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ПРИАЗОВ’Я

Важливу роль у житті грецької общини відігравало свято панаїр. Найбільш ранні докумен-
тальні відомості про святкування панаїрів кримськими християнами-греками датується 1652 р., коли
турецький султан Магомет IV дав фірман кримському митрополиту Давиду, в якому наказав кадіям
Карасубазара, Балаклави та Гезльова допомагати митрополиту збирати з християн гроші за релігійні
обряди. Серед перерахованих свят названі й панаїри — “храмовые праздники” [Соколов 1932, 309—
310]. Наскільки важливою традицією, яка укорінилася в культурі греків (а можливо і у культурі
населення Криму взагалі), були панаїри, ми можемо бачити із зауваження Бертьє-Делагарда про те,
що минуло сторіччя після виходу греків з Криму, а “татарское население помнит престольные дни”,
автор пояснює цей факт “всегда бывшим широким празднованием престольных дней, считавшихся
едва ли не самыми главными памятниками в году” [Бертьє-Делагард 1899, 40]. Про те, що панаїр не
втратив свого значення у святковій обрядності греків і після переселення у Приазов’я, говорить той
факт, що практично жодна публікація стосовно маріупольських греків ХІХ — ХХ ст. не обходилася
без згадки про нього. У більшості випадків — це лаконічні, інколи уривчасті свідоцтва, але часто в
них міститься інформація, що не збереглася у повному обсязі до теперішнього часу. Систематизуючи
відомості, отримані з літературних джерел, і матеріали польових досліджень, спробуємо подивитись
на панаїр з рівня сучасних знань про нього.

Тлумачення слова панаїр не однозначне. Так, С.І.Марков у кінці минулого сторіччя наводив
думки мешканців м.Маріуполя, що виводили його: 1) від грецького дієслова “” (збираю),
2) від імені Божої Матері “Панаія”, 3) від імені давньогрецького бога Пана [Мариуполь… 1892, 416].
У сучасній грецькій мові термін панаїр — “” — означає всенародне свято (в основному
релігійне), народне гуляння, бенкет, святкування, веселощі, що повністю відповідає змісту свята
панаїр маріупольських греків. Окрім терміну панаїр у грецькому середовищі вживають й інші слова
для визначення престольного свята: у румейських селах Мала Янісоль, Чердаклі панаїр називають
“аю”, “аюс” (святий, священний) від новогрецького “”, дуже рідко вживається термін “мега
юрти” (веселе свято). Інформатори розповідали, що раніше це свято називали “аю” або “аюс” і це
правильна назва — грецька, а потім стали його називати панаїр — це вже “російська” назва свята.
У тюркомовних селах і поряд з терміном панаїр вживають і термін “хурбан” (с. Богатир), — “сабан-
тий” с. Мангуші.

Фактично матеріал, зібраний під час польових досліджень, дозволив систематизувати панаїри
згідно їхнього соціального характеру. Наукова класифікація панаїрів співпадає з народною:

а) загальносільське свято (загальне, суспільне, престольне свято) проводять у день святого,
якому присвячений храм у селі. Цей же святий вважається і заступником села. Незважаючи на те,
що є особа відповідальна за проведення свята — упорядник панаїру, в його організації беруть участь
практично усі мешканці села, вони ж є його учасниками;

б) родинний панаїр (особистий, хазяйський панаїр, панаїр від себе). Свято відбувається у
більш вузькому колі, в ньому беруть участь члени сім’ї, роду, найближчі сусіди, інколи уся вулиця
або квартал. Проводять такі панаїри у будь-яке релігійне свято, але більш прийнято — у день того
святого, ім’я якого носять члени сім’ї. Важливою умовою при проведенні родинного панаїру є на-
явність у будинку ікони святого, якому присвячене свято. Родинний панаїр проводять, не відступаю-
чи від ритуалу загальносільського свята: обов’язково приносять жертву, готують панаїрську кашу,
м’ясо і бузу. Після освячення їжі священиком або читання молитов старшими членами сім’ї почи-
нається загальна трапеза. Єдиним можливим відступом від правил була відсутність ігрової частини
(боротьби та перегонів);

