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                                                                            Там на неведомых дорожках                                                                                                                                                                                                                                                          
                                                                             Следы неведомых зверей; 

                                                                             Избушка там на курьих ножках 

                                                                             Стоит без окон, без дверей…

         Древние славяне – это большая группа племен, предков современных славянских народов, которые населяли территорию Центральной, Южной и Восточной Европы. В начале 1тысячелетия эти племена разделились на три большие группы: западную, восточную и южную. В своей работе я буду касаться исключительно восточных славян, т.е. русского, украинского и белорусского народов.
      До принятия христианства восточные христиане были язычниками.
      О дохристианских религиозных верованиях славян известно немного. Интерес к этой стороне их жизни возник сравнительно поздно, лишь в 18в., когда  сведения о верованиях славянских народов уже во многом исчезли, были вытеснены христианством. Сохранились лишь некоторые народные обычаи и обряды, также весьма скудные письменные известия и археологические памятники.                                                                                                                             О многих  верованиях славян мы можем узнать из народных преданий, сказок, былин, хотя сейчас трудно сказать, какие из этих верований принадлежали древним славянским народам, а какие были результатом народного творчества наших более близких предков.
       Славяне верили, что мир населен различными духами и мелкими божествами. Для того чтобы общаться с ними, нужно было знать определенные технические приемы: обряды, молитвы, заговоры.
      Тема «Верования восточных славян» достаточно обширна, поэтому первое, что я сделала, это задалась целью конкретизировать ее, ограничить свое исследование определенными рамками.  
       За оградой двора древнего славянина начинался лес. Первое, что я решила рассмотреть в своей работе – это, конечно же, роль леса. А что же выбрать еще?  Сказки появились еще в древние времена, они напрямую связаны с тотемизмом и анимизмом. Учащимся средней школы был задан вопрос: «Назовите, какими сказочными персонажами населен лес?» Ответы были самыми разнообразными, но, систематизировав их, безусловными  лидерами  стали: леший, баба-яга и серый волк. Т.о. рамки моей работы ограничены именно этими вопросами: лес, леший,  волк и баба-яга.
                       Образ  леса  в   славянской  мифологии

          Вся жизнь славянина была связана с миром сверхъестественных существ, за которыми стояли силы природы. 
        За оградой двора древнего славянина начинался лес. Лес определял уклад жизни. Достаточно вспомнить, как селились славяне – в этом большую роль играл природный фактор: упоминаемые в «Повести временных лет» восточнославянские племена – поляне, древляне, волыняне и дреговичи – занимали лесостепь и лесную часть днепровского правобережья; северяне и радимичи – днепровское левобережье и т.д. А что уж тут говорить о названиях племен? Поляне проживали среди полей, открытое место, но поклонялись так же и  лесному богу (в лесу пасли стада крупного и мелкого рогатого скота), древляне – в глухих лесах, дреговичи – болотистая местность, т.о. лес занимал главное место в жизни человека, являлся символом внешнего мира.

         Лес, где охотился человек, река, где он удил рыбу, в представлении наших предков, были частью живого мира. Белку или лисицу надо было бить стрелой точно в глаз. И не только для того, чтобы не испортить шкуру, но и для того, чтобы не доставить мучений животному («Подземные царства», «Федот-стрелец» и др.).  В лесу охотник мог брать столько, сколько нужно для прокорма семьи. Лишнего зверя убивать нельзя, ибо в этом случае недобрый хозяин чащобы – леший не только уведет с пути охотника лесных зверей и птиц, но и самого заведет в чащу, откуда уже не будет возврата («Хозяин леса», «Про зверей»). Нельзя было ловить рыбу больше необходимого – водяной мог принести несчастье («Водяной»). 

