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Ëîðåòà Ìàðòèíåíàéòå
(Âèëüíþñ, Ëèòâà)

ÎÑÌÛÑËÅÍÈÅ ÒÎÆÄÅÑÒÂÅÍÍÎÑÒÈ 
ËÈÒÎÂÖÅÂ Â ËÀÍÄØÀÔÒÍÎÌ 
ÏÐÎÑÒÐÀÍÑÒÂÅ Â ÍÀ×ÀËÅ ÕÕ ÂÅÊÀ

Còàòüÿ ïîñâÿùåíà îñìûñëåíèþ òîãî ôàêòà, ÷òî ñåëüñêèé ëàíäøàôò êàê ÷àñòü ïðèðîäíî-
êóëüòóðíîãî êîìïëåêñà è öâåòíèê êàê åãî ñîñòàâëÿþùàÿ ÿâëÿþòñÿ êóëüòóðíî ñâîåîáðàçíûì è 
ñîöèàëüíî çíà÷èìûì ìåñòîì ïðîæèâàíèÿ, à òàêæå ïðîñòðàíñòâîì, íåîòäåëèìûì îò îêðóæà-
þùåãî åãî åñòåñòâåííîãî, ýêîëîãè÷åñêîãî è ñîöèîêóëüòóðíîãî êîíòåêñòà æèâîé òðàäèöèè. Ïðè 
èññëåäîâàíèè ýòîãî ÿâëåíèÿ â àíòðîïîëîãè÷åñêîì è èñòîðè÷åñêîì àñïåêòàõ ðàñêðûâàþòñÿ 
êóëüòóðíûå öåííîñòè è ìèðîâîççðåíèå åãî ñîçäàòåëåé è îòîáðàæàþòñÿ öåííîñòíàÿ è âåðîèñ-
ïîâåäíàÿ ñèñòåìû.

Còàòüÿ ïîñòðîåíà íà òîì çàêëþ÷åíèè, ÷òî êóëüòóðíûå ãðóïïû ñîöèàëüíî âûñòðàèâàþò 
ëàíäøàôò êàê ñàìîäîñòàòî÷íîå ïðîñòðàíñòâî ñàìîðåôëåêñèè. Ïðè ýòîì ñîöèàëüíàÿ, êóëü-
òóðíàÿ è ïðèðîäíàÿ ñðåäà âçèìîïåðåïëåòåíû è ÿâëÿþòñÿ ñðåçîì òåõ ñìûñëîâ, ñèìâîëîâ è 
âåðîâàíèé, êîòîðûå ðàçäåëÿþò ìåæäó ñîáîé âñå ó÷àñòíèêè òîé èëè èíîé ãðóïïû ëþäåé. Ïðè 
òàêîì ïîäõîäå ñàäîâîå ïðîñòðàíñòâî â ïåðâîé ïîëîâèíå ÕÕ â. áûëî äîñòàòî÷íî ñóùåñòâåííûì 
â ñìûñëå âîñïðèÿòèÿ ëèòîâöàìè ñâîåé òîæäåñòâåííîñòè: ýòî ïðîñòðàíñòâî áûëî îäíîé èç 
ýòíîêóëüòóðíûõ êàòåãîðèé ëèòîâñêîé íàöèîíàëüíîé èäåíòè÷íîñòè è ìåòêîé, ñîáñòâåííî 
âûðàæàþùåé ýòó èäåíòè÷íîñòü. Öâåòíèê íàäî âîñïðèíèìàòü êàê çíàê ýòíè÷åñêîé ïðèíàä-
ëåæíîñòè è êàê ñèìâîë ëèòîâñêîãî ñàìîñîçíàíèÿ.

Êëþ÷åâûå ñëîâà: Ëèòâà, ëàíäøàôò, öâåòíèê, èäåíòè÷íîñòü.

The report will refer to the fact that Lithuania’s rural landscape, as a part of nature – cultural 
complex, flower garden is culturally specific and socially meaningful homestead place and space 
inseparable from the surrounding natural, environmental and socio-cultural context of the living 
tradition. The research of this phenomenon in anthropological and historical aspects reveals cultural 
values and world views of creators, reflects the systems of values and beliefs.

