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ДОС Л І Д Ж ЕН Н Я З Т РА Д И Ц І Й Н И Х Н А РОД Н И Х 
ЗН А Н Ь Н А СТОРІ Н К А Х Ж У РН А Л У  

«Н А РОД Н А Т ВОРЧ ІСТ Ь ТА ЕТ НОЛОГ І Я»

Анотація / Abstract 

У статті здійснено спробу комплексного аналізу розвитку досліджень традиційних народних знань (медицина, 
метеорологія, астрономія, метрологія, математика) на сторінках журналу «Народна творчість та етнологія» протя-
гом століття його існування. Визначено основні тематичні напрями публікацій етнологів: регіональні аспекти та уза-
гальнені дослідження традиційних народних знань українців, особливості народних знань інших народів, міжетнічні 
взаємовпливи тощо.

1920-і роки позначені вивченням окремих аспектів з народних медицини, астрономії, математики. Упродовж 
1930-х – першої половини 1960-х років традиційні народні знання взагалі не перебували в полі зору вчених-етно-
логів. З другої половини 1960-х років почали з’являтися окремі дослідження із цієї царини. У радянські часи на-
уковий дискурс був значною мірою обмежений ідеологічними рамками, які нівелювали народні знання перед нау
ковими. Наукові публікації просякнуті пошуком раціональної, прикладної сторони традиційних народних знань, 
зведенням нанівець архаїчних світоглядних вірувань та уявлень. Незважаючи на це, доробок вітчизняних учених-
етнологів у галузі народних знань спирається на ґрунтовну джерельну базу й не втрачає актуальності донині. З по-
слабленням ідеологічного тиску збагатилася тематика наукових досліджень, розширилися їхні географічні межі. 
З початку ХХІ ст. збільшилася кількість регіональних досліджень із народних знань, з’явилися студії зарубіжних 
авторів. 
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Вступ. Протягом останніх ста років на 
сторінках журналу «Народна творчість та 
етнологія» опубліковано широкий спектр 
досліджень, які охоплюють різні напрями 
матеріальної та духовної культури. У попере-
дніх статтях рубрики «Історія та теорія наро-
дознавства, мистецьких студій на сторінках 
журналу “Народна творчість та етнологія” 
(до 100-річчя заснування часопису)» про-
стежено основні тенденції та напрями науко-
вих пошуків у сфері весільної обрядовості та 
еволюцію вивчення українського народного 
одягу [1; 44]. У  розвідці К.  Бех також стис-
ло проаналізовано головні віхи й тенденції 
розвитку журналу відповідно до діяльності 
наукових центрів, при яких він функціонував. 

Спробуємо здійснити комплексний ана-
ліз розвитку досліджень традиційних народ-
них знань (медицина, метеорологія, астро-
номія, метрологія, математика) на сторінках 
часопису. На відміну від популярних етноло-
гічних досліджень, присвячених народному 
одягу, народному житлу, декоративно-при-

кладному мистецтву, сімейній чи календар-
ній обрядовості, традиційні народні знання 
не мали великої популярності серед учених. 
У нашій статті спробуємо розглянути регіо
нальні аспекти та узагальнюючі досліджен-
ня традиційних народних знань українців, 
особливості народних знань інших народів, 
міжетнічні взаємовпливи тощо.

Виклад основного матеріалу. Традиційні 
народні знання охоплюють широкий спектр 
питань: народна медицина та ветеринарія – 
народні уявлення про захворювання та спо-
соби лікування людей і свійських тварин; 
народна метрологія та математика  – тради-
ційні системи мір та лічби; народна метео-
рологія  – прогнозування погоди; народна 
астрономія  – спостереження за небесними 
об’єктами тощо.

Етнографічні дослідження в 1920-х 
роках, розгорнуті співробітниками Музею 
(Кабінету) антропології та етнології 
ім. Ф. Вовка, Етнографічної комісії ВУАН та 
інших наукових осередків, спрямовувалися 

Історіографічний огляд публікацій з народних знань – це переосмислення наукового внеску журналу у вивчення 
та збереження нематеріальної культурної спадщини українців та інших народів, спроба осягнути наукові інтереси 
вітчизняних та зарубіжних етнологів. Попри ідеологічні нашарування, зберігається актуальність досліджень із тра-
диційних народних знань для сучасних етнологічних студій.

