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Предисловие
Детство является предметом изучения социальных, естественных и гуманитарных наук, но в культурологии его анализ представлен сегодня единичными исследованиями, находящимися на стыке культурологии и этнографии, культурологии и педагогики. В настоящем издании изучение культуры детства показано на примере конкретной культурной общности – коренных народов российского Дальнего Востока – выполненное в рамках культурологической научной парадигмы. Для этого потребовалось обозначить структурные компоненты и построить морфологию культуры детства народов изучаемого региона на разных этапах развития, обосновать ее историческую типологию. Далее были определены локальные особенности предмета на традиционном этапе и показаны процессы его унификации, преобразования в общесоветские и общероссийские формы; прослежено становление специализированных форм культуры детства народов изучаемого региона и установлена роль российского государства в этих процессах; рассмотрены процессы реактуализации традиционных форм культуры детства коренных народов Дальнего Востока в конце ХХ – начале XXI вв. Все это в итоге позволило выявить механизмы социокультурной динамики культуры детства изучаемых народов. Данный алгоритм может быть применен для описания детства любой другой социально-культурной общности.
Мир детства является проекцией целой культуры и отражает специфику всего культурно-исторического типа, поэтому изучение этой сферы способствует реконструкции многих других подсистем культуры. Период детства выступает наиболее активной и важной стадией социализации
 и инкультурации человека, здесь задействованы многие социальные институты. В каждой культуре присутствуют механизмы, посредством которых усваиваются базовые культурные нормы, идеалы, ценности, в результате чего формируется социальная, этнокультурная и другие формы идентичности человека. Это является залогом сохранения, трансляции и дальнейшего развития этнической и региональной культуры. 
Настоящее пособие является учебно-методическим материалом в реализации оригинального авторского спецкурса «Культура детства». Его материалы также могут использоваться в процессе изучения дисциплин «История культуры российского Дальнего Востока» и «Методы изучения культуры» в подготовке бакалавров по направлению  033000.62 – «Культурология». Оно обеспечивает формирование следующих общекультурных и профессиональных компетенций бакалавров культурологии:
- ОК5 Умеет использовать нормативно-правовые документы в своей деятельности;

- ПК1 Владеет теоретическими основами и методами культурологии, категориями и концепциями, связанными с изучением культурных форм, процессов; способен применять культурологическое знание и критически использовать методы современной науки и культуре в профессиональной деятельности и социальной практике;

- ПК15 Готов к реализации государственной культурной политики, связанной с сохранением и освоением художественно-культурного, культурно-исторического и природного наследия.

Материалы пособия объединены в три больших раздела: 
1. История и методология изучения культуры детства.

2. Традиционный этап развития культуры детства.

3. Советский и постсоветский этапы развития культуры детства.

Такая структура, во-первых, отражает общепринятый принцип изложения материала – от общего к частному, во-вторых, позволяет представить предмет описания – культуру детства – в исторической ретроспективе.
Пособие выполнено при финансовой поддержке Министерства образования и науки Российской Федерации и в рамках проекта «Этнокультурные ресурсы и проблемы развития внутреннего туризма в Хабаровском крае». Внедрение материалов исследования в образовательный процесс способствует подготовке специалистов, владеющих знаниями по культуре края и нацеленных на развитие его социально-культурной сферы, содействует формированию положительной региональной идентичности. 
Пособие содержит три Приложения. В Приложении А. «Сведения об информантам» отражены фамилия, имя и отчество, год рождения, место проживания информантов, с которыми работали авторы в процессе подготовки издания. Приложение Б. включает планы лекционных и семинарских занятий с заданиями по дисциплине «Культура детства».
Приложение В «Фотоматериалы и иллюстрации к настоящему пособию», а также другие сопутствующие материалы по культуре коренных народов Дальнего Востока России представлены на специализированном сайте проекта http://ethnotourism27.ucoz.net/index/obzor_sobytij_v_sfere_ehtnokultury/0-4  
Авторы благодарны Министерству образования и науки Российской Федерации, оказавшему финансовую поддержку проекту «Этнокультурные ресурсы и проблемы развития внутреннего туризма в Хабаровском крае», в рамках которого создавалось пособие.

Авторы выражают благодарность коллегам, выступившим в качестве рецензентов издания, а также информантам, поделившимся ценной информацией по культуре детства коренных народов региона. 
Введение
Предметом изучения культурологии детства является детство как способ и результаты деятельности детей, а также все то, что создается для этой возрастной социальной группы. В такой трактовке предмета понятие детская субкультура составляет лишь одну из его сторон, образуемую артефактами, произведенными лично детьми, и включает сформированные у них под влиянием разных факторов ценности, установки, способы деятельности и формы общения, которые меняются в различных культурно-исторических контекстах. Другими словами, понятие «культура детства» значительно шире понятия «детская субкультура» и включает, наряду с последней, ту часть материально-практической, духовно-практической и духовно-теоретической деятельности взрослых, которая направлена на обеспечение жизни и развитие подрастающего поколения.
В настоящем пособии мир детства и принципы его трансформации рассматриваются на примере культуры коренных народов Дальнего Востока России XVII – начала XX вв. Обращение именно к этому культурному сегменту позволяет рассмотреть на конкретном материале различные исторические модели взаимоотношения мира взрослых и детей. Культура этих народов за последние три столетия претерпела значительные изменения и прошла путь от традиционного типа до современного. Соответственно этим изменениям трансформировались процессы социализации и инкультурации детей.

 Общественные процессы и метаморфозы последних десятилетий в сфере межэтнической коммуникации обусловили интерес к изучению этнокультурной специфики мира детства. Важным направлением этих исследований является традиционная система семейного воспитания. Семья является социальным институтом, который осуществляет сохранение и передачу культурных традиций, норм, хозяйственных навыков, языка и т.п. В семье происходит формирование этнического самосознания, что важно для успешного развития национальной культуры и формирования устойчивой гражданской идентичности.
Обращение к многолетнему опыту воспитания детей коренных малочисленных народов дальневосточного региона может способствовать решению ряда актуальных вопросов, связанных с адаптацией молодого поколения этнофоров к условиям современной культуры в рамках образовательной стратегии государства, решению проблем в области демографической политики и социального проектирования. Анализ принципов трансформации детства коренных народов Дальнего Востока в советский период может помочь ответить на многие вопросы, связанные с оценкой процессов модернизации их культуры и хозяйства. Результатом социалистических преобразований в различных сферах жизни изучаемых народов стало кардинальное изменение их процессов социализации и инкультурации. Появление специализированных детских учреждений в этом регионе привело к разрыву межпоколенных связей, разрушению механизмов, обеспечивающих развитие их культуры на традиционном этапе. Анализ этого исторического опыта должен учитываться в современной политике Российской Федерации в отношении коренных народов Дальнего Востока. 

На Дальнем Востоке России выделяют две традиционные исторически сложившиеся культурные общности: Амуро-Сахалинскую и Чукотско-Камчатскую. В ряде классификаций выделяют еще зону Охотского побережья и севера Приамурья. Под историко-культурной общностью (ИКО) в отечественной этнографии и этнокультурологии понимают культурный ареал, в пределах которого народы вследствие проживания в одинаковых природных условиях, наличия между ними тесных социально-экономических связей имеют сходные культурные черты [223].

На территории Амуро-Сахалинского региона проживают такие коренные народы региона, как нанайцы, ульчи, негидальцы, орочи, ороки, удэгейцы, эвенки, нивхи и айны. Большинство из них принадлежат к тунгусо-маньчжурской языковой группе, исключением являются нивхи, отнесенные к палеоазиатам, и айны, образующие изолированную группу региона. Это языковое родство, наряду с целым рядом исторического материала, свидетельствует и о генетическом родстве этих народов. 
В Чукотско-Камчатскую ИКО входят такие коренные народы региона, как чукчи, коряки, эскимосы, ительмены, юкагиры и эвены. Чукотско-камчатская языковая группа входит в состав семьи палеоазиатских языков. Зона охотского побережья и севера Приамурья выделяется в особый историко-этнографический район, который населяют эвены и эвенки. Их язык относят к северной подгруппе тунгусо-манчжурской языковой группы. Территориальная близость, тесные культурные контакты и сходство социальной структуры народов трех историко-культурных зон Дальнего Востока России позволяет рассматривать их в рамках одного исследования.
Нижняя граница рассматриваемого периода – XVII в. – время начала освоения территории Дальнего Востока русскими и получения первых сведений о проживающих в этом регионе народах. Эти материалы были включены в ряд фундаментальных исследований по культуре изучаемых народов, используемых в настоящей работе. Верхняя граница периода – начало XXI в. – современное состояние развития культуры этих народов. В этот период культура детства коренных народов Дальнего Востока представлена широкой сетью социальных институтов социализации и инкультурации, сложившейся в результате реализации разных направлений государственной политики в советский и постсоветский периоды.

Осмысление детства как специфического феномена культуры начинается еще в античную эпоху. Научные взгляды античного и средневекового времени определяли детство как период подчиненности и несамостоятельности, характеризующийся физической и умственной незрелостью. Размышления об этом отражены в сочинениях Гиппократа, Пифагора, Птолемея, Сократа, Платона, Аристотеля, в трудах Августина Аврелия, Э. Роттердамского и других авторов. В эпоху Возрождения детство начинает рассматриваться как период интенсивного развития и совершенствования, формирования основ будущей личности. Данные аспекты раскрываются в работах Л.Б. Альберти, М. де Монтень и других ученых. В эпоху Просвещения закладываются основы семейной педагогики. Темой детства в этот период занимались такие философы, как Гегель, К.А. Гельвеций, Т. Гоббс, Дж. Локк, Ж.-Ж. Руссо, Д. Дидро, Я.А. Коменский, Я. Корчак, И.Г. Песталоцци, И.Кант. 
В XIX в. тема детства рассматривается в трудах К. Маркса, Л.Фейербаха, И.-Г.Фихте, Ф. Шеллинга и других исследователей. Для российской научной мысли этого периода значимы работы К.Д. Ушинского. В XIX в. детство стало предметом художественной рефлексии классиков литературы (Л.Н. Толстого, Ч. Диккенса, М. Твена). В этнографии, истории и фольклористике этого периода детство рассматривалось в контексте изучения семейного быта. Это направление в конце XIX в. развивал Арнольд ван Геннеп. В этот же период продолжается осмысление детства в работах философов, педагогов и психологов: П. Бюхнера, В. Вундта, К. Грооса, Л. Демоза, М. Дюбуа-Реймон.
В конце 1920-х гг. происходит переход от эмпирического изучения детства и процессов воспитания к теоретическим исследованиям, впервые проведенным внутри направления «Культура-и-Личность» (психологическая антропология). Значимыми для первой половины XX в. являются исследования Р. Бенедикт, М. Мид, К. Дюбуа, Дж. и Б. Уайтингов и других антропологов. Активно развивается историко-культурное направление в изучении детства, одним из ведущих исследователей которого является Ф. Ариес.
Первая половина ХХ в. в отечественной науке характеризуется развитием психолого-педагогического направления, народной педагогики и детской фольклористики (А.В. Луначарский, А.С. Макаренко, Л.С. Выготский, В.И. Тенишев, Е.А. Покровский, Г.С. Виноградов, О.И. Капица, Г.А. Комаров, В.А. Сухомлинский и другие). В середине 1970-х гг. этнопедагогика выделилась в качестве особой отрасли этнографической науки (И.Г. Волков). 
Отдельные аспекты культуры детства рассматривались такими историками, философами и психоаналитиками ХХ в., как, М. Кляйн, Л. Леви-Брюль, К. Леви-Строс, Ж. Пиаже, З. Фрейд, Э. Фромм, Й. Хейзинга, В. Штерн, И. Эйбл-Эйбесфельд, Э. Эриксон, К.-Г. Юнг, К. Ясперс и другие.
Во второй половине ХХ в. значительно увеличилось число исследований, в которых проводился сопоставительный анализ различных явлений культуры детства. Тема детства, как социального феномена, разрабатывается в работах A.Г. Кислова, Э.А. Куруленко, Е.М. Рыбинского, Д.И. Фельдштейна, Т.В. Щитцовой, С.Н. Щегловой. Большой вклад в разработку темы детства на рубеже XX-XXI вв. внесли работы И.С. Кона, О. Иконниковой, В. Лисовского и других. 
В начале XXI в. наблюдается дальнейший рост интереса к проблемам детства, разрабатываются новые направления. В качестве одного из новых направлений можно назвать этнолингвистический анализ мира детства (И.С. Карабулатова). Получила дальнейшее развитие этнография детства народов разных регионов России (Т.А. Бернштам, Т.А. Листова, М.В. Красноженова, И.Ю. Трушкова и другие исследователи).
Изучением отдельных аспектов детства в культуре коренных малочисленных народов Дальнего Востока России занимались С.П. Крашенильников, А.В. Олсуфьев, Л.А. Шренк, Ф. Груздев, В.П. Маргаритов, П. Головачев, А. Богданов, И. Акифьев, В.В. Антропова, Е.А. Гаер, Ю.А. Сем, А.В. Смоляк, И.А. Лопатин, Л.Я. Штернберг, В.Г. Ларькин, А.М. Золотарев (детство в контексте описания семейно-брачных отношений, общественного строя, традиционной обрядности и материальной культуры), А. Чадаева (традиционные игрушки), Л. Г. Базанов, Г.Ф.Севильгаев (развитие школьной системы в дальневосточном регионе), В.Ф. Афанасьев (особенности этнопедагогики этих народов), О.А. Шабурова (процессы семейного воспитания с позиций педагогики), В. И. Прокопенко (система физического воспитания и традиционные игры), Т.В. Мельникова (традиционная медицина), Я.С. Иващенко (детство в контексте изучения культуры жизнеобеспечения) и другие исследователи. История изучения культуры детства коренных народов Дальнего Востока России более подробно рассмотрена в одной из тем пособия.

Теоретико-методологическую основу исследования определили системный подход и типологический метод. Изложение построено с опорой на основные положения системного подхода М.С. Кагана. Использование этой концепции позволило рассмотреть культуру детства, с одной стороны, как отдельную систему с характерной для нее структурой, включающей подсистемы разной сложности и функциональности; с другой стороны, как часть метасистемы или культуры этих народов в целом. Процедуры типологического (сравнительно-типологического) метода были положены в основу построения исторической типологии культуры детства коренных народов Дальнего Востока. С помощью сравнительно-типологического метода была прослежена эволюция культуры детства в изучаемом регионе. Сравнительно-исторический метод позволил проследить эволюцию отдельных элементов изучаемой системы.
В качестве теоретической основы пособия используются также следующие фундаментальные работы по культурной и социальной антропологии:

– по типологии культуры М. Мид;
– Д.И. Фельдштейна, содержащие концепцию поэтапного социального развития ребенка; 
– по морфологии культуры А.Я. Флиера;

– по функциональному методу Б. Малиновского;

– по семиотике культуры Р. Барта, В.Я. Проппа, А.К. Байбурина, К. Леви-Стросса, Ч. Морриса.

На материале региональной культуры детства был показан эвристический потенциал морфологической модели культуры А. Флиера.
Детство в традиционной культуре является той ее частью, которая мало документируется. Отсутствие оригинальных письменных источников культуры затрудняет ее изучение, поэтому при создании текста пособия стояла задача поиска документов, способных адекватно отразить те или иные аспекты культуры детства изучаемых народов.

Источниковую базу исследования составляют четыре вида источников: архивные документы, материалы музейных фондов, художественная литература и фольклор, законодательные акты Российской Федерации.
Архивные документы. В работе используются материалы фондов Государственного архива Хабаровского края и МАУ «Комсомольский-на-Амуре городской архив», отражающие развитие культуры коренных народов Дальнего Востока, в том числе и культуры детства, в советский и постсоветский периоды. В документах фондов Р-704 (о работе комитета образования администрации Хабаровского края), Р-342 (о работе комитета по физической культуре, спорту и туризму администрации Хабаровского края) и Р-939 (о работе дальневосточного отдела здравоохранения) ГАХК содержатся статистические данные о школьной и интернатной системе в этом регионе (о количестве школ, интернатов и учащихся из числа народностей Севера в разные годы советской власти), о темпах развитии грамотности, национальных видов спорта этих народов в советский и постсоветский периоды.
В ходе работы с документами МАУ «Комсомольский-на-Амуре городской архив» была проанализирована нормативно-правовая документация, отражающая работу государственных учреждений, обслуживающих институт детства в черте города Комсомольска-на-Амуре. В этих документах не наблюдается четкой дифференциации между русским и коренным населением этого региона. В них отражаются общие тенденции развития системы образования, здравоохранения и других институтов дальневосточного региона в советское время.
Материалы музейных фондов. В исследовании привлекаются материалы по культуре коренных народов Дальнего Востока, представленные в фондах МУК «Музей изобразительных искусств г. Комсомольска-на-Амуре», Сахалинского областного краеведческого музея и Хабаровского краевого музея им. Н.И. Гродекова. В ходе работы с фондами МУК «Музей изобразительных искусств г. Комсомольска-на-Амуре» был собран фотоматериал по традиционной игрушке и национальной детской одежде коренных народов Амуро-Сахалинского региона. Были проработаны сайты научно-исследовательских учреждений Дальнего Востока. Результатом этой работы стал сбор фотоматериалов, отражающих развитие культуры изучаемых народов в советский период.

Публицистика, художественная литература и фольклор. Художественная литература многими исследователя не рассматривается как достоверный и полноценный источник исследования. Однако в произведениях художественной литературы, привлекаемых в данном исследовании, содержатся фрагменты, отражающие не только особенности быта изучаемых народов (что, в целом, не противоречит данным этнографии и истории), но и восприятие народами Дальнего Востока процессов социокультурной трансформации, их ментальные переживания по поводу советизации этих территорий. Также к этой группе источников относятся фольклорные материалы, анализ которых позволяет выявить семантику отдельных элементов культуры изучаемых народов.
Законодательная база. К основным документам, используемым в работе, можно отнести Конституцию РФ (1993 г.), Законы РФ «Основы законодательства РФ о культуре» от 9 октября 1992 г., «О национально-культурной автономии» от 17 июня 1996 г., «О гарантиях прав коренных малочисленных народов РФ» от 30 апреля 1999 г., «Концепция устойчивого развития коренных малочисленных народов Севера, Сибири и Дальнего Востока РФ» от 4 февраля 2009 г., «Стратегия социально-экономического развития Дальнего Востока и Байкальского региона в период до 2025 года» от 28 декабря 2009 г. и другие акты.
1. История и методология изучения культуры детства 
Тема 1. Подходы к изучению культуры детства

В конце XX – начале XXI вв. в социально-гуманитарных науках отмечается заметный рост интереса к теме детства. Детство изучалось этнографией (И.С. Кон), антропологией (Р. Бенедикт, М. Мид, И. Эйбл-Эйбесфельд и др.), историей (Ф. Ариес, Л. Демоз) социологией (И.С. Кон), психологией (Л.С. Выготский, Ж.Пиаже, Д.Б. Эльконин), психологической антропологией (Р. Бенедикт, М. Мид и др.) и другими науками.
Культура детства является структурным компонентом культуры народа и репрезентирует состояние культуры данного общества. Этот компонент принципиально не разделен с культурой в основных социокультурных связях. Однако в культуре детства присутствует определенные специфика, тенденции, закономерности, отличающие ее от других элементов культуры общества [123]. Детство является проекцией целой культуры, важными задачами которой является передача молодому поколению социально-значимой информации о культуре, формирование у него необходимых знаний, умений и навыков, необходимых для взрослой жизни; защита, самоутверждение и т.п.. Разные науки социогуманитарного блока имеют собственные представления о предмете изучения. 

Этнография детства. Этнография детства накопила огромный эмпирический материал, дающий представление о детстве у разных народов мира. Разработаны основы сравнительно-исторического подхода в изучении специфики детства в различных культурах. Исследования Э. Тайлора, М. Мид [143; 144], И.С. Кона [116; 117], К. Леви-Брюля [127] дают возможность наглядно соотнести детство в традиционных обществах с детством в европейских культурах, сравнить культуры детства Востока и Запада [31; 214]. Однако в этнографических работах нет системного определения детства, предметом их изучения является возрастной период от рождения до сексуальной зрелости. Зрелость определяется духовно-физической готовностью к ответственности за потомство и к тяготам брака. Этнография определяет детство как пору незрелости, подчёркивая, что ребёнок не может существовать ни психологически, ни физически без взрослого. Принадлежность исследователей-этнографов к европейской культуре определяет субъективный характер наблюдений. Этнографическая дескрипция носит характер эмпирического наблюдения, а не философского осмысления сущности феномена [214].
В англо-американском  издании  «Children  in  historical  and  comparative  perspective» в  1991 году  писалось, что  «в  России  не  существует  истории  детства». Это суждение отчасти справедливо. Фрагменты детства включались лишь русскими исследователями попутно в описания повседневности, обрядов, игр и т.п.  Лишь в 1920-е  годы  советские  этнографы  включили описание  процессов воспитания  детей  в  программы  своих полевых  исследований. 

Более или менее значительный объем информации по различным проблемам народного воспитания содержится лишь в работах отечественных этнографов 1960-70-х годов. В них можно встретить описание  родильных  обрядов, обрядов имянаречения и первых этапов жизненного цикла, магических обрядов. Значительно  больше, чем другие проблемы изучались в отечественной этнографии вопросы трудового  воспитания детей и игры различных народов СССР.
Педагогика детства. На формирование современной научной педагогической категории «детство» оказали влияние работы итальянских гуманистов: Маффео Веджо, Пьера Паоло Верджерио, Леона Баттиста Альберти и других По мнению Н.В. Ревякиной, в результате деятельности итальянских гуманистов в XV в. сложилось другое представление о воспитании [169; 170]. В эпоху Просвещения (Джон Локк, Ш.Л. Монтескье, П.А. Гольбах, Ф.А. Вольтер, Д. Дидро, Ж.-Ж. Руссо и другие) были сформулированы новые принципы воспитания человека, которое теперь рассматривается как система, структурными компонентами которой являются физическое, нравственное и умственное воспитание, но большее значение придается физическому и нравственному воспитанию.
В российской общественной мысли тема детства вплоть до XX в. рассматривалась только с точки зрения процессов воспитания. Концепцию свободного воспитания Ж.-Ж. Руссо в России развивал Л.Н. Толстой, создавший оригинальную систему дидактических взглядов, обогатившую науку новыми подходами к образованию и воспитанию. Цель воспитания, согласно Л.Н. Толстому, заключается в стремлении к гармоническому развитию всех сил и способностей детей. На рубеже XIX – ХХ вв. тема детства рассматривалась в широком социокультурном и научном контекстах в работах П.А. Флоренского. Тема детства в это время поднимается также в трудах A.Л. Чижевского, В.И. Вернадского, И. Ильина, Г.В. Плеханова и других исследователей [238].
Большой вклад в изучение детства был внесен советской педагогической школой: А.В. Луначарским, А.С. Макаренко, Л.С. Выготским. В советской литературе был собран большой фактологический материал по традициям воспитания у различных народов СССР, способам трудового воспитания детей. В советский период делались попытки обобщения народной педагогики разных народов (Г.А. Комарова). Первый этап развития этнопедагогики характеризуется работами, посвященными педагогическому опыту какого-либо одного народа. Они носили описательный характер. Следующим этапом изучения уже являлось разграничение социально-структурных, прагматических и культурно-символических аспектов возрастных этапов, представленных в ритуалах. Этой проблеме были посвящены работы Е.А. Христовой, А. П. Орловой, В.Н. Николаева.
В рамках педагогики детства актуальным был также вопрос о роли игры в формировании личности ребенка. Игра рассматривается как важнейшая форма деятельности ребенка, способствующая овладению основных знаний, умений и навыков (ЗУН). Игра как специфически детская деятельность формируется в ходе воспитания и обучения ребенка и способствует освоению им опыта человеческой деятельности. Эту тему поднимали М. Робертс, Б. Саттон-Смит, А.Н. Леонтьев [128].

