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У статті розглядаються основні наукові праці румунських 
авторів, присвячені плювіальній обрядовості (ритуалів викликання 
та відвернення дощу і граду) східних романців, таких як калоян, па-
паруда, магічні дії у виконанні градівників, соломонарів та ін. Осо-
бливу увагу приділено дискусійним питанням щодо етимологічних 
версій, різним підходам вивчення даної тематики. Подається та-
кож методологія підходу до вивчення плювіальних обрядів різних 
наукових центрів Румунії. 
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Результати польових досліджень та друковані джерела 
засвідчують, що східнороманське населення практи-
кувало різноманітні форми проведення плювіальних 

обрядів. Серед них поширенішою є повсякденна плювіальна 
практика, до якої можемо зарахувати більш прості у своєму 
виконанні обряди, яких незмінно дотримувались селяни 
чи з метою викликання дощу під час засухи, чи для захисту 
себе та свого господарства від бурі, граду й інших атмосфер-
них катаклізмів. Але існували і більш складні обряди: кало-
ян, папаруда, Дрегайка або дії у виконанні соломонарів, які 
переслідували ті ж цілі, що і повсякденні дійства.

Потрібно зазначити, що тривалий час, як в українській, 
так і у румунській історіографії не виявлявся інтерес до 
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дослідження даної тематики. Лише у працях деяких сучасних 
дослідників таких, як М. Салманович1, А. Олтяну2, І. Гіною3  та 
ін., присвячених календарній обрядовості східних романців, 
вона з’являється. Маловивченими донині залишається те-
матика прикмет, пов’язаних з погодою та обряд Дрегайка у 
народному календарі східних романців. Деякі відомості, що 
стосуються цього обряду, містяться у працях румунських 
дослідників А. Олтяну4, І. Гіною5, Л. Бердан6 та ін. З них І. 
Гіною, звертаючись до календарної обрядовості, засвідчує 
факт його побутування у румунів Буковини7. Ремінісценції 
обряду Дрегайка у народному календарі румунів Буковини 
були досліджені автором статті8. 

У порівнянні зі станом наукового дослідження у галузі 
інших плювіальних обрядів східних романців (калоян, папа-
руда та ін.), історіографія, що стосується постаті соломонаря-
гріндінаря у народних уявленнях є більш контраверсійною 
та дискусійною. На сьогодні у етнологічній літературі нема 
узгодженості позицій щодо коріння, етимології назви, місця 
персонажу метеорологічної магії у демонологічній ієрархії. Ця 
проблематика перебувала в полі зору таких румунських вче-
них, як А. Олтяну9, І. Гіною10, Л. Бердан11, Р. Вулкенеску12, І. 
Куліану13, Д. Берчіу14, М. Гастер15, В. Белтяну16 та ін. У роботах 
А. Олтяну, І. Гіною, В. Белтяну зроблена спроба комплексно 
дослідити проблему постаті соломонаря в уявленнях східних 
романців. Не оминули вони увагою також матеріал з Буковини. 
Інші дослідження стосувалися вивчення коренів даних вірувань 
(І. Куліану, І. Крішан, Д. Берчіу, К. Нікулає), етимології назви 
(М. Гастер), процесу запозичення християнських елементів (К. 
Єретеску, Л. Бердан, М. Коман) тощо. 

Однією з перших ґрунтовних студій, присвячених вивчен-
ню постаті соломонаря в уявленнях румунів, є робота І. Талоша 
«Соломонар у румунських народних віруваннях та легендах»17 
(1976). Стаття знаходиться на рубежі етнології та лінгвістики. 
В ній, на основі джерельних матеріалів та особисто про-
ведених польових досліджень, автор проаналізував велику 
кількість народних назв особи соломонаря, що вживаються у 
різних регіонах розселення румунів. Він спробував заглиби-
тись у корені подібних вірувань, дослідити етимологію назви, 
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розкрити образ соломонаря у народних уявленнях, порівняти 
цей персонаж з іншими міфічними істотами та носіями езо-
теричних знань. І. Талош детально зупинився на народних 
віруваннях стосовно соломонарів населення Трансільванії, на 
території якої, на його думку, вперше був вжитий термін. 

