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OtroSke folklorne skupine —
sooblikovalke etni¢nih identitet

Povzetek

S poustvarjanjem plesnega, glasbenega, otroskega in drugega izrocila,
s Cimer se ukvarjajo otroske folklorne skupine, otroci v njih razvijajo
lokalne identitete ter hkrati skrbijo za drzavljansko vzgojo, ki je na-
vedena med temeljnimi cilji osnovnosolskega izobrazevanja. Identi-
teto Se posebej razvijajo s kostumiranjem, s katerim v zadnjih letih
interpretirajo predvsem oblacilno dedis¢ino lokalnega okolja, pred
desetletji pa so pogosteje kot danes interpretirali oblacilno dedis¢ino
prostorov, ki so jim bili bolj odmaknjeni - tudi oblacilno dediscino
republik in pokrajin bivse Jugoslavije. Spremenjeni programi in kostu-
mografije vplivajo na dojemanje njihove vloge v sodobnosti - ta gre
predvsem v korist razvijanja lokalne identitete, nacionalna je precej
manj izpostavljena.

Kljucne besede: folklorna skupina, oblacenje, kostumiranje, obleka,
kostum, oblacilna dedisc¢ina, otroci
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Children's Folk Groups - Co-Shapers of Ethnic Identities

Abstract

By recreating the dance, musical, children's and other traditions,
which is what children's folk groups do, the children in these groups
develop local identities and simultaneously contribute to civic educa-
tion, which is listed among the fundamental objectives of elementary
school education. They develop their identity particularly by wearing
costumes, with which in recent years they have been interpreting the
clothing heritage of the local environment above all; a few decades ago
they more often interpreted the clothing heritage of remoter areas -
including the clothing heritage of the republics and regions of former
Yugoslavia. The modified programmes and costume designs influence
the perception of their role in modernity - this contributes above all
to the development of local identity, whereas the national one is much
less highlighted.

Key words: folk group, dressing, wearing costumes, clothes, costume,
clothing heritage, children
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Uvod

Zakon o osnovni $oli, ki je bil sprejet leta 1996 in pozneje vec-
krat dopolnjen, v drugem ¢lenu, kjer so navedeni temeljni ci-
lii osnovnog$olskega izobrazevanja, kar v dveh od vsega skupaj
$tirinajstih alinejah nacrtovalcem in izvajalcem izobrazevanja
osnovnosolskih otrok narekuje dejavnosti, ki jih je zlahka mo-
goce uresnicevati na podlagi spoznavanja in interpretiranja
plesnega, glasbenega in drugega izro¢ila. Zakon namre¢ med
cilji doloca »razvijanje zavesti o drzavni pripadnosti in narod-
ni identiteti in vedenja o zgodovini Slovenije in njeni kulturi«
ter »razvijanje in ohranjanje lastne kulturne tradicije« (Spletni
vir 1). Kot sta v raziskavi o oblikovanju drzavljanske identitete
mladih v $oli ugotavljali Alenka Gril in Asja Vide¢nik, lahko
$ola na vec razli¢nih nacinov spodbuja razvijanje drzavljanske
identitete, in sicer »a) z neposrednim poucevanjem (pri jezikih,
zgodovini, geografiji, drzavljanski vzgoji /.../; b) skozi etnocen-
tri¢na stali$ca, prisotna v kurikulu in u¢benikih; ¢) skozi vsa-
kodnevne prakse, znacilne za svojo kulturo« (Gril in Vide¢nik,
2011, 192). Cilji, navedeni v Zakonu o osnovni $oli, pa se ne
uresnicujejo le v rednem osnovnogolskem programu, $e manj
le pri predmetu drzavljanska vzgoja in etika (glej Simenc, ur.,
2012), temve¢ tudi na drugih ravneh vzgoje otrok, pomemb-
no in u¢inkovito na primer v folklornih skupinah - delujo¢ih v
vrtcih, na osnovnih $olah ali v drustvih - kjer otroci neposred-
no spoznavajo pretekle kulturne prakse, na podlagi katerih se
je oblikovala slovenska narodna in na tej podlagi nacionalna
zavest. V oblikovanju slovenske identitete sta sicer odloc¢ilno
vlogo odigrala jezik in literatura, vendar prvine preteklega na-
¢ina Zivljenja, ki jih interpretirajo otroci v folklornih skupinah,
folklornih krozkih in pri rednem pouku, prav tako sodijo med
ene pomembnejsih identifikacijskih podlag, ki so sooblikovale
razvoj narodne identitete in danes sooblikujejo razvoj sloven-
ske nacionalne identitete. A to razvijanje bi bilo lahko $e bolj
intenzivno, predvsem e bi folklorna dejavnost in aktivnosti, s
katerimi se otroci v njenem okviru ukvarjajo, v vrtcu in $oli za-
sedale pomembnejse mesto.

V sluzbi razvijanja nacionalne in lokalnih iden-
titet

V zadnjih desetletjih tudi (ali predvsem) zaradi hitrih spre-
memb v nadinu Zivljenja in s tem povezanih izgub pretekle
stalnosti ¢lovek kot posameznik in ¢lovek kot ¢lan skupno-
sti vedno znova i$¢e svojo identiteto. To lahko oznac¢imo kot
»skupek lastnosti, na¢inov ravnanja, miljenja in dozivljanja, v
katerih posameznik v svojem Zivljenju prepoznava sebe (samo-
identifikacija sebe kot telesa in osebe) in druge ali se odloc¢a za
pripadnost doloéeni skupini, narodu ali Zivi dolo¢eno kulturo«
(Fikfak, 2003, 174). Clovek jo id¢e v odnosu do drugih, kaijti
le ugotavljanje enakosti in razlicnosti med dvema subjekto-
ma omogoca oblikovanje skupin, ki se jim posamezniki ¢utijo
pripadni. Pripadni se ¢utimo zelo razliénim skupinam, a ena

Otroske folklorne skupine — sooblikovalke etni¢nih identitet

Slika 1: Otroska folklorna skupina Nagelj iz Kanade leta 1963 v
pripadnostnih kostumih, kakor bi danes rekli »narodnim nosamx.

od klju¢nih, ki jo pomembno soustvarjajo folklorne skupine,
je pripadnost drzavi, narodu, pokrajini, ob¢ini, kraju ipd., kar
predstavlja temelje oblikovanju nase etni¢ne identitete. Etni¢na
identiteta je tista in taka, »ki je dodeljena z rojstvom v dolo¢eni
etni¢ni skupini ali skupnosti,« v skupnosti, ki »se zaveda svo-
jega obstoja in obstajanja,,pojem etnije pa vezemo na bivalno
(oziroma teritorialno), biolosko-geneti¢no (skupno poreklo),
jezikovno (komunikacijska skupnost) in politicno kontinuiteto
(Juzni¢, 1993, 268). Pri etni¢nosti gre za »eno od ultimativnih
identitet, [ki jih] skupaj z regionalnimi, spolnimi, religioznimi,
razrednimi in generacijskimi vedno znova izumlja in interpre-
tira vsaka generacija, celo vsak posameznik, eprav je posamez-
nik sam ne ‘obvlada'« (Mursi¢, 2000, 340). Identiteta temelji
na ukoreninjenosti idej v ¢loveku samem, v druzbi/kulturi, v
kateri se ¢lovek kot bitje uresni¢uje, dosega Zelene cilje, se raz-
vija, reproducira itd. Izpostavljanje etni¢ne identitete kot ene
od identitet, ki jo folklorniki kaZejo javnosti, pomembno vpliva
na njihovo delovanje — druzba namre¢ folklorne skupine doje-
ma kot ene od promotorjev nacionalne in lokalnih identitet.

Identiteta ni nekaj, kar je dano od zunaj, ni nekaj povsem vsil-
jenega, ni niti priucena, niti povsem izmisljena, povezemo jo
lahko s preprostim izkustvenim dejstvom, da obstaja konti-
nuiteta predmetov skozi ¢as (Mursi¢, 2000, 340), tudi plesnih,
glasbenih in oblacilnih praks, ki jih interpretirajo otroske in
odrasle folklorne skupine. Identiteta namre¢ temelji na izkus-
tvu, skupinska identiteta na skupnem izkustvu, ki se kaze skozi
jezik, vrednote, simbole (stare, toda tudi sodobne) ter tudi sko-
zi lokalno folkloro in izmisljene kulturne dejavnosti, prakse ter
proizvode (Mursic¢, 2000, 438-439).