в) загальногрецьким панаїром приазовські греки вважали і вважають панаїр на честь Божої
Матері (Панайя), що проводився щорічно з великою урочистістю у день Успіння Богородиці (28
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серпня) у церкві Успіння пресвятої Богородиці м. Маріуполя. Це свято було настільки популярне у
грецькому середовищі, що в ньому брали участь мешканці усіх грецьких населених пунктів Приазо-
в’я. В деяких селах інформатори вважають, що свято на честь Богородиці — це панаїр, а свята на
честь інших святих — це просто престольні свята. Можна припустити, що тлумачення інформаторів
базується на співзвуччі слів “Панайя” та “панаїр”.

На підставі польових матеріалів, зібраних в експедиціях, спробуємо докладно описати сце-
нарій, структуру загальносільського панаїру маріупольських греків і простежити його історичні ко-
рені. Свято панаїр складається з ряду обрядових дій, об’єднаних загальною ідеєю, що організує їх у
єдину систему. Чітка послідовність виконання обрядів і протяжність у часі, дозволять викласти його
у вигляді сценарного плану з детальним описом кожного компоненту цієї структури.

1. Обітниця — обіцянка, дана перед Богом у віддяку за одержану милість, з остраху перед
погрожуючим лихом, при бажанні отримати благословення або як виявлення глибокого благочестя
та богопочитання. На наш погляд, циклічність панаїру припускає збіг початкового та кінцевого етапів
цього явища і таким моментом у панаїрі вбачається обітниця. Дії, супутні обітниці:

• прийняття рішення про проведення панаїру у колі сім’ї;
• забов’язання по вирощуванню жертовної тварини або вибір тварини при купівлі;
• сни й інші прикмети, які вказують на необхідність дати обітницю або які нагадують про

прийняте рішення.
2. Взяття — передача панаїру — момент переносу рішення обітниці зі сфери родинної у

сферу суспільну. Розголошення рішення являє собою механізм, що дає життя святковому циклу,
забезпечує непорушність та повторюваність традиції. Дії, супутні обряду:

• оголошення про намір узяти панаїр господарю панаїру поточного року;
• обряд передачі панаїру (обмін ритуальними предметами);
• перенесення ікони з дому господаря теперішнього панаїру у будинок господаря майбутнього

панаїру.
3. Підготовка до панаїру відбувається протягом всього року, дії активізуються напередодні

свята. Цей час для господаря панаїру відзначений підвищеною емоційно-релігійною активністю,
фізичною і матеріальною напругою, що в значній мірі компенсується шанобливим ставленням і
допомогою односельців. Дії, супутні цьому періоду:

• вирощування жертовної тварини;
• заготівля продуктів;
• оформлення домашнього вівтаря;
• наведення чистоти і порядку у будинку, на садибі, та на вулиці;
• приготування ритуального напою “бузи”;
• випічка хліба для панаїрського столу.
4. День панаїру — найбільш ритуалізований, емоційно насичений період святкового циклу.

Ритуали, що вчиняються у цей день:
• заклання жертовної тварини;
• приготування жертовної їжі;
• молебень біля домашнього вівтаря або у церкві;
• освячення святкової їжі;
• спільна трапеза;
• ігри.
5. Суспільний обід — необхідно виділити зі структури свята, бо він є кульмінацією усього

святкового циклу (принаймні зараз). Про це говорить і те величезне значення, що придавалося у
давнину спільному споживанню їжі й те, що багато хто з сучасних респондентів трактують панаїр
як суспільний обід.

6. Ігрова частина свята була обов’язковим компонентом давніх свят, але сучасними греками
не сприймається як необхідний елемент панаїру. Відсутність ігрової частини не вважається значним
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порушенням ритуалу. Як найменш релігійно забарвлений компонент панаїру, ігри у радянський час
в грецькому середовищі стали складником свят, визнаних державою.

