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Введение

Славянская мифология – одна из актуальных тем истории культуры. При всей своей значимости она по-прежнему остается наименее известной.

Долгое время работы, связанные с этой тематикой, были не доступны даже специалистам. В последние годы табу на изучение темы было снято, появились многочисленные переиздания трудов ученых XIX – XX веков : А.НАфанасьева, В.И.Даля, С.В.Максимова, Б.А.Рыбакова. материал о древних славянских богах невелик. А.С.Кайсаров выделял несколько различных источников получения данных. Их можно разделить на пять основных групп. К первой группе относятся русские летописи и поучения против язычества. Вторую группу составляют донесения католических миссионеров о религии славянских племен. Третью группу образуют польские и русские записи XV – XVII вв. Четвёртым источником является топонимика: «Перунова гора», «Волосова улица». И, наконец, пятым источником является фольклор славянских народов, где в обрядовых песнях часто упоминаются собственные имена богов.
Изначально славянские мифы были сохранены волхвами в священном узелковом письме. После крещения Руси каста волхвов была уничтожена, и древнее знание о мире утратилось. Современный человек может лишь догадываться об истинном смысле мифических преданий славян. Эти тексты собраны буквально по крупицам и реставрированы Александром Игоревичем Асовым в книге «Русские веды».
Многое в обычаях, обрядах и традициях русского народа уходит корнями в необычно богатую, яркую славянскую мифологию. Что мы знаем об этом?

Славянская мифология – истоки нашей древней культуры, первоначальное мировоззрение, тайное Знание. Мы почти утратили связь со своими корнями, потому что уделяем им слишком мало времени.

Это определило актуальность нашей работы, цель которой – познакомиться с представлениями древних славян о мире. Для достижения этой цели нам необходимо решить ряд задач:

1) раскрыть космогонические представления славян;

2) рассмотреть пантеон славянских богов;

3) показать значение верховных богов в жизни славянского народа;

4) познакомиться с бытом славян.

Раскрытие этих задач составляет содержание основной части работы.

Работа состоит из введения, трёх глав, семи подглав, заключения, двух приложений и списка использованной литературы.

Глава 1 Космогонические представления славян
И сказал Велес:

Открой короб песен!

Размотай клубок!

Ибо кончилось время молчания

И пришло время слов!

       Я не случайно начала свою работу с этих строк из «Песен птицы Гамаюн», ибо действительно пришло время слов, настала пора поговорить об истоках нашей древней культуры, первоначального мировоззрения, тайного Знания.

        Мы почти утратили связь со своими корнями, потому что уделяем им слишком мало внимания. А если было бы иначе, сколько бы можно было познать, открыть, предвидеть. Но об этом позже…..

        IX век. Богатый и привольный край – Русь изначальная. Человек живет в тесном контакте с природой, с мирозданием, со всей вселенной.

        Тот человек и наш современник. Расстояние между ними – двенадцать столетий. Но так ли уж отличались наши предки от нас? Так же, как мы, чувствовали и воспринимали окружающий мир. Так же хотели знать, как этот мир устроен. Наверное, им было проще, чем нам. Живя и чувствуя себя частицей природы, вселенной, они даже не задумывались о происхождении мира. Они просто знали, потому что жили этим и были его частью. Тот Человек совмещал в себе элементы мироздания: четыре стихии, небесное, земное пекельное царство, Свет и Тьму, Правду и Кривду, Явь и Навь. Человеку было достаточно облечь свое чувство  (чувство единения с космосом) в удобную красивую форму для передачи другому человеку – миф, легенду, предание. А истинный смысл мифа был понятен лишь посвященным в тайное Знание – волхвам–язычникам.
          После крещения Руси, когда в жизнь славян-русичей вторглись чужая вера и чуждые боги, каста волхвов была уничтожена и Знание о мире утратилось. С тех пор нам так и не известен истинный смысл мифических преданий древних славян. Мы можем лишь догадываться о нем.

        Передо мной – «Русские Веды», тексты славянских космогонических мифов, собранные буквально по крупицам и реставрированные Александром Игоревичем Асовым. Изначально мифы о космогонии были сохранены волхвами в священном узелковом письме. Почему именно узелковом? А не пряжа ли это самой Макоши, богини судьбы? Сложные запутанные узлы – не дело ли рук Доли и Недоли? Если это так (а нам известно, что никто не в силах изменить своего жребия – развязать узелок на пряже Макоши), то не значит ли это, что космогония наша незыблема, что рано или поздно проявится она в сознании каждого славянина и силы Яви и Нави будут бороться в человеческой душе?!
        Итак, существует текст мифов. Но миф ещё не представление о космогонии. Миф нужно истолковать, увидеть в нем подтекст, хотя бы немного приоткрыть завесу, за которую спрятали от нас Знание волхвы.

        Начало славянской космогонической мифологии мало отличается от греческой или индийской. Вообще, в основе любой космогонии лежит переход от хаоса к упорядоченному космосу, миру, сфере жизни. Космогонические мифы часто начинаются с описания того, что предшествовало творению, то есть небытия, хаоса, а у славян – с Тьмы кромешной. «До рождения света белого тьмой кромешною был окутан мир. Был во тьме лишь Род – прародитель наш. Род – родник Вселенной, Отец богов. Род рожден собой и родится вновь. Род – все боги и вся поднебесная, Род – что было и то, чему быть предстоит, что родилось и то, что родится».
      В самом начале мифа идет речь о достаточно абстрактном понятии, о Роде. В начале Род был заключен в яйце: был он «семенем не пророщенным, почкою нераскрывшейся».

     Яйцо, семя, почка символизируют скрытую жизнь, мощь, энергию. Но пришло время, и «Род родил Любовь – Ладу-матушку». Здесь нужно заметить, что практически во всех космогонических мифах народов мира процесс созидания идет по следующей схеме: хаос – небо и земля – солнце, месяц, звезды – время – растения  и т.д. но у славян прежде всего из хаоса родилась Любовь. И мне кажется, что очень важно: в самих корнях славянского мироощущения лежит Любовь, а следовательно – Доброта, и Гуманность, и Милосердие.

         В чем же дело? Откуда столько страдания на русской земле? Увы, вопрос остается пока без ответа.

          Один из важнейших моментов космогонического процесса – сведение всего сущего к единому и выведение всего из единого. Особенно это важно, когда речь идет о человеке, равном Вселенной (то есть человек включает в себя все элементы мироздания, является микрокосмосом). В то же время часто в мифах Вселенная происходит из тела первочеловека, в частности, у славян – из Рода.
        «Солнце вышло тогда из лица. Его – самого Рода небесного, прародителя и Отца богов!

Звезды частые – из очей Его…

Зори ясные – из бровей Его…

Ночи темные – да из дум Его…

Ветра буйные – из дыхания…

Дождь, и снег, и град – от слез Его…

Громом с молнией – голос стал Его…»

      Я думаю, что для славян космогония была не просто сотворением мира, но ещё и формированием психики Человека, его внутреннего мира.
      Но самым важным этапом космогонического процесса является, конечно, рождение Земли, которое происходит, подобно рождению птицы, дважды: сначала «Род родил Землю-матушку, и ушла Земля в бездну темную, в Океане она схоронилась» ( кстати, океан всегда считался колыбелью жизни); и второй раз, когда уточка достала со дна Океана горсть Земли и Сварог (бог неба, сын Рода) вылепил её своими руками, ветер сдунул её в Океан, Солнце обогрело её, Месяц остудил, а Род родил Юшунец-змея, чтоб он держал её на поверхности воды.
         Земля рождена, как птица. Мифологическое значение птицы – посредничество между двумя мирами. Посредничество, как правило, совмещает в себе признаки обоих миров. Вообще, любые космогонические мифы основаны на противопоставлении двух царств, двух миров. У славян противопоставлены Свет и Тьма, Правда и Кривда, Явь и Навь. Так вот Земля в роли посредника сочетает в себе эти противопоставления, является смесью Добра и Зла.