У праці А. Оїштяну «Порядок та Хаос: міф і магія у 
румунській традиційній культурі»18 (2004) віруванням про 
соломонарів присвячено окремий розділ. На даний час це одне 
з найґрунтовніших тематичних досліджень проблеми. В ній 
докладно подається історіографія означеної теми, наводиться 
порівняльна характеристика постаті румунського соломона-
ря та аналогічних персонажів, які існують у світогляді інших 
народів, досліджений процес проникнення терміна у румунсь-
ку лексику, проаналізовані джерела тощо. А. Оїштяну вважає, 
що процес проникнення терміна „соломонар” у румунську 
мовну практику на теренах Трансільванії припадає на ХVІІ 
– ХVІІІ ст. (приблизно – 1650-1750 рр.) про що свідчить той 
факт, що перша його згадка датована останнім десятиліттям 
ХVІІІ ст. та вміщена у редакції першої версії «Циганіади» І. 
Будай-Деляну (приблизно – 1795 р.)19. За автором, традиція 
стосовно легендарного царя Соломона, його магічних знань 
та практики, проникла у свідомість румунського народу 
завдяки так званим хронографам – збіркам всесвітньої історії, 
що вміщували апокрифічні легенди, згадки про персонажі зі 
Старого Заповіту тощо. Хронографи розповсюджувались у 
Румунських країнах ще з ХVІ ст. Їхній переклад румунською 
був здійснений лише на початку ХVІІ ст. 

Зазвичай дослідники вбачають джерела образу соломонаря 
в автохтонній чи грецькій традиції. Існує декілька версій, 
запропонованих дослідниками у вирішенні цього питання. 
Згідно з однією з них, акт пересування у повітрі румунських 
соломонарів належить до однієї з найважливіших характеристик 
ятромантів та тавматургів з грецької традиції. У даному 
випадку дослідник спирався на твір Софокла «Електра»20. 

Найбільш розповсюдженою у науковій літературі 
є версія, згідно з якою образ соломонаря походить від 
автохтонних дако-гетських (фракійських) жерців (Т. 
Херсень, Х. Дайковічіу, А. Оїштяну, І. Крішан, Д. Берчіу, 
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Д. Олтян). Так,       А. Оїштяну на основі джерельних 
матеріалів та порівняльної характеристики народних 
вірувань пов’язав образ соломонаря із фракійськими 
жерцями, навівши низку доказів, а саме: у народній 
свідомості соломонар є реальною, конкретною особою, що 
живе на землі; у народній традиції не йдеться про одного 
соломонаря, єдиного володаря атмосферних явищ, як, 
наприклад, св. Ілля, але про соломонарів; сила соломонарів є 
обмеженою, існують контрсоломонарі та спеціальні дійства 
проти них (церковний дзвін, заклинання, погрожування 
зброєю), що можуть їх спинити21. З концепцією А. Оїштяну 
можна погодитись, тим більше, що версія фракійських 
коренів народних уявлень румунів про соломонарів має 
підтвердження в археологічних знахідках дако-гетського 
періоду з поселення Летніца, стоянки Лупу. 

У дослідженні етимології терміна соломонар існує 
також декілька наукових версій. Згідно з однією з них, він 
походить від назви жерців Залмоксіса – cалман (К. Нікулає). 
М. Гастер висловив припущення, що термін утворився від 
поєднання двох інших: шоломанце (Саламанка) – назва 
магічної школи, яку проходили соломонарі та соломоніє, 
утворений від царя Соломона. 