        В славянских сказках всегда присутствует лес, дерево.  Лес таил загадки и смертельную опасность. В восточнославянских былинах встречному человеку говорят: «Гой еси, добрый молодец!» ( «Елена Прекрасная», «Иван-царевич  », «Баба-яга»). Гоем называли лес, еси – есть. Выражение «гой еси» означало, что тебя считают за своего. Человеку говорят «здравствуй», «драв» на древнерусском – дерево. И опять я вернулась к мысли, что дерево – основа жизни. В  славянском доме из дерева делали все – от жилища до ложек и пуговиц. Лес давал дичь, ягоды, грибы. В лесу росли особо почитаемые деревья – непомерной высоты или толщины; многие из них были овеяны легендами («Дерево-великан»). Думаю, что не случайно дошли до наших дней выражения «деревянная культура», да и «деревянный рубль». 
          Лес таил в себе загадки и смертельную опасность. В сказках «Про злую мачеху», «Морозко» падчерицу отправляют в лес на съедение волкам, но героиня находит в лесу свое счастье, т.е. лес – избавитель от бед.  

          Славяне считали, что старое дерево – это праведный человек, который жил очень давно. Такое дерево – хранитель, помощник, оно не пропустит врага в селение («Вековое дерево»). 
         Дерево спасало, дерево могло обратиться в человека и наоборот. Герои, спасаясь от преследований злого царя или бабы-яги, превращаются в деревья, луг, цветы, лес. У древних славян была вера в колдовство, в то, что животные и люди могут чудесным образом превращаться друг в друга, в деревья и камни, в любые предметы. Такие существа называются оборотнями.  Т.о. мы можем говорить о существовании религиозных верованиях древних славян.
                                         Леший – хозяин леса  
              Какой же русский лес без лешего? Все звери могут покинуть чащу, но леший свое хозяйство не оставит. В лесу он является полноправным и неограниченным хозяином: все звери и птицы находятся в его ведении и повинуются ему безответно. Он похож на человека; его одежда вывернута наизнанку – а может быть, это не одежда, а покрывающий тело мех. Волосы – длинные, серо-зеленоватые, глаза горят зеленым огнем («Хозяин леса»). 
Носится леший по своим лесам как угорелый, с чрезвычайной быстротой и всегда без шапки. Бровей и ресниц у него не видно, но можно ясно разглядеть, что он – корноухий (правого уха нет), что волосы на голове у него зачесаны налево. Присаживаясь на пень, он кладет левую ногу на правую. А в славянских поверьях левое – это что-то нехорошее, неправильное. 
             Леший нем, но голосит: умеет петь без слов и подбадривает себя хлопаньем в ладоши, но с первым криком петуха немедленно замолкает. 

              Часто прикидывается прохожим человеком с котомкой за плечами, умеет хохотать, аукаться, свистеть и плакать по-людски.

             Одно из любимых занятий лешего – поиздеваться и посмеяться над человеком. Самые обычные приемы проказ и шуток леших заключаются в том, что они обводят человека, т.е. всякого углубившегося в чащу с целью собирать грибы или ягоды они либо «заведут» в такое место, из которого никак не выбраться, либо напустят в глаза такого тумана, что совсем собьют с толку, и заблудившийся человек долго будет кружить по лесу на одном и том же месте.
              На всякую нечисть всегда можно отыскать управу, - говаривали славяне. Способов защиты от злого духа лесов существовало множество.
Так, заблудившемуся рекомендуется присесть на первой колоде, снять себя и выворотить наизнанку носильное платье и затем в таком виде надеть на себя. Обязательно при этом также левый сапог (лапоть) надеть на правую ногу или правую рукавицу на левую руку («Иван-царевич и серый волк»). 

             Славяне стремились ладить с лешим и не наносить вреда его владениям: не ломать понапрасну ветвей, не обижать муравьев, птиц, зверей, не оставлять горящих костров. Лешему делали подношения: ягоды, грибы, пироги, пряники, блины.
                             Волк в славянской литературе                                   
        Согласно легендам, черт слепил волка из глины или вытесал из дерева, но не смог оживить его. Оживленный Богом, волк бросается на черта и хватает его за ногу. 
                          Волки нередко упоминаются в древнерусской литературе, сказках. Довольно часто встречаются и сравнения людей с волками.                                                   

