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Мета: допомогти учням пізнавати й сприймати морально-етичні цінності, знайомити з основними духовно-моральними цінностями; ознайомити дітей з минулим та сучасним життям українського народу; формувати чуйність, доброту, милосердя, почуття обов’язку перед батьками; виховувати повагу до народних традицій, звичаїв, повагу до старших членів родини.
      Мамина пісня, отчий дім, дідусева казка, бабусина вишиванка, незамулена криниця – це наша родовідна пам’ять, наші символи, наша історія.

Рушничок
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      Вишитий рушник на Україні – це здавна неодмінний атрибут традиційних народних свят. Важливі події в житті народу ніколи не обходились без нього. Вишитий рушник завжди був знаком гостинності, на ньому підносили дорогим гостям хліб-сіль; на рушники приймали новонароджених, а також проводжали людину в далеку дорогу. Під ас будівництва нового дому рушниками підіймали сволок, а потім дарували їх будівельникам. Без рушників не обходилось і весілля. Рушник, на який ставали молодята, був запорукою вірності. Рушником зв’язували руки молодятам, бажаючи їм щасливої і міцної сім’ї.
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     Кожна молода дівчина готувала собі придане, вишивала багато рушників, сорочок, адже за їх кількістю, красою і складністю візерунка оцінювали працьовитість нареченої.
      Рушник дарувала мати синові в дорогу на щастя. Його берегли як пам’ять про рідний дім, про дитинство.

      На кожному рушничкові є такі собі крайчики-кривульки, - знаки води. А де вода – там життя. Чотирикутники – це символи Сонця. Листя – це ви, гілки – батько з матір’ю, стовбур – діди, коріння – прадіди, які жили 100 чи 200 років тому.

       Думки і бажання ваші, коли вишиваєте, мають бути чистими, добрими, радісними. Тоді й рушник буде наділений чарівною силою. 

       А ось -  дерево життя, найдавніший орнамент українського рушника. Ця прекрасна квітка – її верхівка  це сфера богів, нижче – життя людей і всього сущого на землі, а знизу коріння – початок світу. На рушнику і квіти калини, і дубове листя – це поєднання краси і сили, пташиний спів: півень, зозуля, голуб, сорока, соловей.
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       Як цікаво читати рушники! Віднині знатимете, як добре мати їх у своїй оселі. І вишивати їх потрібно з чистою душею, з піснею.
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       Хата-оселя – це берегиня, усе, що в ній є, що нажили, що приберегли від своїх батьків та дідусів, чим збагатилися й освятилися. У кожній оселі було багато рушників, а на їхніх кінцях – обереги. Це добрі охоронці оселі. Часто на рушниках вишивали калину – оберіг, що зігрівав оселю. Берегиня, обереги  наші давні символи. Їх коріння сягає глибин століть, у них закладено мудрість століть. Саме в берегині мати розповідала своїй дитині про найдорожче для їх родини, учила свою дитину добра, поважати старших, любити рідну землю, що нас годує.

    У берегині дівчата збиралися на вечорниці, де вишивали, співали пісень і спілкувались.

Благословенна бабусина рука,

Що вміло так узори вишиває,

Портьєри, рушники і подушки

Всю нашу хату прикрашають.

Ниточка за ниткою,

Стібок за стібочком

Вишию серветку я

В квітах і листочках,

Щоб своєю теплотою

Зігрівати серце.

Мама вміло вишиває

Витвори мистецтва.

Шануймо, друзі, рушники,

Квітчаймо ними свою хату, 

То обереги від біди.
Шануймо ті, що дала мати.

Хай здоров’я ніколи не зраджує вас,

Будьте завжди такі ніжні й милі,

Щоб вам радість і щастя, й любов

Вишиваним цвіли рушником. [image: image6.jpg]
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Прислів’я  про рушник

· Хата без рушників, що оселя без дітей.

· Рушник на кілочку – хата у віночку.

· Не лінуйся, дівонько, рушники вишивати – буде чим гостей шанувати.

· Рушник – як доля, на ньому люди вишивали своє життя.

Як же народжувалися узори на рушнику

Біле поле полотняне

Рівно ткане, чисто пране.

А по ньому голка ходить,

За собою нитку водить.

Покрутнеться  так і сяк – 

Зацвіте червоний мак.

