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Аннотация. В современной социокультурной ситуации наблюдается возрождение тради-

ций народной педагогики. Эти процессы могут содействовать формированию у подрастающего 

поколения национального самосознания, в связи с чем в науке и практике усилился интерес к изу-

чению роли народной мудрости в воспитании детей и актуализировалось изучение национально-

этнических особенностей педагогического воздействия на них, что позволяет предположить зна-

чительное усиление разработок этих вопросов.  

Народная педагогика как составная часть коллективного народного творчества представле-

на педагогическим наследием, отраженным в народных играх и игрушках. Им всегда уделялось 

важное образовательное значение, они служили средством воспитания характера, придавая коло-

рит этнопедагогической образовательной среде. Однако изучение региональных особенностей 

народной культуры показывает, что в последнее время народные игры и игрушки стали исчезать: 

народные игры предлагаются как театрализованные спектакли, а народные игрушки предназнача-

ются для музейных полок. Тем не менее накопленный теоретический и эмпирический материал 

позволяет создать педагогическую концепцию на материале народных игр и игрушек для обосно-

вания этнопедагогической культурологии.  

В игру и игрушку как часть духовной культуры народ изначально включил моделирование и 

изображение отношений в игре как в главном проявлении духовного мира ребенка. Игрушки и игры 

служили первым средством воспитания, стимулом к дальнейшему развитию чувств и формированию 

склада ума. Они имели такое же важное образовательное значение, как народная поэзия, легенды, 

сказки, поговорки, загадки и т. д. Применение народных игрушек этноса в воспитательно-

образовательном процессе детей может осуществляться через специальную организацию предметно-

игровой среды, проведение народных, дидактических, режиссерских игр и игр-драматизаций.  
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Актуальность исследуемой проблемы. Обращение к воспитательному потенциа-

лу народных игр и игрушек с целью возрождения народной мудрости в воспитании под-

растающего поколения является актуальным, так как способствует полноценному фор-

мированию национального самосознания подрастающего поколения. 

Материал и методика исследований. Проведен анализ теоретических исследова-

ний и эмпирического опыта включения воспитательных народных традиций, в том числе 

народных игр и игрушек, в практику работы образовательных организаций. Методоло-

гию исследования составляет постулат о взаимосвязи и взаимообусловленности нацио-

нального и общечеловеческого, позволяющий рассматривать этнопедагогический фено-

мен народных игр и игрушек в контексте развития региональной культуры. Применялись 

следующие методы исследования: диагностические, обсервационные, педагогического 

консилиума, личной пробы и обобщения независимых характеристик. 

Результаты исследований и их обсуждение. Характерной чертой нашего времени 

стало возрождение коренной культуры народов, традиций народной педагогики и дина-

мичный рост этнического самосознания [5]. Поэтому на первый план выдвинулись, 

прежде всего, проблемы такого построения образовательно-воспитательных процессов, 

которые обеспечивают полноценное формирование у подрастающего поколения нацио-

нального самосознания. Как считают ученые, только деятельность обеспечивает связь 

ребенка с окружающим предметным и социальным миром. Значение деятельности для 

психического развития, по мнению ученых, состоит в том, что в ней и через нее ребенок 

усваивает общественный опыт, фиксированный в достижениях человеческой культуры. 

Глубокое и систематическое изучение педагогических идеалов и опыта народа, 

раскрытие их могучего воспитательного потенциала остаются одной из важных и акту-

альных проблем. В связи с этим анализ исследований народных обрядов и праздников, 

представленных в исследованиях Л. В. Кузнецовой [9], может дать материал для осмыс-

ления концептуальной основы этнопедагогической культурологии.  

Огромное воспитательное, развивающее и познавательное значение народной муд-

рости вызывает активно возрастающий к ней интерес специалистов разных направлений: 

фольклористов и этнографов, философов и педагогов, археологов и лингвистов. Следова-

тельно, проблема исследования потенциала народного педагогического творчества оста-

ется одной из актуальных задач современной науки, так как в совокупности оно состав-

ляет значительную часть духовного наследия и мудрости народа, своеобразие его культу-

ры и жизненного уклада. 

Народную педагогику, по мнению многих ученых, можно представить как состав-

ную часть коллективного народного творчества. Народная педагогика – это проявление 

педагогической культуры масс, олицетворяющей идеалы, представления и воззрения о 

человеке, семье, детях и взаимоотношениях между ними. Созданное народом педагогиче-

ское наследие нашло отражение в поговорках, пословицах, сказках, легендах, песнях, 

прикладном искусстве и, конечно же, в игрушках. Вместе с тем народная педагогика – 

это сумма не только знаний, но и умений, утверждает известный этнограф и педагог 

Г. С. Виноградов [3], а также совокупность навыков и приемов, применяемых народом в 

целях развития и воспитания личности.  