Narodna identiteta kot ena od razli¢ic etni¢ne identitete se kot
posebna oblika skupinske identitete vzpostavlja v miselni sferi
naroda, nacionalna v miselni sferi drzavljanov, utelesata pa se
v prostoru ¢lovekovega delovanja in druzbenem sistemu vred-
not. Med drugim se razvijanje narodne in nacionalne identi-
tete uresnicuje z interpretiranjem pretekle plesne in glasbene
ustvarjalnosti Slovencev, s ¢imer se slovenske otroske in odras-



le folklorne skupine ukvarjajo, in v kostumiranju, ki temelji na
pri¢evanjih o preteklih nacinih oblacenja ljudi s slovenskega
etni¢nega ozemlja. Ob tem folklorne skupine s svojo pojavnost-
jo v druzbi in izpostavljanjem simbolov, ki se oplajajo v pretek-
li kulturi, ne vplivajo le na oblikovanje narodne in nacionalne
identitete, temve¢ razvijajo tudi zavest o pokrajinskih in dru-
gih lokalnih pripadnostih. V tej smeri hote ali nehote vzgajajo
svoje ¢lane, s pojavljanjem v javnosti in z izpostavljanjem posa-
meznih prvin izro¢ila, ki s poustvarjanjem in reproduciranjem
vednosti o teh prvinah gradijo $irSe veljavno simboliko, $irijo
med ljudmi zavest o posebnostih lokalnih izro¢il - o dedis¢ini,
ki lokalno okolje in v $irSem pomenu nacijo pravzaprav doloca.

Izraz dedi$¢ina ima sicer dolgo zgodovino, v zadnji Cetrtini
20. stoletja pa se je ustalila politicno motivirana raba, ki po-
sameznim prvinam pretekle kulturne ustvarjalnosti pripisuje
poseben pomen za sedanjost in prihodnost, in sicer prav z na-
menom, da bi sluzili potrebi ljudi po ob¢utku pripadnosti (Je-
zernik, 2005). Kot je v sklepu svojega razmisljanja o tem, kako
misliti na dedi$¢ino, zapisal Rajko Mursi¢, dediS¢ina ni ni¢ ve¢
in ni¢ manj kot totem, v katerega prepoznavanje in verjetje ni
mozno zungj politi¢nih izhodis¢ (Mursi¢, 2005, 37). Dedis¢i-
na, kot jo razume politicno motiviran diskurz, lahko posta-
ne kar koli od tega, kar obstaja v fizi¢ni obliki ali v miselnih
predstavah, s pogojem, da je stvar sprejeta za dedis¢ino. Kot
tako pa mora to stvar prepoznati zastopnik politi¢no instituci-
onalizirane skupnosti oziroma oblasti, ki mu ta preda mandat
prepoznavanja dedis¢ine (Mursic, 2005, 35). S plesom, petjem,
indtrumentalno glasbo, otroskimi igrami, zbadljivkami, obla-
¢enjem in $e mnogim drugim povezano dedis¢ino interpreti-
rajo otroske folklorne skupine, ki s svojim delovanjem vplivajo
na dojemanje lokalne in nacionalne dedis¢ine - s poustvarjan-
jem jo pravzaprav izpostavljajo in zaradi funkcije delovanja fol-
Klornih skupin vedno znova definirajo kot naso.

Na uveljavitev in razvoj nacionalne identitete sicer najbolj
pomembno vpliva vladajoc¢a politi¢na elita (Lowenthal, 1991,
205), za uveljavitev lokalnih identitet je politi¢na elita, ki vlada

Slika 2: Otroska folklorna skupina Karavanke v folklornih
kostumih, s katerimi je skuSala ponazoriti »pestrost in sloznost«
narodov in narodnosti Jugoslavije.

tem obmoc¢jem, manj klju¢na, ¢eprav ne nepomembna, a obe
podlago za oblikovanje nacionalne in lokalnih identitet ¢érpata
iz okolja, ki mu vladata. Otroske folklorne skupine glede vzpo-
stavljanja nacionalne in lokalnih identitet opravljajo dve vlogi,
in sicer na eni strani vlogo ohranjevalk in poustvarjalk dedisci-
ne, na drugi strani pa vlogo selektorjev in promotorjev (i)zbra-
nih sestavin dedi$¢ine, ki jo je vredno in potrebno interpretirati.
S tem soustvarjajo predstave o posebnostih lokalne dedi$¢ine,
na katere se v identitetnih procesih veZejo predstave ¢cloveka o
svoji pripadnosti, tudi dedi$¢ine drzavnega pomena, ¢e gre za
predstavitve dediS¢ine nacionalnega pomena oz. predstavitve

lokalne dedi$¢ine na drZavni ali mednarodni ravni.

Folklorne skupine Ze od vsega zacetka delovanja opravljajo
druzbenopoliti¢no funkcijo, ki se kaze v izpostavljanju nas kot
pripadnikov ali predstavnikov skupnosti pred drugimi, o tem,
kdo in kaj smo Mi pa ne dolo¢amo sami, temve¢ se predstava o
tem oblikuje s pomocjo drugih. Delovanje folklornih skupin je
politi¢no motivirano, ¢eprav povezav s konkretnimi politiki in
njihovimi akcijami na prvi pogled ni mogoce zaznati, zaznati
pa je mogoce stalno redefiniranje avtenti¢nosti, ki je poveza-
no z razvojem druzbenopoliti¢nih idej. Politi¢nost delovanja
folklornih skupin je torej povsem jasna, morda najbolj ilustra-
tivno dokazljiva v zacetku 90. let 20. stoletja, ko so slovenske
folklorne skupine skoraj v trenutku opustile »jugoslovanskic
program, kljub nasprotovanju vecine ¢lanstva v skupinah, ki
so tak program imele, in se usmerile v poustvarjanje izrocila
lastne nacije - $e ve¢, otroske folklorne skupine predvsem v

poustvarjanje izro¢ila svojega lokalnega okolja.

Druzbene skupine oznacujejo sebe in razlo¢ujejo sebe od dru-
gih z manipulacijo doloc¢enih kulturnih konstruktov - kul-
turnih simbolov in predstav, ki se nanasajo na predstavitev
edinstvenosti in enkratnosti dolo¢enih kultur ter sluzijo kot
priro¢na oblika za ustvarjanje kulturnih konstruktov, kot so
tradicija, tradicionalna ljudska kultura ali etni¢na kultura (Ci-
ubrinskas, 2000, 19), tudi dedis¢ina. Folklorne skupine in nji-
hove programe pa je mogoce videti kot posebno jasne znake,
ikone ali simbole znotraj dolo¢ene druzbe in v srec¢evanju raz-
li¢nih druzb, tudi v mednarodnem obtoku predstav, pri ¢emer
opravljajo podobno funkcijo kot zastave in zemljevidi. Folklor-
ne skupine namre¢ delujejo v vlogi izpostavljanja in javnega
potrjevanja etnij, in sicer s produkti, ki se oblikuje na podlagi
procesa prepoznavanja posebnih druzbeno-zgodovinskih raz-
mer (Barker, 2000, 195), pri ¢emer je proces bistveno pomemb-

nejsi od rezultatov.

Drzave niso le politicne tvorbe, ampak tudi sistemi kulturne
reprezentacije, pri kateri se nacionalna identiteta neprestano
reproducira skozi medc¢loveske odnose. Nacionalna identiteta,
ki jo folklorna dejavnost podpira in pomaga razvijati, je oblika
predstavne identifikacije z drzavo in se izraza s simboli in prak-
sami, ki se oblikujejo skozi nacionalizem in na podlagi idej o
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Slika 3: Otroska folklorna skupina iz Markovcev leta 1979 na Smotri folklora v Zagrebu v »Stajerskib/
markovskih noSah« — v folklornih kostumih, ki so se v desetletjih po drugi svetovni voljni uveljavili kot
»tipitno« Markovski in s tem vplivali na oblikovanje markovske, Sirse $tajerske in slovenske identitete.

izvoru, kontinuiteti in tradiciji. V politi¢cnem konceptu, kar dr-
Zava je, se odrazajo zahteve njenega administrativnega aparata,
da bi zagotovil suverenost nad dolocenim prostorom - zato ne
¢udi dejstvo, da je v Zakonu o osnovi $oli »razvijanje zavesti
o drzavni pripadnosti in narodni identiteti« ter »razvijanje in
ohranjanje lastne kulturne tradicije« zapisano med temeljnimi
cilji osnovnosolskega izobrazevanja. Koliko so ti cilji doseZeni,
je drugo vprasanje — glede na stanje v sodobni slovenski druzbi
bi si upal zapisati, da glede vzgajanja nacionalne identitete ni
dovolj storjenega. Z osamosvojitvijo Slovenije smo Slovenci kot
nam nesprejemljivo politi¢no tvorbo zavrnili Jugoslavijo in kot
ustreznejs$o sprejeli samostojno drzavo Slovenijo, skladno s tem
smo spremenili tudi vsebine osnovno$olskega izobrazevan-
ja, kajti drzava ima kot politi¢ni aparat in oblika z doloceno
simboliko minljivo dimenzijo, v kateri se politicne strukture
vzdrzujejo in spreminjajo. Simbolika nacionalne identitete te-
melji in se oblikuje na idejah o izvoru, kontinuiteti in tradiciji
(Barker, 2000, 197) ter v soodnosu do drugih, razlike in poseb-
nosti nas od drugih prav preko interpretiranja (i)zbranih sesta-
vin preteklosti izpostavljajo folklorne skupine - tudi otroske. S
programom, ki ga oblikujejo, te ne izrazajo zgolj pripadnosti
narodu, temve¢ tudi pripadnost manj$im skupnostim, ki so-
oblikujejo danasnjo predstavo nacionalnosti. Tako kot jezik,
zgodovina in zavest so tudi plesno in pevsko izro¢ilo ter obla-
¢ilna dediscina, ki jih pripadniki nacije dojemajo kot lastno,
ena od vezi, ki drzi skupaj drzavljane dolo¢ene drZave. Druzbe-
na predstava o plesnem in drugem izro¢ilu, ki ga ljudje znotraj
skupnosti prepoznavajo kot sebi lastno, nastaja v komunikaciji
med ¢lani druzbe, ki hkrati producirajo predstavo o svojem
izrodilu in so uporabniki teh predstav — se z njimi identifici-
rajo -, jih oblikujejo v soodnosu z drugimi. S pomocjo ¢lanov
skupnosti se izroc¢ilo konstruira in ob njihovem sodelovanju
obstane, sprejeto pa je na nacin individualnega ponotranjenja
- posameznikovega prostovoljnega sprejemanja tistega, kar se
pojavlja v SirSem druzbenem kontekstu.

