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ВВЕДЕНИЕ

Актуальность проблемы исследования обусловлена реальными потребностями общества в освоении национальных традиций празднично-обрядовой
 культуры  как важнейшей полифункциональной ценностной парадигмы современной социокультурной среды. Издревле народные традиции определяли и моделировали духовно-нравственные законы бытия в системе «человек – семья – общество - природа», систематизировали, хранили, передавали из поколения в поколение знания и опыт, адаптировали к жизни, формировали общечеловеческие ценности и идеалы.

В реалиях современной кризисной общественной, социально-экономической и культурной жизни России совершенно очевидна необходимость обращения к духовному наследию прошлого, изучения, освоения культурного фонда народа и его национальных традиций, восстановления их педагогических и социально-культурных функций.

На реализацию этих задач направлены важнейшие государственные документы: Федеральная программа «Развитие и сохранение отечественной культуры и искусства», «Национальная доктрина развития образования в Российской Федерации», «Доктрина информационной безопасности Российской Федерации», Концепция художественного образования в Российской Федерации, а также ряд проектов и программ, осуществляемых в России под эгидой ЮНЕСКО («Развитие национальной школы», «Перекрестки континентов: Аляска - Сибирь», «Сохранение и возрождение культуры народов Приамурья и Крайнего Севера» и др.).

В Белгородской области, на материале которой выполнено данное исследование, принята целевая региональная программа «Изучение, сохранение и развитие традиционной народной культуры до 2005 года»,  специальное постановление «О развитии обрядовой культуры Белгородчины». Однако несмотря на комплекс  предусмотренных  мер по поддержке традиций празднично-обрядовой культуры, их освоению и трансляции в современный социум в педагогической теории и практике деятельности  образовательных и культурно-досуговых учреждений региона, как основных её организаторов и проводников, сохраняются проблемы, препятствующие комплексному освоению и реконструкции празднично-обрядовой культуры, реализации её духовно-нравственного потенциала. Среди них:

· недостаточная изученность этого сложного, многообразного, полифункционального, синкретичного явления в аспекте его происхождения и эволюции, структуры и содержания, роли и места в современной социокультурной среде;

· слабая разработанность педагогических и научно-методических основ сохранения и развития празднично-обрядовой культуры в деятельности культурно-досуговых и образовательных учреждений региона;

· недостаточное отражение богатейшего педагогического потенциала традиций празднично-обрядовой культуры в системе общего и непрерывного профессионального этнохудожественного образования;

· неразработанность педагогических условий  эффективности реализации педагогического потенциала традиций празднично-обрядовой культуры в современном социуме.

Все вышеизложенное свидетельствует о необходимости особого решения этих проблем. 

Степень научной разработанности проблемы.  Специального  исследования, направленного на разработку теоретических и научно-методических аспектов реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры Белгородчины в современной социокультурной среде, до настоящего времени не проводилось.

В то же время   описанию народных праздников и обрядов отдельных территорий России посвящены труды известных ученых и собирателей  (А.Н. Афанасьев,  Д.К. Зеленин, И.И. Земцовский, М. Забылин, А.Б. Зернова, И.П. Калинский, А.А. Коринфский, Н.И. Костомаров, С.В. Максимов, Б.А. Рыбаков, И.П. Сахаров, Н.П. Степанов, А.В. Терещенко, В.И. Чичеров, П.В. Шейн).

Теоретическим основанием исследования послужили фундаментальные положения теории и истории народной художественной культуры: сущность, функции, составные части, исторический, культурологический и социально-психологический генезис (А.П. Банин, Г.П. Блинова, А.С. Каргин, Ю.Г. Круглов, Г.М. Науменко, М.А. Некрасова, А.Ф. Некрылова, Б.Н. Путилов, Н.А. Хренов); концептуальные основы развития преемственного этнохудожественного образования, его научно-методического обеспечения (Т.И. Бакланова, М.И. Долженкова, М.Е. Ержанов, М.С. Жиров, В.Ф. Зива, М.Т. Картавцева, А.В. Нестеренко, М.Ю. Новицкая,  Л.В. Орлова, Г.В. Палаткина, Э.И. Петрова, Л.А. Рапацкая, Н.М. Сокольникова, Л.В. Шамина, Т.Я. Шпикалова); феноменология и основы технологии этнохудожественного образования, развития креативности и художественной культуры личности (Л.В. Брюзгина, Н.О. Гафурова, В.В. Демидов, И.Ю. Костикова, Т.К. Рулина); духовно-нравственное развитие подрастающего поколения на основе регионального народного искусства (И.В. Бурцева, З.Н. Иванова, Т.А. Крючкова,   Г.С. Тараскина); использование региональных компонентов народной художественной культуры в художественно-творческой деятельности социально-досуговых учреждений (Н.Б. Будеев,  А.А. Жолтаева, С.А. Ермолова, Г.А. Романова, Э.Г. Скворцова, О.Ю.Овчинникова); идеи гуманистической педагогики (А.В. Мудрик, Н.Д. Никандров, Н.Е. Шиянов); комплексное изучение традиционной педагогической культуры народа (Л.А. Безбородова, Е.П. Белозерцев, Г.Н. Волков, А.Г. Гмырин, Н.Н. Ильин, С.И. Тарасова); этнопедагогическая подготовка учителя (И.Ф. Гончаров, В.А. Николаев, В.А. Сластенин, В.К. Шаповалов);  педагогические технологии в сфере образования и культуры (В.П. Беспалько, А.Д. Жарков, И.Ф. Исаев, Т.Г. Киселёва, А.И. Мазаев, Г.Я. Никитина, Н.А. Паршиков, В.С. Садовская, Ю.А. Стрельцов, Е.А. Сергеев, А.И. Уман, В.И. Черниченко, В.М. Чижиков).

Рассмотренный комплекс исследований вариативной направленности свидетельствует о наличии достаточно разработанной теоретической и научно-методической базы  народной художественной культуры России в аспекте сохранения и развития самобытных национально-культурных и культурно-исторических традиций, их реализации в современный социум. Однако целый ряд вопросов в  теории и практике изучения и освоения  празднично-обрядовой культуры на региональном уровне еще не получил должной разработки. Недостаточно исследована ретроспектива празднично-обрядового комплекса как источника познания народной жизни. Слабо изучены механизмы реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры в культурно-досуговых программах, в системе общего и профессионального этнохудожественного образования. Не выяснено, при каких педагогических условиях процесс развития данного феномена происходит наиболее эффективно. 

Таким образом, объективно существует противоречие между потребностью в освоении и развитии традиций празднично-обрядовой культуры как важнейшей полифункциональной ценностной парадигмы и недостаточной разработанностью теоретических и научно-педагогических основ её реконструкции в современной социокультурной среде. Выявленное противоречие дало основание сформулировать проблему исследования: каковы традиции празднично-обрядовой культуры региона и педагогические условия их реконструкции в деятельности образовательных и культурно-досуговых  учреждений? Решение данной проблемы составляет цель исследования.

Объектом  исследования выступает процесс реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры в деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений.

Предмет  исследования –  традиции празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде.

В соответствии с проблемой, объектом, предметом и целью исследования определены следующие задачи:

1.     Раскрыть сущность, содержание и структуру празднично-обрядового комплекса региона как полифункциональной ценностной парадигмы, как источника целостного познания народной жизни.

2. Осуществить анализ деятельности культурно-досуговых и образовательных учреждений по освоению, сохранению и реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры.

3.  Разработать комплекс учебно-методических материалов по празднично-обрядовой культуре Белгородчины для различных уровней общего и профессионального  этнохудожественного образования в многоуровневой преемственной системе «детский художественно-эстетический центр – школа - колледж – вуз», культурно-досуговых  учреждений; выявить его  эффективность в развитии интереса жителей региона к традициям празднично-обрядовой культуры.

  4. Определить педагогические технологии реконструкции празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде и разработать научно-методические рекомендации по их реализации.

В качестве гипотезы  исследования выдвинуто предположение о  том, что реконструкция празднично-обрядовой культуры заключается в освоении современными поколениями лучших традиций, духовно-нравственных ценностей и идеалов русского народа, воплощённых в народной художественной культуре, и будет успешной, если в современном социуме будут соблюдены следующие условия её реализации:

· глубокое знание природы народных праздников и обрядов, тонкий подход в их освоении, обусловленный спецификой местной традиции и современных форм воплощения;

· инновационный характер деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений по реконструкции празднично-обрядовой культуры;

· научно-методическое и кадровое обеспечение содержания общего и непрерывного профессионального этнохудожественного образования на основе традиций празднично-обрядовой культуры.

Методологическую основу исследования составляют философские идеи Н.А. Бердяева, Л.Н. Гумилева, И.А. Ильина, Н.О. Лосского, В.С. Соловьева, П.А. Флоренского о значимости культурно-исторического наследия для судьбы России, о смысле художественного творчества в  самореализации личности; работы выдающихся русских педагогов: П.П. Блонского,  П.Ф. Каптерева, К.Д. Ушинского, С.Т. Шацкого и других - о необходимости развития русской национальной школы; труды известных ученых по отечественной культуре и национальным культурным традициям:  М.М. Бахтина, В.М. Василенко, Г.Д. Гачева, В.Е. Гусева, М.И. Забылина, И.М. Снегирева, И.П. Сахарова.

Базой экспериментального исследования послужили Белгородский государственный институт культуры (детский художественно-эстетический центр, колледж), аутентичные фольклорные коллективы и культурно-досуговые учреждения 22 районов области, внешкольные и образовательные учреждения (СШ № 40 и 46 г. Белгорода, областной центр детского творчества), управление ЗАГС администрации области. 

Организация и методы исследования. Исследование проходило на протяжении 1995 – 2003 годов. Оно включало три этапа, на каждом из которых применялись различные исследовательские методы, соответствующие характеру решаемых задач.

Первый этап исследования (1995 – 1997 гг.) носил констатирующий характер и включил в себя теоретический анализ философских, психолого-педагогических, этнографических, искусствоведческих источников, научно- методической литературы по данной проблематике, определение степени ее изученности, разработку программы и методики исследования. Это позволило сформулировать его основные положения, цель, задачи и гипотезу. В этот период были проведены сбор и анализ имеющегося фактологического материала по празднично-обрядовой культуре региона, осуществлены фольклорно-этнографические экспедиции во все регионы области (22) по записи новых ее образцов, проведены их обработка, систематизация и изучение.

На втором этапе исследования (1998 – 2000 гг.) была проведена опытно-экспериментальная работа: осуществлен анализ исходного состояния этнокультурного образования с использованием эмпирических методов:  анкетирования, наблюдения, анализа учебно-программного, методического и репертуарного материала культурно-досуговых и образовательных учреждений города Белгорода и области.

В ходе исследования было обнаружено, что в содержании деятельности образовательных и социально-культурных учреждений региона слабо реализуются традиции празднично-обрядовой культуры в связи с недостаточной укомплектованностью банка данных о ее региональной специфике и отсутствием необходимого учебно-методического и программного материала; выявлено искажение традиций празднично-обрядовой культуры, преобладание информационных и репродуктивных методов её освоения, основанных на копировании в зрелищном варианте ее архаичных форм  вне контекста духовно-нравственного потенциала, недостаток профессиональной подготовки учителей в области народной художественной культуры, неразработанность педагогических технологий её реконструкции.  Для преодоления этих проблем потребовалось:

· комплектование фондовых этнографических материалов по празднично-обрядовой культуре региона на основе записанных, обработанных и систематизированных нами образцов народного земледельческого календаря, детского музыкально-обрядового и игрового фольклора, свадебной обрядности, похоронно-погребального цикла;

· разработка и издание серии авторских учебно-методических и учебно-программных материалов: «Азбука русского фольклора в дошкольных, образовательных и досуговых учреждениях» (на основе региональных традиций народной художественной культуры Белгородчины); «Фольклорные традиции Прохоровского района»; «Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем»; «Традиционные народные праздники и обряды Белгородчины»; «Традиционная празднично-обрядовая культура Белгородчины в содержании деятельности дошкольных, образовательных и социально-досуговых учреждений»; комплекса сценарно-репертуарного материала для этнографических уроков-показов, лекций, бесед, представлений, экскурсий.

Автор принимала непосредственное участие в разработке и научно-методическом обеспечении концепции экспериментальной модели в системе многоуровневого этнохудожественного образования на базе Белгородского государственного колледжа культуры и искусств по типу: «дошкольные – образовательные – досуговые учреждения – колледж культуры и искусств - вуз». На данном этапе в систему образования были введены предметы «Народное художественное творчество», «Регионоведение», «Фольклорный класс», «Областные певческие стили», «Народная хореография края», «Музыкальный фольклор с элементами народоведения», «Мир народной культуры», основанные на музыкально-обрядовой культуре региона; начали действовать учебно-творческие подразделения преемственной системы этнохудожественного образования: народный ансамбль песни и танца «Везелица», его спутник – детский ансамбль «Везелинка», народно-творческое объединение «Радужата», научно-творческая лаборатория «Традиции музыкально-обрядовой культуры Белгородчины» с участием аутентичных коллективов края; началась активная разработка выпускных дипломных проектов студентов народно-хоровой специализации по проблемам изучения, освоения и продолжения традиций празднично-обрядовой культуры региона.
Третий этап исследования (2001 – 2003 гг.) – обобщающий. В этот период совершенствовалась система организационно-практического и научно-методического обеспечения содержания деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений региона по освоению традиций празднично-обрядовой культуры, апробировались педагогические технологии её освоения, выявлялась эффективность внедренного учебно-методического комплекса,  организовывалась репрезентация фрагментов ряда календарных и семейно-бытовых праздников и обрядов, обобщались результаты исследования, формулировались  выводы и научно-методические рекомендации.

Научная новизна  исследования: 

1.
Раскрыта региональная специфика традиций празднично-обрядовой культуры Белгородской области в совокупности ее основных видов: календарно-земледельческого круга, семейно-бытового назначения и форм обрядности: земледельческой, родинной, свадебной, похоронной.  

         2.    Обобщен опыт работы образовательных и культурно-досуговых учреждений по освоению, сохранению и развитию традиций празднично-обрядовой культуры региона, в том числе, выявлены его позитивные тенденции в контексте новых подходов в  реализации культурной и образовательной политики, обусловившей: 

· формирование документированных этнографических фондов по всем видам празднично-обрядовой культуры;

· реализацию учебно-методического, учебно-программного обеспечения деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений региона по освоению традиций празднично-обрядовой культуры;

· инновационный характер деятельности культурно-досуговых и образовательных учреждений по реконструкции празднично-обрядовой культуры;

· динамику интересов различных групп населения Белгородчины к традициям празднично-обрядовой культуры среди других видов народного творчества. 

3.
 На материале Белгородского региона выявлены новые тенденции в реконструкции празднично-обрядовой культуры на основе отражения ее богатейшего педагогического потенциала в содержании общего и непрерывного профессионального этнохудожественного образования и освоения современными поколениями лучших традиционных духовно-нравственных ценностей и идеалов русского народа. 

Теоретическое значение исследования:

· обоснована совокупность условий, составляющих теоретико-методологические предпосылки исследования традиций празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде региона;

· раскрыта сущность и дан этнографический анализ празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде региона;

· выявлены теоретические основы реализации традиций празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде региона.

Практическая значимость исследования состоит в том, что его результаты внедрены:

· в учебный процесс Белгородского государственного института культуры, колледжа культуры и искусств, кафедры народного хора, в подготовку специалистов среднего и высшего уровня по специальностям 05.03 - «Хоровое дирижирование», 05.30 – «Народное художественное творчество»; в творческую деятельность народного ансамбля песни и танца «Везелица»; в содержание учебных курсов «Русское народное музыкальное творчество», «Хоровой класс», «Фольклорный ансамбль», «Фольклорная практика», «Профессиональная практика», «Певческие стили», «Народная хореография края»;

· в  содержание профессионального этнохудожественного образования на базе БелГИК как особой модели: «детский художественно-эстетический центр – школа – колледж - вуз» - на основе авторских программ «Азбука русского фольклора в дошкольных, образовательных и досуговых учреждениях», нотированных учебно-методических пособий «Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем», «Фольклорные традиции Прохоровского района», «Традиционные народные праздники и обряды Белгородчины», «Традиционная празднично-обрядовая культура Белгородчины в содержании деятельности дошкольных, образовательных и социально-досуговых учреждений»;  а также  в обоснование более 40 дипломных работ, выполненных выпускниками народно-хоровой специализации колледжа культуры и искусств в период с 1992 по 2003 учебные годы под научным руководством автора. Материалы исследования способствуют также обогащению фонда этнографических материалов, на основе которых расширяется тематика спецкурсов и спецсеминаров в системе подготовки студентов колледжа и вуза, института повышения квалификации преподавательских кадров  БелГУ; 

· в деятельность культурно-досуговых учреждений и средств массовой информации через использование вышеуказанных учебных программ, учебно-методических пособий, нотированных репертуарных сборников, 30-ти  творческих программ  постоянно действующего под руководством автора в течение десяти лет музыкально-этнографического абонемента «Народное художественное творчество Белгородчины».

Материалы исследования могут найти отражение в программах по таким дисциплинам, как «Народная художественная культура», «Регионоведение», «Этнография», «Устное народное творчество», «Фольклористика», «Методика преподавания народной художественной культуры», используемым для обучения студентов БелГИК по специальности «Народное художественное творчество», а также в содержании лекционных курсов цикла общих гуманитарных и социально-экономических дисциплин по предметам «Педагогика», «Социология», «Историческое краеведение», «Этнопсихология», «История культуры» и др.

Результаты исследования могут найти применение в деятельности социально-культурных, культурно-досуговых и образовательных учреждений.

Достоверность результатов исследования подтверждается методологической обоснованностью исходных теоретических позиций; репрезентативностью результатов исследования, которое отражает деятельность образовательных  и культурно-досуговых учреждений региона по реконструкции празднично-обрядовой культуры; применением комплекса взаимодополняющих методов исследования, адекватных его объекту, предмету, цели и задачам.

Апробация результатов исследования осуществлялась на совместных заседаниях кафедр теории и истории народной художественной культуры и народного хора БелГИК; в концертно-творческой деятельности народного ансамбля песни и танца «Везелица» (хормейстером которого более 15 лет   является автор), его спутника - детского ансамбля «Везелинка»; в репрезентации ряда традиционных праздников и обрядов региона; в музыкально-этнографическом оформлении народных праздников и фестивалей вузовского, городского, областного и всероссийского уровней; в содержании учебных дисциплин, учебно-методических пособий, нотированных репертуарных сборников, лекционного материала; на зональных, региональных, межреспубликанских, международных научно-практических конференциях (Харьков, Курск, Белгород); в подготовке научно-популярного  фильма «Путь к возрождению» и цикла теле-,  радиопередач «Истоки», «Неслучайные встречи», «Семейный круг».

Апробация проводилась также в процессе педагогической деятельности автора в качестве преподавателя ДХЭЦ, колледжа культуры и искусств,  заведующей кафедрой народного хора БелГИК, руководителя детского творческого объединения «Радужата» областного Центра детского творчества, преподавателя Института повышения квалификации работников образования БелГУ. 

Опытно-экспериментальная и педагогическая деятельность диссертанта освещалась в центральной печати (в журналах «Встреча», «Специалист»), на страницах местной печати, в передачах радио и телевидения.

На защиту выносятся следующие положения:

1. Традиции празднично-обрядовой культуры - это целостное, многообразное, полифункциональное, синкретичное этнокультурное явление, обусловленное региональной спецификой, представляющее собой совокупность знаний, ценностей, норм и образцов жизнедеятельности народа. 

2. Процесс реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде в значительной мере определяется реализацией научно-исследовательской, учебно-методической и организационно-практической работы в содержании непрерывного этнохудожественного образования, предполагающего:

· на первом уровне (дошкольные учреждения,  ДМШ, ДШИ, общеобразовательные школы) ознакомление детей с основами этнокультурных, этнохудожественных, этнопедагогических ценностей единства годового круга жизни человека и природы от рождения до кончины;

· на втором уровне (колледж культуры и искусств) - комплексное профессиональное образование на основе лучших образцов мировой и отечественной культуры, богатейших региональных традиций празднично-обрядовой культуры края; 

· на третьем уровне (институт культуры) - подготовку высокопрофессиональных специалистов, способных к ведению научной и педагогической деятельности в области празднично-обрядовой культуры.

3. 
Эффективность процесса реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры в деятельности культурно-досуговых учреждений обеспечивается комплексным подходом к её изучению, сохранению и развитию на основе:

· инновационного опыта работы учреждений культуры, формирования на их базе систематизированных фондов по всем видам празднично-обрядовой культуры, глубокого знания её региональной  специфики;

· открытия социально-досуговых и культурно-образовательных учреждений нового типа, адекватных семантической матрице доминирующих в регионе этнокультурных факторов;

· комплекса прогностических, маркетинговых, социологических исследований потребностей и интересов населения в сфере празднично-обрядовой культуры, возможностей их удовлетворения средствами культурно-досуговых и культурно-образовательных учреждений.
Глава 1. Реконструкция празднично-обрядового комплекса в культурно-досуговых программах

В реалиях современной общественной жизни России вполне очевидно, что проблема освоения, сохранения и развития традиций народной художественной культуры, в том числе празднично-обрядовой, как неотъемлемой и органичной ее части, может быть реализована в полной мере лишь в рамках научно-практического действования принципиально новой образовательной парадигмы, включающей специализированные и образовательные учреждения всех уровней; государственные учреждения культуры и искусства; общественные организации, ассоциации и общества.

Безусловно, основным фактором этнокультурного возрождения остается бытовая деятельность самих людей, направленная на созидание своего семейного мира в соответствии с этнокультурными традициями, а также потребность в их освоении и продолжении. Однако аккумулирующая функция и деятельностное участие культурно-досуговых учреждений, представленных на рисунке  №1, в реализации этих и других задач более чем очевидна.
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Рис. 1
Эти утверждения обоснованы анализом деятельности учреждений культурно-досуговой и культурно-образовательной сфер за период с 1999 по 2003 годы на основе как традиционных форм научно-просветительской, досугово-воспитательной, культурно-образовательной деятельности, так и в апробации новационных культурно-досуговых программ этнокультурной направленности, результатами экспертной оценки учебно-программного, учебно-методического, сценарно-репертуарного  материала школ, кружков, клубов, творческих объединений по интересам, данными статистических отчетных материалов. 

Обосновывая целесообразность такого подхода, мы исходим из понимания культурно-досуговой программы «как самостоятельного, законченного социально-педагогического, социально-культурного действия, обусловленного социальным заказом, отражающего социальную действительность и одновременно оказывающего определенное влияние на нее» (90, 124). На наш взгляд, важно и то, что культурно-досуговые программы предусматривают решения самостоятельных педагогических задач и реализацию всех способов организации деятельности населения (индивидуальной, групповой, массовой). Базируясь на использовании комплексов различных средств, методов, приемов, такие программы способствуют наиболее эффективному решению социально-педагогических целей, трансформации социальных задач в конкретно-педагогические. В конечном итоге, на наш взгляд, это позволяет придать программе воспитательную, развивающую и рекреативную направленность при безусловном соблюдении, конечно, педагогического сотрудничества и сотворчества.

Оперируя полученными данными, есть основание утверждать, что эффективность реализации культурно-досуговых программ в аспекте рассматриваемой нами проблемы во многом предопределена целевой региональной программой «Изучение, сохранение и развитие народной традиционной культуры Белгородской области до 2005 г.», подкрепленной принятием ряда постановлений, имеющих принципиальное значение для освоения и продолжения традиций празднично-обрядовой культуры («О дополнительных мерах по изучению, сохранению и развитию традиционной народной культуры области»,  «О развитии обрядовой культуры Белгородчины»). Включая в себя организационно-методическую, научно-исследовательскую работу, данная программа предусматривает восстановление и реконструкцию памятников природы, истории, архитектуры и культуры региона, возрождение прикладных видов народного творчества, освоение, сохранение и развитие фольклора, народных праздников, обрядов, традиций, языка и быта.

Реализация каждого из представленных разделов позволяет, по нашему мнению, в перспективе вести речь о «…масштабной, комплексной разработке и утверждении статуса региональных центров возрождения народного искусства края, своего рода историко-культурных заповедников в населенных пунктах, которые и сегодня являются местами традиционного бытования художественных промыслов, ремесел, фольклора, иных видов народного творчества» (64, 17). И с этим утверждением ученого трудно не согласиться, проанализировав масштабы реставрации и реконструкции уникальных объектов за последние 3 года, составляющих регионально-национальное достояние края (Холкинское подземное городище, Бирючанские торговые ряды, Юсуповская усадьба, Дома-музеи: Н.С. Станкевича, В.Ф. Раевского, В.Я. Ярошенко, М.С. Ольминского, историко-краеведческие музеи во всех районах области, восстановление исторических сел, воссоздание крестьянских дворов и усадеб земледельца, кузнеца, ремесленника, а также общинных и памятных мест, построек, сооружений: церковь, часовня, источники, горки, мельница, кладбище и т.д.). Включение этих этнологических объектов в структуру действующей социально-досуговой сферы значительно расширило границы научно-творческого действования ученых, специалистов-практиков сферы образования, культуры, искусства.

Новое направление получила научно-исследовательская работа по формированию этнографических фондов. Её результатом  явилось создание уголков фольклора в сельских учреждениях культуры, краеведческих фондов во всех централизованных библиотечных системах (архивные документы, уникальные коллекции старинных рукописей, книг, топографических источников, предметы декоративно-прикладного творчества XVIII – XIX веков). В свою очередь это способствовало активизации выставочной, просветительской, художественно-творческой работы среди населения. Свидетельство тому – более 5 тысяч плодотворно действующих сегодня в учреждениях культурно-досуговой сферы краеведческих клубов, мини-музеев, школ-мастеров, творческих объединений по жанрам народного искусства. 

Успешно функционирует областной музей традиционной народной культуры, в распоряжении которого находится более 1500 экспонатов, 800 из которых – в экспозициях: «Промыслы и ремесла Белгородчины», «Хозяйство и быт крестьян», «Единство годового круга жизни человека». С целью популяризации культурно-бытовых традиций края, музей проводит «Дни народной культуры», на которых народное искусство во всем многообразии его региональных жанров представляют сельские и районные учреждения культуры. Планомерная фольклорно-этнографическая работа районных организационно-методических отделов способствовала комплектованию определенных фондов по народным праздникам и обрядам, музыкальному фольклору, изданию серии репертуарных сборников, этнографических вестников, сценариев в помощь организатором народных празднеств (36; 63; 64; 65; 66; 67; 68; 69; 83; 238; 239). Ценно и то, что данный музыкально-этнографический материал находит отражение в репертуаре творческих коллективов, в программах праздников народного календаря (Святки, Масленица, Троица и т.д.), в новых формах культурно-досуговой работы (этнографические лекции, экскурсии, представления, конкурсы).

На прошедшей в 2000 году в Белгороде II Всероссийской научно-практической конференции «Народная художественная культура на рубеже веков: состояние и перспективы» деятельность культурно-досуговых учреждений области как основных центров по освоению и воссозданию лучших образцов музыкального фольклора, празднично-обрядовой культуры, народных художественных промыслов и ремесел получила положительные отзывы и поддержку известных в России ученых-исследователей: педагогов, этнографов, фольклористов, искусствоведов (Т.И. Бакланова, А.С. Каргин, Т.Я. Шпикалова, В.М. Щуров). Вместе с тем, ученые, специалисты-практики, творческая молодежь, руководители сферы культуры и образования отмечали и необходимость поиска новых подходов к проблемам освоения, сохранения и развития народных традиций (преемственность в быту и творчестве, этнокультурная направленность образования и воспитания, система научно-методического и кадрового обеспечения). И только в тезисе о том, что в освоении и наследовании лучших народных традиций – ключ к духовно-нравственному и экономическому возрождению России, все выступающие были едины.

На основании вышеизложенного следует, что в регионе сформировались объективные предпосылки для активизации всего комплекса организационно-методической работы по реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде. На этапе констатирующего эксперимента предметом нашего анализа явилась экспертная оценка имеющихся фондов этнографических материалов по празднично-обрядовой культуре, программ и  сценариев проведения праздников и обрядов, планов мероприятий по трансляции лучших их образцов в современный социум (Никольский СДК, Майский Дом народного творчества, Малобыковский СДК и Красногвардейский РДК, Рождественский СДК и Валуйский РОМЦ, Купинский Дом народного творчества Шебекинского района, Прохоровский и Борисовский  Дома ремесел). Анализу подверглись программы 33 творческих коллективов, принявших участие в районных, зональных и областных смотрах-конкурсах, фестивалях, праздниках («Хотмыжская осень», «Холкинская весна», «Забытая старина», «На Серединской улице» и др.).

Результатом полученных данных стал вывод о том, что:

· фольклорно-этнографическая работа в учреждениях культуры организована не на должном уровне. Имеющиеся материалы представлены в основном рукописными записями традиционных праздников и обрядов. Ввиду отсутствия необходимой звукозаписывающей техники и квалифицированных кадров вне внимания остаются образцы обрядового фольклора. Находящиеся в распоряжении учреждений культуры музыкально-этнографические фонды плохо систематизированы и практически не расшифрованы. Большинство учреждений культуры не имеет соответствующих условий для их хранения;

· районные организационно-методические центры (РОМЦ) не в полной мере осуществляют свои функции в координации музыкально-этнографических фондов региона, их обработке, систематизации, издании. Более половины сельских территорий не исследованы. При разработке программно-сценарного  материала народных праздников недостаточно учитывается региональная специфика, что делает их безликими, трафаретными. В системе смотров практически не предусмотрены конкурсы обрядовой песни, обрядовой поэзии, репрезентации народных праздников. Не всегда срабатывает принцип «вертикали» централизованного обеспечения деятельности любительских коллективов репертуарным материалом на местной празднично-обрядовой основе;

· деятельность районных Домов культуры по освоению традиций празднично-обрядовой культуры, в основном, ограничена организацией массовых народных праздников и гуляний. На их региональную принадлежность указывают лишь выступления фольклорных коллективов. Требует иных подходов организации праздников для молодежи и детей (самобытная структура обряда предполагает новое современное содержание); 

· деятельность новых культурно-досуговых формирований (Дома ремесел, Дома мастера) ограничена в основном освоением ремесел, вне контекста использования их в реконструкции празднично-обрядовой культуры, в работе Домов народного творчества превалируют творческие направления по жанрам народного искусства, в методике проведения праздников – деление на исполнителей и зрителей.

Безусловно, реконструкция празднично-обрядовой культуры требует учета особенностей ее бытования, выявления степени изученности в практике социально-досуговой деятельности, востребованности в современной социокультурной среде. В аспекте этих проблем в 2002 г. нами было проведено анкетирование 700 респондентов из числа участников районных, зональных, областных смотров-конкурсов по жанрам народного творчества, фестивалей, фольклорных праздников, выставок народного искусства на тему «Ваше отношение к деятельности учреждений культуры по освоению, сохранению и развитию празднично-обрядовой культуры». Его цель – выявить социально-культурную значимость учреждений досуговой сферы в процессе реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры. Анкетирование выявило в целом позитивную оценку представителей всех 22 районов области.

На первый вопрос анкеты: «Осуществляется ли в  вашем учреждении культуры работа по освоению и развитию празднично-обрядовой культуры региона?», оценка респондентов областного, районного центров, сельской местности оказалась следующей – 33%, 49%, 66%.

Объяснение полученным данных находим в результатах ответов на вопрос: «Носит ли деятельность вашего учреждения культуры по сохранению и развитию празднично-обрядовой культуры планомерный характер?», представленных в таблице  №1:  

                                                                                                 Таблица №1

	№ п/п
	Варианты ответов
	Респонденты

	
	
	Областного центра (%)
	Районного центра (%)
	Сельской местности (%)

	1
	Работа ведется в течение всего года
	36
	47,3
	59,2

	2
	Работа носит эпизодический характер
	31,2 
	26,5
	20,7

	3
	Работа осуществляется от случая к случаю
	21,7
	20,5
	18,3

	4
	Затрудняюсь ответить
	11,1
	5,7
	1,8


Как видим, большинство респондентов областного центра (36%), районных (47,3%) и сельских (59,2%) территорий отмечают, что работа по освоению празднично-обрядовой культуры ведется в культурно-досуговом учреждении в течение всего года.

