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" Kalniņi" Drabešu pag. Amatas novadā
„Latviskais pasaules uzskats”

TĒZES
1. Lai uzsāktu vai atvieglotu komunikāciju ar cilvēkiem, kas neapzinās un nekopj savu latvisko identitāti, ar Latvijā un ārpus tās dzīvojušiem cittautiešiem, kristiešiem vai cita pasaules uzskata pārstāvjiem, kā arī, protams, lai izstrādātu tradicionālās kultūras apguves modeli skolām un ģimenēm, nepieciešams izstrādāt un vienoties par latvietībai saistošu, viegli uztveramu galveno jēdzienu, vērtību, kanonu, likumsakarību utt. formulējumiem, kas ir latviskās kultūras pamatā.
2. Veidojot latviskās kultūras paradigmu jāņem vērā, jāapkopo un jāizvērtē līdzšinējais zinātnieku, pētnieku, folkloristu un sabiedrisko darbinieku veikums un galvenās atziņas (piem., J. Kursīte, V. Vīķe-Freiberga u.c.) 
3. Grūtības definēt latvisko kultūru var rasties gan kultūras, gan latviskuma jēdzienu daudzslāņotības dēļ. Kultūra var būt gan 1) gara izsmalcināšana ar izglītību – filozofiju, mākslu un literatūru, gan 2) ikdienišķu darbību veikšanas veids – strādāšana, ēšana, ģērbšanās, valoda, runa, saziņa, ģimenes sadzīve u..c. Tieši kultūras jēdziena nr. 2) izpratne, mentālais software - attieksmes, principi, priekšstati, vērtības, izturēšanās, nostāja, domāšanas veids, kas ir kopīgs tautai un caur kuru prizmu tā interpretē citu viedokļus vai rīcību ir tautas un arī indivīda dzīvesziņa un kultūra, kas savukārt nosaka dzīvesveidu un uzskatus.  
4. Tātad, protams, ir nepieciešamas teorētiskas jeb akadēmiskas zināšanas par latviskās kultūras paradigmu, bet jo vairāk ir nepieciešama noteiktu sadzīvisku paražu praktizēšana un tradēšana. Neatņemamai ikdienas un svētku sastāvdaļai ir jābūt zinošu folkloristu dalībai, kuri var ieinteresēt, iesaistīt savās aktivitātēs un apmācīt citus sabiedrības locekļus. Jāņem vērā sociālā realitāte, ka ir zudusi dabiskā pēctecība, kad tradīcijas nodeva no paaudzes paaudzē saimes ietvaros, cilvēks vairs neiedzimst latviski-tautiskā kultūrā, tāpēc te noteikti ir jāizvērš pedagoģiski audzinoša kustība (latviskās dzīvesziņas mācība) , bet skolās nav atbilstoši sagatavotu skolotāju. Jāuzsver, ka audzināšana un mācīšanās noris it visur – ģimenē, darba vietās, draugu pulkā, interešu klubā. Svarīgi, lai cilvēki, kas praktizē tradicionālo kultūru un kam ir zināšanas, lepotos ar savu latvietību un dalītos savā pieredzē. 
5. Nostiprinot dzīvas tradicionālās kultūras zināšanas un prasmes pamatskolās un izvēršot sabiedriski plašas autentisku etnogrāfisko ansambļu aktivitātes sabiedrības iesaistīšanā un izglītošanā, jāpieļauj arī brīvas kultūras variāciju un jaunrades formas, variācijas un improvizācijas,  kas iesākumā šķietami konfrontē ar tradicionālo kultūras izpratni. (Arī senākās kultūras formas ir daudzslāņainas un cilvēka radītas - „Cilvēks rada kultūru, un kultūra veido cilvēku”). Turklāt var pastāvēt individuālas kultūras atšķirības valstiskā līmenī, reģionālā, ētiskā, reliģiskā līmenī, arī pēc piederības noteiktam dzimumam, paaudzei, sociālajam slānim, tāpēc nevajadzētu iespiest latvisko dzīvesziņu dogmatiskos rāmjos, („latviskā pastalā”), bet gan atstāt vietu personīgām vērtību un normu izpausmēm.

6. Jāsargās arī no pārspīlēta etnocentrisma, kas grib uzskatīt savu tautu un tās kultūras vērtības par pārākām salīdzinājumā ar citām. Tieši otrādi, savas tautas kultūras paradigmas izprašana un savas identitātes apzināšanās var kalpot par pamatu sapratnei un cieņai pret citām tautām, kopīgu vērtību un radniecīgu kultūras elementu saskatīšanai, cilvēces kopīgā garīgā mantojuma izpratnei.

7. Pašlaik mēs dzīvojam kultūrreatīvismā: nav vienotu normu, ideālu, vērtību... Jāizstrādā un attiecīgi jāiekļauj izglītošanas procesā latviskās kultūras izpausmes (manifestācijas), tautai raksturīgas eksistences formas, kas veido attieksmi pret pasauli: 
1) Simboli (arhetipi, tēli, vārdi, priekšmeti, objekti), kam ir sava noteikta nozīme, kas noteiktai grupai vai tautai ir atpazīstami. Simboli ir redzami, atrodas virspusē, veido ārējo apvalku. Svešas tautības vai pārliecības cilvēkam tie tūlīt „duras acīs”, piem., karogi, zīmes, apģērbs vai runas veids. 
2) „Varoņi” - personības (dzīvojoši cilvēki, vēsturiskas vai izdomātas figūras), kam ir tādas īpašības, kas tautai ir nozīmīgas. Varoņi ir kā paraugs, tiem ir ietekme uz cilvēkiem, pēc viņiem orientējas, viņiem cenšas līdzināties.  