Останнім часом утвердилася версія, відповідно до якої 
назва персонажа походить від імені легендарного біблійного 
царя Соломона (970-931 рр. до н. е.), з додаванням до кореня 
суфікса – «ар». Деякі риси соломонаря були запозичені з 
циклу канонічних легенд, а також апокрифів про біблійного 
царя, який став у свідомості народу патроном ворожіння та 
чародійства (В. Белтяну, А. Оїштяну)22. В. Белтяну у своїй 
праці «Румунська народна магічна термінологія» детально 
зупинився на етимології назви та історії першої згадки терміна. 
У довіднику досліджено понад 308 народних термінів. Учений 
подав також список персонажів, пов’язаних із метеорологічної 
магією: гєцар (gheţar), гріндінар (grindinar), пьєтрар (pietrar), 
соломон (solomon), соломонар (solomonar), соломонеріце (so-
lomonăriţă), соломоніце (solomoniţă) та ін. Дослідник дійшов 
висновку, що лише термін соломонар має загальний характер 
та трапляється майже в усьому ареалі проживання румунів23. 
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Привертає увагу також ціла низка робіт, у яких наводиться 
змістовний порівняльний матеріал про існування подібних 
персонажів у інших народів. Маємо на увазі текст про існування 
в різних народів аналогічних до румунських соломонаря та 
дракона міфічних істот. Так, румунські дослідники С. Клейн 
та Р. Вулкенеску подають мадярський аналог румунського 
соломонаря – garabantzás Diák, та болгарський – Zauberpro-
phet24. Вірування гуцулів у міфічного персонажа, який верхи 
на білому коні несе град, знайшли своє відображення у праці 
«Гуцули» Р. Ф. Кайндля25. Варто відзначити також роботи, що 
дають змогу провести паралелі з аналогічними обрядами, що 
побутують у французів – церемонії з Тараскою на Трійцю у 
Провансі (Л. Покровська)26; польських карпатських гуралів 
– уявлення про планетників, які переносять лід у хмарах з 
Льодовитого океану та товчуть його у ступах (М. Толстой)27; 
балканських слов’ян – вірування у хал, від боротьби між 
якими походить град (А. Плотнікова, М. Толстой)28 та ламіїв, 
змієподібних чудовиськ, що приносять бурю, негоду (А. 
Плотнікова)29 та ін. 

Можемо констатувати, що сьогодні у науковій етнологічній 
літературі немає однозначних поглядів щодо походження 
постаті соломонаря у народних уявленнях, остаточно не 
визначено місце даного персонажа у демонологічній ієрархії. 

Іншу групу праць становлять дослідження, присвячені 
вивченню обряду калоян. Найбільш дискусійним залишається 
питання його походження. Щодо цього є декілька версій та 
гіпотез. Згідно з тією, яку обстоюють російські дослідники М. 
І. та С. М. Толсті, Л. Клейн та ін., обряд герман (болгарський 
аналог калояна. – А. М.) має слов’янське походження. Так, 
Л. Клейн виводить його корені (разом із обрядом пеперуда) 
з язичницького культу головного слов’янського бога неба і 
блискавки – Перуна. За його версією, болгарська легенда про 
смерть Перуна є в «Истории во кратце о болгарском народе 
славянском» (1792) Спиридона, зокрема у розділі «О Перуне 
или пеперуда, краля болгарского». У ній Спиридон розповів 
про те, як болгари вшановували Перуна: «во время бездожия 
собираются юноши и девицы, избирают единаго или от девиц 
или юношах и облачают его в мрежу, аки в багряницу, и 
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сплетут ему венец от бурянов в образ краля Перуна, и ходят 
по домах, играюще и спевающе, часто поминающе беса того, 
и поливаются водами и Перуна того, и сами себе; люди же 
бездумнии дают им милостыню, они же, собравше милостыню 
тую, купуют ястье и питие и делают трапезу, ядят и пиют во 
славу Пеперуда того». 

Л. Клейн безпідставно на основі опису Спиридона 
робить висновок про ще одну дійову особу чоловічої статі 
– Калояна, який, на його думку, уособлює самого Перуна, 
пов’язаного з днем літнього сонцестояння (Купала). Обряд 
відтворює, на думку вченого, смерть убитого колись бога, 
який помер, щоби знову відродитися («Пеперуда злата пред 
Перуна лята»). Л. Клейн вважає, що подібність свят Купала, 
похорону Ярила, Костроми та інше свідчить про те, що всі 
вони є відгалуженням одного і того ж свята, пов’язаного з 
Перуном. Так, у випадках, коли ховають не його зображення, а 
його ім’я не згадується під час ритуалу, дійство розвивається 
навколо близьких до нього жіночих персонажів (відьом, 
русалок) або посланців до нього (жертв)30. 