На вопрос анкеты: «Что мешает процессу реконструкции празднично-обрядовой культуры в работе культурно-досугового учреждения?», - нами получены данные, представленные в таблице №2:   

                                                                                                     Таблица №2

	№ п/п
	Содержание ответов респондентов
	                  Респонденты

	
	
	Областного центра (%)
	Районного центра (%)
	Сельской местности (%)

	1
	Слабая материально-техническая база учреждения культуры
	23,7
	25,7
	40,1

	2
	Отсутствие высококвалифицированных специалистов
	8,9
	20,3
	23,0

	3
	Сложное финансовое положение учреждения культуры, отсутствие средств на реконструкцию празднично-обрядовой культуры, ее популяризацию
	30,2
	34,1
	26,6

	4
	Ориентация учреждения культуры на другие направления культурно-досуговой деятельности
	37,2
	19,9
	10,3


На основании анализа проведенного исследования можно сделать следующие выводы:

1. По оценке респондентов, учреждения культуры Белгородчины (областного центра, районов, сельских территорий) имеют достаточно высокую социально-культурную значимость в процессе освоения и продолжения празднично-обрядовой культуры (33%, 49%, 66%). Эта работа носит целенаправленный и системный характер (36%, 47,3%, 59,2%). 

2. Основными причинами, затрудняющими процесс реконструкции празднично-обрядовой культуры, ее популяризации в культурно-досуговой сфере, респонденты назвали:

· слабую материально-техническую базу, в т.ч. отсутствие необходимых помещений для занятий коллективов, недостаток музыкальных инструментов, технических средств, сценических костюмов (23,7%, 25,7%, 40,1%);

· отсутствие достаточного количества высококвалифицированных специалистов в области народной художественной культуры (8,9%, 20,3%, 23,0%);

· отсутствие в учреждениях культуры необходимых финансовых средств для поддержки и развития празднично-обрядовой культуры (30,2%, 34,1%, 26,6%);

· ориентацию учреждений культуры на другие направления культурно-досуговой деятельности (37,2%, 19,9%, 10,3%).

Таким образом, материалы проведенного нами исследования показывают возросший интерес культурно-досуговых учреждений региона к освоению, сохранению и развитию празднично-обрядовой культуры Белгородчины, стремление и желание населения осваивать, возрождать и развивать традиции празднично-обрядовой культуры края.

Причины такого феномена видятся в следующем:

·  празднично-обрядовая культура как многообразное, синкретичное этнокультурное явление (песня, танец, музыка, игра, слово, действо) наиболее полно реализует потребность населения в художественно-творческом осмыслении окружающей действительности;

· органично соединив индивидуальность и коллективность творческого процесса, его импровизационность и игровое начало, празднично-обрядовая культура позволяет удовлетворить потребность личности в коммуникативной деятельности, реализовать творческие способности и дарования, развить эмоциональную сферу и образное мышление;

· координируя и объединяя под своими «сводами» людей преклонного возраста (носители народных традиций, дети, подростки, молодежь), празднично-обрядовая культура  воссоздает структуры этнопедагогики, реализует социально-нравственный аспект проблемы;

· празднично-обрядовая культура более всего удовлетворяет потребности населения в социокультурной активности, ввиду многообразия используемых учреждениями культуры форм ее проявления.

Анализ результатов деятельности культурно-досуговых учреждений региона по реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры способствовал выявлению семантической матрицы доминирующих этнокультурных факторов, а именно, наличия в работе ряда из них жанрового симбиоза нескольких социокультурных объектов (культурно-досуговый центр, научно-творческая лаборатория, социально-реабилитационный центр). По нашему мнению, это позволит значительно расширить альтернативу социально-культурного созидания, делая основной акцент не на предоставление населению готового «продукта» празднично-обрядовой культуры в виде ее воссозданных образцов, а на пробуждение заложенного в сознании человека генофонда, на творческо-деятельностное приобщение к освоению народных традиций. Более того, основанная на синтезе основных форм народного искусства: песни, хореографии, музыке, игровом действе, устном поэтическом и декоративно-прикладном творчестве, празднично-обрядовая культура способствует реализации ряда педагогических, творческих и социальных задач (воспитательная, познавательная, импровизационно-творческая, коммуникативная, организационно-деятельная, физического и духовного развития личности).

Результаты анализа способствовали формированию круга задач, направленных на оптимизацию процесса освоения, сохранения и развития традиций празднично-обрядовой культуры. Это:

· научный подход к формированию этнографических материалов (аудио-, видеозаписей, обработка, систематизация, документирование, хранение, издание);

· комплексное освоение празднично-обрядовой культуры на основе многообразных форм ее бытования;

· профессиональный подход к подготовке, организации праздников и обрядов (глубокое знание их природы, сущности, содержания, видение современных форм воплощения);

· создание единого культурологического поля для формирования среды бытования традиций празднично-обрядовой культуры (формирование фондов, творческого и научного потенциала кадров, организация системы этнокультурного образования в сфере образования и культуры).

Реализация этих направлений осуществлялась нами в рамках целевой региональной программы «Изучение, сохранение и развитие народной традиционной культуры Белгородской области до 2005 г.» и включала:

1. Организацию комплексных фольклорно-этнографических экспедиций, результаты которых отражены в первом и втором параграфах I главы, а также представлены в виде учебного пособия «Традиционные народные праздники и обряды Белгородчины».

2. Участие в работе семинаров-практикумов, круглых столов, творческих дискуссий, показательных мероприятий, курсов для работников учреждений культуры (через систему повышения квалификации), в подготовке методического пособия по записи и архивной обработке образцов празднично-обрядовой культуры.

3. Оказание консультативной учебно-методической и практической помощи специалистам культурно-досуговой сферы в системе профессиональной практики студентов народно-хоровой специализации, владеющих необходимым объемом знаний в области празднично-обрядовой культуры, организации этнографических лекций, показов, реализации фольклорных программ народного ансамбля песни и танца «Везелица», мастер-классов с участием аутентичных коллективов (приложения 6; 8; 9, 10, 11).

В результате целенаправленной и координирующей работы отделов культуры на местах удалось сделать немало  на пути профессионального решения проблемы. Приоритетное направление получила фольклорно-этнографическая работа как базисная основа (матрица) реконструкции народной художественной культуры, в том числе, празднично-обрядовой. Следует отметить определенную планомерность, системность, творческий научный характер этой работы, открытой для широкого круга ученых, специалистов-практиков, собирателей из числа почитателей фольклорных традиций. Это позволило значительно расширить территориальные границы этнографических исследований, привлечь к этой работе работников сферы образования, культуры и искусства области.

Функции координаторов и организаторов фольклорно-этнографической работы осуществляют Центр исследований традиционной культуры, действующий при Белгородском государственном центре народного творчества и районные организационно-методические центры. Сегодня мы вправе рассматривать эти структуры как основные системообразующие звенья в научно-методическом и творческом обеспечении процесса освоения, сохранения и развития традиций празднично-обрядовой культуры. Основанием для такого утверждения является проанализированный нами фонд банка данных о традиционной народной художественной культуре края, представлены более 800 аудио -  , видео записями с образцами традиционных народных праздников, обрядов, ритуалов, художественных промыслов и ремесел, традиционной народной одежды, около 3000 записей разножанровых народных песен, более половины из которых – обрядовые. Свой значительный вклад в «копилку» народных традиций внесли работники культурно-досуговых учреждений сельских территорий, студенты-практиканты, преподаватели кафедры народного хора, осуществившие записи народных песен, зафиксировавшие формы бытования традиционных праздников и обрядов годового земледельческого круга, семейно-бытового назначения, старинных игр, детского фольклора, устного поэтического творчества (Губкинский, Ивнянский, Алексеевский, Красногвардейский, Борисовский, Старооскольский районы).

Согласно полученным нами данным, фольклорно-этнографическая работа помимо аудио-, видеозаписей вербально-музыкально-акционных текстов приносит еще и разнообразные предметы музыкального и прикладного искусства – музыкальные инструменты фольклорной традиции, образцы народного костюма, изделия изобразительного и декоративно-прикладного творчества, предметы труда и быта, всестороннее и комплексное изучение которых значительно изменяет глубину и качество наших знаний о народной культуре, способствует повышению уровня реконструкции традиционных форм празднично-обрядовой культуры на региональной основе.

Материалы фольклорно-этнографических исследований находят отражение в издательской деятельности БГЦНТ, в частности, в «Экспедиционных тетрадях»,  информационном сборнике «Вестник культуры Белгородчины» с приложениями «Горница» и «Калейдоскоп», историко-этнографическом вестнике «Феникс», сборнике «Картинки народного календаря» для детей. Результатом исследований явилось также создание цикла видеофильмов о народных и православных праздниках края: «Благослови нас, святая Троица», «Вселиственный венок», «Покрова пресвятой Богородицы», «Светлое Христово Воскресение», а также учебно-методических фильмов, повествующих о технологии традиционных художественных ремесел: вышивке, ковроткачестве, кружевоплетении, об изготовлении одежды, обуви, головных уборов, глиняной игрушке, о лозоплетении, и о резьбе и росписи по дереву, о гончарном деле.

Как показывает практика деятельности учреждения культуры, имеющиеся фонотеки аудио -, видеозаписей обеспечивают преемственность традиционных форм народного искусства, поскольку зафиксированный этнографический материал в нужное время всегда может быть запущен в процесс «воспроизводства» живой региональной традиции. Именно благодаря этому в города и села Белгородчины возвращаются праздники и обряды календарно-земледельческого цикла: зимние Святки, Масленица, Сороки, Семик, Троица, Ивана Купала с традиционными для Юга России песенными танками и карагодами, молодецкими плясками, забавами и игрищами, выставками-ярмарками изделий мастеров декоративно-прикладного творчества с хлебосольными застольями и душевными беседами (Красненский, Ракитянский, Белгородский районы).

В ряде учреждений культуры г. Грайворона, Шебекинского и Яковлевского районов широкое распространение получила реконструкция отдельных фрагментов свадебных обрядов, идентичных их традиционным формам: сватовство, девишник, приезд поезжан, выкуп невесты, величание молодых. Как правило, «озвучивание» свадебного обряда доверяется мастерам народного искусства (О.И. Маничкина, М.Т. Яковенко, Н.И. Маняхина, Е.В. Алиханова, Р.М. Малахова, В.М. Макарова).

Анализ отчетных материалов областной библиотечной системы свидетельствует о значительном вкладе библиотек в сохранение и развитие празднично-обрядовой культуры края. Осуществляя подготовку «Летописей» своих населенных пунктов, они восстанавливают их национально-этнические, культурно-исторические, языковые традиции, организуют работу клубов и объединений и по освоению традиций празднично-обрядового комплекса («Истоки» - Борисовская ЦБС, «Светелка» - Губкинская ЦБС, «Копилка народной мудрости» - Областная детская библиотека). Наработки библиотек в аспекте рассматриваемой нами проблемы находят отражение в научно-методических пособиях «Традиционные народные праздники», выпусках библиографической информации «Праздники, обряды и обычаи Белгородчины». Интересные наработки по реконструкции местной празднично-обрядовой культуры имеют сегодня практически все районные и сельские библиотеки («Ах, Масленица удалая» - Красногвардейская ЦБС, «Как солнце заиграло, пришел Иван Купала» - Алексеевская ЦБС, «Колядные вечера» - Яковлевская ЦБС). Более того, отдельные библиотеки области создают и реализуют этнохудожественные авторские программы, в основе которых – народный календарь, месяцеслов, форма занятий – этнографические путешествия и представления, народные игры и праздники, творческие лаборатории («Возвращение к малой родине» - автор А.В. Купецкая, заведующая детским филиалом № 16 ЦБС, г. Старый Оскол).

Анализ практической деятельности культурно-досуговых учреждений позволяет констатировать, что действенность и эффективность работы по освоению и продолжению традиций празднично-обрядовой культуры во многом обусловлена богатейшими этнографическим специализированными коллекциями и комплексами, представленными в 27 государственных музеях и их филиалах, в 182 школьных краеведческих музеях, являющихся мини-центрами местной культуры. Число посетивших музеи и активно участвующих в их работе (20 тысяч человек за 2002 год) свидетельствует об огромном внимании населения к музейным предметам этнографического характера как семантической системе, «зашифрованной» в их особом художественном, хозяйственно-бытовом миропорядке. В свою очередь, на  наш взгляд, это способствует активизации традиционных форм научно-просветительской, досугово-воспитательной, образовательной деятельности, а также апробации новационных музейно-педагогических программ (Т.А. Приставкина - Белгородский литературный музей).

В аналогичном ключе организует свою работу ряд культурно-досуговых учреждений нового типа, возглавляемых выпускниками колледжа культуры и искусств (Майский Центр народного творчества, Купинский Дом народного творчества, Грайворонский Дом фольклора, Ездоченский Дом народного творчества, Борисовский и Прохоровский Дома ремесел). По состоянию на 01.01.2003 г., на Белгородчине функционирует более 100 единиц таких культурно-досуговых формирований. Сосредоточенные в них музыкально-этнографические материалы (образцы песенного, хореографического, инструментального, обрядового, игрового, поэтического фольклора) предметы материальной культуры (образцы декоративно-прикладного творчества, народной одежды) широко используются в учебно-творческой работе кружков, любительских клубов и объединений по интересам, в которых занято порядка 8 тысяч детей, подростков, молодежи. К примеру, в Ездоченском Доме народного творчества более 400 детей в возрасте от 6 до 16 лет постигают азы местных народных традиций, осваивая народное искусство, культивируя его в творчестве и повседневной жизни. Около 1 тысячи учащихся Шебекинского района осваивают 20 видов народного творчества, в том числе традиции празднично-обрядовой культуры. В этом отношении показателен опыт работы Купинского Дома народного творчества (директор Н.Н. Кузюлев). Известный краевед, человек неуемной энергии и творческой инициативы, он сумел объединить вокруг комплекса «Крестьянское подворье» народных исполнителей, мастеров, знатоков и подлинных носителей народных традиций, которые помогают молодым купинцам постичь технологии народных промыслов и ремесел (гончарное дело, изготовление игрушки, вышивка, ткачество, вязание), секреты народной кухни, медицины, традиции народных праздников и обрядов путем вживания на основе традиционных методов: «из уст в уста», от старшего к младшему, от мастера к ученику. Именно такой подход, на наш взгляд, способствует реализации этноэкологической задачи: не просто фиксации элементов народной культуры для изучения и использования, но и сбережение традиций празднично-обрядовой культуры путем стимулирующего воздействия на этот процесс «святая святых». 

Динамика роста числа этих внешкольных культурно-досуговых учреждений, их этнографические фонды и коллекции, творческие программы коллективов, формы деятельности позволяют нам рассматривать их и как базисную основу для дальнейших исследований традиций празднично-обрядовой культуры региона, и как добротную учебно-методическую базу для специалистов-практиков, и как приоритетное направление в реконструкции празднично-обрядовой культуры Белгородчины. Анализ работы Дома народного творчества п. Майский Белгородского района (директор Р.Я. Пупынина) дает нам основание для такого предположения. Богатейшие этнографические материалы этого культурно-досугового учреждения – это живая история региона, края, жизнь его людей в разные исторические эпохи, предметы быта, труда, художественного творчества, народной одежды, свод поэтического, игрового, песенного, обрядового фольклора – ключ к познанию «кода» местной празднично-обрядовой культуры: как, сообразно русской традиции, вести себя в быту, в семье, в обществе, в мире природы. Поэтому здесь, как в старину, например, устраивают колядки под Рождество и щедруют в Васильев вечер; с блинами и пением масленичных песен, катанием на тройках, карагодами вокруг чучела Масленицы, молодецкими игрищами и забавами провожают зиму; на Сороки выпекают фигурки «жаворонушков» и песнями закликают весну; «дожинки» (окончание уборки урожая зерновых культур) празднуют с хороводами, старинными играми, обильным угощением по давно забытым рецептам деревенских стряпух. И, конечно, неслучайно опыт работы Майского Дома народного творчества по реконструкции празднично-обрядовой культуры, идентичной ее традиционным формам, рекомендован нами для организации семинаров-практикумов, научно-творческих конференций, круглых столов, этнографических занятий для работников социально-досуговой сферы региона.

Таким образом, на основе полученных в ходе исследований результатов мы имеем основание утверждать, что существенным катализатором процесса функционирования традиций празднично-обрядовой культуры в режиме постоянного самопроизводства может явиться ряд новых направлений, это:

· формирование «свода» празднично-обрядовой культуры на основе новых материалов комплексных фольклорно-этнографических экспедиций и имеющихся в государственных и частных фондах ее уникальных образцов (систематизация, обработка, документирование, издание);

· создание условий хранения фольклорного материала, гарантирующих его долговременную сохранность и широкую доступность для пользователя (фонды – областной, районный, сельский);

· разработка и подготовка к изданию документированного материала в виде учебно-методических пособий, программ, сценарно-репертуарных сборников как условий сохранения и обеспечения доступности широкому кругу читателей;

· формирование и поддержка сельских фольклорных ансамблей как основных носителей и проводников традиций празднично-обрядовой культуры. Создание при них детских и молодежных репродуцирующих коллективов;

· реконструкция празднично-обрядовой культуры, идентичной ее традиционным формам, в местностях с достаточно устойчивой и еще сохранившейся традицией или основными ее элементами (изучение местной празднично-обрядовой культуры, выявление почитаемых в данной местности народных праздников и обрядов, их описание и проведение);

· культивирование традиций празднично-обрядовой культуры в повседневной жизни населения (возрождение в почитавшихся в данной местности народных праздников и обрядов, в том числе и престольных; реставрация почитаемых в народе мест, связанных с проведением там в прошлом обрядовых действ);

· сценическая реконструкция народных праздников и обрядов в культурно-досуговых программах праздников города, района, народных гуляниях, фестивалях;

· организация эстетизированных адаптивных моделей современных праздников и обрядов на основе фольклорных традиций в молодых городах и поселках, где народных праздничных традиций нет или они пока не получили развитие. Иными словами, самобытная структура народного праздника наполняется новым современным содержанием;

· освоение и популяризация традиционных видов народного творчества (песенное, инструментальное, хореографическое, устное поэтическое, игровое, декоративно-прикладное), являющихся основополагающимися компонентами комплекса празднично-обрядовой культуры;

· введение в традицию системы периодического проведения фольклорных смотров, конкурсов, праздников и фестивалей (сельских, районных, областных). Изучение, пропаганда и использование инновационного опыта учреждений культуры, в первую очередь, нового типа.

Безусловно, реализация всего комплекса вышеуказанных направлений предполагает их организационно-практическое, материально-техническое, научно-методическое и кадровое обеспечение в системе общего и профессионального этнохудожественного образования. Методика его реализации представлена нами в следующем параграфе.

2.2. Традиции празднично-обрядовой культуры в системе общего и непрерывного профессионального этнохудожественного образования

Возросший, устойчивый интерес россиян к празднично-обрядовой культуры позволяет выделить ее как основное этнокультурное поле для создания целостного этнохудожественного образовательного пространства, в котором каждый получит равные возможности для развития своих лучших национально-культурных традиций, творческих способностей и дарований, а также для гармонизации отношений: «человек-природа», «человек-социум», «человек-семья», «человек-человек».


Белгородская область – один из регионов России, где имеются определенные предпосылки для решения этой актуальной задачи, где этнохудожественное образование понимается уже не только как постижение знаний о народных традициях, а как возникшая на их основе ценностная система духовно-нравственного развития личности. Общественная потребность в таких подходах на Белгородчине обозначилась еще 70-е – 80-е годы минувшего столетия. Ее элементы явно просматривались в деятельности культурно-воспитательных и культурно-образовательных комплексов. А сегодня, по утверждению авторитетных ученых-педагогов (Т.И. Бакланова, Т.Я. Шпикалова), здесь уже фактически сложилась «… целостная преемственная модель деятельности на основе русских национальных культурных традиций, дошкольных учреждений, школ, учреждений дополнительного образования Белгородского колледжа культуры и искусств» (16, 10). Ведущей идеей ее является этнохудожественная специализация и этнохудожественное образование детей, школьников, студенческой молодежи средствами народной культуры. Опыт работы данной модели – убедительный пример новых подходов к формированию целостной системы этнохудожественного образования на основе народных традиций как системообразующего компонента, в неразрывном единстве основных его положений:

· историко-культурологический подход, который позволяет рассматривать различные явления празднично-обрядовой культуры в их целостности и историческом развитии. На уровне программно-методического обеспечения он находит отражение во взаимосвязи различных компонентов празднично-обрядовой культуры (песня, танец, музыка, поэтическое слово, действо, игра) с другими гуманитарными дисциплинами в едином познавательном пространстве с целью формирования духовно-нравственной личности;

· художественно-эстетический подход направлен на выявление жанровой специфики художественно-образной системы празднично-обрядовой культуры (народный календарь, семейно-бытовая обрядность, символика и архетипы календарно-обрядовой и свадебной поэзии);

· комплексный подход к разработке содержания гуманитарных, художественно-эстетических, специальных дисциплин и методики их преподавания. В данном процессе впервые вместе участвуют лингвисты, филологи, музыканты, художники, педагоги и психологи, культурологи, философы;

· учет региональных особенностей бытования традиций празднично-обрядовой культуры с выявлением общих принципов и способов художественной реализации единой духовной сущности во всех видах празднично-обрядовой культуры.

Эти положения раскрываются в концепции программного и методического обеспечения содержания этнохудожественного образования, которое предусматривает:

· на первом уровне (детский художественно-эстетический центр института культуры), основным контингентом которого являются воспитанники детских садов и учащиеся общеобразовательных школ Южного микрорайона г. Белгорода – познакомить детей с основами этнокультурных, этнохудожественных, этнопедагогических ценностей единства годового круга жизни человека и природы;

· на втором уровне (колледж культуры и искусств) – комплексное профессиональное образование студентов на основе лучших образцов мировой и отечественной культуры, богатейших региональных традиций празднично-обрядового комплекса;

· на третьем уровне (институт культуры) – подготовку высокопрофессиональных специалистов, способных к ведению научной и педагогической деятельности в области празднично-обрядовой культуры.

Основанная на диалектической взаимосвязи всех ее уровней, направленных на осуществление комплексного подхода к формированию личности на традициях празднично-обрядовой культуры, данная модель рассматривается и формируется нами как открытый и вариативный художественно-образовательный процесс, под который «подстраивается» вся совокупность ее составляющих, включая программы занятий. Не отрицая их множественности и оригинальности, остановимся на анализе программ, апробированных нами  в процессе многолетней практической работы с детьми, подростками, учащейся молодежью, взрослым населением в образовательной и культурно-досуговой сферах.

Осознание и понимание того, что традиции народной культуры – это мудрая педагогическая система, которая должна стать составной частью дошкольного, школьного, специального и общего этнохудожественного образования обусловило функционирование в модели каждой из этих структур. Режим наибольшего благоприятствования создан самым маленьким – учащимся подготовительного отделения детского художественно-эстетического центра. К примеру, на фольклорное отделение принимаются без предварительной проверки музыкальных данных все желающие дети с 5-ти лет. Основной акцент делается на пробуждение заложенного в сознании генофонда. К.Д. Ушинский писал о том, что у каждого народа своя особенная система воспитания. И как известно, у русского народа она начиналась с элементарных потешек, закличек, песенок, ранее сопровождавших детей с самого рождения, независимо от сословной принадлежности (у дворянских детей, как правило, были няни и кормилицы из народной среды). Именно к этому незатейливому фольклорному материалу обращено наше внимание. Оно – основа ценнейшего дидактического материала уроков-комплексов, наилучшим образом реализующих эту проблему. «Педагог, желающий что-нибудь прочно запечатлеть в детской памяти, должен позаботиться о том, чтобы как можно больше органов чувство – глаз, ухо, голос, чувство мускульных движений и даже, если возможно, обоняние и вкус, приняли участие в акте о запоминании» (200, 251). Всецело разделяя это методическое требование К.Д. Ушинского, мы широко используем игровой и потешный фольклор, дающий огромный творческий стимул для нравственного, художественно-эстетического и физического развития детей, ввиду того, что основывается на синтезе основных форм народного искусства: песне, хореографии, музыке, устном поэтическом творчестве. Итоговые занятия проходят в виде творческих показов, игровых программ, конкурсов, которые реализуются в детских садах, детских домах и школах, в цикле родительского всеобуча «В кругу семьи».
Дальнейшее освоение народных традиций на первом уровне представленной нами модели базируется на авторской программе «Азбука русского фольклора» (на основе региональных традиций народной культуры) (приложение 6.). Цель программы – освоение духовно-нравственных и эстетических ценностей народа. Подчеркиваем, именно освоение, в соответствии с которым дети будут испытывать потребность следовать лучшим идеалам и стереотипам поведения. Отсюда – особенность построения программы, ее содержание, методика реализации, задачи (воспитание основ общечеловеческих нравственных качеств личности: милосердия, справедливости, трудолюбия, любви к семье, дому, родной природе, своему краю; развитие музыкальных, художественно-творческих и сенсорных способностей, эмоциональной сферы, образного мышления, активного сотворчества, раскрепощенности и физического развития).

Программа включает два раздела: народоведение (формирование мировоззрения посредством знакомства и освоения основ празднично-обрядовой культуры, народного календаря, устного поэтического творчества, уклада жизни) и музыкальный фольклор (слушание и восприятие народной песни, танца, инструментальной музыки) как основных компонентов традиций празднично-обрядового комплекса. Интегративность программы, позволяющая комплексному освоению всех компонентов празднично-обрядовой культуры в логической последовательности от простого к более сложному, от частного к общему, от импульсивных откликов на простейшие ее явления к активному восприятию целостного образа народной культуры, расширяет границы ее использования в общей системе этнохудожественного образования, учебно-воспитательного процесса любого образовательного учреждения.

В соответствии с возрастными особенностями детей программа «Азбуки» делится на три подгруппы, каждая из которых имеет свои цели и задачи, методы реализации. Так, если в 1-ом классе малышей вводят в мир народных традиций посредством знакомства с отдельными образцами народного календаря, обрядовой культуры, то во 2 – 3 классах происходит знакомство детей с народным календарем, игровое участие в праздниках и обрядах календарно-земледельческого круга. В последующий период – углубляются сведения о праздничных днях народного календаря, как живых свидетелях эпохи и времени. Дети знакомятся с элементами наиболее сложных образцов семейно-бытовой обрядности (рождение, свадьба, погребение).

В основе всех трех подпрограмм лежат принципы гоминизации (личность каждого ребенка индивидуальна и неповторима),  гуманизации образования и воспитания (использования высокохудожественных образцов народного творчества), интеграция различных видов народного искусства, составляющих основу традиций празднично-обрядовой культуры, игровой метод как фактор педагогической свободы.

Рассмотрим принцип реализации ряда тем подпрограммы «Теремок», содержание которых основано на этнографическом материале, представленном нами в приложениях 1, 2, 6:

Март, апрель, май

Раздел 1. Народоведение. Тема: «Мать – природа».

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи. Закликание весны, встреча птиц. Егорьев день (обряд первого выгона скота).

Тема 2. Быт, уклад жизни. Народная одежда края.

Тема 3. Жанры фольклора. Заклички, прибаутки, считалки, весенние календарные песни.

Раздел 2. Музыкальный фольклор.

Тема 1. Слушание: «Люли мои, люли» - колыбельная; «Белая Таня танки водила» - таночная; «Дубровушка зеленая» - плясовая.

Тема 2. Пение: «Жаворонок-дуда» - закличка; «Бояре, а мы к вам пришли» - игровая; «А на дворе дождь, дождь» - хороводная; «Соловей-соловьюшка» - карагодная.

Тема 3. Народная хореография: «Заплетися плетень» - орнаментальный хоровод; «Улица, наша улица» - кривой танок; «Акулинка» - карагодная пляска с частушками.

Тема 4. Игра на народных музыкальных инструментах: дудочка, колокольчики, свистульки, бубен.

Тема 5. Музыкально-фольклорные игры: «А на горе мак» - хороводная игра; «Вселиственный мой венок» - игра–хоровод.

Тема 6. Декоративно-прикладное искусство: лепка фигурок птиц: «куликов», «птушек», «жаворонков», «галушек».

Как видим, в процессе знакомства с весенними обрядами дети постигают мир окружающей природы (приметы, пословицы, поговорки, загадки), закликая Весну, осваивают обрядовые жанры фольклора (прибаутки, потешки, весенние календарные и игровые песни, танки, карагоды), игру на народных музыкальных инструментах (дудочки, колокольчики, свистульки), декоративно-прикладное искусство (лепка фигурок птиц: «куликов», «птушек», «жаворонков», «галушек»). Обыгрывая игру «А на горе мак», дети одновременно получают сведения о трудовом процессе, его смысле и содержании.

Каждую тему предваряет соответствующая вводная беседа, цель которой -  дать начальное представление о том или ином нравственном понятии, пробудить интерес к усваиваемому. В данном случае, раскрывая суть отношений «человек - природы», «человек-деятельность», мы пытались показать необходимость бережного отношения к окружающей нас природе, земле, ценностного уважительного отношения к людям труда, к продуктам труда, отчему дому. Детям было предложено составить свое родословное «дерево», с указанием имен, отчеств, фамилий, места рождения самых близких родных. С интересом выполненные работы – свидетельство любви к ближнему, родному дому, своей земле, а, следовательно, и реализация усвоенного понятия – в действии. Так как общеизвестно, что именно реальное поведение является носителем духовно-нравственной воспитанности личности. Эти утверждения основаны на результатах индивидуальных бесед с детьми ДХЭЦ (детский художественно-эстетический центр), анкетирования, проведенных нами в первые дни занятий. Так, если лишь 6 % детей от числа поступивших (25 человек) на фольклорное отделение смогли назвать героев русских народных сказок, охарактеризовать их поступки, дать оценку действиям. Практически никто из детей не смог назвать ни одного народного праздника, отмечаемого в семье. В числе наиболее почитаемых называли Новый год, день рождения. О бытовании обрядов, связанных с зимними Святками, Масленицей, встречей весны сведения детей настолько скудны, что не дают возможности выразить их в количественном показателе. Среди жанров фольклора дети называли, в основном, сказки, считалки, частушки.

Иными были ответы детей в выпускном классе (15 человек). Кроме специальных знаний, связанных с освоением попевочного  материала (заклички, приговоры, прибаутки, потешки, обрядовые песни: святочные, масленичные, семицкие, колыбельные), помимо владения народной песенной хореографической лексикой, игрой на дудочке, свирели, балалайке, дети дали довольно интересные ответы на такие вопросы:

1. Какие качества личности ты ценишь больше всего в окружающих тебя людях? Почему?

2. Какие черты характера хотел бы воспитать у себя?

3. Что тебя привлекает в занятиях фольклором?

4. Знаешь ли ты свое родословное «дерево»?

5. Какие народные праздники хотел бы проводить в семье, в школе, на улице?

Как выяснилось, большинство учащихся довольно отчетливо представляют себе лучшие качества личности, выделяя среди них доброту, милосердие, честность, трудолюбие. Понятия «доброта и милосердие» ассоциируются у них с заботой о стариках и маленьких членах семьи, больных людях, домашних животных, с бескорыстной помощью попавшим в беду; честность понимается в значении говорить правду, отвечать за свои дела и поступки; с трудолюбием дети связывают благополучие семьи, порядок в домашнем быту, хорошо выполненное до конца дело. В качестве примера они  ссылались на работу своих бабушек, дедушек, родителей. Среди наиболее привлекательных  сторон в занятиях фольклором выпускники называли возможность научиться петь народные песни, освоить танцы, игру на музыкальных инструментах, интересные народные праздники и обряды с тем, чтобы потом использовать эти знания, умения и навыки в своей семье, в школе, в дальнейшем профессиональном образовании.

Таким образом, как видим, вся полученная фольклорная информация воспринимается детьми как необходимая ценностная основа для самоопределения себя в быту, обществе, в творчестве, в профессии. 

Именно на второй ступени модели происходит процесс профессионального этнохудожественного образования студентов, органично вобравших в себя цикл общепрофессиональных и специальных дисциплин учебного плана «Народная художественная культура Белгородчины», «Русское народное музыкальное творчество», «Фольклорный ансамбль», «Музыкально-этнографическая практика», «Расшифровка народной музыки», «Областные певческие стили» и др.

Несмотря на то, что каждый из этих предметов имеет свои специальные цели и профессиональные задачи в области знаний, умений и навыков, нам удалось найти способ их комплексной реализации в органичном единстве взаимодополняющих форм и методов. К примеру, записанный во время фольклорных экспедиций материал обрабатывается, систематизируется и нотируется на занятиях по расшифровке. На уроках хорового и фольклорного классов он воплощается в репертуар; на хореографии – осмысливается в танце, на певческих стилях и русском народном музыкальном творчестве анализируется с музыковедческой точки зрения и места в празднично-обрядовом комплексе; в практической работе – формируется в «продукт» народной культуры. Такой подход к изучению, освоению и продолжению народных традиций, на наш взгляд,  дает экономию ресурса учебного времени, материально-технических средств, физических сил, высвобождая их на оптимизацию и поиск новационных методов и технологий научной, учебно-воспитательной и творческой работы.