Otroske folklorne skupine — sooblikovalke etni¢nih identitet

Etni¢na identiteta in folklorne skupine

Na Slovenskem s terminom folklorna skupina ozna¢ujemo or-
ganizirane skupine ljudi (otrok ali odraslih), ki se na vajah in
nastopih prvenstveno ukvarjajo s poustvarjanjem plesnega iz-
ro¢ila. To je nerazdruzljivo povezano s poustvarjanjem instru-
mentalno-glasbenega izro¢ila in v primerih, ko gre za plese, ob
katerih se je tudi pelo, tudi pevskega izrocila - petje je v delo
folklornih skupin pogosto vkljuceno, ¢etudi s samim plesnim
izro¢ilom ni neposredno povezano. Poustvarjanju plesnega in
glasbenega izrocila se pridruzuje s plesnim izro¢ilom bolj ali
manj povezano poustvarjanje prvin nekdanjih $eg in navad ter
drugih utrinkov nekdanjega Zivljenja, pri otroskih folklornih
skupinah poustvarjanje otroskega izrocila, med katerega sodijo
na primer otro$ke rajalne igre, iz§tevanke, rimana besedila ipd.
Vse skupaj je povezano z interpretiranjem oblacilne dedis¢ine,
kajti folklornih skupin, ki bi se zavestno odlo¢ile, da ne bi na-
stopale v folklornih kostumih, ki skusajo ponazarjati nekdanjo

oblacilno podobo ljudi s posameznih obmocij, prakti¢no ni.

Zametki odrskega prikazovanja prvin izrocila, s ¢imer se fol-
klorne skupine ukvarjajo, so povezani z nastopom folkloriz-
ma in segajo v dobo ¢italnic in taborov sredi 19. stoletja. Prve
folklorne skupine (takrat imenovane narodopisne) so bile na
Slovenskem namensko sestavljene leta 1908, ko so ob 60-letnici
vladanja cesarja Franca JoZefa na Dunaju sodelovali ljudje iz
razli¢nih krajev, s ciljem, da bi predstavljali oblacilni videz in
nekatere prvine $eg in navad kmeckega prebivalstva prostora,
ki so se mu ¢utili pripadni. Naértno ustanavljanje folklornih
skupin, ki so pripravljale pevsko-plesno-glasbeni program, je
sredi 30. let 20. stoletja spodbudil France Marolt, ki je v okviru
Folklornega instituta (pozneje Glasbenonarodopisni institut)
organiziral festivale, na katerih so skupine iz razli¢nih sloven-
skih pokrajin predstavljale plesno in glasbeno izro¢ilo. Festivali
so bili komunikativna prizori§¢a za manifestacijo etni¢nosti in



Slika 4:Pripadnostno kostumirana —

v »narodno noso« oblefena otroka, ki nista
¢lana folklorne skupine, na Jurjevanju

v Crnomlju. (Foto: Janez Erzen, JSKD,
Crnomelj, 17. 6. 2006.)

kulturne sloznosti in so omogocali, da so sodelujo¢i predsta-
vili in doziveli posamezne identitete (Kuutma, 1998, 1). Pred-
stavljali so jih sebi in drugim, ¢emur smo pric¢a $e danes. Po
drugi svetovni vojni je bila za razvijanje folklorne dejavnosti
pomembna ustanovitev institutske plesno-folklorne skupne,
ki je predstavljala predhodnico Akademske folklorne skupine
France Marolt. Skupina naj bi tedaj s svojimi nastopi »znan-
stvena dognanja o nasem plesu $irila doma in pred svetom
ter tako dvigala ugled samoniklega 'gibno-zvo¢nega obraza'
slovenskega naroda« (Ramovs, 1984, 49). Razvijala naj bi torej
slovensko identiteto.

Razvoj programov otroskih folklornih skupin

V Sloveniji po zadnjih podatkih deluje prek 500 folklornih
skupin, ki interpretirajo razli¢ne prvine izrocila, dobra polo-
vica je otroskih. Razen izjemoma poustvarjajo izrocilo svoje-
ga domacega okolja in se skusajo kostumirati tako, da bi ¢im
skladneje z viri o pretekli obladilni kulturi otrok interpretirale
nekdanje oblacenje otrok v okolju, iz katerega prihajajo, s ¢imer
med svojim ¢lanstvom in §ir$e v druzbi razvijajo predvsem lo-
kalno in bistveno manj nacionalno identiteto. V tem pogledu
so se otroske folklorne skupine odmaknile od praks, ki so bile
uveljavljene v letih od druge svetovne vojne pa do osamosvojit-
ve Slovenije — tedaj so bistveno pogosteje kot danes poustvar-
jale izro¢ilo bolj oddaljenega prostora. Pravzaprav so tisti, ki
so usmerjali razvoj folklorne dejavnosti, pogosto priporocali,
naj poustvarjajo plesno izrocilo, ki naj bi jim bilo zaradi svoje
navidezne preprostosti najbolj primerno, npr. plesno izrocilo
Bele krajine, od koder naj bi izviralo najve¢ otrokom primernih
plesov (Ravnikar, 1979, 20).

Otroske folklorne skupine, ki so se prvi¢ bolj mnozi¢no obli-
kovale v drugi polovici 20. stoletja, so bile predvsem plesne -
skupine otrok, ki so skusale ¢im bolj dostojno posnemati delo
odraslih. Zato so njihovi ¢lani plesali deloma poenostavljene
plese odraslih, bili so obleceni v kostume, ki so predstavljali po-
manj$ane in deloma poenostavljene oblike kostumov odraslih
folklornih skupin, pogosto so plesale deloma prirejene odrske

postavitve odraslih skupin. Slo je za precej avtomatizirano pre-
nasanje izrocila odraslih na otroke, pa ¢eprav je bilo Ze ob kon-
cu 70. let 20. stoletja znano naslednje stalis¢e: »Vsi smo si enot-
ni, da naj otroci ne posnemajo odraslih. Ustvarijo naj skupaj s
svojimi mentorji svoj lasten izraz, ki naj temelji na igricah in
plesih, ki so tej razvojni stopnji primerni« (Ravnikar, 1980, 31).
Pobude, naj otroci v otroskih folklornih skupinah poustvarjajo
otrosko izrocilo, so prihajale z vzhoda Evrope, predvsem s Slo-
vaske, kjer je bilo mogoce na otroskih folklornih festivalih take
programe spremljati in kamor so vsaj ob¢asno odhajale sloven-
ske otroske folklorne skupine. V Folkloristu je na to temo leta
1979 - v mednarodnem letu otroka - pisala Elena Medvedska,
ki je opisovala stanje na Slovaskem, kjer so imele otroske fol-
klorne skupine nalogo, da v tem letu razis¢ejo otrosko izrocilo
(Medvedska, 1979, 40).

Ob koncu 70. let 20. stoletja so se razmere zacele spreminjati in
pojavile so se otroske folklorne skupine, ki niso ve¢ interpreti-
rale (le) plesov odraslih, ampak so poustvarjale otrosko izroci-
lo, in sicer najprej na predsolski stopnji, kjer je bilo ucenje ple-
sov odraslih najtezje in je dajalo zelo vprasljive u¢inke. Breda
Krofli¢ je o tem pisala v Folkloristu in omenila, da je plesni del
prireditve »Nasa beseda 79« v Novem mestu pokazal, da »poj-
mujemo ljudski ples na predsolski stopnji tako kot mu gre« in
da otroci za nastopanje ne potrebujejo dragih folklornih kostu-
mov, ampak so lahko primerni, tudi ¢e nastopajo »v vsakdanjih
igralnih oblacilih, s cvetjem in bosimi nogami« (Krofli¢, 1980,
6). A to je bil $ele zacetek prizadevanj, da bi otroske folklorne
skupine oblikovale programe, ki bi temeljili na otroskem izro-
¢ilu, in zacetek sprememb, ki smo jim bili pri¢a v naslednjih
desetletjih, ko so folklorne skupine skladno s programskimi
spremembami zacele bolj intenzivno razvijati lokalno identite-
to, vedno manjsi pa je bil njihov vpliv na razvijanje narodne in

pozneje nacionalne.