Ключові слова: історія наукового журналу «Народна творчість та етнологія», традиційні народні знання, на-
родна медицина, народна метеорологія, народна астрономія, народна метрологія, народна математика, історіографія.

The article is an attempt of a comprehensive analysis of the development of research on traditional folk knowledge 
(medicine, meteorology, astronomy, metrology, mathematics) on the pages of “Folk Art and Ethnology” journal during 
the century of its existence. The main thematic areas of ethnologists’ published works are identified: regional aspects and 
generalized studies of traditional folk knowledge of Ukrainians, features of folk knowledge of other peoples, interethnic 
mutual influences, etc.

The 1920s are marked by research on individual aspects of folk medicine, astronomy, mathematics. During the 1930s – 
the first half of the 1960s traditional folk knowledge has not been at all in the field of view of ethnologists. Since the second 
half of the 1960s separate studies on traditional folk knowledge have been started to appear. In the Soviet times scientific 
discourse is largely limited by ideological frameworks that leveled folk knowledge over the scientific one. Scientific published 
works are permeated with the search for a rational, applied side of traditional folk knowledge, the nullification of archaic 
worldview beliefs and ideas. Despite this, the achievements of Ukrainian ethnologists in the field of folk knowledge are 
based on a solid source base and do not lose their relevance to this day. The subject matter of scientific research has become 
richer, and their geographical boundaries have been expanded with the weakening of ideological pressure. Since the early-
21st century, a number of regional studies on folk knowledge has increased, and studies by foreign authors have appeared.

Historiographic review of published works on folk knowledge is a rethinking of the journal’s scientific contribution to 
the study and preservation of the intangible cultural heritage of Ukrainians and other peoples, an attempt to comprehend 
the scientific interests of Ukrainian and foreign ethnologists. Despite the ideological layering, the relevance of research on 
traditional folk knowledge for modern ethnological studies remains.

Keywords: history of the scientific journal “Folk Art and Ethnology”, traditional folk knowledge, folk medicine, folk 
meteorology, folk astronomy, folk metrology, folk mathematics, historiography.
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на створення широкої мережі дописувачів 
та формування джерельної бази української 
етнологічної науки. Таким чином було роз-
роблено низку спеціальних програм для 
збирання польового матеріалу, опублікова-
них на сторінках «Бюлетеня Етнографічної 
комісії Української академії наук», зокрема 
і з народної метеорології [29–32], метрології 
[14], астрономії [15]. Зібрані в такий спосіб 
матеріали зберігаються в Архівних наукових 
фондах рукописів та фонозаписів Інституту 
мистецтвознавства, фольклористики та 
етнології ім. М. Т. Рильського НАН України 
(Ф. 1–5; 1–7, 1 дод.). Вони лягли в основу бага-
тьох досліджень наступних років. 

Народна медицина. Першою статтею з 
народної медицини можна вважати дослі-
дження М.  Гайдая про зільницький обряд 
та пов’язані з ним пісні [16]. У  фольклорис-
тичних студіях ретельно описано символіку 
збору лікарських рослин українцями (час 
збору  – до схід сонця, ритуальні нагота, 
купання, трапеза учасниць). Проте вдалося 
помітити окремі відомості про лікувальні 
властивості рослин, і  згадуються хвороби, 
від яких вживали це зілля: «Зілля рвуть 
таке: Золототисяшник, Череду (од золоту-
хи), Відмеже ухо (воно од наривів; його мочуть 
у горілці і як нариває палець, то листочком 
обкладають ранку, і вона загоїтьця), Ромашку 
для дітей пить, Полинь од живота на горілці 
настоюють і голову миють, Деревій теж од 
живота: мнуть його з сухим пшоном і трошки 
туди води вливають, і  все мнуть його з пшо-
ном, і пшоно й деревій тоді цідять на тряпоч-
ку і п’ють від болі живота (це, кажуть, його 
соняшниці охопили!)…» [16, c. 97].