Отдельные из них, апробированные в ходе исследования, могут представлять интерес. Так, в теоретическом блоке дисциплин превалируют лекции-дискуссии, лекции-экскурсии, лекции-демонстрации, лекции-показы, побуждающие студентов к активному мышлению, творческому сотрудничеству. Этому процессу способствуют нетрадиционные методы обучения: репродуктивный, проблемный, информационно-сообщающий, частично-поисковый, исследовательский. Специфика лекций-демонстраций, например, заключается в широком использовании преподавателем учебно-наглядного материала в виде аудио- , видеозаписей, образцов празднично-обрядовой культуры (обрядовые песни, танцы, обрядовая поэзия, фрагменты праздников и обрядов, народной одежды, изделия декоративно-прикладного творчества); посредством демонстрации слайдов, фотографий, альбомов, показа лучших дипломных и научно-исследовательских работ студентов.

Содержание дисциплин специализации реализуется в фольклорных праздниках, народных гуляниях, этнографических показах, представлениях, мастер-классах с участием уникальных фольклорных коллективов края. Как показала многолетняя практика, именно такие формы освоения традиции празднично-обрядовой культуры наиболее эффективны, так как основаны на апробированной веками методе от старшего к младшему – «из уст в уста». Являя нам живой «памятник» народной культуры, он способствует духовно-нравственному воспитанию студентов, формированию их экологической и художественно-эстетической культуры, гармонизации интеллектуального и эмоционального развития, совершенствования профессионального мастерства. Более того, многосторонние связи с носителями фольклорных традиций дают студентам возможность «проживать» празднично-обрядовую культуру, как говорится, «изнутри», в наиболее приближенном к оригиналу варианте, что способствует этнографической достоверности полученных знаний, умений, понятий, представлений обо всех сторонах жизни народа.

Такой методический прием в освоении народных традиций, на наш взгляд, открывает широкие перспективы для научно-исследовательской, научно-творческой деятельности студентов при подготовке выпускных квалификационных (дипломных) работ, тематика которых представлена нами в приложении 12. Являясь составной частью Государственного экзамена по специализации, они свидетельствуют о степени теоретической, методической подготовки будущего специалиста, его практических умениях и навыках. Выводы государственных аттестационных комиссий последних 5 лет подтверждают правильность избранных нами приоритетов в системе этнохудожественного образования. Отмечая высокий уровень исполнительской и методической подготовки выпускников колледжа особый акцент делается и на их умение синтезировать в единый комплекс элементы фундаментальных знаний, организационно-практическую и творческую готовность действования в самых разных направлениях культурно-досуговой, социально-досуговой сфер. Подтверждение данному факту находим в высокой востребованности выпускников факультета «Народное художественное творчество» в учреждениях образования и культуры, связываем с закрепляемостью на местах, с потребностью в необходимости дальнейшего этнохудожественного образования в вузах культуры и искусств. Так, за последние 3 года 77 % выпускников народно-хоровой специализации стали студентами дневной и заочной формы обучения третьего, высшего уровня профессионального образования.

Высшая ступень представленной модели предусматривает существенное повышение значимости фундаментальных научных знаний, расширение сферы и универсальных возможностей профессиональной деятельности специалиста, повышение внимания к актуальным проблемам национально-культурных традиций, межнационального культурного сотрудничества, этнохудожественного воспитания, образования и творчества. Широкий круг объектов профессиональной деятельности выпускников включает:

· организацию, научно-методическое и художественно-творческое руководство народным художественным коллективом;

· художественно-просветительскую деятельность;

· общее и дополнительное художественно-эстетическое, этнокультурное и этнохудожественное образование и творчество детей и подростков;

· среднее специальное, высшее и послевузовское образование в области народного художественного творчества;

· разработку, внедрение и экспертизу этнокультурных проектов и программ.

Такой многосторонний спектр будущей профессиональной деятельности предполагает жесткий отбор рациональных методов и средств преподавания, стимулирования и контроля. Акцент смещается в сторону проблемно-поисковых методов, которые готовят студентов к самостоятельному разрешению «нештатных» ситуаций. Мы считаем, что проблема здесь может быть сформулирована следующим образом: оптимальное сочетание традиционных форм обучения (лекции, семинары, индивидуальные занятия) с инновационными (тренинг, компьютерный практикум, деловая игра, семинар – защита сообщений, докладов, рефератов, семинар-диспут, тесты, этнографическая викторина, блиц-турнир и т.д.).

Бесспорно, вышеназванные формы занятий способствуют формированию самостоятельности и логики мышления, готовности и умения вести полемику, повышают культуру речи, развивают коммуникативную культуру, углубляют кругозор, развивают интеллект, побуждают к научному поиску. Однако их организация предполагает и более скрупулезную подготовку (выбор темы, постановка проблемы, работа с инициативной группой, определение форм привлечения студентов к активному участию). Эффективен метод предварительных бесед, опросов с целью определения кругов интересов по данной проблеме. К примеру, тема дискуссии «Гуманистический потенциал традиции празднично-обрядовой культуры» включала постановку следующих вопросов:

1. Раскройте понятие «духовность» и «нравственность».

2. Народные традиции и современность.

3. Основной смысл освоения, сохранения и развития традиций празднично-обрядовой культуры.

4. Роль образовательных и социально-досуговых учреждений в реконструкции празднично-обрядовой культуры.

5. Ваше видение этнокультурных проектов XXI века.

Возможность участия в обсуждении перспектив развития этнохудожественного образования в рамках вузовских, межвузовских, региональных, всероссийских научно-практических конференций открывает перспективы видения путей взаимодействия и культурного сотрудничества стран в условиях надвигающейся глобализации. Эта проблема явилась предметом научной дискуссии «Грядущая цивилизация: сохранение и развитие традиций народной культуры», прошедшей в рамках Дня науки БелГИК в 2003 году. Ценно то, что большинство студентов имеют принципиальную позицию и научный взгляд на ее ключевые вопросы: «Какова роль народного художественного творчества как основы национальной культуры на фоне надвигающейся глобализации?», «Почему в XXI веке важно сотрудничество стран и культур?», «Что значит единый культурный стандарт?», «Что значит для вас фраза: «Мыслить и действовать с учетом проблем планеты»?». Опыт такого сотрудничества осуществляется нами в рамках международных фольклорных фестивалей в Польше (г. Ополе) – 1999 г.), в Болгарии (г. Пловдив – 2000 г.), в Белгороде («Хотмыжская осень»,  2001 – 2003 годы). Самобытные традиции края, в частности – обрядовой культуры, на них представлял студенческий народный ансамбль БелГИК «Везелица», удостоенный звания лауреата всех этих фестивалей.

Функционирующая на кафедре народного хора в течение 3 лет научно-творческая лаборатория «Музыкально-обрядовый фольклор Белгородчины» позволяет нам прогнозировать и в комплексе решать некоторые проблемы этнохудожественного образования (научно-исследовательские, научно-методические, художественно-творческие, художественно-просветительские, художественно-образовательные,  организационно-управленческие, экспертно-консультационные).

Научно-творческая лаборатория (НТЛ) объединяет ряд общеобразовательных школ, учебно-воспитательных комплексов (УВК), культурно-образовательных комплексов (КОК), образовательно-культурных центров (ОКЦ) и аутентичные коллективы как основных носителей традиций празднично-обрядовой культуры. Структура этого взаимодействия может быть представлена в виде схемы:



Средства 



Выполняя роль координирующего центра в области этнохудожественного образования для вышеуказанных учреждений, научно-творческая лаборатория видит свои функции в апробировании ряда направлений:

· изучение социокультурной динамики региона по реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры, осуществление дипломных проектов и научных исследований по этой проблеме;

· изучение, обобщение и распространение инновационного опыта работы учебно-воспитательных, учебно-образовательных комплексов, образовательно-культурных центров, общеобразовательных школ, детских музыкальных школ, детских школ искусств, аутентичных коллективов;

· разработка, экспертиза и принятие учебных экспериментальных планов, программ, учебно-методических пособий и рекомендаций;

· участие в работе жюри конкурсов, смотров, фестивалей по жанрам народного искусства самодеятельного творчества детей, подростков, молодежи (городские, зональные, районные, областные);

· организация художественно-образовательной, воспитательной, просветительской деятельности в рамках музыкально-этнографического абонемента «Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем», тематических этнографических программ «Народное творчество Белгородчины» хоровой группы народного ансамбля «Везелица» в учреждениях культуры, образования, средств массовой информации.

Отдельные положения этих направлений обоснованы неотработанностью ряда теоретико-методических проблем содержания, этнохудожественного образования. Среди наиболее распространившихся в последнее время набор педагогических штампов и стереотипов в проведении календарных праздников и обрядов. Опыт организации ряда из них в рамках данного исследования (зимние Святки, масленичная неделя, Красная горка) для жителей г. Белгорода, районных центров (п. Чернянка, г. Новый Оскол, п. Краснояружский, п. Вейделевка, г. Валуйки, с. Долгое) дает основание для некоторых выводов и рекомендаций, созвучных мнению известных ученых. Прежде всего «само определение характера того или иного календарного обряда требует тонкого в каждом отдельном случае подхода, диктуемого требованиями местной традиции. Следование стереотипным правилам и трафаретам может лишь навредить сохранению памятников народной культуры» (237, 97). Действительно, празднично-обрядовое действо обретает «статус» народного лишь в том случае, когда в нем нет деления на зрителей и исполнителей, а каждый пришедший находит в нем свою «нишу», становится соучастником происходящего. Реализация этого требования предполагает глубокое знание природы народных праздников и обрядов, законов народной драматургии со стороны организаторов и высокий уровень этнохудожественной образованности населения.

Следовательно, на повестку дня встает проблема возрождения к жизни отдельных естественных форм этнохудожественного образования, в ходе которых старшее поколение делилось своим опытом, а младшие стремились его перенять. Механизм передачи духовных ценностей из поколения в поколение, выработанный на протяжении столетий, показывает те естественные модели, которые нам нужно воссоздать. Важно уяснить и хорошо представить себе один из них: от старших – к младшим, от отцов и дедов – к детям и внукам. Понимание этого процесса определяет пути, помогающие поддержать и возродить подобные или близкие им по существу формы обучения народным традициям. Среди них:

· поддержка аутентичных коллективов, особенно семейных, как основных проводников народных традиций в быту. Создание при них детских ансамблей-спутников. И тезис о том, что «пение – самая стойкая в современных условиях форма естественного, вполне традиционного возрождения элементов празднично-обрядового фольклора», на наш взгляд, более чем убедителен (64, 32). Ибо песни сопровождали праздники и обряды рождения и детства, свадьбы, календарно-земледельческого цикла. Свои особые «духовные песнопения» приурочены и к похоронно-поминальным обычаям и обрядам;

· использование опыта мастеров народного пения, хранителей народных традиций в работе с детьми, подростками, молодежью, в системе общего и дополнительного образования (О.И. Маничкина, Р.М. Малахова, Н.И. Маняхина, А.И. Корнюшенко, Р.Я. Пупынина, М.Т. Яковенко). Анализируя их занятия, мы констатируем, что у каждого из них своя оригинальная методика занятий, в основе которой – календарный фольклор, игры, забавы, сказки. Именно они являются ведущими методическими приемами этнохудожественного образования. Так, посредством образов сказок, народных игр, обрядовых песен: «А на горе мак», «Селезень утицу догонял», «Дрема», «Костромушка - Кострома», «Редька», «А мы просо сеяли», «Заинька, попляши» и многих других, - происходит развитие эмоциональной сферы ребенка, его музыкального слуха, образного мышления, сенсорных способностей школьников. Осваивая такой материал, дети имеют прекрасную возможность познания поэтики слова, напева, игрового действия, народного костюма, хореографической лексики, функционального назначения того или иного фрагмента празднично-обрядовой культуры в едином синтезе народного искусства. К примеру, в игре «Кострома» девочке, выбранной из среды сверстниц, после песенного рефрена задают шуточные вопросы, на которые та отвечает. Затем водящая показывает, будто она умерла. Ее берут сообща на руки и выносят под песню из игрового круга и кладут в траву. Чудодейственное воскрешение «Костромы» символизирует круговорот жизни и природы, ибо известно, «что похороны Костромы некогда сводились к погружению в землю хлебного злака» (159; 103). Игра «Мак» имеет сходную композицию, только вопросы задаются о периодах сева, прополки, уборки мака. А в конце, когда мак пришла пора молотить, дети в шутку колотят «Мак» (водящего). Первые навыки посадки, ухода и уборки овощей дети обретают, обыгрывая «Редьку», под веселую календарную припевку.

Иными словами, именно на традиционном материале празднично-обрядовой культуры и средствами русского народного творчества реализуется целый комплекс психолого-педагогических задач (30; 8 – 9):

формирование первоначальных представлений об окружающем мире и его пространственных, временных, динамических и энергетических измерениях;

гармоничное развитие рецепторов и анализаторов (тактильных, слуховых, зрительных) как психофизиологической основы восприятия окружающего мира;

развитие координации движений, голоса, речи как основы продуктивной деятельности, мышления и общения;

формирование эмоционально-чувственной сферы личности ребенка как основы его отношений к природе, искусству, другим людям, к самому себе;

первоначальное освоение традиционных норм морали и нравственности как основы формирования духовно-нравственных ценностей и идеалов личности;

психофизиологическое оздоровление и социализация детей на материале и средствами русского народного творчества.


Мы убеждены, что опыт таких народных учителей следует изучать, поддерживать, пропагандировать и, что не менее важно, организовывать методически. И появление нового учебного курса «Изобразительное искусство. Основы народного и декоративно-прикладного искусства» для школ с углубленным изучением предметов художественно-эстетического цикла, по нашему убеждению, как нельзя кстати (автор проекта, научный руководитель программы – доктор педагогических наук, профессор Т.Я. Шпикалова).

Как показывают данные наших исследований, наиболее отчетливо это направление прослеживается сегодня в работе общеобразовательных школ № 4, 17, 20, 35, 46, д/с № 40. В данном эксперименте участвуют также воспитанники детского сада № 88, студенты педагогического колледжа, студенты художественного отделения и отделения народного музыкального творчества института культуры, преподаватели и студенты факультета начального обучения Белгородского государственного университета. Первый опыт определил и педагогические условия  культурно-образовательной деятельности, которая носит системный, комплексный, дифференцированный характер, строится на основе общепедагогических методологических принципов, на личностном, деятельностном, культурологическом, этнопедагогическом подходах;

реализация этнохудожественного образования в содержании деятельности детских музыкальных школ и детских школ искусств. Согласно данным  анализа, в 33 из 76 функционирующих сегодня в области– открыты фольклорные отделения. Отдельные из них – без учета региональной специфики бытовавших форм празднично-обрядовой культуры. Такие поверхностные подходы к этнокультурному образованию в полной мере соответствуют выводам Т.И. Баклановой, которые мы полностью разделяем и поддерживаем: «Изучение и даже театрализация архаичных форм русской культуры имеет сегодня педагогический смысл лишь в контексте выявления их духовно-нравственного смысла, который может иметь позитивное значение для формирования личности и стереотипов поведения современных детей и подростков (20, 2 - 3). Решение выше обозначенных проблем видится нам  в организационно-практической, научно-методической помощи учреждениям начального музыкального образования. Отработка ряда положений осуществляется через систему профессиональной практики студентов, практическую работу преподавателей кафедры, курсы повышения квалификации;

этнокультурная направленность общего образования (открытие земских школ, классов с углубленным изучением национальной культуры, введения элементов народной культуры в общеобразовательные предмет, дисциплин этнохудожественной направленности на региональной основе в учебные планы («Традиции народной художественной культуры края», «Народоведение», «Фольклор на уроках музыки», «Краеведение» и др.).

Сегодня многие общеобразовательные школы Белгородчины (№ 20, 22, 35, 39, 40, 46, 47) в своей работе опираются на национальное искусство, фольклор, изначально несущие в себе чистоту помыслов, нравственность, народную мудрость, чувство любви к Отечеству, к своей земле, к своему народу. В этой связи особый интерес для нас представляет структура и содержание интегративного курса «Мир народной культуры» для учащихся 5 – 9 классов, разработанного авторским коллективом областного научно-методического центра содержания образования. Данный курс является завершающим в работе по изучению фольклорных традиций на начальной и средней ступенях обучения и предусматривает:

формирование представления о народной культуре как явлении синкретическом, органично слитом с хозяйственной, семейно-бытовой жизнью человека, определяемом этой жизнью и мировоззренческими установками народа;

выявление национального своеобразия и многообразия форм материальной и духовной культуры народа в системе мировой художественной культуры;

освоение системы «языка» народной художественной культуры для восприятия этико-эстетических понятий народа, обеспечивающих преемственность и воспроизводство народных традиций.

Учебный процесс предусматривает разнообразные формы и методы проведения занятий:

экспедиции по сбору материала об обрядах и праздниках, играх, песнях, танцах;

· посещение краеведческих музеев, музеев народной культуры;

подготовка рефератов, этнографических показов;

репрезентация фрагментов празднично-обрядовой культуры;

уроки обобщающего типа; уроки – образы по сценарию; уроки – праздники как формы коллективной работы; уроки формотворчества и экспериментирования.

Этот перечень, на наш взгляд, во многом разъясняет содержание программы, нацеливает учителя на выбор методов, учитывающих характер своеобразия, воздействия и восприятия фольклорных традиций, удовлетворяющих современным требованиям педагогики сотрудничества. Более того, такой подход создает широкое проблемно-информационное пространство, которое складывается из эвристического содержания учебных тем и максимального объема информационных источников его освоения. Так, тематический подраздел «Человек и природа» направлен на освоение детьми этнокультурных, этнохудожественных, этнопедагогических ценностей единства годового круга жизни человека и природы:

народный календарь как культурно-исторический феномен;

календарная обрядовая культура народа как форма взаимоотношений человека и природы;

синкретическая природа народного обрядового праздника;

праздники и обряды календарно-земледельческого круга Белгородчины;

олицетворение явлений природы как способ освоения мира;

символика и атрибутика народных праздников и обрядов как способы творения особого (в том числе - художественного) пространства – времени культуры;

гармоническое соотношение труда и праздника как нравственная и эстетическая норма народной жизни.

Тематический подраздел «Человек и семья» рассматривает круг человеческой жизни от рождения до кончины, и что еще более важно – жизнь человека в доме и мире:

истоки семейно-обрядовой культуры русского народа;

обряды рождения и детства;

культура  пестования, воспитания ребенка (поэзия пестования, эмоционально-эстетическая сфера ребенка, поэтика детского игрового фольклора);

гармоническое соотношение игры и труда – этическая и эстетическая норма в народной педагогике как части народной культуры;

календарная обрядовая деятельность юношей и девушек – нравственно и эстетически полноценный способ формирования дружеских и любовных взаимоотношений молодых людей. Сюжетика хороводно-игровых песен и психологическое, эстетическое приготовление к будущей семейной жизни;

брачная символика календарных игр и карагодов;

свадьба – важнейший узел человеческой жизни и судьбы;

календарное приурочение свадебных игр;

драматургия свадебного действа;

этика и эстетика в повседневном обиходе крестьянской семьи. Ее будни и праздники;

· похоронно-поминальные обычаи и обряды края. Эстетическое воплощение философских народных представлений о жизни и смерти в народном искусстве (обрядовый фольклор, народный костюм, декоративно-прикладное творчество).

В контексте настоящего исследования нами были предложены практические занятия:

· экспедиции по сбору этнографического материала о народном календаре, праздниках и обрядах семейно-бытового назначения.

· экскурсии в краеведческие музеи (местные, районные, областные); Купинский центр воспитания на народных традициях; Белгородский музей традиционной народной культуры.

· драматургия обрядового народного действа (календарно-земледельческого праздника, свадьбы).

Необычайно многогранна палитра предлагаемых для подготовки рефератов:

· празднично-обрядовая культура в духовно-нравственном возрождении России;

· календарные праздники и обряды на Белгородчине;

· этнокультурная направленность празднично-обрядовой культуры;

· обычаи и обряды как искусство народной драматургии;

· традиционный свадебный обряд края;

· родильная обрядность;

· традиционные обычаи и обряды погребения.

Такой подход к организации учебного процесса, на наш взгляд, предполагает и новый стиль, и новые методики его обеспечения, фиксацию того, что уже создано и реально существует, и что находится в стадии разработок, предлагаемых учеными, специалистами-практиками региона в соответствии с особенностями местной инфраструктуры, формами бытования традиций празднично-обрядовой культуры.

В этой связи определенный интерес представляет опыт работы учителей музыки общеобразовательных школ Старооскольского, Алексеевского, Валуйского, Грайворонского районов, № 22, 39, 40, 46, 47 г. Белгорода в части совершенствования уроков музыки в школе на основе экспериментальной программы И.И. Веретенникова, которая успешно прошла апробацию и уже в течение ряда лет используется в практике работы учителей музыки, способствуя:

· знакомству учащихся с разнообразными жанрами и формами местного народного музыкального искусства и его историческими истоками;

· раскрытию связей поэтических образов народных песен с условиями хозяйства, быта, природы, традиций народной культуры;

· освоению детьми начальных навыков пения в местной манере, основ традиций празднично-обрядовой культуры (взаимосвязь слова, напева, хореографии, театра, пантомимы).

Располагая богатейшим образовательным материалом по народному музыкальному творчеству, ряд педагогов-новаторов органично вводит в содержание уроков по музыкальному фольклору и элементы празднично-обрядовой культуры, способствуя восприятию и «видению предмета» со всех сторон и в среде тех отношений, в которые он поставлен (приложение 7.).

Так, первый раздел экспериментальной программы «Музыкальный фольклор с элементами народоведения», разработанной учителем музыки общеобразовательной школы № 43 г. Белгорода Алексеевой М.А., полностью посвящен календарной обрядовой поэзии в логическом чередовании праздников и обрядов годового земледельческого круга:

· жнивная обрядность раскрывает роль труда в жизни народа, отношение предков к матушке-кормилице земле. Посредством этого материала дается понятие об органичной связи человека, труда и природы, об организующей роли ритма и напева обрядовых песен в процессе труда;

· сложный обрядовый комплекс зимних Святок знакомит детей с истоками этого праздника, формами его бытования, символикой, жанровым разнообразием святочных песен;

· обряды, обычаи, традиции масленичной недели знакомят учащихся с особенностями этого праздника, его символикой, песнями, игрищами, забавами;

· весенне-летние праздники и обряды дают представление о красоте и силе природы, учат детей понимать ее язык, посредством закличек, танков, хороводов, совершаемых действ (кумление, завивание березки, выпечка фигурок птиц).

Систематическое и последовательное включение в образовательный
 процесс элементов празднично-обрядовой культуры  как нельзя более своевременно, так как позволяет развернуть работу по духовному возрождению России вообще и нашей провинции – в частности.

Безусловно, включение музеев в структуру исторических культурно-досуговых центров области способствует созданию научной основы этнохудожественного образования базы для изучения истоков, характерных черт региональной этнографии, является связующим звеном культуры прошлого и настоящего. В практике работы музеев области сегодня – тематические экскурсии по этнографическому циклу, лекции по курсу «Народоведение», «Празднично-обрядовая культура региона», циклы лекций культурологического и этнохудожественного характера, абонементный цикл занятий на базе внешкольных, дошкольных, образовательных и культурно-досуговых учреждений Белгородчины. 

Некоторые аспекты этих направлений осуществляются нами в рамкам постоянно действующих на базе БелГИК курсов по повышению квалификации учителей музыки, воспитателей и организаторов культурно-образовательных учреждений, внешкольных и досуговых организаций на основе разработанной автором программы (приложение 8.). Она предусматривает изучение и практическое освоение традиционной празднично-обрядовой культуры региона в аспекте календарно-земледельческого круга и обрядов семейно-бытового назначения.   Использование нетрадиционных методов  и форм работы: «мастер-классов» с участием аутентичных ансамблей края, репрезентаций фрагментов празднично-обрядовой культуры, творческих дискуссии, этнографических представлений и показов из цикла «Круглый год», «Семейный круг» - доказывает целесообразность и эффективность этой работы. Так из 200 слушателей, прошедших курсовую переподготовку за последние 5 лет, более половины сегодня являются руководителями аналогичных структур на районном и местном уровнях. Об этом свидетельствуют данные нашего анализа, материалы средств массовой информации: радио, телевидения, прессы. К примеру, директор Грайворонского Дома фольклора Алиханова Е.В. является автором цикла передач о народных традициях края на областном радио, в которых руководимый ею фольклорный ансамбль «Мила - Лада» знакомит белгородцев с уникальными образцами празднично-обрядовой культуры региона, обыгрывая и озвучивая обряды имянаречения, совершеннолетия, свадьбы. Заслуживает особого внимания в этом аспекте доброе начинание журналистов государственной телерадиокомпании «Белгород» (Д.Ф. Башвинова, В.И. Белов, Е.Ф. Дубравный, А.Ю. Русакова, В.А. Стариков). Созданные ими телерадиопрограммы: «Истоки», «Семейный круг», «Встречи для вас», в рамках которых осуществляется пропаганда знаний среди населения о традиционных праздниках и обрядах, занятия школы родительского всеобуча о воспитании детей на основе народной педагогики, организация семейных праздников и обрядов, освоение народных игр, детского фольклора, создают ту этнохудожественную «биосферу», которая имеет глобальный характер. Однако вводя традиционный материал празднично-обрядовой культуры региона в содержание непрерывного этнохудожественного образования, важно помнить и следовать народной мудрости о том, что «новые узоры нужно бережно вышивать на старой канве». И в то же время не забывать, в каком временном отрезке мы живем.

Резюмируя вышеизложенное, следует подчеркнуть, что формирующаяся на Белгородчине система этнохудожественного образования на основе народных традиций все активнее включает в свою структуру дошкольные, образовательные, специализированные учебные заведения, внешкольные образовательные учреждения нового типа (УВК, ОВК, ОКЦ). Во многих из них накоплен интересный опыт преподавания истории русской традиционной культуры, различных видов народного художественного творчества, традиций празднично-обрядовой культуры. Педагогические находки этнопедагогов, руководителей детских кружков, клубов, студий, центров нуждаются в глубоком анализе, обобщении и распространении.

Более того, сегодня целый ряд образовательных учреждений региона, опыт которых явился предметом нашего анализа в данном параграфе, строит свою деятельность на основе новационных педагогических подходов, где «новая оригинальная художественно-педагогическая идея соотнесена с реальными возможностями и условиями ее осуществления в конкретной локальной социально-культурной среде» (14, 7). 

Вместе с тем, разделяя точку зрения ученых (Т.И. Бакланова, Т.Я. Шпикалова, В.Д. Шадриков, В.К. Шаповалов) по поводу неотработанности ряда теоретико-методических и организационно-практических проблем содержания этнохудожественного образования, мы полагаем, что реализация их возможна при условии:

1. Формирования единого этнохудожественного образовательного пространства региона, включающего систему дошкольного, общего, дополнительного и профессионального образования.

2. Функционирования принципиально новых многоуровневых преемственных педагогических моделей этнохудожественного образования, объединяющих в себе:

· начальное профессиональное образование (ДМШ, ДШИ, художественные школы). Открытие на их базе отделений по изучению традиций празднично-обрядовой культуры;

· дополнительное и общее образование, предполагающее введение в базовый учебный план объемного национально-регионального компонента традиционной празднично-обрядовой культуры;

· среднее и высшее профессиональное образование, предусматривающее подготовку специалистов по народной художественной культуре и празднично-обрядовой в том числе.

3. Научно-методического, организационно-практического, кадрово-информационного обеспечения содержания непрерывного этнохудожественного образования на всех уровнях (изучение и распространение инновационного опыта, подготовка и издание учебных планов, программ, учебников, учебно-методических пособий на основе традиций празднично-обрядовой культуры, курсовая подготовка и переподготовка кадров по всем направлениям празднично-обрядовой культуры, популяризация и распространение знаний традиции празднично-обрядовой культуры средствами массовой информации).

2.3. Динамика интересов жителей региона к традициям        празднично-обрядовой культуры

На основании проведенного нами исследования можно утверждать, что сегодня Белгородчина развивается в режиме поиска и выявления таких условий, тенденций и закономерностей, которые способствуют комплексному внедрению празднично-обрядовой культуры в современную социокультурную среду. Данные подходы, на наш взгляд, обусловлены характером позитивных, новационных процессов культурной, образовательной политики региона, основанной на:

· программно-целевой стратегии возрождения народных традиций края;

· интеграции учреждений образования и культуры в освоении, сохранении и развитии традиций празднично-обрядовой культуры как многофункциональной педагогической парадигмы, в целях реализации ее богатейшего педагогического потенциала;

· сотрудничество ученых, специалистов–практиков, методистов-организаторов, педагогов разных уровней и профилей образовательных и культурно-досуговых учреждений в научно-методическом и организационно-практическом обеспечении проблем изучения и реконструкции празднично-обрядовой культуры.


Иными словами, речь идет о выявлении и определении степени адекватности предпринимаемых мер по внедрению традиций празднично-обрядовой культуры в современную социокультурную среду региона,  динамике интересов населения к ней. 

В соответствии с этими целевыми положениями определялась методика исследования, основанная на методе анализа документов, наблюдения, опроса. Опыт практической работы в качестве художественного руководителя СДК, хормейстера народного ансамбля песни и танца, педагогическая деятельность в системе дополнительного и профессионального образования (Областной Дворец детского творчества, колледж культуры и искусств, институт культуры) позволил автору в течение более 30 лет осуществлять внутреннее и внешнее наблюдение за предметом исследования. Это реализовывалось в ходе фольклорно-этнографических исследований, художественно-творческой деятельности коллектива, руководства базами практики студентов, в процессе подготовки и проведения народных праздников и обрядов. Данное наблюдение позволило «прожить» предмет исследования в разные периоды общественно-политической жизни России;  в различной социальной среде как в быту, так и в системе образовательных, культурно-досуговых, социальных учреждений; в местностях с различным уровнем сохранности бытования празднично-обрядовой культуры.

Основная эмпирическая информация была получена методами опроса:

· участников аутентичных коллективов, народных мастеров как хранителей народных традиций;

· участников творческих коллективов - по жанрам народного искусства как реконструкторов празднично-обрядовой культуры;

·  специалистов-практиков, руководителей учреждений образования и культуры, органов ЗАГС как организаторов процесса освоения, сохранения и развития традиций народной культуры;

· населения городских, районных и сельских территорий как основных объектов и субъектов социокультурной среды региона.

Инструментарий исследования включал опросный лист для организаторов процесса реконструкции празднично-обрядовой культуры. Заполненные опросные листы, пригодные для отработки, прислали 15 человек из 22, что составляет  68,1 %. Такое представительство вполне может считаться репрезентативным.

В опросный лист было включено 4 вопроса, состоящих из 21 варианта ответов, дающих возможность выяснить их мнение:

· о формах бытования в конкретном, «локальном» регионе традиций празднично-обрядовой культуры до революции, в советский и постсоветский период;

· о преобладающих интересах населения к традициям празднично-обрядовой культуры;

· об адекватности предпринимаемых мер по реконструкции празднично-обрядовой культуры, степени их востребованности населением.

Анкета для участников аутентичных коллективов, народных мастеров была разработана в соответствии с предметом исследования и включала вопросы, направленные на выявление контекста традиций празднично-обрядовой культуры:

· наиболее традиционных форм празднично-обрядовой культуры конкретного региона;

· механизма передачи традиций из поколения в поколение;

· предпочтительных видов празднично-обрядовой культуры и продолжительности занятий как показателей глубины интереса;

· мнений о важности преимущественного развития тех или иных форм празднично-обрядовой культуры.

Анкета для участников творческих коллективов по жанрам народного творчества включала в себя вопросы, позволяющие установить:

· личное отношение к участию в народном творчестве;

· роль и место традиций народной культуры в деятельности творческих коллективов;

· степень и характер удовлетворенности или неудовлетворенности творчеством.

Анкета для населения была разработана в соответствии с задачами и гипотезой исследования и включала 13 вопросов, объединяющих в себе 31 вариант ответов, позволивших в совокупности выявить:

·   знание респондентами контекста народных праздников и обрядов, форм их бытования в регионе;

·   потребность в освоении, сохранении и развитии традиций празднично-обрядовой культуры, сопутствующих им жанров народного искусства;

·   мнение о роли и месте культурно-досуговых и  образовательных учреждений в реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры.