Glede sestave programa je prislo do precejsnjega preobrata v
delovanju otroskih folklornih skupin v 80. letih 20. stoletja,
in sicer sprva predvsem v $olah in pozneje drustvih. Otroske
folklorne skupine so namre¢ bistveno mnozi¢neje kot v de-
setletjih pred tem zacele poustvarjati otrosko izrocilo, in sicer
otrosko izrocilo okolja, kjer so delovale, oz. so otrosko izrocilo,
preneseno od drugod poustvarjale pod pretvezo, da gre za izro-
¢ilo prostora, kjer so domovale. Nekaj poskusov, da bi otroske
igre vpletli v programe otrogkih folklornih skupin, je bilo sicer
ze v zgodnejsih letih delovanja teh, vendar je bil ples odraslih
vedno v ospredju, igra pa je predstavljala predvsem dodatek
ali nadomestek zahtevnejsih prvin v odrskih postavitvah. Pre-
obrat je pravzaprav po tujih zgledih in domacih spodbudah na-
redila Nezka Lubej, uciteljica razrednega pouka iz Maribora, ki
je v program otroske folklorne skupine, ki jo je vodila, bistveno
bolj prodorno kot njeni predhodniki zacela vnasati otroske igre
in otrogko izrocilo - tudi Sege in navade, pri katerih so sode-
lovali otroci.
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Slika 5: Mlajsa otroska folklorna skupina Osnovne Sole Dobrepolje v folklornih kostumih, ki so jih
oblikovali po letu 2000. (Foto: Janez Erzen, Ringaraja 2013, Sentjernej, 25. 5. 2013.)

Mirko Ramovs je v 90. letih zagovarjal stali¢e, da najprimer-
nejso obliko vklju¢evanja ljudskega plesa v vzgojno-izobraze-
valni proces predstavlja folklorni krozek, znotraj katerega bi
morali u¢enci spoznavati plese, pesmi, $ege, pripovedke, naro-
dopisne znacilnosti ipd. izklju¢no sebi v veselje in razvedrilo
(Ramovs, 1994, 45). S tem je nakazal razmejitev, ki je aktualna
$e v danasnjih razmigljanjih o prenasanju plesnega in drugega
izro¢ila na otroke, in sicer razmejitev med delovanjem otroskih
folklornih skupin in folklornih krozkov. Prve naj bi skrbele za
odrsko prikazovanje otroskega izrocila, ki bi ga po potrebah
in zmoznostih otrok povezovale s prilagojenimi plesi odraslih,
drugi pa naj bi poskrbeli zlasti za to, da bodo otroci seznanje-
ni z izro¢ilom otrok in z izrocilom odraslih. Cilj folklornih
krozkov, niti obstranski, naj ne bi bil predstavljanje ljudskega
izrocila obcinstvu, temvec naj bi bil usmerjen v spoznavanje
ljudskega izro¢ila in iskanje poti za njegovo vKkljucitev v sodob-
no zivljenje. Gre torej za predlagano delitev otroskih skupin na
tiste, katerih cilj je seznanjanje otrok z izroc¢ilom - z izro¢ilom
odraslih in z izroc¢ilom otrok -, in na tiste, katerih cilj je nasto-
panje.

Predlagana delitev na otroske folklorne skupine in folklorno
krozke se ni uveljavila. Veliki ve¢ini danes delujocih otroskih
folklornih skupin je eden izmed pomembnejsih ciljev, ki mu
sledijo, priprava otrok na predstavljanje plesnega in s plesom
povezanega izrocila javnosti. Glede razvijanja etni¢ne identi-
tete tako otroske folklorne skupine in folklorni krozki delujejo
na dveh ravneh, in sicer na vajah s poustvarjanjem izrocila raz-
vijajo odnos do etni¢ne identitete znotraj skupin in krozkov,
z nastopanjem in predstavljanjem svojih programov javnosti
pa jo razvijajo v $irsi druzbi. Javnosti se — razen redkih izjem
in posebnih okoli$¢in - predstavljajo v folklornih kostumih, ki
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pomembno vplivajo na dojemanje poustvarjenih izro¢il, zato
se jim podrobneje posve¢am v nadaljevanju.

KKostumske podobe v otroskih folklornih
skupinah

Do 80. let 20. stoletja so otroske folklorne skupine v kostum-
skem pogledu najpogosteje predstavljale pomanj$ane odrasle,
¢eprav navadno niso oblacile vseh sestavin, ki so v folklorni
kostum odraslih sodile, pozneje so se njihove kostumografije
razvijale po njim lastnih zakonitostih in se od kostumogra-
fij odraslih folklornih skupin v nekaterih pogledih odlo¢ilno
oddaljile. Pozneje so pogosteje kot odrasle folklorne skupine
interpretirale oblacenje ob vsakdanjih dneh (Ceprav se je v ko-
stumografijah pogosto odrazala idealizirana podoba). Njihovi
¢lani so pogosto nastopali bosi (tudi v coklah ali sodobnih Sol-
skih copatih), interpretacije pa so se najpogosteje naslanjale na
fotografsko gradivo izpred 1. svetovne vojne, redkejse so bile
izjeme, ki so interpretirale oblacenje otrok v obdobjih pred tem
in $e redkejse tiste, ki so poustvarjale oblacenje otrok po sredini
20. stoletja. S tem, ko so otroske folklorne skupine zacele bolj
intenzivno interpretirati vire o preteklem oblacenju otrok, so
se odmaknile od stereotipiziranih razli¢ic pripadnostnih kostu-
mov, kakor oznac¢ujem »narodne nose« (ve¢ glej Knific, 2010,
12-43), s tem pa so se odmaknile tudi od tipiziranih in javnosti
znanih predstav o »narodnem,« kar je zaznamovalo dojemanje
njihove vloge v etni¢noidentitetnih druzbenih procesih.

V zgodnej$em obdobju razvoja je bila glavna razlika med ko-
stumiranjem otroskih in odraslih folklornih skupin v tem, da
so bili otroci pogosteje bolj »pomanjkljivo« oble¢eni kot odrasli
— da torej po tedanjih merilih niso imeli »popolnih« folklornih
kostumov - otroske in odrasle folklorne skupine pa so svojo
kostumsko podobo gradile na druzbi znanih stereotipiziranih



Slika 6: OtroSka folklorna skupina Osnovne Sole Janka Glazerja in
Vrtca Ruse v folklornih kostumih, ki ponazarjajo praznje oblaenje
otrok v RuSah in okolici. (Foto: Janez Erzen, Ringaraja 2013,
§entjernej, 25.5.2013.)

razli¢icah pripadnostnih kostumov. Otroske folklorne skupine
so si prizadevale, da bi pridobile folklorne kostume, ki bi omo-
gocali interpretiranje plesnega izrocila vseh slovenskih pokra-
jin in tudi $irSega jugoslovanskega prostora, s ¢imer so razvijale
zavest o pokrajinah, ki tvorijo skupni slovenski prostor, ter re-
publikah in pokrajinah, ki so tvorile skupno drzavo Jugoslavi-
jo. Majda Lenic, ki je ob koncu sedemdesetih let v Folkloristu
odgovarjala Julijanu Strajnarju na njegove provokativne misli,
v katerih je o¢ital otroskim folklornim skupinam »dresiranost«
in - kar se kostumiranja ti¢e — »nasemljenost« (Strajnar, 1979,
29), je zapisala, »da bi morala imeti sleherna Sola svoj folklorni
krozek, ¢eprav vemo, kako drage so nose in Se zdale¢ nismo
dosegli tega, kar zelimo. Trenutno imamo samo belokranjske in
gorenjske noSe, zeleli pa bi nabaviti tudi no$e drugih slovenskih
pokrajin in jugoslovanskih narodnosti, a Zal zaradi finan¢nih
tezav tega ne zmoremo« (Lenic, 1979, 44). Vsaj nekatere otro-
$ke folklorne skupine so tako sodelovale pri graditvi skupne
jugoslovanske identitete, ¢eprav so bile v tem pogledu bistveno
manj opazne kot odrasle.