Отже, підсумовуючи викладене вище, ми можемо констатувати такі безперечні факти. Панаїр
— найбільш шановане свято греків. Це явище складне за своїм історичним походженням, складови-
ми елементами, різноманітністю функцій, що виконуються.

Панаїр — це календарне релігійне свято, приурочене до певної дати: дня християнського свя-
того. Він повторюється щорічно в один і той же час. Більшість дослідників класифікують його як
престольне свято, але відзначають особливий колорит та своєрідність.

Панаїр — приклад того, як старовинний обряд був допущений у християнську обрядовість,
але приурочений до дат церковного календаря. Саме цим шляхом численні імена святих потрапляли
у народний календар, витісняючи місцеві давні (язичницькі) божества або просто перекриваючи їх
своїми іменами. Поволі, протягом багатьох сторіч, місцеві традиції перепліталися і зливалися з
церковними богослужбовими канонами. Взаємне пристосування старих і нових вірувань поступово
призводило до все більш тривкого сплаву, де все важче ставало розрізняти, що є місцеве, а що при-
внесене християнством. Деякі з давніх божеств, які злилися з християнськими святами, стали доб-
рими покровителями людини та її господарства.

Досліджуючи панаїр як явище культурного життя конкретного народу, не можна не відзначити
в ньому наявність етнічно різнорідних елементів. Важко виявити зараз, які саме складники свята
пов’язані з тим або іншим етносом. Не заглиблюючись у пошуки етнічних витоків панаїру і його
елементів, выдзначимо індоєвропейські та тюркські компоненти у явищі, яке ми розглядаємо.

Вивчаючи панаїр як суспільну систему, що складається з взаємопов’язаних елементів, ми мо-
жемо виділити в ньому ядро, що є основою й давніх свят: жертвоприношення, спільне споживання
жертовної їжі, змагання. Окрім них в структуру свята входять проміжні компоненти, що виконують
роль сполучених ланок: пророкування, молитви, обряд передачі панаїру, очищення. Стрижнем, що
з’єднує усі обрядові дійства свята (навіть віддалені у часі) у постійно діючу систему, є релігійне
почуття. Це свято має річний цикл і пронизує суспільство протягом всієї життєдіяльності, постійно
повторюючись.

Циклічність панаїру дозволяє виділити в ньому початковий і кінцевий етапи. Поштовхом до
відтворення традиційних обрядових дій можуть стати сни, видіння, передвістя. А починається свят-
ковий цикл з прийняття обітниці.

Віра в могутнього святого виявляється не тільки в кульмінаційний момент обрядової ситуації
— престольне свято, але і у повсякденному житті. Усвідомлення того, що святий є заступником села
і твоїм особисто, не залишає віруючу людину у будь-яких життєвих ситуаціях. Зміцнювали це по-
чуття і щотижневі відвідання церкви, і постійне звернення за благословенням до Бога протягом дня.
Наявність у будинку господаря панаїру ікони шанованого святого настроює його на більш ретельне
виконання обов’язків віруючого.

У підготовці і проведенні свята беруть участь старі люди. Вони вважають богоугодною спра-
вою допомогти молодим правильно провести панаїр. Для суспільства важливо, щоб панаїр зберігся
у селі, це приносить благодать усім його мешканцям, себто він має повторюватись кожен рік.

Звертаючись до стародавнього коріння панаїру, ми знаходимо ряд вихідних елементів у ан-
тичній Греції. У повсякденному житті елліни часто зверталися до богів з молитвами, жертвоприно-
шеннями та іншими релігійними обрядами. Але окрім таких релігійних актів, зумовлених найближ-
чими причинами, найбільшшанованим божествам присвячувалися особливі дні, що періодично по-
вторювалися (щорічно або раз на кілька років). У такі дні на честь божеств, для відвертання їхнього
гніву або отримання милості, здійснювалися різноманітні релігійні обряди, під час проведення яких
люди почували себе у найближчому спілкуванні з даним божеством, вшановували й уславлювали
його урочистими процесіями, різними видовищами [Латышев 1889, 110]. Кульмінаційним момен-
том такого торжества було жертвоприношення з наступним поїданням жертовного м’яса. Жертвоп-
риношення у язичницькій (дохристиянській) традиції — головний релігійний обряд [Петрухин 1995,
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414]. Виникнення жертвоприношення традиційно пов’язували з архаїчним періодом людської історії
— первіснообщинним ладом [Колева 1978, 232; Токарев 1981, 63].