Твердження Л. Клейна викликає сумніви. По-перше, переказ 
Спиридоном тексту легенди є досить туманний. Важко точно 
визначити, про кого мовиться – про Перуна-бога, чи Перуна-
короля. По-друге, в описі Спиридона немає жодної вказівки на 
наявність в обряді антропоморфної глиняної ляльки (Калоян). 
У нього описується обряд пеперуда, де головну роль виконують 
хлопчик або дівчинка, вбрані у зелень, які співають, ходячи по 
селу, а наприкінці влаштовують «трапезу» на зібрані гроші 
та продукти. Л. Клейн штучно ототожнив обряд, описаний 
Спиридоном, з практикою проведення пеперуди у ХХ ст., коли 
учасники часом брали участь у похованні глиняної ляльки 
Германа (Калояна). Отже, версія Л. Клейна базується на 
здогадці, тому що в описі Спиридона обряд пеперуда описаний 
у його первісному виконанні. 

Згідно з іншою версією походження обряду, прихильниками 
якої були переважно румунські вчені (Д. Олтян, В. Сирбу), 
калоян пов’язаний із фракійськими культами. Твердження даних 
авторів ґрунтується на матеріалах археологічних досліджень31. 
Привертає увагу також твердження В. Зеленчука, Ю. Поповича, 



119Писемні джерела та історіографія вивчення 
плювіальної обрядовості східних романців

Т. Златковської про те, що ареал поширення обряду збігається 
із зоною розселення північної групи фракійських племен в 
останні століття до н. е. – перші століття н. е. І це, на їхню 
думку, доводить, що східнороманські та болгарські форми 
проведення обряду за походженням пов’язані зі стародавніми 
фракійцями та їхньою релігією32. Схожихх висновків дійшли 
і деякі болгарські дослідники (П. Басанович, Г. Кацаров), 
які вважали, що герман, або германчо, пов’язаний з певними 
фракійськими божествами33. У своїй роботі М. Арнаудов 
найменування болгарського обряду пов’язав з іменем св. 
Германа, з тим, що пізніше обряд був приурочений до дня 
цього святого34. Ця, на наш погляд, найбільш вірогідна версія 
підтверджується результатами археологічних досліджень та 
даними писемних джерел («Історія» Геродота тощо). 

Існує ще одна позиція, згідно з якою коріння обряду 
калоян варто шукати у стародавніх римлян чи греків (І. 
Кандря, Т. Папахаджі, Н. Денсушану, М. Беза, Г. Івенеску та 
ін.). Так І. Кандря вбачає витоки цього обряду у святі Аргеїв, 
влаштованого стародавніми римлянами, коли, на їхню думку, 
відбувалися подібні «ворожіння» дощу35. 

У своїй роботі «Поганство у румунському фольклорі» М. 
Беза стверджував, що джерела обряду потрібно шукати у культі 
бога природи, який помирає і народжується. Ритуал на його 
честь пов’язаний із водою. На думку вченого, враховуючи цей 
реальний феномен, глибоко вкорінений у народній свідомості, 
служителі християнської церкви поєднали нове свято Іоанна 
Хрестителя зі старими обрядодіями, присвяченими Адонісу36. 

На наш погляд, твердження про грецькі чи римські корені 
обряду не позбавлене наукового підґрунтя. Про можливе 
запозичення обрядів, пов’язаних із похороном образів божеств, 
свідчить значна поширеність подібних обрядів у різних за 
походженням народів Балканського півострова, а також східних 
слов’ян. У цих народів вони належать, напевне, до кола обрядів 
«умираючого» та «оживаючого» божества.