Зазирне і там, і тут – 

Васильки зацвітуть.

Застрибає навпрошки – 

Пожовтіють колоски.

А пройдеться поволі – 

Заряснять листочки в полі.

Біле поле полотняне

Рушником барвистим стане.

Вірші про рушник

      ВИШИВАНКА

Ми своїми вправними руками,

Вишиваєм рушничок для мами.

Щоб на свято маму привітати,

Нашу радість їй подарувати.

Є на ньому півники святкові.
Є на ньому квіти малинові,

Щоб на свято маму привітати,

Нашу радість їй подарувати.

Синя нитка – птиці прилітають,

А червона – квіти розквітають.

Щоб на свято маму привітати,

Нашу радість їм подарувати.

Листя вишиваєм зеленаве, 

Сонце вишиваємо ласкаве.

Щоб на свято маму привітати, 

Нашу радість ї подарувати.

     НА УКРАЇНСЬКІМ РУШНИКУ

На українськім рушнику
Матуся вишила Карпати,

Рясну калину в квітнику

І долю лебедів крилатих.

Людей гостинно звідусіль

Стрічати з хлібом в вишиванці.

Щоб цей рушник у день весіль,

Кружляв у запальному танці.

Щоби давав пісням політ

Й нові узори, мов перлини,

Щоб цей рушник стелився в світ

Як добрий оберіг родинний.

Люблю я мамин рушничок,

На ньому пісня солов’їна,

То, може, пісня зірочок?

А, може, доля України.

                            С. Ярема

     Рушник – це оберіг оселі. Рушник слугував не лише як оздоба, а й мав практичне застосування: був скатертиною, вузликом, де зберігалися харчі. Залежно від призначення його називали утирачем і стирком, закутником і божником, плечовим, весільним.

   Рушник – це обличчя господині й оселі. Казали: «Хата без рушників, що родина без дітей». Рушники вішали над вікнами, над дверми. На них вишивали «чоловічків». Ці рушники оберігали хату віз злих духів.
    За кількістю рушників у хаті, їх призначенням створювалася думка про жінку-господиню та її доньок. Ніщо так не свідчило про жіночу вправність, працьовитість, як вимережані рушники.

     На стіл клали вишиту скатертину, хліб, а біля нього – сільницю з сіллю Хліб-сіль на вишитому рушнику були ознакою гостинності українського народу. Кожному, хто приходив з чистими помислами, підносили цю давню слов’янську святиню. Також рушник підносили шанованим гостям. Його використовували після завершення жнив – зустрічали хліборобів з хлібом-сіллю на вишитому рушникові та надягали обжинковий вінок.

     Вишитий червоним і чорним, він символізував калину і землю-матінку. У різних куточках його вишивали по-різному. На Закарпатті й Прикарпатті – червоним і чорним хрестиком. На Київщині, Полтавщині і Сумщині – гладдю і різними кольорами: блакитним, червоним, зеленим, жовтим…

      Хліб-сіль підносили шановним гостям. Прийняти рушник, поцілувати хліб символізувало пошану тим, хто підніс або виростив його. Цей звичай пройшов віки і став доброю традицією і в наш час.
      Одружуючись, молоді стають на весільний рушник щастя, щоб їх життя було щасливим.

       Уперше, коли купляють немовля, його загортають у вишитий рушник.

        Рушник – символ святковості на урочистостях, прийомах, концертах.  Ним підіймають перший сволок, коли будують хату. Рушником накривають хліб на столі, паску і крашанки, що несуть до церкви, а також хлібну діжку.

       «Не лінуйся, дівонько, рушники вишивати – буде чим гостей шанувати»,-наказувала мама доньці. Які тільки прийоми вишивки, орнаменти ' візерунки не зустрінеш на українському рушничкові! А розповідь ця є у «Пісні про рушник» (сл. А. Малишка).

  БАЛАДА ПРО РУШНИК

Дивлюся мовчки на рушник,
Що мати вишивала.

І чую: гуси зняли крик,

Зозуля закувала.

Знову чорнобривці зацвіли,

Запахла рута-м‘ята,

Десь тихо бджоли загули,

Всміхнулась люба мати.

І біль із серця раптом зник –

Так тепло-тепло стало.

Цілую мовчки той рушник,

Що мати вишивала.