У статті В.  Петрова на основі відпові-
дей на анкети Етнографічної комісії та рані-
ше опублікованих відомостей розглянуто 
вплив вихору на захворювання людини, яка 
«слабне, стає припадочна, пропаща, навіки 
нещасна», що проявляється в «голівному болі, 
шумі й гудінні в голові, м’язовому здриганні, 
тремтінні, почутті холоду й спеки; їй німі-
ють члени, болить голова, синіють руки й 
ноги, чорніє обличчя, з рота тече слина, кидає 

в жар і холод… втрачає свідомість, стає без 
пам’яти, зомліває, глухне, німіє» тощо [33, 
с.  103]. Автор проводить паралелі із симп-
томами чорної хвороби, падучої, припадку, 
епілепсії, порівнює перекази з українського 
фольклору про підняття вихором та грець-
кою мітологією [33].

Після тривалої перерви в часописі 
була надрукована стаття А.  Поріцького та 
М.  Приходька «Вивчаймо народну медици-
ну» [35], у  якій висловлюється ідея важли-
вості дослідження та втілення в практику 
«лікувальних засобів за рахунок величезної 
народної спадщини». У  розвідці оглядово 
описано лікувальні властивості лікарських 
рослин, гігієну, шкідливість переїдання та 
пияцтва. Посилаючись на досвід Молдови, 
де було створено «Картотеку народних ліку-
вальних засобів», та Китаю, де існувала мере-
жа навчальних закладів із вивчення народ-
ної медицини, відстоюється ідея викладання 
народної медицини в медичних навчальних 
закладах, створення центру-лабораторії або 
відділу при Академії наук чи кафедри народ-
ної медицини при Київському медичному 
інституті для збирання та вивчення ліку-
вального досвіду українців. Утім, численні 
екскурси в історію, досвід інших народів, 
згадки про дослідників народної медицини 
(С. Верхратський, М. Носаль) не підтвердже-
ні посиланнями. 

Єдиною узагальнюючою статтею з 
народної медицини стало дослідження 
З.  Болтарович про методи профілактики 
захворювань як суттєвого елемента тради-
ційної народної культури східнослов’янських 
народів, що поєднують раціональні та ірра-
ціональні дії українців, білорусів, росіян [2]. 
Розглянуто бактерицидні властивості дея-
ких рослин (часнику, цибулі, ялівцю, хрону 
тощо), вірування про оберегові властивос-
ті верби, любистку, ясена. Звернено увагу 
на формулу «гріх», яка за ілюзорними уяв-
леннями приховувала раціональні санітар-
но-профілактичні норми: не їсти яблук до 
Спаса  – вони недозрілі; не викидати крізь 
вікно кістки, не їсти кільком однією лож-
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кою – антисанітарія. Проаналізовано обере-
гові властивості металів і мінералів, хліба і 
солі, червоної нитки. На тлі загальноукраїн-
ських рис виділено регіональні особливості 
лікування українців. З анонсованої джерель-
ної бази у вигляді етнографічної літератури 
та сучасних польових матеріалів у статті 
присутня лише перша позиція.

Регіональні дослідження із цієї царини 
знань стосуються Гуцульщини, Бойківщини, 
Лемківщини, Надсяння, Полісся, Волині та 
Слобожанщини. Кожне з них є яскравим 
відображенням своєї епохи. 

Невеличке повідомлення М.  Думки про 
лікування гуцулів, бойків та лемків, підго-
товлене за наявними друкованими джере-
лами, цілком співзвучне наративам радян-
ської епохи [23]. Попри згадки, що «під пану-
ванням іноземним загарбників, які не дбали 
про охорону здоров’я населення», висловлено 
думку про важливість «взяти від знахарів, 
бабок-шептух та ворожок усе, що можна». 
Акцентовано на раціональних методах ліку-
вання, здійснено спробу знайти розумне 
зерно в ірраціональних. 

Ґрунтовне дослідження З.  Болтарович 
про народну медицину українців Полісся 
підготовлене за друкованими джерелами 
другої половини ХІХ  – початку ХХ  ст. та 
польовими матеріалами з північних облас-
тей України [3]. Авторка звертає увагу на 
архаїчні спільнослов’янські елементи, поєд-
нання раціонального та ірраціонального в 
народному самолікуванні. Докладно описа-
но ліки рослинного, тваринного, мінераль-
ного походження, гідротерапію. Звернено 
увагу на спеціалістів, які були фактично в 
кожному селі: костоправів, знахарів (шеп-
тух, шептуль). Згадуються магічні елементи 
лікування поліщуків: замовляння (заговори, 
шепти, молитви), використання води, вогню, 
механічних дій тощо. У  розвідці міститься 
значний перелік місцевих назв лікарських 
рослин, хвороб, зафіксованих на Поліссі. 
При переважно узагальнених методиках 
лікування трапляються конкретні рецепти 
виготовлення лікарських препаратів.