The report is built on findings that cultural groups socially construct landscapes as an independent 
self-reflection. In this process, social, cultural and natural environment are intertwined with each 
other and becomes a part of meanings, symbols and faiths shared by members of a group. In this 
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Îñíîâíûì òåîðåòè÷åñêèì êîíöåïòîì 
ñòàòüè ÿâëÿåòñÿ âçàèìîñâÿçü êóëüòóðû è 
ïðèðîäû. Â äàííîì ïðîöåññå êóëüòóðíûå 
ãðóïïû ñîçäàþò ëàíäøàôòû êàê ñàìîñòî-
ÿòåëüíûå îòðàæåíèÿ ñåáÿ. Ñîöèàëüíàÿ, 
êóëüòóðíàÿ è ïðèðîäíàÿ îêðóæàþùàÿ 
ñðåäà ïåðåïëåòàþòñÿ, îáðàçóÿ ñèìâîëè÷å-
ñêóþ ñôåðó îïðåäåëåííûõ ãðóïï, êîòîðîé 
ïðèäàåòñÿ îñîáåííîå êóëüòóðíîå èëè ñî-
öèàëüíîå çíà÷åíèå.

Çíà÷èò, ëàíäøàôò, íåñîìíåííî, ÿâëÿ-
åòñÿ âàæíîé õàðàêòåðèñòèêîé èñòîðè÷å-
ñêèõ ðåãèîíîâ. Çíà÷åíèå ëàíäøàôòà íà 
óðîâíå ñîâðåìåííîé Åâðîïû ïîä÷åðêèâàåò 
ïðèíÿòàÿ âî Ôëîðåíöèè 20 îêòÿáðÿ 2000 
ãîäà Åâðîïåéñêàÿ Êîíâåíöèÿ î ëàíäøàô-
òàõ, â ïðåàìáóëå êîòîðîé àêöåíòèðóåòñÿ 
çíà÷åíèå ëàíäøàôòà ïðè ôîðìèðîâàíèè 
ìåñòíûõ êóëüòóð, áëàãîñîñòîÿíèÿ ÷åëî-
âåêà è åâðîïåéñêîãî èäåíòèòåòà. Ïîíÿòèå 
«êóëüòóðíûé ëàíäøàôò» îõâàòûâàåò ýëå-
ìåíòû, êîòîðûå âàæíû äëÿ èññëåäîâàíèé 
ïðîáëåìû òîæäåñòâåííîñòè: êóëüòóðíûé 
ëàíäøàôò – ýòî âîñïðèíèìàåìàÿ ëþäüìè 
òåððèòîðèÿ, õàðàêòåð êîòîðîé îïðåäåë¸í 
âçàèìîäåéñòâèåì ïðèðîäíûõ è (èëè) ÷å-
ëîâå÷åñêèõ ôàêòîðîâ [3].

Â èññëåäîâàíèè òîæäåñòâåííîñòè ëèòîâ-
öåâ, îïðåäåëåííîé ëàíäøàôòîì, âàæíîé ÿâ-
ëÿåòñÿ ðîëü òåîðåòè÷åñêèõ ðàçðàáîòîê ïîëü-
ñêîãî èñòîðèêà Ðîáåðòà Òðàáû, êîòîðûé, 
èçó÷àÿ ïðîáëåìó âîñòî÷íî-ïðóññêîãî èäåí-
òèòåòà, âûäåëèë ðîëü ëàíäøàôòà êàê «ìà-
òðèöû ýòíè÷åñêîé-ðåãèîíàëüíîé-íàöèîíàëü-
íîé òîæäåñòâåííîñòè», ïîä÷åðêèâàÿ òåñíóþ 
ñâÿçü ìåæäó ïîíÿòèåì «ðîäèíà» è èìïðåñ-
ñèÿìè ëàíäøàôòà [12, p. 218]. Äàííûé òå-
çèñ ðàçâèâàë è àìåðèêàíñêèé èññëåäîâàòåëü 
Ñèìîí Øàìà, àêöåíòèðóÿ âíèìàíèå íà òîì, 
÷òî ëàíäøàôò ÿâëÿåòñÿ «óìñòâåííûì òðó-
äîì»: ýòî ïðåæäå âñåãî ôåíîìåí êóëüòóðû, 
à ïîòîì – ïðèðîäû [11, p. 61]. Çíà÷èìû äëÿ 
íàñ òàêæå âûâîäû áðèòàíñêîãî àíòðîïîëî-
ãà Áàðáàðû Áåíäåð î âçàèìîñâÿçè ëþäåé ñ 
ëàíäøàôòîì, â õîäå êîòîðîé îíè èçìåíÿþò, 
ïðèñâàèâàþò åãî, áîðþòñÿ çà íåãî. Â ëàíä-
øàôòíîé ñôåðå âîçíèêàþò òîæäåñòâåííîñòè 

è ïîäíèìàþòñÿ âîïðîñû ïî èõ èçó÷åíèþ 
(èíäèâèäóàëüíûå, ãðóïïîâûå èëè ãîñóäàð-
ñòâåííûå) [1, p. 322–323].