V osnovni obliki naj bi imeli torej tedaj otroci enake folklorne
kostume kot odrasli, ker pa sredstev za nakup takih navadno
ni bilo dovolj, so pogosto pristajali pri improviziranih resitvah
(pri obuvalih pogosto pri gumijastih $kornjih ali sodobnih ¢ev-
ljih), pri izbiri cenenih (a e se je dalo, svetle¢ih) materialov ipd.
Tam, kjer so otroske folklorne skupine delovale v okviru kul-
turnih drustev (kot podmladek odraslim), so bili njihovi intere-
si vedno postavljeni za interesi odrasle skupine. Zato je bilo pri
kostumiranju prisotne bistveno ve¢ iznajdljivosti in inovativ-
nosti kot pri kostumiranju odraslih, ki je bolj sledilo shemam,
ki so jih narekovali usmerjevalci razvoja folklorne dejavnosti.
Otroske folklorne skupine, ki so delovale v krajih, kjer odrasle
skupine ni bilo in kjer pripadnostno kostumiranje ni bilo inten-
zivno razvito, so se zgledovale po folklornih skupinah, ki so jih
poznali, bodisi odraslih ali otrogkih.

Slika 7: Otroska folklorna skupina Sentlora iz éentjerneja

v folklornih kostumih, ki interpretirajo vire o oblacenju otrok
v zacetku 19. stoletja. (Foto: Janez Erzen, Ringaraja 2013,
éentjernej, 25.5.2013))

Izobrazevanja vodij folklornih skupin, ki so v 80. letih postajala
Stevilénejsa in bolj mnozi¢no obiskana, so pomembno vplivala
na spremembe v kostumiranju. Tisti, ki so spremljali folklorno
dejavnost bolj intenzivno, so si zeleli, da bi bilo izobrazevanj
$e vec in da bi vodje skupin obiskovali seminarje, ki so jih pri-
pravljale ob¢inske Zveze kulturnih organizacij, saj bi na njih ob
drugem dobili informacije o moznostih kostumiranja (Lubej,
1981, 37). Teh informacij so si pravzaprav vodje folklornih
skupin, ki so se udelezevali preglednih prireditev, zZeleli (Kuhar,
1981, 40), ocenjevalci srecanj pa so skusali spodbuditi vklju-
Cevanje tem s podrocja kostumiranja v seminarje (Serdinsek,
1981, 41). Hkrati je bila tezava z literaturo, ki je je bilo izjem-
no malo. Temeljitej$ih samostojnih raziskav oblacenja otrok
na Slovenskem $e danes nimamo veliko - prvi dve knjigi na
to temo sta iz8li leta 2014 (Balkovec Debevec, 2014, Akif idr.,
2014), - obravnave oblacenja otrok pa so bile dodane drugim
delom, v katerih je obravnavana obla¢ilna kultura ponekod bolj
obsezno (glej na primer Makarovi¢ 1996, 1999a, 1999b, 1999¢,
2003) drugod manj. O kostumiranju folklornih skupin na Slo-
venskem je prva monografija izla leta 2010 (Knific, 2010).

Da bi na podroc¢ju kostumiranja otroskih folklornih skupin
izboljsali stanje, so na Slovenskem pripravljali seminarje, tudi
take, na katerih je vsaka skupina »z nekaj v nose oblecenimi
pari predstavila del svojega programa, ki so ga nato skupaj pod
mentorstvom M. Ramovsa ovrednotili, opozorili na pomanj-
Kljivosti v programu, izvedbi in no$ah, posebno pozornost
pa so posvetili plesom, ki jih skupine ob turisti¢nih nastopih
plesejo z gosti« (S, 1982, 11). Slednje, nastopanje za turiste, je
zlasti v turisti¢no intenzivneje razvitih krajih mo¢no zaviralo
pripravo programov, v katerih bi skupine interpretirale otrosko
izro¢ilo, ter s tem tudi razvoj kostumiranja, ki bi programski
spremembi sledilo. Spodbujalo pa je razvijanje etni¢ne identi-
tete, kajti prepoznavnost in druzbeni pomen folklorne skupine
se krepi s pogostnostjo pojavljanja v javnosti. Bolj ko je folklor-
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Slika 8: Otroska folklorna skupina Val iz Kopra v folklornih kostumih, ki ponazarjajo oblacenje
otrok v Istri. (Foto: Janez Erzen, regijsko srecanje otroskih folklornih skupin, Izola, 10. 5. 2013.)

na skupina druzbeno dejavna, bolj se simbolika, ki se gradi na
njenem programu, usidra v pore druzbe. Skupine, ki so ostajale
pri uveljavljenih, navidezno bolj dopadljivih, barvno pestrej-
$ih in pogosto zlagano »bogatejsih« pripadnostnih kostumih,
so bile v oceh gledalcev bolj »slovenske« — seveda ¢e so inter-
pretirale pripadnostne kostume Slovencev. Ce so se od druz-
beno uveljavljenih pripadnostnih kostumov odmikale, so bile
manj prepoznavne. Navadno so se bolj priblizevale nekdan-
ji podobi oblacenja otrok, a, zdi se paradoksalno, zaradi vecje
skladnosti z nekdanjo resni¢nostjo so bile pri razvijanju iden-
titete slovenskega naroda manj ucinkovite. Ljudje za razvijanje
etni¢nih identitet potrebujemo tipiko in ¢im vecjo stalnost teh
tipik, potrebujemo preproste in prepoznavne stereotipe, teh pa
so otroske folklorne skupine, ki so sledile novim smernicam

razvoja, ponujale manj kot tiste, ki novim idejam niso sledile.

Spremenjen pogled na kostumiranje otroskih folklornih sku-
pin je bil najprej jasno opazen na republiskih srecanjih folklor-
nih skupin, kamor so se prek selekcioniranih ogledov uvrstile
skupine, ki so pripravile zanimiv in za republisko raven dovolj
kakovosten program. Leta 1983 je bil, kot je pisal Zmago Le-
ben, »opazen napredek, saj so otroci vse bolj skrbno obleceni,
njihova oblacila niso le enostavna kopija no$ odraslih, ampak
kazejo tudi Ze domiselne resitve« (Leben, 1983, 69). Spremem-
ba je bila vidna tudi pri pripravi programov, ki so bili bolj kot
pred tem prilagojeni »otroskemu doZivljanju in njihovemu
nacdinu izrazanja« (Leben, 1983, 69). Zgled so pogosto, tudi v
poznejsih letih, predstavljale ideje, ki so prihajale iz vzhodne
Evrope, predvsem s Slovaske, saj so o njihovem delu porocali
tudi pri nas (na primer Ovsenar, 1989, 10), hkrati pa so bile za
vodje folklornih skupin organizirane »strokovne ekskurzije«,
na katerih so si ti ogledali kak$nega od tamkajsnjih festivalov.

Otroske folklorne skupine — sooblikovalke etni¢nih identitet

Ljuba Vrtovec je leta 1983 ocenila srecanje otroskih folklornih
skupin na Ptuju in zapisala, da se stanje po mnenju mnogih iz-
boljsuje, da pa e vedno »povzroca vodjem otroskih folklornih
skupin prav oblacenje v no$e najve¢ dvomov in negotovosti«. V
nadaljevanju je opozorila na pomanjkanje virov, ki bi pric¢ali o
oblacenju otrok, zaradi Cesar je prihajalo do vecje uniformnosti,
kot bi si je Zeleli, in na pomanjkanje denarja v folklornih skupi-
nah, kar naj $e ne bi bil razlog za povrsno delo. Vodjem skupin
je svetovala, da naj se odlocijo, kaj s folklornimi kostumi Zelijo
doseci, in naj v skladu s tem izdelajo tudi folklorne kostume,
pa naj si bodo to »rekonstrukcije avtenti¢nih nos iz prej$njega
stoletja«, »uniforme« (misljeni so uniformni folklorni kostumi
serijske izdelave) ali »stilizacije.« »Vsaka od moznosti je lah-
ko najbolja resitev, zavisi od vsebin, ki jo Zelimo z nastopom
posredovati ob¢instvu« (Vrtovec, 1983, 46-47). Vodje otroskih
folklornih skupin, ki so temeljito premisljale o oblikovanju no-
vih kostumskih podob, so se premisljeni stilizaciji praviloma
odrekale, odrekale so se tudi uniformnosti, a se je pogosto niso
mogle povsem izogniti, Zelele pa so poustvariti preteklo oblacen-
je otrok, najpogosteje vsakdanje. S tem so stopile na pot pri-
blizevanja kostumskih podob otroskih folklornih skupin otro-
kom, ki so Ziveli v preteklosti, hkrati s tem pa so v o¢eh javnosti
folklornim skupinam odvzele prepoznavno »slovenskost«, ki se
je izrazala z dotlej uveljavljenimi pootroc¢enimi pripadnostnimi
kostumi. Borile so se proti stereotipom, ki so se izoblikovali o
preteklem oblacenju Slovencey, in posledi¢no - z ustvarjanjem
manj stereotipnih in na lastno kulturno okolje vezanih kostum-
skih podob - spremenile svojo vlogo v etni¢noidentitetnih pro-
cesih. Manj pomembno in opazno je bilo izrazanje identitet, ki
Slovence kot pripadnike pokrajin zdruzuje v narod, bolj opa-
zno pa izpostavljanje lokalnih identitet, kajti folklorni kostumi
so bili vse bolj vezani na dedi$¢ino lokalnega okolja.



