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І. МОВНА ПАМ'ЯТЬ УКРАЇНСТВА 

Тяглість українських духовних надбань 

Дослідження етнографів, фольклористів і, до певної міри, 
мовознавців, переконують, що вирішальну роль у духовному 
житті людей відіграє механізм тяглості, постійності: ніщо з 
нічого не виникає, нові духовні надбання постають із поперед-
ніх. І бажаючи з'ясувати найдавніші початки української мо-
ви, звичайно ж, варто пам'ятати, що чимало українських 
культів, міфів, вірувань, жанрів народної словесності мають 
свої витоки у доісторичних часах і навіть у кам'яному віці. Все 
те передавалося від покоління до покоління, перебувало під 
опікою служителів культу тисячами років. Отже й пам'ять 
українства сягає часів, коли започаткувалися оті культи, 
міфи, вірування, жанри словесності. Наскільки глибоко в 
тисячоліття сягають корені вірувань, звичаїв, інших етногра-
фічних надбань певного народу, настільки глибокі початки 
того народу — така думка існує серед об'єктивно налаштова-
них дослідників. 

Чимало українських культів відображають ще дорелігійні 
уявлення людей, коли тільки-но зароджувалися архетипи — 
першообрази, першоджерела, першооснова культури, як, ска-
жімо, архетип рай-дерева, причетного до міфу про сотворення 
Світу. Українська минувшина підносить нам чимало фрагмен-
тів прадавніх вірувань, повір'їв і навіть усних мовних свідчень 
про вкоріненість, поширеність на українських землях культів 
Землі, Небесних Світил, роду, води, вогню, рослин, деяких 
тварин. За П. Чубинським, український народ має глибоку 
повагу до Землі та зве її Матір'ю: «Земля — Мати наша, тому, 
що вона годує людей і тварин». Клятва Землею в українців — 
найвірніша клятва, при якій Землю цілують або й з'їдають її 
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щіпку. С. Килимник зазначає, що старі люди ще 100 років 
тому про-Землю висловлювалися: «Земля-матінка». На жито-
мирському Поліссі, за краєзнавцем М. Брицуном-Ходаком, 
Землю називають святою і матір'ю: «Гріх бити святу Землю»; 
«І коли вже мати-сира Земля мене прибере?». Усе це стосовно 
Землі, на переконання Хв. Вовка, «останки дуже первісних 
уявлень». І чимало таких прадавніх уявлень, як ми перекона-
лися, зафіксовані словом. Давнім словом. 

Символічне відображення культу води, Небесної вологи, 
дощу доволі часто зустрічається ще в орнаментах творців 
Трипільської цивілізації. То хвилясті та косі лінії, пунктири. 
С. Килимник стверджує, що свідченням культу води у наших 
предків-сонцепоклонників є ритуали пошанування води на 
початку кожної пори року (обливання та ін.), усі грища біля 
водоймів, купальські купання і пускання вінків на воду, 
виклики Небесної вологи-дощу (перейшли у дитячі приповід-
ки в іграх), опоетизування водної стихії в українських обрядо-
вих піснях, звичай — поїти водою вогонь тощо. Етнографи й 
записали перекази про ходіння людей на сповіді до води. 
«Водо-водичко святенька, озовись!... Мабуть я грішив, що до 
мене вода не говорить». Це запис Б. Грінченка. Особливо чітко 
відлунюється культ води в українських обрядових піснях, 
коли оспівуються первісні води як світотворча сила, а також 
подаються розмови людей з водою. Було в наших предків і 
повір'я, що вода й вогонь дали початок життю на Землі. 

Про існування культу вогню ще в родовому ладі нашої 
минувшини можна здогадуватися із такої весільної обрядової 
пісні житомирського Полісся: «Приступи, свашечко, до мене! 
Є в тебе свєча, є й у мене! Злєпимо свєчі докупкі — зведем 
дєтки до хаткі!» Цей обряд зліплювання свічок через поріг 
хати, за Хв. Вовком, має початки у первісних родових часах 
і символізує об'єднання вогнів двох родів, отже й самих 
родів. Той же Хв. Вовк пише, що вогонь розцінювався укра-
їнцями як святиня, про нього казали: «Ми шануємо вогонь 
як Бога: він наш гість». А господині ставили коло вогню гор-
щик з водою і клали поліно, щоб він «мав що їсти й пити». 
Заборонялося при вогню говорити щось погане, кидати в 
нього щось нечисте, тим більше — плювати. С. Килимник 
вбачає український культ вогню у «весняних вогнях Велико-
го четверга, вогнях Великодньої ночі», купальських та очис-
них вогнях. Графічний символ вогню у носіїв Трипільської 
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культури мав вигляд двох навхресних ліній. Ось у яких дале-
ких часах простежується український культ вогню. 