То есть в педагогике детство рассматривается как особая онтогенетическая фаза. Эта наука сконцентрирована на изучении проблем, задач, методов и содержания процессов обучения и воспитания, значения игры в формировании личности подрастающего поколения. В своем развитии ребенок проходит две стадии: биологическую (в течение девятимесячного развития в утробе матери) и социальную (в течение 17—18 лет в различных формах социального воспитания). Именно вторая фаза исследуется педагогикой детства. 
Психология детства. Психология изучает процессы изменения психических функций и развития личности на протяжении всей жизни человека. В психологии детства для изучения детского сознания применялись методы непосредственного наблюдения за поведением детей, констатирующие эксперимент в его разнообразных проявлениях (поперечные срезы
, лонгитюд
) и методы сравнительного изучения нормального и патологического развития в условиях разных культур, в прошлом и настоящем. Психология детства тесно связана с другими областями – общей психологией, психологией личности, социальной психологией, педагогической и дифференциальной психологией. 
В рамках психологии детства изучаются процессы развития психических функций и изменение межфункциональных связей между ними на разных возрастных этапах. Мотивация, самооценка и уровень притязаний, ценностные ориентации, мировоззрение и другие личностные образования исследуются психологией личности. Тогда, как психология детства рассматривает, как эти образования появляются, каковы их особенности в определенном возрасте. Психология детства связана с социальной психологией. Изучение детства на стыке этих двух направлений дает возможность проследить зависимость развития и поведения ребенка и затем взрослого человека от специфики тех групп, в которые он входит: от семьи, группы детского сада, школьного класса, подростковых компаний и т.п. Педагогическая психология изучает целенаправленное воздействие взрослых, воспитывающих и обучающих ребенка [135; 137]. Таким образом, изучение культуры детства психологией детства возможно лишь с учетом исследований в других областях психологии.

В психоанализе ребенок рассматривается с позиций психической нормы и отклонений от нее (3. Фрейд, Ж. Деррида, К.Г. Юнг, О. Ранк, Д. Кэмпбелл, Э. Эриксон, Э. Бен). Детство по-прежнему остается в центре педагогической и медицинской теории и практики в аспекте конструктивного воздействия общества на него в период взросления.
Социология детства. Социология детства, в отличие от психолого-педагогических исследований детства, привязанных больше к биологической парадигме онтогенеза, рассматривает свой объект исследования не как природную данность, а как социальный конструкт. Социология детства выступает как специальная социологическая теория, объектом которой является детство как структурный компонент общества. Предметом изучения выступают специфические роли «ребенок» и «взрослый», соответствующие им социальные нормы и предписания, детская субкультура, процессы взаимодействия общества и детства, а также взаимоотношения «ребенок-общество», реализующееся в процессах коммуникации «ребенок-мать», «ребенок-родители», «ребенок-чужие» и «ребенок-ребенок». Содержание отношений «ребенок-общество» связано, с одной стороны, с трансляцией, освоением и присвоением ребенком социокультурных норм и отношений (т.е. с социализацией), а с другой стороны, с развитием самой способности к отношению (т.е. с индивидуализацией). В содержание социального пространства отношений входят социально-ролевые и межличностные отношения ребенка с окружающими: через систему социально-ролевых отношений формируется социальная позиция «Я в обществе», а через межличностные отношения – социальная позиция «Я и общество». Наиболее значимыми работами в этом направлении являются работы 3. Фрейда, Д.И. Фельдштейна [195], Р.П. Рохнера.

В социологических исследованиях детство рассматривается как начало формирования человеческой личности, ядро, определяющее её ценностную уникальность, как особая культурная и социальная реальность, социокультурная ценность [234; 235; 240]. Социологи в своих исследованиях разграничивают детство и взрослость, определяют степень участия детей в социальном культуротворчестве, фиксируют наличие субкультуры детства, определяют социальную детерминированность детства, исследуют значимые точки социализации и принцип объективно-субъективной реальности детства. 
В содержание детской субкультуры входят:

- индивидуальные и групповые игры;

- детский фольклор (считали, дразнилки, сказки, страшилки, загадки);

- детский правовой кодекс (знаки собственности, взыскание долгов, мены, право старшинства, право на использование престижного места);

- детский юмор (потешки, анекдоты, розыгрыши, поддевки, прозвища);

- детская магия и мифотворчество для исполнения желания.

- детское философствование («почему», о жизни и смерти, о справедливости);

- детское словотворчество (этимология, языковые перевертыши, неологизмы, тайные языки, сленг);

- эстетические представления детей (веночки, букетик, секретики);

- стремление к последней моде («супер»);

- религиозные представления (детские молитвы, обряды).

Передается детская субкультура в устной форме в условиях неформального общения.
К функциям детской субкультуры относятся социализирующая психотерапевтическая (укрытие, защита), культуроохранительная (сохраняет жанры, тексты, обряды), прогностическая функции, функция самореализации. К другим специфическим функциям можно отнести функции интеграции, регуляции, адаптации,  удержание образца, социального контроля, коммуникативная, компенсаторная.

Социология заимствует у философии феноменологический подход к детству, определение его как социального феномена. Этим направлением исследуются следующие универсалии детства: границы, периодизация, механизмы перехода от детства к взрослости, социальный статус детей на макроуровне, регламентация форм взаимодействия взрослых и детей на микроуровне. Однако в основу понимания детства в социологии положена проблема его адекватного социального конструирования с определением места в социуме, что сужает границы феномена детства, определяя его как социальное образование, реальность, локализованную во времени и пространстве (Л.Г. Кураева, С.Н. Щеглова, Е.М. Рыбинский) [53; 145; 235]. Детство представлено не в целостности сущего, а в его проявленности в социальной сфере. 
Детство в социологии рассматривается главным образом в контексте семьи как социального института. К формам освоения социокультурного опыта в семье относятся следующие аспекты, изучающиеся социологией детства:

- нарративные упорядоченные формы коммуникации, направленны от взрослых к детям;

- другие формы обмена культурным опытом в процессе семейного взаимодействия (совместное решение проблем, расширения рамок индивидуального культурного опыта);

- игры, праздники, обряды, ритуалы (как прерывание монотонности, повседневности);
- подражание поведению, суждениям;

- эмпатия или способность отождествлять себя с другими (способствует усвоению эмоциональных реакций на жизненные ситуации).

- импровизация как усвоение новых внешних образцов, вразрез традиционным семейным паттернам.
Внутри социологической парадигмы изучения возникали новые линии в интерпретации детства. Заслугой И.С. Кона является разработка этносоцологической программы, результатом которой стала серия научных исследований традиционных форм социализации у народов Азии. Главным посылом являлось утверждение, что проблемы социализации детей того или иного этноса могут быть понятны только в контексте анализа всего образа жизни народа [117].  

Таким образом, социологическое понимание детства, тяготея к целостности, интегрирует данные о детстве, накопленные этнографией, социальной философией, историей.
Антропология детства. Представители этнопсихологической антропологической школы занимались проблемой различения культурных традиций в зависимости от вида взаимоотношений поколений. В антропологии существует несколько типологий культуры, главными критериями которых выступают модели воспитания детей, способы обмена знаниями между взрослыми и детьми. Наибольшую известность получили «психогенная» теория истории Л. де Моза (Демоса) и типология культуры М. Мид. 
В своих работах по истории детства Л. Де Моз выделил в истории человечества шесть различных доминирующих моделей отношения к детям: 1) инфантицидная (до IV в. н. э.); 2) бросающая/отстранённая (IV – XIII вв.); 3) амбивалентная (XIV – XVII вв.); 4) навязчивая/принудительная (XVIII в.); 5) социализирующая (XIX – первая половина XX вв.); 6) помогающая (с середины XX в.) [31].

М. Мид исследовала отношения между различными возрастными группами в традиционных обществах (папуасы, самоа и др.), детскую психологию с позиций этнопсихологической школы. В зависимости от типа обмена знаний между взрослыми и детьми она выделяет три типа культуры: постфигуративный, кофигуративный и префигуративный. В первом типе дети преимущественно учатся у своих предшественников; этот тип культуры характерен для традиционных обществ. Кофигуративный тип характеризуется тем, что дети и взрослые учатся у своих сверстников; он встречается в культурах, находящихся на стадии трансформации. Для третьего типа свойственен такой способ обмена знаний, при котором взрослые учатся у своих детей, что является спецификой современной культуры [143; 144].

В антропологии детства существует еще одна область изучения – историко-культурное направление. Ведущим исследователем этого направления был французский демограф и историк Ф. Ариес. В рамках этого направления рассматриваются социальные установки, отношение взрослых к детям и Детству в разные культурно-исторические эпохи. Кроме того, историко-культурное направление занимается такими вопросами истории детства, как:
– эволюция понятия и образа детства, которая осмыслена через периодизацию жизненного пути, историю осознания детства как особого социокультурного явления, эволюцию детской одежды, игр и развлечений, целей и методов нравственного воспитания; 

– история школьной жизни, периодизация школьного возраста, смена типа учебного заведения, изменение целей и методов дисциплинарного воздействия на школьников и т.д.;
– место и функции детей в «старой» и «современной» семье [33; 34].

Итак, культурной антропологии детства свойственно понимание среды как совокупности условий, влияющих на развитие человека, человека как носителя и представителя культуры и субъекта взаимодействия между различными социальными группами. Изучение развития человека должно осуществляться с учетом культурного целого, в котором кристаллизован опыт деятельности и мировосприятия народа. Способы социализации и инкультурации, а также ухода за детьми обусловлены типом хозяйства и климатическими условиями региона проживания народа или группы народов.

Эстетика детства. Художественная литература и искусство являются ценными источниками для изучения культуры детства определенного народа. Эстетика детства рассматривает опыт художественного осмысления детства в мировой культуре (или в рамках отдельной культурной традиции) в исторической ретроспективе. Наиболее значимыми в этом направлении являются работы Ф. Ариеса, Ф. Дольто, М. Эпштейна, Е. Юкиной [122]. В истории культуры в каждой эпохе создавалось свое представление о периоде детства, которое нашло выражение в ее художественных образах детства.
Тема детства в художественной литературе и искусстве появляется только в эпоху Средневековья, однако ребенок еще не является объектом пристального внимания. Неся на себе печать первородного греха, от которого не избавляет даже обряд крещения, он занимает место общественных низов. Эпоха Возрождения же «открывает» детство не только для научного осмысления, но и для искусства и художественной литературы, но период детства еще осмысливается не как самоценный этап, а как подготовка ко взрослой жизни. Сентименталисты и романтики заложили представление о «невинном детстве», которое в литературе реализма трактуется иначе. В этой литературе образ ребенка отражает жизнь всего народа, всей страны. Для литературы второй половины XX в. характерно сужение этого диапазона: образ ребенка раскрывается в описании семейного круга. В конце ХХ – начале XXI вв. появляются новые формы репрезентации детства в современной массовой культуре [168].

К отдельной линии в рамках эстетики детства можно отнести фольклорную тематику. В рамках этого направления изучаются образная структура, особенности композиции, функции колыбельных, заговоров, детских лирических песен, считалочек, сказок, анекдотов, народных игр, запретов и предписаний, распространяющиеся на детей. Детские считалочки, колыбельные песни, ритуальные табу подобно заговору «формируют» будущее ребенка. Сказки для детей и сказки, исполняемые самими детьми, часто не совпадают по многим признакам. Сказка в детском исполнении легко впитывают элементы «страшного» фольклора. Для детей очень притягательны комические коллизии. Это объясняет широкое распространение анекдота в современной детской среде.
Интерес также представляет судьба детской литературы в Советском Союзе. В условиях 1930-х гг. (большого террора) детская литература начала вырабатывать новые средства: «усилилась ее двусмысленность, способность интерпретировать двояко, причем взаимоисключающим образом. Наиболее оптимальной для иносказания становилась поэтика абсурда или квазиреалистического «наива»
. Создатели «Убежище-2» - это Д. Хармс, М. Зощенко, А. Твардовский. Наша детская литература «сознательно играла в «детское видение мира» с тем, чтобы в игре или под видом игры, «глазами ребенка» показать инфантильным взрослым «оборотную стороны» их действительности, которая постоянно заслонялась … Идеологией….   Детская литература становилась альтернативой всеобщей политизации и культурным «убежищем» для творчества»
. Одновременно она не переставала быть и собственно литературой для детей. «Образ детства, воссоздаваемый литературой, мог совпадать то с метафорой «детства человечества», то с представлением «страны-подростка», у которого все еще впереди, а то и с самоощущением ребенка как самого слабого, беззащитного, безгласного существа в огромной и жестоком мире взрослых»
.
Чем менее художественной была книга, тем лучше она работала в пропагандистских целях и учреждениях, тем больше на нее было социальных заказов, тем больше она считалась соответствующей государственным задачам по управлению сознанием масс. Более художественное произведение подразумевало множеств неуловимых подтекстов, в нем идейно-политическая концепция мира размывалась. Следовательно, в качестве важной задачи виделось снижение доли художественной литературы как «идейно ущербной и опасной» для общества. Любой плюрализм стремили изжить во всех сферах жизни. Чем больше литература была приближена к публицистике, тем проще выстраивались ее отношения с аудиторией, тем проще ее было интерпретировать. Чем больше она удалялась от этих примитивных форм, от агитационного формата, тем богаче был ее ассоциативный смысл, тем больше подтекста для читателей. В этом проявлялась свобода художественной литературы. 

Художественная литература в тоталитарную эпоху являлась наиболее удобной формой самовыражения, «лазейкой» для живой и свободной мысли. Гению абсурда Д. Хармсу удалось соединить сразу три контекста прочтения: отражение и глубокое понимание и детской психологии, и архаической фольклорной семантики, и тайнописи философского, религиозно-мистического и социально-политического содержания. «За абсурдистской поэтикой была скрыта в этом сочинении социальная фантасмагория. Детские стихи Хармса были признаны «контрреволюцией и антисоветчиной».

Тема отношения власти и народа присутствуют в произведениях А. Твардовского и М. Зощенко с одинаковым названием «Ленин и печник», которые интерпретируются в качестве политического мифа. Произведение А. Твардовского было написано после «ежовщины», но еще в период Большого террора. В качестве основной темы здесь можно отметить  разрыв между властью и народом, образовавшийся в ходе коллективизации и Большого террора.

Философия детства, на наш взгляд, наименее разработанное направление исследований. Лишь в начале XXI в. и на стыке философии и педагогики появились работы, в которых детство выступает как предмет философского анализа. В философско-антропологическом измерении детства выделяется несколько направлений исследования данного феномена: антропологическая онтология детства (детство изучается с позиций формирования мира ребенка, его социального сознания и его взаимоотношений с внешним миром), антропологическая аксиология детства (анализируется ценность детства в той или иной культуре, обществе), антропологическая гносеология детства (детство рассматривается с позиций познавательной деятельности ребенка), антропологическая праксикология детства (изучаются способности и возможности детей в процессе обучения и воспитания, механизмы и способы развития этих способностей), экзистенциональная антропология детства (детство рассматривается как уникальное состояние человека; в рамках этого направления изучается развитие индивидуальности у детей) [159; 239].
Культурология детства. Культурология стремится к междисциплинарному изучению любого культурного феномена, в том числе и детства. Культурологических работ, посвященных изучению культуры детства как отдельного феномена, мы не обнаружили. Существует ряд работ, выполненных на стыке нескольких наук и тяготеющих к культурологии [111; 112; 135]. Например, монография А.П. Валицкой и К.В. Султанова «Детство и общество в контексте культуры» [62] выполнена на стыке педагогики и культурологии. В культурологическом исследовании детство может быть рассмотрено как элемент культуры народа, обладающий определенной степенью независимости от нее, но, в тоже время, находящийся в тесном социокультурном взаимодействии с ней. В культуре детства вырабатываются определенные тенденции и закономерности, отличающие ее от других элементов культуры общества [123; 234].
Отдельные аспекты детства также можно обнаружить в контексте изучения культуры повседневности. В данном случае акцент сделан на понимание границ и продолжительности детства, на то, как дети должны выглядеть, как действовать, что от них ожидают, как они приспосабливаются к модели деятельности, поощряемой обществом, как родители поощряют желаемое поведение. Здесь можно обнаружить описание детского пространства (комнаты, другого места), детской мебели, одежды, игрушек, гендерных ограничений. Другими аспектами рассмотрения детства в контексте культуры повседневности являются  функции детских вещей, времени и условий переодевания во взрослую одежду, перемещения во взрослую часть пространства и т.п.

Подводя итоги, отметим, что, обзор исследований по детству показал многогранность этого феномена. В различных отраслях знания понятие детства трактуется по-разному, что порождает трудности при комплексном исследовании культуры детства с позиций культурологии. В этих исследованиях предметом изучения являются не дети, а определенные аспекты их бытия. Опираясь на проведенный анализ феномена детства в рамках различных областей гуманитарного знания, в нашем исследовании культура детства будет рассматриваться, с одной стороны, как целостное специфическое социально-культурное явление, находящееся во взаимосвязи с другими явлениями и сферами культуры народа, включающее систему социальных институтов (семьи, образования и т.д.), формирующих условия для развития личности ребенка; с другой стороны, как временной период от рождения до времени наступления социальной зрелости, в который происходит формирование и развитие важнейших физико-биологических функций организма ребенка.
Тема 2. История изучения культуры детства коренных 
      малочисленных народов Дальнего Востока России

За период с XVII по XXI вв. исследователями было накоплено большое количество материалов по традиционной культуре коренных малочисленных народов Дальнего Востока России, в том числе и по культуре детства. В этом периоде можно выделить, как минимум, три крупных этапа в изучении культуры детства коренных народов дальневосточного региона:

1. XVII – начало ХХ вв. (1917 г.) – досоветский;

2. начало – конец ХХ вв. (1917 – 1990 гг.) – советский;

3. конец ХХ – начало XXI вв. (1990 г. – по настоящее время) – постсоветский.
Первый этап – это время накопления этнографических эмпирических материалов о народах Сибири и Дальнего Востока и их интерпретация в рамках истории, географии, фольклористики и некоторых других наук. Труды исследователей XVII – начала ХХ вв. характеризуются описательной направленностью. По своей форме это в основном свидетельства путешественников, чиновников, военных, принимавших участие в научно-разведывательных экспедициях в изучаемом регионе. Во всех трудах этого периода сведения о культуре детства фрагментарны. К этому периоду относятся работы С.П. Крашенильникова [120], А.В. Олсуфьева [150], Л.А. Шренка, Ф. Груздева [86], В.П. Маргаритов [138], П. Головачева [74], А. Богданова [56], И. Акифьева [30], В. Баралевского [67], В.К. Андриевича [109], М.И. Венюкова [64], А. Полонского [158], Б.О. Пилсудского [156] и других.

В работе Ф. Груздева «Амур (Природа и люди Амурского края)» описывается отношение к детям и способы ухода и заботы о них у тунгусов [86]. Эти же процессы у тунгусов, коряков и чукчей описывает П. Головачев [74], у орочонов – А. Богданов [56], у чукчей – И. Акифьев [30].

В исследованиях Б.О. Пилсудского показаны различия и сходства родильных обычаев нивхов, ороков и айнов, проанализировано отношение к роженице и новорожденному у этих народов. Автор описывает некоторые запреты для беременной женщины, отдельные способы и средства народной медицины, рассматривает религиозные «предрассудки», связанные с родами, появлением ребенка и близнецов.
Фрагментарные сведения о детской одежде встречаются в исследованиях И. Акифьева [30] и А. Полонского [158]. В работах русских путешественников этого периода присутствует описание и других особенностей мира детства коренных народов Дальнего Востока: обряд имянаречения; представления о душе; положение ребенка внутри дома; о курении в среде этих народов, в том числе детьми; о единичных случаях детоубийства и другое.
К первому периоду относится и ряд зарубежных исследований, в частности работа Дж. Кеннана «Кочевая жизнь в Сибири. Приключение среди коряков и других племен Камчатки и Северной Азии» [113]. В ней встречаются обрывочные сведения об отношении к детям и женщинам в среде коренных народов Дальнего Востока.

В это же время начинают появляться работы, освещающие вопросы образования и межкультурной коммуникации в изучаемом регионе, например, исследования миссионерской деятельности в среде этих народов и процессов появления первых школ в Сибири и на Дальнем Востоке [109].
В первой половине ХХ века сохраняется традиция этнографического изучения культуры коренных народов Дальнего Востока. Отдельных исследований по культуре детства этих народов на этом этапе тоже не выявлено. Тема детства в традиционной культуре народов дальневосточного региона изучалась этнографами лишь в контексте описания семейно-брачных отношений, общественного строя и традиционной обрядности. Такой опыт присутствует в работах И.А. Лопатина [130; 131], Л.Я. Штернберга [211; 212], В.Г. Богораза [57; 58], В.Г. Ларькина [124; 125], А.М. Золотарева [91; 92], и других, а также в работах следующих авторов второй половины ХХ в.: В.В. Антроповой [32], Е.А. Гаер [69], Ю.А. Сема [184], А.В. Смоляк [188; 189; 190], А. Чадаевой [205] и других ученых. Их исследования содержат эмпирический материал, отражающий особенности культуры коренных народов XVII – начала ХХ вв., то есть того времени, когда они уже были частично ассимилированы русскими. Многие работы этого периода выполнены с позиций господствующей идеологии – марксизма-ленинизма. В этих исследованиях непременно должны были быть отражены положительные изменения, произошедшие с народами Дальнего Востока в ходе их советизации.
В середине – второй половине ХХ в. появляются работы, посвященные таким аспектам культуры детства коренных народов Дальнего Востока, как традиционные игры и игрушки, развитие школьной системы в регионе, национальная этнопедагогика и другим.

Историей школьной системы в дальневосточном регионе занимаются Л. Г. Базанов [41] и Г.Ф.Севильгаев [182]. В работе Г. Базанова «Школа на Крайнем Севере» рассматриваются процессы распространения христианства на Дальнем Востоке, появления первых церковных школ в среде коренных малочисленных народов Дальнего Востока и развития школьной системы в имперский период, в период создания советской модели школьного образования [41].
Методологической основой монографии Г.Ф. Севильгаева по истории просвещения малых народов Дальнего Востока, выпущенной в 1972 г., является учение классиков марксизма-ленинизма, в соответствие с которым автор приходит к выводу о том, что «царизм весьма активно использовал школу как важный социальный организм для духовного закабаления малых народов» [182, c. 35]. Историю просвещения Г.Ф. Севильгаев рассматривает как процесс духовного закабаления малых народов. Попытки реформирования системы функционирования школы в изучаемом регионе, предпринятые церковью в начале XX века, автор связывает не с накоплением опыта просветительской работы, а с революционными событиями. Он отмечает, что «причиной перестройки миссионерских школ в условиях революционных событий на Дальнем Востоке явилось стремление царизма и духовенства изолировать “туземных детей”, как и самих “туземцев” от русского населения края» и классовых идей, внедряемых правительством царской России в среду этих народов [182, c. 67]. Автор приводит аргументы в пользу неудовлетворительного состояния системы просвещения у малых народов. Рассматривая эти вопросы с классовых позиций, он не видел иных причин плохого состояния школьной системы, кроме гнетущей политики самодержавия.
Этнопедагогика коренных народов Дальнего Востока представлена работами В.Ф. Афанасьева [40]. Процессам социалистических преобразований системы воспитания изучаемых народов посвящены работы С.Н. Еремина [90] и С.Д. Кима [233]. Роль игры в системе воспитания коренных народов Дальнего Востока осмысливается в ряде методологических рекомендаций и учебных пособий [43; 98; 100; 129].
В коллективной монографии «Семейный быт народов СССР», вышедшей в свет в конце ХХ в., с позиций этнографии рассматриваются социокультурные процессы на семейном микроуровне, важнейшие функции семьи, представления о родстве и локальных связях, взаимоотношения личности с семьей и обществом. Показаны особенные и общие черты брачно-родственных отношений у разных народов России, их развитие в прошлом и настоящем. В этой монографии есть большой раздел, посвященный изучению этих вопросов у коренных народов Дальнего Востока. Авторами монографии были отмечены такие негативные последствия в развитии культуры коренных народов России в результате реализации политики советского государства, как утрата семейного национального воспитания, способности передавать молодому поколению традиционный опыт ведения промыслового хозяйства [185].
В конце ХХ – начале XXI вв. появляется ряд работ, посвященных педагогике детства коренных народов дальневосточного региона. О.А. Шабурова рассматривает процессы семейного воспитания у коренных малочисленных народов Приамурья (нанайцев) [208; 209]. Традиционная модель семейного воспитания описывается и в работе Е.А. Гаер [69]. Физическое воспитание и традиционные игры как важные факторы развития выносливых и здоровых членов общества, а также значение этих элементов в культуре детства народов Дальнего Востока проанализировал В. И. Прокопенко [161; 162; 163; 164].

В.В. Подмаскин, изучая духовную культуру удэгейцев, уделяет особое внимание обрядам и предписаниям, связанным с ребенком. В его трудах также представлен материал по традиционной системе воспитания [157].

Семейные ценности в традиционной культуре народов Приамурья изучает П.Я. Гонтмахер [75; 76; 77; 78; 79; 80]. Традиционной медицине коренных народов Дальнего Востока (в частности методам лечения детей) посвящены исследования Т.В. Мельниковой [140; 142]. В ряде работ представлен материал по национальным игрушкам изучаемых народов [81; 155].