В анкетном опросе приняли участие 570 человек разных возрастных и социальных групп.

Проведенное нами исследование позволило:

·  выявить мнение населения о бытующих фольклорных формах празднично-обрядовой культуры конкретного, «локального» региона;

·  определить уровень значимости, предпочтительности и востребованности населения в традициях празднично-обрядовой культуры;

·  выявить ценностные ориентиры воздействия традиций празднично-обрядовой культуры на личность;

·  определить степень адекватности содержания этнохудожественного образования в регионе динамике интереса населения к народным праздникам и обрядам;

·  выявить локальные тенденции и закономерности динамики реконструкции празднично-обрядовой культуры в современной социокультурной среде региона.

 Поскольку традиции празднично-обрядовой культуры являются формой бытования мусического и пластического фольклора, для нас было важно выявить знания населения о народных праздниках и обрядах на территориях с разным уровнем их сохранности и разным уровнем состояния этнохудожественного образования.

Процентные показатели ответов  респондентов свидетельствуют о том, что жители областного центра знают меньше народных праздников и обрядов (23 %), нежели жители района (28 %). Наибольший уровень осведомленности показали респонденты сельских территорий (49%)



 EMBED PBrush 




Рис. 2

Полученные данные вполне закономерны и объяснимы. Во-первых, жители сельских территорий края имеют довольно устойчивый показатель оседлости (87,7 %). Это свидетельствует об определенной прочности семейно-родовых связей (нравы, традиции, обычаи) и способствует их «консервации» в пределах семьи, сельского сообщества. Результаты фольклорно-этнографических экспедиций также свидетельствуют в пользу данного утверждения. В большинстве сельских населенных пунктов края люди преклонного возраста во многом придерживаются обычаев еще более старшего поколения, передают свой жизненный опыт детям и внукам. Наиболее отчетливо это проявляется в деятельности 350 фольклорных коллективов, имеющих 150 детских ансамблей-спутников, в 100 единицах Домов мастера и ремесел. Ряд из них объединяет 2 – 3 поколения селян, связанных родственными узами. Во-вторых, формирование этих структур в определенной мере активизировало процесс освоения традиций народной культуры в целом и празднично-обрядовой, в частности.

Однако, наряду с достаточно высоким процентным показателем данных, полученных от сельских респондентов, предметом размышлений для нас является их сравнительный анализ. Так, в сельских территориях с устойчивой формой бытования народных традиций знания респондентов, в аспекте исследуемой нами проблемы, оказались еще значительнее (село Подсереднее Алексеевского района – 77 %; село Яблоново Корочанского района – 69 %; село Рождественно Валуйского района – 73 %). Качественно иные показатели получены нами в сельских местностях, отмеченных этнографами-фольклористами как практически утратившие традиционные формы празднично-обрядовой культуры (село Красное Прохоровского района – 37%; село Сажное Яковлевского района – 29 %; село Щетиновка Белгородского района – 31 %). Следовательно, на повестку дня встает проблема изучения этнографических материалов ученых и собирателей прошлого. Вполне уместен, на наш взгляд, и «подворный» опрос коренных жителей с целью воссоздания наиболее традиционных форм празднично-обрядовой культуры конкретных «локальных» регионов. 

Согласно полученным нами данным, наибольшую значимость и предпочтительность для жителей региона по-прежнему представляют праздники и обряды:

·   календарно-земледельческого круга (зимние Святки – 63 %; масленичные 77 %; весенние –46 %; семицко-троицкие – 53 %; жнивные  - 35 %; «праздицы» (престольные праздники) - 67 %);

·  семейно-бытового назначения (рождения – 65 %; имянаречения – 56 %; свадебный - 82  %; обряд погребения - 79 %).

Как выяснилось в ходе исследования, круг интересов и запросов респондентов в сфере празднично-обрядовой культуры довольно широк. Более 390 респондентов из 500 опрошенных хотели бы знать традиции своих предков, воспитывать на их основе детей и внуков, участвовать в проведении Рождества, Коляды, Щедрого вечера, Масленицы, Сороков, Красной Горки, Вьюнин, Семика, Ивана Купалы. Более 36 % опрошенных подтвердили свою готовность к восприятию народных праздников и обрядов, положительное отношение к их освоению высказали еще 27 % респондентов. Более того, практически все респонденты высказали желание быть не зрителями, а соучастниками этих праздников и обрядов. Причем 87 % респондентов связывают их изучение с освоением сопровождающих и сопутствующих форм народного искусства: песенного фольклора (63 %), хореографического фольклора (37 %), народной поэзии (41 %), инструментальной музыки (29%), игрового фольклора (55 %), декоративно-прикладного творчества (69 %). Как видим, предпочтение отдается песенному жанру, превалирующему в традиционной празднично-обрядовой культуре. А это, в свою очередь, открывает дополнительные перспективы ее реконструкции.

Данные анкетирования свидетельствуют также в пользу зимних Святок и Масленицы (63%; 77%). Эти данные показывают значительное их преобладание среди респондентов, проживающих в сельской местности. И это вполне согласуется с результатами фольклорно-этнографических исследований, в ходе которых выявлена естественная среда их зарождения,  развития и функционирования (Алексеевский, Старооскольский, Красногвардейский, Красненский, Волоконовский, Валуйский, Ивнянский, Грайворонский, Ракитянский районы). В этих локальных очагах до сих пор бытуют некоторые традиционные формы празднично-обрядовой культуры, которые, как в давние времена, передаются из поколения в поколение, от старших к младшим. На бытовом уровне это более всего проявляется в отправлении детьми обряда колядования, одаривания, приготовление кутьи, других ритуальных блюд, хлебосольных «беседах» масленичной недели с выпечкой блинов и взаимными «прощениями». Использование традиционных элементов празднично-обрядовой культуры в деятельности культурно-досуговых и образовательных учреждений несколько шире.

Нами отмечена определенная динамика интереса жителей областного центра к зимним народным праздникам и обрядам с (31 % (2000 г.) до 50 % (2003 г.). Причем, среди детей и подростков она несколько выше (с 37,7 %;  до 58 %). Эта положительная тенденция, на наш взгляд, связана с качественными изменениями в системе этнохудожественного образования населения, активизацией деятельности культурно-досуговых учреждений города по реконструкции традиций празднично-обрядовой культуры (театрализованные этнографические представления, использование архаичных элементов в обрядовых сценах праздников). Широкое использование специалистами-практиками главных узловых элементов празднично-обрядовой культуры (народная одежда, образы, ритуальное угощение, обрядовый фольклор, игрища и забавы) способствует воспроизводству контекста древней этнической культуры, а также актуализации вторичных форм фольклора. Данный факт подтверждается практикой и наблюдениями. Более 5 лет народный ансамбль песни и танца «Везелица», руководимый автором, участвовал в фольклорно-этнографическом оформлении порядка 12 народных праздников. Их массовость, широкое творческое участие всех присутствующих, особенно в игровых элементах – свидетельство определенных позитивных изменений в этнической памяти народа, его самосознании, процессах самоидентификации. 

Этими обстоятельствами мы объясняем бытование в регионе празднично-обрядовой культуры, как в отдельных ее элементах, так и в репродуцирующих формах в рамках деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений. Эти утверждения обоснованы анализом программ районных и областных смотров, конкурсов, фестивалей. Если традиционный празднично-обрядовый фольклор края на областном фестивале «Забытая старина» в 2000 году был представлен в репертуаре 10-тью из 19-ти, участвующих в нем, то в 2003 году конкурсные программы каждого района области (22) на 87 % были представлены фрагментами празднично-обрядовой культуры (зимние Святки, Масленица, Семик, свадьба).

Наблюдения показывают активную актуализацию среди населения отдельных элементов празднично-обрядовой культуры. Так, детей и школьников в зимних Святках, например, привлекает обряд колядования, который связан с одариванием и угощением (43 %). Эти данные – показатель его востребованности в подростковой среде. Весьма далекий от своих изначальных прикладных функций, обряд колядования в действиях детей обретает не менее ценный смысл – адресное поздравление, почитание  и славление хозяев. Девушек, как в сельской, так и городской местности, интересуют святочные гадания, получившие подпитку возрождающей магической культуры, распространяющейся оккультовой литературы и других явлений, представляющих древнюю мифологическую, этническую картину мира (39 %). В целом, следует отметить повышенный интерес населения (особенно женского) к гаданиям разного рода (37 %). И хотя для большинства (63% от общего числа опрошенных) они играют роль всего лишь развлечений и забав, мы не можем сбрасывать со счетов чувство неуверенности и страха людей за свое будущее, желание предугадать его в условиях нестабильного состояния современного общества.

Полученные нами данные подтверждают тенденцию интереса населения к семицко-троицким обрядам (53 %), хотя некоторые респонденты города трактуют их церковным праздником – Троицей (29 %). Отмечено повышенное внимание к традициям семицко-троицких обрядов в детской среде (с 31 % (2000 г.) до 53 % (2003 г.)). Этот факт, на наш взгляд, следует объяснять активным культивированием календарно-обрядовой культуры в содержании этнохудожественного образования, многогранностью ее утилитарных, прикладных, художественно-эстетических и духовно-нравственных функций. Положительные результаты, по нашему мнению, дала реконструкция праздника Ивана Купалы. Знание основ этого праздника, необходимость отправления его отмечают 17 % респондентов города, 20 % - районного центра, 26 % - сельской местности.

К сожалению, практически потеряли свою социальную значимость для жителей региона покосные и жнивные обряды. Их бытование отметили лишь 19 % респондентов областного центра, 32 % - поселка городского типа, 54 % - сельской местности. Однако и эти данные, по всей вероятности, не вполне соответствуют реальности. По нашему мнению, их можно интерпретировать как знания респондентов об этих обрядах, чем их действительное бытование. Сегодня вряд ли есть территории, где уборка зерновых производится вручную, серпом с соблюдением всех архаичных ритуалов. К счастью, в среде селян преклонного возраста бытуют отдельные элементы этих обрядов (приговоры, заклинания, песни, ритуальные действа), которые вполне можно использовать при проведении современных праздников урожая, в трудовом воспитании детей при формировании понятий «человек-природа», «человек-труд», «человек-деятельность».

На основании вышеизложенного, можно сделать вывод о том, что большинство праздников и обрядов календарно-земледельческого круга сохранили свою значимость среди жителей региона. Более того, в последние годы мы отмечаем заметный интерес к их освоению, что обусловлено:

· активизацией деятельности социально-досуговых и культурно-образовательных учреждений по реконструкции празднично-обрядовой культуры годового земледельческого цикла;

· планомерным и комплексным внедрением традиций празднично-обрядовой культуры земледельческого круга в содержание непрерывного этнохудожественного образования;

· потребностью населения в освоении богатейшего духовно-нравственного потенциала традиций календарной празднично-обрядовой культуры.

Следующую группу нашего исследования составили семейно-бытовые праздники и обряды. Среди населения высока их значимость, особенно свадебных, похоронных, родинных, что обусловлено их бытовой необходимостью и устойчивым уровнем сохранности. Свадебным обрядам отдают предпочтение 77 % респондентов города, 79 % - районного центра, 86% - сельской местности. И, несмотря на то, что многие из них модифицировались под воздействием новых обрядовых элементов в советское и постсоветское время, в условиях сельской местности на свадьбах по-прежнему звучат народные песни, невесту  выкупают, а молодых величают по всем канонам традиционного обряда (Алексеевский, Красненский, Красногвардейский, Грайворонский, Губкинский, Старооскольский районы). Многие элементы свадебной игры присутствуют и в свадебных торжествах жителей городов и поселков края (г. Грайворон, г. Шебекино, п. Прохоровка).

Как показывают исследования, свадебные празднества имеют и вторичную форму бытования. В ряде случаев усилиями работников культуры и органов ЗАГС проводятся свадьбы с использованием традиционных обрядовых элементов, что можно отнести к театрализации семейно-бытового праздника (г. Белгород, п. Борисовка). Имеет место и сценическое воплощение старинной свадьбы усилиями народных исполнителей. В обоих случаях это способствует процессу самоидентификации образца семьи как стержневой основы всей человеческой обрядности. Не секрет, что семья во все времена участвовала в сохранении, накоплении и передаче подрастающим поколениям жизненно важных навыков, обеспечивала преемственность духовно-нравственных ценностей, идеалов, сконцентрированных в семейных праздниках и обрядах. Мы сейчас как-то с иронией вспоминаем широко бытующие лет десять назад выражения «Крепка семья – крепка держава», «Семья – ячейка государства». А между тем, в реалиях дня сегодняшнего они нуждаются в новом прочтении и осмыслении, ибо семья может и должна стать основой духовно-нравственного возрождения общества, и богатейший этнопедагогический потенциал традиций празднично-обрядовой культуры в реализации этой проблемы неоценим.

Опыт недавнего прошлого показал, что отказ от народных семейных обрядов себя не оправдал. Наоборот, тяга людей к проведению семейных торжеств (свадьба, рождение ребенка, семейные юбилеи), желание как-то по-особому отметить то или иное событие, остались неизменными. Более того, потребность в них в последнее время значительно возросла. По своим ощущениям в беседах с молодыми людьми, согласно данным опроса, есть основание утверждать о положительной тенденции интереса молодежи к своей семье, родословной, историческим корням, народным традициям, православной культуре. Так, за время строгого пасхального поста (2003 г.), например, в 3-х учреждениях ЗАГС г. Белгорода – Восточном, Западном, Дворце бракосочетания - было зарегистрировано 40 браков, тогда как за две недели после поста – более 300. Данные минувшего года: 90 и 200 соответственно.

Согласно данным анкетирования, молодые пары желают, чтобы в канве сценария бракосочетания добрые слова были адресованы в первую очередь их родителям, дедушкам, бабушкам. А сам обряд сопровождал фольклорный ансамбль  обрядовыми песнями нашего края, с использованием свадебного каравая (символа семейного благосостояния), рушника (символа нерасторжимости брачных уз), свечей  (символа неугасимости семейного очага), величанием молодых (417 из 450 опрошенных пар). Сегодня такие яркие, красочные обряды на региональной народной основе проводятся в Ивнянском, Алексеевском, Белгородском районах, Дворцах бракосочетания городов Старого Оскола, Белгорода, Шебекино, поселка Прохоровка. И если в прошлом году в Белгородском Дворце бракосочетания было проведено 45 обрядов с элементами народных традиций, то за первое полугодие текущего года их количество возросло до 217. Этому процессу в значительной мере, на наш взгляд, способствуют творческие связи органов ЗАГС с народными коллективами: в г. Старом Осколе – с ансамблем народной песни «Завалинка», в г. Шебекино – с фольклорным ансамблем «Раздолье», в г. Белгороде – с народным ансамблем песни и танца «Везелица» (хормейстером которого в течение 15-ти лет является автор). А студенты отделения декоративно-прикладного творчества БелГИК расшивают для свадебных обрядов рушники, соблюдая все каноны традиционной вышивки края. Наши исследования выявили значительный интерес населения к проведению юбилейных свадеб. Примечательно то, что с такими предложениями в органы ЗАГС обращаются не только сами юбиляры, а их дети и внуки. Так, в минувшем и нынешнем году в рамках данного исследования мы приняли участие в подготовке и музыкальном оформлении пяти золотых, двух рубиновых и одной бриллиантовой свадеб.

Полной противоположностью по эмоциональной окраске являются похоронные и поминальные обряды, оказавшиеся на втором месте после свадебных по своей социальной значимости и реальному бытованию. В целом, их бытование отметили 79% респондентов. Это, пожалуй, единственные обряды, наиболее полно сохранившие древние этнические элементы, обоснованные нами в параграфе 1.3. И хотя картина мира современного человека давно изменилась, восприятие вопроса жизни и смерти для человечества остается первостепенным. Как показывают исследования, похоронные и поминальные обряды в современных условиях региона вышли за узкие рамки семейно-бытовых и приобрели более широкий социальный характер, связанный с конкретным общественным статусом усопшего.

Не утратили своей важности для жителей региона праздники и обряды рождения и детства, проанализированные в параграфе 1.3. По результатам исследования, они находятся на 3-ем месте в семейно-бытовой обрядности. Их распространенность и необходимость отправления отмечают 37% горожан, 45% жителей районного центра, 69 % селян. Следует оговориться, что родинные обряды трансформировались более всего. Сегодня практически никто, например, не прибегает к услугам бабки-повитухи. Однако сохранившиеся элементы традиционной родинной обрядности в виде прикладных ее функций, приговоров, песен придают этому современному семейно-бытовому событию более широкое социальное и эмоционально-художественное звучание.

К разряду положительных мы относим также предпочтение именам предков в обрядах имянаречения, организуемых с элементами народных традиций. Согласно данным, в г. Грайвороне, например, старинные русские имена (Иван, Михаил, Данил, Егор, Дарья, Мария, Ольга, Татьяна, Анна) получили в минувшем году 77 % новорожденных. Аналогичную тенденцию мы отмечаем в отчетных материалах органов ЗАГС Корочанского, Губкинского, Новооскольского районов (67 %, 71 %, 69%). В этом видится немалая профессиональная помощь семейных консультативных центров, созданных сегодня во всех органах ЗАГС 10 городов и 21 поселка городского типа области, в состав которых входят опытные педагоги-психологи, работники культуры, юристы, семейные адвокаты, специалисты службы социальной защиты.

Как показывают результаты исследования, практически утратил свой былой социальный смысл рекрутский обряд. Наблюдения показывают, что в настоящее время сохранились лишь его отдельные элементы в виде традиционных песен, даров, примет, практических наставлений. Наибольшее подтверждение это находит в ответах респондентов, среди которых 45% отметили их бытование.  На наш взгляд, традиционные элементы рекрутского обряда необходимо активнее внедрять в торжества по случаю проводов юношей в армию. Положительные примеры такого опыта выявлены нами в деятельности культурно-досуговых учреждений Краснояружского, Борисовского, Прохоровского районов. Данные анализа свидетельствуют и о необходимости безупречного знания контекста праздников и обрядов семейно-бытового назначения, а также видения современных форм их реализации. 

Резюмируя вышеизложенное, мы можем сделать вывод о том, что семейно-бытовые праздники и обряды сохранились среди населения лучше, чем календарные. Это, на наш взгляд, обусловлено:

· их непосредственной органичной связью с определенными этапами жизни человека: рождением, взрослением, вступлением в брак, смертью;

· усилением индивидуально-личностного фактора в структуре общества, связанного с жизнью и бытом современной семьи;

· совершенствованием уровня и качества этнохудожественного образования населения. 

Таким образом, на основании проведенного нами анализа мы можем, утверждать о динамике интересов жителей региона к традициям празднично-обрядовой культуры не только в сельской местности, но и в городской среде, что свидетельствует о значительном расширении ее субъекта. Сравнительный анализ результатов деятельности культурно-досуговых учреждений за 2000 – 2003 годы по использованию традиции празднично-обрядовой культуры выявил преимущественное активно-положительное восприятие их респондентами (с 57 % до 78 %). Качественно иную оценку получила и деятельность местных учреждений культуры и образования по реализации потребностей и интересов населения в сфере празднично-обрядовой культуры. В среднем по региону она составила:

·  среди детей и подростков – 78 %;

·  среди молодежи – 59 %;

·  среди взрослого населения – 67 %.

Обнаружена определенная динамика за счет детей, подростков, молодежи (с 51 % до 74 %), что свидетельствует об интересе молодого поколения к истории, культуре своего народа и к этнической идентификации. И как точно подметил В.К. Шаповалов, позицию которого мы разделяем, «в этом и состоят процессы социализации личности и развития тех способностей, без которых невозможно поддержание и сохранение норм человеческого общежития во времени» (229, 103).

Огромное стремление к познанию генетических корней традиций народной культуры способствовало рождению народных коллективов, творческую основу деятельности которых составляет реконструкция музыкально-обрядового фольклора. Это фольклорный ансамбль «Раздолье» из г. Шебекино (рук. - В. Макарова), народный ансамбль песни и танца «Завалинка» из г. Старого Оскола (рук. - А. Головко), этнографический ансамбль «Мила - Лада» Грайворонского Дома фольклора (рук. - Е. Алиханова). Научно-исследовательская деятельность в области празднично-обрядовой и музыкальной культуры стала самостоятельным разделом работы ансамбля народной музыки «Пересек» г. Белгорода (рук. И. - Карачаров), фольклорного ансамбля «Воскресение» из г. Губкина (рук. - А. Горбатовская), народного ансамбля песни и танца «Везелица» БелГИК (рук. -  О. Жирова, О. Алексеева). Материалы этой работы используются ими в этнографических лекциях, концертах, беседах, творческих показах и представлениях (приложение 9; 10; 11).

Научно-исследовательское и научно-методическое обеспечение проблем освоения традиций празднично-обрядовой культуры в регионе нашло отражение в динамике интересов к ним специалистов-практиков, ученых, педагогов, учащейся молодежи. Некоторые аспекты этих направлений осуществляются сегодня в рамках диссертационных исследований, тематике дипломных (квалификационных) выпускных работ (приложение 12.); в организации и проведении  в регионе международных, Всероссийских и региональных народных праздников, фестивалей, научно-практических конференций.

Подводя итоги данной главы, мы констатируем, что эффективность деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений по реконструкции празднично-обрядовой культуры как важнейшей полифункциональной ценностной парадигмы современной социокультурной среды возможна при условии:

· научного подхода к формированию «свода» празднично-обрядовой культуры, предусматривающего аудио-, видеозапись, обработку, систематизацию, хранение и издание документированных материалов;

· формирования единого этнохудожественного образовательного пространства, включающего систему дошкольного, общего, дополнительного и профессионального образования в рамках научно-практического действования многоуровневой преемственной модели по типу «детский сад – школа – колледж - вуз», образовательно-культурных центров, учебно-образовательных комплексов, культурно-досуговых учреждений нового типа: Дома народного творчества, фольклора, ремесел, мастера;

· комплексного, историко-культурологического, художественно-эстетического подхода к разработке содержания этнохудожественного образования, основанного на глубоком знании контекста традиций празднично-обрядовой культуры;

· реализации научно-методического, организационно-практического, кадрового, информационного обеспечения содержания непрерывного этнохудожественного образования на основе инновационных педагогических методик.

Заключение

В условиях достаточно сложного и противоречивого состояния духовности общества отчетливо обозначилась потребность в освоении национальных традиций празднично-обрядовой культуры как важнейшей ценностной парадигмы современной социокультурной среды. Данное исследование направлено на решение ряда этих проблем.

Согласно сформулированной цели, гипотезе, поставленных задач нами осуществлен анализ ретроспективы празднично-обрядового комплекса региона, наиболее традиционных его видов и форм в контексте этнографических исследований. Это позволило дать развернутый срез этого многогранного, целостного, синкретичного явления, регламентирующего трудовую, социальную и духовную жизнь человека в системе «человек – семья – природа - общество».

Методически верным, на наш взгляд, представляется исследование традиций празднично-обрядовой культуры как самостоятельного феномена народной художественной культуры и как одного из структурообразующих ее элементов, органично соединившим в себе поэзию, песню, танец, инструментальную музыку, театр, игровое действо и их празднично-обрядовые формы. Теоретико-методологические концепции, рассмотренные в данной работе с этнографическо-культурологической точки зрения, позволили рассмотреть празднично-обрядовый комплекс Белгородчины в ракурсе нескольких аспектов.

1. Как духовно-практический феномен, обеспечивающий связь человека с окружающим миром и преобразующий этот мир через него. На основе типологического подхода нами рассмотрена региональная специфика основных видов и структурных элементов празднично-обрядовой культуры:

· праздники и обряды календарно-земледельческого круга (осенне-зимнего периода, весенне-летнего цикла);

·  праздники и обряды семейно-бытового назначения (рождение и детство, свадьба, обряды погребального цикла).

Типологический анализ позволил нам выявить также и многогранную палитру форм обрядности (производственная, земледельческая, родинная, свадебная, похоронная). Основу данного анализа составили многолетние фольклорно-этнографические исследования, позволившие в определенной мере продолжить, а в ряде случаев и восстановить связь между точным научным знанием и непосредственным народным опытом,  памятью простых людей старшего поколения, знающих, «когда сеять, когда жать, когда скирды метать, когда праздник отправлять, когда свадьбы играть, когда детей крестить, как покойника проводить, когда святого почтить».

Сопоставив полученные данные с анализом имеющихся этнографических источников, мы можем утверждать, что представленные в исследовании материалы в большинстве своем отличаются архаичностью содержания и выдержанностью фольклорного стиля. Это позволяет обнаружить и ощутить истинный контекст традиционных праздников и обрядов, понять их смысл и назначение, что чрезвычайно актуально в процессе восстановления педагогических и социально-культурных функций традиций празднично-обрядовой культуры.

2. Результатом исследования явилось создание фактологической основы - «банка» данных о традициях празднично-обрядовой культуры, которые, на наш взгляд, можно рассматривать как достаточные для реализации их в двух взаимосвязанных и взаимодополняющих друг друга направлениях:

· в качестве источника целостного познания народной жизни предшествующих поколений;

· как полифункциональную ценностную парадигму современной социокультурной среды.

Представленные в работе образцы народных традиций, обрядов, обычаев, ритуалов земледельческого календаря и жизненного круга человека дают основание для такого обоснования и анализа их с точки зрения своеобразной энциклопедии народной этики и эстетики, знаний, представлений, ценностей, норм и образцов жизнедеятельности, зашифрованных в приметы, пословья, пословицы и поговорки, песни, притчи, легенды, заклятья. Основываясь на вышеизложенном, мы констатируем, что празднично-обрядовая культура является энциклопедией, сводом сведений о многовековом практическом опыте, общественно-бытовом укладе, мировоззрении, духовном мире человека в круговороте жизни и времен года.

3. Проведенный анализ, в свою очередь, позволил рассмотреть предмет исследования как целостную и самодостаточную систему, в недрах которой формировался, оттачивался и передавался из поколения в поколение своеобразный кодекс «жития» русского человека. Его основными заповедями  стали базовые духовные ценности и идеалы: человеколюбие, доброта, трудолюбие, соборность, взаимовыручка, честь, достоинство, ценностное отношение к семье и семейным отношениям, матери и материнству, родной земле, родине, производительному труду, здоровому образу жизни, окружающей природе. Все вышеизложенное свидетельствует в пользу традиций празднично-обрядовой культуры, потребность изучения, осмысления и освоения которых вызвана к жизни новой социокультурной ситуацией.

Таким образом, проведенное исследование фольклорно-этнографических материалов явилось базисной основой для глубокого понимания духовно-нравственной сути и педагогического потенциала празднично-обрядовой культуры, необходимости ее реконструкции в современной социокультурной среде.

Из многоаспектного анализа деятельности культурно-досуговых и образовательных учреждений по освоению традиций празднично-обрядовой культуры для нас вполне очевидна необходимость:

1. Формирования системы непрерывного этнохудожественного образования в рамках научно-практического действования дошкольных, образовательных, культурно-досуговых учреждений на основе:

· научно-исследовательского подхода к комплектованию «свода» празднично-обрядовой культуры, глубокого проникновения в контекст народных традиций, видения современных форм их воплощения;

· комплексного историко-культурологического, художественно-эстетического подхода к разработке содержания этнохудожественного образования на всех его уровнях;

· научно-методического, организационно-практического, кадрового, информационного обеспечения содержания непрерывного этнохудожественного образования (разработка программ, учебно-методических пособий, репертуарных сборников, учебников, дидактичеких материалов);

· открытия культурно-досуговых, культурно-образовательных учреждений нового типа, адекватных семантической матрице доминирующих в регионе этнокультурных факторов (Дома фольклора, народного творчества, ремесел, мастера, образовательно-культурных центров).

В деятельности ряда из них нами выявлен жанровый симбиоз нескольких социокультурных объектов (культурно-досуговый центр, научно-творческая лаборатория, социально-реабилитационный центр). На наш взгляд, этот фактор значительно расширяет альтернативу социально-культурного созидания. Акцент делается не на предоставление  населению готового «продукта» празднично-обрядовой культуры в виде воссозданных образцов, а на пробуждение заложенного в сознании человека генофонда.

2. Сегодня целый ряд образовательных и культурно-досуговых учреждений региона, опыт которых явился предметом нашего анализа строят свою работу на основе новационных педагогических подходов. Функционирование преемственной многоуровневой модели этнохудожественного образования на базе Белгородского государственного института культуры по типу «детский художественно-эстетический центр – школа – колледж – вуз» - убедительный пример новых педагогических технологий. Основанная на диалектической взаимосвязи всех ее уровней, направленных на осуществление комплексного подхода к формированию личности, на традициях празднично-обрядовой культуры, данная модель формируется как открытый и вариативный художественно-образовательный процесс, под который «подстраивается» вся совокупность ее составляющих,  включая программы занятий.

Результаты проведенного констатирующего социально-педагогического эксперимента подтверждают необходимость позитивных, новационных процессов в реконструкции празднично-обрядовой культуры. Они  видятся нам в поступательной разработке программно-целевой стратегии возрождения традиций празднично-обрядовой культуры края, обеспечивающей весь комплекс организационно-практических, педагогических, научно-методических, кадровых, материально-технических мероприятий.

 Безусловно, данное исследование не исчерпывает всех аспектов рассматриваемой проблемы. Необходимы качественные изменения теории, методики и практики освоения, сохранения и развития празднично-обрядовой культуры в деятельности всех социокультурных институтов региона. В то же время в одном исследовании невозможно решить все проблемы, связанные с развитием интереса населения к традициям празднично-обрядовой культуры в деятельности образовательных и культурно-досуговых учреждений. Перспективными, на наш взгляд, могут быть направления, связанные с реализацией педагогического духовно-нравственного потенциала празднично-обрядовой культуры региона,  информационным сопровождением процессов её реконструкции. 

Приложение 1 
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Пояснительная записка


Курс предмета «Русское народное музыкальное творчество» является одной из профилирующих дисциплин учебного плана данной специализации, поэтому он тесно связан с рядом предметов специального и музыкально-теоретического циклов.


Цель предмета «Русское народное музыкальное творчество» - на основе богатейшего пласта песенно-музыкальной культуры России, родного края воспитать у студентов интерес и уважение  к духовным ценностям музыкального творчества; привлечь внимание к его достоинствам; дать знания по истории и современному состоянию народного музыкального творчества; привить им практические навыки по собиранию фольклора, его обработке, научному исследованию, исполнению и пропаганде.


С целью активизации учебного процесса, развития мыслительной, аналитической деятельности студентов целесообразно использование разнообразных методов обучения (проблемных и активных форм): лекционные занятия, выступление студентов с сообщениями, подготовка рефератов, встречи с народными певцами, фольклорными коллективами, широкое использование грампластинок и аудио-видеоматериалов фольклорных записей, организация фольклорных экспедиций.


Основой предмета «Русское народное музыкальное творчество» является изучение подлинных образцов русских народных песен с обязательным включением регионального песенного фольклора.


Данный курс дает основы необходимых исторических и теоретических знаний, которые должны помочь студентам приобрести специальные навыки, позволяющие записывать народные песни согласно требованиям научной фольклористики, отбирать наиболее ценные в художественном отношении народные песни для последующего их исполнения в своей практической работе.
Основные задачи курса:

· дать студентам основные понятия о современном состоянии науки о народном музыкальном творчестве;

· научить их ценить художественное совершенство лучших образцов народного искусства;

· овладеть методикой анализа народной песни;

· раскрыть основные проблемы изучения народного творчества и познакомить студентов с соответствующей литературой по важнейшим вопросам предмета;

· на основе лучших образцов песенно-инструментального творчества прошлого и настоящего развить у студентов эстетический вкус, расширить их профессиональный кругозор и подготовить к практической деятельности.

Организация занятий и учет успеваемости

Специализация «Народное хоровое творчество»

	Семестр
	Кол-во недель, отведенных на предмет
	Кол-во часов в неделю
	Всего часов на предмет

	V
	18
	2
	36

	VI
	19
	2
	38

	VII
	18
	2
	36



Итого: 110 теоретических занятий плюс 4 консультационных часа в период подготовки к экзамену.


Изучение предмета «Русское народное музыкальное творчество» предполагает итоговые занятия в конце каждого учебного семестра в форме зачетного урока и экзамен по завершению курса. Кроме этого, предусмотренный данной программой материал является составной частью Государственного экзамена по специализации.

Требования к знаниям:

1. Иметь понятия о современном состоянии науки о народном музыкальном творчестве.

2. Иметь представление об истории возникновения музыкального фольклора в связи с общей историей народа и его культуры.

3. Понимать роль русского народного музыкального творчества в становлении профессиональной музыкальной культуры.

