіційними державними релігійні 

свята Різдво, Великдень і Трійцю. У 2014 році згідно з Указом Президента України 

офіційним стало свято Покрови (День захисника України). Осінній цикл календарної 

обрядовості збагачується національними святами (День Гідності та Свободи (22 

листопада), День пам’яті жертв Голодоморів та політичних репресій (щороку 

вшановується в четверту суботу листопада). 

Зростає інтерес людей до своїх історичних коренів, а відтак – до релігії, 

народних свят і традицій. Виникла та поширилася також така форма святкової 

культури, як фестивалі народного мистецтва; до відтворення святкової обрядовості 

долучилися професійні етнологи, фольклористи, працівники культури, здійснюючи 

цілеспрямовану реконструкцію календарних звичаїв та сприяючи їх упровадженню. 

Найбільше збережена етнічна та локальна специфіка відзначення традиційних 

свят у сільському соціумі та в сімейному колі (у родинах), де одночасно проживає 

кілька поколінь. Привертає увагу ряд архаїчних етнокультурних явищ, які на тлі 

трансформаційних процесів календарної звичаєво-обрядової культури все ще 

активно побутують на Рівненському Поліссі (зокрема, на початок ХХІ ст. відносно 

поширені в зазначеному регіоні поминальні мотиви в обрядовості символічного 

залучення померлих із родини до трапези).  

Серед досліджених ритуалів передбачення долі найбільш поширеними у 

молодіжному середовищі є ворожіння напередодні свята Андрія, а магічні обрядодії 

із символічними записками-заклинаннями набули ознак трансформованого варіанта 

ворожіння з використанням листя різних плодових дерев. Це засвідчує ігровий 

інтерес, розважальний аспект магічних передбачень майбутнього молоддю.  

Сучасна трансформація традиційної календарної обрядовості зазнає помітного 

впливу релігійного чинника (активізовано процес заміни традиційних вербальних та 

предметних складників-символів християнськими). Наприкінці ХХ ст. стрімке 

збільшення протестантських релігійних організацій (християн віри євангельської, 

євангельських християн-баптистів та ін.) також істотно вплинуло на руйнування 

комплексу традиційної календарної культури.  

Самобутня звичаєво-обрядова культура українців сьогодні змінюється під 

тиском глобалізації. Розтиражовані ЗМІ зразки сучасної американізованої 

маскультури (Helloween, день Валентина, вальпургієва ніч), проникаючи в 

молодіжну субкультуру, витісняють національне, своєрідне, як забобонне, на 

культурне узбіччя. 

Сучасне життя потребує дієвої програми заходів державного рівня, 

спрямованих на відродження та популяризацію морально-етичного складника 

народно-календарних свят, національних звичаїв і обрядів, що сприятимуть 

вихованню української молоді на кращих традиціях народу.  
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узагальнювальним дослідженням українських календарних свят та обрядовості 

осіннього циклу. Проаналізовано рівень вивчення проблеми в українській і 

зарубіжній історіографії, стан джерельної бази. Уведено до наукового обігу значний 

корпус нового польового матеріалу. Розкрито структурно-функціональний склад 

звичаїв та обрядів осіннього циклу та їх зміни в різних етнорегіонах України 

впродовж ХХ – початку ХХІ ст. Виявлено локальні особливості обрядових традицій. 
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Диссертация является первым в современной отечественной этнологической 

науке обобщающим исследованием украинских календарных праздников и обрядов 

осеннего цикла. Проанализирована степень изучения проблемы в украинской и 

зарубежной историографии, уровень и полнота обеспечения базы источников. 

Введен в научный оборот значительный корпус нового полевого материала. Раскрыт 

структурно-функциональный состав обычаев и обрядов осеннего цикла и их 

изменения в различных етнорегионах Украины на протяжении ХХ – начала ХХI 

века. Выявлены локальные особенности обрядовых традиций. Освещено 

взаимовлияние религиозных и календарных праздников и обрядов осеннего цикла, 

их характерные формальные и содержательные трансформации в ходе возрождения 

и бытования, а также негативные явления, характерные  для периода ХХ – начала 

ХХI веков. 

 Ключевые слова: осенний цикл, календарный праздник, обряд, обычай, 
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The dissertation is the first complex historical-and-ethnographic research of 

calendar rites of the autumnal cycle in traditional ceremonial culture of the Ukrainians 

(XX – the beginning of XXI century). 

The paper analyzes the degree of the problem elaboration in Ukrainian and foreign 

historiography as well as the state of literary sources on the issue. It offers the boundaries 

of the autumnal cycle (beginning from the feast day of “Semen” till the feast day 

of“Naum”), that coincide with the beginning of the Liturgical year of the church calendar. 

The author makes an attemptto perform an interregional comparison and systematization 

of calendar traditions and ceremonies typical of the culture of different ethnic regions of 



 

 

Ukraine. The studyproves the existence of a natural link among heterogeneous phenomena 

of the traditional culture in their rites’architectonics:Wake (forefeast– the feast proper–

afterfeast with the system of guest ceremonies), memorial honoring (a combination of a 

number of rites with a ritual meal), the Virgin cycle, ritual acts of Christmas fasting 

(ceremonial games and entertainment, marriage and fate fortunetelling), all of them having 

anextensive calendar ceremonial folklore. The paper also traces transformations of 

traditional ceremonial phenomena considering a combination of factors in the diachronic 

cultural development as well as revealslocal specificitiesof the ritual traditions. 

The dissertation introduces a significant corpus of new field data collected by the 

author within the period of 1997 – 2012 in Ukraine and on the territory of Northern 

Pidlassya while being on complex and thematic expeditions. The author has also studied 

not replicated dataretrieved from the archive ofscientific manuscripts and sound recordings 

of M.T. Rylskiy Institute of Art Studies, Folklore and Ethnology of NAS of Ukraine, from 

the State Archives of Rivne region, and funds of manuscripts at V. VernadskyCentral 

Scientific Library of NAS of Ukraine.  

The thesis substantiates structural and functional properties of customs and calendar 

rites of the autumnal cycle in ethnical regions of Ukraine in XX – the beginning of XXI 

century and their modified changes within the period of 20-s – early 90-s of 

theXXthcentury. It outlines the process of structural changes taking place in the XXth 

century and gradual disappearance of religious rituals and magical elements of traditional 

culture caused by secularization and modernization of public life.The author shows the 

interaction between religious ceremonies and folk calendar rites of the autumnal season, 

their typical formal and content transformations occurring within their rebirth and 

existence, as well as the negative impact they were exposed to at the end of XX – 

beginning of XXI century. The paper testifies the preservationof only those folk customs 

and rituals that weremarked in the church calendar. 

The dissertation advances a study of calendar rites of autumnal season with the 

projection on the Ukrainian territory of Northern Pidlassya as well as offers a scientific 

view onrestoration of the people’scollective historical memory and prospects for its 

preservation. 

Keywords: autumnal cycle, calendar rite, ritual act, custom, tradition, 

transformation, ethnic culture, local specificity. 