Вишивала мати,  вишивала,

До листа листочок прикладала,

А між ними цвіт голубуватий.

Простилавсь барвіночок хрещатий,

Виростав барвінок зелененький 

І дивились з нього очі неньки .

Усміхався цвіт їх рушникові

Світлом материнської любові.
Загадка

Говорить доріжка —

Два вишитих кінця:

Помийся хоч трішки,

Бруд вимий з лиця. (Рушник)
ВИШИВАНА СОРОЧКА
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   Вишивана сорочка виникла в сиву давнину. Її називали: вишиванка, страчеця, кошуля, стільниця, станки. Спочатку сорочку не оздоблювали, а з часом почали оздоблювати вишивкою, приписували їй чарівну силу.
   Існував звичай дарувати сорочку коханому, нареченому. З особливою шаною ставилися до сорочки, адже вона супроводжувала людину від колиски до останнього подиху. У далекі краї брали із собою сорочки. Це був оберіг, символ приналежності до свого роду, пам’яті та любові.
   Загадка

Мочили, колотили,

Рвали, крутили, 

Узор вишивали, 

На свято одягали. (Сорочка-вишиванка)

ХУСТКА
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   Хустка здавна була улюбленим головним убором української жінки. Дівчатам належало ходити з відкритою головою. Лише в спеку та холод вони носили хустки.

   У різних місцевостях крім хустки були інші головні убори: намітка, кораблик, очіпок, обрус.

   На Придніпров’ї носили хустки поверх іншого шапкоподібного убору – очіпка, а на Львівщині – поверх бавниці (тканої стрічки, що обрамляла чоло).
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На Лівобережжі влітку дівчата складали хустку навкіс трикутником і обмотували її навколо голови, а тім'я залишалося відкритим, щоб було видно волосся. З лівого боку до хустки пришпилювали квітки рожі, гілочки барвінку.

   На Правобережжі обгортали хусткою голову так, як жінки, але на спині було видно з-під хустки косу.
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   На Півдні, де пече сонце, дівчата обмотувалися хусткою так, що ледве видно очі, боронячись від сонячного проміння.

   На Херсонщині під час роботи дівчата й молодиці « вив'язувалися » білими хустками.

   Колись хустки в Україні вишивали шовком, сріблом, золотом. Найчастіше використовували шовкові нитки червоного, синього, зеленого, жовтого та рожевого кольору.

   Зрідка траплявся чорний колір. Сині нитки ніколи окремо не вживали, лише в поєднанні  червоним.

   Орнамент на хустках був переважно геометричним, а починаючи х ХVIII століття увійшов у моду рослинний.
   Вишиті візерунки розташовувалися на чотирьох кутах та посередині.

   Ілля Рєпін, малюючи картину «Запорожці пишуть листа до турецького султана», їздив по місцях колишнього Запоріжжя, намалював кілька вишитих хусток. Козацькі хустки були вишиті квітами і мали довгі китиці по краях.

   Українська біла хустка з вишивкою привертала увагу чужинців. Член шведського посольства , який 1657 року їздив до Б. Хмельницького, записав у своїх спогадах, що бачив скрізь тільки «білі хустки з бавовни».

   У будь-якому обряді завжди є хустка. На родини приходили родичі з хлібом і хусткою. Хліб – добробут. Хустка – оберіг дитини і матері від злих сил.

   Хустка є у весільному обряді, починаючи зі сватання, коли дівчина перев'язує хусткою руку нареченому на знак згоди стати його дружиною.

   Свашки покривали голову молодої, приспівуючи:

Я ж тебе, сестрице, покриваю,

Щастям, здоров'ям наділяю,

Щоб була здорова, як вода,

Щоб була багата, як земля, 

Щоб була весела, як весна.
Щоб була щаслива у Бога.

Покривши, співали:

Зробили ми діло,

Зробили ми діло,

Аж нам чоло впріло,

За коржа – паляницю,

З дівки – молодицю. 
   Цю хустку зберігали все життя. Є повір'я : хустка, якою мати вводить молодих до хати ' виводить з хати під час весілля, мусить бути світлою, ясною.

   У хустині-вузлику носили вечерю для хрещених  батьків на Різдво. Хустиною накривали хліб – щоб не черствів , дитячу колиску – від вітру й лихого ока.