За родом жертовних предметів В.В.Латишев [Латышев 1889, 81] розподіляє жертвоприношен-
ня на два види: а) безкровні, б) криваві. Криваві жертвоприношення вчиняли звичайно перед хра-
мом, під відкритим небом. Столи для безкровних дарів, які приносять богам, розташовували всере-
дині храму. Схожа ситуація просліджується і у маріупольських греків. У будинку упорядника панаї-
ру напередодні свята, в парадній кімнаті влаштовують подібність вівтаря — стіл, накритий святко-
вою скатертиною. На нього з червоного кута переміщують ікону святого, на честь якого проводять
панаїр. Гості, які прибули на свято, запалюють перед іконою свічки, залишають на столі подарунки:
рушники, хустки, гроші.

Жертвоприношення і приготування ритуальної їжі відбувалося раніше на подвір’ї церкви [Кон-
дараки 1875, 94], а зараз на садибі упорядника панаїру. Перенесення місця події пов’язане не тільки
з руйнуванням храмів, але й з негативним ставленням православних священиків до кривавих жертв.

У давній Греції в жертву богам приносили найчастіше домашніх тварин і здебільшого тих,
м’ясо яких вживалося у їжу людьми: биків, овець, курей, кіз і свиней. Биків, корів, овець можна
приносити завжди і всякому божеству. Жертвоприношення биків вважалось найрозкішнішим і най-
приємнішим приношенням [Латышев 1889, 85].

У нинішній час коло тварин практично не змінилося. Це бики, вівці, домашні птахи. Дуже
рідко приносять у жертву кіз. Найпрестижнішою й зараз вважається бик. Щоб не скривдити бога
принесенням невгодної, недоброякісної жертви і в стародавні часи, і сьогодні до жертовної тварини
підходять з певними вимогами: вона повинна бути здоровою і без тілесних вад [Гиро 1897, 236].

Час принесення жертви у стародавній Греції був суворо встановлений: вранці вчиняти жертву
небесним богам, а увечері — підземним [Латышев 1889, 86]. Віруючі-християни звертаються тільки
до небожителів, тому природно, що жертву на панаїрі здійснюють рано вранці, до сходу сонця.
Принаймні це необхідно для головної жертви (звичайно це тварина, що належить усьому суспіль-
ству або упоряднику панаїру). Інші селяни, які пообіцяли жертву на панаїр, можуть принести її й
пізніше, але з урахуванням того, щоб до дванадцятої години святкова їжа буде приготована.

Призначену для жертвоприношення тварину прикрашали стрічкою і вінком, часто позолочу-
вали роги. Вважалося пристойним представити божеству, невидимо присутньому на святі, жертву у
святковому вигляді [Латышев 1889, 87]. Як і античні греки, маріупольці вважали за необхідне по-
значити якимось чином присвячену божеством тварину. Донедавна збереглася традиція прикраша-
ти жертовну тварину стрічкою (здебільшого червоною). Зараз про це пам’ятають, але не бачать у
ритуалі сенсу і не вважають за потрібне його наслідувати.

Важко щось говорити про ритуалізацію процесу умертвіння жертви, але, можливо, звичай
заколювати тварину у малоходжених місцях і піднімати догори голову жертовного бика або барана
— залишок далекого минулого.