Становление и развитие сети специальных учреждений института социализации (музеев, библиотек, школ, детских садов и т.д.) рассматривают Л.В. Корнева [118], Л.С.Малявина [134], Т.В. Мельникова [141], Н.И. Рубан [172; 173; 174; 175; 176; 177] и другие.

Вопросы становления системы образования и здравоохранения в среде коренных народов Дальнего Востока затрагиваются в монографиях А.В. Ахметовой, О.Б. Лынша [236], А.И. Гореликова [82; 83; 84], С.В. Бобышева [55] и других исследователей.

В начале XXI в. тема детства народов изучаемого региона начинает изучаться с позиций культурологического подхода. Я.С. Иващенко рассматривает культуру детства тунгусо-маньчжуров в контексте изучения культуры жизнеобеспечения, то есть комплекса питания, жилища и одежды [93; 94; 95; 96; 97; 232].

Таким образом, можно сделать вывод о том, что в трудах историков и этнографов нашли отражение лишь отдельные вопросы и аспекты культуры детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России. Наиболее изученными оказались следующие стороны заявленной проблемы: традиционная система воспитания; родильная обрядность и дальнейший уход за детьми; описание детской одежды, традиционных игр и игрушек. Специальных работ, посвященных комплексному исследованию культуры детства коренных народов Дальнего Востока в историко-культурном аспекте, нет. В современной отечественной науке создана необходимая теоретическая и эмпирическая база для рассмотрения и анализа культуры детства коренных народов дальневосточного региона.
Тема 3. Методологические основания изучения культуры детства 

В культурологическом исследовании культуру детства необходимо рассматривать как проекцию целой культуры, в рамках которой у молодого поколения формируются необходимые знания, умения и навыки, необходимые для взрослой жизни.

Анализ культуры детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России может быть основан на принципах системного подхода. В своей работе мы опирались на основные положения системного подхода, разработанного философом и культурологом М.С. Каганом [110]. Его метод позволяет рассматривать культуру детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России, с одной стороны, как целостную систему, и, с другой, как часть метасистемы или культуры этих народов в целом. Также применение этого метода позволит вписать культуру детства коренных народов изучаемого региона в мировой и исторический контекст, выявить универсальные и специфические черты этой культуры. Применение системного подхода позволит установить принципы создания и функционирования этой системы, а также выявить взаимосвязи с основной культурой оленеводов, речных и приморских рыболовов и охотников [178; 206].
По теории М.С. Кагана, системный подход предполагает освещение нескольких аспектов анализа: структурного, функционального и исторического. Исследование каждого из перечисленных аспектов должно осуществляться в двух направлениях: генетическом и прогностическом [110].
Генетический аспект предполагает выявление истоков происхождения исследуемой системы, процесса ее формирования и функционирования до тех пор, пока данная система не стала предметом исследования. Прогностический же аспект позволяет с опорой на выявленные закономерности развития системы делать прогнозы на будущее ее развитие [110]. Этот аспект исследования не затрагивается в данном исследовании. Однако его изучение является перспективной темой и может использоваться для дальнейшего рассмотрения предмета исследования.
Применение структурного анализа позволит нам выделить компоненты (структурные элементы, подсистемы) культуры детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока, выявить взаимосвязи между этими компонентами. С помощью функционального анализа мы сможем рассмотреть принципы внутреннего и внешнего функционирования этой системы. Под внешним функционированием понимаются взаимосвязи отдельных подсистем культуры детства с метасистемой или культурой в целом, а также другим окружением: природным, другими социальными мирами. Анализ же внутреннего функционирования предполагает изучение того, как строится взаимодействие отдельных компонентов культуры детства коренных народов Дальнего Востока внутри этой системы. 

Для систематизации материала по культуре детства коренных малочисленных народов дальневосточного региона мы попытались применить морфологическую модель культуры А.Я. Флиера, включающую следующие компоненты: 

1) культуру социальной организации и регуляции, в рамках которой рассматривается хозяйственная и политико-правовая организация общества;
2) культуру познания и рефлексии мира, человека и межчеловеческих отношений, изучаемую через религиозную и научную картины мира;
3) культуру социальной коммуникации, накопления, хранения и трансляции информации, описываемую через систему воспитания и образования, межличностные информационные контакты;
4) культуру физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации человека, исследуемую через систему досуга, спорта и медицины [198].
Морфология А.Я. Флиера предполагает анализ выделенных структурных компонентов на специализированном и бытовом уровне, поэтому ее применение в систематизации материала по культуре детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России оправдано. На традиционном этапе развития эти структурные компоненты в культуре народов изучаемого региона еще не образовали специализированные институциональные формы. Они были тесно взаимосвязаны между собой и являлись составной частью традиционно-бытового пласта культуры. Появление же специализированного уровня культуры детства было итогом советизации этого региона. 

В соответствии с поставленными задачами исследования необходимо также применение следующих методов:

– с помощью процедур типологического метода можно осуществить классификацию отдельных артефактов и явлений культуры детства изучаемых народов. Он позволяет систематизировать и рассмотреть структурные компоненты объекта изучения в синхроническом и диахроническом аспектах. Процедуры сравнительно-типологического подхода способствовали выделению исторических типов культуры детства коренных народов Дальнего Востока [206];
– сравнительно-исторический метод, использование которого в синхроническом плане позволит осуществить сравнительный анализ культуры детства различных народов Дальнего Востока России в рамках одного временного интервала, в диахроническом же ключе этот метод позволит выявить трансформации культуры детства этих народов, произошедшие в результате русификации и советизации коренных народов Дальнего Востока. С помощью процедур этого анализа можно изучить специфику культурно-исторических типов культуры детства коренных народов изучаемого региона [206];

– функциональный метод Б. Малиновского будет способствовать выявлению перечня основных и второстепенных функций как отражения потребностей общества, а также корреляции формы и функции артефактов мира детства в культуре коренных народов Дальневосточного региона [136].
Применение концепций М. Мид [143; 144], И.С. Кона [116; 117], К. Леви-Брюля [127] позволит рассмотреть культуру детства коренных народов Дальнего Востока в контексте мировой культуры, соотнести ее с культурой детства Востока или Запада, выявить культурные универсалии и специфические формы в культуре детства народов изучаемого региона.

Для анализа отдельных артефактов возможно применение разных семиотических теорий. Семиотический метод позволит изучить семантику отдельных артефактов, явлений и аспектов мифоритуальной культуры, связанной с культурой детства. Например, в анализе детского творчества: детский рисунок может быть рассмотрен как система знаков, каждый элемент которой сопоставляется с реальными объектами культуры коренных народов Дальнего Востока России. В семантике образов детских рисунков можно обнаружить общечеловеческие, национальные и региональные особенности картины мира.

Семиотическую теорию Р. Барта можно применить для анализа композиций традиционного орнамента на детских предметах (одежде, игрушках, колыбелях и т.д.). Теория Р. Барта предполагает выделение денотативных и коннотативных значений той или иной орнаментальной композиции, анализ плана содержания и плана выражения знака (орнамента), составление системы значимостей тех или иных орнаментов в культуре народа [206].
В анализе мифов и сказок целесообразно применение методологий В.Я. Проппа [165] и К. Леви-Стросса. В сказках и мифах одного порядка (одной тематики) выделяются мифемы
 (по К. Леви-Строссу) или функции (по В.Я. Проппу). Далее производится их систематизация и группировка в синхронические и диахронические ряды. Сравнение этих рядов между собой позволит выявить закономерности мышления коренных народов Дальнего Востока [93; 206].
С помощью теории Ч. Морриса можно анализировать отдельные артефакты, явления или, даже, отдельные действия детской деятельности в культуре коренных народов Дальнего Востока. Применение этой теории предполагает изучение синтактики (отношений между знаками), семантики (отношений между знаком и означаемым) и прагматики (отношений между знаком и интерпретатором) выбранных артефактов, что позволит выявить закономерности процесса семиозиса в культуре изучаемых народов [206].

Применение комплекса вышеперечисленных концепций и методов позволит упорядочить весь разрозненный материал по культуре детства коренных народов Дальнего Востока России и преодолеть этнографизм в описании предмета исследования. 
Тема 4. Типология культуры детства
В культуре детства коренных народов Дальнего Востока России можно выделить четыре культурно-исторических типа, каждый из которых соответствует определенному этапу развития этих народов:

1. Традиционный – XVII – вторая половина XIX вв. – период, для которого характерна система воспитания и обучения, основанная на традициях и обычаях изучаемых народов.

2. Миссионерский – вторая половина XIX – начало XX вв. – период начала формирования детской культуры, в некоторых своих формах существующей отдельно от мира взрослых. 
3. Советский – 30-е гг. – 80-е гг. XX в. – период интенсивных социалистических преобразований культуры изучаемых народов, результатом которых стало появление специализированных форм культуры детства.

4. Ренессансный – конец XX – начало XXI вв. – период частичной реактуализации в контексте социокультурных программ этнического ренессанса традиционных форм и технологий, относящихся к культуре детства.

Для построения данной типологии были выбраны следующие критерии:

– механизмы социализации и инкультурации подрастающего поколения;

– организация образовательного пространства;

– цель образования (идеальное представление о результате обучения);
– содержание учебной деятельности и фигура преподавателя/наставника в этом процессе;

– тип обмена знаний между взрослыми и детьми;

– степень дистанцированности культуры детства от мира взрослых.
Для первого типа культуры детства изучаемых народов были свойственны традиционные формы воспитания и обучения. Основной целью было научить ребенка производственно-хозяйственной деятельности и дать представление о мироустройстве (т.е. приобщить ребенка к материальной и духовной культуре народа). Пространством образовательной среды выступал родовой/семейный дом. Процессы воспитания и обучения строились на принципах включенного наблюдения детей за повседневным и ритуальным поведением взрослых. Наставниками выступали все представители старшего поколения рода/семьи, что способствовало непосредственной трансляции культурных норм и ценностей, освоению основных навыков и знаний промысловой и ритуальной деятельности. Воспитание и обучение дифференцировались преимущественно по половозрастному критерию. Культура детства на этом этапе еще не была дистанцирована от мира взрослых.

Второй тип культуры детства у народов Дальнего Востока формируется в результате экономических и политических взаимодействий коренных народов Дальнего Востока с русскими и соседними народами Восточной Азии в XVII – XIX вв. Эти процессы привели к разложению социальной организации. Правительством России в этот период давалась установка на «слияние» и включение народностей Дальнего Востока в состав российского государства. В частности, предпринимались попытки создания в этом ареале школьной системы. Некоторые семьи юга Дальнего Востока отправляли своих детей в маньчжурские школы обучаться грамоте. В тот период пространством образовательной среды мог выступать обычный родовой дом, где собирались ученики для обучения и куда приглашался учитель. Однако все чаще учебное пространство выносилось за пределы дома. Для этих целей стали выделять отдельные сооружения (как правило, это были церковные помещения или отремонтированные заброшенные дома). Предлагаемое образование по доминанте было религиозным. В качестве учителей выступали русские священнослужители. Основной целью обучения детей коренных народов Дальнего Востока было создание грамотного звена из среды коренных народов для установления эффективных отношений абориген – властные структуры царской России. Вводимая система школьного обучения способствовала пусть незначительному, но все же разрыву отношений детей с семьей и культурой и росту дистанции между миром детства и миром взрослых.

Для этого типа также характерно появление эклектичных форм некоторых элементов культуры детства коренных народов дальневосточного региона. Это могло быть сочетание форм, принадлежащих разным традициям, или замена материала при сохранении традиционной формы. Например, при изготовлении детской одежды стали использовать покупные ткани, при этом форма костюма оставалась прежней (традиционной). Это же было характерно для одежды взрослых. Начали распространяться покупные вещи. Их наличие указывало на благосостояние семьи. Однако широкого распространения эти вещи еще не имели.
Советский тип культуры детства появляется в среде коренных народов Дальнего Востока России исключительно под влиянием русской (советской) культуры. В ходе реализации социально-экономической политики советской власти в среде коренных малочисленных народов Дальнего Востока были созданы система здравоохранения, система охраны материнства и детства, повысилась грамотность коренного населения, улучшились бытовые условия, изменился социальный статус женщины в обществе. Возникли специальные детские учреждения (детские сады, школы, интернаты, учреждения культуры), система организованного отдыха и питания и т.п. Основной функцией подобных организаций было «взращивание» «нового туземца» и привлечение этих народов к «Культуре», для чего в программу обучения были введены разные дисциплины физико-математического и гуманитарного блоков. На этом этапе в среде коренных народов Дальнего Востока сформировалась специализированная социальная группа – учителя. Однако предпосылками к ее появлению была деятельность миссионеров, выполняющих, в том числе, и просветительские функции. То есть, обучение в советский период осуществлялось специально подготовленными «кадрами», которые постепенно появились и в аборигенной среде.

Государством в изучаемом регионе была сформирована школьная сеть, которая включала стационарные школы, интернаты и кочевые школы. В этот период под школы начинают возводить специально оборудованные «новые» помещения, чем подчеркивалась высокая значимость образования в СССР. Интернатная система привела к разрыву межпоколенных связей. С повсеместным введением интернатной системы обучения в 30-50-е гг. XX в., при которой дети находились на полном государственном обеспечении и при полном государственном контроле, существенные изменения претерпели детская одежда, питание, игрушки, досуг. Такая «забота» способствовала утрате народами Дальнего Востока навыков самостоятельного производства элементов культуры детства. Покупные детские вещи полностью вытеснили предметы собственного производства.
Таким образом, советские преобразования привели к стадиальному изменению культуры детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока и появлению ее специализированных форм. Реализация государственной политики в отношении этих народов способствовала разрыву отношений «дети - семья/род» и росту дистанции между культурой детства и ее первоисточником – миром взрослых. Культура детства к концу XX в. выделилась в отдельную субкультуру.
Четвертый тип культуры детства формируется в ходе процессов возрождения традиционной культуры коренных малочисленных народов России, в том числе и народов Дальнего Востока, и еще не завершен. В конце XX – начале XXI вв. содержание учебной деятельности практически не отличается от советской модели. Оно включает изучение разных блоков дисциплины физико-математических и гуманитарных направлений, из него убрана идеологическая основа. Однако появляются новые элементы в содержании учебной деятельности детей коренных народов Дальнего Востока, ориентированные на актуализации традиционных основ этнокультуры. Например, обязательным является изучение своих национальных языков, но они преподаются уже по принципу изучения иностранных языков. В учебный процесс факультативно вводятся предметы по изучению культуры этих народов, которая теперь осваивается при посредстве педагогов как «чужая» по научным источникам царского, советского и постсоветского периодов. Меняются также цели образования: приоритетным становится формирование будущего специалиста, способного действовать в конкретном социуме в соответствии со своими личными интересами. Под конкретным социумом понимается социокультурное пространство региона, обладающее этнокультурной спецификой.
В постсоветский период сохраняется тенденция строительства специальных школьных зданий по государственным стандартам и образцам. Обучение осуществляется специально подготовленными «кадрами» с высшим педагогическим образованием. В этот период наблюдается возрождение некоторой традиционной атрибутики культуры детства, однако ее ритуально-магическая и практическая семантика, характерная для традиционного периода, утрачивается. Их производство теперь нередко связано с коммерческой деятельностью или реализуется в контексте празднично-фестивальной культуры.

В ряде законодательных актов последних лет отмечается необходимость приобщения детей коренных народов Дальнего Востока к их исконной культуре. Для этих целей разрабатываются новые модели воспитания и обучения, основанные на идеях традиционной этнопедагогики. Ее элементы активно внедряются в систему образования. Рассматриваются даже варианты создания новой системы кочевых школ, призванных способствовать укреплению утраченных когда-то семейных и этнических связей. Способствовать освоению молодым поколением традиционной культуры призваны дни национальной культуры, этнические праздники и другие мероприятия этнической направленности. Все это, по мнению организаторов подобных мероприятий, должно способствовать уменьшению образовавшейся дистанции между миром детства коренных народов Дальнего Востока и их исконной культурой.

Таким образом, эволюция культуры детства коренных народов дальневосточного региона отражает общие тенденции развития культуры Дальнего Востока России в XVII – начале XXI вв.: обыденные формы преобразуются в специализированные, дифференцированные семейно-родовые традиции подменяются унифицированными общесоветскими и далее общероссийскими нормами общежития. Развитие культуры детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России в XVII – начале XXI вв. можно представить в виде цикличной волновой модели социально-культурной динамики, образованной чередованием нескольких культурно-исторических типов (периодов): традиционный, миссионерский, советский и ренессансный. Первый и третий типы представляют собой два крайних полюса развития системы, основанных на кардинально отличных друг от друга системах ценностей и идеалов. Миссионерский и ренессансный типы характеризуются как переходные этапы, сочетающие черты смежных периодов.

Систематизация материала по культуре детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России с учетом выделенных критериев осуществлялась с опорой на морфологию культуры А.Я. Флиера, компоненты которой подробно описаны в двух последующих разделах пособия.

В каждом разделе рассматриваются по два этапа развития культуры детства коренных народов Дальнего Востока, которые обладают общими характеристиками. Традиционный этап истории детства охватывает период с XVII в. по 20-е гг. XX в. Для этого периода характерна довольно стабильная и консервативная система воспитания и обучения. Изменения и внешние влияния в этот период были еще незначительны. В последнем разделе рассматривается детство в период с 20-х гг. XX в. по настоящее время, то есть советский и постсоветский этапы развития коренных народов изучаемого региона. Для этого периода характерны интенсивные преобразования культуры изучаемых народов, в том числе мира детства, в результате процессов советизации и последующих событий, связанных с актуализацией архаики. Именно два последних этапа характеризуются появлением и развитием специализированных форм культуры детства в изучаемом регионе.
2 Традиционный этап развития культуры детства
Тема 1. Культура социальной организации и регуляции
Эта часть пособия посвящена анализу процессов постепенного введения ребенка коренными народами Дальнего Востока в социум посредством обряда имянаречения, изменения места ребенка в жилище, его питания, одежды, детских игр и обучения хозяйственным навыкам.
До достижения годовалого возраста ребенок в культуре коренных народов Дальнего Востока воспринимался еще как неполноценный человек. Это было связано с представлениями о том, что младенец находится еще между миром людей и миром духов, то есть на границе «своего» и «чужого» пространства. На статус ребенка как «нездешнего» существа указывало его положение в пространстве жилища – подвешенное положение колыбели (прил. В рис. 1, 2) и первая одежда в виде шкурок, при оборачивании в которые «мех направлялся вовнутрь, а не наружу (как при пошиве взрослой одежды)» [93, c. 287]. Также в качестве детской одежды в этот период могла выступать старая одежда взрослых, которая являлась и определенным оберегом. У народов северных регионов Дальнего Востока первая детская одежда шилась двойной: один слой – мехом наружу, другой – вовнутрь. Это объясняется более суровыми климатическими условиями.

Если ребенок умирал до года, то его хоронили в колыбели (или маленьком гробу), установленной в лесу на дереве (прил. В рис. 3). Это было характерно для южных регионов. На Севере же существовал другой способ: гроб устанавливался на специальных сваях, что возвышало его над землей. Встречались единичные случаи кремации детей, например, у тунгусов подобные случаи были описаны П. Головачевым [74, c. 127]. Авторы коллективной работы «Народы Сибири» (1956 г.) отмечают, что традиция хоронить умерших в земле появилась у эвенов лишь в XIX в., в результате распространения христианства. До этого времени как детей, так и взрослых, хоронили на «помостах, поставленных на сваях», обязательным элементом захоронения являлась фигурка птицы кор («ворон»), которую клали, как правило, прямо в гроб [147, c. 770]. Такой тип захоронения детей до года объясняется представлениями изучаемых народов о душе [32; 69; 93; 125; 147]. Душа ребенка еще полностью не сформирована и связана больше с миром духов. Положение гроба на возвышении, по представлениям коренных народов Дальнего Востока, должно было обеспечить ее быстрое возвращение на родовое дерево душ. Это подтверждает и традиция класть в гроб деревянные фигурки птиц, которые должны были помочь душе «добраться» до родового древа.
К году ребенка переносили на нары или полог рядом с матерью. На Севере дети с рождения находились в ночное время в пологе вместе со взрослыми (в колыбели они пребывали только днем и во время кочевок (прил. В рис. 4)). С этого периода ребенку уже начинали шить одежду, приближенную по конструкции к взрослой, однако материал для детской одежды обрабатывался более тщательно (прил. В рис. 5). У народов Чукотско-Камчатской ИКО детская одежда до 5-6 лет была представлена цельнокроеным комбинезоном, соединяющим в себе плечевую одежду, штаны, обувь и головной убор. В детских комбинезонах были зашиты даже отверстия для рук. У этого типа одежды был всего один разрез между ног, закрывающийся специальным клапаном, под который клали «мох или куски истлевшей древесины для впитывания испражнений ребенка» [32, c. 73-74].
До года рацион питания ребенка составляло материнское молоко или его аналоги (оленье молоко, костный мозг, жидкая каша из крупы, разваренной на воде), то есть это были односоставные разжиженные блюда, напоминающие по цвету и консистенции молоко [93, c. 287]. Ребенок не имел своего места за столом и приступал к еде, как и женщины, только после того, как поедят взрослые мужчины [96]. Но детям всегда отдавались самые ценные продукты питания – костный мозг, свежая сырая печень, сырые китовые головы, брюшки кеты, сырая кровь и другие [124; 125; 188; 211]. Эти продукты должны были укрепить здоровье ребенка и способствовать его быстрому физическому развитию. Мальчики допускались до трапезы со взрослыми мужчинами только после прохождения обряда инициализации. Он представлял собой обряд посвящения в охотники, когда неофит должен был пройти ряд испытаний и самостоятельно добыть крупного зверя.
На детей, как и на взрослых, распространялись пищевые запреты и предписания. Это могли быть запреты на употребление (или его частичное ограничение) определенных продуктов, предписания в обращении с разными видами пищи. Например, В.В. Подмаскин отмечает, что удэгейские мальчики могли употреблять мясо выдры «только раздетыми догола, чтобы не передать через одежду запах матери духу выдры» [157, c. 31]. Здесь прослеживаются, во-первых, отголоски тотемических верований; во-вторых, представления о женской нечистоте, которая не должна была соприкасаться со «священным». Анализ удэгейского фольклора выявил, что выдра, во-первых, могла выступать в качестве духа-хозяина определенной местности; во-вторых, являлась одним из помощников духа Онку, которого удэгейцы считали хозяином гор и лесов [2; 3; 4; 9]. Итак, пищевые запреты и предписания, распространяемые на детей, были связаны с мифологической картиной мира изучаемых народов и сложились в их культуре, как правила, в рамках промыслового культа.
На детей распространялись и запреты экологического типа. Я.С. Иващенко выделяет у народов юга Дальнего Востока три вида подобных запретов: нельзя было без особой необходимости брать что-либо у природы; нельзя отказываться от того, что посылали духи; табуировалось поведение в отношении добытого провианта, например, существовало наказание за надругательство над пойманными зверьми и дичью. Подобное отношение «было необходимым условием выживания рода» [95; 96]. Я.С. Иващенко отмечает, что тема наказания за глумление над дичью и животными прослеживается в приамурских сказках о животных [96]. Эти запреты выступали одним из механизмов системы воспитания, нацеленной на прививание ребенку уважительного и бережного отношения к природе.
Введение ребенка в социальную структуру осуществлялось посредством такого важного обряда, как имянаречение. Имя в традиционных культурах воспринималось как часть личности человека, как часть души, поэтому злонамеренное его использование могло, согласно верованиям коренных народов Дальнего Востока, навредить «хозяину» имени. Л. Леви-Брюль отмечает, что между человеком и его именем существует реальная и физическая связь [127]. Возможно, поэтому к выбору имени, которое влияло на судьбу ребенка, у народов Дальнего Востока подходили очень серьезно. Они считали, что имя является «одним из воплощений души, поэтому его выбирали заранее» [39, c. 69; 131] и давали ребенку, как правило, сразу при рождении или спустя незначительное время. Однако нивхи предпочитали нарекать ребенка после того, как хорошо заживет пупок [75, c. 3]. Имя состояло из личного (индивидуального) имени и названия рода. На выбор личного имени влияли внешние обстоятельства: погодные условия в день родов, характер прохождения родов, внешние характеристики новорожденного и т.д. [63; 75]. Ребенка также могли назвать в честь какого-то родственника или удачливого охотника/ хорошей хозяйки. Однако Г.М. Василевич отмечает, что случаи называния ребенка в честь умершего, почитаемого родственника были редки [63, c. 172]. Это было связано еще с сильными традициями родовых отношений и культом предков. Как правило, у этих народов было распространено два имени – основное, которое давалось сразу после рождения, и шутливое (кличка), которое давали, чтобы «обмануть злых духов» [39, c. 69]. Родовое имя указывало на степень родства. Оно определяло принадлежность к тому или иному роду, а, значит, и принадлежность к тотему.
Право выбора имени предоставлялось старейшим (бабушке, деду или дяде) [69; 105; 106; 124; 186]. А. Полонский, изучая культуру айнов, писал: «По рождению ребенка, имя дитяти давали без особых обрядов, находившаяся притом бабка какое первое слово приходило ей в голову» [158, c. 14].
Были зафиксированы случаи смены имени. Это происходило, если ребенок сильно болел, но это переименование было временным. От новых имен отказывались сразу после выздоровления. Случаи, когда после выздоровления человек продолжал жить с новым именем, были редки [39]. В семьях, где часто умирали дети, ребенку, дожившему до 5 лет, также меняли имя [75]. Это делалось для того, чтобы запутать злых духов. Чаще к детям обращались с помощью слов обобщающего характера. То есть, имя выполняло не только различительную функцию, но и вписывало ребенка в социальную систему общества. 
До трех-четырехлетнего возраста воспитание детей не дифференцировалось по гендерному признаку, им занимались женщины рода. После этого периода детей начинали приобщать к правовым нормам, обычаям и традициям народа, учить познавать окружающую действительность и осваивать необходимые для жизни трудовые навыки и умения [68, c. 14]. Сначала это осуществлялось посредством игр. Содержание практически всех игр и состязаний в культуре изучаемых народов построено по принципу отражения деятельности и поведения взрослых в быту, на промыслах, во время обрядов и праздников. Игры в культуре коренных народов Дальнего Востока относятся не только к культуре досуга и отдыха, выполняя свою развлекательную функцию, но к производственно-хозяйственной культуре, воспроизводя жизнь взрослых членов общества и воспитывая умелых и выносливых промысловиков и хороших матерей и хозяек.
Игры для мальчиков были ориентированы на развитие ловкости, меткости, выносливости, так как были нацелены на формирование у юношей важнейших качеств промысловика – самообладания, находчивости, смекалки, инициативности [163, c. 28; 188, c. 121-123]. В некоторых играх непосредственно воспроизводились элементы охоты или боя. Постепенно игры принимали состязательный характер, что привело к выделению из общего комплекса действий упражнений в беге, в прыжках, в метании, а также борьбы и плавания.
Игры для девочек, как и игры для мальчиков, носили подражательный характер, воспроизводили их будущую взрослую жизнь, в которой девочки примеряли на себя роль жены и матери. Девочки играли в «дочки-матери» со своими куклами, проигрывали будущие отношения между мужем и женой, воссоздавали в миниатюре быт семьи. Важной функцией игр и игрушек для девочек была также передача подрастающему поколению основных мифологем происхождения мира и человеческого сообщества [205].
В культуре коренных малочисленных народов Дальнего Востока игра не была специфически детским видом деятельности. Все правила игр и порядок их проведения задавились и регламентировались взрослыми. Старшие члены семьи и рода сами выступали активными участниками игр, особенно это проявлялось в играх для детей младшего возраста.