       Добро и Зло. Они не уживаются вместе. Развязалась борьба. И борьба, как описывает миф, была не на жизнь, а на смерть. Борьба была в космических масштабах.

      «Что там в небе шумит, что грозою гремит? Это птицы в небе слетались, это Правда бивалась с Кривдою. Это с силами Нави бивалась Явь. Это Жизнь боролась со Смертью….И от битвы той затряслась земля, шевельнулся под ней могучий Юша-змей, море синее всколыхалось, ужаснулась вся подвселенная».
      Я не знаю и, думаю, никто не сможет узнать, что это была за битва. Это в мифе она представлена красивым, поэтическим иносказанием о сражении Правды с Кривдою. Но… была кровь: «…вся Земля с кровью смешана, капли крови на каждом камешке…» И было крови так много, что Земля-матушка не могла её впитать. Но все – таки поглотила, и с тех пор мир наш зиждется на крови. Чуть позже в «Велесовой книге» волхвы скажут: «И… было много крови пролито, и на ней Русь стоит… и так на веки, до конца будет». Что хотели сказать волхвы? Что кровь у нас под ногами и что, пока стоит Русь, она будет звать к себе свежую кровь?! Страшно звучит, но ведь это так. История России это уже давно подтвердила.

     …Кончилось сражение, победила Правда и улетела на небо, а кривда осталась на земле…

       А теперь поговорим о небе. Здесь я бы хотела обратиться к другому источнику славянских космогонических представлений, к сборнику духовных стихов Бессонова «Калики перехожие», а именно – к «Стиху о голубиной Книге». Содержание стиха космогоническое, и хотя стих – произведение духовного содержания и носит черты христианской веры, он почти дословно, особенно в начале, передает миф из «Песен птицы Гамаюн». Самыми интересными на мой взгляд являются строки:
У нас во поле во Сарачинскии,

Что на камне белым Алатыри,

Выпадала книга Голубиная;

Что не малая книга, не великая,

А что книгу не прочесть будет,

На руках книгу не сдержать будет,

А сама книга распечаталась,

Слова Божие прочиталися.

Что это за Книга Голубиная, которая не мала, не велика, которую нельзя удержать на руках, из которой узнать можно лишь то, что она сама скажет? Это, как мне кажется, небесный свод с его таинственными созвездиями, знаками и символами, о значении которых мы  можем только догадываться. И в «Песнях птицы Гамаюн» о небе говорится очень красиво и точно: например, Млечный путь – это молоко коровы Земун, которое питает вселенную и очищает мир от скверны.
     А разве не так?

     Посмотрите на небо в ясную звездную ночь. Будет ли место плохому в вашей душе?

      Как ни странно, но наши предки не отожествляли понятия Небо и Рай, надо уточнить, что рай – в христианской вере, а у славян-язычников был Ирий. Находился он в Рипейских горах (предположительно горы Уральские), там, куда «текла-протекала реченька, а водичка в ней – вся слезовая, и в той реченьке струйка малая – вся кровавая». Не случайна здесь эта река: только омыв жизненный путь слезами и кровью, можно попасть в Ирий….

       Отдельно нужно сказать о том, как представляли наши предки ад. Ад они называли Пекельное царство. Ещё держа в ладонях молодую Землю, Сварог учредил в ней три подземных свода. Немного позже, после великой битвы Правды с Кривдою, Сварог поранил Землю плугом, чтобы она поглатила кровь. И в эту же рану были низвержены все черные силы. Она стала входом в Пекельное царство.
       Небо и Земля, Человек и Вселенная, Ирий и Пекельное царство – вот основные составляющие славянской космогонии.

       На протяжении всей работы я пыталась проникнуть в истинный смысл этих понятий. И что же?

       У нас под ногами Земля, смешанная с кровью, на Земле той нет правды, и землю ту, Землю Русскую, питают слезовые реки.

       О чем говорят славянские космогонические мифы? О том, как велики Стихия, Рок, Судьба и как слаб человек перед ними.

       Почаще выходить в ясные звездные ночи на улицу и находить глазами Млечный путь…..

Глава 2 Верховные божества славян

Давным – давно, более 1000 лет назад, Русь была великой и могучей. К тому времени на берегу реки Днепра, вокруг Киева, где правил великий князь русский Владимир, начал складываться мощный союз наших предков – славянских племен. В то время наши предки ещё не могли объяснить такие явления природы, как землетрясение, дождь, гром, молнии. Они думали, что у каждого необъяснимого явления есть свой бог. Вера в богов называлась язычеством, а люди, которые верили в них – язычники.
Князь древнерусского государства Владимир Святославович сам поклонялся богам. Поэтому он приказал рядом со своим теремом, на холме, установить деревянные фигуры шести богов, олицетворяющих силы природы: Стрибога- повелителя ветров; Даждьбога – бога света, тепла и плодородия; Хороса – бога Солнца; Семаргла – божества почвы, корней, растений; Макоши – богини плодородия. Во главе этих богов стоял бог грозы – Перун. Он был выше всех идолов, сделан из дуба, изображался в виде немолодого мужчины с серебряной головой и золотыми усами.

      Каждого из этих богов славяне чтили, поклонялись им, приносили им в жертву убитых животных, чтобы боги не прогневались на них и не послали несчастье.

2.1 Макошь 

       Макошь – женское божество, оно является одним из наиболее загадочных и противоречивых. Упоминание этой богини встречаются во многих источниках, но они очень отрывочны и кратки.
Макошь упоминается автором «Повести временных лет» в составе так называемого пантеона Владимира.

       Отношения исследователей к этому божеству весьма различно. Некоторые считали его близким к восточной Астарте или греческой Афродите. Н.М.Гальковский полагал, что Макошь – нечто вроде русалки, «дух умершего».

     Не ясно не только этимология имени Макошь, но даже его орфография. Принимая часто встречающуюся в источниках форму Макошь, это слово связывали с глаголом «мокнуть» или же с финским племенным названием «мокша»,  хотя у самой мордвы – мокших такого божества нет.  Что же касается формы написания имени богини, то встречаются два варианта: Макошь и Мокошь. В дальнейшем будем употреблять акающую форму Макошь, хотя она и не господствует в источниках.
     Для нас представляет значительный интерес семантический ряд слова «кошь»: корзина, плетеный возок для снопов (они известны со времен энеолита); «кошьница», «кошуля», «кошелка» - различные, обычно плетеные, емкости для зерна, хлеба и других продуктов; иногда мера емкости.
     С другой стороны, синонимом слова «жребий» в русском языке являлось слово «кошь». Двойственность смыслового значения этого слова можно легко объяснить, если покопаться в первоначальном значении слова жребий. В прямом первоначальном смысле оно относилось к хозяйству, к различным приспособлениям для хранения и перемещения продуктов земледелия и к скотоводческим сооружениям. Словосочетание «мой жребий» означало тогда не что иное, как «мой воз снопов», «моя корзина зерна», одним – «мое благо».

      Отсюда на стадии матриархального земледельческого мышления только один шаг до появления представлений о покровительнице наполненных кошей, о матери урожая. Это – не богиня произрастания, не божество плодородия как такового, а богиня итогов хозяйственного года, мать урожая в его окончательной форме.

       Макошь (если верно именно такое правописание) вполне может быть осмысленна как Ма- кошь – «мать хорошего урожая», «мать счастья».

       В «Песнях птицы Гамаюн» («Русские веды, клубок третий и клубок шестнадцатый») о Макоши рассказано так: «Род родил затем Макошь- матушку, мать- богиню, судьбу неминучую. Из тех нитей сплетается наша жизнь – от завязки – рождения и до конца, до последней развязки и смерти. А богиня Недоля и Долюшка на тех нитях не глядя, завязывают узелочки, на счастье, на горе ли – только Макоши это ведомо. Даже боги перед ней преклоняются, как и все они подчиняются тем неведомым нитям Макоши». 

      Проведя анализ имени богини, мы уяснили одну из ее функций. Однако для понимания истинной роли Макоши в мифологии прежде всего необходимо рассмотреть контекст, в котором упоминается её имя в XII-XIV вв.