4. Знать наиболее яркие примеры использования фольклорного материала в произведениях русских и современных композиторов.

5. Знать наизусть определенный минимум произведений русского фольклора (5 – 6 песен к каждой теме), а также их жанровые особенности.

Требования к умениям:

1. Овладеть методикой анализа народной песни (жанровая принадлежность, лад, звуковой объем, форма многоголосия).

2. Научиться ценить художественное совершенство лучших образцов русского народного музыкального творчества.

3. Уметь отбирать наиболее ценные в художественном отношении народные песни для последующего их использования в своей практической работе.

Экзаменационные требования включают:

1. Освоение теоретического материла по истории возникновения русского народного фольклора в связи с общей историей народа и 

2. Знание наизусть не менее 3-х песенных образцов к теоретической части каждого вопроса.

3. Анализ музыкальных особенностей представленных песен (жанры, ладовая основа, форма многоголосия, звуковой объем).

Тематический план учебной дисциплины

	№ п.п.
	Наименование разделов и тем
	Кол-во часов

	
	
	Дневное отделение
	Заочное отделение

	1.
	Введение. Эстетическая, художественная и воспитательная значимость произведений русского народного музыкального творчества
	2

4
	2

	2. 
	Пять признаков произведений народного музыкального творчества
	4
	2

	3.
	Жанровая классификация народных песен
	4
	1

	4. 
	Трудовые припевки и песни
	4
	1

	5. 
	Детский музыкальный фольклор: 

- календарный, 

- потешный, 

- игровой
	6
	2

	6.
	Календарные песни годового земледельческого круга:

-содержание и образы;

-формы связи с трудом;

-жанровое разнообразие;

-музыкально-стилевые особенности
	6
	2

	7.
	Святочные песни: колядки, щедровки, баусеньки, авсеньки, таусеньки, подблюдные, виноградье
	6
	1

	8.
	Масленица – годовой разгульный праздник (масленичные песни, игрища, забавы)
	4
	1

	9.
	Встреча весны (закликание Весны – «веснянки»), хороводные песни и игры
	4
	1

	10.
	Семицкие песни
	2
	1

	11.
	Троицкие песни
	2
	1

	12.
	Русальские, купальские песни
	2
	1

	13.
	Трудовые песни календарного цикла:

-покосные;

-жатвенные;

-дожиночные
	4
	2

	14.
	Семейно-бытовые песни:

-родинные;

-колыбельные;

-плачи и причитания;

-свадебные песни
	6
	2

	15.
	Старинная народная свадьба
	4
	1

	16.
	Свадебные обряды Белгородской области:

-Белгородско-Воронежский регион;

-Белгородско-Курский регион;

-Белгородско-Оскольский регион
	6
	1

	17.
	Эпические песни и сказы. Былины
	6
	2

	18.
	Исторические песни
	4
	2

	19.
	Протяжная лирическая песня:

-содержание и образы;

-социально-бытовая тема в протяжных песнях 

18 – 19 веков;

-мелодика протяжной песни
	6
	2

	20.
	Хороводные, вечерошные, плясовые, шуточные, гостевые песни
	6
	2

	21.
	Городская народная песня
	4
	2

	22.
	Частушка
	4
	2

	23.
	Русская революционная песня
	4
	2

	24.
	Современная народная песня
	4
	2

	25.
	Русские народные музыкальные инструменты
	4
	2

	
	Всего по курсу:
	110
	40


Примечание: в конце 5 и 6 семестров студенты сдают зачет по пройденному материалу, в конце 7 семестра – экзамен.

Содержание курса

Тема 1. Введение. Эстетическая, художественная и воспитательная значимость произведений народного музыкального творчества


Важность и целесообразность изучения предмета «Русское народное музыкальное творчество» как одной из профилирующих дисциплин данной специализации. Цель предмета. Основные задачи курса. Зачетные и экзаменационные требования.


Понятие «Народное музыкальное творчество». Его роль в русской музыкальной культуре, в формировании мировоззрений, в эстетическом, художественном и духовно-нравственном воспитании населения.


Основополагающее значение фольклора в формировании русского классического искусства, в развитии современной музыки.

Тема 2. Пять признаков произведений народного музыкального творчества


Глубина и значимость содержания, художественное совершенство, яркое национальное своеобразие поэтического и музыкального языка.

1. Устная природа бытования произведений народного творчества.

2. Многовариантность воплощения.

3. Коллективность творческого процесса, его взаимосвязь с индивидуальным творческим началом.

4. Традиционность.

5. Синкретизм.

Тема 3. Жанровая классификация народных песен

Разделение произведений народного творчества по содержанию и средствам музыкально-поэтической выразительности на  три основных рода: эпос, лирику, драму. 


Признаки жанровой классификации:

1. Художественно-поэтическое содержание и тип повествования.

2. Прикладное назначение, бытовая функция.

3. Место и время создания. Среда бытования.

Тема 4. Трудовые припевки и песни

Трудовые припевки и песни как основа древнейшего художественного творчества. Основной признак – связь с трудовой деятельностью, с ритмом трудовых процессов.


Мелодический склад трудовых припевок и песен (простой и высокоразвитый).


Разновидности трудовых припевок и песен: бурлацкие «лямочные», гребные, лесорубов, грузчиков и т.д.


Отношение русских собирателей (Балакирева, Мельгунова, Лопатина, Прокунина) к данному жанру.


Использование мелодий трудовых песен в творчестве композиторов-классиков.


Тема 5. Детский музыкальный фольклор


Детский музыкальный фольклор как особый раздел народного творчества. Его связь с древнейшими попевками. Основа детских закличек, приговорок, игровых припевок, колыбельных песен и шуточных скороговорок речитативного склада. Строение детских песен. Значение детского музыкального фольклора в музыкально-эстетическом и физическом развитии детей.


Особенности формирования и бытования детского музыкального фольклора на территории Белгородской области. Его разновидности.

Классификация детского музыкального фольклора:

1. Календарный фольклор (календарные песни, заклички, приговорки).

2. Потешный фольклор (прибаутки, небылицы, дразнилки).

3. Игровой фольклор (хороводные игры, считалки).

Анализ сборников Г. Науменко, Г. Виноградова, М. Мельникова, Е. Краснопевцевой, В. Щурова, И. Веретенникова по детскому фольклору.


Тема 6. Календарные песни годового земледельческого круга


Один из наиболее древнейших пластов народного музыкального творчества. Отличительная особенность – приуроченность к определенным датам календаря, к определенным периодам сельских работ. Специфические особенности календарных песен (мелодический склад, лаконичность песенного изложения, узкий звуковой объем, своеобразие ладового склада, наличие декламационных речевых интонаций).


Содержание и образы календарных песен. Песни земледельческого годового круга, бытующие на Белгородчине. Наиболее традиционные регионы бытования.


Тема 7. Святочные песни


Зимние Святки – праздник «зимнего солнцеворота», рождение нового солнечного года.


Содержание и музыкально-стилевые особенности святочных песен (колядок, щедровок, овсеневых, таусеневых, баусеневых, виноградий, подблюдных).


Особенности празднования в селах и деревнях Белгородчины. Многообразие обычаев, обрядов, примет в период зимних Святок. Использование святочных песен в творчестве композиторов-классиков.


Тема 8. Масленица – годовой разгульный праздник


Особенности праздника: многообразие игрищ, потех, забав, гуляний. Назначение каждого дня масленичной недели. Особенности встречи и проводов Масленицы. Празднование Масленицы на территории региона. Масленичные песни – один из наиболее древнейших песенных пластов.


Их музыкально-стилевые особенности и жанровое разнообразие. Использование масленичных песен и обрядов в творчестве русских композиторов.


Тема 9. Встреча Весны


День весеннего равноденствия – праздник встречи весны. Практическая направленность особых закличек, «веснянок», обрядовых действ. Традиционность бытования их в нашем регионе.


Музыкально-стилевые особенности весенних песен (ладовая основа, ритмическая и стиховая структура, музыкально-вокальная орнаментика, интонационная выразительность).


Напевы веснянок в творчестве композиторов-классиков.


Тема 10. Семицкие песни


Семик – «зеленые святки» - один из 3-х главных летних праздников на Руси, почитание матери – земли и молодой растительности.


Многообрядность и многозначимость праздника. Символическое назначение украшенной березки, семицких венков, крещение кукушек, «кумление».


Особенности празднования Семика в селах Белгородской области.


Жанровое разнообразие семицких песен. Их музыкально-стилевые особенности (ладовая основа, склад изложения, ритмическое строение).


Семицкие песни в русской классической музыке.


Тема 11. Троицкие песни


Принадлежность праздника – древесные ветви, цветы, травы. Развивание березок. Погребение мифической Костромы. Загадывание на венках у рек и водоемов. Троицкие песни, хороводы, гуляния.


Тематика, поэтичность образов песен данного цикла.


Тема 12. Русальские и купальские песни


Особенности Русальей недели. Регионы бытования. Своеобразие песен. Связь купальских песен с периодом летнего солнцестояния.


Особенности празднования «Купало» на Руси и в нашей местности.


Своеобразие купальских песен. Структура, ладовая основа, поэтическое содержание.


Песни данного цикла в творчестве композиторов-классиков.

Тема 13. Трудовые песни календарного цикла: покосные, жатвенные, дожиночные


Практическая направленность песен. Обряды и обычаи, сопровождающие их. Характер и тематика песен.


Характеристика музыкально-поэтического языка песен, их музыкально-стилевые особенности.


Традиционные места бытования данного цикла на Белгородчине.


Использование трудовых песен календарного цикла в творчестве русский композиторов.


Тема 14. Семейно-бытовые песни


Виды песен. Родинные: назначение, характер и место в обрядовом действии. Колыбельные: назначение, содержание, характеристика напевов. Плачи и причитания – один из древнейших лирических жанров. Похоронные причитания. Исполнительницы причитаний. Содержание похоронных причитаний. Северная, южная и среднерусская традиции. Напевы причитаний.


Свадебные причитания: назначение, особенности, их роль в ритуале народной свадьбы. Исполнение плачей в народном быту: при расставании и встречах, плачи–воспоминания, плачи по умершим в связи с похоронами.


Поэтика причитаний. Мастерицы исполнения причитаний: вопленицы, причетницы. Бытование данного жанра на территории области.


Причитания и плачи в музыке русских композиторов-классиков.


Свадебные песни – один из наиболее мелодически богатых и национально-самобытных разделов русского песенного творчества.


Жанровое разнообразие свадебных песен: свадебная лирика, величальные песни, «корильные», сатирические величальные, плясовые, шуточные, игровые.


Поэтика свадебных песен. Характеристика напевов.


Судьбы свадебных песен. Богатство и разнообразие данного жанра в творчестве самобытных фольклорных коллективов области.


Свадебные песни в русской классической музыке.


Тема 15. Старинная народная свадьба


Ее элементы и составные части. Синтез жанров: лирики, драмы, трагедии, комедии, различных видов народной драматургии (пантомимы, диалогов, монологов), народной словесности (загадок, пословиц, приговорок).


Содержание свадебной игры (сватовство, рукобитие, «смотрины» невесты, девичник, свадебное пирование), сопровождаемое разнообразными обрядами, обычаями, песнями и плясками.


Тема 16. Свадебные обряды Белгородской области


Общие и отличительные особенности свадебных обрядов 3-х регионов области: Белгородско-Курского, Белгородско-Оскольского, Белгородско-Воронежского.


Жанровое многообразие песен свадебной игры: плачи, лирические песни, величальные, «корильные», плясовые, шуточные, застольные и т.д.


Их тематика и музыкально-стилевые особенности.


Тема 17. Эпические песни и  сказы


Появление и развитие богатырского эпоса. Источники героического эпоса. Былины о монголо-татарском иге. Былины Новгородского цикла.


Скоморошины. Духовные стихи. Исторические судьбы былин. Их поэтика. Исполнители былин. Напевы северных старин. Былинные напевы южнорусских и среднерусских областей России.


Тема 18. Исторические песни


Историческая песня как новый вид эпоса. Две основные линии в тематике исторических песен: песни об Иване IV, казачьи, исторические песни, песни об Ермаке, песни об освободительных войнах о восстаниях, песни о Пугачеве, военно-исторические песни 18 века, песни об Отечественной войне 1812 года.


Использование исторических песен в творчестве композиторов-классиков.


Тема 19. Протяжная лирическая песня


Источники протяжной песни. Протяжная песня как одна из вершин песенной классики. Поэтика лирических песен. Содержание и образы протяжных песен: семейные и любовные песни, песни о родной и чужой стороне, молодецкая лирика, песни вольницы, бурлацкие протяжные, рекрутские, батрацкие.


Мелодика протяжных песен. Жанровое разнообразие. Особенности мелодического рисунка. Интонационные особенности. Хоровая и сольная традиция.


Распевное развитие, распевность. Распевы певцов-мастеров. Протяжные песни в русской музыке.


Протяжные лирические песни в творчестве фольклорных коллективов области.

Тема 20. Хороводные, вечерошные, плясовые, шуточные и гостевые песни


Русский хоровод – одна из форм общественного быта. Формы хороводов. Виды хороводных песен. Хороводная лирика. Комедийно-бытовые темы. Ритмика плавных хороводных песен.


Вечерошные песни. Плясовые песни, их содержание, ритмический склад. Особенности русской пляски.


Хороводные и плясовые песни в русской музыке. 

Шуточные песни, их жанровое разнообразие и особенности мелодики.


Особенности песен данного цикла Белгородского региона.


Тема 21. Городская народная песня


Конец 18 века – начало нового важного этапа развития русской народной песенной культуры.


Развитие новых жанров социально-бытовой лирики:

-   трехголосный кант как ранний вид русской городской песни.

Содержание и музыкальные черты кантов:

- чувствительная песня – романс как новый вид городской песенной лирики;

- дальнейшее развитие линии патриотической песни, посвященной событиям славного исторического прошлого России;

- жанры застольной и заздравной хоровой песни, прославляющей товарищеское общение и дружбу.

Тенденция к сближению устного народного песенного творчества  с творчеством поэтов, с книжной стихотворной лирикой, песенно-романсовым творчеством русских композиторов: А. Сумароков, М. Дмитриев, К. Рылеев («Ермак»), Ф. Глинка  («Вот мчится тройка удалая», «Не слышно шуму городского»), И. Никитина («Ухарь купец», «Жена ямщика»), И. Сурикова  («Степь да степь кругом», «Тонкая рябина») и др., композиторами: М. Глинкой, А. Алябьевым, А. Гурилевым, А. Верстовским, А. Варламовым.

Своеобразие мелодического языка русской городской песни, связанное с взаимопроникновением стилевых черт и с исконными особенностями русской песенной мелодики.

Разнообразие содержания городских народных песен. Музыкальный язык городской демократической песни.

Значение ее в развитии русской музыкальной культуры.


Тема 22. Частушка


Частушка как ведущий жанр народно-песенного творчества. Яркий пример сращивания городского и крестьянского фольклора. Эмоциональное содержание частушек: лирических, бытовых, шуточных, сатирических. Их местные названия: «коротеньки», «коротушки», «частоговорки», «пригудки», «прибаски», «припевки», «страдания».


Связь частушки с более ранними песенными жанрами: скоморошиной, скорой плясовой песней, припевками.


«Неприкрепленность» напевов и текстов в частушке. Лаконичность напева и текста. Рифмованный стихотворный склад. Четкость музыкальной ритмики.


Типы напевов: декламационные, скороговорочные и распевные. Частушки сольные, диалогические, хоровые, «под язык», с наличием инструментального сопровождения или без него.


Тема 23. Русская революционная песня


Русская революционная песня как отражение важнейших этапов освободительного движения в России.


Истоки мелодики революционной песни:

· патриотические канты суворовско-кутузовских времен;

· песни содружества, городская лирическая песня;

· песни каторги и ссылки;

· бытовая рабочая песня;

· старинная молодецкая песня;

· песни декабристов;

· песни революционных разночинцев 60 – 80-х годов;

· песни революционеров-демократов;

· пролетарские гимны;

· песни и частушки о событиях революции 1905 года.

Содержание русских революционных песен. Музыкальный язык.


Тема 24. Современная народная песня


Тематическое разнообразие. Творцы современной народной песни (народные «песенные» артели, композиторы-самоучки, участники художественной самодеятельности). Возникновение народных песен:

- на основе городского песенного стиля, подчиненного функционально-гармоническому мышлению;

- под непосредственным воздействием современных массовых песен советских композиторов.

Народная песня как одно из проявлений художественного творчества масс:

- народная песня 1917 – 1918 гг;

- песни Гражданской войны. Интонационно-мелодический слад песен;

- советская народная песня 20-х годов. Содержание. Песенное творчество О. Ковалевой;

- народное песенное творчество с середины 30-х годов. Утверждение новой тематики. Песенное творчество А. Лебедевой, Е. Королевой, П. Яркова;

- основные жанры народно-песенного творчества 30 – 50 годов (песни – гимны, воинские песни, новые трудовые песни, лирические песни – воспоминания, баллады о подвигах, бытовая лирика, лирические и шуточно-сатирические частушки);

- песни Великой Отечественной войны. Жанровое разнообразие (исторические, лирические, эпические поэмы в форме плачей);

- народное песенное творчество послевоенного периода. Жанровое разнообразие. Переосмысление классических песенных жанров: протяжной лирической песни, исторической и хороводно-плясовой песни, частушки, величальной свадебной песни.

Стилевое разнообразие мелодической основы современных народных песен.

Связь с интонациями городских бытовых песен. Выразительное использование приемов распевного развития классических форм протяжной песни, ее интонационно-ладовой основы.

Сочетание мелодических закономерностей, присущих протяжной песне, с интонациями частушки.


Тема 25. Русские народные музыкальные инструменты


Основные виды русских народных музыкальных инструментов:


Духовые инструменты. Их богатство и разнообразие (глиняные окарины, флейты, обыкновенная дудка сиповка (или пыжатка), смоленская двойчатка, многоствольная флейта или кугиклы – курские, брянские, белгородские). Их устройство.


Язычковые инструменты: жалейка, брелка, волынка. Древность происхождения жалейки. Звуковой объем. Двойные жалейки. Брелка как разновидность жалейки. Устройство волынки.


Инструменты типа труб: пастушеские трубы без пальцевых отверстий и рожки. Искусство владимировских рожечников. Рожечные дуэты, терцеты и хоры.

Струнные инструменты: щипковые и смычковые. Гусли. Домра. Балалайка. Гудок. Скрипка.

Ударные инструменты: бубны, барабаны, трещотки, деревянные ложки.

Народные инструменты, получившие распространение в конце 18 века и в 19 веке: семиструнная гитара, гармоника, баян.

Тесная связь русской народной инструментальной музыки с песней. Разнообразие жанров русских инструментальных наигрышей: пастушьи, плясовые, хороводные, лирические.
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Приложение 2

Программа

«Азбука русского фольклора в дошкольных, 

образовательных и досуговых учреждениях»

 (на основе региональных традиций народной художественной культуры Белгородчины)

Авторы – составители –  М.С. Жиров, доктор педагогических наук,  

                                                        профессор, заслуженный работник 

                   культуры РФ;

- О.Я. Жирова, зав. кафедрой народного хора,

кандидат педагогических наук,     заслуженный работник культуры РФ


Данная программа является составной частью преемственной многоуровневой модели этнохудожественного образования на базе Белгородского государственного института культуры по типу «детский сад – школа – музыкально-эстетический центр – колледж - вуз».

Пояснительная записка


Приобщение детей к основам русской национальной культуры с раннего возраста, а может быть, и с колыбели, когда у них еще только формируется речь и мышление, закладываются основные понятия, развиваются умения, навыки, способности, – важнейшая идейно-нравственная и эстетическая задача современной культурно-образовательной политики государства.


Повернуться лицом к кладези народной мудрости: народной песне, музыке, танцу, устному поэтическому творчеству, обрядовой культуре, декоративно-прикладному искусству, – одно из приоритетных направлений современной педагогики.


Основанная на принципах этнокультурного воспитания и образования, эта социальная идея, делая основной акцент на пробуждение заложенного в сознании генофонда, располагает неограниченными возможностями активного воздействия на детей по:

-воспитанию основ общечеловеческих нравственных качеств личности: доброты, милосердия, справедливости, трудолюбия, любви к семье, дому, родной природе, своему краю, Отечеству;

-развитию музыкальных, художественно-творческих и сенсорных способностей, эмоциональной сферы, образного мышления;

-формированию у детей целостного восприятия мира традиционной народной художественной культуры;

-организация их активного сотворчества, раскрепощенности и физического развития.

Реализацию этих задач способна осуществить программа «Азбука русского фольклора в дошкольных, образовательных и досуговых учреждениях».

Построенная на основе национальных традиций народного творчества, она предназначена для комплексного освоения детьми музыкального, песенного, хореографического и обрядового фольклора края и предполагает:

-в группах младшего возраста – введение малышей в мир народной художественной культуры;

-в группах среднего возраста – знакомство с основами национальной культуры;

-в группах старшего возраста – активный этап освоения народного искусства.

Построенная на принципах от простого к более сложному, от частного к общему, программа имеет тематическое построение, в соответствии с которым одна тема логически переходит в другую, отражая динамику роста и развития художественно-творческих способностей детей – от импульсивных откликов на простейшие музыкальные явления к активному восприятию целостного образа национальной культуры.

Следует отметить, что целый пласт песен имеет четко выраженную воспитательную направленность. Колыбельные «байки», потешки, прибаутки, пестушки, песни-игры знакомят ребенка с окружающим миром, реальной действительностью, готовят его к жизни.

Традиции русского народа, его историческое прошлое, элементы крестьянского труда и быта, национально-психологические черты характера, находят отражение в календарном и обрядовом фольклоре, хороводных и лирических песнях, инструментальных наигрышах.

Фольклор является исключительно ценным дидактическим материалом в эстетическом воспитании малышей. Яркие образы добра и зла в сказках и песнях близки и понятны детям. Причем, сказки и песни они не просто слушают, а сами вовлекаются в сказочную игру, становясь соучастниками действа.

Более того, многие забавы и игры – незаменимая школа физического, умственного и нравственного воспитания, так как содержит в себе ряд функциональных нагрузок:

-познавательную;

-физического развития личности;

-импровизационно-творческую;

-организационно-деятельную.

Именно в процессе игры ребенок познает мир, расширяет свои познания и умения в области исполнительства и творчества, развивается физически. Уроки хореографии укрепляют мышечный аппарат, развивают чувство ритма, моторику, пластику. Игра подключает ребенка к миру фольклорного театра, где он в полной мере развивает свою творческую фантазию, учится двигаться, поет, танцует, декламирует.

Целесообразно напомнить, что освоение традиционной народной культуры невозможно без визуального ряда, то есть широкого использования в работе наглядного материала: игрушек, народной одежды, предметов быта, декоративно-прикладного творчества, видеофильмов, иллюстраций, слайдов, фотографий; встреч с подлинными носителями фольклорных традиций края: местными певцами, инструменталистами, мастерами-умельцами. Знакомство ребенка с региональной спецификой традиционной народной художественной культуры имеет огромное значение для воспитания патриотических чувств, любви и уважения к старшим, своей земле, малой Родине.

Обучение фольклору в дошкольном возрасте опирается на такие виды деятельности детей, как исполнительство, творчество, слушание и музыкальное образование. Но педагогический процесс по освоению фольклорных традиций имеет и определенную специфику, основанную на импровизации творческого процесса.

Данная программа включает два раздела:

Раздел «Народоведение» направлен на формирование мировоззрения ребенка посредством знакомства и освоения основ обрядовой культуры, народного календаря, устного поэтического творчества, быта и уклада жизни наших предков, познания себя и своего народа.

Раздел «Музыкальный фольклор» включает слушание и восприятие народных песен, музыкальных игр, занятия народной хореографией, игру на народных инструментах.

Особенностью данной программы является ее интегративность, позволяющая объединить различные виды традиционной художественной культуры (устное поэтическое творчество, песенно-музыкальный, хореографический, обрядовый фольклор, декоративно-прикладное искусство) в общей системе учебно-воспитательного процесса любого образовательного учреждения.

В соответствии с возрастными особенностями детей программа «Азбуки» делится на три подпрограммы:

-«Граюшки»

-«Теремок»

-«Беседушка» 

 и рассчитана на 1 – 2 года обучения (по усмотрению педагога).

Методические рекомендации

Жанровая природа русского фольклора велика. Для каждого, даже самого маленького ребенка, она дает творческий стимул к его нравственному, художественно-эстетическому и физическому развитию, так как основывается на синтезе основных форм народного искусства: песне, хореографии, музыке, устном поэтическом и декоративно-прикладном творчестве.

В соединении этих компонентов – огромная сила педагогического воздействия, позволяющая комплексно подойти к проблеме освоения различных видов искусств ребенком.

Музыкальный детский фольклор чрезвычайно богат и разнообразен по тематике и содержанию, музыкальному строю, композиции, характеру исполнения.

По жанровым признакам этнографы-фольклористы делят детские песни на четыре группы:

-песни диалогические;

-песни кумулятивные (прибаутки или сказки в стихах);

-песни с припевом;

-песни-перегудки.
Содержание программы «Граюшки»

(для детей младшего возраста)

Этнографический подтекст программы подразумевает кропотливую и вдумчивую работу педагога по введению ребенка в мир традиционной народной художественной культуры.

Именно здесь происходит первое знакомство малышей с народным календарем: Зимними Святками, Масленицей, встречей Весны; жизнью и бытом крестьянина-землепашца, образами родной природы, растительным и животным миром края.

Основными видами деятельности детей на занятиях фольклором является слушание-восприятие, музыкальные и словесные игры.

Основу программы составляют колыбельные песни «байки», пестушки, потешки, сказки, несложные по образности, мелодическому и ритмическому строю, терцовые, секундовые, квартовые, интонации, которые являются первоосновой музыкального интонирования.

Потешки – это песенки, сопровождающие несложные игры и забавы с детьми. Самые известные из них – это «Тяни холсты», когда руки ребенка разводят в стороны, словно меряют холст; «По кочкам, по кочкам» - качают малыша на коленях, а со словами: «В ямку бух!», придерживая за ручки, сбрасывают с колен; «Ладушки» - в такт песне хлопают ладошками ребенка; «Сорока» - водят пальцем по ладошке, будто варят кашку и перебирают пальчики.

Напевы потешек очень просты, состоят обычно из нескольких многократно повторяющихся тонов. В такт различным движениям: хлопанье в ладоши, сгибание и разгибание ножек, качание малыша на руках, переваливание его головки с ладони на ладонь – их сопровождает четкий ритмический рисунок.

Еще проще и незатейливей напевы прибауток, основное назначение которых - развеселить, рассмешить ребенка, занять его внимание. Наиболее популярные из них – это «Тили - бом, тили – бом, загорелся кошкин дом», «Ой, качи, качи, качи», «Ай, дуду, дуду, дуду, я горошек молочу», «Ах, ты котенька – коток» и т.д.

Разнообразна структура прибауток – от коротеньких песенок до длинных сюжетных песен повествовательного характера. Однако даже самые длинные исполняются на простую, многократно повторяющуюся попевку, что способствует их быстрому усвоению детьми.

Подпрыгивание под песенку – одно из первых музыкально-ритмических движений ребенка – постепенно вводит его в мир хореографической лексики и пляски: притопы, хлопки, хороводный и дробный шаг.

Игра на детских музыкальных инструментах важна для ребенка как путь включенности в общее действо.

«Переливчатое… курлыкание свистулек, наподобие птичьего, вряд ли стоит считать наигрышем. И, тем не менее, это все-таки музыка… Звукоподражание не обязывает детей к четкости пальцевых движений, но это хорошая тренировка восхождения к музыкальному наигрышу».1
Свистульки, ложки, колокольчики, погремушки – действенное средство ритмического воспитания и своеобразный аккомпанемент в песенках. Безусловно, вся фольклорная информация, полученная в этом возрасте детьми от педагога–воспитателя не пройдет мимо его внимания и слуха, обязательно отзовется творческим началом в последующий период детства.

«Теремок»

(для детей среднего возраста)

Именно на второе детство (периодизация детских возрастов Г.М. Науменко) приходится начало самостоятельности, приобретение игрового опыта, осмысление своих творческих способностей.

Поэтому особенно важно помочь малышу развивать его индивидуальные художественно-творческие качества, образное музыкальное мышление путем исполнения ролей различных персонажей в музыкально-фольклорных играх, орнаментальных и игровых хороводах и плясках, игре на детских музыкальных инструментах: свистульках (окарине), колокольчиках, ложках, бубне, коробочке.

Основу песенного фольклора должны составить те же колыбельные, считалки, заклички, небылицы, прибаутки, сказки, но с более сложной мелодической и ритмической структурой.

Рекомендуется обратить внимание детей на жанровое многообразие и отличие народных песен: плясовых, игровых, шуточных и лирических.

Основной принцип народного исполнительства – «Поем как говорим» - звонко, естественно, без напряжения, на основе речевого посыла звука -  должен быть в центре внимания педагога–воспитателя. С этой целью полезно нараспев (в разговорной манере) произносить имена детей, отдельные слоги, дразнилки, заклички, скороговорки с разной речевой интонацией (радостно, вопросительно, удивленно, повествовательно и т.д.).

Особенно важно обращать внимание и на выработку основ точного интонирования в песнях-попевках.

Детям предстоит знакомство с народным календарем (по месяцам), игровое участие в праздниках и обрядах календарно-земледельческого круга: рождественское колядование, ряжение, Масленица – проводы зимы, встреча весны, ее закликание, весенний сев, танки и карагоды Красной Горки, Семик, Троица, Ивана Купала, осенние работы по сбору урожая и заготовки впрок: капустник, рябинник, кузьминки. Осень заканчивается игрой в посиделки.

Практический материал (песни, игры, танцы) подбирается в соответствии с временами года. Осенью и весной дети знакомятся с песнями о труде, обыгрывая трудовой процесс, получая одновременно представление о смысле и содержании его.

Темы дома, домашнего уюта, семьи и семейного уклада, труда и быта старших являются ведущими на данном этапе. Специальные занятия следует посвятить разъяснению этих понятий.

Колыбельные песни – своеобразная школа жизни для ребенка, содержащая огромный информационный, эмоциональный и творческий потенциал. Поэтому целесообразно дать детям сведения о люльке, колыбели, их устройстве и месте в доме, о тематике и выразительных средствах песен. Колыбельная – это и оберег от дурного сглаза, от злых сил и всех напастей.

Народный быт раскрывается в теме «Народная одежда». Здесь важен разговор о поэтике и символике русского народного костюма, особенностях детской  одежды для девочек и мальчиков, мотиве орнаментации.

«Беседушка»

(для детей старшего возраста)

Данный раздел программы содержит обширный музыкальный и этнографический материал и направлен на интенсивное освоение фольклорной традиции.

Углубляются сведения о праздничных днях народного календаря. Они не простые, волшебные. У них, как у людей, есть свое имя – в память важного события или святого человека. У каждого дня свое дело, например, 1 сентября – Фекла – свекольница: «на Феклу копай свеклу»; 5 сентября – Лупп – брусничник: «на Луппа мороз лупит овес»; 7 сентября – Тит: «Тит последний гриб растит»; 8 сентября – Рябиновые осенины; 13 сентября – Киприан: уборка моркови, картофеля; 14 сентября – Симеон:  выметают и хоронят мух, чтобы пропали; 21 сентября – Осенины: вторая встреча осени, Богородицин день (госпожинки, оспожинки), благодарность Природе – землице – матушке, царице – водице, солнышку и животным, за их летние труды, за урожай; 27 сентября – Воздвиженье: осень зиме навстречу двигает, последняя копна с поля двинулась; «кафтан с плеч сдвинет, тулуп надвинет»; птица в отлет двинулась; конец бабьего лета и т.д.

В аналогичной последовательности изучаются все праздничные дни народного календаря других месяцев. Безусловно, и музыкально-этнографический материал подбирается с учетом этого.

Осень – время свадеб. Поэтому в это время уместен разговор об основных ее этапах: сватовстве, девичнике, приезде свадебного поезда, выкупе, родительском благословении, свадебном пире, а также знакомство детей с жанровым многообразием свадебных песен: обрядовых, величальных, плясовых, благодарственных, корительных, плачей и т.д.

В этом возрасте интерес у детей вызывает участие в национальных обрядах, связанных с обычаями, верованиями, суевериями, ряжениям, обыгрыванием. Это зимний святочный обряд, встреча и проводы Масленицы, встреча птиц, Сороки, Пасха, Красная Горка, Егорий, «завивание» березки и «кумление» на Семик и Троицу, русалии на Ивана Купала, Петров день, покос, жатва.