Архаїчну основу має і традиція вертати господарю жертви передню лопатку. По лопатці пере-
дрікали долю родини, окремої людини, погоду та ін. Цей засіб ворожіння був розповсюджений у
приазовських греків достатньо широко. Ворожіння на лопатці характерне для ранніх форм вірувань,
воно існувало у багатьох азіатських народів [Радлов 1989, 613]. Для античних греків було характер-
не ворожіння на нутрощах жертовної тварини. Але у більш пізній час (можливо під впливом тюр-
кських народів) воно замінюється ворожінням на лопатці, і цей засіб ворожіння Т.А.Колева вважає
характерним для греків, болгарів, каракачанів, влахів у ХІХ—ХХ ст. [Колева 1978, 31].

До язичницької традиції належить і звичай позначати присутніх на панаїрі кров’ю жертовних
тварин, вживати її всередину як лікувальний засіб, дбайливо ставитися до кісток (закопувати у зем-
лю) та шкіри жертовної тварини. У деяких елементах обряду виступають характерні для первісного
суспільства уявлення про запліднювальну стихійну силу землі. Аналіз польових матеріалів дозволяє
говорити про те, що первісний сакральний зміст перерахованих дій невідомий сучасним грекам, але
відгомін розуміння священного значення кісток забитої тварини зберігся. Так, один з інформаторів
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традицію закопувати у землю кістки тварини пояснює тим, що кістки належать священній тварині,
а “по святому гріх топтатися”.

Необхідно відзначити, що пережитки жертвоприношення збереглися у тій або іншій мірі в
багатьох релігіях. Запалювання свічок та лампад, освячення плодів та іншої їжі, поминання батьків,
причастя, різноманітного роду обітниці [Жертвоприношение 1952, 80] говорять про давність тра-
дицій матеріального вираження почуттів того, хто поклоняється богу. Жертва, що супроводжується
молитвою, сама немов би є її втіленням [Нюстрем 1995, 136]. У панаїрі матеріальна (зовнішня)
форма виявлення поклоніння божеству гармонійно поєднується із словесною (внутрішньою). Рані-
ше (кінець ХІХ — початок ХХ ст.), коли святкування відбувалося у церковному дворі, жертвоприно-
шення та приготування їжі відбувалося водночас з святковою службою у храмі. Після закінчення
служби священник виходив на подвір’я й освячував їжу, з цього моменту вона вважалась придатною
для вживання. В нинішній час за відсутністю храму у селі, священника запрошують у будинок, де
проводять панаїр, після богослужіння він освячує їжу, і починається загальна трапеза.

Ця абсолютно християнська, на перший погляд, частина обряду, теж має давні корені. Молит-
ви, релігійні пісні, які містять у собі хвалу богам і героям, звернення до них з проханням, були
складовою частиною жертвоприношення у стародавніх греків [Латышев 1889, 232].

Більшість давніх жертвоприношень супроводжувалися подальшим спільним поїданням жер-
товного м’яса. Не вживали в їжу тільки м’ясо тварин, вбитих для очисної та умилостивлюючої
жертви [Латышев 1889, 76].

Потреба увійти у спілкування з божеством задовольнялася їжею, на яку його запрошували, і
від якої йому приділяли частину. Спільна трапеза об’єднувала не тільки божественного заступника
з членами колективу, який йому поклонявся, але й членів даної общини. Трапеза є кульмінаційним
моментом свята. Спільна їжа та пиття має функцію згуртування колективу, підтвердження його єдності
й символізує об’єднання людей з божественним заступником [Латышев 1889, 104].

Глибоке коріння є у традиції готувати святкову страву для панаїру на відкритому вогнищі. У
давнину вірили в божественність вогню, зближували культ вогню з культом предків. Вогонь був
посередником між людьми та богом, на нього покладався обов’язок підносити до небес молитви і
жертви та приносити людям божеські милості [Фюстель де Куланж 1895, 22]. Зараз колишнє змістовне
навантаження використання відкритого вогнища не береться до уваги під час приготування страви,
але прагнення наслідувати старовинний ритуал, практична доцільність (необхідність швидко при-
готувати велику кількість їжі) сприяють збереженню традиції.