У сучасній Румунії плювіальні обряди становлять об’єкт 
вивчення трьох наукових центрів, розташованих у Бухаресті, 
Яссах та Клуж-Напоці. У працях румунських учених в 
основному узагальнюється матеріал, характерний для всього 
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ареалу проживання румунського народу (А. Олтяну, І. Гіною, 
Н. Константінеску, І.-А. Кандря, В. Бутуре, А. Оїштяну, Г. 
Чаушану та ін.). Проблему типологізації обрядів калоян та 
папаруда досліджують нині І. та М. Кучеу. Вони шляхом 
картографування обрядів у загальнорумунському ареалі 
зробили значний внесок у багаторічну роботу зі складання 
«Румунського етнографічного атласу». У працях Д. Попа 
та М. Олінеску є згадка про відмінність двох варіантів (або 
навіть ритуалів) у плювіальному обряді – Калоян та Матір 
дощу. Так, М. Олінеску зафіксував Калоян, що проводився 
для викликання дощу, і Матір дощу-Батько сонця – для його 
зупинення37. У дослідженнях подружжя І. та С. Чуботару38, які 
обрали ареалом вивчення історичну Молдову, використані й 
деякі приклади практикування обряду на Буковині. 

Серед робіт румунських учених важливою є праця Д. Попа 
«Аграрні обряди у румунській народній традиції» (1989), в якій 
обряду калоян присвячено спеціальний розділ, що є однією із 
перших студій такого обсягу. Тут повідомляється про першу 
згадку обряду – у матеріалах, зібраних Г. Сеулєску, виданих 
після його смерті (помер 1864 року – А. М.). Подана історіографія 
проблеми. На основі залучення широкого кола джерельних 
та польових матеріалів, що зберігаються у етнографічному 
архіві Клужського центру соціальних досліджень, зроблено 
чи не найпершу спробу дослідити ареал поширення обряду 
та початкову форму його проведення. Д. Поп відзначив два 
варіанти у тексті ритуалу: 1) міфічного персонажа просять 
піднятися на небеса і пустити дощ; 2) йдеться про його смерть 
та безнадійний пошук батьками39. 

Отже, до сьогодні у науковій етнологічній літературі не 
існує чітких позицій як щодо походження та етимології назви 
обряду, так і стосовно типологізації та картографування калояна. 
Значно ускладнює дослідження обряду той факт, що дані про 
його проведення досить пізно потрапили до наукових праць 
(приблизно з 30-40-х рр. ХІХ ст.). Найповніше обряд у східних 
романців був описаний у джерельних матеріалах кінця ХІХ – 
початку ХХ ст. Зараз питанням типологізації та картографування 
плювіального обряду займається організаційний комітет зі 
складання «Румунського етнографічного атласу».
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Основна дискусія, що стосуються обряду папаруда, 
точилася навколо проблем походження обряду, етимології 
назви, порівняльної характеристики цього етнографічного 
явища. Викликають науковий інтерес спроби типологізації та 
картографування даного плювіального обряду.

У наукових дискусіях про ґенезу обряду, що тривають і 
на сучасному етапі, можна виділити декілька позицій. Одна з 
них належить російським дослідникам В. Іванову, В. Топорову, 
Л. Клейну, А. Плотніковій та ін. Вони наполягали на тому, що 
обряд був пов’язаний із культом давньослов’янського бога 
Перуна. Етимологія назви обряду, на їхній погляд, походить 
від імені того ж давньослов’янського бога40. Аналогічної 
думки дотримуються югославські дослідники М. Філіпович та 
С. Зечевич, які чітко вказують на зв’язок додольських обрядів 
(сербський аналог румунської папаруди) з культом Перуна, 
підкреслюючи, що джерела обряду потрібно шукати у часи 
більш архаїчні41. 

Низка румунських вчених, на противагу згаданій 
позиції, вказує на фракійські корені плювіального обряду (Г. 
Теодореску)42 або на його дакське походження (Д. Олтян)43. На 
підтвердження своєї версії археолог М. Комша навела приклад 
ідентифікації обряду викликання дощу на уламках керамічної 
вази, знайденої у поселенні Попешти-Новач (Джурджівський 
повіт Румунії)44. 

Зважаючи на те, що ритуали викликання дощу 
територіально не обмежені слов’янською етнічною спільнотою, 
російський вчений С.А. Токарев визнавав давньобалканський, 
а не слов’янський характер папаруди. На його думку, про це 
свідчить і подібність назв та ідентичність складових частин 
обряду у різних за своїм походженням народів Балканського 
півострова. Факт найкращої консервації ритуалу в цьому 
регіоні вчений пояснює повільним культурним розвитком 
народів, поневолених Османською імперією, та їх тяжінням до 
старовини як своєрідної форми спротиву завойовникам45. 