Із епохи кам'яного віку має тяглість український архетип 
дерева,, а на останньому етапі тотемізму, у добі Трипільської 
цивілізації, культ дерева набув щонайширшого розповсюд-
ження на українських теренах, що видно із дуже частого 
зображення знаку дерева у оздобленні трипільського посуду, 
В країнських обрядових піснях сонцепоклонницького похо-
дження є мотив сотворения Світу, в якому райському дереву 
відводиться одна з головних ролей. На культі дерева основу-
ються праукраїнські Вербні дні, Зелені свята, водіння «Кус-
та», купальські віночки та ін. Про дерева культ нам нагадують 
українське весільне гільце, віха-квітка на каркасі щойно зве-
деного сільського житла. Широко представлений культ дерева 
й рослин в українських обрядових піснях. Серед найпоширені-
ших наших культів треба назвати культ бика і культ змії, які 
вважаються дослідниками найдавнішими у сонцепоклонниць-
кій релігії творців Трипільської цивілізації. За твердженнями 
деяких дослідників культ бика зберігся в українських весіль-
них висловах та піснях, де нареченого прирівнюють до бика, 
тура, а наречену — до телиці. 

Одним із найдавніших українських культів є культ пред-
ків. Донині він у нас реалізується через поминальні дні — 
Проводи, Діди поминальні та ін. Та й у різних хліборобських 
обрядах українці здавна поминають предків, звертаючись до 
душ дідів. С. Килимник, описуючи свято Першої борозни, 
наводить і висловлювання-вірування українських хліборобів 
про «душечки наших дідів», які є «наші дорогі і постійні гості. 
Вони нам чинять добро: охороняють від грому та тучі наші 
ниви, ростять урожай житечка, пшенички й іншого хлібця, 
гарну траву нам доглядають, гарні телятка, лошатка, ягнят-
ка... Вони завжди в хаті є... А на Різдво сидять вони на покуті 
у снопі-Дідухові, діди живуть і на нивах, і у лісі, і у вирій від-
літають і знову до нас повертаються». Такі оповідки-вірування 
передавалися словом із уст в уста, від покоління до покоління. 
Прадавні вірування, прадавня словесність. Складовою україн-
ського культу предків, культу роду є культ Матері. Він, за 
Хв. Вовком, простежується в українському весіллі, де мате-
рям нареченого і нареченої відводиться головна роль. До мате-
рі звернені більшість весільних пісень, вона виводить нарече-
ного в дорогу до хати нареченої, матері шлюбної пари символі-
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Символ родючості -
ромб із зернинами на 
уламку трипільської 
Берегині. Сабатинівка 

зують свої роди при зліплюванні ритуаль-
них свічок через хатній поріг тощо. Культ 
Матері, жінки-Рожаниці був надзвичайно 
поширеним у наших предків-творців Три-
пільської цивілізації, що засвідчують ма-
льовані зображення Рожаниць та жіночі 
скульптурки. Уособленням культу Матері 
у нас є Божество Рожаниця, а культу роду 
взагалі — Бог Род. Імена їхні мають три-
пільське походження. 

Космогонічні уявлення українського 
народу мають початки у прадавніх культах 
Небесних Світил. Археолог В. Даниленко 
простежує епогей розвою сонцепоклонницької символіки на теренах України у 

неоліті, себто в часи Трипільської культури. Хоч, як випливає 
із праць деяких дослідників, культи Небесних світил виникли у 
наших подніпровських предків ще до розквіту Трипільської 
культури. Так, М. Чмихов стверджує, що наші предки ще до 
неоліту усвідомили закономірності руху ряду Небесних Світил і 
впливів Сонця на життя природи і витворили універсальний 
закон організованого космосу чи то закон «Кола Ріти». Лицем, 
оком «Кола Ріти», за М. Чмиховим, у давньоіндійських Ведах 
виступає Сонце. Це й засвідчує прадавність культу Сонця у 
наших предків. Величезну кількість і різноманітність знаків-
символів Сонця та його колообігу віднаходимо у орнаменталь-
них композиціях на мальованому посуді носіїв Трипільської 
культури. І те все успадкувалося мовно-культурним Світом 
українців. Скажімо, колообіг Сонця, за М. Максимовичем, від-
творюють чимало українських дівочих весняних кругових тан-
ків. За ходом Сонця, як пише Хв. Вовк, проходили українки-
наречені перед тим, як кликати гостей на весілля. В україн-
ській словесності за Сонцем надійно прижилися прадавні епіте-
ти: Пан, Панна, Цар Неба, Дажбог, Божич, Око Боже. Важливо, 
відповідники цих наших епітетів законсервувалися у Ведах. 