На дохристиянські божества й симво-
лічно магічні кліше в поліських замовлян-
нях та способах лікування звернув увагу 
В.  Мойсієнко [27]. У  його статті наведено 
локальні назви хвороб, способи їх ліку-
вання, приклади замовлянь, зібрані авто-
ром у 25  населених пунктах Полісся. 
Проаналізовано основні засоби лікування, 
якими є Земля, Вода та астральна тріада  – 
Місяць, Зоря, Сонце. У  такий спосіб автор 
обґрунтовує, що такі засоби належать до 
прадавніх часів поклоніння силам природи 
та божествам.

Розвідка С.  Швидкого присвячена вико-
ристанню дикорослих рослин у лікувальній 
практиці українців Слобожанщини [50]. 
Джерельною базою стали польові матеріа-
ли автора, зібрані в 16  районах Донецької, 
Луганської, Сумської та Харківської областей. 
У статті перераховано види ліків і технології 
їхнього виготовлення (квіти, трави, сік рос-
лин, відвари, настої, порошки, мазі, комп-
реси). Автор наводить літературні, місцеві 
назви рослин, доповнює їх науковими назва-
ми латиною. Здійснено порівняння фітотера-
певтичних знань з іншими регіонами України. 

Про лікування дитячих хвороб на укра-
їнсько-польському пограниччі (Західне 
Полісся, Волинь, Надсяння, Бойківщина, 
Лемківщина) йдеться в статті Дз. Ганус [17]. 
За польовими етнографічними матеріалами в 
розвідці розглянуто ірраціональні пояснен-
ня виникнення найпоширеніших дитячих 
захворювань: вроджені фізіологічні вади та 
розумові відхилення, родимі плями, гнійні 
утворення, безсоння, зурочення, епілепсія. 
На жаль, польові матеріали авторки (пози-
ції 1–12 у списку використаних джерел) не 
містять по тексту назв населених пунктів, 
що ускладнює їх використання наступними 
дослідниками для ідентифікації матеріалу 
відповідно до регіонів. 

Про фіксування відомостей з народної 
медицини під час експедиції «Чумацькими 
шляхами» протягом 1989–1990  років на 
Полтавщині, Івано-Франківщині, Закарпатті, 
Житомирщині повідомив А.  Шкарбан [51]. 
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Розвідка містить статистику зібраного мате-
ріалу: 270  оригінальних рецептів лікуван-
ня травами, мазями, глиною, сіллю, сиро-
вицею, магією слова на Івано-Франківщині 
й Закарпатті; понад 100 рецептів та кіль-
ка десятків замовлянь  – на Житомирщині. 
Значне місце у статті посідають актуальні на 
той час рекомендації по виведенню з орга-
нізму радіонуклідів та лікування онкологіч-
них захворювань (раку).

Низка статей А.  Темченка присвячена 
аналізу замовлянь українців [38–42]. Автор 
демонструє міждисциплінарний характер 
досліджень, які стосуються суміжних гума-
нітарних галузей – етнології, фольклористи-
ки, лінгвістики, філософії тощо. Розглядає 
мітологічну семантику голосних фонем, син-
таксичні фігури, інформаційну модель діало-
гу, мітологеми подорожі та часу в лікуваль-
но-обрядових текстах. Крім вербального, 
звернено увагу на інші аспекти лікування, 
зокрема на сприятливий час: «Чуть стане 
сонце сходить»; «проти неділі»; «на молодий 
місяць»; «як смеркне надворі» [38, с.  55; 39, 
с. 108], магічні дії, які супроводжували виго-
лошення замовляння: «Обв’язують хворе 
місце червоним поясом, розкладають на ньому 
дев’ять кучок паклі і підпалюють, не допускаю-
чи горіти поясу»; «на живіт хворого ставили 
миску з перевернутим догори дном горщиком, 
наповненим термічно очищеним “на жару”, 
але не приготованим до стану каші, пшоном; 
знахар катав яйце навколо пупа хворого; пере-
кидаєш через праве плече; хворого покривали 
чорним сукном або ночвами» [38, с.  51; 40, 
с. 47–48, 56].