   Рассмотрим отрывок одной из наиболее известных летописей: «И нача къняжити Володимер в Кыеве един. И постави кумиры на хълме въне двора теремъного: Перуна древяна, а главу его съребряну, а ус злат, и Хърса, и даждьбога, и Стриборга, и Съмыргла, и Макошь».

     Макошь поставлена здесь в самом конце перечня, после священной собаки Семаргла.
       В поучениях против язычества XII-XIV вв. мы видим определенную систему в перечнях языческих богов. Макошь иногда примыкает к списку летописных богов (Перун, Хорс и др.), но чаще всего её имя оказывается в соседстве с вилами – русалками и собакой Семарглом, что составляет определенный комплекс аграрно-магических представлений, так как Семаргл был связан с семенами и всходами, а русалки – с орошением полей туманом (росой) и дождем. Надо полагать, что соседство имен поучений не случайно, а вполне осмысленно.
      Большой интерес представляет контекст, в котором находится Макошь в 
  «Слове об идолах». Здесь упоминается Геката и рядом с ней вторично Макошь: «….мажють Екати богыню, сию деву творять, и Макошь чтуть…» Если в первом случае Макошь находилась в общем перечне славянских божеств, то здесь повторное нарочитое упоминание Макоши выглядит как пояснение греческой Гекаты – Екати. Образ Гекаты проделал в античном мире сложную эволюцию от богини, повелевавшей всей Вселенной, до покровительницы человеческого благосостояния, дарующей удачу в делах и победу в состязаниях. В конце концов Геката стала восприниматься греками как мрачная богиня заклинаний и гаданий, связанная с миром мертвых. Какую ипостась этой богини имел в виду Григорий Богослов, сказать трудно. Он был начитанным и образованным писателем, хорошо знакомым с античной литературой, и мог выбрать для своего обличения и геосидовскую космическую Гекату, и богиню успеха классической поры, но наиболее вероятно, что он бичевал кровавый культ Гекаты позднейшей фазы представлений о ней, когда они рисовались людям окруженной «страшными и мрачными призраками» душами умерших и своими псами.

      Русский художник, уподобляя Макошь Гекате, не совершал ошибки, так как в его собственном тексте Макошь стояла рядом с душами умерших (вилами) и священной собакой.

      Возможно, что русская Макошь отражала в какой-то мере и среднюю фазу гекатовского культа, являясь благожелательной богиней, связанной с аграрно- магическим комплексом представлений: ведь русалки и Семаргл содействовали получению урожая.

      Рассматривая крестьянские верования русского Севера, мы можем отметить наличие культа Макошь- Пятницы. В народных верованиях Пятница предстает перед нами как богиня-пряха, подательница благ, покровительница плодородия. Она со своими русалками тесно связана с водой: покровительствует святым целебным источникам и колодцам. Наши предки молились ей о всяком благополучии и счастье домашнем. По общему древнерусскому верованию Макошь – Пятница признаваема была покровительницей полей и скота. Она требовала неукоснительного повиновения и запрещала бабам работать в день, посвященный ей, то есть в пятницу. За нарушение запрета она может истыкать виновницу кудельной спицей или даже превратить в лягушку.

      Существует легенда, как Макошь-Пятница превратила «бабу непочетницу» (её не почитающую) в лягушку, «с тех пор и лягушки по земле пошли…» Считалось, «кто много в пятницу смеется – в старости плакать будет».

      На одних рисунках Макошь-Пятница представлена в виде худой, высокой женщины в рубище с длинными спутанными волосами. В других областях на рисунках и вышивках она изображена в светлых ризах, в цветах, там её считают святой мученицей. Она ходит по земле в виде молодой женщины и примечает, кто как живет, заступается за простых женщин, помогает им в работе по дому. Молодым девушкам может подыскать хорошего жениха, если девушка скромна, трудолюбива и почитает Макошь-Пятницу. Девушки ходили в пятницу на реку и на берегу, глядя в воду, молили: «Макошь-Пятница, пошли мне жениха доброго».
      С приходом христианства на Русь культ Макоши трансформировался в культ Параскевы-Пятницы (св.Пятницы). так как Пятница почти полностью заслонила собой архаичную Макошь, от культа которой уцелело лишь несколько поверий, то рассмотрение культа Пятницы может помочь нам в воссоздании первоосновы культа её предшественницы.

    Параскева-Пятница, как и её языческая предшественница, была связана с водой (известны «Пятницкие родники»).В.И.Чичеров свидетельствует о том, что образ Параскевы-Пятницы (или иконы) неведомо как и почему «являлся» в источниках и водоемах. Это наблюдение подтверждает предположение о наличии двойника у языческой Макоши, роль которого выполняет христианская Параскева-Пятница. В древних текстах Макошь соседствует с русалками, непосредственно связанными со «священной влагой земли».

      В день св.Параскевы (28 октября) приносили в церковь для освещения разного вида плоды, которые хранились в домах как священные предметы. Пятнице иногда посвящали первый сжатый сноп. День 28 октября считался также днем Пятницы-Льняницы, когда «простолюдины носят в церковь отрепанную первину льна». Обработка льна, прядение кудели и шерсти особенно роднят Пятницу и Макошь.
      Пятница считалась, кроме всего указанного выше, и покровительницей торговли. В 1207 году в Новгороде Великом на Торгу была построена церковь Пятницы. Все это объясняет наличие рога изобилия в руке у Макоши на Збручском идоле.

      Культ Парскевы-Пятницы развивался довольно рано и, по всей вероятности, уже с XII-XIV в. Начал заменять культ Макоши. Последнее, что стоит отметить в трансформированном в христианское время культе Макоши-Пятницы, - это существование веры в 12 пятниц в году и особого апокрифистического пятничного календаряря. В этом календаре праздничной неделей Пятницы-Макоши считалась неделя около 1-8 ноября. 

     Итак, основываясь на всех приведенных выше фактах, мы можем сделать вывод: Макошь – богиня плодородия, воды, покровительница женских работ и девичьей судьбы. Её  образ запечатлен на главной, лицевой грани Збручского идола, празднества в её честь проводились еженедельно, ежемесячно и особенно в осеннюю пору – на рубеже лета и зимы.
2.2 Дажьдьбог
      Сыновей Сварога называли Сварожичами. Сварожичем был Дажьдьбог, занимавший почетное место в славянском пантеоне богов. На Руси он – бог солнечного дня – был известен ещё и как «податель благ» (вероятно, по совпадению со словом «дать»).

      Солнечные лучи представлялись славянину стрелами Дажьдьбога. Яркими лучами своими солнце гонит поутру ночь и рассеивает туманы, разбивает ранней весной льды и снега, карает в летний жар землю и её обитателей.

      С солнцем связан мифологический родоначальник династии среднепровских «царей» - Колаксай, Солнце – царь. Последнего русского великого князя – язычника Владимира в былинном эпосе именовали Владимиром – Красное Солнышко, а правнуков Владимира в «Слове о полку Игореве» - «Дажьдьбожьими внуками». Интересно, что имя греческого бога Гелиоса, которого изображали едущим на колеснице, запряженной четверкой огнедышащих коней, славяне переводили как «Дажьдьбог».
      Месяц в славянской мифологии был мужем богини Солнца, а Луна – супругой, женой Дажьдьбога.

     Как и Перуна, Дажьдьбога называли дедом. А.Н.Афанасьев приводит украинское предание «о старом беловласом деде, который бродит по свету и прогоняет ночь.»

2.3 Лада и Леля

       Наши предки – древние славяне – представляли силы природы в виде живых существ, которые могли помогать человеку, а если их рассердить, то творили зло. Модель мира нашими предками представлялась огромным прозрачным куполообразным небесным сводом, обнимающим землю. Поверхность земли – большой круг, со всех сторон кольцом обтекаемый океаном. Небо и земля, крепко спаянные между собой, утверждены на водах. Отсюда вполне естественно, что вслед за поклонением воде люди стали поклонятся и им.