Як і Сонце, прадавніми епітетами наділений в українській 
мові і Місяць: Король, Князь, Володар Ночі, Око Боже. За 
П. Чубинським, українці ще не так давно молилися кожному 
Місяцю-молодику. А ще Місяць виступає в українській усній 
народній творчості нареченим Зірок: «Не сам, не сам Місячок 
на Небі... Найближче його Зіронька його»; «Ой ходив, ходив 



Місяць по Небі. Ой шукав, шукав ясної Зорі». Блок знаків 
Місяця й Зірки малювали ще трипільці, а українці і в X I X ст., 
згідно із 3. Доленго-Ходаківським, мали зображення пари 
Місяць-Зірка на шлюбній корогві як символ кохання, символ 
молодої подружньої пари. Такі уявлення про Місяць і Зірку 
були винесені нашими подніпровськими предками до витоків 
Інду десь у ІV-ІІ тисячоліттях до нашої доби. У Ведах ця пара 
теж виступає шлюбними героями. Ще трипільське походжен-
ня має чимало українських назв сузір'їв: Молочний Шлях, 
Волосожар, Велика Ведмедиця, Дівка воду несе (Діва), Квоч-
ка, Коза, Ворона. Дослідник української праминувшини 

О. Знойко доводить, що назви сузір'їв Волосожар (Жар Воло-
са/Велеса-Бога), Тур, Тілець виникли у V-III тис. до н. е., а назви 
сузір'їв Стрілець, Близнюки ще й раніше. Зображення останньо-
го сузір'я археолог М. Чмихов віднайшов на пам'ятці Буго-
Дністровської культури — предтечі Трипільської культури. 

Учені стверджують, що в народній міфології заховалася 
найдавніша частина народних предковічних знань. Ключ на-
родної праміфології, був упевнений О. Потебня, міг би розкри-
ти чимало таємниць, пов'язаних із первісним станом прамови. 
Один із перших дослідників української народної міфології 
1. Нечуй-Левицький писав: «В українській міфології ми бачи-
мо давні форми побуту пастушого і патріархально-хлібороб-
ського». Він же відзначав дотримання міри, а також правду і 
надзвичайну симпатичність персонажів, а ще естетичність в 
українських народних міфах. Чимало фрагментів нашої пер-
вісної міфології віднаходить в українській словесності сучас-
ний фольклорист В. Давидюк. То, зокрема, фрагменти таких 
міфів, як тотемічний, про втаємничення в мову тварин, про 
утробні випробування, про «той Світ», космогонічно-кален-
дарний, про переродження шляхом відмирання-оживання. За 
В. Давидюком, такі міфи постали в межах мезоліту і заліза 
(IX тис. до н. е. — І тис. до н. е.). Для нашої теми важливо те, 
що фрагменти цих українських прадавніх міфів збереглися 
завдяки слову і цупкій мовній пам'яті українства. 

Наприклад, міф про оновлення-переродження через процес 
відмирання-оживання успадкувався деякими українськими 
народними піснями і відлупився в поезіях наших поетів-
романтиків: «Посічи мене на дробен мак! Да посій мене да на 
трьох грядочках. Ай уродиться да трой-зіллячко»; «Підем, 
сестро, степами, розвіємось цвітами. Ой ти станеш жовтий 

7 



цвіт, а я стану синій цвіт». Це діалоги брата й сестри, які 
невільно порушили предківські звичаї і мусять очиститися, 
переродитися. Із ідеї цього міфу про оновлення, очищення 
через відмирання-оживання постало чимало українських на-
родних замовлянь, призначених для зцілення людини. Від-
луння цього міфу знаходимо в українських народних казках у 
тих епізодах, коли герой гине, а потім оживає завдяки пере-
родженню у якусь тварину, чи за допомогою якихось чарів, 
живої води тощо. В українській словесності залишилось чима-
ло слідів міфу про втаємничення в мову тварин-тотемів і 
рослин-тотемів. Це коли герої нашого фольклору підслухову-
ють мову рослин, тварин, а й чи спілкуються з ними. 