                     В «Повести временных лет», в известном рассказе о попытке князя  Игоря дважды получить дань от древлян, киевский правитель сопоставляется именно с этим лесным хищником. Древляне со своим князем Малом, по словам летописца, рассуждают так: «Аще ся ввадить волк в овце, то выносить все стадо, аще не оубьют его, тако и се аще не оубьем его, то все ны погубить» («Если повадится волк к овцам, то вынесет все стадо, пока не убьют его; так и этот: если не убьем его, то всех нас погубит»).   
                            Существовало поверье, чтобы стать воином нужно было стать «вне закона», т.е. уподобиться поведением волку. Волк объединяется с нечистыми животными, не употребляемыми в пищу. Определяющим в символике волка является признак «чужой». потребляемыми и пищу
                    В славянских волшебных сказках существуют два образа волка: добрый зверь, который помогает главному герою сказки, и злодей-хищник. В некоторых сказках волк бывает глуповат, и его одолевает хитрая лисица. 
                    Из неведомых стран прилетает в сад  Жар-птица  и клюет царские яблоки.  Иван царевич отправляется за ней,  но в лесу встречает волка и …теряет своего коня.  Серый волк  обещает Ивану помочь и, действительно, помогает: отправляется с ним в тридевятое царство,  достает жар-птицу, златогривого коня, Елену Прекрасную. Но  и это еще не все: желая помочь хозяину-другу: волк ударяется о сырую землю и превращается, превращается  по сюжету сказки.  Когда Ивана убивают злые братья, серый волк заставляет ворона слетать за тридевять земель и  принести  мертвой и живой воды, чтобы воскресить убитого царевича.
ВОЛ как         Волку присущи функции посредника между “этим” и “тем” светом, между людьми и нечистой силой, между людьми и силами иного мира. 
              Волк противостоит человеку как нечистая сила, его отгоняют крестом. Для защиты от него используются различные приемы.   Вадим Бурлак, собиратель легенд, рассказывает об охоте на волкодлака и появления поверья: «Если воет волк на сосну – значит, в ней обитает оборотень».  

               Изготовили стрелы, наконечники сделали из серебра, да с особыми насечками. На оперенье ощипали черного петуха. А на шею надели серебряные кресты. Левое копыто лошади подковали серебряной подковой.  
          На третий день охоты конь стал бить серебряной  подковой землю, нательные кресты сами раскачиваться стали – появился волкодлак. По размерам больше обычного волка и глаза не желтые или зеленые, а красные. 
Метнулось чудище к одинокой сосне, ударилось с такой силой, что могучее дерево качнулось. Пригвоздили охотники стрелой оборотня к стволу дерева. Взвыл волкодлак и стал будто врастать в дерево. Ушел в дерево оборотень. 

Воткнули охотники три стрелы в дерево, и выстрелили в вершину сосны. Согласно поверьям  волк-оборотень должен умереть вместе с деревом. Правда, от серебряных наконечников этой сосне уготован долгий век: ни попадание молнии, ни лесные пожары, ни топоры и пилы лесорубов не страшны ей.  Значит, и мучения оборотня станут долгими.
         Опасным считается и упоминать волка, чтобы тем самым не накликать его (“Про волка речь, а он навстречь”), и поэтому используют другие названия для волка: русский -  «зверь», «серый”», «кузьма», «бирюк», «лыкус», украинский – «скаменник», «малий». 

                                       Баба - яга: кто она?

               Чаще всего она обитает в дремучем лесу, который издавна вселял страх в людей, поскольку воспринимался как граница между миром мертвых и живых. Не зря же ее избушка обнесена частоколом из человеческих костей и черепов, и во многих сказках Баба-Яга питается человечиной, да и сама зовется «костяная нога».