В пятидесятых годах прошлого века Г. Н. Волковым сделана первая попытка в це-

лом ряде публикаций (в том числе и в монографических) раскрыть роль народных масс 

как творцов педагогической культуры, место педагогических традиций в духовной куль-

туре народа. Он определяет народную педагогику как совокупность педагогических све-
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дений и воспитательного опыта, сохранившихся в устном народном творчестве, обычаях, 

обрядах, детских играх и игрушках и т. п. Особенно тщательно изучена детская среда, в 

первую очередь – детей младшего возраста (в соответствии с возрастной периодизацией 

народной педагогики).  

Позднее, в 1983 г. У. Г. Убайдуллаев рассмотрел вопрос о формах обобщения и за-

крепления воспитательного опыта. Он определил три такие формы: педагогические зна-

ния и умения, отраженные в художественном творчестве народа, его обычаях, детских 

играх и игрушках, обрядах, детских сборищах, назиданиях старших; народные традиции 

в области воспитания, под которым понимаются те или иные нравы, обычаи, связанные с 

рождением детей, уходом за ними, с их воспитанием, те или иные общепризнанные прак-

тические рекомендации и правила, приемы, средства, методы, которые использовались в 

воспитании детей; художественное творчество как образное выражение идей, представ-

лений, понятий и традиций народной педагогики. 

Корни национальной культуры, согласно К. Д. Ушинскому, обладают высоким по-

тенциалом: «Воспитательная идея каждого народа проникнута национальностью более чем 

что-либо другое» [15]. В своих трудах Я. А. Коменский, В. А. Сухомлинский, Л. Н. Тол-

стой, К. Д. Ушинский, И. Я. Яковлев и др. указывали, что необходимо учитывать нацио-

нально-этнические особенности в воспитании детей, в передаче им знаний и опыта, в форми-

ровании народного духа, накопленного мудростью народа. Народ, нация сохраняют себя 

только благодаря собственной системе воспитания. Из всех национальных традиций важ-

нейшими являются воспитательные, в конечном счете они и определяют духовно-

нравственный облик народа и его менталитет – образ морали и поведения. Сердцевиной, яд-

ром, стержнем народных педагогических традиций, несомненно, являются игры и игрушки. 

Что же касается русской традиционной педагогики, то надо прямо сказать о доказательности 

и перспективности выдвинутого профессором Т. Н. Петровой тезиса об отечественной педа-

гогике как о выдающемся феномене мировой цивилизации [11]. Игры и игрушки, особенно 

последние, если иметь в виду их уход своими корнями в древнеязыческую религию предков 

русского народа, однозначно относятся к фактам мировой культуры. 

Духовный опыт, по мнению Л. Н. Толстого, – это осознание своего «я» в контексте 

времени и культуры. Причем познание человеком всех достижений культуры является 

обязательным моментом в нравственном и духовном развитии личности. Установка рус-

ского мыслителя о соблюдении единства национального, конкретно-исторического и се-

мейно-укладного является главной идеей его гуманистической теории. Развивая взгляды 

Л. Н. Толстого, К. Д. Ушинский писал, что у всех великих народов имеется своя нацио-

нальная система воспитания и что чувство народности очень сильно в каждом человеке, 

что «воспитание, созданное самим народом и основанное на народных началах, имеет ту 

воспитательную силу, которой нет в самых лучших системах, основанных на абстракт-

ных идеях или заимствованных у другого народа» [15, с. 23].  

Изучение региональных особенностей культуры указывает на угасание очагов не-

которых национальных культур, которое приводит к тому, что уникальные по красоте 

вещи, созданные мастерами-профессионалами и являющиеся носителями величайшей 

духовности, не доходят до широких масс, а предназначаются лишь для музейных полок. 

Последние исследования закономерностей развития региональной культуры (Н. С. Алек-

сандрова, В. В. Ануфриев, И. Я. Богуславская, Х. М. Дикинов, О. А. Квасова, Г. Г. Кото-

жеков, Г. Н. Москвина, А. Е. Оксенюк, А. П. Орлова, Т. М. Разина, Л. А. Юда и др.) под-

тверждают особую актуальность этого направления. Региональная культура при этом 
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может рассматриваться как культурный российский феномен, который в этнокультурном 

историческом плане характеризуется исчезновением старых и формированием новых 

внутрикультурных связей, многообразием этнических компонентов (И. Я. Богуславская) 

[2]. Однако, к сожалению, чрезвычайно медленно изучается традиционно-бытовая куль-

тура многих народов России. Осознание значимости своей национальной культуры не-

возможно без обращения к историческому прошлому народа, к богатому наследию ду-

ховных идеалов и ценностей и без реализации их в современных условиях. Поэтому во 

избежание технократического пути развития России необходимо возвращение к духов-

ным корням этнических культур на основе познания самобытности и уникальности каж-

дого народа (Т. Н. Петрова, Ю. А. Рудь, Е. Л. Христова, Л. А. Юда и др.).  