      Небо и земля мыслились славянами как бессмертная супружеская чета, олицетворяющая мужское и женское начала, мать и отца. Небо вступает в брак со всеобщей матерью-землею. Сыра земля – это увлажненная, оплодотворенная дождем (мужское семя) с неба земля, готовая к плодородию. Земля и небо для древнерусского народного сознания были доподлинными всеобщими родителями.
     С землею был связан и культ Рода, небесного существа, носителя мужского начала. Отсюда слово «природа» (при Роде), рождающая, указывающее на землю, на материнскую утробу, рождающую все живое.

     Род и роженицы – боги, особо «ответственные» за процветание и приплод всего живого в природе, а также за приумножение рода людского, за брак и любовь между людьми.

     Кто такие роженицы? Известно представление о некой Великой богине Берегине – матери всего сущего, окруженной всадниками, представлявшими солнце. Первоначальное имя Великой Богини неизвестно. Поздние имена – Жива, Дана, Дава, Берегиня, Земля, Баба, Роженица, Лада и Леля.

      Славяне чтили рожениц, устраивали в их честь моления и обеды, состоявшие исключительно из растительной пищи (кутья, плоды, мед, хлеб) и сопровождаемые пением песен. Наконец, с почитанием рожениц связывалось и почитание звезд (планид). Каждый новорожденный появлялся на свет под своей планидой, которая была его судьбой. Роженицы определяли новорожденному его звезду и наделяли (или не наделяли) его силой, умом и талантом.

     Некоторые исследователи прошлых лет видели в роженицах многочисленных, безликих божеств женского пола, помогавших в различных женских заботах и работах, а также при рождении детей. Но современные ученые пришли в выводу, что рожениц было две: мать и дочь.

    Роженица – мать связывалась с периодом летнего плодородия, когда созревает, тяжелеет, наливается урожай. Это почтенная хозяйка дома и мать многочисленного семейства. Древние славяне дали ей имя Лада. Однако Лада изображалась в виде молодой прекрасной женщины, в розовом венке на золотых волосах, в одежде, опоясанной золотым поясом и убранной жемчугами. Считалась   богиней любви, красоты, очарования. Впрочем, некоторые исследователи отрицают присутствие в славяно-русской мифологии такого божества, как Лада, а признают лишь мифологический символ, фигурирующий в более поздних обрядах.
     Часть ученых, в частности Н.Костомаров, с Ладой соотносили однозначное божество Шиву, богиню жизни, финскую Золотую Бабу, чешскую Краснопани. Ладу Г.Кайсаров назвал «славянской Венерой», богиней любви. И не зря её сравнивают с Венерой: весна (Lito= Лато =Лада) рождается из воды, как Афродита из пены.
     Само слово лада, лад (славянского происхождения) означает гармонию, красоту, любовь. По- чешски Лада – красавица. Польское ladny – прекрасный. Слово лад означало также супругу, жену. Ладо и Лада, как муж и жена, жених и невеста, милая или милый, встречается в архаичных фольклорных текстах.

     Понятия, связанные с именем Лады, имеют отношение к установлению семейного порядка. «Ладины» - свадебный договор. Болгарское «ладуванье» - гадание о женихах. Наиболее распространенное значение слова «лад» - согласие. А.С.Фаминцын пишет, что «среди древнеиталийских божеств, близких божествам славянским, есть богиня Concordia, имя которой точно так же значит «согласие». Это видовое имя Венеры. А в значенении «добрая, благая, ладная богиня» Лада сближается с Bona Dea, тождественной с Maia  и Fauna (Favour – благо, добро).
      А вот как описывает ладу А.Н.Афанасьев: «Дева Заря выводит поутру ясное солнце и прогоняет темную ночь. По аналогии суточных явлений с годовыми той же богине Ладе приписывали вывод солнца из-за туманных покровов зимы. В ярких красках зари наши предки видели рассыпаемые ею по небесному своду розы, а в росе – её жемчужные слезы. В холодное время зимы прекрасная богиня Лада скрывается за густыми тучами и туманами и остается за их мрачными затворами узницей до тех пор, пока не расцветет весною пламенный цветок Перуна (молния) и не отопрет темницы».

    В сказке Лада выступает под именем Марьи – Моревны: юный царевич (бог-громовник) женится на Марье-Маревне (дочери моря), прекрасной королевне с золотыми волосами – солнечными лучами. В этом образе воплотились весеннее солнце и дожденосная дева. Кощей бессмертный 9зима) похищает королевну и запирает в своих чертогах. А юный царевич пускается в погоню, и борется с Кощеем, побеждает и освобождает марью- Моревну (пробуждение весны). Этот сюжет близок по смыслу с древнегреческим мотивом похищения Персефоны Аидом.
      Лада выполняет роль берегини, охранительницы, поэтому её имя часто употребляется в заговорах перед выступлением на войну. Один из вариантов культа Лады как богини охоты – древнегрузинский культ богини Дали, Дал (возможно, перестановка звуков «Дал-Лад»). Дал –лесная царица, покровительница зверей, королева. Она имеет отношение к погоде. Она – божество скал, воды, зверей, леса, плодородия, мать, божество.

     Б.А.Рыбаков отметил общеславянский культ богини Лады и Лели и близость к нему культа южных богинь Деметры и Коры-Персефоны.

     Сфера деятельности Лады не ограничивается домом. Некоторые ученые признают её матерью двенадцати месяцев, образующих год. А ведь это связано с двенадцатью созвездиями зодиака, определяющими судьбу человека. Значит, Лада предстает перед нами не просто богиней лета, материнства, она связана со всеобщим космическим законом.
    Был у Лады и супруг – Ладо, бог женитьбы, веселья, утешения и всякого благополучия. Звали его также Дидис, Дед Ладо, Ладу, Ладо-люли, Лад и т.п. общеславянскому ладу соответствует белорусский бог – Любмел.

      У Лады и Ладо было пятеро детей – Леля, Лель, Полель, Дид и Дидилия.

      Лель – бог любви, был подобен римскому купидону или греческому Эроту, мог метать из рук искры, воспламеняя в сердцах людей любовь. Именно эту функцию он выполняет а пьесе А.Н.Островского «Снегурочка». Лель был старшим сыном Лады, вторым сыном был Полель. Он – бог брака. Изображался в белой простой рубахе и терновом венке. Он благославлял людей на будничную жизнь, полный терний семейный путь.

    Третий сын Лады – Дид, бог супружества, всегда молодой. Изображался он с венком из васильков, держащим в руках двух горлиц. Ему молились замужние и женатые люди, прося благополучия в супружестве и деторождении.
    Богиня Дидилия – хранительница рода и детей. Не случайно её имя созвучно со словом «дитя». Эта богиня символизирует женскую долю, предназначенное женщине занятие на земле.

     Леля – дочь Лады, младшая роженица, роженица-дочь, Лелю сравнивали с греческой Артемидой.

      Недаром детскую колыбель часто называют «люлькой», ласкать – лелеять, а «леля», «лялька» - маленький ребенок, кукла.

   Леля олицетворяла весну, весеннюю зелень, расцвет, обновление природы. Леля – богиня трепетных весенних ростков, первых цветов, юной женственности. Славяне считали, что именно Леля заботится о едва проклюнувшихся всходах – будущем урожае. Лелю – весну торжественно «закликали» - приглашали в гости, выходили встречать её с подарками и угощением. В белорусском фольклоре часто звучит обращение к этой богине:

Дай нам житцу да пшаницу,

Ляля, наша Ляля!

В агароде, сеножаце,

Ляля, наша Ляля!

Ровны гряды, Ровны гряды, 
Ляля, наша Ляля!

«Лелис» по-литовски значит «светлый», по-украински – «блистать».