Вогонь є засобом перетворення м’яса жертви в їжу, придатну для невидимих небесних створінь.
Але якщо у давніх греків божественною їжею вважалося смажене м’ясо, то у маріупольців жертовне
м’ясо смажити заборонено. М’ясо відварюють та подають окремими шматками на стіл, а на м’ясно-
му бульйоні готують пшоняну або пшеничну кашу.

Відрізняються й ритуальні напої: у давніх греків — це вино, а у греків Приазов’я — п’янкий
напій з кукурудзяного борошна або пшона — буза. Буза — напій традиційний для тюркських кочо-
вих народів і з’явився у європейців не без їхнього впливу.

В античній Греції властивість їжі й рід вина, що підлягає до вживання, вказувалися збіркою
обрядів кожного міста. Відступити у будь-чому від звичаїв предків, подати якусь нову страву або
змінити ритуал вважалося “важным нечестием” [Фюстель де Куланж 1895, 43]. Подібна регламенто-
ванність обряду дозволяє припустити, що меню панаїрської трапези зберегло свою первісну просто-
ту. На користь його давності свідчить також нескладна технологія приготування страв. Аж до пер-
шої половини ХХ ст. меню святкового обіду складалося з пшоняної або пшеничної каші на м’ясному
бульйоні, бузи і спеціального для панаїру хліба. У наш час допускаються деякі вільності, які не
носять руйнівного характеру і випливають з традиції сучасного споживання. Хоча не можна не по-
мітити в цьому деякого спрощення відношень між людиною і надприродним заступником. Так, на
столах з’явилися овочі (помідори, огірки, перець), інколи на доповнення до пшоняної та пшеничної
каші готують відварений рис і макарони. Для багатьох присутніх панаїрський обід не є священнод-



Східний світ №1 ‘ 2000 51

Любов Лиганова

ійством, вони цінують в ньому можливість спілкування з родичами, односельцями, друзями і, що
дуже важливо, з людьми однієї національності, однієї культури. Тому столи буяють міцними спирт-
ними напоями, характерними для сучасної гостини. У трапезі беруть участь усі без винятку прибулі
на свято. Всі одержують рівну кількість ритуальної їжі. Тим і відрізняється ритуальна трапеза від
простого бенкету, що м’ясо ділять всім порівну. Природа жертвоприношення така: все що прино-
ситься в жертву, повинно бути віддане [Иванова 1977, 332—333]. Маріупольські греки ретельно
дотримуються цього принципу. Вважається великим гріхом і порушенням обітниці залишати їжу
для себе. Страву, приготовану на панаїрі, потрібно з’їсти або роздати людям. Недодержання цієї
традиції практично перекреслює увесь сенс свята і завдань організаторів.

У маріупольських греків зберігся й давній звичай надсилати відсутнім друзям, родичам, хво-
рим сусідам жертовну їжу і напій. Давні греки вважали, що споживання жертовного м’яса означає
участь у жертвоприношенні (у спілкуванні з божеством). Маріупольські греки більш конкретизують
цей момент: на їхню думку, м’ясо жертви має лікувальну властивість — дає здоров’я тому, хто його
скуштував.

Панаїр зберіг властивості, що для давніх святкувань вважалися обов’язковими і ніяких ви-
нятків не допускали. До них належить і дотримання чистоти.

За споконвічними віруваннями давніх народів усе нечисте, заплямоване було неприємне бо-
гам, тому чистота вважалася неодмінною умовою для всякого, хто хотів молитвою або іншим засо-
бом показати свою шанобливість божеству. При цьому малася на увазі передусім фізична чистота —
омивання й одягання чистого одягу здавна передувало всяким богослужбовим діям. Пізніше зовнішнє
очищення стало символом внутрішнього [Латышев 1889, 72]. Важливим очисним засобом служило
обкурювання сіркою, ладаном і травами. Найбільш уживаним засобом очищення є вода: нею кропи-
лися, омивалися, в неї занурювалися [Нюстрем 1995, 295].

У панаїрі вимога до зовнішньої чистоти виконується під час обов’язкового наведення порядку
на вулиці, у дворі, у будинку, на садибі господаря панаїру, у звичаї одягати на свято чистий, ошатний
одяг, ретельно зачісуватися.