Âçàèìîñâÿçü ëàíäøàôòà ñ ïðîáëåìîé 
èäåíòèòåòà â ëèòîâñêîé àíòðîïîëîãè÷å-
ñêîé, ýòíîëîãè÷åñêîé íàóêå áîëåå ïîä-
ðîáíî íå èññëåäîâàíà. Â äàííîé ñòàòüå 
âíèìàíèå ôîêóñèðóåòñÿ íà òîì, ÷òî â 
êîíöåïöèè èäåíòèòåòà âàæíû ïîíÿòèÿ 
ìåñòà è ïàìÿòè. Ïàìÿòü è ìåñòî ÷åðåç 
ëàíäøàôò ïîçâîëÿþò ñâÿçàòü â îäíî öå-
ëîå ëîêàëüíûé, íàöèîíàëüíûé è ãëîáàëü-
íûé àñïåêòû.

Íà îñíîâàíèè ïðåäïîëîæåíèÿ, ÷òî 
êîäû êóëüòóðíîãî ëàíäøàôòà âêëþ÷àþò è 
ôîðìû âûðàæåíèÿ òîæäåñòâåííîñòè, öåëü 
äàííîé ñòàòüè – îñìûñëåíèå èäåíòè÷íîñòè 
ëèòîâöåâ, ðàñêðûâàþùåéñÿ ÷åðåç ëàíä-
øàôòíîå ïðîñòðàíñòâî. Ëàíäøàôò èçó÷à-
åòñÿ êàê êóëüòóðíûé àðòåôàêò, íîñèòåëü 
êóëüòóðíûõ êîäîâ, ïåðåäàþùèé ñóòü ëè-
òîâñêîãî äåðåâåíñêîãî ïðîñòðàíñòâà.

Â ýòíîãðàôè÷åñêèõ îïèñàíèÿõ óñàäüá 
òåðìèí «öâåòíèê» ÿâëÿåòñÿ ïðèâû÷íûì, 
íåñìîòðÿ íà òî, ÷òî â íåì âûðàùèâàëè íå 
òîëüêî öâåòû, íî è äåêîðàòèâíûå ðàñòåíèÿ. 
Öâåòíèê âîñïðèíèìàåòñÿ êàê îãðàíè÷åí-
íîå, ÷àùå âñåãî îãîðîæåííîå ìåñòî è ïðî-
ñòðàíñòâî óñàäüáû, çàñàæåííîå ðàñòåíèÿ-
ìè, è èìåþùåå îïðåäåëåííóþ êîìïîçèöèþ 
òðàäèöèîííîé àðõèòåêòóðû, ïëàíèðîâêè, 
òðàäèöèîííûé àññîðòèìåíò ðàñòåíèé. 

Öâåòíèêè â îñíîâíîì áûëè îïèñàíû â 
ýêñïåäèöèÿõ, êîòîðûå ïðîâîäèëèñü â ðàç-
íûõ ðåãèîíàõ Ëèòâû â ñîâåòñêèå âðåìåíà. 
Ïîÿâèâøèåñÿ â òî âðåìÿ ðåäêèå ñòàòüè 
ïðåäñòàâëÿþò ðåçþìå ïîëåâûõ èññëåäî-
âàíèé è íàáëþäåíèÿ àíàëèòè÷åñêîãî õà-
ðàêòåðà. Íàèáîëåå ïîëíîå èññëåäîâàíèå 
öâåòíèêоâ ïðîâîäèëà ýòíîëîã Ãðàæèíà 
Æóìáàêèåíå. Å¸ ðàáîòû áûëè îïóáëè-
êîâàíû (ñ 1994 ã.) â ñåðèè ìíîãîòîìíûõ 
ìîíîãðàôèé, ïîñâÿù¸ííûõ òûñÿ÷åëåòèþ 
Ëèòâû – «Lietuvos valsčiai» («Ëèòîâñêèå 
îêðóãè») [5]. Àâòîð ïîäàåò îãðîìíîå êî-
ëè÷åñòâî èíôîðìàöèè î èñêóññòâåííûõ 
öâåòàõ, ñàæåíöàõ, èõ îòáîðå è èñïîëüçî-
âàíèè, âûäåëÿÿ ðåãèîíàëüíûå ðàçëè÷èÿ. 