Эпические песни о богатырях, защитниках Отечества и земли русской. Исторические песни должны войти в изучаемый материал.

Серьезное внимание уделяется вокально-певческой работе, предполагающей выработку следующих навыков: естественно-речевой, «полетный» посыл звука, точное интонирование, опора звука, мягкая атака, правильное дыхание, четкая экономная артикуляция.

Дети учатся «играть» песню, выражая ее эмоционально-образное содержание и характер.

Целесообразно уделить внимание и знакомству детей с музыкально-этнографическим материалом других областей
 России, выявлению их региональной специфики и единства.

Тематический план и репертуар

Подпрограмма «Граюшки».

Сентябрь, октябрь, ноябрь

Этнография: встреча осени, сбор урожая.

Жанры фольклора: колыбельные «байки», пестушки, простейшие сказки с песнями.

Слушание: колыбельные «Котик серай», «Ай, люли, люли»; пестушки «Бай, качи, качи, качи», «Сорока, сорока».

Пение: «Ой, баиньки, баиньки» - колыбельная;

«Галушки, галушки» - пестушка;

«Нивка - золотая» - жнивная;

детская песенка «Дон - Дон».

Музыкально-фольклорные игры и элементы хореографии: «Пошла коза по лесу», «Зайка, зайка, попляши» - пляска вприсядку.

Декабрь, январь, февраль

Этнография: Рождество, колядование, Масленица.

Жанры фольклора: сказки, колыбельные, пестушки, прибаутки.

Слушание: колыбельная: «Бай, бай, бай, бай, а ты, Маша, засыпай»; пестушка «Чики, чики, чикалочка»; детская песенка «Ходит свинья по бору».

Пение: «Ой, каледа, каледа» - святочная; «Ладушки, ладушки» - пестушная; «Ай, дуду, дуду» - прибаутка.

Игры и пляски: «Гуси и волк», «Кот и мышь», «Барыня» - пляска.

Март, апрель, май

Этнография: встреча Весны, прилет птиц.

 Жанры фольклора: считалки, заклички.

Слушание: веснянки, заклички, «А ты, котенька-коток» - колыбельная.

Пение: «Весна-красна», «Дождик, дождик, пуще», «Солнышко, солнышко» - заклички; «Бегал заяц» - считалка.

Игры и пляски: «Как на поле, на поляне» - танок; «Кот и мышь» - песня-игра.

Июнь, июль, август

Этнография: праздник березки.

Жанры фольклора: сказки, колыбельные, хороводные песни, загадки.

Слушание: «А, тпру, тпру» - колыбельная; «Пошла киса по водицу» - прибаутка–потешка; «Во поле береза стояла» - хороводная.

Пение: «Дождик, дождик, припусти» - закличка; «Как увадился коток» - прибаутка – потешка; «Улица широкая» - танок.

Игры и пляски: «Репка», «Как на наши именины» - хоровод по кругу. Игра на народных инструментах: погремушки, бубенчики, ложки.

Подпрограмма «Теремок»

Сентябрь, октябрь, ноябрь

Раздел 1. Народоведение. Темы сезона: «Что летом родится – зимой пригодится»; колыбельные «байки» и колыбель.

Тема 1. Народный календарь: обычаи, обряды, праздники. Встреча осени, осенины: сентябрь–рябинник; октябрь–зазимник; ноябрь–кузьминки.

Тема 2. Быт, уклад жизни. Осенние хлопоты: труд в поле и дома. Заготовки впрок.

Тема 3. Жанры литературного фольклора. Пословицы, поговорки, сказки о труде, трудолюбии. Приметы осени.

Раздел 2. Музыкальный фольклор
Тема 1. Слушание: «Лади, лади, ладеньки» - колыбельная; «В огороде мята» - жнивная; «Ой, ниточка тоненькая» - шуточная плясовая; «Ох, у ворот трава растет» - хороводная.

Тема 2. Пение: «Ой, заинька серенький» - колыбельная; «Как на поле при дороге ячмень уродился» - жнивная; «А на горе мак» - хороводная игровая; «Жил я у пана» - плясовая.

Тема 3. Хореография: «Каравай» - игровой хоровод; «Матаня» - пляска с частушками.

Тема 4. Музыкально-фольклорные игры: «Посадил дед репку», «Да сидит Дрема».

Тема 5. Игра на детских народных инструментах: деревянные погремушки и ложки в плясовых песнях.

Тема 6. Прикладное творчество: лепка свистулек, украшение снопа из колосьев.

Декабрь, январь, февраль

Раздел 1. Народоведение. Тема: «Дом».

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи. Зимние Святки: Рождество, колядование (колядки, овсеньки, щедровки), ряжение. Масленица.

Тема 2. Быт, уклад жизни. Изба, дом, терем. Основные части жилища, их предназначение, украшение. Предметы быта: посуда, печная утварь, мебель.

Тема 3. Жанры фольклора. Сказки о житье–бытье, пословицы, поговорки о жилище.

Раздел 2. Музыкальный фольклор

Тема 1. Слушание: «Ох, уж ты зимушка-зима» - плясовая; «Масленица-кривошейка» - масленичная; «Как во нашей во избушке» - шуточная.

Тема 2. Пение: «Добрый вечер» - колядка девочек; «Куры рябые» - щедровка; «Костромушка-Кострома» - игровая; «Заинька, заинька, где ты был?» - детская, шуточная; «Масленая, любая моя» - масленичная.

Тема 3. Народная хореография: полька «Бабочка»; «Барыня» - пляска с частушками.

Тема 4. Народные музыкальные инструменты: ложки, бубен.

Тема 5. Музыкально-фольклорные игры: «Лень», «В клубок».

Тема 6. Декоративно-прикладное творчество: изготовление чучела Коляды и Масленицы.

Март, апрель, май

Раздел 1. Народоведение. Тема: «Мать – природа».

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи. Закликание весны, встреча птиц. Егорьев день (обряд первого выгона скота).

Тема 2. Быт, уклад жизни. Народная одежда края.

Тема 3. Жанры фольклора. Заклички, прибаутки, считалки, весенние календарные песни.

Раздел 2. Музыкальный фольклор.

Тема 1. Слушание: «Люли мои, люли» - колыбельная; «Белая Таня танки водила» - таночная; «Дубровушка зеленая» - плясовая.

Тема 2. Пение: «Жаворонок-дуда» - закличка; «Бояре, а мы к вам пришли» - игровая; «А на дворе дождь, дождь» - хороводная; «Соловей-соловьюшка» - карагодная.

Тема 3. Народная хореография: «Заплетися плетень» - орнаментальный хоровод; «Улица, наша улица» - кривой танок; «Акулинка» - карагодная пляска с частушками.

Тема 4. Игра на народных музыкальных инструментах: дудочка, колокольчики, свистульки, бубен.

Тема 5. Музыкально-фольклорные игры: «Селезень утицу загонял» - хороводная игра; «Вселиственный мой венок» - игра–хоровод.

Тема 6. Декоративно-прикладное искусство: лепка фигурок птиц: «куликов», «птушек», «жаворонков», «галушек».

Июнь, июль, август

Раздел 1. Народоведение. Тема: «Народная игрушка».

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи. Зеленые Святки: Троица, честной Семик, Иван Купала.

Тема 2.Быт, уклад жизни. Народная игрушка (тряпичная, деревянная, соломенная, глиняная).

Тема 3. Жанры фольклора. Волшебные сказки, пословицы, поговорки о лете, народные приметы, семицко-троицкие и купальские песни.

Раздел 2. Музыкальный фольклор

Тема 1. Слушание: «Да по улице мостовой» - карагодная; «Ой, кумушки, вы голубушки» - карагодная; «Ой, не шуми, да зеленая дуброва» - хороводная.

Тема 2. Пение: «Толку, толку маку» - колыбельная; «Кукушечка-трава» - семицкая; «Да по улице мостовой» - карагодная; «Как по морю» - хороводная.

Тема 3. Народная хореография: «Соловушка-соловей» - карагод с рушниками; «Во полюшке липушка» - танок «вилек».

Тема 4. Игра на народных инструментах: свистульки, дудочки, ложки, бубен.

Тема 5. Музыкально-фольклорные игры: «Ой, хрен-господин», «Мово батюшку зовут Владимир Иванович».

Тема 6. Декоративно-прикладное искусство: «Завивание» веночков из цветов и веточек березки.

Подпрограмма «Беседушка»

Сентябрь, октябрь, ноябрь

Раздел 1. Народоведение. Тема: «Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем».

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи. Встреча осени, осенины: жниво, «зажинки», «дожинки» - обряд первого и последнего снопа. Сведения о «приметных деньках» народного календаря.

Тема 2. Быт, уклад жизни. Традиционный свадебный обряд края: сватовство, «рукобитье», девишник, приезд «поезжан», выкуп невесты, благословение, свадебный пир.

Тема 3. Жанры фольклора. Трудовые песни календарного цикла (покосные, жатвенные). Свадебные песни: величальные, лирические, плясовые, плач невесты.

Раздел 2. Музыкальный фольклор

Тема 1. Слушание: «Ты река ли моя» - свадебная сиротская; «По-за садом» - свадебная величальная.

Тема 2. Пение: «А кто ж у нас хорош» - величальная; «Козушка моя серая» - свадебная; «Ой, у месяца золотые роги» - величальная; «Не восход солнца» - покосная с рушниками.

Тема 3. Народная хореография: «Ой, аленький наш цветок» - свадебная (орнаментальный хоровод); танок «У рядок» (стенками).

Тема 4. Игра на народных инструментах: трещотки, ложки, бубен.

Тема 5. Музыкально-фольклорные игры: «Здравствуй, дедушка Семак» - хороводная; «Король по городу ходит» - игровая.

Тема 6. Декоративно-прикладное творчество: лепка свадебных «шишек» и караваев, изготовление «ожерелья» из плодов рябины.

Декабрь, январь, февраль

Раздел 1. Народоведение

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи. Зимний свадебный обряд: посиделки, гадание, ряжение, колядование, щедрование, засевание. Широкая Масленица (дни масленичной недели, назначение каждого, традиционные ритуалы).

Тема 2. Жанры фольклора. Святочные песни: колядки, баусеньки, овсеньки, щедровки, виноградья, подблюдные. Масленичные – лирические, плясовые, беседные, гулевые, шуточные, плясовые. Пословицы и поговорки о Масленице. Игры и забавы масленичной недели.

Раздел 2. Музыкальный фольклор

Тема 1. Слушание: «Как на речке, да на Ердане»; «Ой, щедровка щедровала»; «Ой, гула, гула каменная гора» - святочные.

Тема 2. Пение: «Колядушечки ходють, бродють» - колядка; «Ходя Илья» - посевальная; «Иисус Христос у ворот стоит» - христославие; «Прошли Святки» - крещенская; «Ой, Масленица-кривошейка», «За горою каменною» - масленичные.

Тема 3. Народная хореография: «Светит месяц» - бытовой танец; «Нареченька» - полька.

Тема 4. Музыкально-фольклорные игры: «Хрен, хрен-господин» - посиделочная; «Коршун», «Дударь».

Тема 5. Игра на народных инструментах: трещотки, коробочка, бубен, вертяк.

Тема 6. Декоративно-прикладное творчество: изготовление масок для ряжения.

Март, апрель, май

Раздел 1. Народоведение

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи, приметы. Обряды весеннего цикла: встреча весны, птиц, Евдокия Весновка, Сороки, Благовещение, Великий пост (чистый понедельник; вторая неделя – для вышивки и шитья; третья неделя – «кросна» (ткацкий стан); четвертая неделя – средокрестная; пятая – похвальная; шестая – вербная; седьмая - страстная); Святая Пасха, Красная Горка, Егорий, вьюнишный обряд.

Тема 2. Быт, уклад жизни. Земледелие: виды сельскохозяйственных работ. Народные промыслы и ремесла.

Тема 3. Жанр фольклора. Заклички, постовые песни, вьюнишные, пословицы, поговорки, народные приметы.

Раздел 2. Музыкальный фольклор

Тема 1. Слушание: «Из-за леса ясный сокол вылетает» - хороводная; «Чувиль – виль - виль» - весенняя; «Тонкая, гибкая досточка» - карагодная; «Ой, через сад, через вишенье» - таночная.

Тема 2. Пение: «Верба хлест, бей до слез» - приговорка; «Я посеяла ленку» - плясовая; «Ой, дудки, вы дудки» - таночная; «Баю, баюшки, баю, живет мужик на краю» - колыбельная.

Тема 3. Народная хореография: танок «Парами»; частушки «Тройками».

Тема 4. Музыкально-фольклорные игры: «А мы просо сеяли», «Что не йдуть?» - хороводные.

Тема 5. Игра на народных музыкальных инструментах: свистульки, дудочки, ложки, трещотки.

Тема 6. Декоративно-прикладное творчество: расписывание пасхальных яиц. Лепка фигурок домашних животных.

Июнь, июль, август

Раздел 1. Народоведение

Тема 1. Народный календарь: праздники, обряды, обычаи, приметы. Летние обряды: «запирание» весны и встреча лета. Святая Троица. Честной Семик. Иванов и Петров дни, Ильин день, медовый, яблочный и хлебный спас.

Тема 2. Обереги (дом, одежда). Народные приметы.

Тема 3. Жанры фольклора. Предания о природе крае, растительном и животном мире.

Раздел 2. Музыкальный фольклор

Тема 1. Слушание: «Жаворонушка» - лирическая; «Ой, не будите меня, молодую» - плясовая; «Ой, да ты, Россия» - историческая.

Тема 2. Пение: «Иванушка-рачек» - прибаутка-потешка; «Из-за леса, из-за гор» - небылица; «Как во нашей во избушке» - плясовая; «Кочережка-дуда» - прибаутка; «Жил я у пана» - шуточная.

Тема 3. Народная хореография: «Ой, дудки, вы дудки» - танок «парами»; «Барыня» - композиционная форма «по кругу».

Тема 4. Музыкально-фольклорные  игры: «У нас по бору-бору» - хороводная игра; «Костромушка-Кострома» - песня-игра.

Тема 5. Игра на народных музыкальных инструментах: свистульки, дудочки, трещотки, бубен.

Тема 6. Декоративно-прикладное творчество: лепка фигурок домашних и диких животных края, игрушек, кухонной посуды. Изображение орнаментальных узоров по мотивам вышивки народной одежды.

Музыкально-иллюстративный материал представлен фондами фольклорного кабинета кафедры народного хора БелГИК.

                                                                                                         Приложение 3

Экспериментальная программа

для средних общеобразовательных учебных заведений

«Музыкальный фольклор с элементами народоведения»


Составитель – М.А. Алексеева – учитель музыкального фольклора средней школы № 46 г. Белгорода

Пояснительная записка

1. Концептуальное обоснование программы

Обучение детей фольклору – важная социально-культурная проблема, имеющая принципиальное значение в формировании личности, способной ощущать историческую принадлежность к своему народу, аккумулировать двуединство производственной и культурной деятельности, жить в гармонии с окружающим миром.

Одна из форм фольклора – народная песня, носительница индивидуальных основ национального воспитания. Имея в запасе богатый образовательный материал народного музыкального творчества, было бы крайне нерасчетливо на уроках музыкального фольклора не устанавливать прямую связь его с материалом по народоведению: бытом, ремеслами, промыслами, условиями жизни, национальным психологическим складом, мировоззрением предков. Это необходимо для воссоздания целостной картины жизни народа.

Методологической опорой нам служат отечественные традиционные представления о воспитании в контексте народной культуры. Во-первых, идеи Ушинского об обучении восприятию и «видению предмета» со всех сторон и в среде тех отношений, в которые он поставлен (см. список литературы). Во-вторых, идеи современных ученых педагогов, авторов Л.Л. Куприяновой, Л.В. Шаминой, М.Ю. Новицкой, Т.Я. Шпикаловой и др.

2. Цель и задачи программы
1. Формирование у младших школьников основ нравственной эстетической культуры через приобщение к исторической памяти, истокам народной культуры.

2.    Развитие творческих способностей и задатков ребенка через народную песню.

Фольклор отражает особенности исторического развития народа. Русская история, полная ярких и часто трагических событий, стимулировала способности народа к песнетворчеству и народной песне, отразила пронесенные через века представления народа о красоте, добре, человеколюбии, торжестве гармонии над хаосом, которая противостоит разрушающей силе времени и забвению. Вводя элементы народоведения в уроки музыкального фольклора, мы добиваемся утверждения в сознании школьника исторической памяти, формируя его мировоззрение, нравственную позицию, развивая эстетическое восприятие действительности.

Сама природа музыкального фольклора предполагает импровизацию и включение в синкретическую форму бытования, органично сочетающую поэзию, музыку и пластику движений. Деятельность, строящаяся на принципах фольклорного творчества, развивает художественно-образное и ассоциативное мышление, фантазию ребенка, способствует гармоничному сочетанию интонационно-выразительного пения с движением.

Введение элементов народоведения в уроки музыкального фольклора позволяет решить следующие задачи:

- убедительнее раскрыть содержание народной песни;

- глубже передать национальную характерность музыкально-поэтических образов;

- расширить представление ребенка о народном музыкально-поэтическом языке;

- в наиболее доступной форме передавать молодым поколениям сложившиеся в течение веков эстетические, нравственные и трудовые идеалы, понятия об окружающем мире.

Педагогический опыт народа закреплялся в обычаях и обрядах, в процессе приобщения к интересам семьи, общества, формирования  отношения к природе и т.д. С этой школой жизненного опыта народа позволяют познакомиться  на уроках музыкального фольклора элементы народоведения. Познание народной культуры, игровые формы подачи материала, освоение музыкального и пластического языка в танках и карагодах Белгородской области, нахождение связей между прошлым и настоящим, возможность заглянуть в будущее и пофантазировать способствует решению поставленных выше задач.

3. Принципы построения программы

Программа построена:

во-первых, с учетом психолого-возрастных особенностей ребенка (этапы по Г.М. Науменко – младший школьный возраст, от 7 до 12 лет).

а) конкретное мышление;

б) предмузыкальный тип интонирования;

в) тембровое восприятие высоты;

г) усвоение песни через ее эмоционально-смысловые звуковыражения.

во-вторых, в основу программы заложен принцип народного целостного воспитания ребенка, учитывающий его взаимодействие:

а) с природой;

б) с семьей;

в) с обществом;

г) с народом.

Программа состоит из двух частей.

1. Адаптационная часть. Детский фольклор, предполагающий плавное введение вчерашнего дошкольника в контекст народной культуры.

2. Основная часть, состоящая из двух разделов:

1.Предполагающий введение школьника в годичный ритм народной жизнедеятельности, известной как народный календарь;

2.Региональный компонент (музыкальный и пластический язык Белгородской области).

4. Примерный тематический план

	Наименование видов и жанров народного творчества
	Кол-во часов
	Класс
	Примечание

	1. Адаптационная часть

Детский фольклор

1)поэзия пестования

2)потешный фольклор

3)игровой фольклор

 Итого
	10

7

11

9

37
	1

1

1

1

1
	

	2. Основная часть

(первый раздел)

Календарная обрядовая поэзия

1)жнивная обрядность

2)Зимние Святки

3)Масленица

4)Весенне-летняя обрядовая поэзия

Итого
	10

7

10

9

36
	2

2

2

2

2
	

	3. Основная часть
(второй раздел)

Музыкальный и пластический язык в танках и карагодах Белгородской области по регионам

1)Белгородско-Воронежский регион

2)Белгородско-Курский регион

3)Оскольская культурная зона

Итого
	16

10

9

35
	3

3

3
	



Адаптационный раздел программы состоит из 4-х тематических подразделов.


Первый – «Поэзия пестования» - это незаменимый материал для понимания и освоения народного певческого словаря. Особые секундовые и терцовые музыкальные интонации подготавливают детей к восприятию и исполнению более сложных по языку мелодий.


Во второй тематический подраздел вошел материал по «Детскому бытовому фольклору», его можно назвать весточкой из глубины веков. Он воспитывает у ребенка бережное и внимательное отношение к природе, раскрывает возможности детского голоса: его силу и звонкость, эмоциональную темпераментность и естественность вокальной позиции.


Третий тематический подраздел включает в себя «Потешный фольклор». Это школа речевого общения, это радость мышления развивает юмор и фантазию ребенка.


Четвертый тематический подраздел включает «Игровой фольклор». Занимая ведущее место в детском творчестве, он учит детей воплощать художественный образ в драматическое действие. Например, в виде театрализованной игры или в виде музыкального песенного припева, ребенок на этом материале учится самостоятельно выражать свои чувства, организовывать свои поступки.

Основная часть программы


Первый раздел – «Календарная обрядовая поэзия» - состоит из 4-х тематических подразделов.


Первый – «Жнивная обрядность» - это незаменимый материал для понимания роли труда в жизни народа, отношения наших предков к матушке-кормилице земле. Через этот материал дается понятие об организующей роли ритма в процессе труда (например, знакомство с трудовыми припевами народа), что позволяет развивать у школьников чувство трудового ритма.


Второй тематический подраздел вводит в сложный обрядовый комплекс Зимних Святок, дети узнают о древних истоках этого праздника (поздравительные песни-колядки, щедровки, символика величальных святочных песен, ряжения). Календарные песни дают детям–исполнителям творческий игровой настрой, понимание приуроченности песен к определенному сезонному ритму, указывают на их величально-поздравительное предназначение.


Третий тематический подраздел – «Масленица» - знакомит детей с образом праздника. Дети узнают символику солярных знаков, длинных масленичных песен, получают большой эмоциональный заряд от игр и забав.


Четвертый подраздел включает весенне-летние праздники. Ребята знакомятся с обрядами кумления, завивания березки и т.д. Разучивают весенние хороводы, заклички, знакомятся с поэзией природы, выпекают с мамами жаворонков.


Второй раздел – музыкальный пластический язык танков и карагодов Белгородской области по регионам.


Раздел состоит из 4-х тематических подразделов.


Первый – Белгородско-Воронежский регион – это материал для понимания и усвоения народной культуры своего края. Он воспитывает у ребенка любовь к своей Родине через понимание костюма, песни, танца. Дети учатся «играть» песню, осваивая основные элементы музыкального и пластического языка в карагодах этого региона. 


Второй тематический подраздел – Белгородско-Курский регион -  помогает освоить особенности культуры  этой части региона. Дети осваивают таночный шаг, основные движения рук в карагодах и танках, их композицию, разучивают песни.


Третий тематический подраздел включает лексику движения в селах, расположенных по обе стороны реки Оскол. Осваивая этот материал, ребенок учится понимать все многообразие песенной культуры родной Белгородчины. Школьники осваивают танцевальные движения, изучают костюм, музыкальные инструменты, песни, знакомятся с ремеслами и промыслами этой части региона. Таким образом, дети осваивают родной музыкальный язык, пение на цепном дыхании, учатся импровизировать, исполнять песни гетерофонного склада и т.д.


Региональный компонент мы рассматриваем как часть русской культуры.

Формы и методы проведения занятий


В программу включен материал различного порядка:


1) аудиматериал (фонограммы и аудиокассеты с записями песен фольклорных ансамблей Белгородской области);


2) видеоматериал (фольклорные коллективы «Карагод», «Пересек», «Везелица», сел Купино, Афанасьевка и т.д.);

3) игровой материал.

Возможно также использование различных типов уроков: уроки-игры, уроки-праздники, уроки-концерты, помогающие создать условия творческого участия школьников в учебном процессе.

Ведущим методическим приемом в организации творческой работы младших школьников на занятиях по музыкальному фольклору с элементами народоведения является игра.

К программе имеется приложение:

а) концертные программы;

б) сценарии календарных и социально-бытовых праздников;

в) разработки уроков.

В программе прослеживаются процессы, интегрирующие ее в систему обучения школьников. Внутренняя глубинная взаимосвязь имеется в самом музыкальном фольклоре, проявляется в общности ритмических структур песни, пляски, инструментального наигрыша, в рамках одной традиции, и внешняя готовит детей к восприятию начальных знаний по краеведению, географии, истории, литературе, естествознанию, истории религии, искусства и т.д., необходимых им для изучения этих предметов в старших классах.

В целях самообразования детям можно рекомендовать систематическое ведение альбома по фольклору, являющего своеобразным способом художественного конспектирования. Дети изображают впечатление по поводу тех или иных явлений народной культуры, обдумывают и зрительно представляют образ праздника, его символическое значение, ведут народный календарь.

Адаптационный период

1 Класс

Тема года: Русский детский фольклор



                    Мы растем не по дням, а по часам

1. Тема четверти: Поэзия пестования

                                  В няньки я тебе взяла ветер, солнце и орла

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Игры
	Праздники 

	На Серединской улице:

«А люлю, люлю, люлю»

(колыбельная)

«Ой, нуненка, унуненка»

(пестушка)

«Ухвачу я качетка»

(когда учат плясать детей)
	«Ой, качи, качи». (№.20, с.17)

«Котенька-коток». (№.20, с.25)

«Уж как сон ходил по лавке». (№ 20, с.39)

«Потягуши, потянись» (пестушка). (№13, с.133 – 138.)

«Коза рогатая» (потешки). (№ 13, с.138 – 149)

«Ай, дуду, дуду, дуду» (прибаутки). (№ 16, с.81 – 91)

«Пришел медведь к броду» (докучные сказки). (№ 15, с. 184 – 185)
	Игры с куклой 

№ 17, 

с. 159 – 160
	Я с любимою игрушкой не расстану-

сь никогда


         Поурочно-тематическое планирование

	Урок № 1
	Урок №2
	Урок №3
	Урок №4
	Урок №5

	Фольклор – народная мудрость
	Наши корни
	Колыбельные песни
	Дрема, сон и Угомон охраняют детский сон
	Пестушки

	 Урок №6
	Урок №7
	Урок №8
	Урок №9
	Урок №10

	Потешки
	Прибаутки
	Докучные сказки
	Я как мамочка 
	Урок - праздник


2.Тема четверти: Детский бытовой фольклор

                                                         От песенки до сказки

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Игры
	 Праздники 

	На Серединской улице:

«Каледа»,

«Сказка про белых и серых гусей» (с песенками)
	«А я по лугу»

«Где же ты был, наш черный баран?» (№4.)

«Дождик, дождик, лей, лей, лей» (заклички) (№17, с. 54 – 61)

«Плита-улита»

(приговорки) (317, с. 65 – 82.)

«Коляда, коляда» (детская обрядовая поэзия) (№17, с.31 – 53.)

«Рева – корова» (дразнилки). (№17, с. 107 – 120.)

«Белый кувшинчик» (сказки) (№16, с. 25 – 34)
	«Пошла коза по лесу.» (№6, с.30)

«Плетень заплетися» (№6, с.40.)
	«Чудесная сказка»


	Урок №1
	Урок №2
	Урок №3
	Урок №4
	Урок №5
	Урок №6
	Урок №7

	Детские народные песни
	«Голосочек звонко льется, с песней веселей живется»
	Заклички и приговорки – весточка из глубины веков
	Детская обрядова-я поэзия
	Прозвища и дразнилки как проявление детской сатиры и юмора
	Сказка как свод нравств-енных законов наших предков
	Праздник «Чуде-сная сказка»


Календарно-тематический план по фольклору

1 Класс

3–я четверть 1996 – 1997 уч. г.

  Тема четверти: Потешный фольклор                                   

                                    (Школа речевого общения)

	Музыка для  слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники

	Записи фольклорного ансамбля «Карагод»,

песни Белгородской области в исполнении студентов колледжа культуры и искусств
	«Улица широкая», (с. Кустовое Яковлевского района)

«Ой, дудки вы, дудки», (с. Богатое Ивнянского района)

«Акулинка», (с. Хомутцы Ивнянского района)

«На улице широкой», (с. Пороз Грайворонского района)
	«Король по городу ходя». 

«Ленты тянутся».

«В барыню».

«Садовник».

«Молчанки».
	«На весенней улице».


Темы уроков
	Урок №1
	 Урок №2
	 Урок№3
	Урок №4
	Урок №5

	Детская устная поэзия
	Словесные игры
	Мы воспитываем волю (молчанки)
	Голосянки 
	Поддевки 

	Урок №6
	Урок №7
	Урок №8
	 Урок №9
	Урок №10
	Урок №11

	Сечки 
	Скороговорки как отражение различных сторон жизни русского народа
	 Ах, этот перевернутый мир (небылицы)
	Радость мышления (загадка)
	Повторить нам надо то, что изучено давно
	Урок праздник «На весенней улице»


Календарно-тематический план по фольклору

1 Класс

4–я четверть 1996 – 1997 уч. г.

  Тема четверти: Игровой фольклор




(В детских играх оживает старина)

	Музыка для  слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	праздники

	Записи фольклорного ансамбля «Карагод»
	«У нас ныне да не лето, не зима» (с. Насоново Валуйского района)

«Ой, ниточка тоненькая», (с. Фощеватово Волоконовского района)

«Из-за леса ясный сокол вылетает», (с. Топлинка Шебекинского района)

Частушки
	«Кострома»

«Каравай»

«Гуси и волк»

«Золотые ворота»
	«Идет матушка Весна, отворяй ворота»


Темы уроков

	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	Мир детской игры. Игра – «Власть света»
	Ролевые игры без поэтически организованного текста (детская драма)
	Ролевые игры с игровыми припевами
	Ролевые игры с игровыми приговорами
	Игры-импровизации как отражение современной жизни народа

	№6
	№7
	№8
	№9

	Жеребьевые сговорки
	Считалки
	Урок - повторение (учимся играя)
	Урок-праздник «Идет матушка Весна, отворяй ворота»


Календарно-тематический план по фольклору

2 Класс

1-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

                       Тема года: Календарные праздники и обряды



    Тема четверти: Осень, осень, в гости просим

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Песни села Подсереднее
	Трудовые припевки:

1.Жнем, жнем, берем, берем

2.Коси в ряды

3.Буду жито жать

4.Осенинная

5.Жнивная «Серпы золотые»

6.Дожиночная «Нивка, нивка, отдай мою силку»

7. «Соловейко»

8. «Осень, осень, в гости просим»

9. «Пора, пора домой идти»

10. «Дрема»

11. «Порушка-Параня»

12. «Ходил козел по меже»
	«Тянем холсты» 

«Дедушка»

«Во кузнице»

«Дрема»
	Жниво 


     Тема четверти: Начинаем жить по старинному календарю (осень)

Темы уроков
	УРОК №1
	УРОК №2
	Урок №3
	Урок №4
	Урок №5

	С новым годом, с новым урожаем!
	Трудовые припеки
	Семантика декоратив. орнамента 
	Работа с с/х инвентарем (ритмика трудовой деятельности)
	Народные пословицы, приметы, присловия о временах года и о погоде как энциклопед-ия народного естествознания

	Урок №6
	Урок №7
	Урок №8
	Урок №9
	Урок №10

	Октябрь – листопадник, грязник. 
	Мифологема «Мировое дерево» и солярная композиция по произведениям народного изобразительного искусства и художественного народного творчества
	Праздник Покрова Пресвятой Богородицы в народной и церковной традиции
	Урок – повторение «Чтобы праздник сотворить, нужно всем нам повторить»
	Урок – праздник «Жниво»


Календарно-тематический план по фольклору

2 Класс

2-я четверть 1995 – 1996 уч. г.



    Тема четверти: Вслед за солнышком живем

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Песни с. Подсереднее  Белгородской области
	1.Колядки

2.Щедровки

3. «Иванушка-рачек»

4. «Ой, дудки вы, дудки»
	1. «Комарики»

2.«Съедобное,

несъедобное»

3. «Золотые ворота»
	«Святки»


Темы уроков
	№1
	№2
	№3
	№4

	Ноябрь- грудень, листогной (основные дни и приметы ноября). Ворота зимы
	Знакомство с древними космогоническими представлениями (на основе анализа внутреннего смысла произведений народного  творчества)
	Космогоническая и зооморфная символика народного костюма
	Понятие о сложном обрядовом комплексе «Зимние Святки», соединившем в себе языческие и христианские представления

	№5
	№6
	№7

	Учимся величать всю семью, чтобы призвать к ней счастье и благополучие (символика величальных святочных песен)
	Наши сверстники на Западе встречают Рождество. Духовный смысл праздника и его отражение в западно-европейской культуре
	Святочные игры и гадания, их магическое значение


Календарно-тематический план по фольклору

2 Класс

3-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

              Тема четверти: Образ праздника в народной и церковной традиции

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Русская и болгарская хоровая музыка: А. Гречанинов «Верую», «Сугубная Ектиния».

Д. Христов «Хвалите имя Господне».

А. Струмский «Великое славословье»

«А мы масленицу дожидали».