Прадавність українського тотемічного міфу, себто уявлення 
про тотемів як прародичів, опікунів переконливо підтверджу-
ють матеріальні археологічні пам'ятки, у яких відтворені 
зображення пошановуваних нашими предками тотемів. Особ-
ливо красномовними є пам'ятки Трипільської культури: у 
пластиці, в оздобленні посуду цієї культури віднаходимо вели-
чезну кількість зображень тих тотемів, які пошановуються в 
українській словесності і прикладному мистецтві. А надто вра-
жає в оздобленні трипільських пам'яток наявність блоків 
знаків-символів, що повторюються в сюжетах українських 
обрядових пісень сонцепоклонницького доісторичного поход-
ЗЇСОНІЇ.Н« Тож, якщо всі найважливіші символи Трипільської 
культури дійшли до нас уже в мовному оформленні у обрядо-
вих піснях, то чи не тому це відбулося, що усі ті трипільські 
символи означалися словами, однокореневими зі словами ук-
раїнської мови? Адже трипільці малювали свої знаки-символи 
не для пустопорожніх абстракцій, а як сакральні, спрямовані 
на релігійні культи. Якщо були культи, обряди, то й були 
молитви, замовляння та обрядові пісні. І якщо в українське 
життя й мистецтво ввійшли трипільські тотемічні сонцепо-
клонницькі знаки-символи, то чому б не могла дійти до нас хоч 
якась дещиця із їхнього словесного означення? 

Знаки-символи носіїв Трипільської культури — то їхні 
міфологія, вірування, сонцепоклонницька релігія, себто — 
ідеологія. А ідеологія, як доводили М. Марр, В. Петров, у дав-
нину була тотожна фольклору і первісний фольклор неможли-
во відокремити від світогляду первісного суспільства, як і 
первісні мистецтва, зокрема мистецтво слова, від етнографіч-
них традицій. Та де й коли ідеологія не виражалася словом? 
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Власне, саме мові віддається у цьому відношенні перевага, Тому 
в мові й затримується таке розмаїття прадавніх фактів із ідеоло-
гічних уявлень, свідомості предків. Вагому думку у зв'язку з 
цим висловив Хв. Вовк: «Факти із стародавніх часів значно 
довше заховуються — як відгомін — у піснях та закляттях, ніж 
у звичаях і доходять таким способом до нових поколінь». 

Людська мова — явище не тільки унікальне, а й універсаль-
не: вона охоплює все. Підтвердження цьому віднаходимо у 
славенях «Ріґведи» 71 і 125 мандали-частини X. У цих славе-
нях мова називається вач/вача. А в санскриті є ще термін 
вачана — мова; слово; той, хто говорить. Пракорінь в ач, оче-
видно, зберігся в українських словах в'ячати і вацюкати, 
пов'язаних зі зверненням до тварин і звуком тварин. У Закар-
патті говорять: «Коза в'ячит, кричит». Це — за В. Грінчен-
ком. А ще, за Грінченком, у нас є говіркове слово вацюкати, 
себто кликати свиню. А у згаданих славенях «Ріґведи» вач-
мова виступає як образ Світу і охоплює все, що у Світі є: вона 
їжа усіх, нею живуть усі, вона заповнює простір, охоплює все 
суще, робить приховане і непроявлене відкритим і явним. 
Кого любить мова, того вона зробить могутнім: одного — браг-
маном (служителем культу), іншого — ріші (співцем-поетом), 
третього — мудрецем. Саму себе мова описує як всезнаючу, як 
розпорядницю, збирачку скарбів. У цих ріґведійських визна-
ченнях чи не вся суть мови, а останні слова стосуються уні-
кальної властивості мови: нагромаджувати і зберігати багато 
чого з того, що людина пізнала й означила словом з найдавні-
ших часів. Мовознавство навіть виділяє з-поміж основних 
функцій мови так звану акумулятивну, себто здатність мови 
нагромаджувати здобутки і досвід людських поколінь у всіх 
галузях людської діяльності, в побуті, духовності, мовленні.. 
Ємко висловився про мовну пам'ять українства у словесності 
М. Максимович: «Увійшовши до кола народних руських пі-
сень, звичаїв, повір'їв, казок, ми вже разом з тим неминуче 
ввійшли в коло міфології, бо у всьому цьому яскраво мерех-
тить і дзвінко відлунює предківська язичницька старовина 
Руської землі». 