context, in the first half of the twentieth century garden space was significant in terms of identity – 
it has been one of the ethno-cultural categories of Lithuanian ethnic identities and national identity 
tag expression. Flower garden is perceived as a sign of ethnicity and symbol of Lithuanians self – 
consciousness.

Keywords: Lithuania, landscape, floral garden, identity.
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Ïðåäûäóùèå èññëåäîâàíèÿ àâòîðà äàí-
íîé ñòàòüè ïîêàçàëè, ÷òî öâåòíèê êàê âàæ-
íûé êîìïîíåíò óñàäüáû, ñîçäàííûé ÷åëî-
âåêîì, òåñíî ñâÿçûâàë æèëóþ òåððèòîðèþ 
ñ îêðóæàþùåé ïðèðîäíîé ñðåäîé, äåëàÿ 
ìåñòî è ïðîñòðàíñòâî óñàäüáû îñîáûìè â 
êóëüòóðíîì è ñîöèàëüíîì ïëàíàõ [7; 9].

Çäåñü âàæíî îòìåòèòü, ÷òî öâåòíèêè 
ðàçíûõ ïåðèîäîâ õðàíÿò â ñåáå èíôîðìà-
öèþ î êóëüòóðíûõ öåííîñòÿõ ñâîèõ ñîç-
äàòåëåé â ðàçíûå èñòîðè÷åñêèå ïåðèîäû. 
Õðîíîëîãè÷åñêèå ðàìêè îáîçðåâàåìîé 
íàìè òåìû îõâàòûâàþò ïåðâóþ ïîëîâèíó 
ÕÕ â. Ýòî ñâÿçàíî ñ îñíîâíûì èñòî÷íè-
êîì äàííîé ðàáîòû – ýòíîãðàôè÷åñêèìè 
îïèñàíèÿìè, õàðàêòåðèçóþùèìè ðåàëèè 
50-õ ãîäîâ ÕÕ â. Èñïîëüçîâàëèñü òàêæå 
ïîëåâûå ìàòåðèàëû àâòîðà ñòàòüè è äðó-
ãèõ ýòíîëîãîâ.

Â ðàáîòå àíàëèçèðóþòñÿ ïîëåâûå èñ-
ñëåäîâàíèÿ, ïðîâåäåííûå àâòîðîì ñòàòüè 
â 2009–2011 ãîäàõ. Ýòíîãðàôè÷åñêèé ìà-
òåðèàë áûë ñîáðàí âî âðåìÿ ýêñïåäèöèé 
íà îñíîâå ýòíîãðàôè÷åñêîé àíêåòû, ïîä-
ãîòîâëåííîé àâòîðîì ñòàòüè [8]. Â ðàçíûõ 
ðåãèîíàõ Ëèòâû áûëè îòîáðàíû ìåñòíîñòè 
â àäìèíèñòðàòèâíûõ ðåãèîíàõ, ðàâíîìåð-
íî ðàñïîëîæåííûõ äðóã îò äðóãà. Íà âî-
ïðîñû îòâåòèëè îêîëî 150 èíôîðìàòîðîâ 
âñåõ âîçðàñòîâ. Äëÿ äàííîãî èññëåäîâàíèå 
áûëè âûáðàíû 55 ðåñïîíäåíòîâ, ðîæäåí-
íûõ â òðåòüåì – ÷åòâåðòîì äåñÿòèëåòèÿõ 
ÕÕ â. Ïîýòîìó ïðåäïîëàãàåòñÿ, ÷òî èõ 
èñòîðèè (âîñïîìèíàíèÿ) îòîáðàæàþò ðå-
àëèè ïåðâîé ïîëîâèíû ÕÕ â.