     Заклинание весны и пение веснянок происходило на высоких местах: на горках, холмах; дети влезали на деревья, на крыши изб и оттуда приветствовали весну. Все обряды с исполнением песен в честь лады и Лели связаны с весеннее-летним аграрно-магическим циклами, праздников зелени, молений о дожде, первых всходах и первых колосьях. Главное чествование Лады и Лели происходит во время празднования Красной горки, также в Семик и Троицу. Заканчивалось все праздниками на Ивана Купала, праздником летнего солнцестояния.
    В играх и обрядах в честь лады нашли отражение хлопоты, заботы, надежды и тревоги, одолевавшие людей во время весенних полевых работ; весеннее свадебное время представлялось магическим обрядом, в котором передавалось их отношение к пахоте, севу, а также чувства по поводу сватовства, выдачи девушек замуж.

   А ведь Лада – это богиня красоты, Добра и Любви. Попробуйте назовите окружающих себя людей «ладушкой», «ладой» (хотя бы мысленно) и увидите, как расцветает в улыбке любимый (да и любой человек), а мир наполнится светом, радостью  и теплом!
2.4 Перун

     Слово «Перун» восходит к древнейшей эпохе Ариев. В теплые весенние дни Перун являлся  со своими молниями, оплодотворяя землю дождями, и выводил из-за рассеянных туч ясное солнце; его силой пробуждалась природа к жизни.
     В чешских глоссах слово «Перун» было истолковано как юпитер; в древнеславянском переводе греческого сказания об Александре Македонском имя Зевса переведено Перуном. Еще именем Перуна обозначалось небо как царство громоносных, дождевых облаков: в рукописи XV века на вопрос «Колико есть небес?» ответ «Перун есть мног».
   Перун имеет много общего с аналогичным балтийским богом Перкунасом (Перканосом). Бог грозы уже в индоевропейской традиции связывался с военной функцией и считался предводителем военной дружины и её предводителя (у славян – князя). Его представляли в виде немолодого мужа: по летописному описанию голова его деревянного идола была серебряной, а усы золотыми.

    В польском языке piorum до сих пор употребляется всмысле молнии, громового удара (русское выражение «метать перуны»), у словаков perom – гром, а молния – Паромова стрела. Есть старинная русская поговорка: «Едет божок с перицем, стучит колесом». Она намекает на поезд бога-громовика.

   Главным оружием Перуна были камни и стрелы, а также топоры, являющееся, как и стрелы, предметом языческого культа. Также вместе с молниеносными стрелами Перун, по народному поверью, получает и огненный лук. До сих пор сохранилась поговорка: «Ах ты, радуга – дуга! Ты убей мужика». Она дает нам древнейшее представление о радуге как Перуновом луке, с которого пускались смертоносные стрелы.
     Палица – одно из разновидностей оружия Перуна. Огненные стрелы, копья, молот, топор, палица и меч нужны Перуну для борьбы с великанами туч и зимними туманами. Побеждая их, он низводит на землю дождевые потоки и дает простор ясному солнцу.

    Народные предания часто вспоминают о чудесном оружии. Предание о Перуновой палице породило народные рассказы о ружье, стреляющем без промаха: такое ружье можно достать только от черта. С другой стороны, верят, что черта можно убить наповал только серебряной или золотой пулей, т.е. молнией.

    Русские сказки говорят о топоре-саморубе и диковинной палице, которые по приказу устремляются на враждебные полки, побивают их и возвращаются назад, в руки своего обладателя. Место дубинки и топора иногда занимает меч-самосек (кладенец), помело или клюка. В одной русской сказке выводятся мифические кузнецы, похожие на циклопов, занимающихся ковкой Зевсовых стрел. Кузнецы калят железо и бьют его молотами: что ни удар – солдат с ружьем и саблею. Несчетные войска создаются также стуком в волшебный бочонок, игрою в рог и вызовом из сумы. Во всем этом нетрудно угадать поэтическое изображение молнии: стук и звуки рога – метафора грома и завывающих ветров; бочонок и сума – метафора облака. Внутри тучи лежит спрятанная громовая палица и вызывается оттуда только стуком грозы и мелодией бури; послушная зову, она вылетает из своего убежища и начинает побеждать неприятеля.
     С началом весны Перун одолевает демонических змеев (зимние тучи), запрягает их в громовой плуг и бороздит облачное небо; вспахав небесные нивы, он убивает змеев своей палицей. С громовым плугом соединялось и мифическое значение корабля, т.к. плуг – от общего индоевропейского корня plu: плыть. Тучу представляли в виде корабля. Она служит одром для Перуна на зимнее время: морозы запечатывают громовые уста, меч-молния выпадает из рук, и Перун недвижимо покоится в гробе-туче, пока весна снова не возродит его к жизни.
    Именно в таком поэтическом образе изображает народная загадка про весеннюю тучу, несущую Перуна, пробужденного от зимнего сна: «Гроб плывет, мертвец ревет, ладан пышет, свечи горят»…

    В глубокой древности дожденосные тучи олицетворялись целомудренными девами, убегающими от Перуна; в бурной грозе гонится он за ними, настигает и лишает девственности, т.е. заставляет рассыпать плодотворящий дождь. По другим представлениям, Перун заставляет их возить свой небесный плуг и засевать землю. Этому мифу соответствовали общеславянские ритуалы вызывания дождя, включающие обливание женщины.

      Наши предки усматривали в молниях красные цветы, вырастающие на дереве-туче. До сих пор верят, что без огненного цветка папоротника нельзя добыть клад. Этот метафорический цветок – метафора молнии – цветет на Ивана Купалу, когда Перун, по древнему представлению, выступал на битву с демоном-иссушителем, останавливающим колесницу Солнца на небесной высоте, разбивал его облачные скалы, отверзал скрытые там сокровища и умерял зной дождя. Усматривая в тучах сады, народная фантазия сближала их с рябиною, красные ягоды которой напоминали молниеносный цвет Перуна; поэтому  бурно-грозовая ночь – рябиновая, а ветка рябины – символ Перуновой палицы. Та же могучая сила, которая присваивалась Перуновой палице, принадлежит и цвету папоротника. Обладая им, человек не боится ни грома, ни воды, ни огня, может повелевать нечистыми силами.

     Молния является проводником живой воды, в свою очередь, вода эта называлась небесным вином. Отсюда возникли поверья, наделяющие папоротник целебными свойствами: с его помощью можно черпать  из рек и колодцев вместо воды славное вино, т.е. добывать дождь из небесных источников.
    Одно из названий Перунова цвета –перелет трава, данное ему за неуловимую быстроту, с которой ударяет молния. Так как Перунов цвет быстро переносится с места на место и перед ним распадается все- каменные горы и железные запоры, он также называется спрыт – травой, прыгун (скакун_ - травой, разрыв-травой.

     Весной Перун своим золотым ключом-молнией отпирает замкнутое до этого небо, появляются дожди и росы, называемые небесными слезами, поэтому Перунов цвет получил название плакун-трава. Плакун-трава открывает склады и заставляет тучи проливать дождь.

    Перунов цвет обладает разнообразными свойствами: он борется с демонами и побеждает их. Поэтому ему присвоены названия чертополоха (можно вспомнить чертей), одолень (одолеть нечистую силу), прострел (действует подобно громовой стреле).

   Однако с цветом Перуна соединилась идея не только возрождения Природы, но и её омертвления, т.к молния – орудие смертоносное. Смерть же на поэтическом языке – непробудимый сон.  Смерть и сон служили в мифических сказаниях индоевропейских народов для обозначения дня и ночи. Весной молния воскрешает Природу к жизни, а поздней осенью на всю зиму погружает её в сон, подобный смерти. Этот старинный миф о погружении в сон сохранился у славян и в сказочном эпосе: красавица потеряла своего возлюбленного, пустилась в странствия и после долгих поисков нашла его, но уже с другой. У неё она покупает право провести с ним три ночи за золотые диковинки (эмблемы весны). В две ночи она не может разбудить своего возлюбленного, но в третью ночь ей удается это.
    Смысл сказки в том, что на зиму бог-громовержец оставляет свою красавицу (богиню лета) и вступает в новый союз с Зимой, которая усыпляет его на три зимних месяца, пока не наступит Весна. Примером сказки может служить «Финист ясный сокол». Перун отпирает облака и посылает на землю дожди и плодородие. Но и его  воле было и не давать благодатного дождя, и наказывать смертных засухой и неурожаями, поэтому ему приписывали и замыкание тучи.
     К Перуну обращались с просьбами не только о дожде, но и об установлении ведра, т.е. остановить продолжительные ливни. Дождь  также уподоблялся крови, истекающей из ран, наносимых Перуновыми стрелами облачным демонам. Отсюда возникли заговоры на остановление крови, обращенные к Перуну. 