В волшебных сказках она действует в нескольких воплощениях. Яга - похитительница крадет детей,  чаще всего, унося в свою избушку на курьих ножках, или в чистое поле, или под землю. Из этой диковинной избы дети, да и взрослые, спасаются, перехитрив Ягу («Гуси-лебеди», «Ивашка и баба-яга»). И, наконец, Яга-дарительница приветливо встречает героя или героиню, вкусно угощает, парит в баньке, дает полезные советы, вручает коня или богатые дары, например, волшебный клубок, ведущий к чудесной цели, и т.д. («Три девятое царство», «Иван-царевич и серый волк»).
                Почему Бабу зовут Ягой? Существует несколько версий.                                                                                                        В «Очерках Березового края» Н. Абрамова (СПб,1857) есть подробное описание «яги», которая представляет собой одежду «наподобие халата с откладным, в четверть, воротником. Шьется  шерстью наружу. Такие же яги собираются из гагарных шеек, перьями наружу. Ягушка – такая же яга, но с узким воротником, надеваемая женщинами в дороге» (аналогичное толкование  дает и словарь В.И.Даля). 
             А может быть баба-яга – баба-йога? Ведь не просто так она живет много лет?

             В русских сказках хозяйка «избы на куроногах» даёт герою умные советы о том, как одолеть врага, а на санскрите слово «баба» означает «наставник, учитель, мудрец»! Так, уши слушателей воспринимали «Баба-йага», хотя на самом деле должно быть… «баба-йога»! Вот так русская Баба-Яга очень даже могла быть раньше индийским мудрецом- йогом! В основе учения «Йога» лежит, прежде всего, умение мыслить, причём разумно, о чём и хочет сказать всем «Баба-Йога» из русских сказок. 

Менялись эпохи, языки и произношения. При пересказах старинных преданий, легенд и сказок кто-то шепелявил, картавил, «окал» и «акал» и даже заикался - могло быть всякое. Со временем в речи исчезали одни звуки, появлялись другие, потом появилась письменность, закреплявшая накопившиеся в устной речи изменения в произношении.

        Ещё не видя подъехавшего героя, Баба-Яга чует русский дух, т.к. обычно подъехавший к чужому дому человек кричит что-либо вроде: «Эй, хозяева!» или «Есть кто-нибудь?» Хозяйка избушки на курьих ножках  Ему задавала вопрос: «Куда и зачем?», но усталый после долгой дороги герой требовал баню, еду-питьё и постель. Иван не боялся пойти в баню без оружия, не боялся, что ему дадут отравленные еду-питьё или зарежут во сне - он знал, что здесь ему ничего не угрожает! Требуя еды, герой показывает, что он не боится этой пищи, что он «настоящий».
           Избушка окружена частоколом - в глухом лесу защита от диких зверей просто необходима. Избушка «на курьих ножках» изображается  стоящей то в чаще леса (центр иного мира?), то на опушке, но тогда вход в нее – со стороны леса – мира смерти.  Название «курьи ножки» скорее всего, произошло от «курных», т.е. окуренных дымом, столбов, на которых славяне ставили «избу смерти» - небольшой сруб с прахом покойника внутри (такой погребальный обряд существовал у славян в 6 – 9веках)
  Баба Яга внутри такой избушки представлялась как бы живым мертвецом – она неподвижно лежала и не видела пришедшего из мира живых человека (живые не видят мертвых, мертвые не видят живых). Она узнавала о его прибытии по запаху – «русским духом пахнет». «Человек, встречающий на границе мира жизни и смерти избушку Бабы Яги,  как правило, направляется в иной мир, чтобы освободить пленную царевну. Для этого он должен приобщиться к миру мертвых (вымыться, т.е. смыть с себя «русский дух», поесть). Пройдя испытания в избе Бабы Яги, человек оказывается принадлежащим одновременно к обоим мирам, наделяется многими волшебными качествами, подчиняет себе разных обитателей мира мертвых, одолевает населяющих его страшных чудовищ, отвоевывает у них волшебную красавицу и становится царем.
  Заключение 
           У славян был языческий взгляд на природу. Все окружающее было, по их представлениям, наделено жизненной силой, могло помогать или вредить человеку, причинять зло или приносить радость.                                               

            Язычники не считали себя хозяевами  природы, которым позволено грабить ее как угодно. Они жили в природе и вместе с природой, полагая, что у каждого живого существа не меньше прав на жизнь, чем у человека. Наши предки верили в волшебные превращения  людей и животных друг в друга, различные предметы. Отголоски этих верований мы как раз и можем видеть в народных сказках.
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