О.  Боряк розглянула презентацію народ-
ної медицини в мережі «Інтернет» та в 
газетній періодиці. Проаналізувала якість 
представленої інформації з народного аку-
шерства, механізми етнокультурної трансмі-
сії – особливості міжпоколінної передачі та 
ступінь осмислення сучасниками культур-
них традицій, перспективи їх подальшого 
функціонування [4; 5].

Трапляються розвідки про народну меди-
цину інших народів, що дає змогу провести 

паралелі з лікувальною практикою україн-
ців. Л.  Мінько розглянув історію народної 
медицини білорусів із найдавніших часів до 
середини ХХ ст. [25]. Значна увага приділена 
народним лікувальним практикам (насам-
перед використанню лікарських трав), які 
лягли в основу медичних трактатів у різні 
часи. Не обійшлося в статті й без політичних 
моментів про нестачу медичної допомоги 
з боку шпиталів у часи Великого князів-
ства Литовського та Речі Посполитої, про 
створення державної медичної служби після 
«возз’єднання» білорусі з росією, про недо-
ступність лікарів для трудящих до «революції 
1917 р.». Проте автор цілком слушно звертає 
увагу на важливість вивчення вітчизняної 
флори для медичних цілей, систематичного 
дослідження засобів білоруської народної 
медицини. 

На сучасне використання білорусами 
дикорослих рослин із лікувальною метою 
звертає увагу К.  Шумський [52]. Загалом 
його дослідження охоплює широкий спектр 
екологічних народних знань та вірувань 
білорусів. Це своєрідна спроба подивити-
ся на навколишнє середовище крізь призму 
дбайливого ставлення до природи, раціо-
нальне використання її ресурсів через різну 
мотивацію в білорусів наприкінці ХІХ та в 
другій половині ХХ – на початку ХХ ст.

Угорська народна медицина представле-
на статтею М.  Гоппала й розкриває методи 
«магічного лікування» [18]. В  основу студій 
покладено польові матеріали, зібрані авто-
ром протягом 1962–1966  років та опублі-
ковані в книзі «Народне лікування в горах 
Земплена» («Népi gyógyítás a zempleni 
hegyvidéken» (Budapest; Debrecen, 1966)). 
Розглянуто зурочення, його попередження, 
замовляння, елементи за аналогією в ліку-
вальних обрядах, певні дії (обертання, пере-
вертання, зв’язування, обведення) тощо.

Невелике повідомлення Н.  Хакімової 
знайомить читачів з туркечаре  – народною 
медициною, нетрадиційними формами 
медицини в азербайджанському фольклорі 
[48]. Пояснюється відмінність цього фольк
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лорного жанру від інших  – епічного, лірич-
ного, драматичного. У, на перший погляд, 
теоретичній статті знаходимо окремі при-
кладні моменти, зокрема в міжпоколінній 
передачі знань.

Висвітлення народної метеорології на 
сторінках часопису з’явилося в пізню радян-
ську добу у вигляді регіональних дослі-
джень, які стосуються Українського Полісся. 
Зокрема, О.  Федорів за польовими матеріа-
лами з Волинської та Рівненської областей 
прагнула підійти з наукового погляду до 
пояснення народних прикмет, виділивши їх 
у дві семантичні групи: прикмети, які дають 
змогу прогнозувати погоду на короткий час 
та на тривалий період. Вона уникала аналізу 
архаїчних форм духовної культури жителів 
Полісся, спрямованих на усунення неспри-
ятливих явищ погоди [45]. 

Значно пізніше, на початку ХХІ  ст., до 
студіювання народної метеорології Полісся 
приступив автор цієї статті. За польовими 
та архівними матеріалами нами було дослі-
джено метеорологічні прикмети в народ-
ному календарі українців Полісся, народна 
метеорологія українців Полісся в контексті 
міжслов’янських зв’язків, агрометеороло-
гічний досвід у передбаченні врожаю меш-
канцями Українського Полісся [7; 9; 11]. 
У полі зору були також інші регіони, зокрема 
Гуцульщина [12]. 