Деятельность детей с трех-четырех лет включала не только игровой компонент, но и трудовой. В.Ф. Афанасьев отмечает, что «крайне суровые условия Сибири на первое место выдвигали задачи физического развития подрастающего поколения» [40, c. 35]. Неотъемлемой частью системы воспитания детей была и спортивная деятельность [40; 68, c. 14-15]. Однако в праве ли мы выделять этих виды деятельности в культуре народов изучаемого региона в отдельный вид на традиционном этапе? Например, то, что сегодня обозначается, как спорт еще не было дистанцировано, во-первых, от мифоритуальной сферы бытия, во-вторых, от культуры физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации.
Трудовая деятельность детей начиналась с раннего возраста. Оно начиналось в семье и, как отмечает В.Ф. Афанасьев, «осуществлялось индивидуально», то есть дети должны были приобрести знания и навыки по разным видам работ. С усвоением этих знаний трудовое обучение «приобретало общественную окраску», ребенок должен был показать свои знания, умения и мастерство окружающим, чье мнение было одним из главных критериев оценки детского труда [40, c. 59-61]. Ряд исследователей отмечает, что к детям старшего возраста относились как к равным, с ними советовались, к их мнению прислушивались. Например, С.Н. Стебницкий о корякских детях писал: «дети – равноправные и равноуважаемые члены общества. За общей беседой их слово выслушивается так же внимательно, как и речь взрослых» [цит. по 40, c. 59].
Рождению ребенка, независимо от пола, всегда были рады. За девочку в будущем родители получали хороший калым, а мальчик был продолжателем рода и кормильцем престарелых родителей [32; 65; 103; 138; 163]. Маленькие дети представляли собою предмет постоянных забот и тревог, они «пользовались большой любовью» [32; 65]. Грубое и жестокое обращение с детьми было табуировано: запрещалось не только физически наказывать детей, но и отчитывать их [130, c. 310; 163, c. 21]. Это было связано не только с бытовавшими у этих народов представлениями о душе: телесные наказания могли навредить плоти ребенка. Также это было связано с культом предков, так как считалось, что в детях воплощались «их собственные предки, которых надлежало всячески ублажить» [65, c. 48] Народные поверья гласили, что жестокое и грубое отношение с детьми могло разозлить духов-покровителей рода и они могли больше не посылать семье детей, что считалось большим несчастьем [163, c. 21-22].

В случае разводов, которые в северных регионах Дальнего Востока (коряки, чукчи и другие) были не так редки, право на детей сохранялось за женщиной. Однако мнения на этот счет расходятся. Так, В. Иохельсон отмечает, что женщина забирала только девочек, а мальчики оставались с отцом [99]. По наблюдениям же С. Стебницкого: «всех детей забирала мать» [цит. по 32, с. 107]. На наш взгляд, право на детей, сохраненное за женщиной, может быть отголоском матрилокальной системы родства. В южных же регионах Дальнего Востока случаи развода были редки. Однако если они и происходили, то женщина не имела никаких прав на детей. Дети оставались в роду мужчины. То есть, в южной части изучаемого региона был распространен патриархальный тип семьи, что на наш взгляд, обусловлено территориальной и культурной близостью с Китаем, где данные традиции были сильны.

Другим механизмом вхождения ребенка в социум было его участие в обрядовых действиях. Согласно концепции Э. Дюркгейма, правила, усваиваемые детьми в первоочередном порядке, относятся к «негативному культу», который основывался на соблюдении табу. «Негативный культ» представляет собой «подготовительную» фазу социализации детей. Усвоение основных запретов делает человека готовым к восприятию «позитивного культа», который предполагает уже приобщение к тайнам рода, сакральному знанию [цит. по 96, с. 125]. Малолетние дети, как и женщины в определенные периоды, когда они считались «нечистыми», не допускались к участию в основных обрядах. Так, например, в медвежьем празднике разрешалось участвовать только мальчикам подросткового возраста, начавшим проходить обряд посвящения в охотники. Участие детей в камланиях шамана не регламентировалось. Однако они старались не присутствовать при подобных действиях. По сведениям же жительницы с. Верхняя Эконь Комсомольского района З.А. Дигор, дети не покидали жилище, а прятались под кроватью во время камлания взрослых, и никто не запрещал им присутствовать при этом
. Дети в обрядовых действиях и праздниках могли выступать только участниками игр, которые всегда завершали праздничные действа. Во время праздников состязались в борьбе, беге, стрельбе из лука (прил. В. рис. 6, 7). Примеры таких праздников описываются в публицистике и художественной литературе. Например, Г. Ходжер в своем известном романе «Амур широкий» описывает игры и участие в них подростков во время медвежьего праздника [8].
Таким образом, с самого рождения детей включали в социально-хозяйственную сферу жизни общества, тогда как приобщение к сакральной начиналось с обрядов инициализации, которые совершались уже в период полового созревания.
Интенсивные экономические, политические и культурные контакты коренных малочисленных народов с русскими и соседними народами Восточной Азии в XVII – начале ХХ вв. привели к началу трансформации культуры изучаемых народов. Начался процесс разложения социальной организации. Изменения коснулись и культуры детства. В целом система социализации и инкультурации оставалась прежней, изменились лишь отдельные ее элементы.
В этот период в культуре народов Дальнего Востока стали распространяться русские имена. Традиция давать ребенку два имени сохранялась, традиционные имена по прежнему оставались сакральными и их старались не говорить чужим, чтобы не навредить ребенку. Русское же имя заменило шуточное и использовалось в бытовом общении. Одним из механизмов введения ребенка в общество стало выступать крещение. Однако оно не было популярно в среде коренных народов изучаемого региона, а лишь обеспечивало дополнительные льготы. В целом же способы приобщения к хозяйственной сфере жизнедеятельности в этот период не изменились.
Таким образом, контакты с русскими и соседними народами Восточной Азии в XVII – начале XX вв. привели лишь к поверхностным изменениям культуры социальной организации и регуляции. Ее динамика в этот период была минимальной.
Тема 2. Когнитивно-коммуникативная культура
Когнитивно-коммуникативный аспект культуры детства будет рассмотрен на материале фольклора, традиционных игр и игрушек коренных народов Дальневосточного региона. На традиционном этапе этот структурный компонент культуры детства еще был тесно связан с мифоритуальным пластом культуры этих народов, а также с процессами воспитания, важным составляющим которых было табу. Мы объединяем в одном параграфе второй и третий структурные компоненты морфологии культуры А.Я. Флиера, так как в культуре народов Дальнего Востока в досоветский период познание мира, человека и межчеловеческих отношений, социальная коммуникация, накопление, хранение и трансляция информации представляли еще практически нерасчлененное целое и, вместе с тем, являлись органичной частью мифоритуальной культуры.
Такой структурный компонент, как культура познания и рефлексии мира, человека и межчеловеческих отношений, социальная коммуникация, накопление, хранение и трансляция информации, по морфологии А.Я. Флиера предполагает изучение того мира, который создавался сами детьми (детский фольклор, язык и т.п.), на основе, в первую очередь, детского творчества. Но информации по этому аспекту в культуре коренных народов Дальнего Востока на традиционном этапе нет. Мир детства еще не был дистанцирован от мира взрослых, который задавал правила его функционирования и развития. Согласно типологии М. Мид культуру коренных народов Дальнего Востока на этом этапе развития можно отнести к постфигуративному типу, при котором дети учатся у своих предшественников. Мир детства создавался взрослыми членами рода/семьи. В качестве активно действующих творческих субъектов дети могли выступать (насколько об этом можно судить по источникам XVII – начала ХХ вв.) только в случаях установления правил игры, так как у нее нередко существовало много вариантов, и перед началом игрового действия участники договаривались о его правилах. Однако нередко эти правила были уже озвучены взрослыми [43; 98; 161; 163; 164], то есть творческий компонент в них сводился к минимуму.
Специальных детских сказок у народов изучаемого региона зафиксировано не было. Бытовавший фольклор был ориентирован в большей степени на взрослых, и рассказывать его могли только взрослые, хотя слушателями были и дети. Сказки в культуре народов Дальнего Востока выступали источником социального, хозяйственно-промыслового, исторического, мифологического, а также и сакрального знания. Они являлись важнейшим способом накопления, хранения и трансляции социально значимой информации. К тому же в них раскрывались обыденные философские и религиозные представления народов, а также их этические установки. Важной их функцией было установление межпоколенной связи и трансляция знаний, полученных первопредками (прародителями).
В путевых заметках П. Головачев, описывая тунгусский фольклор, отмечает, что «тунгусы не имеют изобретательности: у них нет таких длинных и замысловатых сказок и песен, как у других инородцев» [74, с. 117]. Детям рассказывали короткие поучительные истории об основных добродетелях и правильном поведении в обществе. Их рассказывали, если ребенок делал что-то не так или нарушал правила социального устройства. Эти истории служили одним из каналов трансляции социального опыта между поколениями. В южных же регионах были распространены длинные сказки. Т.Д. Булгакова отмечет, что одну сказку могли рассказывать на протяжении нескольких дней [60].
Анализ сказок изучаемых народов показал, что они вплоть до начала XX в. сохранили тесную связь с шаманскими практиками. На это указывает, тот факт, что сказки, как и шаманские камлания, разрешалось исполнять только в темное время суток. Кроме того, запев (начало) сказки было созвучно шаманскому выкрику во время камлания. Сказка всегда начиналась с междометия «Ка! Ка!», трансформированного из шаманского «Га-а-а!», которое изгоняло злых духов из больного. Видимо, междометия в начале сказки должны были выгнать бусяку из дома, так как сказку берегли от них.
В рассказывании сказок предпочтение отдавалось старикам. Детям и подросткам же это делать воспрещалось. Запрещалось рассказывать сказки и легенды в светлое время дня, это было связано с представлениями о том, что черти и злые духи (бусяку) могут услышать сказку и перенести злоключения героев на сказителя [3; 60].
В фольклоре народов Дальнего Востока в отдельную группу выделяются колыбельные песни. Их можно разделить на два вида. Первый вид был построен «на повторе убаюкивающих слов» [75], второй – представлял собой тексты благопожелательного характера (детям желали здоровья и счастья во взрослой жизни, мальчикам – стать удачливыми охотниками и рыболовами, девочкам же – вырасти хорошими хозяйками, матерями и мастерицами). Благопожелательный характер колыбельных сближает их с молитвой, так как они были рассчитаны, в том числе, на другого адресата – духов, что свидетельствует о влиянии шаманизма на этот вид устного творчества народов Дальнего Востока. Первый вид колыбельных исполняли как мужчины, так и женщины, второй же – только матери. Колыбельные в когнитивно-коммуникативном аспекте изучения культуры детства выступают как способ установления отношений «родитель-ребенок» («мать-ребенок», «отец-ребенок»). В этом традиционном виде фольклорного творчества коренных народов Дальнего Востока отражены их мифологические представления о мире и человеке. Колыбельные также выступали в качестве оберега от злых духов и влияли на формирование будущей судьбы ребенка.

Во всех колыбельных песнях к ребенку обращались либо в третьем лице, либо с использованием шуточного имени, либо, как и в русской фольклорной традиции, с применением ругательства [7; 75]. Такие приемы наблюдаются, например, в колыбельной песни «ą-bā, ą-bā! Nuŋan hūjun huīkutkąn» («А-ба, а-ба! Он (мой) маленький, (он, моя) малютка [очень маленький]») [7, с. 238]. Обычай обращаться к ребенку подобным образом был связан, на наш взгляд, с запретами на произношение имени ребенка.
Анализ колыбельных выявил их связь с трудовыми песнями, которые трансформировались, когда менялся их адресат. Акцент в них переносился с настоящего на будущее, которое идеализировалось, то есть текст колыбельной повествовал о желаемых, но еще не произошедших событиях в жизни ребенка в будущей трудовой деятельности. Например, в эвенкийской колыбельной поется о будущей охотничьей/промысловой деятельности ребенка:

«Бай-бай!

Бай-бай!

Долго-то он

Заставлял меня ждать,

Долго его ждала,

Мужчина (взрослый) будешь,

Кабарожечку убьешь...» [цит. по 40, с.66]
Таким образом, посредством колыбельных ребенок «программировался» на промысловый успех, знакомился с производственно-хозяйственной сферой жизнедеятельности семьи, в которую затем включался еще и с помощью игры.

Колыбельные песни использовались шаманом в камланиях в случаях лечения женщины от бесплодия, что указывает на их связь с шаманскими практиками [75]. То есть, колыбельные песни еще не образовали отдельные жанры фольклора и сохраняли тесную связь с шаманизмом.
В качестве средств интеллектуального развития использовались и такие виды когнитивно-коммуникативной культуры как беседы. В.Ф. Афанасьев отмечает, что у многих сибирских народов были распространены следующие виды беседы: построенные в форме рассуждений, в виде толкований и по схеме «вопрос-ответ». Для иллюстрации последнего вида беседы он приводит следующий пример: «– Что это? – Холм. – А что за холмом? – Поляна. – А что за поляной? – Лес. – А что за лесом? – Гора. И т.д.» [40, с. 102].

В качестве отдельных приемов и средств умственного воспитания исследователь приводит подражание и показ, а также самоанализ [40, с. 103]. Источников и фактов, подтверждающих существование последнего в культуре коренных народов Дальнего Востока, в ходе исследования нами обнаружено не было. На принципах же подражания и показа строилась вся традиционная система воспитания детей, включая игры и трудовую деятельность.

Для передачи подрастающему поколению необходимого опыта использовались считалки, скороговорки и загадки. Эти виды фольклора также были сильно связаны с трудовым воспитанием, многие из них посвящены быту, жилищу, разным промыслам и ремеслам. В качестве примера приведем эвенкийские загадки об орудиях труда и промысла: «Режу, режу – крови нет; еду, еду – следа нет» (лодка); «Мальчик подрубает, девочка расчесывает» (косы и грабли) [цит. по 40, с. 68]. Однако, даже из приведенных примеров видно, что этот вид фольклорного творчества, на момент его фиксации, уже испытал влияние русской культуры. Это проявляется в использовании в тексте несвойственных для культуры коренных народов Дальнего Востока названий орудий труда.
Все предметы детского мира имели магическое значение. Например, игрушки были не только предметами детской игры, но и использовались в совершении ритуальных и обрядовых действий (прил. В. рис. 26, 27, 48). Игрушка в традиционной культуре является одним из основных каналов межпоколенной связи, но и выступала предметом умственного, нравственного, эстетического и физического воспитания подрастающего поколения. Национальная игрушка коренных малочисленных народов Дальнего Востока представляла собой «синтез древней мифологии, религии, игры и реальности» [186, с. 131]. Этот предмет в культуре народов изучаемого региона была основным средством приобщения детей к культуре и религии рода. Она также служила инструментом приобретения ими навыков производственно-хозяйственной деятельности.
Детские игрушки способствовали получению необходимых практических знаний и умений. Они, обладая абстрактным, условным характером, наделялась многими смыслами и образами, что способствовало познанию ребенком окружающего мира (прил. В. рис. 28, 29, 30, 44, 45, 47). Традиционная игрушка у народов Дальнего Востока отражала модель мира, модель Вселенной, наиболее существенные мировоззренческие идеи общества. Таким образом, игрушка и игра выступали как один из важнейших каналов духовного воспитания ребенка.
Игры, рассмотренные выше, являлись также элементом когнитивно-коммуникативной подсистемы культуры детства. В них происходило взаимодействие не только между детьми во время игрового действия, но и детей со взрослыми, ведь, как отмечалось ранее, правила игры задавались и объяснялись старшими представителями семьи/рода.
Введение детей в когнитивно-коммуникативную культуру социума, так же как и в социальную структуру общества, происходило поэтапно. Круг общения детей расширялся по мере его взросления. С возрастом ребенка также менялись виды деятельности и игр, в которые он был включен. Одним из механизмов введения детей младшего возраста в культуру были игры с сюжетами промысла. Подобные игры строились по тому принципу, что ребенок должен был представлять места, которых никогда не видел, и имитировать действия будущей промысловой деятельности, основываясь на рассказ взрослого. Примеры таких игр в нанайской культуре описывает В.Ч. Бельды [43]. То есть, в основу этих игр, нацеленных на развитие трудовых навыков, был положен коммуникативный акт.
Трансляция опыта детям осуществлялась и путем целенаправленного обучения. Мужчины рода учили детей ориентироваться на местности, выбирать кратчайшую дорогу в лесу, различать животных по следу, выживать в тайге (если потеряешься) и многому другому, что должно было пригодиться им во взрослой жизни. Следует отметить, что нередко обучение этим навыкам и знаниям проходило в игровой форме.

Таким образом, ребенок познавал окружающий социальный, природный, сверхъестественный мир и учился устанавливать с ним отношения посредством игровой деятельности. Эти процессы строились на принципах непосредственного наблюдения за деятельностью взрослых и подражания им.
В досоветский период под влиянием русской культуры этот структурный компонент культуры детства коренных народов Дальнего Востока начал понемногу изменяться. В этот период появляются эклектичные формы некоторых элементов культуры детства народов Дальнего Востока. Стали появляться игрушки русского образца и русские сказки, но предпочтение еще отдавалось традиционным формам. Изменения коснулись и игр: некоторые русские игры были адаптированы под местную игровую культуру. Например, игра в шашки, заимствованная этими народами в результате контактов с русскими первопроходцами, приобрела специфические национальные черты – были изменены правила игры, которые мало сближали ее с русским вариантом [100]. В этот период начинается процесс разделения функций игры на трудовые и развлекательные.
Освоение дальневосточных территорий русскими осуществлялось с установкой на «слияние» и включение народностей Дальнего Востока в состав российского государства. Одним из механизмов этого процесса было становление школьной системы, которая активно использовалась и для распространения христианства в этом регионе. В начале XVIII в. на Дальнем Востоке появляются первые школы, организованные духовными миссиями [41; 182]. Основной целью миссионерских школ было воспитание верноподданнических настроений у молодого поколения. Предпринимались попытки создания в этом ареале интернатной системы, при которой учитель, роль которых выполняли священнослужители (часто низкого церковного ранга), сам выезжал в близлежащие селения и собирал детей в школу. Однако у коренного населения предлагаемая система образования еще вызывала недоверие, поэтому часто родители отказывались от обучения их детей в русских школах. Одной из главных проблем функционирования образовательной среды у народов Нижнего Амура на этом этапе был языковой и, соответственно, смысловой барьер. Л.Г. Базанов отмечает, что к 1885 г. школьная сеть на Крайнем Севере включала 22 единицы, обучение в которых велось на русском. Значительной частью обучаемых в этих школах были русские дети [41, с. 35].

На специальном съезде архиереев из всех епархий России, состоявшемся в 1885 г. в Казане, было принято решение об изучении национальных языков коренных народов Дальнего Востока и переводе обучения их детей на родные языки [41, с. 34]. Однако до начала ХХ в. предпринимались лишь единичные попытки издания учебной и просветительской (чаще всего церковной) литературы на национальных языках, при этом использовался русский алфавит (например, А. Протодиаконовым). Использование национальных языков было затруднено, так как в них не было языковых и смысловых эквивалентов многим явлениям русской культуры. То есть, русский язык и национальные языки коренных народов этого ареала соответствовали разным уровням развития культур.
Целью вводимой системы образования было создание грамотного слоя (звена) из среды коренных народов Дальнего Востока, опосредующего отношения абориген-властные структуры царской России.
Некоторые ученные говорят о неэффективности введенной миссионерской системы школьного образования в среде коренных народов изучаемого ареала [182; 200]. Это объясняется следующими причинами: короткий учебный год (обучение осуществлялось только в 3-4 зимних месяца); длительные перерывы между учебными периодами, во время которых обучение детей становилось опять традиционным; невостребованность изучаемого в школах материала в повседневной жизни, что приводило к его забвению. Вводимая система школьного обучения еще не способствовала существенному разрыву поколений и росту дистанции между миром детства и миром взрослых. Результатом влияния культуры русских переселенцев на быт и мировоззрение аборигенного населения этого региона стало формирование основ детской субкультуры.
Тема 3. Культура физической и психической репродукции, 
      реабилитации и рекреации

Эта часть пособия посвящена рассмотрению культуры физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации детей коренных народов Дальнего Востока. Мы проанализируем здесь основные средства, направленные на сохранение их жизни, в том числе обряды и ритуалы, средства и способы лечения детей, культуру их питания с точки зрения сохранения здоровья и восстановления энергобаланса, а также традиционные игры как вид досуга и способ снятия разного рода напряжения.
Комплекс обычаев и обрядов, связанных с рождением и воспитанием детей, занимает важное место в традиционной культуре любого этноса, репрезентирует границу ключевых этапов человеческого бытия. Значением предродовых обрядов и обрядов первых лет жизни ребенка было облегчение родов, сохранение жизни и поддержание здоровья матери и новорожденного. Их исход зависел от строгого соблюдения запретов не только будущей матерью, но и некоторыми другими представителями рода. Считалось, что нарушение этих запретов может принести вред плоду или уже родившемуся ребенку [93].