     Перун первоначально представал в образе всадника на коне или колеснице, поражающего оружием змеевидного врага( изначально-Велеса, позднее – Змиулана), последовательно прячущегося от него. 

     Характерной чертой мифов и ритуалов, связанных с Перуном, являлось их соотнесенность с дубами и возвышенностями, на которых ставили в древности идола Перуна ( Киеве, Новгороде). Это связь восходит к индоевропейскому периоду. В балтийской и славянской мифологиях Перун приурочивался к четырем сторонам света. Это видно из названия четверга как «дня Перуна» и из четырех – или восьмичленной структуры святилища Перуна на Перыни (под Новгородом).
     Первоначально слово «дуб» заключало в себе общее понятие дерева. У сербов дуб называется грм, грмов (дубовый лес –грмик), что указывает на ближайшее отношение его к Перуну и небесным громам. Старинные грамоты определяя по этому священному дереву границы родовых владений, называли его Перуновым. Сохранившиеся в Литве предания уверяют, что заповедные дубы Перуна, под сенью которых ставились деревянные истуканы бога-громовника, были постоянно зеленными. Предания о мировом дереве славяне также относили к дубу, который, по их сказаниям существовал ещё до сотворения мира.

    Основным сюжетом мифа о боге Грозы является его ссора с противником( нечистым) .

    Бог грозит: «Я убью тебя!». «Как же ты меня убьёшь? Ведь я спрячусь!». «Куда?». «Под человека!». «Я убью человека и тебя!». «А я спрячусь под коня!». «Тогда я и коня убью и тебя убью!». «А я под корову…» « А я и корову и тебя убью!». «А я под дерево…» «А я дерево сожгу и тебя вместе с ним убью!» «Ну, тогда я спрячусь в воду». «Там тебе и место, там и находись».
    С тех пор народные поверье гласят, что если где-нибудь ударит молния, то это бог бьет нечистого.

    Любимыми и главнейшими воплощениями бога – громовника были орел и сокол. Греки и римляне почитали орла посланником Зевса, носителем его молний: до сих пор на гербах изображают орла с громовыми молниями в лапах. Об этом свидетельствует и заговоры: «Летел орел из-за хвалынского моря(неба), разбросал камни и кремницы по крутым берегам, кинул громову стрелу во сыру землю, и как отродилась от кремня и кремница искра, от громовой стрелы полымя, и как выходила туча, и как проливал сильный дождь….».
    Также громоносный птицей считался ворон. Его мифическое значение -низводитель дождей – сказалось в заговоре на оставлении крови: «Летит ворон без крыл, без ног, садится к ( имярек) на голову и на плечо. Ворон сидит – посиживает, рану потачивает. Ты, ворон, не клюй, - ты, руда ( кровь), из раны не беги…» Слово «ворон» употреблено здесь как метафора молнии, летящей без крыл, без ног и точащей дождевую влагу из туч. Проводится параллель с раною, из которой сочится кровь, так как молния – острое оружие, дождь – льющаяся кровь.

   В сказках орел, сокол и ворон сидят перед своими дворцами на высоких дубах. Причем ворону дается огненный клюв как эмблема молниеносной стрелы. Загадки: «Летит ворон – нос окован; где ткнет – руда канет»; «Летит птица – во рту спица, на носу смерть». По белорусскому поверью, гарцуки, духи, подвластные Перуну, летают в виде разных хищных птиц.
    Имя Перуна олицетворялось с Ильей – Муромцем, усвоившим черты бога – громовника. В своих схватках он сохраняет родство с Перуном: действует его оружием (всесокрушающими стрелами ), выезжает на таком же коне, как и бог – громовник раздраженный Илья убивает Соловья – разбойника, который гнездится на 12 дубах. Народная сказка то же говорит о Змее: «Загремел Зилант цепях». В русской былине Святогорова жена отдает Илье как представителю Перуна и погибает от меча-кладенца, т.е. пораженная молнией.

    Олицетворяет Перуна в русских сказках Балда (от санскритского «разить, ударять, рубить», означает «дубинка, колотушка, палица»). Он называет своими братьями: медведя (обозначает либо самого Перуна как поглотителя небесного меда-дождя, либо дождевую тучу), зайца ( олицетворение быстрого, неуловимого бега молнии) и кузнеца, обитающего в туче ( связь кузнечного ремесла с грозой).
    Богатырь Покатигорошек также олицетворяет Перун, т.к. горох является символом Перуна или грома и молнии, рождающегося из недр тучи, также, как от зерен, бросаемых чертом, подымается грозовая буря.

   Итак, Перун являлся в древности богом грозы, молний, грома, а в дальнейшем – богом войны и покровителем воинов и князей. И   христианства этот языческий бог не ушел из жизни людей, а в сказках, былинах дошел до наших дней. Изменилось только имя, его же сущность, характер сохранились.

2.5 Стрибог
     Это очень древнее божество олицетворяло стихию – прежде всего ветер. Недаром в «Слове о полку Игореве» появляются ветры – Стрибожьи внуки».

    Корень «стр (и)» часто встечается в названиях племен, населенных пунктов, рек, озер на огромном пространстве от нижнего Истра (Дуная) и Днестра (Данастра) через Украину, Моравию, Чехию, Словакию, Австралию, Италию: известное племя Истры, давшее имя Истру – Дунаю, племя стримоны, жившее в Трое, а также по реке Стрима в нынешней Болгарии, города Баньска – Быстрица, Острава, Стршибро, Страсбург, да и в самом названии «Австрия» содержится этот корень. Есть множество названий водных бассейнов с таким корнем: Стривогор, Стронавки, Стружа, Струй, Струма, Стрима, Строна. Поэтому вполне правомерно предположить, что именно в этих местах некогда обитали племена с главным божеством Стрибогом.

   Имя Стрибог через корень «стр» связан с именами языческих богов многих расселившихся по белу свету индоевропейских народов, но их прототипы взяты из славянских языков, поскольку в них сохранилось от древности множество слов с таким корнем: «стрый» ( польск.: «дядя по отцу» ), «старик», «старый бог», т.е. «бог – отец». Один из древнейших римских богов Сатурн был «прастарым богом», олицетворением безжалостной дикой стихии (известны мифы о пожирании Сатурном своих детей) и вместе с тем «течение времени» ( «время все поглощает»). Имя Стрибога связывается также с созвездием Стрельца.
    Известно, что во многих языческих божествах отражены представления древних славян о звездном небе. Главным божеством народов Восточного Средиземноморья было то или иное созвездие Зодиака. Раз в год , когда новолуние приходилось на созвездие Стрельца ,устраивалось празднество, во время которого появлялось символическое животное, посвященное божеству. Так, фракийцы водили в этот день козу, о чем писали древнегреческий философ Платон и римский историк Тит Ливий. На Днепре в новолуние тоже водили козу.
     Ученый А. Знойко более 30 лет посвятил исследованию связи славян с ареалом Восточного Средиземноморья с IV тыс. до н.э. Он считает славянское язычество астральным (лат.: «астра»- звезда) культом древних цивилизаций, почти тождественных верованиям этрусков. В.И.Щербаков образно называет этрусков «листом, оторванным от славяно-хеттского дерева». Щербакову принадлежат многие исследования по установлению связей между этрусскими и русскими корнями языков и мифологии. 
   Поразительно то, что языческие обряды, праздники Рождества Христова (25 декабря по н.ст., 7 января – по ст. ст.), Нового года (Щедрый вечер),                                     Купала и другие, сохранившиеся у славян кое –где до наших дней, неизменно исполнялись ещё в Трое, Фригии, у этрусков в Италии и были унаследованы Римом. Так, например, одинаковыми были обряды праздника Рождения месяца ( Новый год) – жертвенные лепные пироги и гадания по внутренностям животных; домах этрусков, как и славян, обязательно были лежанки и скрыни – сундуки для хранения одежды. Более 5 тыс. лет на Руси сохраняются пословицы, поговорки и национальные черты быта пеласгов и этрусков. От этих же общих с Русью предшественников заимствовали свои национальные блюда борщ и колбасу римляне.