Через прикладний аспект прикмети пого-
ди широко представлені в сучасних засо-
бах масової інформації (обласні газети, 
інтернет-ресурси, радіо, телебачення), які 
ми також аналізували на сторінках журна-
лу [10]. Розглядали метеорологічні уявлення 
українців стосовно «єврейських кучок» та 
деякі їхні прояви в традиційних українських 
віруваннях про несприятливі погодні явища 
в окремі періоди року. Проведено паралелі 
між єврейським святом Суккот і деякими 
українськими святами, зокрема Трійцею 
та днем Семена (Симеона) Стовпника. 
Порівнюючи атрибутику та ритуальні дії під 
час цих свят, відмітили чимало подібностей 
метеорологічного характеру [8; 13].

Крім власне метеорологічних знань, на 
сторінках часопису опубліковано статті про 
вірування українців, пов’язані з несприятли-
вими погодними явищами. 

У публікаціях Н. Дмитрука звернено увагу 
на магічні дії поліщуків, спрямовані на викли-
кання дощу [20; 21]. Записи здебільшого сто-
суються сучасного Коростенського району 
Житомирської області, водночас трапляють-
ся свідчення з Волинської та Київської облас-
тей. Авторові вдалося записати від одного 
до п’яти способів викликання дощу, найбіль-
ше  – в с.  Лопатичі (нині  – село Олевської 
ТГ Коростенського р-ну): «1) Баби беруть 
плуга  – горуть болото; учотирьох запрагаю-
ця, мак сіють. І в ріецье сіяли, де висохло. 2) Я, 
то набольш мак сип’ю в колодезь, шоб дощ був. 
3) А в мене прикмета: як нема дощу – криницю 
виллю і пойде. 4)  Змію вбивают і вієшают на 
дерево – перекінуть, шоб віесів. 5) Треба обли-
вати льон водою» [21, с. 80].

У статті З. Гудченко «Одноденний рушник 
(за спогадами переселенців з враженого раді-
ацією Полісся)» йдеться головно про виго-
товлення обиденного полотна для викликан-
ня дощу в селах Народицького, Лугинського, 
Овруцького районів Житомирської області, 
Чорнобильського району Київської області 
[19]. Авторка осмислює зібрані матеріали, 
зазначаючи, що такі дії могли бути своєрід-
ним жертвоприношенням, оберегом; порів-
нює з іншими обиденними діями, такими як 
виготовлення хрестів, тенет, пирогів, хліба, 
храмів. Побіжно згадуються інші магічні дії 
під час посухи: «Зв’язували докупи дерев’яні 
лопати, якими хліб у піч сажали, дівчатка-під-
літки йшли до колодязів і колотили в них воду 
тими лопатами» (с.  Малахівка Лугинського 
р-ну); «ходили кругом села з корогвами попе-
ред хреста» (с.  Старе Шарне Народицького 
р-ну); «мак свячений у колодязь сиплять» 
(с. Степків Овруцького р-ну)» [19, с. 94–95]. 

Про магічні дії під час негоди на Поліссі 
[8; 13] та на Гуцульщині у своїх статтях опи-
сав і автор представленої розвідки [12]. 

До регіональних досліджень відносить-
ся стаття А.  Мойсея про обряди викликан-
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ня та зупинення дощу в румунів Буковини 
[26]. Звернено увагу на обрядодії «Калоян» 
та «Папаруда», дії людей з надзвичайними 
здібностями (соломонарі, контрсоломонарі), 
які вміли керувати грозовими хмарами, та дії 
звичайних буковинських селян. Проведено 
певні порівняння з подібними магічними 
діями інших слов’янських народів: україн-
ців, росіян, болгар, сербів, хорватів, словен-
ців та поляків. 