V 90. letih 20. stoletja je bilo oblikovanje kostumske podobe
otroskih folklornih skupin na podlagi fotografskega gradiva
iz zacetka 20. stoletja (vcasih tudi s konca 19. stoletja), $e vec-
krat pa s posnemanjem kostumske podobe otroskih folklornih
skupin, ki so tak projekt ze izvedle, zelo pogosto. Pravzaprav je
vecina otroskih folklornih skupin, ki se je odlo¢ila za izdelavo
novih folklornih kostumov, upostevala to moznost ne le v 90.
letih, ampak $e bolj pogosto pozneje. Leta 1997 je izsla knjiga
Pikapolonica, hvala za zlato kolo! (Lubej, 1997), v kateri so bile
povzete Ze nekaj let prej uveljavljene smernice za izdelovanje
folklornih kostumov za otroske folklorne skupine. Skupine so
se jih v osnovi drzale, interpretacije pa so bile zelo razli¢ne in so
zaradi pomanjkanja sredstev, predvsem pa zaradi pomanjkanja
znanj, s katerim bi jih razumele, tako kot so bile misljene, vodi-
le v uniformno kostumiranje, tudi izbiro materialov, ki niso bili

priporoceni, krojno samosvoje povzemanje ipd.

V zavesti ve¢ine vodij otroskih folklornih skupin se je v 90. le-
tih usidralo prepricanje, da tipizirani pripadnostni kostumi za
otroske folklorne skupine niso primerni. Mnoge skupine so jih
imele, bodisi da so jih podedovale od prej$njih generacij ali pa
so jih zaradi nepoznavanja razvoja folklorne dejavnosti kupile
v 90. letih in pozneje, ter se potem ubadale s tezavo, v ¢em na-
stopiti, da bi ustregle strokovnim spremljevalcem srecanj, ki so
tedaj tovrstno kostumiranje pri otroskih folklornih skupinah

odlo¢no zavracali.

Splosna kostumska podoba otroskih folklornih skupin se je po
letu 2000 korenito spremenila. Stevilo otroskih folklornih sku-
pin, ki so si dale izdelati nove folklorne kostume, je iz leta v leto
raslo. Folklorni kostumi, ki so bili na novo izdelani, so, kljub

temu da so skusali interpretirati oblac¢enje otrok ob vsakdanjih

Slika 9: Otroska folklorna skupina Loncki iz Dolenje vasi v
folklornih kostumih, izdelani na podlagi raziskave lokalne
oblacilne dedisCine. (Foto: Janez ErZen, regijsko sreCanje
otroskih folklornih skupin, Logatec, 8. 5. 2013.)

dneh (to so jasno nakazovale bose noge ali kot njihov nado-
mestek zaradi sodobnih razmer, ko otroci niso vajeni biti bosi,
$olske copate), delovali praznje, in sicer zaradi blaga (ki novo in
v ¢istih barvah ne daje vtisa, da bi §lo za delovna oblacila, ki so
bila navadno ponosena, tudi strgana in poéita ...) in krojenja
(ki je pri dekletih poudarjalo $irino in dolzino kril). Obstajali
so poizkusi, da bi otroske skupine prisle do novih folklornih

kostumoyw, ki bi delovali delovno, a so bili ti redki.

Otroske folklorne skupine so $e danes v kostumiranju glede na
v folklorni dejavnosti veljavna merila pogosto manj dosledne
kot odrasle, razpolagajo z manj sredstvi, imajo manj ambici-
ozne nacrte ipd. Kljub temu da imamo pogosto na jeziku, da
»s0 otroci nase najvecje bogastvo,« $e vedno velja, da se s ko-
stumsko podobo otrok ni treba tako temeljito ukvarjati kot s
kostumsko podobo odraslih. Rezultat manj$e pozornosti, ki so
je otroske folklorne skupine delezne v primerjavi z odraslimi,
je pravzaprav paradoksalen, ¢e se ozremo na njihovo vlogo pri

razvijanju etni¢ne identitete:

1. kostumiranje otroskih folklornih skupin je manj pre-
pleteno s pripadnostnim kostumiranjem od kostumiranja

odraslih folklornih skupin in

2.  kostumografije otroskih folklornih skupin, ki se odmi-
kajo od pripadnostnega kostumiranja in od kostumiranja
odraslih folklornih skupin, redkeje in teZe pridobijo funk-
cijo pripadnostnega kostumiranja. Na kratko: Folklorne
skupine hote ali nehote vedno znova razvijajo pripad-
nostno kostumiranje, na podlagi katerega se razvijajo tudi
lokalne in nacionalna identiteta, a je zaradi pomena, ki ga
pripisujemo delovanju otroskih folklornih skupin, razvi-

janje manj intenzivno, kot bi bilo lahko.
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Slika 10: Otroska folklorna skupina Prezihovci iz Maribora
v folklornih kostumih, ki ponazarjajo obladenje otrok v mestu.

(Foto: Janez ErZen, regijsko sreCanje otroskih folklornih skupin,
Maribor, 9. 5. 2013.)

S sodobne prakse usmerjanja kostumiranja
otroskih folklornih skupin

Strokovni spremljevalci srecanj otroskih folklornih skupin, ki
jih pripravlja Javni sklad Republike Slovenije za kulturne de-
javnosti, opravljajo pomembno vlogo usmerjevalcev folklorne
dejavnosti, med drugim ocenjujejo tudi folklorne kostume.
Enkrat na leto se dobijo na sestanku, tam usklajujejo merila
vrednotenja na srecanjih videnih programov, in sicer zato da
pri ocenjevanju skupin med njimi ne bi prihajalo do bistvenej-
$ih razhajanj. S tem je pri usmerjanju razvoja folklornih skupin
vodena dokaj restriktivna politika, ki ne dopusca velikih odsto-
panj, vsaj nagrajuje jih ne, nagrajuje pa tiste, ki so se nacelom,
oblikovanim v okviru drzavne ustanove, pripravljeni podrejati.
Strokovni spremljevalci imajo po vsakem obmoc¢nem in regij-
skem srecanju z vodji folklornih skupin razgovor, na katerem
izpostavljajo zglede, ki bi jim bilo vredno slediti, in opozarjajo
na odstopanja od stanja, ki v folklorni dejavnosti velja kot za-

Slika 11: Starejsa in mlajsa otroska folklorna skupina Folk-

lornega drustva Kres iz Novega mesta v folklornih kostumih,

oblikovanih na podlagi folklornih kostumov odrasle Folklorne
skupine Kres. (Foto: Janez ErZen, regijsko sre¢anje otroskih

folklornih skupin, Semic, 7. 5. 2013.)
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zeleno. Pripravijo jim kratko pisno oceno, v kateri s skromnimi
zaznamki ovrednotijo tudi kostumsko podobo, svoja razmis-
ljanja objavljajo tudi v glasilu (Folklornik 2005-2014).

Strokovni spremljevalci srecanj kostumografije vrednotijo na
podlagi meril, ki so se izoblikovala znotraj razvoja folklorne
dejavnosti, in skladno s tem opozarjajo na pomanjkljivosti. Pri
tem upostevajo merila, ki so $e bolj kot same kostumografije
folklornih skupin, umetni in stalno spreminjajo¢i se konstruk-
ti, na katere vplivajo Stevilni druzbenopoliti¢ni dejavniki. Fol-
klorni kostumi, ki jih oblikovalci odrskega videza danasnjih
folklornih skupin nacrtujejo, se ve¢inoma (¢eprav nikakor ne
vsi) sku$ajo odmikati od pripadnostnih kostumov kot dokaj
unificirane, stereotipizirane, mitologizirane in z narodnim
preporodom ali pa s poznej$imi narodno- ali nacionalno iden-
tifikacijskimi procesi povezane preobleke, a folklorni kostumi
zaradi vloge folklornih skupin v druzbi, identifikacijo z lokal-
nim ali narodnim vedno znova pridobijo (podrobneje v: Kni-
fic, 2010).

Med sestavine folklornih kostumov, na katere so strokovni
spremljevalci sre¢anj otroskih folklornih skupin Se posebej po-
zorni in kjer se po njihovem mnenju pojavlja precej nedosle-
dnosti, sodijo obuvala, ki (¢e so) pogosto ne ustrezajo njihovim
predstavam o primernosti. Dobro so sprejete otroske folklorne
skupine, ki nastopajo bose, Se toliko bolj ¢e to dopuscajo ali
narekujejo ostale sestavine folklornih kostumov, ki jih nosijo,
¢eprav tudi v nasprotnem primeru strokovni spremljevalci sre-
¢anj raje vidijo otroke bose kot obute v obuvala, ki ne ustrezajo
uveljavljenim merilom o primernem. Kot ustrezne strokovni
spremljevalci sre¢anj razumejo cevlje, $kornje, tudi Zoke ...,
ki interpretirajo obuvala, kakr$na so se nosila v ¢asu, ki ga z
ostalimi sestavinami folklornih kostumov interpretirajo nasto-

pajoci folklorniki. Ne odobravajo ¢evljev, pri katerih se vidi, da

Slika 12: Otroska folklorna skupina Osnovne Sole Mirana Jarca
iz Crnomlja v folklornih kostumih, ki so oblikovani na podlagi

regijsko sreanje otroskih folklornih skupin, Semic, 7. 5. 2013.)
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Slika 13: Bosonogi otroci OtroSke folklorne skupine Osnovne Sole Anice Cernejeve, Makole.
(Foto: Janez ErZen, regijsko srecanje otroskih folklornih skupin, Makole, 19. 5. 2013.)

imajo podplat izdelan iz gume, ¢evljev na zadrgo, manj so jim

primerni industrijsko izdelani ¢evlji ipd.