Акумулятивна функція української мови частково зберегла 
нам мовні витвори наших давніх предків: міфи, казки, замов-
ляння, обрядові пісні, імена особові та ін., а в них чимало назв 
тотемів, сонцепоклонницьких святощів, деякі назви первіс-
них технологій тощо. Додаймо сюди ще й тисячі географічних 
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назв, які можна - витлумачувати як доісторичний архів, як 
літопис української землі. Усі згадані атрибути мовної пам'яті 
українства витворені; на всіх общирах українських теренів за 
однаковими мовними взірцями, в одному стилі, основуються 
на одних і тих же уявленнях, святощах, що засвідчує надзви-
чайно давню консолідацію українства, доісторичне його буття 
як єдиного етнічного організму. У зв'язку з цим Хв. Вовк 
зазначав, що «український народ найперший з усіх слов'ян-
ських народів вийшов на історичну путь і з погляду етнографії 
він і до наших днів становить повну цілість». Цей же учений 
наголошує на автономному розвої українства з найдавніших 
часів: «В етнографічному ладі свого життя український народ 
заховав значну кількість останків старовини, які доводять, що 
він не підлягав дуже глибоким етнічним зокільним впливам і, 
не вважаючи на свою багату на події історію, розвинув свої 
етнографічні риси послідовно та досить рівномірно». 

Первісна віра у магію слова 
в українських народних замовлянням 

Вважається, що в народній міфології, частково збереженій 
казками, народними обрядовими піснями, оповідями, леген-
дами та ін., заховалася найархаїчніша частина народних 
знань. До таких скарбниць належать і народні замовляння. 
Імпульс виникненню цього жанру словесності, вважають 
дослідники, дала віра первісних людей у магічну силу слова. 
Про таку віру О. Потебня зазначав: «Чим далі в старовину, тим 
звичайніша і кріпша віра у здатність слова однією своєю 
з 'явою творити те, що ним означене». Первісні люди поклада-
ли на слово такі ж надії, як і на діло, дію. У багатьох за-
мовляннях магія слова виступає не тільки оберегом від злих 
сил, недуг, а й гарантією успіху, отримання користі від при-
роди. «Первісний господар, — пише С. Килимник, — уважав, 
що він міг і в силі був вплинути на природу, на її явища, 
примусити природу благанням чи заклинанням бути корис-
ною йому, що словом і дією можна привернути на користь собі 
всі сили добрі, а лихі відвернути». 

Ритуальними замовляннями-молитвами дехто вважає рит-
мізовані пісеньки-рефрени, що зустрічаються у казках, які 
мають витоки у мисливстві мезоліту. До сонцепоклонницьких 
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часів відносив початки замовлянь 
О. Потебня, розглядаючи їх як «сон-
цепоклонницькі молитви, що вивіт-
рилися». Що замовляння — то вит-
вори релігії тотемізму, підказує мета-
форичність багатьох наших замов-
лянь стосовно їхніх адресатів-тоте-
мів: води, Землі, Небесних Світил, 
рослин, вітру та ін. У мовному ро-
зумінні сучасниками таких замов-
лянь є наші вислови: Сонце зійшло, 
Місяць зайшов, весна прийшла, день 
прибуває, мороз лютує тощо, у яких 
маємо відлуння ще тої пори в нашій 
минувшині, коли наші предки, як 
висловився І. Огієнко, «очоловічнювали» сили природи. 

Фольклорист В. Давидюк припускає, що найдавніші печат-
ки мають замовляння, пов'язані із господаркою, бо деякі з них 
простежуються в казках, які, вважається, сягають часів мезо-
літичних мисливців (IX тис. до н. е.). До доби раннього неоліту 
(VI тис. до н. е.), за В. Давидюком, відноситься поява замов-
лянь, вибудуваних на міфі про очищення шляхом перероджен-
ня (умираюча й оживаюча природа). А часів неоліту сягають 
своїми печатками замовляння, у яких недуги нейтралізуються 
словами у наказовому порядку — відсиланням їх на невгіддя, 
а й чи залякуванням. Замовляння зі спонукою до наслідуван-
ня космічного порядку, вірить Давидюк, зародилися в епоху 
бронзи (II тис. до н. е.). Хронологічну глибину українських 
замовлянь можна осягнути, звернувшись до Вед, зокрема, 
збірки індоарійських замовлянь —«Атгарваведа». Мотиви, 
адресати й мовні засоби чималої кількості ведичних замовянь 
один до одного збігаються із українськими. 

У своїх замовляннях наші давні подніпровські предки 
висловлювали досить вузьке коло прохань, бажань: успіху у 
збиральництві, хліборобстві, коханні, а також здоров'я, кра-
си. Вірилося, що магія слова-звернення до сил і об'єктів 
природи спонукає ті сили і об'єкти посприяти людині. Ось як 
у цих збиральницьких українських замовляннях: «Гайку, 
гайку! Дай гриба і бабку, сироїжку... красноголовця»; «Бері-
теся ягудойке із листям, бо я йду додому з користю»; «Тобі, 
боройку, — ягудойке родити. Мені, боройку, по ягудке 
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Трипільський знак сонячного 
колообігу як символ щастя 
(свастя) на трипільській мис-
ці. Усатове 