   Про хутку згадано і в дитячих  хороводах  «Галя по садочку ходила».

   Козак носив українську хустку коло серця, вона була йому оберегом не лише від ворожої кулі, тяжкого полону чи товаришевої зради , а й від забуття матері – України. 
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У козацькі часи, перед  походом кожна дівчина дарувала нареченому вишиту хустку як символ вірності. Коли козак гинув, то хусткою накривали обличчя , щоб «хижі птахи очей не довбали, козацької крові не випивали». Якщо козака ховали з козацькими почестями, то вишиту хустку клали на осідланого коня, якого вели за домовиною.
Ведуть коня вороного,

Розбиті копита…

А на ньому сіделечко

Хустиною вкрите.

                                    Г. Островська

             ХУСТИНА
Подаруй мені, мамо, хустину

Із червоним, як мак бережком,

Запишаюся в ній , як дитина,

Як калина під білим сніжком.

Та хустина мені нагадає,                        
Як і ти молодою була.

І від років вона не линяє,

Тільки юність твою узяла.

Посивіло волосся в матусі,

І у зморшках вже стало чоло,

От хустка лишилася й досі,

І на ній все цвіте, що було.

Квіточки про любов пам'ятають,

Як купив ту хустину татусь

І як маму любив ,вони знають…

Та заплакала мама чомусь.

Не цурайтесь хустинок, дівчата,

Що ж ви носите тільки шапки?

На хустки Україна багата,

І цвітуть ще на них бережки.

ПІЧ

   Піч розмальовували півниками, квітами. У печі готували страви. Н печі спали й вигрівали всі застуди. Піч дуже шанували. У хаті не можна було поганого слова сказати, адже «піч все чує, усе бачить». У печі були зачіпок і припічок, де ставили посуд. Один день на тиждень господиня випікала хліб, тоді вона було зосередженою, трішки суворою, майже не жартувала, не сердилася. Дійсно випікання хліба було священним. Смак і зовнішній вигляд буханців – це жіноча честь. 
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   Піч була центром життя, душа оселі. Жінки постійно підмазували і білили піч, адже на цій чистоті був заснований авторитет господині. Дівчатам заборонялося мазати піч. Якщо під час сватання свати побачать неохайну піч, то, напевне, не чекатимуть ані рушників, ані гарбуза, а втечуть якнайшвидше.

   Піч розписували гарними візерунками , різними фарбами або витинанками, іноді її вкривали кахлями, на яких зображували малюнки з сонцем, рослинами, квітами. 

СКРИНЯ

   Повна добра скриня – це мрія кожної господині, зокрема вишивальниці, щоб плекати народну традицію і зберігати сімейні реліквії.   

   Скриня—традиційний для України вид меблів. У ній зберігали одяг, коштовні речі, прикраси, полотно. Вона належала жінці. Дівчині на виданні батьки купували скриню, яку вона разом із матір'ю поступово наповнювала різними речами, необхідними для майбутнього подружнього життя : вишиваними рушниками, хустками, сорочками, стрічками. Скриня була складовою дівочого посагу: чим більша й красивіша скриня , тим багатша наречена. Дівчина, залишаючи батьківський дім, вивозила свою скриню. До хати чоловіка, де користувалася нею все життя . Скриню передавали у спадок тільки після смерті її власниці. Усередині скриня мала невеличкий , у вигляді прибитої до стінки коробочок, «прискринок» для зберігання дрібних цінних речей, прикрас, стрічок. Щоб полотно й одяг у скрині не псувалися від тривалого зберігання , у прискринок клали вузлик тютюну (від молі). Скрині в 
Україні були двох типів: з двосхилим віком (кришкою) і з прямим ( пізніше – напівкруглим) випуклим віком.
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   Скрині були різьбленими, кованими, мальованими, у бідних – із чистого неприкрашеного дерева. Дівчина забороняла чужим заглядати у свою скриню, то була її  таємниця. З утратою віри в магічне значення скрині , цей звичай забували, тому в деяких місцевостях, вихваляючи свою дочку, батьки почали показувати близьким, що надбали для своєї доньки. Хоча заглядати до чужої скрині вважалося великим нахабством й невихованістю. Нерідка етика це засуджувала.
   Бабусина скриня! Скільки цікавих речей ми знайдемо в ній! Протягом століть скриню в Україні дуже шанували. Сюди складали одяг, рушники , полотно, прикраси. Скриню ставили господарі на видноті. Бути скринником довіряли найшановнішому в родині. Майже завжди скринником була бабуся. Виготовляли скрині з лиши , тополі, берези, вільхи, верби.