Â îáùåì, ðàññìàòðèâàþòñÿ âñå ïÿòü ýò-
íîãðàôè÷åñêèõ ðåãèîíîâ Ëèòâû. Ïðèìå-
íÿþòñÿ òàêèå ìåòîäû èññëåäîâàíèÿ, êàê 
îïèñàòåëüíûé è ñðàâíèòåëüíîãî àíàëèçà. 
Ýòíîãðàôè÷åñêèé ìàòåðèàë â òåêñòå öèòè-
ðóåòñÿ êàê ïðÿìàÿ ðå÷ü èíôîðìàòîðîâ.

Ïåðâàÿ ïîëîâèíà ÕÕ â. áûëà îñîáåííûì 
ïåðèîäîì äëÿ Ëèòâû, êîãäà ôîðìèðîâàëîñü 
íàöèîíàëüíîå ñàìîñîçíàíèå, ñîçäàâàëèñü 
íàöèîíàëüíûå ñèìâîëû è çíàêè. Â íà÷à-
ëå ÕÕ â. ýòà ñèìâîëèêà â Ëèòâå îòðàæàëà 
ðåàêöèþ ëþäåé íà ïîëèòè÷åñêèå óñëîâèÿ, 
ïîáóæäàþùèå èõ ïðîÿâëÿòü íàöèîíàëüíûå 
÷óâñòâà. Çíà÷èìûì êóëüòóðíûì íàöèî-
íàëüíûì ñèìâîëîì âî âðåìåíà I Ëèòîâñêîé 
Ðåñïóáëèêè (ìåæâîåííûé ïåðèîä) ñòàëà 
äåðåâåíñêàÿ óñàäüáà. Ýòíîãðàôè÷åñêèå 
äåðåâåíñêèå ëàíäøàôòû ñ ìíîãîîáðàçè-
åì ñèìâîëîâ è àññîöèàöèé, ôîðìèðóþùèõ 
«ëèòîâñêèé õàðàêòåð», áûëè òåìîé òâîð÷å-
ñòâà ìíîãèõ õóäîæíèêîâ è ïîýòîâ. 

Óõîä çà öâåòíèêîì. 1925 ã. Øÿóëÿéñêèé óåçä

Èíòåëëèãåíöèÿ âëèÿëà íà ôîðìèðîâàíèå 
íàöèîíàëüíûõ óñòàíîâîê ëþäåé, ïîáóæäàÿ 
èíòåðåñîâàòüñÿ ñâîèìè îáû÷àÿìè, ñîçäà-
âàòü è ëåëåÿòü êðàñîòó Ëèòîâñêîãî ãîñóäàð-
ñòâà. Ïîçíàíèå è óêðàøåíèå ñòðàíû áûëè 
ïðèçíàíû ïåðâîñòåïåííîé íåîáõîäèìîñòüþ. 
Òàêèì îáðàçîì, áûëî îáðàùåíî âíèìàíèå 
íà ñòàðèííîå íàñëåäèå – öâåòíèêè òèïè÷-
íûõ ôîðì è ñòèëÿ êàê îäíî èç ÿâëåíèé 
íàöèîíàëüíîé êóëüòóðû, ïðèäàþùåå âñåé 
ñòðàíå ñâîåîáðàçíûé õàðàêòåð. Âî ìíîãèõ 
èñòîðè÷åñêèõ òåêñòàõ òîãäàøíåé Ëèòâû 
ïðèçûâàåòñÿ ê ïîääåðæàíèþ ýòîé «ñòàðîé, 
ëþáèìîé ðîäèòåëÿìè òðàäèöèè», ê óêðàøå-
íèþ óñàäüá öâåòíèêàìè è òàêèì îáðàçîì 
«ê äåìîíñòðàöèè ëèòîâñêîãî õàðàêòåðà» 
[4, p. 51; 6, p. 97–98; 15, p. 30–31].