Skupine, ki ¢evljev nimajo in se zaradi razlicnih okolis¢in ne
odlocajo, da bodo njihovi ¢lani nastopali bosi, nastopajo v dru-
gih obuvalih, najpogosteje v ¢rnih Solskih copatih, ki se kot
dopuscajoca resitev zdijo ustrezni veéini strokovnih spremlje-
valcev. Strokovni spremljevalci sre¢anj dopuscajo skupinam pri
izbiri obuval sicer razli¢ne resitve, predvsem ce so te strokovno
utemeljene in ustrezno dopolnjujejo celotno kostumsko podo-
bo, nacelno pa se jim zdi primerneje, da so otroci ali vsi ustrez-
no obuti ali vsi bosi ali vsi v copatih, v ¢emer se oddaljujejo
od resni¢nega stanja v preteklosti, ko so bili pogosto nekateri
otroci obuti, drugi pa bosi. Otroci nosijo tudi cokle. Izdelane
so po predlogah iz zacetka 20. stoletja iz lesa in usnja, tudi le iz
lesa, znani so tudi primeri, da otroci nastopajo v coklah, ki jih
proizvaja danas$nja modna industrija.

Kmecka dekleta v obdobjih, ki jih s folklornimi kostumi inter-
pretirajo otroske folklorne skupine, glav vsaj v poletnem ¢asu,
a niti pozimi, ¢e jih ni zeblo, niso imela pokritih. Pokrivale so
se zaradi mraza in zato, da bi si obvarovale lase ob delih, kjer je
bilo veliko prahu. Pokrivala so bila znak zakonskih Zena, tudi
njihov statusni simbol, s katerim so izkazovale svoj (v¢asih
zgolj zeleni) polozaj v druzbi. Dekleta so si lase, ki si jih razen
izjemoma niso strigla, spletala v kite, jih pusc¢ala spuscene ob
glavi ali jih spenjala ob glavi. V zacetku 20. stoletja fotografi-
je kmeckih otrok kazejo tudi druga¢no urejanje pricesk, zlasti

mlaj$ih deklic, dodajanje pentelj, spenjanje v cope ipd.

Drugace je bilo s fanti, ki so po zgledu moskih pogosto nosi-
li pokrivala (klobuke, med obema vojnama Cepice), pogosteje
ob praznjih dneh kot ob delavnikih. Fantje otroskih folklornih
skupin pogosteje nastopajo brez pokrival. Ce se skupine od-
lo¢ajo, da bodo fantje nosili pokrivala (navadno klobuke), jih
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najpogosteje nosijo vsi fantje v skupini, redko le posamezni.

Strokovni spremljevalci sre¢anj otroskih folklornih skupin na
pokrivala fantov in njihove frizure pogosto niso pozorni. Ne
motijo jih (vsaj bistveno ne) njihove pri¢eske, pogosto urejene
po sodobni oblacilni modi (razen Ce so res ekstremne in odsto-
pajo tudi v sicerSnjem Zivljenju), niti klobuki, ki jih imajo ali
nimajo (pa naj eno ali drugo ustreza celoti ali ne). Drugace je z
dekleti, ki so pri urejanju glav skoraj brez izjem delezna opomb.
Osnovno in splo$no nacelo strokovnih spremljevalcev je slede-
¢e: dekleta bi morala imeti dolge lase in te bi morale biti sple-
tene v dve kiti. Ker pa v otroskih folklornih skupinah plesejo
tudi dekleta, ki imajo kratko pristrizene lase (tudi tista, ki imajo
dolge, imajo navadno $e vedno kraje, kot so jih imele v ¢asu,
ki ga interpretirajo s folklornimi kostumi, ali pa imajo kratko
pristrizene dele las), se skupine posluzujejo razli¢nih resitev, ki
jih kot ustrezne sprejemajo strokovni spremljevalci. Zato se na-
mesto spletanja obic¢ajnih kit (navadno dveh) dopusca:

uporaba umetnih kit (ti primeri so redki),

b. izdelovanje vpletenih (»francoskih«) kit, pri katerih je
mogoce vplesti kratke lase, ki jih imajo dekleta spredaj
nad celom,

c. noSenje pokrival (predvsem rut, ki so jih nekdaj nosila
dekleta ob mrazu in za za$¢ito pred nesnago),

d. druga¢no urejanje pricesk, ki ga narekujejo viri, po kat-
erih so bili folklorni kostumi izdelani. Najbolj splosno
raz$irjeno in v vecini primerov tudi najbolje sprejeto pri
strokovnih spremljevalcih, je spletanje navadnih kit (pri
¢emer naj bi bili lasje, ¢e so nad ¢elom kratki, poglajeni
nazaj proti temenu in speti z lasnicami, te pa naj bi bile
¢im manj vidne). Dekleta naj bi imela dve kiti, pri ¢emer
naj bi preca tekla po sredini glave, kot manj primerni pa so
oznaceni lasje, speti v ¢opke.
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Slika 14: Obleke, krojene scela, so se v otroskih folklornih
skupinah uveljavile v kostumiranju mlajsih otrok. Mlajsa
otroska folklorna skupina Kulturnega drustva Spomincice,
Rogaska Slatina. (Foto: Janez Erzen, Ringaraja 2013,
§entjernej, 25.5.2013))

Z razvojem folklorne dejavnosti, ob ¢emer se je razvijalo ko-
stumiranje otroskih folklornih skupin, se je pred leti uveljavilo
nacelo, naj se spletene kite ne koncujejo z elastikami razli¢nih
barv (zlasti ne z elastikami zivih barv, odstopajocih od barve
las), ampak z elastikami ali drugimi pripomocki, ki niso opaz-
ni, in naj se na konce kit zavezuje pentlje iz »svilenih« trakov.
Te pentlje so se med otroskimi skupinami v zadnjih dveh deset-

letjih mnozi¢no uveljavile, predvsem pentlje rdece barve.

Dekleta, ki imajo dovolj dolge lase, naj po mnenju strokovnih
spremljevalcev ne bi imela pokritih glav (razen Ce to zahteva
folklorni kostum in program), a se to dogaja. Ponekod zaradi
nepoznavanja tega nacela, tudi zato ker oblikovalci kostumske
podobe (najpogosteje vodje skupin) upostevajo zelje otrok in se
tako izognejo urejanju pricesk, ali ker se oblacijo v pripadnost-
ne kostume, h katerim pokrivalo sodi, glave nastopajo¢im
pokrivajo. Ce se za pokrivanje deklet, ki imajo dolge lase, odlo-
¢ijo, naj bi imela pod pokrivali ravno tako urejene priceske, kot

e pokrival ne bi imela.

Po mnenju strokovnih spremljevalcev sre¢anj ocala in sodobni
nakit ne sodijo k nastopajoc¢im folklornikom, ne k otrokom ne
k odraslim. Pred desetletji je bilo precej pogosto, da so folklor-
niki nosili sodobne ro¢ne ure, verizice, uhane, prstane, ocala
in podobne dodatke, ki sledijo obla¢ilni modi, z leti pa so ve-
¢inoma sprejeli stali$ce, da to ne sodi k folklornemu kostumu.
Nekatere skupine to nacelo izvajajo dosledno, druge se mu iz-
mikajo in i§¢ejo poti, da se dodatkom ne bi odpovedale. Mnogi
s tezavo sprejemajo zlasti odlo¢itev, da se na nastopih odpovejo

nosenju ocal.

Izdelava in oblacenje neuniformnih folklornih kostumov je
eno temeljnih nacel, ki jih zagovarjajo strokovni spremljevalci
sre¢anj otroskih in odraslih folklornih skupin v zadnjem deset-

letju. Pri tem so najbolj pozorni na izbiro materiala (predvsem
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Slika 15: Urejanje priCesk in pokrivanje z rutami pri
Otroski folklorni skupini Osnovne Sole Cirkovce.