Поведение матери регулировалось пищевыми запретами и запретами на определенный вид занятий. Например, беременной нанайской женщине предписывалось не есть мозги белки, так как считалось, что «ребенок будет не в меру шаловлив» [69, с. 44]. У нивхов за месяц до родов женщина ограничивала себя следующим образом: «не ела форель, красноперку, красную рыбу, рыбу, выметавшую икру» [186, с. 114], а также соленную и копченую рыбу. У эвенков беременной запрещалось употреблять в пищу медвежье мясо [39]. Здесь устанавливалась связь между цветом рыбы и менструальной кровью, появление которой свидетельствовало об осложнениях в вынашивании ребенка и могло угрожать его жизни. Запреты на употребление рыбы, выметавшей икру, тоже ассоциировались с возможностью преждевременных родов [232]. Запрет на употребление мяса медведя основывался на вере в то, что ребенок родится таким же вредным, как медведь. Эвенки, в отличие от народов Амуро-Сахалинской ИКО, считали медведя – вредным хищником, наносящим урон их хозяйству, пожирая оленей. В последний месяц беременности запрещалось шить, туго завязывать узлы [93]. Эти виды работ наоборот могли привести к большему укреплению плода, что могло спровоцировать затяжные роды. Процессы присоединения, завязывания в данной ситуации проецируются на ребенка и утробу. Также существовали табу на разделывание определенных видов рыб и животных. Согласно поверьям нанайцев, характер наносимого беременной женщиной «провианту увечья в точности проецировался на будущего ребенка» [96, с. 219]. Итак, ритуальные предписания отражают идею «проецирования» на ребенка и утробу свойств предметов и явлений окружающего мира.

Существовали также табу, распространяемые на мужа беременной женщины и ее родственников. Одним из основных таких запретов было табу надолго уходить мужу на промысел в тайгу [57; 69; 186]. Это важно в рассматриваемом аспекте, так как мужчина не принимал участия в родах. Мы предполагаем, что его уход в лес мог спровоцировать нежелательный «уход» ребенка во время опасного периода – родов – в мир духов, так как мифологическому сознанию было свойственно отождествлять ребенка и родителей, лес и мир духов. В последний месяц перед родами ему, как и матери, запрещалось делать то, что содержит идею соединения: забивать гвозди, связывать нарты. Представителям рода в течение беременности запрещалось «вбивать колья, рубить дрова на следах беременной женщины, бить ее по лицу» [186, с. 115]. Все эти действия, как считали рыболовы и охотники, могли привести к тяжелым родах. След, как тень и имя, согласно представлениям народов Приамурья и о-ва Сахалин, являлись частью человека, поэтому агрессивные манипуляции с ними могли навредить человеку.
Послеродовые ритуалы были нацелены на сохранение жизни ребенку. У всех народов изучаемого региона роженице предписывалось уходить из дома в специально построенное временное жилище [69; 93; 97; 124; 186; 188]. У нанайцев родильный шалаш назывался цоро. Он изготавливался в виде конуса из тонких ивовых/осиновых жердей и кедровой/сосновой коры. Круглое основание шалаша одновременно выступало символом женского начала, солнца, наделялось семантикой защиты [97, с. 43-44]. Важной в контексте этого обряда представляется и символика ивовых и осиновых жердей. Ива в культуре народов Амуро-Сахалинского историко-этнографической области – «это знак принадлежности женской природе, оберег, источник жизненной силы» [97, с. 44]. Осина также наделялась значением женского. Поэтому их использование было важно в женском обряде. Кедр и сосна, кора которых использовалась в качестве подстилки в цоро, «в тунгусской традиции выступали в роли мирового древа, соединяющего различные уровни картины мира» [97, с. 44], то есть мировое древо в родильном ритуале еще раз подчеркивало его значение «границы». На связь с образом мира указывала и конусообразная форма родильного шалаша. Таким образом, основная коннотативная семантика этих сооружений – «путь», который должен миновать без особых затруднений ребенок в момент своего прихода в мир людей.

Для облегчения родов беременная женщина и ее муж расплетали себе косы, снимали все украшения (кольца, серьги, браслеты), развязывали пояса. Семантически расплетание, развязывание, распоясывание, кроме значения лиминального статуса, связывалось с облегчением выхода ребенка из утробы матери. При затяжных родах совершались специальные ритуальные действия: например, муж мог принести жертву, бабка-повитуха, принимающая роды, совершала ногой движения выталкивания в районе поясницы роженицы. Роженице давали пить специальную жидкость, вызывающие рвоту, так как считалось, что движения, вызываемые рвотными позывами, помогали женщине родить [69, с. 49]. Эти предписания отражают, согласно классификации Дж. Фрэзера, гомеопатический тип магического мышления, предполагающий отождествление образа и прообраза [201].

После рождения проводили обряд перерезания пуповины, для которого использовали ножницы или женский нож. Пуповина выступала нитью, связывающей ребенка с другим миром, и ее перерезание прерывало связь ребенка с тем миром. Отпавшую через несколько дней пуповину бережно хранили. У нанайцев ее завязывали в тряпицу и подвешивали к колыбели, а после того, как ребенок подрастал, хранили в женской сумке для рукоделия (прил. В. рис. 8, 9). Они верили в то, что если пуповина ребенка будет потеряна, то «место, где находится душа новорожденного», будет «высвечиваться» насквозь, и душа ребенка будет «видна злому духу» [69, с. 49]. То есть, сохранность пуповины обеспечивало сохранность жизни ребенка. У нивхов подросший ребенок должен был подвесить свою пуповину на дерево в лесу (по некоторым данным, просто выкинуть в лесу) [121; 186], чтобы она не досталась никому.

В случае рождения ребенка с неправильной формой головы или другой части тела этот дефект исправляли. Старая женщина (повитуха) сразу после перерезания пуповины легкими массирующими движениями старалась придать «дефектным» частям тела новорожденного нормальную форму [32]. Однако подобные действия могли оказать и негативное воздействие на развитие ребенка, так как во время их проведения ему могли быть нечаянно нанесены увечья.

Распространенными были обряды, нацеленные на «формирование» основных физических качеств ребенка. Например, в зимний период года удэгейцы сразу после рождения ребенка и перерезания пуповины клали его в снег [36, с. 21]. Это должно было активизировать все жизненные силы ребенка и положительно сказаться на его будущем здоровье, что было немаловажно для людей, проводящих практически круглый год (особенно мужчины) без специального укрытия.

Дальнейшие обряды, совершаемые с ребенком, были связаны с охраной его жизни, главным образом, от злых духов. Это были ритуалы привлечения людей из чужого рода в качестве подставных «отца» и «матери», чтобы злые духи не смогли определить, в какой семье родился ребенок и навредить ему. Введение ребенка в дом осуществлялось через окно или в специальной женской сумке. Эти действия совершали для того, чтобы злые духи не нашли след ребенка [69].

Согласно представлениям народов Дальнего Востока новорожденный в первый год жизни был менее всего защищен от злых духов, поэтому все предметы материального мира, соприкасающиеся с ребенком, должны были обладать максимальной степенью защиты от их воздействия. Охрана осуществлялась посредством орнаментации, изготовления амулетов-оберегов [65; 132; 133] и т.п. (прил. В. рис. 10, 11, 12, 13). Для защиты от злых духов к колыбели подвешивали амулеты-обереги в виде зубов животных, волос стариков, фигурок животных и птиц и т.п. [133; 153; 154].

Чтобы ребенок родился «нормально», до его рождения запрещалось делать колыбель. Первой колыбелью для ребенка у народов Амуро-Сахалинского региона иногда служила крышка короба, который использовался в родильном шалаше. После того, как ребенок пройдет очищение дымом (повитуха, принимающая роды, передавала ребенка отцу через очаг) его помещали в изготовленную отцом колыбель. Очаг в этом обряде имеет не только семантику очищения, но и выступает механизмом приобщения ребенка к роду, так как очаг в ритуале означал «свое», «род», «чистое». Эти значения подтверждает и обряд встречи гостя, заключавшийся в следующем: хозяин бросал головешку из очага под ноги входившего «чужака», который должен был перешагнуть ее и тем самым очиститься, и только после этого гость приглашался в «дом», то есть к очагу.

У народов Амуро-Сахалинской ИКО первая колыбель для ребенка делалась в виде продолговатой чумашки из бересты или по типу лодки-долбленки (прил. В. рис. 14, 15, 16). Они могли иметь двойное дно. Одно было вкладным и имело отверстия возле ножек. Такая колыбель использовалась только ночью и относилась к нивхскому типу (прил. В. рис. 15). В Чукотско-Камчатском регионе дети с самого малого возраста спали вместе с родителями [57; 99; 150]. В возрасте одного-двух месяцев «ребенка на день начинали припеленывать к подвесной деревянной долбленой люльке» нивхского типа, которую подвешивали к балке дома на ремнях [132; 188] (прил. В рис. 14, 19). Когда ребенок вырастал из колыбели, делали колыбель такого же типа, но больших размеров. Ко дну колыбели на ремешках прикреплялись амулеты-обереги (прил. В. рис. 20). Регулируя ремни, колыбели придавали горизонтальное (когда ребенок спал) и наклонное или вертикальное положение (когда он бодрствовал). Когда колыбель находилась в вертикальном положении, ребенок ногами опирался на нары или скамью и «постепенно сам начинал себя развлекать, отталкиваясь от поверхности и раскачиваясь» [186, с. 124]. Для подвешивания колыбелей нивхского типа необходимы прочные балки, поэтому они использовались только в постоянном зимнем доме.
У народов северных регионов был также распространен другой тип колыбели, который в южных районах имел небольшое хождение и использовался, главным образом, при перекочевках. А.И. Мазин следующим образом описывает тунгусскую колыбель: «Колыбель состояла из двух дугообразно изогнутых досок-бортов, сшитых под углом, к ним подшивали донце и спинку из тонких досок» [132, с. 27]. Подвешивалась такая колыбель с помощью специального дугообразного ободка, прикрепляемого к бортам (прил. В. рис. 17, 18). Изготавливалась подобная колыбель из березы с использованием черемуховых корней или ремней из ровдуги, которые, как было уже отмечено, наделялись в культуре изучаемых народов дополнительной семантикой.
Ритуальные действия, проводимые над детской люлькой, были связаны с ее «очищением» (ее могли обкуривать дымом багульника, чагой и т.п.), нанесением защитной орнаментации, а также «снабжением» детской люльки охранительными оберегами (прил. В. рис. 10, 20). Они могли различаться в зависимости от пола ребенка: для мальчика, например, делали миниатюрные орудия охоты и рыбалки, подвешивали медные бляшки, клыки и когти животных, изображения Солнца и Луны и т.д. (прил. В. рис. 46); для девочки – острые предметы, бусы, пуговицы, пряжки, колокольчики и т.д. Окуривание детской колыбели дымом багульника имело не только ритуально-магическую, но и утилитарную, главным образом лечебно-гигиеническую функцию (багульник использовался как дезинфицирующее средство). Магическое значение этого явления связано с тем, что дым противопоставлялся грязи и наделялся способностью «очищать», то есть имел семантику защиты. Распространенной была традиция использовать детские колыбели прадедов и счастливых многодетных родителей. Здесь отчетливо проявляется контагиозный тип магического мышления, основанный на идее «заражения» посредством соприкосновения объектов. Очевидно, считалось, что детям через колыбель передается счастье, удача, здоровье и другие характеристики прадедов.
Вместо пеленок народы Дальнего Востока использовали стружки, гнилушки, мох или куски истлевшей древесины, которыми посыпали дно колыбели или подкладывали в комбинезоны [39; 57; 69; 93; 124; 138; 188]. Они были не только средством гигиены, но и наделялись дополнительным магическим значением, так как свойство впитывать нечистое в культуре этих народов получило коннотацию оберега от зла [95; 96]. Купали младенца редко, «не чаще одного раза в декаду» [124, с. 86], в зимнее время года этого вообще не делали. Однако всегда следили за чистотой детской люльки, в которой ребенок находился большую часть суток. В качестве гигиенических средств использовали не только стружки, но и специальные отвары и настои, которым обтирали как ребенка, так и детскую колыбель. Дезинфицирующим средством было и окуривание люльки багульником, черемухой и ветками другими деревьев и кустарников с добавлением трав [73]. Все используемые средства гигиены в культуре коренных народов Дальнего Востока наделялись дополнительной семантикой защиты от злых духов.

Когда ребенок подрастал и его переносили из люльки на нары, то все амулеты-обереги с колыбели перемещали на спинку новой одежды, сшитой для него[63]. Специальной детской одежды у этих народов не существовало. Она отличалась от взрослой размерами, большим количеством цельнокроеных деталей и иногда орнаментом [30; 32; 44; 56; 101; 102; 103; 104; 105; 106; 107; 108; 124; 125; 158; 186; 188; 191] (прил. В рис. 5, 21, 22, 23, 24, 25). У народов Амуро-Сахалинского региона между одеждой девочек до 4-5 лет и взрослых женщин было незначительное отличие: в детской одежде до этого возраста отсутствовал нагрудник. Дети, как и взрослые, носили ноговицы, обувь амурского и тунгусского типов. Этот факт указывает на то, что в традиционной культуре народов изучаемого региона еще не существовало представление о детстве как о длительном этапе развития личности ребенка, сформировавшееся в европейской истории в XIX в. и отразившееся, по мнению Ф. Ариеса, в формировании специального детского костюма.
Отсутствие существенных различий между взрослой и детской одеждой отражено также и в ее названии. Специальных названий для детской одежды не существовало. Например, у нанайцев «она называлась путем прибавления уменьшительного суффикса кан/кэн к названию взрослых» вещей [103, с. 113; 44]; у удэгейцев добавлялось к названию взрослой одежды слово «маленький» – нича [105, с. 52]. Общее название детской одежды в нанайском языке – нучи най доктони – переводилось как «одежда маленьких детей» [184]. Таким образом, выделение детского в контексте всей культуры осуществлялось на уровне языка суффиксальным способом.
В целях защиты от злых духов на спинки детских халатиков народы Амуро-Сахалинской ИКО пришивали украшение из ткани ромбовидной формы, отделанное бисером. По мнению А.В. Смоляк, такое украшение служило амулетом. Под него помещали какой-нибудь оберег (зубок мыши, волосок старика и т.п.) [189, с. 190]. Амулетами от злых духов были и специальные головные украшения. Девочкам заплетали маленькую косичку в виде «узелка», к которой прикрепляли ромб или треугольник из плотной ткани, украшенной бусинами, мелкими раковинами или бисером. Мальчикам до 5 лет во время стрижки оставляли спереди клок волос, который перевязывали или заплетали и на верхушке украшали спускающейся на лоб бисерной розеткой [189, с. 189-192]. Девочкам во время праздника повязывали на лоб нарядную повязку из темной ткани шириной 5-6 см. Она закрывала лоб и завязывалась сзади; концы ее, украшенные металлическими бляшками, раковинами каури, пуговицами и вышивкой, спускались вниз [189, с. 199]. Черный (темный) цвет в культуре коренных народов Амуро-Сахалинского региона означал «праздничное», был связан со сферой «священного». Тогда как белый цвет символизировал «смерть» [88].
У народов Дальнего Востока существовало поверие, что каждому человеку отведено в жизни определенное количество «счастья». Считалось, что одевать детей очень хорошо нельзя, иначе все его «счастье» будет растрачено в детстве, а когда он вырастет, то будет жить бедно. Мотивировка данного предписания свидетельствует и о том, что счастье и богатство для них были синонимичны. Богатой одеждой также опасались привлечь к ребенку внимание злых духов [44; 105; 106; 147; 188; 192].

Чтобы в ребенка не вселился злой дух болезней, нельзя было оставлять детские вещи на улице после захода солнца. Если же детскую одежду все же оставляли сушиться на ночь на улице, то по краям от нее нужно было развесить одежду взрослых, которой «поручалось ее охранять», чтобы запутать злого духа [44, с. 13]. Очевидно, одежда взрослых «охраняла» детское облачение, как и сами взрослые, выступали защитниками детей, то есть функции человека переносились на вещи, которые он использовал. Существовал запрет, по которому нельзя было складывать детские вещи у ног взрослых людей, так как считалось, что они «толкнут» ребенка в загробный мир [44].

В качестве амулетов-оберегов выступали и детские игрушки, которые не отделялись от предметов религиозного культа и культовой скульптуры и создавались согласно древней родовой традиции (прил. В. рис. 26, 27). На защитные функции игрушек указывает, во-первых, выбор материала для их изготовления – дерево, камень, трава, листва, береста, ткань, шкуры и т.д. – о семантике некоторых из них было сказано выше; во-вторых, форма самих игрушек. По объекту изображения можно выделить зооморфные (отображающие связь с тотемным культом и промысловой деятельностью) (прил. В рис. 28, 29, 38), орнитоморфные (семантически соотносимые с солнцем, небом, фигурой водоплавающего демиурга или тотемным культом; связь птицы с родовой символикой обусловила ее частое фигурирование в родильной и погребальной обрядности) (прил. В. рис. 30, 31, 32, 33, 34, 35, 36, 37), терратоморфные (менее всего получили распространение в культуре детства), антропоморфные (несущие мифоидеи о происхождении мира и человека) (прил. В. рис. 39, 40, 41, 42).
Шаман лечил детей, как и взрослых, камланием, но врачевание детей отличалось от лечения взрослых. Лечение детей было «спокойным», то есть шаман тише бил в бубен, чем при лечении взрослых
. На наш взгляд, это было связано, во-первых, с тем, чтобы не напугать детей и тем самым не нанести психологическую травму ребенку, во-вторых, с представлением о том, что сильное звукошумовое воздействие на организм ребенка может навредить его физическому здоровью. Костры для лечения детей были небольшими. Таким образом, иррациональные средства врачевания детей были тождественны процедурам для взрослого человека и отличались от них, как и одежда, только размерами и силой.

При лечении простудных заболевания у детей часто применяли настойки багульника, ветки которого дополнительно клали под подушку (матрац) ребенка и подвешивали над дверью жилища
. Для лечения детей использовались и детские игрушки, выполненные в виде ритуальной скульптуры [153; 154] (прил. В. рис. 26). Этими игрушками шаман, лечивший ребенка, разрешал играть ему только определенное количество времени, чаще всего недолго. Считалось, что при игре в эту вещь должен был переселиться злой дух, мучавший ребенка. Этот вид игрушек восходит к ритуальной скульптуре и исполняется в виде сэвэнов. Сэвэны в культуре народов района Дальнего Востока наделялись семантикой «футляров» для заключения сил зла [153; 154].

В качестве лекарственного средства коренными народами Дальнего Востока использовался табак, к которому приучали детей с малых лет [29, с. 181; 67]. Курение у этих народов было и одним из главных способов релаксации [94]. Даже грудному ребенку мать могла дать покурить табаку, чтобы он успокоился [210]. По мнению же Г.М. Василевич, эвенки приучали своих детей к табаку только в 5-6-летнем возрасте [63]. В.К. Арсеньев отмечает, что дети имели свои трубки для курения [36].

Пищевая культура в аспекте, рассматриваемом в данном параграфе, связана с системой восстановления энергобаланса человека, поддержанием здоровья через систему питания. В онтогенетическом плане в системе питания детей можно выделить два этапа: 1. младенчество (от рождения до года); 2. стадия детства (с годовалого возраста до периода полового созревания). Последний этап у разных народов Дальнего Востока имеет следующие границы: три года, четыре-пять, семь, десять лет. Значение этих возрастных рубежей мы рассматривали в ходе изучения процессов трудового воспитания. До годовалого возраста в пищевом рационе детей преобладает молочная или «белая» пища – грудное молоко или оленье, костный мозг, буда (крупа, разваренная в воде до однородной массы) [45; 93]. Молоко для детей кипятили [160], вероятно, потому что было подмечено свойство кипяченого молока лучше усваиваться детским организмом. Также это, на наш взгляд, было связано с практиками гигиены.

После года, когда у ребенка появлялись зубы, в рацион питания детей постепенно добавляется белковая пища, требующая измельчения [199]. Она является уже более калорийной, содержит витамины и минералы для роста ребенка. Дефицит белка в организме ребенка мог привести к отставанию в физическом и умственном развитии. Распространенные у народов изучаемого региона традиции сыроядения приводили к массовым желудочным заболеваниям, в том числе у детей. До пяти лет в рационе питания детей составляли молочно-растительные продукты. К пяти годам молочные продукты из их рациона питания вытесняются белковыми провиантами (рыбой, мясом, жиром), но блюда, готовящиеся для них, остаются еще преимущественно односоставными.

В случаях, если у женщины пропадало молоко, его заменяли будой, костным мозгом или, в культуре оленеводов, оленьим молоком. Эти продукты в системе питания детей выполняли компенсаторную функцию.
Согласно представлениям народов Дальнего Востока, тело человека формируется из потребляемых им продуктов. Поэтому превалирование в рационе питания этих народов белковой пищи было связано с необходимостью «выращивания» физически крепкого потомства. Ценность этих продуктов подчеркнута и в фольклорном творчестве народов изучаемого региона. Например, в эвенкийской сказке «Мальчик с золотым затылком» главного героя вскармливает собственной печенью таймень [39, с. 32]. С взрослением строение блюд для детей усложняется. Этот момент пищевой культуры детей отражает тесную связь с этапами включения ребенка в социально-хозяйственную сферу жизнедеятельности семьи и рода.

Игра являлась также средством снятия напряжения. Игры для мальчиков были ориентированы на развитие ловкости, меткости, выносливости, так как были нацелены на формирование у молодого поколения важнейших качеств промысловика – умения сохранять самообладание, находчивости, смекалки, инициативности [163, с. 28]. Игры, распространенные у ульчей, описаны в книге А.В. Смоляк. Она перечислила такие виды игр, как прыжки разного рода (дёокачи, дэрикэчи, пэкуву), подтягивание (тапаву), стрельба из лука, игры с мячом (чакпакачи), перетягивание (усумэкэчи) и другие [188, с. 121-123]. В.Ч. Бельды отмечает, что у народов Приамурья были распространены соревнования на лодках и оморочках [43, с. 31]. Эти виды игр, позднее подробно описанные В.И. Прокопенко, были характерны для всех народов Дальнего Востока [161; 163]. Традиционные игры и состязания «доводили до совершенства те или иные навыки и умения, физические и технические приемы охотничьего и рыболовного промыслов, а также развивали детей и подростков в телесно-духовном отношении» [163, с. 30].

Игры для девочек, как уже отмечалось выше, носили подражательный характер. Основной игрушкой у них была антропоморфная кукла (прил. В. рис. 39, 40, 41, 42), выражающая идеи единого происхождения всего живого и связь человека с предками (прародителями) [186, с. 138]. Для игр родители или сами дети изготавливали миниатюрную посуду и утварь для дома, шили одежду для кукол (прил. В. рис. 49, 50, 51). Этот момент отражает тесную связь этой части культуры детства с социальной организацией и регуляцией.

Совместные игры, в которые играли и мальчики, и девочки, развивали смекалку, сообразительность, ловкость, выносливость и другие качества, необходимые для выживания в суровых климатических условиях. Как правило, это были либо подвижные игры, либо игры, развивающие мелкую моторику рук (игры с камешками или косточками) [161]. Распространены были командные (коллективно-групповые) игры, например, игра «Чакпан», «Боёкан», игра в мяч на льду и другие. Многими исследователями отмечается, что особое внимание уделялось физической закалке организма. Так, например, описывая спорт чукотско-эскимоских народов, В.В. Леонтьев пишет, что даже зимой по утрам «родители заставляли сына или дочь пробежать вокруг яранги в накинутой на голое тело кухлянке и одних меховых носках» [129, с. 32]. Итак, игры относятся не только к культуре досуга и отдыха, выполняя свою развлекательную функцию, но к производственно-хозяйственной культуре, воспроизводя жизнь взрослых членов общества и воспитывая умелых и выносливых промысловиков и хороших матерей и хозяек.

Таким образом, игра в культуре коренных народов Дальнего Востока являлась синкретической формой культуры, в которой соединялись все рассмотренные структурные элементы морфологии: во-первых, она выступала механизмом включения детей в социально-хозяйственную сферу общества; во-вторых, она являлась одним из основных способов трансляции информации и установления межпоколенной и межличностной коммуникации; в-третьих, она имела функции, которые впоследствии трансформировались в культуру досуга и культуру спорта.
Тема 4. Типологическая характеристика традиционной культуры детства

Специфику культуры коренных народов Дальнего Востока в XVII – начале ХХ вв. определял мифоритуальный пласт культуры, способствующий консервации традиционных форм жизнедеятельности, в том числе связанных с обслуживанием жетства. Хозяйственно-культурный тип оленеводов, речных и приморских рыболовов и охотников существовал без значительных изменений на протяжении многих веков вплоть до начала ХХ в. Способы социализации и инкультурации в этой культуре тоже отличались устойчивостью.