Èñòî÷íèêè íà÷àëà ÕÕ â. ïîêàçûâàþò, 
÷òî, êðîìå àêêóðàòíîãî óõàæèâàíèÿ çà 
öâåòíèêàìè, õîçÿåâàì ðåêîìåíäîâàëîñü, 
«÷òîáû â öâåòíèêàõ íå âûðàùèâàëèñü êà-
êèå-ëèáî çàãðàíè÷íûå, íàøåé ñòðàíå ÷ó-
æèå ðàñòåíèÿ», ìîòèâèðóÿ ýòî òåì, ÷òî «ó 
íàñ æå åñòü ñòîëüêî êðàñèâûõ, íàøåé ñòðà-
íå ñâîéñòâåííûõ öâåòîâ è äåêîðàòèâíûõ 
ðàñòåíèé» [6, p. 99]. Äàííûå òåíäåíöèè îò-
ðàæàëèñü íà ôîðìàõ öâåòíèêîâ, êîòîðûå 
â ñâîþ î÷åðåäü âëèÿëè íà ôîðìèðîâàíèå 
íàöèîíàëüíîé òîæäåñòâåííîñòè, âîñïèòû-
âàëè ãðàæäàíñêîå ñàìîñîçíàíèå íàñåëå-
íèÿ. Çíàêè ëèòîâñêîé ãîñóäàðñòâåííîñòè – 
ñòîëáû Ãåäèìèíàñà, ñèìâîëè÷åñêèå çíàêè 
ñòðåëêîâ – ãîñïîäñòâîâàëè â öâåòíèêàõ 
òîãî âðåìåíè. Ïîýòîìó ìîæíî óòâåðæäàòü, 
÷òî èçîáðàæåíèå íàöèîíàëüíûõ çíàêîâ â 
ïðîñòðàíñòâå öâåòíèêîâ ïðèñîåäèíÿåò îáú-
åêò ê òàêîìó æå óðîâíþ, êàê è ôëàã, ãåðá 
è äðóãèå íàöèîíàëüíûå ñèìâîëû.

Â ýòíîãðàôè÷åñêèõ èñòî÷íèêàõ îòî-
áðàæàåòñÿ ñâîåîáðàçíîå ïðåäñòàâëåíèå 
èíôîðìàòîðîâ î êðàñîòå è ëþáâè ê öâå-
òàì, êîòîðîå ïîêàçûâàåò èõ ãîðäîñòü ñâî-
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åé íàöèåé, ðîäèíîé. Ýòî èëëþñòðèðóåò 
ðàññêàç î ãîäàõ, ïðîâåäåííûõ â ññûëêå 
(â Ñèáèðè): «Ïîåõàâ, ÿ âûêîïàëà âîçëå 
áàðàêà òàêîé ó÷àñòîê ÷åòûðåõóãîëüíûé, 
ïíèñòîå ìåñòî îêîëî äåñÿòè êâàäðàòíûõ 
ìåòðîâ. Âîêðóã êâàäðàòà ïîñàäèëà øåñòü-
äåñÿò êóñòîâ êàðòîôåëè. Ýòó ñåðåäèíó íà 
÷åòûðå ÷àñòè ðàçäåëèëà. Â îäíîé ÷àñòè – 
ìîðêîâü, âî âòîðîé – ñâåêëà, â òðåòåé – 
ãîðîõ, ôàñîëü, â ÷åòâåðòîé – ìîæåò, ëóê, 
îãóðöû… Âîêðóã ýòîãî ïîëÿ â âèäå âåí-
êà âûñàäèëà ñèíèå öâåòêè, âûêîïàííûå â 
ïîëå. Ïîõîæèå íà ðîìàøêè, òîëüêî ñèíåãî 
öâåòà. Êóñò èç íèõ áîëüøîé, î÷åíü ìíîãî 
öâåòêîâ. Êðàñèâî ñìîòðåëîñü: âîêðóã ñè-
íåå, à ïîñåðåäèíå – ìîé îãîðîä. Óäèâëÿ-
ëèñü ìîíãîëû, ñìîòðåëè, ÷òî çäåñü åñòü. 
ß õîòåëà ïîêàçàòü, ÷òî ëþáèì íå òîëüêî 
ìàòåðèàëüíîå, íî è êðàñèâîå» [13, p. 16].