Духовный потенциал человека, по мнению В. А. Сластенина [14], определяется сте-

пенью его приобщенности не столько к мировой культуре, сколько в первую очередь к 

национальным культурным традициям, ибо погоня за большим объемом знаний приводит к 

тому, что ребенок не успевает эмоционально воспринять их содержание и осмыслить как 

достояние собственной культуры. В. А. Сластенин подчеркивает, что национальная куль-

тура придает специфический колорит среде, в которой функционируют различные образо-

вательные учреждения. При этом только признание этнопедагогических традиций воспита-

ния (понимая этнопедагогику и народную педагогику как науку и предмет науки) позволит 

исследователям шире использовать совокупность педагогических сведений и воспитатель-

ного опыта, сохранившихся в устном народном творчестве, обычаях, обрядах, детских иг-

рах и игрушках (Г. Н. Волков, Л. В. Кузнецова, Т. Н. Петрова и др.). Своеобразие духовно-

го потенциала игр и игрушек еще и в том, что они благодаря своей уникальной естествен-

ности дают убедительную трактовку принципа природосообразности педагогики ненаси-

лия (Г. Н. Волков [4], В. А. Ситаров [13], В. А. Сластенин [14], Д. Б. Эльконин [16] и др.). 

В настоящее время накоплен эмпирический материал, отражающий половую и воз-

растную стратификацию различных этносов и соответствующие обряды детского цикла 

(Г. Н. Волков, В. М. Григорьев, Г. Л. Дайн, Л. А. Динцес, О. И. Капица, Л. Г. Оршанский 

и др.). Весь этот материал создает реальную основу для построения педагогической кон-

цепции на материале традиционно русской народной культуры с акцентом на роли 

народной игрушки.  

Игрушка, по мнению исследователей Г. Л. Дайн [7], Л. А. Динцеса [8] и др., всегда 

была элементом деятельности, предметом и объектом различных процессов и ритуалов, 

включая праздничные, воспитательно-образовательные и многие другие. Народная иг-

рушка создавалась не в одночасье, она не принадлежала одному конкретному человеку, а 

моделировалась усилиями многих людей и поколений определенной местности, впитывая 

специфику этнического сознания.  

Игрушка как неотъемлемая часть духовной культуры народа, по мнению Г. Л. Дайн 

[7], широко охарактеризована в исследованиях с различных точек зрения: исторической, 

социальной, художественной, педагогической и т. д. Однако при этом опускается этнопе-

дагогическая, которая была изначально заложена мастерами-умельцами в народную иг-

рушку: моделирование и изображение мира, функционирование в игре как главном про-

явлении духовного мира ребенка. Игрушки и игры, по мнению Е. А. Покровского [12], 

В. М. Григорьева [6], нередко служили первым средством воспитания, стимулом к даль-

нейшему развитию чувств, формированию характера и склада ума. Игрушки и игры 

представляли собой такое же важное образовательное значение, согласное с духом наро-

да, как народная поэзия, легенды, сказки, поговорки, загадки и т. д. Л. Г. Оршанский [10], 
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тщательно изучавший народные игрушки, считал, что они являются прямым зеркалом 

жизни взрослых, их верований, страстей, радостей, без всякого педагогического умство-

вания, без вечного превосходства взрослых над детьми. Чрезвычайно интересно художе-

ственное представление ролевых, подражательных игр детей, они как сценки с натуры 

(Ф. А. Абрамов, В. Г. Белов, А. С. Макаренко, В. Г. Распутин, В. С. Шукшин и др.). Ака-

демик Г. Н. Волков понятие «игрушка» даже включил в определение народной педагоги-

ки. Все это указывает на актуальность проблемы применения народных игрушек этноса в 

воспитательно-образовательном процессе.  