Перша стаття з народної метро-
логії та математики підготовлена 
Л.  Дорошкевич на основі доповіді, виголо-
шеної на Математичній комісії наукового 
педагогічного товариства в Києві 05  жов-
тня 1928  року [22]. Авторка цілком слушно 
наголошує: «Нам необхідно зібрати яко мога 
більше того матеріялу з народньої матема-
тики, що не встиг іще назавсіди стерти-
ся в людській пам’яті під могутнім впливом 
нових форм сьогочасної культури» [22, с. 153]. 
Зібрані за програмою проф. К. Щербини [53] 
матеріали в с.  Келиберді Шевченківської 
округи на Полтавщині (нині  – с.  Келеберда 
Черкаського р-ну Черкаської обл.) сучас-
ним дослідникам взагалі недосяжні. Були 
зафіксовані способи записування цілих 
чисел: одиниці – палічки, десятки – хрещики, 
сотні – хрещики в кружочках, тисячі – хрещи-
ки в квадратиках; арифметичні дії: додаван-
ня, віднімання, множення через повторне 
послідовне додавання, ділення через повтор-
не послідовне віднімання. Записано відо-
мості про геометричні тіла: прямокутник 
(простокутник), коло (кружалка, кружок), 
трикутник (навголник). Дослідниця звер-
нула увагу також на одиниці вимірюван-
ня. Для сипких тіл використовували мірку 
на 1  пуд (Полтавщина), корець на 8  пудів 
(Бердичівщина). Землю міряли на десятини, 
але знали й інші одиниці: опруг  – ¼  деся-
тини, гінка  – ½  десятини (Полтавщина), 
2  морги  – майже десятина, пішак  – 3  морги, 
різа – 7 десятин (Бердичівщина). Для зважу-
вання користувалися бедзвінами, шаньками, 
терезами (Полтавщина), кантарами, шайка-
ми (Бердичівщина). Стаття містить ілюстра-

ції: цурка з нарізками, махова сажень тощо 
[22, с.  158, 161], які доцільно унаочнюють 
матеріал, а також доповнена коротким запи-
тальником із народного землемірства [22, 
с. 166–167].

У розвідці О.  Сидоренко «Традиційна 
народна метрологія» за архівними матеріа-
лами здебільшого аналізуються народні оди-
ниці виміру, які побутували на українських 
землях у XVIII  ст. [37]. Авторка стверджує, 
що, попри державні метрологічні заходи, 
народ користувався народними одиницями 
виміру, і докладно аналізує заміну мір сипко-
го мірами ваги. Таким чином згадана стаття 
належить швидше до історичної, ніж народ-
ної метрології. 

Натомість Володимир Зінич, спираю-
чись на широку джерельну базу, досліджує 
народні математичні та геометричні знання 
[24]. Він зазначає, що українці вміли рахува-
ти, записувати числа, визначати відстань до 
недоступного предмета, вимірювати площу 
прямокутної, трикутної поверхні та ділян-
ки неправильної форми, мали уявлення про 
прямий (рівний) кут, будову кола. У  статті 
названо регіональні народні найменування 
одиниць земельної площі: день, опруг, різа 
тощо; відстані на землі: гона (Харківщина, 
Полтавщина), довержай (Закарпаття); 
міри сипких речовин: мірка (Київщина, 
Полтавщина), корець (Поділля), віко, фер-
діль (Закарпаття); міри рідини: кубай, гелета 
(Закарпаття), міртук (Гуцульщина) тощо. 

На сторінках часопису можна натрапити 
на статті про народні знання окремих регіо
нів. Дослідження С.  Чибирак про народ-
ну метрологію Правобережного Полісся за 
польовими матеріалами висвітлює міри та 
способи вимірювання довжини, часу, ваги, 
площі, об’єму [49]. Розвідка О.  Пошивайла 
про народні системи лічби в гончарстві на 
Лівобережжі України охоплює відомості 
про місткість посуду та способи обрахунку 
глиняного посуду в ХІХ–ХХ  ст. [36]. Автор 
виділяє 5–6  розмірів величин горщиків, які 
отримали свої назви від призначення (золіль-
ник, борщівник, кашник) та форми (стовбун, 
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плоскун). Назви полив’яних мисок залежали 
від розмірів (одиначка, двійник, трійник, чет-
верик, дріб’язок). У статті є окремі відомос-
ті, які характеризують способи безгрошової 
оплати посуду (на відсип) та безкоштовну 
добавку посуду при оптовій купівлі (доклад).