   Зазвичай у скрині зберігали придане дівчини, здебільшого , виготовлене нею самою: вишиті сорочки, блузки, рушники й наволочки, сувої домотканого полотна та інше. Уміст скрині був підтверджений талантом та працьовитістю нареченої, адже так і говорили : «Яка скриня , така й господиня». Скриня мандрувала з молодою на  її нове обійстя, її зберігали до кінця життя, передавали у спадок. А в ній – додані до приданого нові речі: весільна сукня  та вінець, прикраси, амулети, та багато всього, що придбають та створять працьовиті й творчі руки.

   Отже, скриня – це скарбниця жінки як берегині родинних традицій.
   У скринях зберігали найцінніше майно, тому їх часто прикрашали різьбленими орнаментами-оберегами.

ГОРЩИК, АБО ГЛЕЧИК 

   Горщик, або  глечик – символ єднання Землі й Сонця, без чого неможливий хатній достаток. Його виготовляють з глини, що від Землі, а випалюють на вогні – що від Сонця. Готують їжу в горщику на домашньому вогнищі, що вигріває домашнє благополуччя. Тому горщик сприймають як умістилище духу всієї родини і душі кожного її члена зокрема. Цей незвичайний домашній посуд дуже шанували, адже він є складовою найважливіших обрядів та ритуалів:

· у ньому варять та зберігають  кутю як найсвятішу з усіх страв;

· його виставляють на тинах, щоб уберегти господарство від біди;

· при новосіллі жар із печі старої хати до нової переносять у горщику, чим зберігають родинний дух та добрі традиції;

· незамінним був горщик на хрестинах, весіллях й навіть похоронах.

Окрім усього, горщик є символом людської злагоди: посваритися – це «побити горшки», а їх «склеїти» надто важко, навіть якщо дуже хочеться й вкрай необхідно…
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МИСНИК

Мисник – це місце зберігання як кухонного та столового посуду, так й святково-обрядового та декоративного. Символізує чистоту й порядок у господі та злагоду й мир між домашніми. У хазяйновитих та охайних господарів на миснику завжди багато корисного й красивого посуду, а порядок й гармонія його розташування свідчать про культуру взаємин у сім'ї , про рівень духовності родини.
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   Мисник є обрядовим місцем: якщо ритуальний посуд у святкові дні розташовано на покутті чи на столі, то у будні дні – його місця на найпочеснішій полиці мисника. Зберігають на миснику й освячену воду, і стрітенську свічку, і пучок сушеного обрядового зілля. Крім усього, мисник освячують – і тоді його оберігає добрий дух оселі , а він стає оберегом усього дому.
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ХАТА
   Хата – це сімейний храм. Тому в ній обов'язково мають бути образи (ікони).Зайти до хати й перебувати в ній можна тільки з непокритою головою.  Гріх у хаті вигукувати, кричати, тим більше, сваритися. Коли домашні ставляться до хати як до храму, то в ній ніколи не запанує злий дух. 
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   Хата – символ рідної землі, Батьківщини, свого роду. А з ними приходять тепло та затишок , захист і допомога. У рідній оселі живуть твоє предковічне добро, твоя перша й остання надія.

   Кажуть, що у рідній хаті й стіни допомагають. Того, хто шанує рідну домівку, шануватиме доля.
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   Це – мале відтворення Космосу, а тому її стіни чітко орієнтуються на чотири сторони світу з важливою особливістю: вікна й двері робили лише з сонячних сторін—сходу, півдня й заходу, а північну стіну, зазвичай, залишали «глухою». Якщо «горизонталь» хати має чотири ' свідчить при її зв'язок з усіма сторонами світу, то «вертикаль» -- тривимірна і символізує єдність оселі з Небом та Землею. Верхня її частина – дах – це зв'язок з Небом, з Божественними силами. Тому й прикрашали дах хрестом, птахами, як Божими створіннями, ритуальними фігурами, що просять у Небес блага для оселі.
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   Середня частина, тобто саме житло, поділене стінами на кімнати, -- це осереддя родинного духу, оберіг домашніх від нещасть, хвороб та витівок злої сили.