Ñåìüÿ â ñâî¸ì öâåòíèêå. 1957. ï. ßçàåâêà, 
Ñèáèðü. Ëè÷íûé àðõèâ Ë. Ìàðòèíåíàéòå
Ìàëî÷èñëåííûå èñòîðè÷åñêèå äàííûå 

ïîêàçûâàþò, ÷òî â ýìèãðàöèè îäèí èç ñïî-
ñîáîâ ïðîÿâëåíèÿ íàöèîíàëüíîé òîæäå-
ñòâåííîñòè òàêæå ñâÿçûâàëñÿ ñ öâåòíèêîì. 
Â äàííîì êîíòåêñòå îñíîâíàÿ ðîëü óäå-
ëÿåòñÿ öâåòêó ðóòû (çåëåíàÿ ðóòà – Ruta 
graveolens L). Ïî ñëîâàì àâòîðà, ïèñàâøåé 
îá îáû÷àÿõ è òðàäèöèÿõ ëèòîâöåâ â ýìè-
ãðàöèè, «îòïðàâëÿÿñü â äàëüíèå ñòðàíû, 
ëèòîâñêèå äåâî÷êè èìåëè ïðè ñåáå ñåìåíà 
ðóòû, ñåÿëè èõ íà ÷óæèõ çåìëÿõ, ëåëåÿëè, 
óõàæèâàëè è íåîäíîêðàòíî ïîëèâàëè ñëå-
çàìè òîñêè ïî äàëåêîé ðîäèíå» [2, p. 319]. 
Çäåñü öâåòîê çåëåíîé ðóòû ÿâëÿåòñÿ âûðà-
æåíèåì íàöèîíàëüíîé òîæäåñòâåííîñòè è 
èñêëþ÷èòåëüíîñòè ëèòîâñêîé îáùèíû. Ýòî 
ïîäòâåðæäàåò óòâåðæäåíèå àâòîðà, ÷òî «è 
ñåãîäíÿ âî ìíîãèõ öâåòíèêàõ ýìèãðàíòîâ 
ðàñòóò ðóòû. Ïî íèì ìîæåì óçíàòü, ÷òî â 
ýòèõ äîìàõ æèâóò ëèòîâöû» [2, p. 321].

Ëèòîâñêèé èñòîðèê É. Ìàòóñàñ, îïè-
ñûâàÿ öâåòíèêè ëèòîâöåâ â ýìèãðàöèè, 

òàêæå óïîìèíàåò, ÷òî «íà âîñòîêå Àìå-
ðèêè (â Âàòåáóðå, Áðóêëèíå, Áîñòîíå, 
Ôèëàäåëüôèè, ×èêàãî) ðóòà ÷àùå âñåãî 
âñòðå÷àåòñÿ, êðîìå áîòàíè÷åñêèõ ñàäîâ, 
â öâåòíèêàõ ëèòîâñêèõ ýìèãðàíòîâ» [10, 
p. 22]. Â ýòíîãðàôè÷åñêèõ èñòî÷íèêàõ 
ðàññêàçû ðåñïîíäåíòîâ ñâèäåòåëüñòâóþò 
îá îñîáåííîé ñâÿçè ìåæäó ðàñòåíèÿìè 
öâåòíèêà è ðîäíûì ìåñòîì: «Òåòÿ, îò-
ïðàâëÿÿñü â Àìåðèêó ê äî÷åðè, âåçëà ñ 
ñîáîé íåìíîãî çåìëè èç ðîäèòåëüñêîãî 
äîìà è êëóáåí¸ê áåëîãî ñîðòîâîãî ãåîðãè-
íà» [14, p. 561].

Ïîýòîìó ìîæåì óòâåðæäàòü, ÷òî ñðå-
äè ëåëåÿííûõ è ïåðåäàâàåìûõ îò ïîêîëå-
íèÿ ê ïîêîëåíèþ ñâîåîáðàçíûõ ýëåìåíòîâ 
êóëüòóðû ëèòîâñêèõ êðåñòüÿí öâåòíèê, à 
òàêæå åãî ñàìûé ãëàâíûé öâåòîê – çåëå-
íàÿ ðóòà, çàíÿëè âàæíîå ìåñòî â æèçíè 
ýìèãðèðóþùèõ ëèòîâöåâ. Õîòü ðóòà íè-
êîãäà è íå áûëà îôèöèàëüíî îáúÿâëåíà 
íàöèîíàëüíûì öâåòêîì Ëèòâû, íóæíî 
çàìåòèòü, ÷òî â íà÷àëå ÕÕ â. – â ïåðè-
îä âîçðîæäåíèÿ è ðàçâèòèÿ ëèòîâñêîãî 
íàöèîíàëüíîãî ñàìîñîçíàíèÿ – îíà ñòàëà 
ñèìâîëîì íàöèè. Â äàííîì êîíòåêñòå âàæ-
íî âñòðå÷åííîå â èñòî÷íèêàõ ìíåíèå, ÷òî 
«åñëè áû ìû ïîïðîñèëè ó ëþáîé ýìèãðè-
ðîâàâøåé ëèòîâêè èëè ëèòîâöà èç Ëèòâû 
íàçâàòü íàöèîíàëüíîå ðàñòåíèå, òî÷íî îò-
âåò áûë áû: ðóòà!» [2, p. 319].