«Масленица за горою» (песни Белг. области)
	1.«Над вертепом звезда ясна»

2.Рождественская коляда

3. «Как ходила коляда»

4.Припевка «Коляда»

5.Припевка «Кота»

6.Щедровка «Сею, вею, посеваю»

7. «А мы масленицу сострекали»

8. «А мы масленицу покатали»

9. «Прощай, масленица»

10. «Сею-вею снежок»

11.«А мы масленицу дожидали»

12. «Как вставала я ранешенько»
	«Кто больше?»

«Обгони!»

«Рукопожатие»
	Святки

Масленица


Темы уроков 

	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	Рождественский сочельник
	Сказки о животных и волшебные сказки
	Волшебные сказки и культ предков
	Волшебные сказки о Змееборе и раскрытие внутреннего смысла Змееборского сюжета в процессе духовного развития предков
	Масленица. Образ праздника в русской народной традиции

	№6
	№7
	№8
	№9
	№10

	Значение солярных знаков
	Масленичные игры и забавы
	Урок – праздник «Широкая Масленица»
	Духовный смысл поста в рус. нар. традиции 
	Обряды среди крестьян


Календарно-тематический план по фольклору

2 Класс

4-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

      Тема четверти: Весна-красна, что ты нам принесла?

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Фольк. анс. «Народный праздник» - «Кукушка наша кустовата» (кален.-обрядовая) 

«А на горе мак».

«Костромушка-Кострома».

Наигрыш на дудках-свистульках.

Наигрыш на косе, гребне, губе
	«Вью, вью я венок» (№6, с.25)

«Ой, весна–красна» (№6, с.24.)

«Рябина–рябина) (с. Щетиновка Белгородского района)  (№5. с.17)
	С пасхальными яйцами
	Весна–красна, что ты нам принесла?


Темы уроков 
	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	Обряды и обычаи Страстной недели
	Праздник «Христос Воскресе! Воистину Воскресе!» Обряды и обычаи Пасхи
	Обряды и обычаи Егорьева дня. Красная Горка
	Образ Святого Победоносца. Иконопись, живопись, геральдика, фалеристика, литература
	Разучиваем песни первых весенних хороводов

	№6
	№7
	№8
	№9

	Красная Горка
	Нар. муз. инструменты, их глубокая связь с природой, обычаями, характерами людей
	Учимся играть на деревянных ударных народных инструментах: ложки, трещотки, хлопушки
	Урок - повторение


Календарно-тематический план по фольклору 

3 Класс

1-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

                        Тема года: Это родина моя – Белгородская земля

                        Тема четверти: Где родился, там и пригодился

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Песни фольклорного ансамбля «Карагод» под управлением Е.О. Зосимовой
	«Матаня», 

«У наших воротьев»,

«У нас во лугу, лужочку» 
	«Костромушка - Кострома».

«Селезень утицу загонял»
	Нет на свете краше, чем костюмы наши


                                                     Темы уроков
	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	Где родился, там и пригодился
	Моя родословная
	Нет на свете краше, чем костюмы наши
	 Изучаем Белгородские карагоды
	Стиль Белгородско-Воронежского региона



	№6
	№7
	№8
	№9

	Композицио-нные формы карагодов
	Движение по кругу
	Основные движения корпуса и рук в карагодах
	Движения рук ниже пояса


Календарно-тематический план по фольклору

3 Класс

2-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

Тема четверти: Не то дорого, что красного золота – а то

                             дорого, что мастера доброго

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Фольклорные молодежные ансамбли
	«Пойдем кума на улицу», «Сова моя совка», 

«Подружки – паранюшки мои» 


	«Лень»

«Орехи»
	«Веселая ярмарка»




Темы уроков

	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	Урок – путешествие по местам народных ремесел и промыслов (Белгородско-Воронежский регион)
	Меня гордость берет, как талантлив мой народ
	Движение рук на уровне груди и плеч
	Движение рук в положении выше плеч
	Пересек 

	№6
	№7

	Игрушка - небалушка
	Урок – праздник «Веселая ярмарка»


Календарно-тематический план по фольклору 

3 Класс

3-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

Тема четверти: Музыкальный и пластический язык в танках и 

                             карагодах  (Белгородско-Курский регион)

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	«Чеботуха» (Курская область, ансамбль «Карагод»).

«Ой, ковано, бушовано колесо» (Курская область, анс. «Карагод»).

«Ой, кумушки-голубушки» (Белгородская область, анс. «Карагод»).

«Не пляшите, девки, дюжа» (Белгородская область, анс. «Карагод»)
	«Текла река быстро» (с. Нижние Пены Ивнянского района),

«Про Платова казака» (с. В. сосна Красногвардейского района),

«Соловушка-соловей» (с. Драгунка Ивнянского района),

«Земляничка-земляна» 

(с. Щетиновка Белгородского района),

«Из-за леса ясный сокол вылетает»
	«Король по городу ходя»
	«Заиграй, моя жалейка»


Темы уроков

	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	«По одежке встречают» (костюм Белгородско-Курского региона)
	Традиционные народные музыкальные инструменты Юга России
	Танки и карагоды (Белгородско-Курский регион)
	Основные движения ног мужчин
	Основные движения рук и корпуса мужчин

	№6
	№7
	№8
	№9
	№10

	Женские движения рук в карагодах
	Женский хороводный шаг
	Композиция карагодов
	Танки
	Урок - повторение


Календарно-тематический план по фольклору

3 Класс

4-я четверть 1995 – 1996 уч. г.

   Тема четверти: Лексика танцевальных движений в селах, 

                              расположенных по обе стороны реки Оскол

	Музыка для слушания
	Музыка для исполнения
	Музыкальные и словесные игры
	Праздники 

	Песни Белгородской области в исполнении фольклорного ансамбля «Везелица»; «Порушка-Параня»- (народный хор русской песни – Белгородского витаминного комбината)
	«У нас ныне да не лето, не зима» 

(с. Насоново Валуйского района)

«Полоса моя, полосонька»

 (с. Тростинец, 

Н. Оскольский р-он),

«Уж ты пчелка» 

(с. Селиваново Валуйского района),

«Сею, вею беленький леночек» (с. Шелаево Валуйского района),

«Семеновна»
	«В круги» 

«Домовой»

«В пень»
	Это Родина моя – Белгородска-я земля


Темы уроков

	№1
	№2
	№3
	№4
	№5

	По костюму каждый узнает, кто, где проживает
	Женские танцевальные движения (переменный шаг, простой мелкий шаг, простой широкий)
	Поочеред-

ные притопы на месте и в движении (дробь)
	Женские движения рук и корпуса в карагодах и плясках (поочередное и одновременно-е сгибание и разгибание рук в локтях) 
	Подергивани-е плечами вверх, вниз, назад, вперед в ритме 8-ых длительностей

	№6
	№7
	№8
	№9

	Движения с платком на плечах
	Движения ног мужчин в хороводах и плясках, «голубцы», разведение и сведение пяток
	Композиционные формы карагодных движений
	Урок – праздник «Это Родина моя – Белгородская земля»


                                         Рекомендуемая литература
1. Аникин В.П., Гусева В.Е. Мудрость народная, жизнь человека в русском фольклоре. – М., 1991.

2. Афанасьев А.А. «Древо жизни»: Избранные статьи. - М., 1989.

3. Веретенников И.И. Белгородские карагоды. - Белгород, 1993.

4. Веретенников И.И. Родники.

5. Веретенников И.И. Русская народная песня в школе. - Белгород, 1994.

6. Гилярова Н.Н. Хрестоматия по русскому народному творчеству. - М., 1996.

7. Грошов В.Д. Календарь российского земледельца. - М., 1991.

8. Жиров М.С. Народная художественная культура Белгородчины: Учебное пособие. – Белгород, 2000. – 266 с.: ил.

9. Жиров М.С. Фольклорные традиции села Мощеное Яковлевского района. – Белгород, 1998.

10. Жиров М.С. Региональная система сохранения и развития традиций народной художественной культуры: Дис. док. пед. наук. – М., 2001.

11. Жиров М.С. Региональные особенности традиционной художественной культуры Белгородчины в системе учебно-воспитательного процесса колледжа культуры и искусств: Дис. канд. пед. наук. – М., 1996.

12. Жиров М.С., Жирова О.Я. Традиции народной художественной культуры Прохоровского района. – Белгород, 2001.

13. Жиров М.С., Жирова О.Я. Азбука русского фольклора: Программа для дошкольных, образовательных и досуговых   учреждений. - Белгород, 1999.

14. Жирова О.Я. Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем: Нотированное учебно-методическое пособие. – Белгород, 1999.

15. Забылин М. Русский народ, его обычаи, обряды, предания, суеверия и поэзия. - М., 1992.

16. Карачаров И.Н. Народные песни сел Купино и Большое Городище Шебекинского района Белгородской области. - Белгород, 1995.

17. Камаева Т.Ю. Детские музыкальные праздники. - М., 1994.

18. Кулаковская Н., Кулаковский Л. «За народной мудростью» - М., 1975.

19. Колпакова Н. «А мы просо сеяли».

20. Корепова К.Е. «Русский дом» - Нижний Новгород, 1993.

21. Макеева Г.П., Подгорная Л.А. Народные праздники и обряды Белгородчины. - Белгород, 1994.

22. Мельников М.Н. Русский детский фольклор. - М., 1986.

23. Науменко Г.М. «Жаворонушки»: вып. 1 - 5 - М., 1977 – 1988.

24. Науменко Г.М. Русское народное детское музыкальное творчество. - М., 1988.

25. Науменко Г.М. Фольклорная азбука. - М., 1996.

26. Новицкая М.Ю. Введение в народоведение. - М., 1994.

27. Радынова О.П. «Баюшки - баю». - М., 1995.

28. Ушинский К.Д. Избранные педагогические произведения. - М., 1968.

Приложение 4

Белгородский государственный институт культуры

Центр повышения квалификации и переподготовки специалистов


Автор-составитель: Жирова О.Я., зав. кафедрой народного хора БелГИК, заслуженный работник культуры РФ

Программа

«Традиционная празднично-обрядовая культура Белгородчины в содержании деятельности дошкольных образовательных 

и социально-досуговых учреждений»

курсовой подготовки учителей музыки общеобразовательных школ, воспитателей дошкольных учреждений, организаторов досуговой сферы, учреждений дополнительного образования Белгородской области

	№ п/п
	Тема 
	Часы 
	Форма занятия 

	1.
	Роль и место традиционной народной художественной культуры в современной государственной культурной, образовательной политике
	4 
	Лекция 

	2.
	Современное состояние этнохудожественного образования на Белгородчине и его перспективы
	4 
	Лекция 

Урок - дискуссия

	3.
	Экспериментальная модель многоуровневого этнохудожественного образования на базе института культуры по типу: «дошкольные – образовательные – специализированные детские учреждения – колледж - вуз»
	6 
	Лекция – иллюстрация (просмотр видеоматериалов занятий структурных подразделений преемственной модели). Посещение практических занятий: д/с № 59, шк. № 40, ДМЭЦ, народно-хоровая специализация колледжа и вуза

	4.
	Виды народного искусства и формы его бытования в регионе:

-песенная традиция края;

-инструментальная музыка фольклорной традиции;

-народная хореография;

-устное народное творчество;

-народное декоративно-прикладное творчество
	10

10

10

10

10
	Этнографические лекции. Уроки – показы (просмотр видеоматериалов о народных исполнителях, аутентичных коллективах, мастерах декоративно-прикладного искусства). Экскурсия в музей народной культуры БелГИК. Практические занятия по освоению основ народного пения, игры на фольклорных инструментах, лексики народно-бытовой хореографии, изготовления народной игрушки, образцов народной вышивки, росписи по дереву

	5.
	Празднично-обрядовая культура Белгородчины:

-праздники и обряды годового земледельческого круга (осенне-зимний период, весенне-летний период);

-семейно-бытовые праздники и обряды (рождения, детства, отрочества, юности, свадебная обрядность, традиционный обряд погребения)
	12

12
	Этнографические лекции. Уроки-показы (просмотр видеоматериалов о традиционных праздниках календарно-земледельческого круга Белгородчины, семейно-бытового назначения). Уроки-практикумы (постановка фрагментов празднично-обрядовой культуры: Зимние Святки, Масленица, встреча Весны, Семик, Троица. Творческий этнографический показ)

	6.
	Народная одежда Белгородчины:

-традиционная мужская одежда;

-детская одежда;

-традиционная женская одежда;

-сценический костюм
	4

4

4

4
	Лекции – показы (знакомство с образцами традиционной народной одежды 3-х регионов области). Этнографическая экскурсия в фольклорный кабинет БелГИК. Урок – практикум (изготовление эскизов сценических костюмов на основе народных)

	7.
	Учебно-методическое обеспечение этнохудожественного образования в содержании деятельности внешкольных, дошкольных и социально-досуговых учреждений:

-дошкольный уровень преемственной системы;

-этнохудожественное образование в школе;

-этнохудожественное образование в учреждениях дополнительного образования;

-методика этнохудожественного образования в социально-досуговой сфере
	6

6

6

6
	Лекции. Уроки – практикумы (знакомство с учебно-программным материалом каждого уровня). Семинарское занятие.

	8.
	Традиции народной культуры Белгородчины как основа духовно-нравственного воспитания и этнохудожественного образования населения региона
	4
	Круглый стол



Итого 132 часа

ПРОГРАММА

курса «Традиционная празднично-обрядовая культура 

в содержании деятельности дошкольных, образовательных

 и социально-досуговых учреждений»

Тема 1. Роль и место традиционной народной художественной культуры в современной государственной культурной, образовательной политике.


Внимание к традициям народной культуры в современной российской образовательной и культурной политике. Закон Российской Федерации «Об образовании», Федеральная целевая программа «Развитие и сохранение отечественной культуры и искусства» (2000 – 2005 гг.), Национальная доктрина образования в Российской Федерации, «Концепция художественного образования в Российской Федерации как основа развития в области традиционной художественной культуры всех народов России».


Основные международные нормативные акты ЮНЕСКО и других организаций по проблемам сохранения и развития культурного наследия народов мира с использованием современных образовательных структур и информационных технологий.


Проблемы и перспективы повышения роли народной художественной культуры в современном информационно-образовательном пространстве России. Дискуссии по проблемам информационной безопасности России и значимость для решения этих проблем циклов образовательных программ по народной художественной культуре.


Развитие этнохудожественного образования как один из факторов сохранения отечественного культурно-исторического и национально-культурного наследия. Традиции народной художественной культуры как основа духовно-нравственного развития детей, подростков, преодоление острых современных проблем в общественной жизни российского общества.


Участие различных типов внешкольных, образовательных, социально-досуговых учреждений в освоении и развитии традиций народной художественной культуры. Основные особенности деятельности этнопедагогических, этноэстетических, этнохудожественных, национально-культурных центров, школ народных ремесел, детских фольклорных коллективов, студий.


Тема 2. Современное состояние этнохудожественного образования на Белгородчине и его перспективы.


Образование, художественное образование, этнохудожественное образование: их роль в развитии личности. Этнохудожественное образование как процесс. Этнохудожественное образование и этнопедагогика. Цели и задачи этнохудожественного образования. Его роль в духовно-нравственном преображении личности и общества, развития интереса различных групп населения к традициям региональной культуры. Перспективы развития этнохудожественного образования в регионе в свете постановления «О развитии народной обрядовой культуры Белгородчины» (1999 г.), программы «Сохранение и развитие традиционной народной художественной культуры Белгородчины на 2000 – 2005 годы».


Тема 3. Экспериментальная модель многоуровневого этнохудожественного образования на базе института культуры по типу: «дошкольные – образовательные – специализированные детские учреждения – колледж - вуз».


Цель и задачи модели. Ее сущность, назначение, содержание деятельности структурных подразделений. Совокупность компонентов художественно-образовательной системы (экспериментальный учебный план, комплекс интегрированных программ, учебно-методические пособия). Формы этнохудожественного образования: «мастер-класс», этнографическая лекция, творческий показ, урок-диспут, урок-дискуссия, лекция-экскурсия, семинар, практикум, творческая лаборатория.

Тема 4. Виды народного искусства и формы его бытования в регионе. Песенная традици.


Жанровая классификация музыкального фольклора (эпос, лирика, драма). Его создатели. Жанровое многообразие. Связь песен с праздниками календарно-земледельческого круга, со старинными обрядами, праздниками и обрядами семейно-бытового назначения. Бытование сезонных хороводных (карагодных) песен, их приуроченность к определенному времени года. Формы многоголосия (гетерофония, контрастное двухголосие, контрастная полифония с трехголосной основой). Ладовая основа народных песен. Особенности ритмической структуры. Певческая исполнительская традиция. Основы народной манеры пения. 

Инструментальная музыка фольклорной традиции

Основные виды народных инструментов, бытовавших в регионе. Духовые: флейта Пана, дудка–сиповка, кугиклы. Их устройство. Основы игры. Язычковые инструменты: жалейка (одинарная, двойная), рожок. Их устройство. Основы игры. Струнные инструменты: балалайка, скрипка. Основы игры. Ударные инструменты: бубны, трещотки, деревянные ложки. Способы звукоизвлечения.

Народная хореография

Лексика народной хореографии Белгородско-Воронежского региона. Техника освоения движений корпуса, рук, хороводного шага, «пересека». Композиционные формы карагодов: «Широкая улица», «Круговая», пляска с частушками «Матаня». Техника исполнения. Основные движения в танцах под гармошку «Барыня», «Калинка», «Сербиянка».


Лексика танцевальных движений Белгородско-Оскольского региона. Женские движения рук, корпуса, ног в карагодах и плясках. Техника их исполнения. Особенности движений мужчин в хороводах и плясках: простой мелкий шаг, переменный, притопы, полуприсядка, боковые соскоки, «голубцы», «тренога», «хлопки». Техника их исполнения. Композиционные построения карагодов Белгородско-Оскольской зоны: «Семеновна», «Частушки тройками», «Нареченька».


Хореографическая пластика Белгородско-Курского региона. Основные движения рук, ног, корпуса мужчин. Разнообразие и особенности движений ног. Техника исполнения. Женские движения рук в карагодах и плясках. Особенности женского хороводного шага. Практическое освоение движений. Композиционные формы танков, карагодов и плясок: «с ширинками», «Акулинка», «Вилек», «У рядок», «Кривой», «Парами», «У четыре ряда». Техника их освоения.

Устное народное творчество

Понятие «устное народное творчество». Взаимосвязь с другими видами народного художественного творчества. Основные виды и жанры устного народного творчества, бытующие в регионе: потешки, прибаутки, считалки, дразнилки, пословицы, поговорки, небылицы, скороговорки, загадки, сказки, былины, духовные стихи.

Народное декоративно-прикладное искусство


Общая характеристика художественных промыслов и ремесел, бытующих на Белгородчине: вышивка, ткачество, кружевоплетение, изготовление народной одежды, изготовление глиняной игрушки, гончарное дело, роспись по дереву, лозоплетение, иконопись. Практические навыки изготовления куклы, глиняной игрушки, нагрудного украшения, художественной вышивки.


Тема 5. Празднично-обрядовая культура Белгородчины.


Праздники и обряды годового земледельческого круга. Их связь с зимним и летним солнцеворотами, весенним и осенним равноденствием, с циклами земледельческих работ, с языческими и христианскими основами народной веры. Праздники и обряды календарно-земледельческого круга как комплекс магических действ, ритуалов, торжественной трапезы, игр, музыкального фольклора. Социально-психологическое значение традиционных праздников и обрядов в духовно-нравственном возрождении общества.


Характеристика праздников и обрядов осенне-зимнего периода: Маковей, яблочный спас, хлебный спас, зажинки, дожинки, «Уздвиженье», Покров Пресвятой Богородицы, зимние Святки, Масленица. Особенности бытования и отправления.


Характеристика праздников и обрядов весенне-летнего периода: «Сороки», Благовещение, Егория, Пасха, Радуница, Красная Горка, Семик, Троица, Ивана Купала, Ильин день.


Семейно-бытовые праздники и обряды на Белгородчине: рождения, детства, отрочества, юности, свадебный, похоронный. Их характеристика, роль, значение, сущность, содержание, функциональная принадлежность. Особенности бытования в регионах области. Связь художественных элементов в семейно-бытовой обрядности  с древними обрядово-магическими и ритуальными формами.


Проблемы исторической преемственности семейно-бытовой обрядности. Реконструкция традиционных семейно-бытовых праздников и обрядов в современной социокультурной среде.


Тема 6. Народная одежда Белгородчины.


Традиционный народный костюм как составная часть обрядовой культуры региона. Характерные черты народной одежды: функциональность, конструктивность, декоративность, комплексность (поневный, с андараком, сарафанный, парочка).


Характерные особенности традиционной народной одежды (мужской, женской, детской). Праздничная, будничная, сезонная. Социально-бытовые и художественные функции одежды. Характеристика поневного комплекса, комплекса с андараком, сарафанного, с кофтой и юбкой. Регионы бытования. Способы реконструкции и изготовления народной одежды в современных условиях. Использование в сценической практике.


Тема 7. Учебно-методическое обеспечение этнохудожественного образования в содержании деятельности внешкольных, дошкольных и социально-досуговых учреждений.

Дошкольный уровень преемственной системы

Особенности преподавания основ традиционной народной культуры дошкольникам. Специфика учебно-образовательного процесса. Игра и сказка как основные дидактические приемы освоения традиций детьми. Использование образов и произведений народного художественного творчества в духовно-нравственном, экологическом и физическом воспитании дошкольников. Анализ учебно-программного материала (учебный план, программы, методические рекомендации, учебные пособия) подготовительных групп ДМЭЦ института. Посещение учебных занятий, вне учебных мероприятий д/с № 59, 80, 88, входящих в преемственную систему этнохудожественного образования.

Этнохудожественное образование в школе


Психологические особенности художественного восприятия и художественно-творческой деятельности детей школьного возраста. Традиции народной художественной культуры в содержании базовых учебных дисциплин (русский язык, литература, история, музыка, изобразительное искусство). Народная художественная культура Белгородчины как основа содержания дополнительных дисциплин учебного плана («Родная земля», «Народоведение», «Краеведение», «Азбука народного творчества»). Многообразие форм и методов этнохудожественного образования: урок-праздник, урок-конкурс, урок-представление, урок-экскурсия, интегрированный урок. Игровые и театрализованные формы и методы этнохудожественного образования в школе. Дидактические и народные игры в этнохудожественном образовании. Анализ учебно-методического и программного материала. Организация в школе студий и коллективов по жанрам народного искусства. Привлечение к их руководству народных исполнителей и народных мастеров.

Этнохудожественное образование в учреждениях 

дополнительного образования


Роль и место традиций народной художественной культуры в содержании деятельности ДМЭЦ института культуры, Купинского Центра народного творчества, Грайворонского Дома фольклора, Прохоровского Дома мастера. Структура и содержание их деятельности, опыт работы. Специфика организации этнохудожественного образования. Анализ учебно-программного и учебно-методического материала.

Методика этнохудожественного образования

 в социально-досуговой сфере


Роль и место учреждений социально-досуговой сферы в системе этнохудожественного образования. Взаимосвязь различных компонентов системы: школы, музеи, учреждения социальной защиты, культуры, искусства. Основные формы и методы организации этнохудожественного образования. Экспериментальные программы. Методика их разработки и внедрения.



Тема 8. Традиции народной культуры Белгородчины как основа духовно-нравственного воспитания и этнохудожественного образования населения региона. 


Данная тема может быть рассмотрена в рамках круглого стола,  на творческих этнографических показах, диспутах-дискуссиях, семинарах, научно-практических конференциях.

Приложение 5

Тематика музыкально-этнографического абонемента для детей и школьников «Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем» ансамбля песни и танца «Везелица» (Хормейстер – О.Я. Жирова, заслуженный работник культуры РФ)

1. «Ходють – бродють колядушачки» - этнографический обряд – показ.

2. «Пришла Коляда накануне Рождества» - этнографическое представление.

3. «Щедрый вечер, добрый вечер!» - театрализованное представление.

4. «Ай, Масленица, люба моя!» - этнографическая лекция-представление.

5. «Широкая Масленица» - театрализованное представление.

6. «Зиму провожаем, Весну сустречаем!» - этнографическая лекция-концерт.

7. «Ну-ка, кумушки, мы покумимся» - этнографический концерт-обряд.

8. «Белгородские танки и карагоды» - концерт-показ.

9. «Поэзия народной одежды Белгородчины» - этнографическая лекция-показ.

10. «Это звонкое чудо - частушка» - лекция-концерт.

11. «Ай, дудки, вы дудки» - лекция-концерт.

12. «Мир глазами народной одежды» - этнографическая лекция-экскурсия.

13. «На гряной неделе русалки сидели» - музыкально-этнографический обряд.

14. «Жнивка, жнивка, отдай мою силку» - этнографическая лекция-показ.

15. «Вместе поем детский календарный фольклор» - этнографическая игровая программа.

16. «Вместе поем детский потешный фольклор» - этнографическая игровая программа.

17. «Вместе поем детский игровой фольклор» - этнографическая игровая программа.

18. «Играй, гармонь!» - лекция-концерт.

19. «Балалайка – улицы хозяйка» - лекция-концерт.

20. «Свадьба по-белгородски» - этнографический показ (фрагменты свадебных обрядов).

21. «Как на наши именины» - игровая программа.

22. «Я вожу, вожу таночек» - танцевальная программа.

23. «Ладушки, ладушки, где были?...» - по страницам фольклорных пестований.

24. «Баю, баюшки, баю, тебе песенку спою» - представление с куклами.

25. «Король по городу ходя» - фольклорная игротека.

26. «Здравствуй, дедушка Семак!» - фольклорная игротека.

27. «Дедушка Мазай, нам загадки загадай!» - игротека-конкурс.

28. «В гостях у сказки» - фольклорное представление по мотивам народной сказки «Про Репку».

29. «Раз, два, три, четыре, пять, начинаем мы играть» - конкурсная игротека.

30. «Костромушка – Кострома, чи ты дома, чи нема?» - игровая фольклорная программа.

Приложение 6 

Сценарий фольклорно-этнографического представления

для детей и школьников 

«Вместе играем и поем, да старинушку Белгородскую узнаем»

Автор-составитель: Жирова О.Я., зав. кафедрой

          народного хора БелГИК, 
          кандидат пед. наук,    

          заслуженный работник  

          культуры РФ


Сцена или горница, где будет проводиться встреча оформлена в русском стиле: на стенах расшитые полотенца, в углу – прялка, на полу домотканые коврики. Большой, ярко разрисованный сундук в центре.

С плясовой песней «Да у наших воротьев» (1) на сцену выходят участники фольклорного ансамбля. Отзвучав, песня переходит в пляску «Матаня» (2).

На последнем куплете частушек на сцену выходит «бабушка - хозяйка».

Бабушка: Ох, напелись да наплясались вы, внученьки. Пора и честь знать, за дело приниматься. Знаете пословицу: «Делу время – потехе час?». За работу садиться надобно, шить-вышивать, нитки мотать, да детишек, гостей наших, загадками, шутками, прибаутками да песнями величать.

Внучка: Милости просим, гости дорогие, на нашу беседу – старинушку,  песни  да байки белгородские послушать, танки с нами разыграть!

Бабушка садится за прялку и запевает песню «Ой, ниточка тоненькая» (3). Участницы ансамбля подхватывают ее.

Внучка: Бабушка, а что ты делаешь, поведай ребятишкам?

Бабушка: Куделю, внученька, пряду, носочки да варежки тебе вязать                  буду.

Внучка: Какая замечательная да умная машина, и колесико на ней такое проворное и круглое, как солнышко. Скажи, бабуля, как называется эта волшебная машина?

Бабушка: А давай мы, внученька, у ребятишек, гостей наших спросим. Ну-ка, милые, кто из вас скажет, как она называется? 

(Реплика  детей:  «Прялка!»)

Бабушка: Правильно, дети, это прялочка, моя помощница, да выручалочка! Я на ней куделю из шерсти чешу да пряжу мотаю.

Внучка: А где шерсть, бабушка, берешь? На ярмарке покупаешь?

Бабушка: Нет, милая! Козушек да барашков по весне стригу. И из их шерстки полотнушко на сарафан тебе, внучка, готовлю. Вот послушайте, малыши, песенку про такого черного барашка, который мне пушистую шерстку дает. Веди его сюда, внученька!

(Внучка выводит в центр горницы участника ансамбля в маске «барана». Фольклорный ансамбль исполняет песню «Где же ты был, наш черный баран?» (4). «Баран» обыгрывает ее.)

Бабушка: Вот видите, детишки, какой замечательный у нас барашек оказался! Он не только шерстку нам дает, но и петь-плясать умеет.

И, обращаясь к участникам фольклорного ансамбля, говорит:

«Давайте, внученьки, гостей наших еще и с козочкой познакомим!

И скажу я вам по секрету, малыши, козочку нашу Надей зовут».

Из числа участников ансамбля в центр выходит девочка в маске «козочки» и запевает игровую-хороводную «Пошла коза по лесу» (5).

Коза: А разреши мне, бабушка, еще по горенке походить, да маленькую принцессу среди гостей наших отыскать?!

Бабушка: А это мы, козушка, у малышей сейчас спросим. Ну, как, дети, разрешим козочке походить да принцессу себе выбрать?

(Реплики детей: «Разрешаем! Разрешаем!) На сей раз «Коза» идет к гостям и выбираем принцессу среди них, а участники ансамбля вновь исполняют песенку-игру «Пошла коза по лесу».

Бабушка: Вон какую славную принцессу наша козочка отыскала. И зовут ее…(называет имя девочки – принцессы). Давайте, малыши, поприветствуем нашу принцессу! Как замечательно она ножками топала и нам подпевала!

Коза: А можно мне, бабушка, еще по лесу поскакать, листочков, да травки пощипать?

Бабушка: Знать, не к добру ты, козочка, разгулялась. Сказывают охотники, в  лесу злой волчище - острый зубище рыщет, все норовит козочку съесть. Вон он идет, песню поет («Ой, козушка, ой, серая, по горке ходила»(6)):

Ой, козушка, ой, серая,

По горке ходила.

Да по горушке ходила,

Волчушку дразнила.

Ой, волчушка, ой, серенький,

Я ж тебя не боюся,

Убегу, схоронюся.

(«Волк» и «Коза» обыгрывают эту песенку.)

Бабушка: Молодец, козушка, убежала от волка! А он пуще прежнего расходился, вон как глазищами вращает, зубами щелкает, к белым гусям подбирается.

(«Гуси» – участницы ансамбля поют постовую песню «Вы, гуси, ка – га - га» (7).)

Бабушка: Гуси, гуси!

Гуси: Га – га – га!

Бабушка: Есть хотите?

Гуси: Да – да – да!

Бабушка: Ну, летите!

Гуси: Нам нельзя!

Бабушка: Почему?

Гуси: Серый волк у ворот не пускает нас домой.

Бабушка: Ну, летите, как хотите, только крылья берегите!

(«Гуси» пробегают мимо волка.)

Бабушка: Видите, малыши, опять волчик – волчище с «носом» остался. Нечего ему здесь делать. Пусть идет себе с миром. А у нас только добрые птицы и звери будут жить да с нами хороводы водить!

(Участники ансамбля исполняют игровую – хороводную «У нас по бору - бору» (8). В центре карагода ходит одна из участниц в маске свиньи.)

Бабушка: Ай, какая славная свинка – господинка к нам в гости пришла да игру интересную для ребятишек принесла.

Свинья: Хрю – хрю – хрю!

Игру поведаю, хрю – хрю!

Как селезень утку

Домой загонял.

Молодой серу загонял:

Ходи, утица, домой.

Ходи, серая, домой.

У нас семеро детей,

Восьмой - селезень,

А девятая - сама.

Поцелуй разок меня.

Хрю – хрю – хрю!

(Участники ансамбля заводят карагод – игру «Селезь утку загонял» (9).)

Бабушка: Ну, наконец-то, догнал селезень уточку. Вот теперь-то они вместе домой к малым детушкам пойдут. А мы, внученьки, еще в «Селезня» поиграем с нашими гостями. Кто из вас, малыши, эти загадки отгадает, тот и станет селезнем и уточкой. Читай, внученька, загадки.

Внучка: «Стоит Матрена,

      Здорова, ядрена.

      Пасть открывает,

      Что дают - глотает».

 



                        (Печь)

«Шуба в избе, рука на улице».               (Печь, труба)

«Мать толста, дочь красна,

сын кудрявый, отец горбат».                 (Печь, огонь, дым, кочерга)

«Чем больше я верчусь, тем больше толстею».         (Веретено)

Бабушка: Ай, да молодцы, малыши! Все загадки отгадали. Значит, будем сейчас с вами в «Селезня» играть.