   Нижня частина оселі – фундамент, підвали – це зв'язок з іншим світом, до якого, відійшли душі покійних пращурів.

   Кожна частина хати по - своєму важлива. Так само особливе значення мають конструктивні елементи хати, тобто те, що є в хаті, а також усе те, що навколо хати…

   Окрім усього, хата – це скарбниця народних духовних традицій, адже в ній – дух народу й душі кожного покоління людей.
СИМВОЛІКА ЖИТЛА

   Селянська хата була не тільки річчю, але й досить змістовним знаком, що виконував естетичну та магічну функції. Так, просте споглядання садиби, житла та господарських споруд давало змогу визначити заможність та вподобання господаря; зручність місця для будинку та підходів до нього свідчили про шанування господарем певних народних знань; чисто підведені призьба, стіни, вікна засвідчували те саме й про господиню; наявність намальованих знаків, червоних квітів, та пташок на хвіртці, воротах або над вікнами означала те, що у цій оселі є на видання дівчина чи парубок. Ля того щоб зацікавлені мали привід зупинитися й дізнатися про все детальніше, біля воріт від вулиці була закопана лава для відпочинку, а неподалік, на межі садиби з вулицею, знаходиться криниця, де можна було напитися води та напоїти коней чи волів, перепочити, почути якісь новини.
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   Розглядаючи хату, можна було побачити віконні та дверні пройми, пофарбовані з інтенсивно червоний колір, що символізував очищення вогнем «усього входящого» .Функцію оберега виконувала також наведені крейдою хрестики навколо вікон та дверей. Оберегами були й рушники, якими оздоблювали вікна та двері. Їх вишивка обов'язково відрізнялася від тієї, якою вишивали рушники для картин та ікон.
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ПТАШКИ НАД ВІКНАМИ—ТУТ ДІВКА НА ВИДАННІ

   Неодмінними хатніми амулетами були часник та підкова. Останню прибивали до порога чи біля нього. Часник та різні трави розвішували навколо дверей чи вікон.
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   Широко побутували настінні розписи, що найчистіше означали віддалені мотиви календарних, релігійних та сімейних свят. Умовність форми й колориту цих розписів, далеких від натуральних рослин, свідчить про  те, що їх мислили як сакральний акт. Проте вже наприкінці ХІХ ст. декоративні мотиви розпису традиційного житла чимдалі втрачали свій символічний зміст.
[image: image25.jpg]



   Настінні розписи традиційно розміщували переважно трьома горизонтальними смугами: середню визначали висотою вікон, а дві інші – відстанню від вікон до даху та призьби. Три подільна система – явище не випадкове, адже житло також ділиться на вертикалі на три складових: призьба, стіни, дах. У житловій кімнаті найчастіше було три вікна, на фасадній стіні – три отвори (двері та два вікна), більшість традиційних хат мала триподільне планування. З появою віконного скла великих розмірів швидко набули широкого побутування вікна на три шибки. 

КРИНИЦЯ, КОЛОДЯЗЬ

Криниця, колодязь – символ святості, чистоти й високої духовності, а також спадкоємності поколінь і традицій. Криниця тілесно та духовно пов'язує пращурів і нащадків: перші криницю викопали, другі – з неї п’ють та її бережуть, як святиню.
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    Криницю – зосередження Добра і Краси. Вона дає воду для життя – і в їжу , і для худоби, і для очищення тіла. Вона вчить людей бути добрими й красивими душею: поважати й пам'ятати про тих, хто цю криницю викопав, та любити й розуміти тих, з ким п'єш з неї воду. Розмова біля криниці – це щоденне духовне спілкування, а сварка біля неї – це великий гріх.

   Не дати води з криниці—це гріх ще більший. Тому напитися з криниці не відмовляють навіть найлютішому ворогові…

   Криниця – вираз щедрості й щирості: вона щедро дає воду, але натомість вимагає щирої душі. Це символ здоров’я та сили, багатства й родючості, а для молодих – ще й символ краси, любові та вірності, а також розлуки й суму – залежно від життєвих ситуацій. Хоча криниця значно глибша від колодязя – може сягати десятків метрів завглибшки, а колодязь може бути поверхневим джерелом, обрамленим цямриною, -- вода в них однаково свята; виявляти до неї неповагу у будь – якій формі є великим гріхом.
   Благородна й заслуговує на вічну вдячність у Господа та людина, яка викопала криницю чи збудувала колодязь, але ніхто й ніколи не називав себе власником криниці чи колодязя, адже вони належать усім, хто живе в цьому світі.