     И Стрибог – свидетельство глубоких и многовековых связей родственных народов. Согласно русской языческой традиции, солнце рождается в созвездии Стрельца в период зимнего солнцестояния. Из греческой же мифологии известно, что один из 12 титанов созвездия, а именно отец солнца Геперион – титан зимнего солнцестояния - и есть Стрелец. 
     Солнце Стрибог, рождавшееся в созвездии Стрельца, представлялось русичам в образе младенца, сидящего на голове богини Лады, или символического яблока. Славяне называли этого бога ещё и другими именами: Погода, Похвист.

2.6 Симаргл

Существует несколько гипотез происхождения имени Симаргла и его толкования. Одна из них связывает имя Симаргла с «Седмоглавом» (Семиглавом).

    Семь, как известно, являлось числом часто использовавшимся в мифологии. Оно состоит из суммы 3 и 4 – основных параметров ( признаков), называемых «совершенными», «божественными». По воззрениям древних, число 7 представляет соединение Творца с творением. Не случайно в Библии читаем: «Господь сотворил землю в шесть дней, в седьмой же почил от трудов своих».

   Почти все древние народы считали, что существует 7 небесных сфер, и у каждой из них есть свой бог или гений – покровитель, своя планета и свойственная ей добродетель. Семи планетам соответствуют семь дней недели, семь цветов радуги, семь нот музыкальной грамоты. Лира Аполлона имела семь струн, как, впрочем, и некоторые славянские музыкальные инструменты. Христианство знало семь таинств. В мифопоэтической традиции известно семь чудес света. По объяснению древнегреческого мыслителя, религиозного и политического деятеля, математика Пифагора 

( VI  в. до н.э. ), в семи колоннах греческого храма архитектурными средствами отображено стремление человеческой души подняться от четырехгранного фундамента материальной физической жизни к небесным высотам божественного духа, символически представлено треугольником карниза. 

      У некоторых народов принята семиричнае система счисления. Семь выступает как наиболее употребительное число. Показатели шкалы времени- от семи дней до семи поколений. Шкала пространства разнообразнее: семь небес ( на «седьмом небе» ), семь тысяч звезд, семь братьев, семь сестер и т.д. В результате  семерка выступает как сгусток опыта первобытных предков, как число, определяющее объем человеческой памяти, дающее и психофизиологическую характеристику человека ( человек редко запоминает больше семи элементов, понятий и т.д.).

     Сила и крепость числа 7 проявляется и в мифопоэтической традиции славян, в том числе русских. Вспомним наш заговор «За семью замками, семью дверями, семью ключами». Существуют и приметы: завязать семью узлами, собрать семь углей из семи печей…..  В противоположность семи добродетелям люди придумали   семь смертных грехов, семь язв небесных, семиглавого дракона Апокалипсиса, отголосок которого встречается в семи хоботах водяного змея русских сказок.
    Итак, семь – понятие совершенства, поэтому князь Владимир возможно, и включил Семаргла в пантеон верховых божеств наряду с Перуном, Дажьдьбогом, Макошью и другими. 

   Однако встречаются и иные гипотезы относительно происхождения и смысла имени Симаргла. Так, образ Симаргла упоминается в древних гимнах Ригведы и гатах Авесты. Это фантастическое существо считалось «не единой природы, а о трех естествах, трех образех».
      Ещё в трипольских росписях встречаются псы, прыгающие, кувыркающиеся, как бы летающие вокруг молодых посевов разных растений и охраняющие их. На рисунках эти фантастические существа изображены с когтями, зубами и крыльями. Б.А.Рыбаков считает, что в связи с тремя образами Симаргла следует начать поиск в изобразительном искусстве не только собако- птиц с двумя лапами и крыльями, но и иных фантастических животных, близких к грифонам, которых называли собаками Зевса.

    Интересны сюжеты русского прикладного искусства X – XIII вв., в которых часто встречается крылатый пес. Иногда его помещали на церковных дверях, как, например, в Суздале ( XVI в.) или на фронтоне большого театра в Москве (XIX в.).

     Среди русских женских украшений в XI – XIII  вв. были широко распространены браслеты – обручи, одевавшиеся на длинные рукава женских рубах.
     Во время языческих ритуальных игрищ женщины перед танцами снимали браслеты и плясали « спустя рукава». Этот обычай сохранился в народной памяти и отражен о «Царевне-лягушке». На таких браслетах изображались женские фигуры в платьях с длинными рукавами, гусляры, воины, крылатые чудовища, чаши и кубки со священным напитком.

   Позднее старого Симаргла стали называть Переплутом. Культ Симаргла- Переплута оказался тесно связан с русалиями (празднествами в честь вил-русалок). Русалки или вилы, изображавшиеся в виде сирен, красивых крылатых птицедев, почитались как божества орошения полей дождями или влажными утренними туманами.

    На браслетах из клада, найденного в Твери, возможно, как раз и изображены пляски в честь Переплута и посвященная ему сцена жертвоприношения: девушка в длинной узорчатой рубахе с распущенными волосами подносит кубок изображению крылатого пса.

       Есть и такое предложение: изображение Симаргла на браслете связанно с календарем, обозначавшим порядок чередование месяцев в течении года. Если говорить о браслете из Твери, то изображение на нем сюжеты, по мнению исследователей А.А.Куликова и О.С.Мосина, являются художественными изображениями созвездия Зодиака. Самые древние календари составлялись по ночным наблюдениям, что говорит в пользу глубокой древности этих браслетов. 

2.7 Хорс

      Имя бога Хорса читаем в летописи Нестора: «Владимир поставил идол Хорса вместе с идолами Перуна». В «Похвале князю Владимиру» тоже встречается имя Хорса. О веровании в Хорса упоминается в «Слове Христалюбца», в «Сказании о Мамаевом побоище». Божествами Хоросом – Гурсом – Русом клялся Мамай. В «Слове о полку Игореве» находим выражение : «Великому Хорсу дорогу прерыскаше…»

      Из летописи Нестора вытекает, что Хорс и Дажьдьбог были единым божеством. Нестор не ставит между ними соединительного союза: «Володимир постави кумиры Перуна и Хърса, Дажьдьбога и Стрибога, Симаргла и Мокошь».

     Многие ученые связывают имя бога «Хорс» с иранским влиянием во времена  скифов. По – персидски Солнце – «Хурсид», «Хошед», «Хорс», «Хварс». Последнее слово по-осетински означает «хороший», «добрый». Может быть, к имени этого бога имеет отношение и русское слово «хорошо»?.

     Несмотря на целый ряд иранских параллелей, имя божества солнца Хорс может быть поставлено в ряд со славянскими и греческими словами, обозначающими «круг», «окружность». Таковы греческие слова «хора» и «хорос». «Хорос» означало круговое движение, «хоромы» - круговая застройка (древний смысл), в болгарском языке «хоро» - круговой танец. В скифское время, вероятно, у приднепровских славян – земледельцев существовали обе формы обозначения солнца: произволдная от «хоро» - Хорс и от «коло (а)» - сколотский (скифский) царь – Колаксай, Солнце-царь.ъ

    Возможно, что у праславян, как и у современных им греков, смешивались и славились понятия солнца как светила, источника света с более широким понятием светлого солнечного божества вроде Аполлона или Дажьдьбога, иногда олицетворяя его, иногда полностью подменяя.