3) Rituāli ir izturēšanās jeb uzvedības veids noteiktās situācijās: sasveicināšanās, svētku svinēšana, kopīgs mielasts un tmldz. Šo rituālu praktizēšana kultūrai ir nepieciešama, lai tauta kā sociāla grupa turētos kopā. Simboli, varoņi un rituāli izpaužas kā noteikta, redzama rīcība, prakse, taču no malas to dziļākā jēga nav saprotama.

4) Vērtības ir ideāli, augstākā prioritāte, kultūras sistēmas noturīgākais kodols. Vērtības polarizē izturēšanos, rīcību, mērķus. Polarizēt nozīmē izšķirt, kas ir labs, kas ļauns, kas skaists, kas neglīts...   Vērtību sistēma veido izpratni.  Vērtību sistēma veidojas bērnībā, bieži cilvēks pat neapzinās savu vērtību klātesamību, jo tās viņam šķiet pašsaprotamas. 
Diskusijai un darba grupai izvirzītie jautājumi: 

1) Kas ir kas?  Aicinu aprakstīt, nevis priekšrakstīt, latviskās kultūras izpausmes, par pamatu ņemot starpkultūru komunikācijas shematisko modeli:

· Vērtības (latvisko identitāti veidojošas kopīgas „saknes” folklorā un vēsturē): 

· dabas pazīšana un skaistuma daudzināšana,  tēvu zemes mīlestība, Saules kā sildītājas, žēlotājas, gaismas devējas godināšana, auglības veicināšana, lielģimene-dzimta-saime, mātes pašaizliedzīga mīlestība, iepriekšējo paaudžu pieredzes pārmantošana („tēvu laipas”), cieņa pret vecākiem cilvēkiem, brāļu- māsu attiecības, čaklums, darba darīšana (zemes apstrādāšana, malšana, maizes cepšana),  piens un maize (govs novērtēšana),  gudrība („gudrs padomiņš”), skaistums (estētisks prieks par to)daiļa sēta, savas mājas kopšana, rotāšana, svētums, ticība pārdabiskiem spēkiem, skaidrība, tīrība, tikumība, (pirts), žēlums pret sērdieņiem, miers, dzīvība – cieņa un mīlestība pret bērniņu (dārga pādes dvēselīte), laba darīšana, dziesmas, ......
· Simboli (mitoloģizēta pasaules uztvere) ;
· Avots, Uguns, Koks, Ābele – māte, liepas meitas, ozoli vīri, Baltā krāsa, ...
· Varoņi

· Arājs (cēls, cildens, tikumu iemiesotājs), ....
· Rituāli (tradīcijās balstīta noteikta kārtība, paražas sadzīvē, darbā, godos)

· Gadskārtu svētki – Jāņi, ...., Bērna vārda došanas ceremonija, ziedošana, .....

2) Vai ir mīts latviskās dzīves ziņas pamatā? Kur ņemt varoņus?
3) Tradicionālā latviskā tautas kultūra ir zemkopju kultūra senajā lauku vidē. Ko saglabāt nemainīgu kā arhaiski muzejisku vērtību, ko pielāgot jaunām vajadzībām, ļaujot tajā ieaugt jauniem elementiem, kas padara kultūru dzīvu un iederīgu modernajā lauku un pilsētu pasaulē un atbilstošu tautas tagadnes garīgajām vajadzībām? 

4) Kā mūsdienās veidot citādas, „atveseļot” tādas kultūras dimensijas kā 

· Padevīga attieksme pret varu (kalps kungs, bārenīte - barga vai sveša māte), sociāli augstāku stāvokli. 

· Pašizpratne (indivīda un sabiedrības attiecības, individuālisms/ kolektīvisms) 

· Personiskās lomas apzināšanās (pilsoniskā pašapziņa, malā stāvēšana, līderisma trūkums), attieksme pret sevi kā vīrieti resp. sievieti.

· Konfliktu risināšanas veids (karošana), agresijas izpausmes.

Noslēgumam

Mēģinājumi rekonstruēt, aprakstīt vai izprast pagātnes mantojumu (folkloru) nekad nebūs pilnīgi objektīvi. Faktu atlase un interpretācija vienmēr būs mazāk vai vairāk subjektīva, tāpēc nedrīkst latviskuma vārdā to iespīlēt normatīvās un preskriptīvās dogmās. Ir „jādestilizē” no pagātnes garīgā mantojuma tā dziļākā būtība, jāpārvērtē tā nozīme un vērtība un jāpielāgo tagadnes vajadzībām, pieļaujot plašas individuālas variācijas, improvizācijas normatīvo robežlīniju ietvaros.

Pielikumā:

Shēma: Kultūras izpausmju sistematizēšana „Sīpola diagrammā” (pēc Hofstede, 1974)
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