   Святість криниць і колодязів постійно поновлюється – їх освячують при спорудженні, щороку на Водохреща, а то й за потреби. Над окремими криницями та колодязями, що підтвердили свої цілющі властивості, будують каплиці.

   Для тих, хто не зміг і не зможе спорудити криницю чи колодязь, важливо плекати  в собі шанобливе ставлення до цих святинь.

КОЛОДЯЗЬ

Де барвінків гурт ступає –

Сяє сонце променисте,

Веселкові фарби мають,

Б'є вода джерельно чиста.
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   Слово «криниця» кожний уявляє по - різному: джерело духовності, верба біля джерела, криниця з високим зрубом з журавлем, який ніколи не відлітає, криниця, в залізній діжі біля річки і над нею – плакуча верба та інше.

   Вона оспівана легендами, живе в казках і в дитячих душах, бережна, освячена молитвами, з чистою водою , завжди відкрита очам і небу, вітрам і сонцю, залишена в пісенній пам'яті.

Це образ дивної  споруди, що містить джерело підземної води. Це сплав таланту природи і художника-творця, який оздоблює її на земній поверхні. У численних піснях і легендах образ криниці постає як символ гарного дерева, пахучої квітки, її наділяють властивостями живих істот.

Голос криниці, чому ж ти замовк?

Руки шовковиць, чого ж ви заплакали?
Може це біль наш, а може вина,

Може бальзам на занедбані душі—

Спогад криниці і спогад вікна,

Спогад стежини і дикої груші…

   О. Довженко писав про деснянський край: «Далека красо моя! Щасливий я, що народився на твоєму березі, що пив у незабутні роки твою м'яку, веселу, сиву воду».

   Нові криниці копали до Івана Купала. У них дівчата обмивали вінки, а хлопці пригощали дівчат водою.

   За давньою традицією місце для копання криниць визначала громадська думка і копали її гуртом. Окремі криниці мали лише заможні господарі.

ПРО ТИХ, ЩО КОПАЮТЬ КОЛОДЯЗІ ГЛИБОКІ

Немалу відвагу ті, зокрема, з'являють,

Що глибокі криниці для людей копають.

Сажнів, іноді бува, двадцять доведеться,

В місці іншому усіх тридцять набереться.

Як вже там, о Господи, страху не зазнати,

Коли трапиться таку, глибоку копати!

В тій-таки безодні тьма починає жити,

А спуститися туди – пекло навістити.

Хто з тієї глибини з'явиться, буває, --

Ніби мертвий , із землі – з гробу воскресає.
                                                                     К.Зиновіїв

   Вода – безцінний дар природи, що не має ані кольору, ані смаку, ані запаху. Водою гамують спрагу, насолоджуються.

   Вода продовжує наше життя, є най білим багатством.

   Прислів’я говорять про те, що до джерела, криниці слів ставитися бережливо.

   Джерела потрібно чистити, обсаджували деревами. Тричі, а то й чотири рази на рік джерельну воду освячують:

· на Водохреща – для людей;

· на Юрія – для тварин;

· на Купала – для врожаю;

· на Спаса для людей.

   У перші дні Петрівки також освячували броди. Хто вирушив у дальню дорогу, тому говорили : «Хай Вас Бог рятує на кожному броді й переході».

 Криниця в балці, журавель при ній.
 Тут, кажуть, воду пив колись Шевченко.

 І як не вірити у цей переказ?

 У день пекучий, наковтавшись пилу,

 Ми спраглими устами припадали

 До краю дерев'яного відра

 З тією легендарною водою…

   Сам Кобзар любив джерела, криниці й оспівував їх у своїх творах. 
   Скільки криниць на Землі, стільки й зірок на небі! І якщо падає долі зірниця, знайте – десь засмітилася криниця (замулилося джерело). Щоб не згасли зорі, оберігайте джерела, живі криниці. Бережіть народні традиції!