Педагогическая технология включения народных игр в образовательный процесс, а 

народных игрушек – в предметно-игровую среду системы дошкольного образования, раз-

работанная нами, прошла многолетнюю апробацию [1]. Она подразумевает специальную 

организацию предметно-игровой среды, проведение дидактических, режиссерских игр и 

игр-драматизаций с народными игрушками для компенсации того, чего не могут дать су-

персовременные игрушки. Включение народных игрушек в предметно-игровую среду 

открывает детям новые грани «потешного» стиля, дети образно, чувственно усваивают 

историю происхождения игрушки, ее художественно-игровое содержание, меткость ха-

рактеров, остроумную шутку, чувство радости жизни. Кроме того, мы пытаемся вернуть 

игрушке утилитарность, т. е. использование ее не только для украшения, но и для игры. 

Все это не только содействует приобщению ребенка к широкому кругу понятий, но и 

формирует национальный характер. 

Педагогическая технология реализовывалась поэтапно. 

Первым этапом являлось освоение игровой образности, которое наиболее эффек-

тивно осуществлялось в процессе игр с народными игрушками. Использованное богатство 

образно-игрового содержания, например дымковской игрушки (всадников, гусаров, много-

главых чудищ и др., привлекающих внимание мальчиков, женских образов, так любимых 

девочками), способствовало эффективному воздействию игрушек на детское воображение 

и игровое творчество, запрограммированное народом с целью введения детей в мир труда и 

взаимоотношений, в мир единения человека и природы с помощью игр.  

На втором этапе происходило овладение пластической стилизацией и орнамен-

тальной символикой, что осуществлялось в процессе обучения детей лепке и декоратив-

ному рисованию по мотивам народных игрушек.  

Третьим этапом являлось свободное детское игровое творчество на материале 

народных игрушек под влиянием развивающей среды и народных игр. 

Резюме. Итак, в одних игрушках мы явственно находим отголоски народной сказ-

ки, в других образцах малой народной пластики звучит наследие мифологического со-

знания наших далеких предков. Но в любом случае игрушка – это мечта о лучшем, как 

сказка о счастливой, безоблачной жизни. В промысловых игрушках, как и в народной 

культуре в целом, воплощены обычаи и традиции народа. Ребенок, живущий в условиях 

плюрализма не только культур, но и ценностей, должен как можно раньше освоить самые 

лучшие представления о быте, характере, традициях и обычаях своего народа. Ученые 

единодушны в том, что примитивность и некоторая недоделанность кустарных народных 

игрушек больше удовлетворяет фантазию ребенка, чем дорогие игрушки, тщательно об-

думанные и законченные, где все уже сделано другими и ребенку творить и мыслить уже 

не для чего. Огромное значение народной игрушки во всей ее массе и разнообразии нель-

зя отрицать. Ребенок радуется этой игрушке потому, что данные в ней образы жизненны 

и близки его детскому опыту. 
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Народная игрушка содержит в себе колоссальную этническую энергию, она самым 
естественным образом материализует в себе национальную идею, как бы приближая к 
реальной народной жизни и русскую сказку, и припевы, и праздник, и многие традиции, 
обычаи, обряды... Народная игрушка в действии – это величайшее национальное духов-
ное сокровище, мощный этнопедагогический фактор, почти на мистическом уровне за-
ряжающий воспитательную идею народа надеждой на будущее, она как бы материализу-
ет мечту народа о счастье детей. 
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Abstract. In a modern sociocultural situation there is a revival of traditions of folk pedagogy. The-

se processes can contribute to the formation of national self-consciousness at younger generation. In this 
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connection, in science and practice there has increased some interest in the study of folk wisdom in edu-

cating children and stimulated the search for national-ethnic peculiarities of pedagogical influence on 

them, which suggests a significant increase in the development of these issues.  

Folk pedagogy as an integral part of collective folk art presents pedagogical heritage reflected in 

folk games and toys. These have had educational value, served as a means of formation of character, giv-

ing the flavor of ethno-pedagogical educational environment. However, the study of regional peculiarities 

of folk culture indicates that recently folk games and toys began to disappear: folk games are presented as 

theatrical performances, and folk toys can be found only in museums. Nevertheless, the accumulated the-

oretical and empirical material allows one to form a pedagogical conception on the material of folk games 

and toys to justify ethnopedagogical culture.  

The game and the toy as part of the spiritual culture of the people initially implied modeling and 

representation of relations in the game as the main manifestation of the spiritual world of the child. Toys 

and games served as the first means of educating and motivating the child for the future development of 

senses and the formation of mind. They represented the same educational value as folk poetry, legends, 

tales, sayings, riddles etc. The use of folk toys of ethnicity in educational process can be carried out 

through a specific organization of the subject-gaming environment, folk, didactic games and game-

dramatization. 

 

Keywords: folk pedagogy, ethnopedagogy, national pedagogic heritage, folk toys and folk games. 
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