Завдання внутрішнього очищення виконують молитви, які читають з великою старанністю в
будинку, де знаходиться ікона святого-покровителя (у будинку упорядника панаїру). Лампада, яку
регулярно запалюють перед іконою у дні церковних свят і в неділю, являє собою жертовний і очис-
ний вогонь. Зараз ці дії втратили символічний сенс, але обов’язково виконуються не тільки завдяки
тривалості традицій, але й тому, що співпадають з нормами сучасного святкового етикету.

Неодмінною складовою частиною структури свята вже на ранніх етапах розвитку стають роз-
ваги, ігри, народні видовища [Календарные… 1989, 15]. Ці змагання або ігри не були простою роз-
вагою, вони входили до складу святкування як один з важливих елементів і носили священний
характер. Фізична краса, сила та спритність здавалися грекам божественними дарами, і тому впра-
ви, що виявляли ці дари — якості, представлялися одним з кращих засобів вираження шанобливого
ставлення до божества [Латышев 1889, 97].

Переможець — значить відзначений богом, який дає здоров’я та благополуччя. Він міг розра-
ховувати не тільки на щастя й талант у другій половині року, але й на частину жертви, що належить
божеству [Календарные… 1989, 58], він одержував її у вигляді голови жертовного бика. Голова жер-
товного бика до недавнього часу вважалася у маріупольських греків найпочеснішим призом [Алек-
сандрович 1884, 57]. Божество немов би поділяло з переможцем шану і повагу, таким чином визна-
валася богообраність даної людини. Сакральний сенс змагань і нагороди забутий сучасними грека-
ми. У нинішній час боротьба сприймається як яскраве, захоплююче видовище, без якого свято поз-
бавилося б свого емоційного наповнення, національного забарвлення. І голова бика, за сучасними
мірками, не вважається чинником високої відзнаки, бо має малу матеріальну цінність. Для пере-
можців готують цінні призи, які не несуть сакрального змістовного навантаження (велосипед, маг-
нітофон, гроші тощо). Змістовний акцент перенесено у матеріальну площину, яка більш відповідає
системі цінностей сучасної людини.
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Із закінченням змагання завершується свято. Воно закінчується на високій ноті, але не обри-
вається, тому що пізніше відбувається невеликий за масштабами, але дуже важливий за значенням
обряд “передачі панаїру” людині, яка взяла на себе обітницю провести свято наступного року. В
нинішній час цей обряд здійснюють у день панаїру — відразу після його закінчення або через дея-
кий час. Раніше ця подія відбувалася у церкві, а зараз — у будинку господаря панаїру. Обряд цей
забезпечує безперервність, циклічність, повторюваність свята, з його здійсненням замикається річний
цикл життя панаїру і починається новий.

Важко переоцінити роль панаїру в культурі маріупольських греків. Він був центром релігійно-
го життя протягом багатьох сторіч й виконував роль соціоорганізуючого та етноконсолідуючого чин-
ника і в кримський, і в приазовський періоди. Можна припустити, що значення святого-покровите-
ля у житті суспільства не зменшилося, а зросло у зв’язку з переселенням, бо тенденція до зміцнення
й відродження релігійних почуттів явно загострюються у важкі періоди соціального та економічного
життя.

Панаїр — релігійне свято з достатньо сильним етнічним забарвленням і навіть в єдиному
конфесіональному середовищі воно не втратило своєї етновизначальної ролі.

Як нам здається, два чинники: етнічна самосвідомість та релігійна приналежність відіграли
головну роль у збереженні самобутності грецького етносу. У даному випадку етнічна самосвідомість
зміцнена релігійною свідомістю.

Панаїр — специфічна форма організації ставлення до надприродного [Дмитриев 1993, 195],
він залишається етнодиференційним і етноконсолідаційним чинником і в теперішній час. У зв’язку
з відродженням традиції проведення панаїрів у грецьких населених пунктах ми можемо говорити
про підсилення його функцій у сучасному суспільстві.
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