Специфика культуры детства коренных народов Дальнего Востока на традиционном этапе развития была обусловлена типом хозяйства и общественного устройства этих народов, сложившимся под влиянием особых исторических, географических и климатических условий. Традиционная система воспитания коренных народов дальневосточного региона характеризуется следующими признаками: природосообразность, преемственность, коллективное участие в воспитании ребенка, иерархизированность отношений, половозрастная дифференциация, раннее приобщение к труду.
Четкое структурирование всех элементов по морфологии А.Я. Флиера в культуре детства этих народов на традиционном этапе развития осуществить сложно, так как сознание и культура коренных народов дальневосточного региона в XVII – начале ХХ вв. находились еще на стадии разложения первобытного синкретизма. Особенно проблематично различение таких структурных компонентов, как «культура познания и рефлексии мира» и «культура социальной коммуникации, накопления, хранения и трансляции информации». Способы социализации и инкультурации на этом этапе еще находились во власти мифоритуальной сферы. Сам мир детства не был ощутимо дистанцирован от своего «первоисточника» – мира взрослых и природы. Специфику культуры коренных народов Дальнего Востока в этот период составляла очень тесная взаимосвязь всех выделяемых структурных компонентов морфологии, что можно рассматривать как одно из проявлений синкретизма традиционной культуры.

Для традиционного общества этих народов были характерны любовь и бережное отношение к детям независимо от половой принадлежности, поскольку они считались самым главным богатством, выражающимся, в том числе в денежном эквиваленте. Рождение мальчика – будущего промысловика – связывалось с обеспечением жизни рода, а девочки – с экономическими выгодами, так как за нее в будущем можно было получить калым, т.е. плату в виде ценных вещей или денег. Традиционная модель воспитания основывалась, прежде всего, на приобщении детей с раннего возраста к хозяйственной сфере и семейно-бытовым обычаям. Ребенок с самого рождения постепенно и непринужденно входил в круг традиций, обычаев и законов взрослого мира. Он наблюдал за повседневным трудом родителей, оказывая посильную помощь, принимал участие в семейных и родовых мероприятиях. В систему социализации и инкультурации у народов изучаемого региона не были включены назидания и наказания.

Важнейшим аспектом культуры детства коренных народов дальневосточного региона являлась еще не выделившаяся из ритуала система представлений, обычаев и обрядов, связанных с рождением и первыми годами жизни ребенка. В ней можно выделить несколько этапов: 

1. Пренатальный – обряды, запреты и предписания во время беременности матери, несоблюдение которых, по представлениям коренных народов Дальнего Востока, негативно сказывалось на физическом состоянии плода, не способствовало формированию у него социально востребованных качеств.
2. Постпренатальные обряды. Основной их целью было сохранение жизни роженице и новорожденному, «закладывание» востребованных обществом физических качеств ребенка.
3. Обряды первого года жизни ребенка. Жизнь младенца с первых часов жизни регулировалась ритуальными предписаниями, ограничивающими его свободу, взамен которой обеспечивались защита и формирование необходимых для будущей социальной и хозяйственной деятельности качеств. В группу обрядов «первого года» входили: «перенос» ребенка из родильного шалаша в дом, имянаречение, символическое очищение младенца, изготовление и очищение колыбели, изготовление амулетов и другие.
4. Обряды возрастной инициации. У коренных народов Дальнего Востока эти обряды связаны с освоением тайного, сакрального знания и процессами включения подростков в повседневную промысловую и церемониальную жизнь семьи и рода. Обряды этой группы составляли символическую границу между миром детства и взрослой жизнью.
Организация внутри системы жизнеобеспечения детей, кроме обслуживания утилитарных потребностей и выполнения задач сохранения здоровья ребенка, являлась одним из механизмов включения его в социальную структуру общества. Это проявлялось в строении блюд, которые с взрослением ребенка все более усложнялись, а также в изменении местоположения его в жилище, особенно во время трапезы: место «нездешнего существа» (младенца) – подвешенная к верхней балке колыбель, место ребенка – женская половина, место молодого охотника – мужская часть дома.
Обряды и предписания всех четырех групп обрядов выступали не только компонентами культуры физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации, но и являлись механизмами включения ребенка в социальную структуру. Сами процессы социализации и инкультурации представлялись как постепенное выращивание полноценного потомства, что нашло свое выражение в языке: выращивание чего-либо (растений, детенышей животных) и воспитание детей обозначались у изучаемых народов одним словом. 
Несмотря на своеобразие обрядовых форм и представлений, в культуре детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России даже на традиционном этапе их развития можно увидеть множество культурных черт, характеризующих другие культуры, находящиеся на этой же стадии развития. Обозначим основные культурные универсалии, обнаруженные нами внутри культуры детства коренных народов изучаемого региона:
– пренатальные обряды (табу, налагаемые на поведение будущей матери, отца и их ближайших родственников);

– практика ухода женщины в специальные сооружения для родов;

– обряд кувада (ритуальное участие мужа в родах);

– обряды перерезания пуповины;

– обряды «захоронения»/«укладывания на хранение» последа;

– представление о ребенке как о «нездешнем» существе, посланнике духов;

– послеродовые обряды «очищения» женщины и ребенка;

– процедуры, обеспечивающие сохранение жизни ребенка (закаливание, лечебно-гигиенические процедуры, использование амулетов-оберегов, выбор подставных родителей и др.);

– обряды имянаречения;

– наличие второго повседневного имени;

– обращение к ребенку в третьем лице или посредством ругательства;

– колыбель как место пребывания ребенка в доме;

– колыбельные песни;

– игрушки и игры;

– обряды половой зрелости.
Таковы общие принципы культуры детства коренных народов Дальнего Востока России на традиционном этапе их развития.

3 Советский и постсоветский этапы развития культуры 
   детства коренных народов Дальнего Востока 
Тема 1. Культура социальной организации и регуляции
Этот раздел посвящен изучению культуры детства коренных народов Дальнего Востока советского и постсоветского периодов, механизмов ее трансформации в результате реализации политики государства в отношении коренных народов Дальнего Востока. Раскрытию этой темы способствует рассмотрение новых институтов социализации и инкультурации, системы защиты материнства и детства, законодательно-правовых актов, регулирующих деятельность социальных институтов культуры детства.
Политика советского государства в отношении коренных малочисленных народов Дальнего Востока основывалась на тезисе о возможности построения в этом регионе социализма, минуя промежуточные цивилизационные стадии развития. В первые годы советской власти решался вопрос экономического развития народов Дальнего Востока. «Идея создания резерваций была отвергнута в пользу идеи национального районирования (демаркации этнических границ). Это было частью «ленинской национальной политики», которая строилась на том, что федерация состоит из этнических групп, что все эти этнические группы имеют право на собственную территорию, что все национальные территории должны обладать политической и культурной автономией и что энергичное развитие такой автономии является единственным условием будущего единства» [187, с. 179].
Основными направлениями национальной политики в среде коренных народов изучаемого региона в первые годы советской власти были коллективизация, перевод кочевых и полукочевых народов на оседлость, приоритетное развитие сельского хозяйства. Такие процессы, как становление колхозов, должны были привести к интеграции населения в крупные национальные поселения. Существенные изменения коснулись института семьи и культуры детства. Государство переняло на себя основные функции по воспитанию и обучению подрастающего поколения, так как советская власть рассматривала детей коренных народов Дальнего Востока как «чистый материал» для создания нового типа советского человека. В некоторой степени с детьми отождествляли не только детскую возрастную категорию коренного народонаселения. В этом регионе появляются новые государственные институты социализации и инкультурации, призванные выполнять функции, прежде выполняемые семьей.

В первый период советской власти при создании комплекса социально-культурных и образовательных учреждений, системы здравоохранения в среде коренных народов Дальнего Востока учитывались особенности традиционного ведения хозяйствования этих народов. Одной из наиболее приемлемых форм являлось создание культбаз (Красных юрт) и кочевых школ. В этот период на территории Дальнего Востока были созданы следующие культбазы: Чумиканская и Нагаевская – для эвенков; Сахалинская – для нивхов, ороков, эвенков; Пенжинская – для коряков; Чаунская и Вилюйская – для чукчей; Чукотская – для чукчей и эскимосов [200]. Работники Юрт вели просветительскую работу в хозяйственной, врачебной, ветеринарной и образовательной областях. А. Путинцева в «Дневниках Горно-Амурской Красной Юрты Далькрайоно» отмечала, что усилиями работников этой юрты в селе Нижние Халбы, которая обслуживала и близлежащие районы, были созданы медпункт, ясли, пионерская организация, проводились беседы о воспитании детей, о личной гигиене, о роли женщины в обществе и т.п. [167]. Культбазы также должны были участвовать в формировании национальной интеллигенции. Об этом также писала А. Путинцева в заметках о поездке нанайской делегатки в Санкт-Петербург на совет народов Севера [167]. Таким образом, деятельность Юрт должна была способствовать модернизации быта, хозяйства и культуры коренных народов изучаемого региона.
Начало советского периода характеризуется становлением института социальной защиты материнства на Дальнем Востоке России. До 1920-х гг. это направление практически не развивалось. Внедрение в регионе государственной системы охраны материнства и детства началось лишь в 1922 г. с установлением здесь советской власти [197]. Одним из факторов, препятствующих более раннему установлению и развитию на Дальнем Востоке института социальной защиты материнства и детства, была территориальная дистанцированность и, как следствие, информационное «запаздывание» региона от центра страны.
В 20-30-е гг. развитие дальневосточного института охраны материнства и детства осуществлялось в русле общей политики страны в отношении женщин и детей. Развитие охраны материнства и детства в изучаемом регионе, как и в стране в целом, осуществлялось в тесной связи с вовлечением женщин в общественное производство.
В 20-30-х гг. XX в. Дальний Восток испытывал недостаток кадрового обеспечения учреждений, занимающихся охраной матерей и детей. В регионе неоднократно принимались попытки решения этой проблемы за счет краткосрочной подготовки собственных работников, в том числе из среды коренных народов Дальнего Востока.
В период становления и укрепления советской власти на Дальнем Востоке изменяется отношение общества к детям и существенно удлиняется период детства за счет введения многоуровневой системы образования. В 20-30-м гг. ХХ в. в культуре народов Дальнего Востока вводится система интернатного обучения, что способствовало появлению специальной детской одежды. Процессы становления и развития этого социального института будут рассмотрены в следующем параграфе, посвященном культуре социальной коммуникации, накопления, хранения и трансляции информации.
На протяжении всего советского периода велась работа по развитию института материнства и детства в среде коренных народов Дальнего Востока и разработке законодательства, регулирующего его деятельность. Основными законодательными актами, отражающими эти аспекты, были Конституция СССР 1924 г., 1936 г. и 1977 г., Кодекс законов РСФСР об актах гражданского состояния, брачном, семейном и опекунском праве (1918 г.), Кодекс законов о браке, семье и опеке (1926 г.). Отдельные положения зафиксированы в решениях съездов КПСС, предписаниях Всероссийских съездов комиссаров социального обеспечения и здравоохранения по охране детства, отчетах о деятельности Комиссий по улучшению жизни детей при ВЦИК и других документах [237].
Создаются специальные учреждения, оказывающие юридическую, медицинскую и санитарно-просветительскую помощь женщинам. Например, 20 ноября 1996 г. в г. Якутске был открыт Центр материнства и детства, являющийся в это время одним из крупнейших специальных лечебных учреждений для детей и женщин Сибири и Дальнего Востока.
В советский период развитие культуры коренных народов Дальнего Востока регламентировалось законодательством. Так, например, в соответствии с Постановлением Совета Министров СССР № 300 от 16 марта 1957 г. «О мерах по дальнейшему развитию экономики и культуры народностей Севера» предусматривалось полное обеспечение детей этих народов, введение интернатной системы обучения, система льгот при получении специального образования [90, с. 6]. В этих учреждениях занимались вопросами идейно-политического, нравственного, а также трудового воспитания детей из среды изучаемых народов. Эти учреждения стали выполнять функции по введению детей в социальную структуру «нового» советского общества. После распада СССР в 90-х гг. на смену партийному контролю пришел ведомственный контроль. Вновь образованные министерства и ведомства, специализирующиеся в области социальной защиты семьи и детей, осуществляют эти функции. Постановления и решения в области социальной защиты детства принимаются такими органами, как:
- Федеральным собранием Российской Федерации (принимает и одобряет законы по конкретным аспектам социальной защиты детства и по системе в целом);
- Президентом Российской Федерации (подписывает федеральные законы и издает соответствующие указы);
- Правительством Российской Федерации (принимает постановления по вопросам социальной защиты детства);
- судами Российской Федерации (рассматривают спорные и проблемные ситуации в области социальной защиты детства);
- министерствами и ведомствами Российской Федерации (рассматривают конкретные аспекты социальной защиты детства);
- руководителями учреждений и предприятий (издают правовые акты по вопросам социальной защиты детей) [237].
Эти же структуры следят за исполнением постановлений разного уровня «на местах». Постановления определяют работу отдельных институтов и учреждений защиты детства, тесно взаимодействующих с образовательными, медицинскими, реабилитационными и другими учреждениями.

В этот период основными компонентами социального института защиты детства выступают: 1. формально-организационная (учрежденческая) структура; 2. содержательно-ценностная структура (совокупность стандартизированных образцов поведения, воплощающаяся в социальных ролях и нормативной документации). Институт социальной защиты детства, выполняя свои основные общественные функции, тесно взаимосвязан с другими социальными институтами (государством, семьей, образованием, здравоохранением и другими) и активно взаимодействует с ними.
К концу ХХ в. осознается потребность в «возвращении» детей коренных народов Дальнего Востока в традиционную культуру. В.Н. Никитенко и З.Р. Веркиенко в документе «Основные проблемы национального образования коренных народов Приамурья и пути их решения» (1993 г.) отмечают, что «благие намерения приобщить коренные народы Приамурья к культуре и образу жизни советского народа обернулось утратой многих культурных ценностей поколением молодых нанайцев, негидальцев, нивхов, орочей, удэге, ульчей, эвенков, эвенов, родившихся и живущих в Приамурье после октября 1917 года» [18, Л. 39]. Он же отмечает, что традиции и обычаи коренных народов Дальнего Востока становятся реликтовыми, поэтому требуется их сохранять. Автор считает, что возрождать и развивать традиционную культуру изучаемых народов нужно на новом уровне или, как он пишет, «нового качества» [18, Л. 39]. С этого периода в процессе социализации важная роль отводится семье, в качестве институтов формирования этнической идентичности начинают выступать национальные общины. Способами ее формирования являются специальные мероприятия типа дней традиционной культуры этих народов, кружки и факультативы по традиционным видам творчества.
В конце XX в. развитие культуры коренных малочисленных народов Дальнего Востока стало регламентироваться рядом международных и государственных документов: «Декларация о правах лиц, принадлежащих к национальным или этническим, религиозным и языковым меньшинствам» (принята Комиссией по правам человека на ее 48 сессии в 1992 г.), «Декларация принципов толерантности» (утверждена Резолюцией 5.61 Генеральной конференции ЮНЕСКО от 16 ноября 1995 г.), Федеральный закон «О гарантиях прав коренных малочисленных народов Российской Федерации» (принят Государственной Думой 16 апреля 1999 г.) и др. [207, с. 182-236] Последний документ содержит нормы, которые связывают образ жизни малочисленных народов с традиционным природопользованием, признают наличие их исконной среды обитания как исторически сложившийся ареал, в границах которого народы осуществляют свою жизнедеятельность (п. 2 и 3 ст. 1) и обязывают органы публичной власти обеспечить права малочисленных народов на самобытное социально-экономическое и культурное развитие, защиту их исконной среды обитания, традиционный образ жизни и хозяйствования (ст. 4) [23].
Согласно российскому законодательству, за коренными малочисленными народами признаются права собственности и владения на земли, которые они традиционно занимают; применяются специальные меры для охраны прав соответствующих народов на природные ресурсы, меры для сохранения коренных языков и национальной культуры, по содействию их развитию. В качестве важных факторов сохранения их культуры признаются кустарные промыслы, сельские и общинные производства, а также виды деятельности, обеспечивающие средства существования. Государство должно оберегать этническую, культурную, религиозную и языковую самобытность этих меньшинств, создавать условия для ее развития. Ставка в этих процессах делается на подрастающее поколение. Это проявляется, например, в таких мерах, как обязательное изучение родных языков в школах.
Разработанная законодательная база (Законы Российской Федерации «Основы законодательства Российской Федерации о культуре» от 9 октября 1992 г., «О национально-культурной автономии» от 17 июня 1996 г., «О гарантиях прав коренных малочисленных народов Российской Федерации» от 30 апреля 1999 г. и другие акты) [23; 24; 25; 26; 27] заложила правовые основы государственной политики в сфере поддержки культурного наследия народов Дальнего Востока.
В Хабаровском крае был создан институт уполномоченных представителей коренных малочисленных народов. Одним из направлений его деятельности является контроль за обеспечением прав и законных интересов коренных малочисленных народов, повышение их общественной активности. При постоянном содействии Правительства края и министерства природных ресурсов края работает региональная общественная организация «Ассоциации коренных малочисленных народов Хабаровского края», а также ассоциации, созданные в муниципальных районах края. Ведется работа по вовлечению молодого поколения коренных малочисленных народов в процесс сохранения и возрождения национальных традиций [85]. Реализуются меры по возрождению традиционных промыслов и ремесел коренных народов, в том числе на праздниках национальной культуры. С этой же целью была создана школа прикладного искусства коренных народов. Появляется ряд некоммерческих организаций, способствующих развитию национальной культуры, например, «Центр ремесел и промыслов коренных малочисленных народов Севера Хабаровского края «Ремесла и промыслы Земли Дерсу». В Хабаровском крае на февраль 2012 г. действовали 13 этнокультурных центров, работали 26 национальных творческих коллективов. В ходе реализации государственной политики по сохранению традиционного образа жизни и традиционной хозяйственной деятельности в Хабаровском крае было образовано 200 национальных предприятий, в том числе 180 национальных общин [20].
Таким образом, реализация политики государства в советский и постсоветский периоды привела к усложнению и ускорению темпов развития культуры изучаемых народов в XX – XXI вв., а также ослаблению социальных связей и распадению традиционной системы ценностей. В начале XXI в. наблюдаются процессы реактуализации традиционной культуры коренных народов Дальнего Востока. На этом этапе политика государства направлена, наоборот, не на трансформацию, а на «сохранение» их прежней культуры, которая практически забыта и восстанавливается по историческим источникам. Деятельность государственных институтов социализации и инкультурации направлена на приобщение подрастающего поколения к системе национальных ценностей. Изучаемым народам сейчас пытаются «привить» принципы воспитания, основанные на идеях их традиционной этнопедагогики. По мнению политиков, это должно способствовать восстановлению этнокультурных и этнических связей и способствовать сохранению культуры изучаемых народов.
Тема 2. Когнитивно-коммуникативная культура
Этот параграф объединяет второй и третий структурные элементы морфологии культуры А.Я. Флиера. Второй элемент данной морфологии – культура познания и рефлексии мира, человека и межчеловеческих отношений – предполагает анализ трудов специалистов-философов, рассмотрение представлений о предмете исследования в профессиональной науке, а также вовлеченность детей в религиозные учения, конфессии и деноминации. Содержание этого структурного компонента на этих этапах отражает процессы и явления культуры социальной коммуникации, накопления, хранения и трансляции информации. Эти структурные компоненты активно взаимодействуют и в отдельных аспектах тесно переплетены, поэтому мы считаем целесообразным рассматривать их в рамках одного параграфа.
Когнитивно-коммуникативный пласт культуры в советский и постсоветский периоды будет рассмотрен на примере становления и развития системы образования, специальных детских учреждений и других институций социализации и инкультурации личности.
В советский период культура детства коренных народов Дальнего Востока претерпела серьезные трансформации, приведшие к ее стадиальному изменению и появлению ее специализированных форм. В соответствии с положением о ликвидации неграмотности в СССР, основной задачей народного просвещения в среде коренных народов Дальнего Востока было революционное изменение системы образования. Советским государством в изучаемом регионе была сформирована школьная сеть, которая включала стационарные школы, интернаты и кочевые школы. С повсеместным введением интернатной системы обучения в 30-50-е гг. XX в. (прил. В. рис. 53), при которой дети находились на полном государственном обеспечении и при полном государственном контроле, произошел разрыв межпоколенных связей [90].
Теперь обучение детей велось подготовленными кадрами по утвержденным государством учебным программам, включающим изучение разного рода дисциплин (гуманитарных, технических) с идеологическим уклоном (прил. В. рис. 59). Длительность учебного года стала фиксированной и составляла 9 месяцев, прерывающихся на непродолжительные каникулы.
В начальный период в этих учреждениях был введен унифицированный подход в преподавании предметов без учета специфики культуры и обычаев коренных малочисленных народов изучаемого региона. Во второй же половине ХХ в. такой подход был пересмотрен и начал учитывать особенности культуры изучаемых народов. В процессе обучения детей в интернатах происходило разрушение семейного уклада, преемственности поколений, связанное с передачей многовекового опыта и традиций.

Особенно быстрыми темпами данный процесс стал осуществляться с конца 1950-х гг., когда во всех районах Дальнего Востока началась реорганизация национальных интернатов в интернаты обычного типа. Это сопровождалось объединением мелких интернатов. В постановлении Совета Министров СССР № 300 от 1957 г. «О мерах по дальнейшему развитию экономики и культуры народностей Севера» намечались мероприятия по трудовому обучению традиционным видам хозяйственной деятельности, поскольку «дети оленеводов, охотников, рыбаков с малых лет оторваны от хозяйства, не накапливают этот опыт и по окончанию школы не могут быть полноценными, знающими основную отрасль хозяйства, работниками» [цит. по 93, c. 6]. Однако образовательные учреждения еще не имели для этого необходимой материально-технической базы, ощущалась нехватка специализированных кадров [233], поэтому эти изменения вели к дальнейшей русификации этих народов.
Подготовка преподавательских кадров, в том числе из среды коренных народов Дальнего Востока, велась специализированными учреждениями высшего и средне-специального образования. Дети коренных народов Дальнего Востока имели систему льгот при поступлении в эти учреждения, так как одной из задач государства было воспитание новых кадров из их среды. Представители изучаемых народов отправлялись для обучения не только в учебные заведения дальневосточного региона, но и в центральные регионы страны. Проводились специальные конференции и пленарные заседания с привлечением этих народов. Это описывает в своих отчетах А. Путинцева [167]. Подобные же примеры содержатся и в художественной литературе, например, процессы формирования национальной интеллигенции у нанайцев и их отношение к ним описывает Г. Ходжер [8].
Вводимая система социальных институтов была нацелена на формирование у коренных народов Дальнего Востока новых ценностных ориентиров в области труда, культуры, семьи и брака. Однако, в 1920-30-е гг. данные процессы в изучаемом регионе носили формальный характер. Новый образ жизни, нормы поведения, быт и новации не отвечали внутренним социокультурным потребностям «туземцев» и воспринимались ими, в большинстве случаев, как «чужое», как то, чего следовало избегать. В «Справке о состоянии нерусских школ Крайнего Севера в Хабаровском крае» от 1946 г. сообщается, что «в интернаты детей родители не вывозят, вследствие чего дети остаются необученными» [11, Л. 88]. То есть, еще в 40-е гг. ХХ в. вводимая система обучения не была популярна у коренных народов изучаемого региона. Лишь немногие сразу приняли политику советского государства. Это привело к конфликтам и разрыву семейных отношений даже в пределах одного населенного пункта. Описание переживаний коренными народами Дальнего Востока этого разрыва мы находим в художественной литературе [8].
В образовательном процессе происходил постепенный отход от гармоничного сочетания национальных и русских традиций при насаждении стандартной общегосударственной системы образования, что отрицательно сказывалось на возможности сохранения национальных традиций. С 1960-х гг. во всех школах, расположенных в местах компактного проживания коренных народов изучаемого региона, постепенно прекращается процесс обучения на родных языках. Это способствовало еще большему разрыву отношений «дети – семья/род» и росту дистанции между культурой детства и ее первоисточником – миром взрослых. 

В советское время под школы начинают возводить специально оборудованные «новые» помещения, чем подчеркивалась особая значимость образования в СССР. В каждом крупном населенном пункте должна была появиться школа и другие пункты ликвидации неграмотности. Авторы монографии «Народы Сибири» отмечают, что к началу 1930-х гг. во всех районах Дальнего Востока велась активная работа по ликвидации неграмотности среди коренного населения, для чего создавались пункты по ликвидации неграмотности, в которых обучались не только дети, но и взрослое население [147, с. 826].
В это время в регионе была создана школьная сеть, охватывающая даже отдаленные районы проживания изучаемых народов. Констатировалось, что «в каждом селе имеется начальная школа, а в некоторых и семилетние» [147, с. 843]. Приведенные в таблице 3.1 статистические данные показывают, что сеть начальных и семилетних школ охватывала все территории проживания коренных народов изучаемого региона.