Найближча до істини, на наш погляд, позиція, згідно з якою 
папаруда має індоєвропейські корені (Р. Вулкенеску, І. Гіною 
та ін.)46. Про це свідчить факт явної ідентичності основних 
етапів проведення обряду, складу його основних дійових осіб 
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у багатьох індоєвропейських народів. На відміну від дещо 
обмеженого ареалу поширення обряду калоян, папаруда відома 
у великій кількості індоєвропейських народів.

Б. Рибаков був схильний шукати витоки зазначеного 
ритуалу викликання дощу в неоліті. Він припускав, що саме 
додола зображена на деяких неолітичних рельєфах, знайдених 
в Концештях (Республіка Молдова)47. 

У дослідженні етимології назви обряду папаруда 
існує також чимало наукових версій та гіпотез. Одну з них 
спробував обґрунтувати Р. Вулкенеску у праці «Румунська 
міфологія» (1987), згідно з якою перша частина складної 
назви – «папа» може походити від грецького терміна 
«πáππос» (прадід, міфічний дід), що іноді визначений як 
божество-покровитель, а друга – «руде» є слов’янського 
походження. Термін «руда» у болгар трактується як родич, 
рід, а «roźdenie» – рідня; у росіян – кров, кровний зв’язок. 
Виходячи з цього, Р. Вулкенеску дійшов висновку, що 
складний термін папаруде є тавтологією, повторенням 
іншими термінами тієї самої ідеї спорідненості48. 

Порівнюючи обряди папаруда та калоян, вчений 
наголошував на їх відмінних функціях та формах проведення. 
У першому випадку людина зверталася до божества 
рослинності посередництвом назви папа-батько-прадід. У 
випадку калояна дощ викликався через посередництво амулета 
(символу)49. М. Еліаде виводив єдине коріння «папа-батько» (у 
значенні божества неба) з назви скіфського Зевса-Папайоса та 
фракійсько-фрігійського Зевса-Паппоса50. 

Інший учений, І. Гіною у своїх роботах ідентифікував 
назву папаруди з великим індійським божеством Рудра 
(Папарудра), наголошуючи на її поширеності в усьому 
ареалі, в якому археологи виявили сліди фракійської 
цивілізації51. Як додаткові аргументи учений навів свідчення 
інформаторів з різних регіонів Румунії про ототожнення 
в народному сприйнятті поняття папаруда зі «святою, 
високою та тонкою особою», «богинею, яка керує дощами», 
«жінкою, яка відає дощами» тощо. За твердженням автора, 
спочатку обряд був приурочений до чіткої календарної 
дати, можливо, до дня весняного рівнодення. Згодом, під 
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впливом християнської традиції, він проводився третього 
четверга після Великодня, а в наші дні перейшов до рангу 
оказіональних, який здійснювався влітку під час засухи52.

Ще одна версія у дослідженні назви обряду ґрунтується 
на твердженні, що папаруда (додола) походить від метелика 
(Л. Клейн, Л. Маркова) або ж папаруда ототожнювалася 
з сонечком, яка у східних романців має назву папалуга (А. 
Олтяну)53. Так, Л. Клейн виводить назву головного персонажа 
з латинського «papilio», франц. «papillon», грец. «цецелб», 
рум. «papaluga» та рос. «бабочка». Він також вказав на 
деяку подібність тексту румунської папалуги з російським 
ритуальним зверненням до сонечка54. 

Найбільш вірогідною, на нашу думку, є індоєвропейська 
версія походження назви папаруди. На підтвердження цього 
припущення взято до уваги широкий ареал побутування 
ритуалу серед індоєвропейських народів (у румунів, 
молдаван, болгар, сербів, македонців, українців, білорусів, 
росіян, гагаузів, індійців, дагестанців та ін.). Ототожнення 
головного персонажа (папаруди) із метеликом могло 
відбутися, на наш погляд, на більш пізньому етапі його 
побутування (можливо, навіть під впливом християнської 
традиції), внаслідок його поєднання із народним віруванням 
про те, що метелик сприймається в уявленнях багатьох 
народів світу як душа покійника, що у даному разі має 
допомогти людям викликати дощ.