(Foto: Janez ErZen, regijsko sreCanje otroskih folklornih
skupin, Makole, 19. 5. 2013.)

na izbiro barv in vzorcev), ki naj se pri folklornih kostumih
v skupini ne bi ponavljal pri ve¢ osebah ali pri ve¢ oblacilnih
kosih (izjema so oblacila, krojena iz belega platna ali njemu
podobnega blaga), bistveno manj na krojne reitve, ki so pri
marsikateri kostumografiji uniformne, a so manj opazne od
enakosti materialov. Otroskih folklornih skupin, ki bi bile
popolnoma uniformno kostumirane, skoraj ni. Deloma zato
ker vsaj nekateri deli uniformnost kazijo (na primer obuvala
in pokrivala) in zato ker uniformnost ze precej let ni zazele-
na. Obstajajo pa stevilne otroske folklorne skupine, ki so delno
uniformno kostumirane. Pri njih se pogosto pojavljajo obla-
¢ilni kosi, ki so izdelani iz enakega blaga (pogosto tudi krojno
enotni), tudi oblacilni kosi iz razli¢nega blaga, ki so uniformno
krojeni. Ponekod so uniformna le posamezna oblacila (pogo-
sto srajce, hlace, bluze, tudi predpasniki, krila z modrcem ...),

drugje (a redkeje) je uniformna celota.

Vzroki za uniformno kostumiranje otrogkih folklornih skupin
so razli¢ni. Nekateri imajo uniformno oblikovane folklorne ko-
stume zato, ker so take podedovali od predhodnikov, mnogi
kot vzrok navajajo, da ni mogoce kupiti dovolj razli¢nega blaga,
da bi bil vsak oblacilni kos izdelan iz druga¢nega ($e pogosteje,
da je nakup vedjih koli¢in enakega blaga cenovno ugodnejsi,
predvsem pa ga je mogoce kupiti na enem mestu), da Sivilje
niso pripravljene (in ne znajo) izdelati vsakega kosa folklorne-
ga kostuma drugace ipd. Strokovni spremljevalci srecanj razlo-
ge sprejemajo, a skupine vseeno spodbujajo, da dopolnjujejo
obstojece folklorne kostume in z dodatki razbijajo uniformni

videz.

Bolj kot dekleta so uniformno kostumirani fantje, ceprav stro-
kovni spremljevalci sre¢anj zaradi vecjega $tevila deklet v sku-
pinah v primerjavi s fanti, tudi pri dekletih pogosto opazajo
veckratno pojavljanje enakega blaga in enakih krojnih resitev.

Vedja uniformnost fantov v primerjavi z dekleti je zgodovin-



sko pogojena, saj je bila v obdobjih, ki jih folklorne skupine
interpretirajo, razli¢nost oblacenja fantov bistveno manj$a od

razli¢nosti oblacenja deklet.

V programih otrogkih folklornih skupin sodelujejo tudi odrasli:
vodje folklornih skupin in tudi drugi, ki igrajo na odru poseb-
ne vloge (so vklju¢eni v program) ali pa (predvsem pri manjsih
otrocih) na odru usmerjajo delo otrok, in godci, ki program
spremljajo. Godci so tudi otroci. Po merilih strokovnih sprem-
ljevalcev naj bili vsi kostumirani skladno z ostalo skupino na-
stopajocih otrok, a se prav pri njih pogosto pojavljajo tezave
z doslednim upostevanjem trenutno veljavnih nacel in z izbi-
ro ustreznih folklornih kostumov. Pri odraslih sodelujocih in
godcih se dogaja, da imajo v primerjavi z ostalo skupino manj
dosledno urejene priceske in da ne nosijo pokrival, so oble¢eni
v folklorne kostume, ki jih ostali (plesalci) tedaj ne potrebujejo,
ali imajo folklorne kostume, ki so namenjeni posebno njim, da
niso kostumirani, da so obleceni v ¢rno-belo kombinacijo so-
dobnih obla¢il ipd.

Za konec

Kostumiranje otroskih folklornih skupin danes stoji na pre-
cej drugacnih temeljih kot pred desetletji. Na prvi vtis vnasa
negotovost v razvijanje etni¢nih identitet, po drugi strani pa v
folklorni dejavnosti odpira nove moznosti ustvarjanja pestrih
in zanimivih programov in na dolgi rok daje nove podlage za
razvijanje etni¢nih identitet — predvsem tistih, ki se veZejo na
lokalna okolja. Kostumiranje se razvija pod pretvezo, da gre za
predstavljanje (poustvarjenih) histori¢nih dejstev, v bistvu gre
v njihovem imenu za legitimiranje lokalnih in nacionalne sku-
pnosti. Kostumiranje folklornih skupin kljub temu, da se od
pripadnostnega kostumiranja odmika, zaradi vloge folklorne
dejavnosti v danasnji druzbi, pripadnostno kostumiranje $e

naprej razvija.

Folklorne skupine v sodobnosti za potrebe svojega nastopanja
pretekle oblike oblacenja uporabljajo kot izhodisc¢e za obliko-
vanje svojih novih folklornih kostumov. Motive zanje najpogo-
steje i$¢ejo v lokalni oblacilni dedi$¢ini, s prenosom oblacilnih
oblik iz preteklosti v sodobnost, z njihovo tipizacijo in svojim
pojavljanjem v razli¢nih druzbenih kontekstih, kjer jih ljudje
(ne le nosilci, ampak tudi zunanji spremljevalci — ob¢instvo)
razumejo kot naso preteklost in naso lastnino (v nasprotju z
drugo), sproza pripadnostnim kostumom sorodno razumevan-
je teh preoblek. Kljub doslednemu raziskovanju oblacilnega
videza v preteklosti in kolikor se da natan¢nemu reproduciran-
ju je spremenjena sama funkcija obladil - iz obleke so pre-
olikovana v kostume, ki v druzbi poleg ostalega signalizirajo
lokalno, pokrajinsko in nenazadnje narodno in nacionalno

identiteto njihovih nosilcev/igralcev.

Zdelo se je, da folklorne skupine z raziskovanjem oblacilne kul-
ture na terenu, $e zlasti ¢e so ga vodili etnologi, ki so se sicer
ukvarjali z oblacilno kulturo, in pa z iskanjem virov, ki so se
odmikali od tedaj uveljavljenih pripadnostnih kostumov, ter z
izdelovanjem folklornih kostumov na teh predlogah odstopajo
od pripadnostnega kostumiranja. A pokazalo se je, da folklor-
ne skupine s kostumiranjem, ki naj temelji na takih ali drugac-
nih virih, razvijajo pripadnostno kostumiranje ter s tem tudi
lokalno in nacionalno identiteto. Ve¢ desetletna Zelja, ki je bila
z redefinicijo avtenti¢nosti izrazita zlasti v zadnjih desetletjih
20. stoletja, da bi se folklorne skupine odmaknile od stereoti-
piziranega pripadnostnega kostumiranja, ker naj bi s tem bolj
dosledno in manj izmisljeno predstavljale oblacenje na plesnih
dogodkih in ker naj pripadnostni kostumi ne bi bili ustrezno
histori¢no pricevalni, se je dokaj obsezno udejanjila, a se od
pripadnostnega kostumiranja ni lo¢ila. Priblizek oblacenju na
dogodkih, na katerih so ljudje plesali ali na katerih so se otroci
igrali, je bil res ve¢ji, s tem tudi njihova histori¢na pric¢evalnost,
a pri oblikovanju kostumografij v folklornih skupinah gre $e
vedno za umetni konstrukt. Kostumografije, ki zavracajo ob-
stojece pripadnostno kostumiranje in svojo oblikovno podobo
gradijo na drugih temeljih, se odmikajo od druzbeno prepo-
znavne simbolike, kar onemogoca, da bi ob¢instvo brez ustrez-
nih pojasnitev zmoglo umes¢ati folklorne kostume v dolo¢en
prostor in skupnost, ki na tem prostoru biva, s ¢imer je vsaj
na prvi pogled ogrozena njihova bitnost. A do obc¢utka ogro-
zenosti prihaja zgolj v prvi fazi razvoja vsakokratnega novega
kostumiranja, ko folklornih kostumov $e ni mogoce oznaciti
kot pripadnostnih kostumov, ¢eprav so folklorni kostumi ze v
osnovi izdelani prav s tem namenom - z namenom, da bi kaza-
li pretekle oblacilne prakse pripadnikov doloc¢enih skupnosti.
Kazali naj bi posplosen oblacilni videz (nad)povpre¢nih - re-
prezentativnih predstavnikov skupnosti, ki so bivali na dolo-
¢enem prostoru, ¢eprav gre lahko tudi za predstavljanje obla-
¢ilnega videza posebnezev iz teh skupnosti. A te posebnosti so
prenesene na celoto, kajti gre za identifikacijo s skupnostjo in
ne s posameznikom, ki iz te skupnosti izhaja. Sre¢evanje mla-
dega ¢loveka s poustvarjenimi praksami preteklega oblacenja
je pomembno, ¢e ga etni¢noidentifikacijskih procesov zZelimo
zgraditi kot ¢lana druzbe, ki se bo zavedal pomena svojih kore-
nin in ki bo imel razvit odnos do dedi$¢ine, kot gradnika naci-

onalne in lokalnih identitet.
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