Народна астрономія ще меншою мірою 
потрапляла в коло наукових зацікавлень 
українських етнологів. Протягом ста років 
на сторінках часопису не було опубліко-
вано жодної узагальнюючої статті за цим 
напрямом. Натомість є окремі досліджен-
ня про сонце. Перша розвідка, підготовле-
на В.  Петровим, складається з двох частин. 
У першій частині автор, спираючись на рані-
ше опубліковані матеріали та інформацію від 
дописувачів Етнографічної комісії, розглядає 
мітологему «сонця» в українських народ-
них віруваннях. Звернено увагу на важли-
вості фіксації таких матеріалів, які середнє 
та молодше покоління під впливом «школи, 
революції, нового матеріялістичного світо-
гляду» називає це «глупістікою» [34, с.  90]. 
У другій частині розглянуто аналогічні віру-
вання в друкованій літературі, віршах, апо-
крифах, церковних догматах, візантійській 
поезії, олександрійській філософії, середньо-
вічних та елліністичних космологічних тво-
рах тощо. Автор доходить висновку, що уяв-
лення про сонце існують паралельно в народ-
них віруваннях і в книжковій, літературній 
церковній та апокрифічній традиції [34].

С.  Терещенкова оприлюднила джерель-
ний (польовий) матеріал вірувань про сонце 
зі Звенигородщини на Київщині (нині  – 
Звенигородський р-н Черкаської обл.), зібра-
ний за анкетою Етнографічної комісії [43]. 
Записи зроблено зі збереженням місцевої 
говірки. З паспортів записів можна дізнатися 
назву населеного пункту  (м. Звенигородка, 
сс. Богачівка, Тарасівка, Чичиркозівка та ін.), 
повні чи неповні імена (М.  Трохименкова, 
Текля Голобородькова, К.  П.), соціальне 
походження (селянин, селянка, громадянин, 
учень-хлопець, дід, баба) та вік респондентів.

У ХХІ  ст. астрономічну тематику студі-
ювала Н.  Федорович. На сторінках журна-

лу було опубліковано її дописи про сонце 
[46] та Чумацький Шлях [47]. За польо-
вими матеріалами авторки з Уманського 
та Маньківського (нині належить до 
Уманського) районів Черкаської області 
розглянуто астрономічні уявлення та віру-
вання, пов’язані із сонцем. Аналізуються 
мітологічні космогонічні та космологічні 
уявлення, досліджується солярна символі-
ка в усній народній творчості та обрядо-
вості, декоративно-ужитковому мистецтві. 
Звернено увагу на прикладний аспект спо-
стережень за сонцем у передбаченні погоди, 
визначенні часу. Іншою за стилем є стаття 
авторки про Чумацький Шлях. Спираючись 
на надруковані джерела, розглянуто віру-
вання та уявлення про це скупчення зірок 
через його назви (Молочний Шлях, Божа 
Дорога, Дорога в Єрусалим, Солом’яна Дорога, 
Пташина Дорога та ін.). Численні порівняль-
ні згадки, притаманні іншим народам, не 
підтверджені посиланнями. Значна частина 
розвідки присвячена висвітленню досліджу-
ваної тематики в поезії, що свідчить про літе-
ратурознавчий кругозір науковиці. 

На сторінках часопису можна ознайоми-
тися зі статтею про народні знання укра-
їнців за кордоном. Узагальнююча праця 
Н.  Вархол розкриває відомості із царини 
астрономії, метеорології, медицини, а також 
про космогонічні уявлення, магічні прийоми 
лікувальної практики українців Словаччини 
[6]. Імовірно, дослідження, підготовлене за 
польовими матеріалами авторки, містить 
значну частину термінології на позначення 
лемками фаз місяця, сузір’їв, хвороб, лікар-
ських рослин тощо.

Висновок. Отже, журнал «Народна 
творчість та етнологія» відігравав і нині 
відіграє визначальну роль у дослідженні й 
репрезентації народних знань українців та 
інших народів. Аналіз матеріалів часопису 
демонструє неоднорідну їх наповнюваність 
протягом ста років як на хронологічному, 
так і на тематичному рівні, що є певним відо-
браженням соціально-політичних умов часу. 
Тривалий період це був єдиний журнал, де 
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українські (і  не лише) науковці мали змогу 
друкувати результати своїх досліджень. 
Можна побачити публікації польових мате-
ріалів, регіональні, тематичні та узагальню-
ючі дослідження, наукові інтерпретації та 
теоретичні осмислення в царині народних 

знань. Проблематика порушених і висвітле-
них наукових напрацювань у галузі народ-
них знань залишається актуальною донині. 
Через публікації в часописі зберігаються та 
популяризуються народні знання – складова 
української культурної спадщини.
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