(Малыши, отгадавшие загадки, исполняют роли селезня и уточки, участники фольклорного ансамбля «обыгрывают» песню.)

Бабушка: Какие у нас сегодня замечательные гости собрались: ловкие, проворные да смекалистые! Везите сюда, внученьки, наш волшебный сундук. Посмотрим, что там для детишек еще припасено доброго да веселого?!

(Участники фольклорного ансамбля вывозят на середину сцены ярко раскрашенный сундук и открывают его.)


1-ый участник:

(заглядывает в него и вытаскивает кугиклы)


- Посмотрите, малыши, какие замечательные трубочки – дудочки в сундучке хранятся! А называются они кугиклы!


2 –ой участник:

( вновь вытаскивает  из сундука кугиклы)


- А играют на них вот так!

(показывают игру на кугиклах в паре с 1-м участником)


3-ий участник:

(доставая из сундука балалайку)


- А это  балалайка - улицы хозяйка! Да без нее ни одна пляска не обходится!

(наигрывает плясовой наигрыш)


4-ый участник:

(доставая из сундука ложки)


- А это, детишки, звонкие ложки! Но мы ими не щи хлебать будем, а песенку в такт выстукивать! 

(показывает вариант ритма).


5–ый участник:

(достает из сундука трещотки, постукивая)


- И трещотки эти так кстати! С нами сами в пляс просятся!


Бабушка: Правильно, внученьки! 

       А теперь бы в самый раз

       Нам, друзья, пуститься в пляс.

       Нас гармонь давно зовет:

       Становитесь в карагод!

(Участники фольклорного ансамбля, играя на представленных инструментах, поют и танцуют вокруг сундука «Акулинку» (10).)


Бабушка:

(Достает из сундука огромную самодельную куклу в национальном костюме края)


- А вот и наша Акулинка! Краса-девица, румяна да белолица! Покажись, красавица, гостям нашим да песенку спой!

(Одна из участниц берет куклу и поет колыбельную песенку (11).)

Бабушка: Ох, и славно, внученька, спела. Да только гостей наших, ребятушек малых, усыпила. А время-то раннее. Ну–ка, Акулинка, спой нам веселую песенку.


Участник: Мимо ты не проходи,




Петь частушки заходи.




Кто сочинит, тот сам споет,




А зритель скажет: «Вот дает!»

(Попарно, сменяя друг друга, держа в центре за руки куклу, участники фольклорного ансамбля исполняют «Барыню» (12).)

Бабушка: Ай, да молодец, Акулинушка! Славно детишек повеселила. А теперь расскажи малышам, как зернышко сеют, поливают, пропалывают, убирают, обмолачивают, а потом из него бабушки и мамы ребятишкам вкусные пироги да булочки пекут.

(С куклой в центре исполняется игровая – хороводная «А на горе мак» (13).)

Бабушка: А теперь настал черед сказочку «Про Репку» из волшебного сундука достать да гостям нашим рассказать. Помните, малыши? 

Посадил Дед Репку. Выросла Репка большая-пребольшая. Стал Дед тянуть Репку. Тянет-потянет, а вытащить не может. Позвал Дед Бабку. Тянут-потянут, а вытащить не могут. Позвали Внучку. Прибежала Внучка. Тянут-потянут, а вытащить не могут. Позвали Жучку. Стали вместе тянуть. Тянут-потянут, а вытащить не могут. Позвали Кошку. Тянут-потянут, а вытащить не могут. Позвали Мышку. Тянут-потянут, тянут-потянут  - вытащили Репку!..

Вспомнили сказку?  Молодцы!

А теперь послушайте, как эту сказку «играли» ваши бабушки да дедушки, когда были такими, как вы, малышами.

(Участники фольклорного ансамбля «разыгрывают» сказку – песню «Про Репку» (14).)


Бабушка: Дорогие гости!



         Наше слушали вы пенье,



         А теперь попросим вас



         Показать свое уменье!

Сейчас мои внученьки выберут Репку, Деда, Бабку, Внучку, Жучку, Кошку и Мышку из числа гостей наших. Они будут играть, а мы с вами им петь да подпевать!

(Вновь «разыгрывается» сказка «Про репку» с новыми действующими лицами из числа детей.)

Бабушка: Замечательно справились наши гости! Как весело и дружно Репку вытянули! И за это в награду я им еще одну песенку о домашних животных из сундучка вытащу да с внучками спою.

(Участники фольклорного ансамбля исполняют шуточную песню «Жил я у пана» (15).)

Бабушка: Ну вот, дорогие девочки и мальчики, все народные песни, сказки, загадки, шутки да прибаутки из сундука для вас выбрали! Что знали про старинушку белгородскую, на нитку нанизали да вам рассказали!

1-ый участник: Если Вам понравилось у нас – милости просим в следующий раз!

2-ой участник: А на прощанье давайте вместе нашу «Порушку - Параню» споем! 

(Все участники встречи вместе поют плясовую «Порушка - Параня» (16).)
Музыкально-иллюстративный материал представлен фондами фольклорного кабинета кафедры народного хора:

1. ДА У НАШИХ ВОРОТЬЕВ


    Да у наших воротьев,


    У новых, у широких.


    О-хы, ле-ли, ле-ли,


    А-ли, ой, лё-ли, лё-ли.

 У новых у широких,                                 


    
 Да стояла Хведора.


    Да стояла Хведора,                                 


    С позументом понёва.

          

С позументом понёва,


           Она бела-румёна.

Она бела-румёна,


Она личиком полна.

Она личиком полна,


          Да и бровками чёрна.

А бровками чёрна,


Чёрна, чёрна, черноброва.

 Молодец хороший,


           Да на улицу вышел.

 А на улицу вышел,


 Хведору займая.

 Хведору займая


           Да на ножку ступая.

Да на ножку ступая,


 Башмачок ломая.

Башмачок ломая,


          Чулок марая.

Ой, не займай Хведору,

При всём, при народу.

При всем, при народу,

          При большом карагоду.

2. МАТАНЯ

    У Матани под окошком


    Прыгали котята,


    А Матаня босиком,


    Думала - ребята.

Выбивала я «Матаню»,

Выбивала на леду,

Я еще бы выбивала,

Да боюся-упаду.

Выбивала я «Матаню»,


          Захватил меня отец,


          На работу - дочки нету,


          На «Матаню» - молодец.

    Я «Матанечку» плясать


    Научуся просто,


    Если буду танцевать


    Лет до девяноста.

Я «Матаню» размотаю


           И повешу на трубу,


           Ты виси, виси, «Матаня»,


           Пока с улицы приду.

3. ОЙ, НИТОЧКА ТОНЕНЬКАЯ

Ой, ниточка тоненькая,


Мотовилица зелененькая.

Ой, дувай, дувай, да, дувай, да.


Ой, дувай, дувай, да, дувай, да.

На что ж было тонко прясть,


          На что ж было часто ткать.

 Я во середу не прядывала,


 У четверг не загадывала,

А у пятницу грех - грешно,


У субботу жарко баню топила.

В воскресенье на базар ходила,


           В понедельник рано печь топила.

Печь топила и замазалася,


А Ванюше понаравилася.

4. ГДЕ ЖЕ ТЫ БЫЛ, НАШ ЧЁРНЫЙ БАРАН?

Где же ты был, наш чёрный баран?


Где же ты был, наш чёрный баран?


- На мельнице, на мельнице, милостливый пан,


На мельнице, на мельнице, милостливый пан.

Что ты там делал, наш чёрный баран?



Что ты там делал, наш чёрный баран?



- Муку молол, муку молол, милостливый пан,



Муку молол, муку молол, милостливый пан.

Чем ты молол, наш чёрный баран?


Чем ты молол, наш чёрный баран?


- Рожками, ножками, милостливый пан,


Рожками, ножками, милостливый пан.

Чем тебя били, наш чёрный баран?



Чем тебя били, наш чёрный баран?



- Палками, скалками, милостливый пан,



Палками, скалками, милостливый пан.

Как ты кричал, наш чёрный баран?


Как ты кричал, наш чёрный баран?


- Мекеке, брекеке, милостливый пан,


Мекеке, брекеке, милостливый пан.

4. ПОШЛА КОЗА ПО ЛЕСУ

Пошла коза по лесу, по лесу, по лесу,

Искать себе принцессу, принцессу, принцессу.

Давай, коза, попрыгаем, попрыгаем, попрыгаем,

И ножками подрыгаем, подрыгаем, подрыгаем,

И ручками похлопаем, похлопаем, похлопаем,

И ножками потопаем, потопаем, потопаем.

Описание игры

Дети, взявшись за руки, двигаются по кругу (против солнца). А «коза» (любой участник коллектива) движется внутри хоровода (по солнцу), выбирая себе «принцессу». Затем «коза» и «принцесса» обыгрывают всё, о чём поётся в песне. Игра может повторяться несколько раз, но с другой «козой» и «принцессой».

6. ОЙ, КОЗУШКА, ОЙ, СЕРАЯ

    Ой, козушка, ой, серая,


    По горкам ходила.


    Э-ой, лё-ли,


    По горкам ходила.

Да по горушке ходила,


    
Волчушку дразнила.


    
Э-ой, лё-ли,


    
Волчушку дразнила.

    Ой, волчушка, ой, серенький,


    Я ж тебя не боюся.


    Э-ой, лё-ли,


    Я ж тебя не боюся.

А я ж тебя не боюся,


    
Убегу, схоронюся,


    
Э-ой, лё-ли,


    
Убегу, схоронюся.

     Убегу, схоронюся,


     Листиком накроюсь.


     Э-ой, лё-ли,


     Листиком накроюсь.

7.  СКАЗКА «ГУСИ – ЛЕБЕДИ»

Жили - были дед с бабкой. И был у них внук Иванушка. Собрались один раз они на базар и Иванушку взяли. А Иванушка отбился от них, стоит и плачет. Поднял головку вверх, смотрит, летят белые гуси. Он стал их просить: 


- Мои гусюшки, мои белаи,


Возьмите меня на крылушки,


Понясите меня к отцу, к матери!

А  гуси гогочут: «Там серые летят, проси серых гусей!»

Стал Иванушка просить серых гусей (повтор песни).

Взяли они его с собой. Прилетели домой, оставили Иванушку у дверей, а сами дальше полетели. Стоит Иванушка у дверей и слышит, как бабка с дедом между собой гостинцы делят:

- Это тебе, старик, а это -  мне!

- Это - тебе, а это - мне!

А Иванушка стоит у дверей и тихим голоском говорит: «А мне?»

А они по-новой:

- Это - тебе, а это - мне!

А Иванушка под дверью: “А мне?”

Услышали голос Иванушки дед с бабкой, обрадовались и все подарки отдали Иванушке.

8. У НАС ПО БОРУ, БОРУ

    У нас по бору, бору,


    Ходя свинья по двору,


    Ходя свинья по двору да


    Щипя траву лебеду.

Ходя свинья по двору,


          Щипя траву лебеду,


          Она рве и бере,


          У бережечкя кладе.

    Она рве и бере,


    У бережечкя кладе.


    - Заяц-месяц, иде был,


    У леся что делал?

Заяц-месяц, иде был,


           У леся что делал?


     - Лыки брал.


     - Куда клал?


     - Под калоду, под елоду,


     Выйдя, девка, с карагоду.

Описание игры


Участники хоровода движутся по кругу (против солнца), а водящий внутри круга (по солнцу) и на последних словах песни показывает, кому следует покинуть круг. Так продолжается до тех пор, пока не останется одна избранница.

9. СЕЛЕЗЕНЬ УТКУ ЗАГОНЯЛ


Селезень утку загонял,

Молодой серу загонял.


Ходи, утица, домой,


Ходи, серая, домой.


У нас семеро детей,


Восьмой - селезень,

А девятая - сама,

Поцелуй разок меня.

Описание игры.


Игра обыгрывается по аналогии игры “В кошки-мышки”. 

«Селезень»  ловит «утку», догнав - целует.

10. АКУЛИНКА

    Акулинка на улицу пошла, 


    За собой карагод повела.

Акулинка-то Сидоровна,


          В карагоде попрыгивала.

     А другая завидывала:


    “Если б я была Сидоровна,


     Еще лучше попрыгивала!”

Акулинка с улицы пошла,


          За собой карагод увела.

11. КОЛЫБЕЛЬНАЯ

Ой, лю-лю, лю-лю, лю-лю,


А, бай-бай, бай-бай, бай.

К нам приехал, балабай,



У балабаечкю играть,



Унучика забавлять.

А, лю-лю, лю-лю, лю-лю, лю,



А, бай-бай, бай-бай, бай-бай, бай.

Сидит барин на краю,


Он ни беден, ни богат.

А, лю-лю, лю-лю, лю-лю, лю,


А, ну-ну, ну-ну, ну-ну, ну.

Полна горенка ребят,



Все по лавочкам сидят,



Кашку с маслицем едят!



А, лю-лю, лю-лю, лю-лю, лю,



А, бай-бай, бай-бай, бай-бай, бай.

12. БАРЫНЯ


    Пошла плясать,


    Сама себя показать.


    Вот и я, вот и я,


    Вот и милая моя.

Пошла плясать


          Сама первая,


    
За мной пошла


    
Задушевная.

    Пошла плясать


    По соломушке.


    Раздайся, народ,


    По сторонушке.

Самовары закипели,


          Девки замуж захотели,


    
А ребята не берут,


    
Девки голосом ревут.

    Пошла плясать,


    Аж пол трещит,


    Мои годы молодые-


    Меня бог простит.

 Пошла плясать


     
 Бабка Алевтина.


    
От ней со всех сторон


    
Полетела тина.

    Пошла плясать,


    Сама себя показать,


    Загляделись игроки,


    Искры сыплят каблуки.

Ой, спасибо, играчок,

Ох, и наплясалися.

Ваши рученьки устали,

Да и нам  досталося.

13. А НА ГОРЕ МАК

    Ох, на горе мак, под горою так,


А на горе маковочки, золотые головочки.


Уж вы, девки, вы, боярки,


Ох, станьте у ряд, бейте у лад.


Не выпустим пана с карагода.

Описание игры


Участники карагода движутся по кругу. В центре его в такт приплясывает «пан». На последних словах, останавливаясь, участники спрашивают у него:

· Пани, пани, мак поспел?

На что пан отвечает: «Боронить поехали!»

Затем песня исполняется снова, но на вопрос участников карагода «пан» отвечает по-разному в каждом куплете: 

· Во - втором - «Сеять поехали!»

· В - третьем - «Полоть поехали!»

· В - четвертом - «Поспел!»

· В - пятом - «Молотить пора!»

После этой реплики участники карагода бросаются к «пану» и хлопками по нему изображают молотьбу мака.

14. СКАЗКА-ПЕСНЯ «ПРО РЕПКУ» 

Посадил Дед Репку, ни малу, ни редку,


Барыня ты моя, сударыня ты моя!

Описание игры


Эта песня разыгрывается по сюжету сказки. После речитативного выкрика участников: «Репку везут!» «Дед» выводит на середину круга «Репку». Участники поют: 

«Посадил Дед Репку,

Ни малу, ни редку.

Барыня ты моя,

Сударыня ты моя.

Тянут, потянут, 

Вытащить не могут.

Барыня ты моя, 

Сударыня ты моя!»


Затем следует реплика «Деда»: «Позвал Дед Бабку!»


Участники поют снова:

 
«Тянут, потянут,

Вытянуть не могут,

Барыня ты моя,

Сударыня ты моя!».


Теперь уже следует реплика «Бабки»: «Позвала Бабка Внучку!»


Далее «Внучка» зовет «Кошку», «Кошка» - «Мышку». После этого  участники поют:


«Тянут, потянут, вытащить не могут,

Тянут, потянут, вытащить не могут,

Тянут, потянут – вытащили репку!

Барыня ты моя, сударыня ты моя!

Барыня ты моя, сударыня ты моя!»
15. ЖИЛ Я У ПАНА.
	         Жил я у пана                                  


Первую лето,


Дал мине пана куру за ето.

          Моя кура желтобура


По саду гуляла.


Жил я у пана


Вторую лето,


Дал мине пана


Вутю за ето.

          Моя вутя воду мутя,


Моя кура желтобура


По саду гуляла.


Жил я у пана


Третея лето,


Дал мине пана


Гуся за ето.

          Моя гуся траву куся,


Моя вутя воду мутя,


Моя кура желтобура


По саду гуляла.


Жил я у пана


Четвёртоя лето,


Дал мине пана 


Индю за ето.

          Моя индя шиндя-брындя,


Моя гуся траву куся,


Моя вутя воду мутя,


Моя кура желтобура


По саду гуляла.
	Жил я у пана

Пятое лето,

Дал мине пана 

Козу за ето.

Моя коза коло
 возу

Моя индя шиндя-брындя,

Моя гуся траву куся,

Моя вутя воду мутя,

Моя кура желтобура

По саду гуляла.

Жил я у пана

Шостое лето,

Дал мине пана

Кабана за ето.

Мой кабан по ярам,

Моя коза коло воза,

Моя индя шиндя-брындя,

Моя гуся траву куся, 

Моя вутя воду мутя,

Моя кура желтобура

По саду гуляла.

Жил я у пана

Седьмое лето,

Дал мине пана 

Барана за ето.

Мой баран по горам,

Мой кабан по ярам,

Моя коза коло воза,

Моя индя шиндя-брындя,

Моя гуся траву куся,

Моя вутя воду мутя,

Моя кура желтобура

По саду гуляла.


16. ОХ, УЖ ТЫ, ПОРУШКА-ПАРАНЯ.

	    Ох, уж ты, Порушка-Параня,

    Ты за что любишь Ивана?

    “Эх (ы),
 я за то люблю( Ивана,

     Что головушка кудрява(”.

            Я за  то люблю Ивана,

            Что головушка кудрява,

            Эх, и что головушка кудрява,

            А бородушка кучерява.

    Что головушка кудрява,

    А бородушка кучерява,

    Эх, и кудри вьются до лица,

    Люблю Ваню-молодца.

             Кудри вьются до лица,

            Люблю Ваню-молодца...

            Эх, и уж как Ванюшка по горенке

            Похаживает.

   Уж как Ванюшка по горенке

    Похаживает.

    Эх, и он сапог и об сапог

    Поколачивает.

            Он сапог и об сапог

            Поколачивает.

            Эх, и свои крупные( речи

            Разговаривает.

    Свои крупные речи

    Разговаривает.

    «Эх, и уж как ты меня, сударушка,

    Высушила.

           Уж как ты меня, сударушка,

           Высушила,

             Эх, и без морозу, без ветру

            Сердце вызнобила».




Приложение 7
Этнографическая лекция-показ 

Зимние Святки на Белгородчине «Ходють-бродють колядушачки»

(на основе музыкально-обрядового фольклора края)

Автор-составитель: Жирова О.Я., зав. кафедрой народного 
         хора БелГИК, кандидат пед. наук,

              заслуженный работник культуры РФ

На зимний период выпадает один из самых любимых и почитаемых в народе праздников земледельческого календаря – СВЯТКИ. Обряд зимних Святок – солнечный обряд. Он связан с древним языческим обычаем встречать начало солнечного года, «нового солнца», способствовать его возрождению, оживанию всех плодоносящих сил природы.

«Поворот» солнца, прибавление дня отмечало начало подготовки к будущему урожаю, от которого полностью зависела жизнь людей и животных. Поэтому зимний солнцеворот связан с множеством обрядовых действий и поверий, по сей день сохраняемых русским народом. 

Большинство ритуалов, уходящих в глубокую древность, связанных с языческим культом предков, живо и до сих пор. Живы и Святки – зимний праздник, длящийся две недели – от Рождественского сочельника (25 декабря // 6 января) до Крещения (6 января // 19 января).

В деревнях и селах Белгородской области до сих пор знают и помнят Святочные обычаи и обряды.

В канун Рождества вечером (6 января), когда зажигается на небе первая звезда – та самая, что зажглась во время рождения Иисуса Христа, - парни делают свою «звезду».

«Лучинки, бывало, щипали. Три лучинки бяруть. Одна поперек, и другая поперек, и свяжуть. Звезду украшают фольгой, бумажными цветами, насаживают на палку и идут христославить. В хаты заходят».

(Фольклорный ансамбль исполняет «Рождество твое»)

· Здравствуйте, хозяин с хозяйкой!

Поздравляем с праздником, 

С Рождеством Христовым!

· Рождество твое, Христе Боже наш,

Во сия мира и свет разума.

В небе звезда и служащая,

Звездою лучащаю.

И тебе видим солнца правда,

И тебя видим с высоты Востока.

Господи, слава тебе!

Господи, слава тебе!


Не принять христославов считалось большим грехом для хозяина дома, неуважением традиций. Платой за славление служило, в основном, обрядовое печево, а также сало, конфеты, деньги.


Девушки тоже ходят по дворам, колядуют. Колядованием называлось хождение по домам с особыми песнями. В одних селах их называли «коляда», в других – «овсень» или «баусень». Колядовать – значит петь величальные песни – здравицы хозяевам дома. Колядки, как правило, имеют строгую адресность, лаконичную музыкально-поэтическую форму, незамысловатую мелодию. Однако все они отличаются большим разнообразием поэтических текстов. Колядовщики очень хорошо знали, что пожелать в каждом доме: хозяину – коня с седлом, его сыну – кунью шапку, жене – шубу плисовую, дочери – венец золотой.


Коляда и Овсень – мифологические персонажи песен – должны были принести крестьянам обильный урожай и домашнее счастье.

(Исполняется «Колядушачки ходють - бродють» села Доброе Грайворонского района, «Добрый вечер» села  Афанасьевка Алексеевского района..)

Несмотря на то, что хозяева очень гостеприимно встречали колядовщиков, на Белгородчине бытует традиция просить разрешения «Коляду кликать»:

· Коляду жалаете?

· Жалаем!

(Звучит песня «Коляда - колядица»  села Долгое Вейделевского района..)

Радушные хозяева угощали колядовщиков «чем Бог послал», за что те благодарственно говорили:

· Спасибо тебе, тетушка,

На хорошем подаянии.

Дай тебе Бог, тетушка, больше прожить,

Да побольше нажить:

И ягняток, и теляток, и жеребяток,

И поросяток!


Скупым хозяевам, которые не спешили одарить колядовщиков, высказывались пожелания другого рода:

· Не спасибо тебе, тетушка,

На плохом подаянии.

Дай тебе Бог, тетушка, больше прожить,

Да побольше нажить:

Вшей да мышей, да тараканов из ушей!


До сих пор бытуют на Белгородчине колядки, исполняемые для парней и девушек, которые «женихаются», так называемые припевные колядки.


(Звучит «Коляда, коляда про проулочку шла» села Рождествено Валуйского района.)


Песни «колядки» - это своего рода поздравления хозяев с праздником – Рождеством Христовым, пожеланием мира, добра и благополучия всей семье. Конечно же, колядовщики не упускали случая похвалить себя и очень ненавязчиво «потребовать» платы за поздравление. Примером может служить вот эта песня Алексеевского района.

(Исполняется «Ой, каледа, каледа»  села  Афанасьевка Алексеевского района.)

Как правило, «колядки» имели своего адресата. К примеру, вот эта колядка, записанная нами в селе Глуховка Красногвардейского района, адресовалась хозяину, хозяйке и их взрослым детям.

(Звучит «Ой, каледа, ще на улице шатер».)

Доброго да степенного хозяина  Николая – Господина воспевает колядка, записанная в селе Афанасьевка Алексеевского района.

(Исполняется «Ой, каледа под лесом, лесом».)

 А вот эта колядка села Долгое Вейделевского района посвящалась молодоженам Ивану да Настасье.

(Звучит «Каледа - караселка, каледа - перепелка».)

Зимние святки были шумным и веселым праздником: жгли костры, устраивали игрища, рядились в лохмотья, облачались в зимнюю одежду шиворот-навыворот, лицо размалевывали, голос старались изменить до неузнаваемости и шли с песнями от избы к избе.

А хозяйки в этот вечер варили кашу – кутью. Старожилы белгородских деревень вспоминают: «Три кутти бувает. Под Рождество – постная - и под Хрещение, а под Новый год – Васильевская куття - называлась «жирная».

Когда вся семья собирается за праздничным столом, хозяин зачерпывает первый ложку и выносит на порог, «гукает Мороза»:

· Мороз, Мороз, ходи к нам куттю есть!

А в летку не приходи, под корень сховайся!

Если будещь морозить, будем тебя кнутом сечь!


И только после этого семья садилась за стол отведать кутьи, остатки которой наутро отдавали скотине. 

А утром 7 января и в течение всего дня дворы обходили ребятишки с речитативными приговорами:

Ох, трох-тарарох, зароди, Боже, горох.

На одном месте копен двести!

Жито, пшаницу, всяку пашницу!

· А дай, Бог, тому, кто в этом дому!

· Ему рожь густа, рожь ужимиста!

· Ему с колоса - осьмина, из зерна ему - коврига!

· Из полузерна – пирог!

Не обходились Святки и без вечерок, на которых парни угощали девушек семечками, орехами, сладостями, где звучало множество припевных величаний, свадебных песен, исполнялись так называемые «поцелуйные игры».

(Исполняется песня-игра «Да сидит Дрема» села Фощеватово Волоконовского района.)

Кульминация Святок на Белгородчине – «Щедрый вечер» (13.01) – канун Старого Нового года. Вновь совершаются обходы дворов с поздравлением хозяев и пением «щедровок». В каждой хате пелись разные: бездетной паре или пожилым супругам одни, а холостому парню или девушке, что на выданье, - другие.

(Звучат «Щедрики-ведрики» села Нижняя Покровка Красногвардейского района.)

- Здравствуйте вам, хозяин с хозяйкою!

Дайте сала кусок, чтобы был боров высок;

Дайте свежинки, чтобы плодились свинки,

Дайте трябушки, чтобы водились тялушки!

Дайте почечки, чтобы плодились дочечки!


В содержании «щедровок» - пожелания хозяину здоровья да обильного урожая,  чтобы солнышко, дождичек и тепло помогали ему в поле.

(Исполняется «Ой, дома, дома сам пан хозяин» села Двулучное Валуйского района.)

Зачастую благопожелания хозяевам, ребятишкам просто выкрикивают. Реже использовали интонированные возгласы, строго организованные по высоте музыкальных звуков.

(Звучит «Сето, сето, на новое лето!» села Теребрино Краснояружского района.)

- Здравствуйте, хозяин с хозяичкою! (кланяются хозяевам) С Новым годом, с новым здоровьем, с новым счастьем, чтоб поросятки водилися, горшки не билися! Чтобы богатым был круглый год, Новый год!

Девочки обходят дворы с иными песнями – щедровками.

(Исполняются «Щедрый вечер», «Куры рябые», «Ой, раным- рано» села Пороз Грайворонского района».)

В ту чудесную «щедрую» ночь менялся сам облик белгородских деревень.

«Село рядили – чудачили. Ходили ряженые в рваную одежду – польты худые, «бушлаты» какие-то. Чтоб никто не узнал – морда завязана марлею. Сани тащили, дрова в снег тыкали, колодцы закрывали. Это называлось городенье». 

( Звучит «Ой, раным- рано»  села Почаево Грайворонского района.)

А рано утром 14.01. еще затемно мальчишки, именно мальчишки, бегут «засевать», разбрасывая ржаное зерно в избе направо и налево поочередно, приговаривая:

· Сею-вею, посеваю, с Новым годом поздравляю!

· Дай Бог здравствовать!

· Хозяюшка, мужичок, подарите пятачок!

· Пятачка мало – два куска сала.

· Два куска сала и пирог, а я сяду на порог.

· Чтоб квочки садились и цыплята выводились!

(После садятся на порог на корточки и квохчут: «Квох, квох, квох!»)

Работать в Святки раньше строго запрещалось, можно было накликать на себя и свою семью большую беду. Село веселилось: устраивались кулачки на льду («один на один», «улица на улицу», «село на село») со строгими правилами старинной борьбы. Там же, на льду, водили карагоды  («бывало по триста, четыреста человек собиралось в карагоде»).

(Исполняется «Ох, уж ты, зимушка-зима» села Афанасьевка Алексеевского района.)

 А девушки в святочные вечера гадали. Особенно благоприятными для этого почитались Рождественский, Щедрый и Крещенский вечера. На Белгородчине бытует огромное множество способов гаданий. В ряде районов нами зафиксированы особые гадания, сопровождаемые «подблюдными» песнями.

(Звучит «За дежою сижу» села Доброе Грайворонского района.) Последний день Святок – Крещение. Крест – главный символ этого праздника. На речке или пруду делали прорубь – «Ердань», часто в виде большого креста. Ставили ледяные кресты, поливали их свекольным соком, чтобы красные были. Полагалось делать деревянные крестики из лучинок всем, у кого есть дети, кидать их в прорубь, - так гадали о здоровье детей: если поплывет, то будет живым и здоровым. Мелом ставили крестики на дверях, над окнами домов, «чтобы добро в хате было!»:

· Щедрый вечер!

· Святой вечер!

· Добрым людям на здоровье!

Этими прекрасными словами завершались Святки на Руси и  на Белгородчине, в частности.

Приложение 8

Темы дипломных работ, выполненные выпускниками народно-хоровой специализации колледжа культуры и искусств в период с 1992 по 2002 учебные годы
Научный руководитель – О.Я. Жирова, зав. кафедрой народного хора,

              кандидат пед. наук,
                                            заслуженный работник культуры РФ

1. Музыкально-обрядовый фольклор села Арнаутово Красногвардейского района.

2. Традиционный свадебный обряд села Вышние Пены Ракитянского района.

3. Старинный свадебный обряд сел Доброе и Почаево Грайворонского района.

4. Празднично-обрядовая культура села Никитское Борисовского района.

5. Характерные особенности свадебной обрядности Валуйского района.

6. Региональная специфика свадебной обрядности села Бутово Яковлевского района.

7. Песни, обряды и праздники годового земледельческого круга села Кустовое Яковлевского района.

8. Особенности народных праздников, обрядов и сопровождающих их песен села Ураково Красненского района.

9. Региональные особенности традиций празднично-обрядовой культуры села Пороз Грайворонского района.

10. Свадебный обряд и сопровождающие его песни села Меловое Ракитянского района.

11. Народный календарь села Вышние Пены Ракитянского района в контексте традиционной культуры края.

12. Музыкально-обрядовый фольклор села Фощеватово Волоконовского района.

13. Народные песни, обряды и праздники годового земледельческого круга села Меловое Ракитянского района.

14. Региональные особенности традиционной народной художественной культуры поселка Красная Яруга.

15. Празднично-обрядовый фольклор села Боровое Новооскольского района.

16. Особенности музыкально-обрядового фольклора села Красное Прохоровского района.

17. Региональная специфика народных традиций села Шелаево Валуйского района.

18. Характерные особенности свадебной обрядности села Рождествено Валуйского района.

19. Празднично-обрядовая культура села Подсереднее Алексеевского района.

20. Специфика народного календаря села Веретенниково Красненского района.

21. Особенности детского календарного фольклора Белгородчины.

22. Потешный фольклор Белгородчины в контексте народного музыкального творчества.

23. Региональные особенности детского игрового фольклора Белгородчины.

24. Фольклорные традиции села Нижняя Покровка Красногвардейского района.

25. Поэзия народного костюма Белгородчины.

26. Региональная специфика традиций празднично-обрядовой культуры села Пристень Ровеньского района.

27. История и традиции народного костюма региона.

28. Ретроспектива возрождения, сохранения и развития празднично-обрядовой культуры региона.

29. Современная трактовка народных праздников в культурно-досуговых учреждениях.

30. Календарно-земледельческие праздники и обряды села Круглое Красненского района.

31. Календарно-земледельческие праздники и обряды села Круглое Красненского района.

32. Характерные особенности свадебной обрядности села Верхо-Сосна Красногвардейского района.

33. Сравнительная характеристика празднично-обрядовой культуры сел Мало-Быково и Больше-Быково Красногвардейского района.

34. Особенности народных праздников и обрядов семейно-бытового назначения села Хлевище Алексеевского района.

35. Национальные традиции семейно-бытовой обрядности края в культурно-досуговой деятельности.

36. Некоторые аспекты свадебной обрядности села Нежеголь Шебекинского района.

37. Характерные особенности обрядовой культуры рождения и детства села Бубново Корочанского района.

38. Фольклорные традиции музыкально-обрядовой культуры села Осколец Губкинского района.

39. Специфика музыкального фольклора в контексте празднично-обрядовой культуры села Колосково Валуйского района.
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