Таблица 3.1 – Число школ, в которых учатся дети из числа народностей 

                          Севера (на начало 1947/48 уч.г.) [12, Л. 1]
	Район
	Начальные школы
	Семилетние школы
	Средние школы
	Всего

	Нымиланские (коряки)

Камчатская область,

в том числе южные районы

Корякский округ
	30

1

29
	4

-

4
	-

-

-
	34

1

33

	Эвенские (ламуты)
Камчатская область

в т.ч. южные районы

Корякский округ

Чукотский округ

Колымский округ

Нижне-Амурская область
	12

5

3

4

13

4
	-

-

-

-

1

-
	-

-

-

-

2

-
	12

5

3

4

16

4

	Чукотские школы
Камчатская область

в т.ч. Корякский округ

Чукотский округ
	45

1

44
	5

-

5
	-

-

-
	50

1

49

	Ительменские школы
Камчатская область (Корякский национальный округ)
	6
	-
	-
	6

	Алеутские школы
Камчатская область (южные районы)
	1
	1
	-
	2

	Эскимосские школы
Камчатская область (Чукотский округ)
	4
	1
	-
	5

	Чуванские школы
Камчатская область (Чукотский округ)
	2
	-
	-
	2

	Эвенкийские школы
Нижне-Амурская область

Кур.-Урмийский район
	10

1
	-

-
	-

-
	10

1

	Нивхи
Нижне-Амурская область
	9
	1
	-
	10

	Ульчи
Нижне-Амурская область
	5
	-
	-
	5

	Нанайские школы
Нанайский район

Комсомольский район

Кур-Урмийский район
	10

14

3
	2

1

-
	1

-

-
	13

15

3

	Нигедальские школы
Нижне-Амурская область
	1
	-
	-
	1

	Якутские школы
Амурская область

Колымский округ
	3

2
	1

1
	-

-
	4

3

	Юкагирские школы
Колымский округ
	-
	1
	-
	1

	Удегейские школы
Район им. Лазо
	-
	1
	-
	1

	Всего
	175
	20
	3
	198


При многих школах были открыты интернаты. Из приведенных в таблицах 3.2 и 3.3 статистических данных видно, что сеть интернатов увеличивалась с каждым годом. Например, если в Нижне-Амурской области на начало 1946 г. было всего 6 интернатов, в которых обучалось 202 ребенка из числа народов Севера, то в 1947/48 уч.г. их было уже 13 и в них обучалось 281 воспитанник. То есть, за два года число интернатов увеличилось в два раза. Хотя по приведенным данным также видно, что общее число воспитанников интернатов снизилось с 1838 человек в 1946 г. до 1821 учащегося в 1947/48 г.
Таблица 3.2 – Сеть интернатов на Крайнем Севере на 1/1 1946 г. [11, Л. 92]
	Область, район
	Количество интернатов
	Количество учащихся

	Амурская область
	5, из них 1 – при средней школе, 4 – при семилетнейй
	48

	Нижне-Амурская область
	6
	202

	Сахалинская область
	2
	188

	Корякский округ
	16
	506

	Чукотский округ
	27
	633

	Колымский округ
	5
	208

	Нанайский район
	1
	14

	Комсомольский район
	2
	52

	Быстринский район
	1
	35

	Итого
	60
	1838


Таблица 3.3 Список школьных интернатов при школах, обслуживающих детей 
                      народностей Севера (по состоянию на начало 1947/48 уч. г.) [12, 
                      Л.15-19]
	Область, район
	Количество интернатов
	Количество 
учащихся

(из народов Севера)

	Амурская область
	5, из них 1 – при средней школе, 4 – при семилетнейй
	48

	Нижне-Амурская область
	13
	281

	Камчатская область, Чукотский округ
	27
	610

	Южные районы Камчатской области
	3
	42

	Нанайский район
	2
	30

	Кур-Урмийский район
	2
	59

	Комсомольский сельский район
	2
	53

	Колымский округ
	7
	141

	Всего по краю
	87
	1821


Важнейшим направлением культурной политики Советской власти было создание широкой сети учебных заведений профессионального, среднего специального образования. В районах, областях, на заводах и фабриках открывались десятки фабрично-заводских училищ (ФЗУ), техникумов и школ среднего специального образования для подготовки рабочих различных специальностей (прил. В. рис. 54). Они готовили специалистов среднего звена по всем основным отраслям народного хозяйства и культуры. Создавались и высшие учебные заведения. Ко времени окончания гражданской войны на Дальнем Востоке было 4 государственных ВУЗа (два во Владивостоке – университет и консерватория, два в Чите – институт народного образования и консерватория), а к началу 40-х гг. их стало 8. Крупнейшие из них: Дальневосточный государственный университет, Хабаровский медицинский институт (основан в 1930 г.), в 1938 году Учительский институт в Хабаровске был преобразован в Педагогический, а в 1939 г. создан Институт инженеров железнодорожного транспорта [54; 233]. Все эти меры были направлены на то, чтобы обеспечить предприятия Дальнего Востока специализированными кадрами, в том числе из среды коренных народов Дальнего Востока.
В 20-30-е гг. велись научные исследования с целью создания письменности коренных народов Дальнего Востока, а затем зарождения и развития на этой основе их профессиональной художественной культуры. В 1932 г. была завершена работа по созданию письменности для 16 народностей Севера, в том числе 9 народов Дальнего Востока: эвенов, эвенков, нанайцев, удэгейцев, чукчей, коряков, ительменов, эскимосов, нивхов. В 1934 г. в Хабаровском учительском институте открылось северное отделение для подготовки учителей в школы народов Севера. Велась активная издательская деятельность: печатались учебники на национальных языках, произведения местных авторов, фольклорное творчество этих народов [147]. Первая книга на эвенкийском языке была напечатана в 1931 г. [147, с. 737]. С этого же времени начали выпускаться учебники для школ [134; 141; 147]. Решение Президиума Совета Национальности ЦИК СССР о переводе в 1936 г. письменности малых народов Севера с латинского на русскую основу способствовало ускорению ликвидации неграмотности в этом регионе. По данным монографии «Народы Сибири» в 1933/34 уч.г. в школах Сахалинской области обучалось всего 86% всех нивских детей (около 300 человек), тогда как к 1950-м гг. начальное школьное образование получали уже все дети этой национальности [147, с. 880].
В советский период возникают и другие специальные детские учреждения (детские сады, учреждения культуры), система организованного отдыха и питания и т.п. (прил. В. рис. 52). Основной функцией подобных организаций было «взращивание» «нового туземца», осуществляемое специально подготовленными «кадрами», которые постепенно должны были появиться и в аборигенной среде. Также формируется система дополнительных учреждений и институтов (музеи, библиотеки и т.д.), участвующих в процессах социализации и инкультурации молодого поколения. Повсеместно возникали новые объекты социально-культурного назначения: клубы, кинотеатры, библиотеки, Дворцы культуры [175; 176; 177; 233].
На современном этапе не наблюдается значительных различий в школьном образовании русских и аборигенных детей, за исключением того, что представители коренных народностей, обучающиеся в школах этого ареала, изучают свои национальные языки как иностранные, а культуру как «чужую» по источникам царского, советского и постсоветского времени. В Хабаровском крае родной язык этих народов преподают в 24-х школах [20]. Ведется издательская деятельность на национальных языках: издаются произведения национальных авторов коренных малочисленных народов, методические пособия. Проводятся форумы и конференции по сохранению и развитию родных языков коренных народов, краевые олимпиады школьников по родному языку и национальной культуре, обучающие семинары для учителей родных языков. Выпускаются электронные фонетические пособия по удэгейскому, ульчскому, нивхскому, негидальскому, орочскому, нанайскому языкам [20; 28].
Все эти мероприятия составляют деятельность по возрождению традиционной культуры коренных народов Дальнего Востока, которая начинает активно развиваться в конце ХХ – начале XXI вв. Для школьной системы, функционирующей на данном этапе по единым российским стандартам, характерным остается и существование интернатов, но они уже не являются доминирующим видом учебных учреждений. В национальных поселках возводятся современные школы нового образца, оснащенные цифровой техникой и имеющие доступ к инновационным технологиям. Такие школы представляют собой целый комплекс образовательных учреждений, например, в одном здании, кроме средней школы, функционирует еще детский сад, национальный музей и т.д. Все эти институциональные сочетания мы наблюдали в посещаемых национальных селах Дальнего Востока (прил. В. рис. 58). Школьное образование на этом этапе осуществляется по утвержденной программе для каждого года обучения, включающей дисциплины технического и гуманитарного блоков.
На сегодняшний день образование детей из числа коренных малочисленных народов является составной частью российской системы образования. Она основана на следующих принципах: общедоступности, праве обучения на родном языке, соблюдении государственных образовательных стандартов, общих требований к образовательным программам различного уровня. Национальный язык изучается также на профессиональном уровне, в ходе получения высшего педагогического образования [18, Л. 39-44]. Национальный язык актуализируется в СМИ. Само же преподавание этих языков в национальных селах строится по системе изучения русскоязычным населением иностранных языков.
В повседневном же общении и воспитании в качестве разговорного используется русский язык. Но некоторые старожилы национальных сел и сегодня частично помнят «родную» лексику и используют ее в разговоре между собой, особенно в присутствии русских, чтобы не разглашать отдельную информацию. Для культуры этих народов и ранее было характерно использование чужой или «неприглядной» лексики, например при имянаречении, по отношению к которым родной язык выступал в качестве «тайного» и сакрального [69].
Конец XX – начало XXI вв. характеризуется частичной реактуализацией в контексте социокультурных программ этнического ренессанса традиционных форм и технологий, относящихся к культуре детства [176]. В это время происходит переосмысление роли традиционных форм и методов системы воспитания коренных народов Дальнего Востока. Отдельные элементы этой системы интегрируются в образовательный процесс [100]. В частности, в этот период на основе научной реконструкции составляются правила, которыми руководствуются в национальных играх. Составлением подобных правил занимались такие этнографы и педагоги, как В.Ч. Бельды, В.В. Леонтьев и другие. Появляется ряд методических рекомендаций по использованию традиционных игр коренных народов изучаемого региона в образовательном процессе [98; 100]. Во второй половине ХХ в. стали проходить районные и краевые соревнования по национальным видам спорта [14, Л. 1-5; 15, Л. 1-3; 16, Л. 18-19], ежегодные дни и праздники национальной культуры [20; 22; 28]. Проводятся фольклорные праздники, мастер-классы, реконструируются священные места поклонения духам-покровителям, развивается декоративно-прикладное искусство. Например, на Чукотке организовано этнокультурное общественное объединение «Чычеткин выргав» («Родное слово»), целью которого стало ознакомление с традиционными верованиями коренного населения Чукотки. С конца ХХ в. ежегодно отмечаются национальные праздники и проводятся дни этнической культуры. Эти мероприятия являются сегодня одним из механизмов включения подрастающего поколения в родную культуру. В докладе председателя Комитета образования администрации Хабаровского края в 1990-е гг. В.Н. Никитенко отмечается, что «возрождение национального искусства мы пытаемся осуществить через привлечение ребят к национальным праздникам, кружкам изобразительного и прикладного национального искусства, через художественную самодеятельность» [17, Л. 38] (прил. В. рис. 43). То есть, эти праздники в современной культуре транслируют ценности традиционной культуры коренных народов Дальнего Востока. Они становятся способом выражения «этнической самобытности» [146, с. 120], «подчеркивают этническую принадлежность» человека и проводятся с определенной социальной и политической целью.
В «Концепции устойчивого развития коренных малочисленных народов Севера, Сибири и Дальнего Востока Российской Федерации» от 4 февраля 2009 г. отмечается, что в местах проживания этих народов обучение детей из их среды ведется в дневных общеобразовательных школах, школах-интернатах. В местах кочевания оленеводов предлагается создание новых кочевых школ, в которых дети получают начальное образование с учетом традиционного образа жизни малочисленных народов Севера [22]. Такая система школ позволит не отрывать детей от семьи и традиционного образа жизни. «Стратегия социально-экономического развития Дальнего Востока и Байкальского региона в период до 2025 года» предписывает, что модель кочевых школ должна ориентироваться на этнонациональную специфику, в том числе «особенности этнической психофизиологии и психологии через организацию режима жизнедеятельности школы, взаимодействие ребенка с учителем, разработку нового содержания и технологий образования, качество питания» [28, с. 27].
В дальневосточном регионе в прошлом уже предпринимались попытки введения кочевых школ. Однако они не оправдали надежды руководства страны. Сейчас же предлагаемая система кочевых школ с учетом «ошибок прошлого» должна способствовать сохранению культуры коренных народов изучаемого региона. При такой системе, как предполагается, не будет происходить дистанцирование детей этих народов от семьи и традиций.
Таким образом, в советский период была создана письменность коренных малочисленных народов Дальнего Востока, произошло становление системы образования, сети училищ и техникумов, открытие специальных факультетов и набор отдельных групп из представителей этих народов в ВУЗы. В ходе реализации государственной политики в области образования эти народы были приобщены к современной цивилизации, ее техническим и научным знаниям. Вместе с тем организация школ-интернатов и отрыв детей от родителей отрицательно влияли на развитие культуры этих народов, так как происходил распад семейных устоев и разрыв межпоколенных связей, что вело к утрате молодым поколением национальной культуры, главным образом навыков ведения традиционного хозяйства.
Тема 3. Культура физической и психической репродукции, 
      реабилитации и рекреации человека
Этот аспект культуры будет проанализирован на материале становления и развития системы медицинского и санаторно-лечебного обслуживания, национальных видов спорта и системы питания детей.
Развитие медико-санитарной сети в дальневосточном регионе было связано с переводом коренного населения на оседлость и укрупнение населенных пунктов. Политика государства в сфере здравоохранения развивалась в духе патернализма, медицинские миссии призваны были осуществлять повседневную заботу о состоянии здоровья коренного населения, улучшении условий их быта и медицинского обслуживания.
Для улучшения санитарно-эпидемиологического состояния в среде коренных народов Дальнего Востока медицинский персонал больниц и фельдшерских пунктов, члены врачебных экспедиций вели работу по борьбе с антисанитарией и прежними бытовыми привычками, которые рассматривались в качестве признаков «отсталости». Проходили конкурсы «чистая яранга (юрта)», призванные материально стимулировать выполнение санитарно-гигиенических норм в пространствах, где находились, в том числе дети. Деятельность стационарных фельдшеров, врачей из медицинских экспедиций, представителей красных юрт способствовала знакомству коренных народов с другими правилами личной гигиены и санитарной обработки помещений [167]. Представители красных юрт стремились научить женщин новым санитарно-гигиеническим навыкам ухода за детьми: смене подгузников, мытью, обработке пуповины и ран и т.п.

В советское время возникают специально оборудованные фельдшерские пункты и больницы, в которых велось наблюдение за беременностью, родами и малолетними детьми, а также диагностика, профилактика и лечение заболеваний у всех возрастных категорий коренных малочисленных народов. Развитие системы здравоохранения способствовало снижению уровня детской смертности.

Развитие системы здравоохранения в изучаемом регионе было связано с процессами районирования этих территорий. Фельдшерские пункты и больницы организовывались в крупных населенных пунктах проживания коренных народов Дальнего Востока. В них обслуживались и жители близлежащих селений. Деятельность этих учреждений осуществлялась в соответствии с общегосударственными принципами. В первые годы советской власти под медицинские пункты, чаще всего, приспосабливали жилые или нежилые помещения, не всегда отвечающие санитарно-гигиеническим требованиям [115]. Т.А. Князькина, проанализировав документы Государственного архива Камчатского края, отмечает, что в советское время система медицинского обслуживания на Камчатке развивалась постепенно, но уже «на начало 1959 г. каждое национальное село имело медицинское учреждение» [115, с. 154].
Развитие системы здравоохранения на Дальнем Востоке способствовало увеличению рождаемости и снижению уровня смертности среди коренного населения. А.И. Гореликов отмечает, что «спустя десять лет после переписи аборигенного населения 1926-28 гг. по округам и районам Дальнего Востока численность коренных народов выросла с 49902 до 62761 человек к 1937 г., что составляло прирост 123%» [83, с. 42].
И на сегодняшний день Правительство Российской Федерации одной из приоритетных задачей тоже видит сохранение и укрепление здоровья коренных малочисленных народов. В 15 муниципальных районах Хабаровского края с компактным проживанием коренных малочисленных народов на февраль 2012 г. работало 52 медицинских учреждения различной направленности [20]. Ежегодно проводится диспансеризация и профилактический осмотр аборигенного населения. Созданы условия для предоставления коренным народам, проживающим в населенных пунктах районов Крайнего Севера и приравненных к ним местностях, льготного лекарственного обеспечения.
«Стратегией социально-экономического развития Дальнего Востока и Байкальского региона в период до 2025 года» определены основные направления развития системы здравоохранения в регионе. В частности, в ней предписывается создание современных перинатальных центров, оснащенных высокотехнологичным оборудованием, обслуживать которое должны квалифицированные кадры. В них будет проводиться наблюдение, диагностика, лечение и послеродовое сопровождение матерей и новорожденных [28].

В соответствии с действующим федеральным законодательством отдельным категориям граждан из числа коренных народов оказываются различные виды социальной поддержки из федерального, краевого или муниципального бюджетов. Например, по данным на февраль 2012 г., на выплату повышенного ежемесячного пособия на детей коренных малочисленных народов из малоимущих семей, ежегодно из бюджета Хабаровского края выделяется более 100,0 млн. рублей [20].

С повсеместным введением интернатной системы обучения в 30-50-е гг. XX в., при которой дети находились на полном государственном обеспечении и при полном государственном контроле, существенные изменения претерпели не только детская одежда (им выдавалась готовый комплект русского образца) (прил. В. рис. 53, 55, 56, 57), но и питание. Для детей организовывалось трехразовое питание, которое уже значительно отличалось от традиционного и включало крупяные, бобовые и молочные продукты.
Советская власть стремилась полностью регулировать жизнь человека. Инструментов тотального контроля за обществом было много. Одним из них была и система питания. И.В. Глущенко отмечает, что система общественного питания в СССР выступала «одним из инструментов модернизационной политики государства» [230, с. 14]. Это проявилось в процессах внедрения новых кулинарных практик не только у русских, но и у других народов России, в том числе в среде коренного населения Дальнего Востока. На системе питания детей изучаемых народов это отразилось централизацией и стандартизацией кулинарных практик. Питание детей теперь основывалось не на традиционных продуктах питания, а на продуктах промышленного производства. В рацион питания детей вводись новые, не свойственные культуре изучаемых народов, продукты питания: сухие молочные смеси, шоколад, супы, бобовые и другие продовольственные товары промышленного производства. В первые годы советской власти за приобщение детей к новому питанию и «прививание» новых пищевых практик коренным народам Дальнего Востока отвечали «Красные юрты». Об этих процессах в районах Приамурья пишет А. Путинцева [167].
Введение интернатной системы обучения практически полностью способствовало выведению детей коренных народов Дальнего Востока из традиционной бытовой культуры. В интернатах питание детей было обязательным элементом и регламентировалось общими положениями советской политики в этой области. Государство стремилось к унификации этнических и географических различий в системе питания народов Советского Союза, которое происходило одновременно на нескольких уровнях: социальном, географическом и этническом [230, с. 17].

На сегодняшний день система питания детей коренных народов Дальнего Востока ничем не отличается от русской. В ней лишь присутствуют отдельные элементы традиционной национальной системы: например, юкола и тала, но эти продукты потребляют уже подросшие дети. Питание же младенцев и малолетних детей строится на общероссийских принципах и предписаниях врачей.
В ходе советских преобразований происходит выделение спортивной деятельности из игровой и ритуальной культуры. На Дальнем Востоке с первых лет советской власти стали проводиться спортивные соревнования (прил. В. рис. 60). Об этом свидетельствуют фотоматериалы Сахалинского областного краеведческого музея о Первом областном фестивале молодежи Сахалинской области, прошедшем в сентябре 1956 г. (прил. В. рис. 61, 62, 63, 64, 65, 66). Сначала это были соревнования по русским видам спорта, но во второй половине ХХ в. получают развитие и национальные виды спорта. Реконструируются правила по проведению соревнований народностей Приамурья. Они были составлены В. Бельды в 1989 г. [14, Л. 4]. Проводимые соревнования по национальным видам спорта народов Дальнего Востока были нацелены не только на улучшение оздоровительной и физкультурно-массовой работы в их среде, но и на популяризацию национальных видов спорта и активацию работы по развитию средств физического воспитания этих народов [15]. Программа соревнований могла меняться, но, как правило, она включала состязания в следующих видах спорта: игре «Дяпакан» («Чакпан»), метании тяжести, прыжке в длину, перетягивании каната, тройном прыжке, стрельбе из лука, национальной борьбе, кроссе, гребле и т.п. [19]. То есть, спортивная деятельность, раньше практически не разделенная с трудовой и игровой, развивается на специализированном уровне. В ней наблюдается реактуализация прошлого этих народов.

Тема 4. Типологическая характеристика советского и постсоветского периодов культуры детства

Формирование специализированных систем – достаточно позднее явление в культуре коренных народов Дальнего Востока России. Их появление – результат культурной ассимиляции, наиболее активно осуществляемой в ХХ в. В этот период происходит институционализация всех основных сфер жизни изучаемых народов, в том числе и культуры детства. В советский период меняются механизмы социализации и инкульутрации подрастающего поколения, которые работают при посредстве специализированных институтов. Появляются такие социальные институты как система здравоохранения, образования, физической культуры и другие. Система школ-интернатов, призванная дать детям этих народов возможность получить образования, привела к тому, что дети воспитывались вдалеке от своих родителей и возвращались в семьи в возрасте 16-17 лет как «чужаки», с ослабевшими связями со своей этнической группой и языком и практически полным отсутствием навыков ведения традиционных хозяйств. 
Несмотря на то, что была создана письменность коренных народов изучаемого региона, которая на советском этапе, пусть незначительный период, но все же применялась, процент использования и даже понимания этих языков значительно снизился. На сегодняшний день носителями (языка правильнее сказать, понимающие язык) являются представители старшего поколения – те, кому за 70. Дети же, изучающие родные языки в школах, и студенты специальных педагогических ВУЗов, используют свои знания лишь в особых ситуациях, когда применение языка выступает знаком принадлежности к определенной этнокультурной общности: праздники, фестивали, специальные программы.

   Унифицированный подход без учета самобытности, обычаев, образа жизни, применяемый в образовательном процессе, привел нынешнее поколение к негативным социально-экономическим и культурным последствиям. Сегодня наблюдается «нравственный вакуум» в духовном мире коренного населения, восполняемый с помощью разного рода мероприятий национальной тематики. Приобщение подрастающего поколения к исконной культуре своего народа сегодня осуществляется с помощью таких средств, как традиционные игры и игрушки, фольклор, декоративно-прикладное и танцевально-песенное искусство. Сегодня эти предметы и явления выступают в качестве маркеров культурной традиции изучаемых народов. Производство предметов национальной культуры теперь нередко связано с коммерческой деятельностью. Они используются представителями этих народов с определенными социальными и политическими целями.

Разделение структурных компонентов культуры детства согласно морфологии А.Я. Флиера в советский и постсоветский периоды также затруднено в связи с тем, что элементы «культуры познания и рефлексии мира, человека и межчеловеческих отношений» включены в систему культурных учреждений, образования и воспитания. Кроме того, отдельные аспекты «культуры познания и рефлексии мира» в культуре коренных народов Дальнего Востока России не получили своего развития даже в советский период. Несмотря на то, что по обозначенным причинам мы не различили второй и третий структурные компоненты морфологической модели культуры А. Флиера на всех этапах развития культуры коренных народов дальневосточного региона, ее использование оправдано и эффективно для изучения региональной модели культуры детства.

Одной из ключевых идей современного воспитания детей коренных народов Дальнего Востока России является единство этнокультурной и общечеловеческой (общероссийской) систем воспитания. Это единство рассматривается как основа адаптации молодого поколения к экстремальным региональным условиям жизнедеятельности.
Начиная с советского периода процессы трансформации культуры детства коренных народов изучаемого региона существенно ускоряются, происходит интенсивное вытеснение ее традиционных элементов. Этому способствовали проводимые государством меры по изменению быта и мировоззрения коренных малочисленных народов изучаемого региона, в частности, создание специализированных детских медицинских, образовательных и рекреационных учреждений в национальных поселениях.