Âñå ýòè ýòíîãðàôè÷åñêèå ïðèìåðû ìî-
æåì òðàêòîâàòü êàê îïðåäåëåííûå ýòàïû 
ôîðìèðîâàíèÿ èäåíòèòåòà, êîòîðûé ñâèäå-
òåëüñòâóåò î ñâîåîáðàçíûõ ÷åðòàõ ýòíè÷å-
ñêîé ñàìîáûòíîñòè ëèòîâöåâ, ñâÿçàííûõ ñ 
îñìûñëåíèåì íàöèîíàëüíûõ îñîáåííîñòåé 
ëàíäøàôòíîãî ïðîñòðàíñòâà – öâåòíèêà.

Îáîáùàÿ âûñêàçàííûå ìûñëè è ãèïîòå-
çû, ìîæåì óòâåðæäàòü, ÷òî ñîçäàíèå ÷åëî-
âå÷åñòâîì êóëüòóðíûõ ñèìâîëîâ ÿâëÿåòñÿ 
íåîòúåìëåìûì îò æåëàíèÿ ëþäåé ïîääåð-
æèâàòü ñâîþ ýòíè÷åñêóþ è êóëüòóðíóþ 
èäåíòè÷íîñòü. Â ïåðâîé ïîëîâèíå ÕÕ â. 
ëàíäøàôò ðîäèíû áûë âàæíûì ôàêòîðîì 
äëÿ óòâåðæäåíèÿ íàöèè â ïðîñòðàíñòâå, 
ôîðìèðóþùèì ñèìâîëè÷åñêèå ïðåäñòàâ-
ëåíèÿ î ñâîåîáðàçíîé íàöèîíàëüíîé èëè 
ýòíè÷åñêîé ãðóïïå. Â êîíòåêñòå ëèòîâ-
ñêîãî ëàíäøàôòà öâåòíèê ÿâëÿëñÿ ñ ñî-
öèàëüíîé òî÷êè çðåíèÿ è ñ òî÷êè çðåíèÿ 
èäåíòèòåòà îñìûñëåííûì ïðîñòðàíñòâîì. 
Öâåòíèê è öâåòû öâåòíèêà ëèòîâñêîãî 
êðåñòüÿíèíà êàê çíàêè, îòðàæàþùèå äóõ 
ëèòóàíèçìà, âî âðåìÿ ýìèãðàöèè è ññûë-
êè â ÷óæîì êðàå ïîìîãàëè ñîõðàíåíèþ 
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ëèòóàíèçìà, íàöèîíàëüíîãî èäåíòèòåòà, 
ïîääåðæàíèþ ñâÿçåé ñ ðîäíîé ñòðàíîé.

Íà ôîðìèðîâàíèå ñèìâîëîâ ýòíè÷å-
ñêîé ñàìîáûòíîñòè è íàöèîíàëüíîé òîæ-
äåñòâåííîñòè ëèòîâöåâ â ïåðâîé ïîëîâèíå 
ÕÕ â. áîëüøîå âëèÿíèå îêàçûâàëà ãîñó-
äàðñòâåííàÿ ïîëèòèêà ïðîñâåùåíèÿ.

Îäíàêî âî âòîðîé ïîëîâèíå ÕÕ â., êîã-
äà ìåíÿëèñü ëèòîâñêèå äåðåâíè è óñàäüáû, 
èñ÷åçàëè ñòàðûå òðàäèöèè, ìåíÿëèñü è 
öâåòíèêè, ïðèîáðåòàÿ äðóãîé îáðàç è çíà-
÷åíèå â æèçíè ÷åëîâåêà. Ýòî óòâåðæäåíèå 
òðåáóåò áîëåå ïîäðîáíûõ èññëåäîâàíèé 
â îòíîøåíèè ñîâðåìåííîé íàöèîíàëüíîé 
òîæäåñòâåííîñòè è å¸ ñâÿçè ñ ëèòîâñêèì 
ëàíäøàôòîì.
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