У румунській історіографії існує досить мало спеціальних 
робіт, присвячених типологізації та картографуванню обряду. 
Одна з перших спроб здійснена у статті Лії Стойка-Васілеску 
«Папаруда». У ній досліджується обряд на основі значного 
джерельного масиву: відповідей на лінгвістичну анкету Б. П. 
Хаждеу, матеріалів архівів Інституту етнографії та фольклору 
та секції етнографії і фольклору Клужського центру соціальних 
наук, а також значної кількості спеціальної літератури. У 
вивченні обряду, авторка також спиралася на власні польові 
дослідження. Це дало змогу їй картографувати обряд на 
основі даних з 339 румунських сіл55. Основною прогалиною 
у типологізації Л. Стойки-Васілеску, на нашу думку, є 
ігнорування спорідненості папаруди із обрядами чи магічними 
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практиками: калоян, синджеорз та ін. Ця проблема найкраще 
висвітлена у праці Д. Попа «Аграрні обряди у румунській 
народній традиції» (Клуж-Напока, 1989).

Ще одну спробу картографування плювіальних обрядів 
у румунів здійснив румунський дослідник Г.Врабіє. Автор 
розмістив на карті ареали поширення різноманітних обрядових 
пісень і практик: плугарул, бики Синджеорза, краюл, 
синджеорз, папаруда, калоян, додола, бабарага, плояшул, 
мати дощу-батько сонця. На карті-схемі вказано також ареали 
зникнення папаруди та вживання різноманітних її назв: додола, 
бабарага та ін.56 Однак, як і Л. Стойка-Васілеску, Г.Врабіє 
у картографуванні обряду не використав усього комплексу 
джерельних матеріалів, обмежуючи дослідження обряду 
лишень кордонами сучасної Румунії. Неточно вказаний і ареал 
поширення папаруди у Румунії – на її півдні та сході.

Значний внесок у розробку питання типологізації обряду 
зробили І. та М. Кучеу у своїй праці «Румунські стародавні 
аграрні обряди» (Бухарест, 1988). Порівняно із попередниками 
їм  вдалося залучити значно більше джерельних матеріалів57. 
Типологізація обряду, за І. та М. Кучеу, була проведена на 
основі досліджень, проведених у більш ніж 1000 населених 
пунктів румунського етнічного простору. За твердженнями 
авторів, папаруда у поєднанні з «обрядом-близнюком» 
cинджеорз (пепелугера) є найпоширенішою ритуальною 
практикою викликання дощу та підтримки родючості землі; 
за ступенем її поширення на території проживання румунів 
вона конкурує тільки з відомим аграрним обрядом плугушор. 
Охоплюючи багатий джерельний матеріал, робота надалі 
може стати основою для написання комплексних досліджень 
та порівняльних студій з аналогічною обрядовістю народів 
Балканського півострова. 

Підсумовуючи історіографію дослідженого комплексу 
календарних обрядів, робимо висновки,що хоча за останні два 
століття про плювіальні обряди східних романців, слов’ян та інших 
європейських народів нагромаджено чимало літератури, у цій 
проблематиці ще багато прогалин і дискусійних концепцій. Як-от: 
трактування постаті соломонаря-гріндінаря, визначення етимології 
назв, походження та типологізації обрядів калоян, папаруда та ін.
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Незважаючи на те, що територія Буковини потрапляла у 
поле зору як румунських, так і українських дослідників, на 
сьогодні вона ще недостатньо вивчена. Зокрема, це стосується 
плювіальної та обрядовості східнороманського населення, яке 
тут проживає.
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Written sources and historiography of study 
of pluvial ritual of east romance peoples

The basic scientific works of the Romanian authors, devoted to plu-
vial ritual (rituals of evocation and distraction of rain and hail) of east 
romance peoples, such as Caloian, Paparuda, magic actions in execution 
of Sorcerers and Solomonars and other are examined in the article. The 
special attention is spared to the debatable questions in relation to etymo-
logic versions, to different approaches of study of this subject. Methodol-
ogy of study of pluvial rituals of different scientific centers of Romania is 
presented in the article. 
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