На этом этапе меняется значение заимствованных элементов культуры детства. На традиционном этапе нововведения появлялись, по терминологии А.С. Арутюнова, или «путем самостоятельного создания, изобретения нового элемента» [37, с. 103] или же имели «горизонтальное распространение» [37, с. 104]. Новые элементы культуры детства у отдельных народов изучаемого региона появлялись в результате многовековых контактов с родственными и соседними народами. Заимствования подобного типа имели утилитарное значение. В качестве примера таких заимствований можно привести процесс распространения колыбели тунгусского типа у народов Амуро-Сахалинского региона. 
В период освоения этих территорий русскими у изучаемых народов появился новый вид распространения нововведений – их «вертикальное распространение». Заимствование элементов культуры детства осуществлялось в большей степени из русской культуры, которая выступала в качестве «культуры-донора». Большинство заимствований в XVII – начале ХХ в. были поверхностными, т.е. менялась так называемая внешняя оболочка (материалы, из которых изготавливались предметы мира детства, отчасти форма) и появлялись новые терминологические заимствования. При всем этом сохранялась прежняя семантика тех или иных элементов культуры детства. Нововведения наделялись значением престижности. В советский же период постепенно исчезает престижно-знаковая семантика заимствований, потому что они стали массовым явлением и в качестве таковых уже не воспринимались. В этот период детская субкультура выделилась в отдельный социальный институт.

В конце XX – начале XXI в. появляются принципиально новые тенденции в развитии культуры региона: элементы традиционной культуры, в частности культуры детства, стали выступать в качестве предметов, транслирующих в формате национальных праздников, дней культуры, выставок и т.п. культурные традиции коренных народов изучаемого региона. Но все элементы культуры детства по-прежнему остаются во власти общероссийских образцов. 

Заключение

В содержании пособия на примере конкретного историко-культурного материала – культуры коренных народов российского Дальнего Востока – осуществлена целостная дескрипция культуры детства в исторической динамике с использованием теоретико-методологической базы культурологии и культурной антропологии. 
Рассмотрение материалов, представленных в настоящем издании, позволяет сделать вывод, что детство является многомерным явлением, которое изучается многими наукам: этнографией, антропологией, историей, педагогикой, психологией, эстетикой, философией и др. Системно-типологический анализ, примененный в описании региональной модели культуры детства, позволяет рассмотреть детство как объект культурологического анализа: генерализировать данные различных наук, исследующих этот феномен, систематизировать их посредством построения морфологии и историко-культурной типологии. Результатом применения такого подхода является выявление закономерностей, механизмов и специфики социально-культурного развития процессов социализации и инкультурации молодого поколения этнофоров.  
Культура детства – достаточно сложная система, являющаяся частью более глобальной системы – культуры в целом, поэтому изучение процессов ее функционирования проливает свет на общие социокультурные процессы. Анализ изучения детства разными науками выявил, что дети стали восприниматься как особая самостоятельная группа не сразу. В традиционных обществах они значительно раньше, чем на современном этапе включались в коллектив взрослых, участвуя наравне с ними в хозяйственно-производственной деятельности сообщества: семьи или родовой единицы. Усложнение социально-экономических отношений привело к удлинению периода детства и его выделению из общего культурного пространства. Можно сделать вывод о том, что продолжительность этой фазы развития человека находится в прямой зависимости от уровня материальной и духовной культуры общества.
В процессе систематизации материала выбранная за основу морфология была уточнена с учетом специфики культуры коренных народов Дальнего Востока России. Мир детства у коренных народов Дальнего Востока определялся типом культуры (типом хозяйства и общественного устройства) этих народов на каждом конкретном этапе ее развития. Система воспитания детей коренных народов Дальнего Востока России сложилась под влиянием особых исторических, экономических, социальных, географических и климатических условий. Она является результатом веками формирующейся системы адаптации изучаемых народов к экстремальной окружающей среде.
В фольклоре этих народов, органично входившим в когнитивно-кумулятивную подсистему культуры и выступавшим важным средством социализации и инкульурации, аккумуляции и трансляции социального опыта, отражен культурный идеал «настоящего» промысловика, оленевода, воина, хранителя очага, выражающий нравственно-эстетические основы этноса.
Культура детства коренных народов региона в пособии представлена преимущественно артефактами, создаваемыми для детей взрослыми. Нерешенными на сегодня остаются вопросы специфики собственного детского творчества и психоментальных особенностей детей. В этнографических материалах по традиционному периоду этот аспект мира детства образует лакуну, поэтому его реконструкция сегодня практически невозможна. Однако изучение этого вопроса на современном материале может вылиться в серьезное исследование и отдельные направления в этнопсихологии и культурологии детства.   
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Приложение А
(справочное)

Сведения об информантах
	№ пп
	Фамилия, имя, отчество
	Год

 рождения
	Место проживания
	Дополнительные комментарии

	1
	Дигор 

Зинаида 

Андреевна
	1953
	с. Верхняя Эконь

Комсомольского района 

Хабаровского края
	май 2012 г. 

	2
	Попов 

Александр Максимович
	1944
	с. Бельго Комсомольского района Хабаровского края
	сентябрь 2009 г.

родом из с. Бичи

	3
	Попова 

Екатерина Григорьевна
	1949
	с. Бельго Комсомольского района Хабаровского края
	сентябрь 2009 г.

	4
	Самар 

Евгения 

Валентиновна
	1984
	г. Комсомольск-на-Амуре Хабаровского края
	май 2012 г.

прадед был шаманом (с. Верхняя Эконь)

	5
	Егорова Светлана ивановна
	1960
	с. Верхняя Эконь

Комсомольского района Хабаровского края
	сентябрь 2016 г.


Приложение Б
Планы лекций и семинарских занятий дисциплины «Культура детства»


Предметом изучения дисциплины «Культура детства» являются универсальные и специфические способы социализации и инкультурации детей, аккумуляции и межпоколенной трансляции социально значимого опыта.

Основная цель в изучении данной предметной области: дать целостное представление о принципах изучения и трансформации культуры детства как важной подсистемы культуры.

Достижение поставленной цели становится возможным посредством решения ряда задач:

-
познакомить студентов с основными походами и концепциями в изучении детства, особенностями развития исследований этой предметной области;

-
дать представление о культурологическом подходе в изучении детства;

-
развить умение применять методологию культурологии в изучение социально-культурных явлений, в построении морфологии и типологии культурно-исторических процессов;

- сформировать навыки анализа и планирования в области реализации государственной образовательной и культурной политики по сохранению и развитию художественно-культурного и культурно-исторического наследия.
Курс «Культура детства» включает в себя освещение основных подходов в изучении мира детства. Особое внимание уделяется применению методов и концепций культурологии в анализе предмета, которое демонстрируется на материале культуры коренных народов Дальнего Востока России XVII - XXI.

Перечень лекционных занятий

	№
	Темы лекции
	Кол-во часов

	1
	Подходы к изучению культуры детства
	2

	2
	История изучения культуры детства коренных малочисленных 

народов Дальнего Востока России
	2

	3
	Методологические основания изучения культуры детства
	2

	4
	Типология культуры детства
	2

	5
	Типологическая характеристика традиционной культуры детства
	2

	6
	Типологическая характеристика советского и постсоветского периодов культуры детства
	2


Перечень практических занятий 

	№
	Темы практических занятий
	Кол-во часов

	1
	Традиционная детская культура социальной организации и регуляции
	2

	2
	Традиционная детская когнитивно-коммуникативная культура
	2

	3
	Традиционная детская культура физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации
	2

	4
	Культура социальной организации и регуляции детей в советский и постсоветский периоды
	2

	5
	Когнитивно-коммуникативная культура детей в советский и постсоветский периоды
	2

	6
	Культура физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации детей в советский и постсоветский периоды
	2


Занятие 1. Традиционная детская культура социальной организации и регуляции

Вопросы для обсуждения:

1) Статус ребенка в традиционном обществе.
2) Периодизация детства в традиционной культуре.

3) Значение запретов и предписаний, распространявшихся на детей.

4) Семантика ритуалов введения ребенка в социальную структуру и ритуалов половой зрелости.

5) Гендерные особенности культуры социальной организации и регуляции детей.
Задание: 
1. Опираясь на материалы пособия и предложенной дополнительной литературы, объясните, каким образом в традиционном обществе маркировались возрастные границы.

2. Назовите основные этапы традиционного ритуала половой зрелости, объясните семантику ритуальных действий и предметов, использовавшихся в этих ритуалах.

3. Сформулируйте с опорой на предложенный материал и с учетом гендерных особенностей главную цель воспитания в традиционном обществе.

Литература:

1) Гаер, Е. А. Древние бытовые обряды нанайцев / Е. А. Гаер. – Хабаровск : Кн. изд-во, 1991. – 144 с.

2) Иващенко, Я. С. Культура жизнеобеспечения тунгусо-маньчжуров : системно-синергетический анализ : моногр. / Я. С. Иващенко. – СПб. : Астерион, 2011. – 462 с.

3) Иващенко, Я. С. Пищевые предписания и запреты в традиционной промысловой обрядности нанайцев / Я. С. Иващенко // Науки о человеке, обществе и культуре : история, соврменность, перспективы : сб. науч. тр. – Комсомольск-на-Амуре : ГОУ ВПО «КнАГТУ», 2008. – С. 113-117.

4) Иващенко, Я. С. Семиотика еды (на материале традиционной нанайской культуры) : моногр. / Я. С. Иващенко. – Владивосток : Изд-во Дальневост. федер. ун-та, 2010. – 290 с.

5) Леви-Брюль, Л. Сверхъестественное в первобытном мышлении / Л. Леви-Брюль. – М.: Наука, 1994. 560 с.

6) Прокопенко, В. И. Игры коренных малочисленных народов Севера Приамурья и Сахалина : учеб. пособие / В. И. Прокопенко, В. В. Прокопенко. – Екатеринбург : Изд-во Урал. ун-та, 2011. – 328 с.

Занятие 2. Традиционная детская когнитивно-коммуникативная культура

Вопросы для обсуждения:
1) Функции и структура традиционных сказок. Связь сказки и шаманской практики.

2) Ритуально-магическое значение и виды социальных отношений, отмечаемые в традиционных колыбельных песнях.

3) Беседа как форма традиционной когнитивно-коммуникативной культуры.

4) Игра как развивающий вид деятельности детей в традиционной культуре. Принципы отражения в игрушке космологической структуры.
5) Особенности организации первых миссионерских школ на Дальнем Востоке России.

Задание:

Выберете из предложенных сборников по фольклору народов юга и севера Дальнего Востока (в списке литературы п.п. 5, 7) по одной сказке. Определите их морфологию, используя методологию В.Я. Проппа. Сравните эту структуру со строением русской волшебной сказки.  

Литература:

1) Афанасьев, В. Ф. Этнопедагогика нерусских народов Сибири и Дальнего Востока / В. Ф. Афанасьев. – Якутск : Якутское книжное изд-во, 1979. – 184 с.
2) Базанов, Л. Г. Школа на Крайнем Севере / Л. Г. Базанов, Н. Г. Казанский. – Л. : Учпедгиз, 1939. – 208 с.
3) Бельды, В. Ч. Нанайские игры : Учебно-методич. пособие / В. Ч. Бельды. – Хабаровск : Кн. изд-во, 1989. – 176 с.
4) Булгакова, Т. Д. «Дорога времени» в традиционных представлениях нанайцев / Т. Д. Булгакова // Время и календарь в традиционной культуре : Тезисы докладов Всероссийской научной конференции. – СПб. : Изд-во «Лань», 1999. – С. 116-120. – (Серия «Мир культуры, истории и философии»).

5) Древний Свет. Сказки, легенды, предания народов Хабаровского края / зап. и лит. обработка А. Я. Чадаевой. – Хабаровск : Хабар. кн. изд-во, 1990. – 240 с.
6) Прокопенко, В. И. Игры коренных малочисленных народов Севера Приамурья и Сахалина : учеб. пособие / В. И. Прокопенко, В. В. Прокопенко. – Екатеринбург : Изд-во Урал. ун-та, 2011. – 328 с.
7) Сборник материалов по эвенкийскому (тунгусскому) фольклору. Вып. 1. / Сост. Г. М. Василевич; под ред. Я. П. Алькора. – Л. : Изд-во института народов Севера ЦИК СССР им. П. Г. Смидовича, 1936. – 290 с.
8) Пропп, В. Я. Морфология «волшебной» сказки / В. Я. Пропп. – http://opentextnn.ru/man/?id=856 
Занятие 3. Традиционная детская культура физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации
Вопросы для обсуждения:
1) Ритуально-магические и практические способы сохранения и программирования жизни будущего члена общества.
2) Практическая и ритуальная семантика колыбели и детских средств гигиены.

3) Одежда как оберег. Запреты и предписания, связанные с детской  одеждой.

4) Специфика традиционной культуры питания детей.

5) Традиционная игра как вид рекреации.

6) Функции игрушки в традиционной культуре.

Задание: 
Сделайте подборку из распространявшихся на детей ритуальных запретов одного из этносов Дальнего Востока России. Распределите этот материал, следуя методологии, предложенной в исследовании по семиотике еды из списка литературы (п. 3). Ответьте на вопрос: какие общие причинно-следственные связи наблюдаются в содержании запретов.   

Литература:

1. Бельды, Л. Г. Бабушкин сундучок. Традиционная одежда нанайских детей / Л. Г. Бельды. – Хабаровск. http://www.slovoart.ru/node/1577 
2. Иващенко, Я. С. Культура жизнеобеспечения тунгусо-маньчжуров : системно-синергетический анализ : моногр. / Я. С. Иващенко. – СПб. : Астерион, 2011. – 462 с.

3. Иващенко, Я. С. Семиотика еды (на материале традиционной нанайской культуры) : моногр. / Я. С. Иващенко. – Владивосток : Изд-во Дальневост. федер. ун-та, 2010. – 290 с.

4. Иващенко, Я. С. Семиотика традиционного жилища (на материале нанайской культуры) : моногр. / Я. С. Иващенко. – Комсомольск-на-Амуре : ГОУ ВПО «КнАГТУ», 2007. – 144 с.

5. Смоляк, А. В. Традиционное хозяйство и материальная культура народов Нижнего Амура и Сахалина. Этногенетический аспект / А. В. Смоляк. – М. : Изд-во «Наука», 1984. – 246 с.
6. Островский, А. Б. Мифология и верования нивхов / А.Б. Островский. – СПб : Центр «Петербургское Востоковедение», 1997. – 288 с. 
7. Островский, А. Б. Ритуальная скульптура народов Амура и Сахалина. Путеводная нить чисел / А. Б. Островский. – СПб. : Нестор-История, 2009. – 195 с.

Занятие 4. Культура социальной организации и регуляции детей в советский и постсоветский периоды

Вопросы для обсуждения:

1) Основные направления советской и постсоветской национальной политики  в отношении КМНДВ. Ее роль в трансформации института семьи и детства.

2)  Становление и развитие института социальной охраны материнства и детства.

3) Новый социальный статус «малых» народов и его значение в формировании идеологемы творения нового человека. 

4) Роль интернатов в трансформации родственных связей и иерархии. 

5) Реактуализация традиций детства в современной России: значение и результаты.

Задания: 
На основе документа «Указ Президента РФ от 19.12.2012 г. № 1666 «О стратегии государственной национальной политики Российской Федерации на период до 2025 г.»» http://base.garant.ru/70284810  составить конспект, фиксируя в нем аспекты, прямо или косвенно определяющие развитие культуры детства.
Литература:

Григорева, В. К. Роль детского и молодежного движения в деле сохранения историко-образовательного наследия Приамурья / В. К. Григорева // Записки Гродековского музея. – Вып. 9. – Хабаровск : Государственный музей Дальнего Востока им. Н. И. Гродекова, 2004. – С. 171-174.
Еремин, С. Н. О совершенствовании системы воспитания и образования молодежи народностей Севера (к концепции социального и экономического развития) / С. Н. Еремин, М. М. Траскунова. – Новосибирск : ИАиЭ СО АН СССР, 1988. – 23 с.
Путинцева, А. П. Дневники Красной Юрты / А.П. Путинцева. – Хабаровск : Хабаровский краевой музей им. Н.И. Гродекова, 2010. – 350 с.
Слезкин, Ю. Арктические зеркала. Россия и малые народы Севера / Ю. Слезкин. Авторизованный пер. с англ. О. Леонтьевой. – М. : Новое литературное обозрение, 2008. – 512 с.
Филипова, А. Г. Социальная защита детства в современной России : моногр. / А. Г. Филипова. – СПб. : Астерион, 2012. – 247 с.

Фрумак, И. В. Тенденции государственного управления в сфере образования коренных малочисленных народов Дальнего Востока: историографический аспект : монография / И. В. Фрумак. – Петропавловск-Камчатский : КамчатГТУ, 2012. – 150 с.
Занятие 5. Когнитивно-коммуникативная культура детей в советский и постсоветский периоды

Вопросы для обсуждения:
1) Виды и особенности внедрения специализированных форм культуры детства.

2) Создание письменности  коренных народов Дальнего Востока России как одно из условий ликвидации их безграмотности. Взаимосвязь языка и процессов сохранения культуры. 
3) Принципы организации и значение для региона интернатной системы обучения.
4) Формирование новой системы ценностей. Новое представление о труде, семье, браке, чистоте, добре, богатстве.

Задание:

1. Прочитайте роман  Г. Г. Ходжера «Амур широкий» (п. 6 из списка литературы). 
2. Ответьте на вопрос: Как понимали герои романа – представители коренных народов Приамурья – такие категории, как труд, семья, брак, любовь, чистота, добро, богатство, ребенок, дом, природа. 

3. Добавьте в предложенный список другие универсальные, социальные категории или категории национальной культуры, которые вы обнаружили в тексте романа. 
Литература:

1) Иващенко, Я. С. Культура жизнеобеспечения тунгусо-маньчжуров : системно-синергетический анализ : моногр. / Я. С. Иващенко. – СПб. : Астерион, 2011. – 462 с.
2) Информация о реализации государственной национальной политики в отношении коренных малочисленных народов Севера, Сибири и Дальнего Востока Российской Федерации, проживающих в Хабаровском крае // Администрация Комсомольского муниципального района. Официальный сайт. URL: http://www.raion.kms.ru/index.php?option=com_content&view=article&id=4233:2012-02-22-03-02-19&catid=54:2009-10-18-07-01-43 (дата обращения: 26.11.2012).
3) Малявина, Л. С. Образовательная система Дальнего Востока в предвоенный период (30-е гг. 20 в.): некоторые особенности и тенденции развития / Л. С. Малявина // Записки Гродековского музея. – Вып. 13. – Хабаровск : Государственный музей Дальнего Востока им. Н. И. Гродекова, 2006. – С. 113-118.

4) Путинцева, А. П. Дневники Красной Юрты / А.П. Путинцева. – Хабаровск : Хабаровский краевой музей им. Н.И. Гродекова, 2010. – 350 с.
5) Стратегия социально-экономического развития Дальнего Востока и Байкальского региона в период до 2025 года : [утв. распоряжением Правительства РФ от 28 декабря 2009 г. N 2094-р] ГАРАНТ : Информационно-правовой портал. URL: http://www.garant.ru/products/ipo/prime/doc/6632462 (дата обращения: 23.10.2013).
6) Ходжер, Г. Г. Амур широкий. Роман. В 3-х т. Книга 3. Амур широкий / Г. Г. Ходжер; Худ. Ю.Копылов. – М. : Известия, 1973. – 576 с.

Занятие 6. Культура физической и психической репродукции, реабилитации и рекреации детей в советский и постсоветский период
Вопросы для обсуждения:

1) Идеология патернализма: ее значение и результаты в развитии культуры детства коренных малочисленных народов Дальнего Востока России.

2) Роль медицинских миссий и Красных Юрт в нормализации санитарно-эпидемиологического состояния в среде коренного населения региона и поддержания жизни детей.

3) Новая система жизнеобеспечения детей как инструмент тотального контроля и психоментальной трансформации личности в культуре коренного населения региона.

4) Эволюция в XX в. ритуальной и игровой деятельности, связанной с детством.

5) Современное значение национального спорта в развитии этнического самосознания народов России

Задание:

1. Составьте эволюционный семиотический ряд из понятий «спорт», «ритуал», «игра», расставляя названные явления согласно истории их появления и объясняя эту логику.
2. Ответьте на вопрос: как принципиально изменилось в XX в. значение игры в сравнении с традиционными формами игровой деятельности.

Литература:
1. Глушенко, И. В. Роль государственной власти в формировании культуры питания в СССР 1920-1930-х гг. : автореф. дис. … канд. культурологии : 24.00.01 / Глушенко Ирина Викторовна. – М. : ООО «Петроруш», 2014. – 26 с.

2. Информация о реализации государственной национальной политики в отношении коренных малочисленных народов Севера, Сибири и Дальнего Востока Российской Федерации, проживающих в Хабаровском крае // Администрация Комсомольского муниципального района. Официальный сайт. URL: http://www.raion.kms.ru/index.php?option=com_content&view=article&id=4233:2012-02-22-03-02-19&catid=54:2009-10-18-07-01-43 (дата обращения: 26.11.2012).
3. Князькина, Т. А. Документы Государственного архива Камчатского края о развитии здравоохранения на Камчатке в годы советской власти / Т. А. Князькина // Всеобщее богатство человеческих познаний : материалы XXX Крашенник. чтений / М-во культуры Камч. края, Камч. краевая науч. б-ка им. С. П. Крашенинникова. – Петропавловск-Камчатский, 2013. – С. 153-157.
4. Путинцева, А. П. Дневники Красной Юрты / А.П. Путинцева. – Хабаровск : Хабаровский краевой музей им. Н.И. Гродекова, 2010. – 350 с.
5. Стратегия социально-экономического развития Дальнего Востока и Байкальского региона в период до 2025 года : [утв. распоряжением Правительства РФ от 28 декабря 2009 г. N 2094-р] ГАРАНТ : Информационно-правовой портал. URL: http://www.garant.ru/products/ipo/prime/doc/6632462 (дата обращения: 23.10.2013).
� Орлова Э.А. дает следующее определение: «социализация» (в культурной антропологии «инкультурация») объединяет процессы воспроизведения и изменения паттернов социального взаимодействия и коммуникации, связанные с трансляцией, освоением и использованием социокультурного опыта» (Орлова Э.А. Социализация и инкультурация детей в современном российском обществе //Сборник тезисов докладов на международной конференции с элементами научной школы для молодежи «Культура детства: нормы, ценности, практика» в рамках федеральной целевой программы «Научные и научно-педагогические кадры инновационной России» на 2009-2013 годы. 19-20 октября 2009 года. – М.: Издательство РГСУ, 2009. С. 6.)


� Метод поперечных срезов - (англ. cross-sectional method, cross-sectional design) - изучение развития каких-либо психических функций (свойств, процессов, способностей) путем сравнительного исследования групп испытуемых (выборок), отличающихся только по показателю возраста [217].


� Лонгитюд - (от англ. longitude - долгота) длительное и систематическое изучение одних и тех же испытуемых, позволяющее определять диапазон возрастной и индивидуальной изменчивости в психическом развитии ребенка [217].


�Кондаков И.В. «Убежище-2»: «Детский дискурс» советской литературы в 1930-е годы // Ребенок в истории и культуре: Труды семинара «Культура детства: нормы, ценности, практики». Вып. 4 / Под ред А.С. Обухова, М.В. Тендряковой. – М.: Библиотека журнала «Исследователь/Researcher», 2010. – 520 с. С. 71.


�Кондаков И.В. «Убежище-2»: «Детский дискурс» советской литературы в 1930-е годы // Ребенок в истории и культуре: Труды семинара «Культура детства: нормы, ценности, практики». Вып. 4 / Под ред А.С. Обухова, М.В. Тендряковой. – М.: Библиотека журнала «Исследователь/Researcher», 2010. – 520 с. С. 72.


�Кондаков И.В. «Убежище-2»: «Детский дискурс» советской литературы в 1930-е годы // Ребенок в истории и культуре: Труды семинара «Культура детства: нормы, ценности, практики». Вып. 4 / Под ред А.С. Обухова, М.В. Тендряковой. – М.: Библиотека журнала «Исследователь/Researcher», 2010. – 520 с. С. 72-73.


� Мифема - большие структурные единицы, которые вычленяются на уровне фразы и выражают некое отношение. Из мифем складывается синхро-диахроническая структура мифа, делающая возможным достижение главной его цели, а именно: дать логическую модель для разрешения некоего противоречия [193]. 


� Это информация получена нами от З.А. Дигор (с. Верхняя Эконь).


� Это информация получена нами от Е.В. Самар (г. Комсомольск-на-Амуре/ с. Верхняя Эконь).


� Это информация получена нами от З.А. Дигор (с. Верхняя Эконь).
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