     В «Слове о полку Игореве» Хорс назван Великим. Возможно, он был очень древним божеством, представления о котором предшествовали идее светоносного небесного бога (вроде Аполлона). Культ Солнца ярко проявился у земледельцев меднокаменного века – энеолита, а уже в бронзовом веке появилось представление о «ночном солнце», совершающем свой путь подземный по морю мрака, и таким «ночным» солнцем был Хорс.
Глава 3 Дом русича

       Не срубил старик дерево в лесу, и одарило оно его за это домом: изба новая, словно чаша полная, денег куры не клюют, хлеба на десятки лет хватит, а что коров, лошадей, овец – в три дня не сосчитать. Так начинается русская сказка. И действительно, в понимании русичей дом является воплощением достатка, богатства, сосредоточением основных жизненных ценностей: добра, счастья, блага.

      Дом для древнего человека – это центр мира, положительное место. Жилище должно обеспечивать безопасноть, защиту от внешнего мира, который был подчас злым и жестоким, полным всяческих неожиданностей и неприятностей. Именно поэтому люди с особым вниманием подходили к постройке дома.
     Для строительства избы выбирались в лесу особые деревья. Запреты налагались на высокие деревья, т.к. грешит тот, кто решается срубить всякое дерево, отнимая таким образом у него заслуженное право на ветроповал, т.е. естественную, стихийную смерть. Людям внушали страх деревья, которые природа наделила уродливостью ствола или причудливым сплетением корней. В некоторых местностях люди приписывали таким деревьям особые свойства. Так, например, в Кадниковском уезде (при деревне Глебове) о высокой сосне сложилось предание, что она не поддается никаким человеческим усилиям: вместо отброса щепы мечет искры, неисправимо тупит лезвие топора. Кроме того, народ выделяет «проклятые» деревья (например, осину – за то, что из неё был сделан крест Христа) и «буйные» деревья, которым приписывается разрушительная сила. Такое дерево, с корня срубленное и попавшее между другими бревнами избы, без всяких причин рушит все строение и обломками давит насмерть неопытных и недогадливых хозяев. Нельзя также использовать в строительстве деревья, посаженные руками человека. Неприкосновенными считались целые рощи, выросшие на месте разрушительной церкви, часовни, могиле. Такие рощи назывались священными; деревья из этих рощ могли идти лишь на постройку новой церкви или часовни.

      Человек, который нарушил эти запреты, непременно наказывается природой: он либо ломает себе руку или ногу, либо сходит с ума, либо в одночасье умирает.

       После выбора материала необходимо было найти место для постройки. Несчастливыми считались места, где проходила дорога или стояла баня , где были найдены человеческие кости или где стоял дом, сожженный молниями, оставленный вследствие болезней и наводнений. Опасались  также строить дом там, где кто-то поранился до крови или сломалась оглоблина. Особо удачным считалось место, где ложился рогатый скот.
    После определения места нужно было выяснить, счастливо ли это место именно для того, чтобы на нем стоял новый дом. Для этого гадали : клали по углам будущего дома  четыре кучки зерна, и если наутро зерно окажется нетронутым, то место выбрано удачно. Женщины до гадания не допускались. И вот, обычно после новолуния, принимались за постройку дома. При закладке приносили строительную жертву. Это было молодое деревце, которое втыкали в центр будущего дома, но в жертву могли принести коня или курицу. Ян Быстроню считает строительную жертву «обычаем имеющим своею целью обеспечить жизненность дома. Для примитивных людей дом есть нечто живое, подобно дереву или человеку. Следовательно,  эту жизнь надо обеспечить, одолжив её ему при постройке. Жизнь убитого можно перенести на строящейся дом, который тем самым делался живым. Благополучие дома означает благополучие семьи».
      А.Н.Байбурин считает, что деревце, которое приносят в жертву, символизирует мировое дерево, таким образом, центр дома и центр мира совпадают. Этот исследователь связывает обряд с мифологией: «Мир развернут из жертвы, и дом выводится из жертвы».
      Обрядовыми действиями сопровождалась укладка первого венца. Этот этап строительства очень важен: первый венец делит все пространство на внешнее/ внутреннее, чужое / свое. Под углы первого венца клали с магической целью клочок шерсти, горсть зерна, ладан, воск.

       С обрядами проводилось и укрепление матицы – бревна, служащего основанием потолка: к ней привязывали вывороченный мехом наружу полушубок и каравай хлеба, пирог или горшок с кашей. Эти ритуальные действия производились для того, чтобы обеспечить дому благоденствие и достаток.

      После завершения постройки устраивался пир. «Переход в новую избу или «влазины», новоселье – в особенности жуткая пора и опасное дело. – пишет Максимов. – на новом месте словно бы надо переродиться, чтобы начать новую, тяжелую жизнь в потемках и ощупью» .
      У русских существовало поверье о том, что каждое новое здание строится «на чью –либо голову», - т.е. в нем кто-либо должен в скором времени умереть и этим обновить дом. В связи с этим поверьем русские прежде всего при первом входе в новый дом на пороге отрубали голову  у курицы. Некоторые старики намеренно вступали первыми в избу, желая тем самым показать готовность умереть, так как бытовало поверье, что всякий, кто первым вступил в новый дом, «до году помрет». В связи с этим возникло обыкновение не доводить стройку до конца.

     В селение семьи в новопостроенную избу сопровождалось обрядом перенесения огня из старого подпечья в новое. Домового зазывали: «Домовой, Домовой! Пойдем со мной!». Домового переносили в горшке с жаром из старой печи на хлебной лопате. 

    Дом имеет три уровня: подпольный, жилой и верхний. Интересно то, что во всех уровнях устанавливали коня: под порогом зарывали конскую голову, крышу венчал конек, в жилом же помещении был священный печной столб, называемый «конеком» (от «кон» - начало, основа), которому нередко, по созвучию с названием лошади, предавалась форма конской головы. Как известно, конь связан с культом солнца, и люди, устанавливали его, хотели обеспечить благо всем трем мирам дома.
     Несмотря на то, что дом строили со всеми предосторожностями, в нем были опасные места. Прежде всего, это пограничные зоны: дверь, порог, окна, стены, кровля, опасен также и подпол, где по поверьям водились черти. Двери в доме вырубались на юго-востоке, окна (а их было обычно три) – на противоположной стороне. Наличие двери – необходимое условие для сохранения домом своего статуса. Так, например, «недома» является яйцо, из которого выйти можно, только сломав его, или огурец – «без окон, без дверей- полна горница людей».

    Окна же связывают жилище с космосом: солнцем, луной, миром мертвых. Вот как определяется окно в загадке: «Ни в доме, ни снаружи, ни в небе, ни на земле». Окна важны тем, что через них можно проникнуть во внешнее пространство, оставаясь во внутреннем. По представлениям славян под окнами стоит Ангел Господен, поэтому нищие, которые стояли под окнами, считались посланниками Божьими.

      Все места, через которые нечистая сила могла войти в дом, охранялись при помощи различных магических изображений солнца, «громовых» знаков, у дверей вешали подковы, на крышу устанавливали конек. Орнаментировались все проемы, отверстия, через которые всевозможные злыдни могли попасть к человеку. Сумма подобных оберегов, постоянно присутствующих на всех уязвимых участках, превращала каждую «хоромину» в недоступное новым силам убежище для всех членов семьи. Внутри дома ( на случай проникновения злыдней) все обиходные предметы тоже были покрыты охраняющими знаками, облегчавшими одоление зла внутри убежища.
      Внутри дома главным оберегом семьи была печь. Печь символизирует духовное единство семьи и рода. По представлениям древних славян души умерших предков, дружественные семье, покровительствующие потомкам, жили в печной трубе. С этим обстоятельством связан обряд сватовства: в некоторых губерниях сваты подходили к печи и грели руки, тем самым просили у рода прощенья за то, что собрались увести девушку из семьи. Выражение «семейный очаг» приобрело нарицательный смысл, но оно восходит к исторической действительности, к обычаям славян. Нестор пишет, что наши далекие предки «жили родами: каждый род на своем месте – сожитие нескольких семей, связанных кровными узами родства и властью одного родоначальника. Родичи помещались в одной избе или, если слишком размножались, - в нескольких холодных срубах, построенных вблизи теплой избы и даже примкнутых к стенам. Очаг, таким образом, оставался единым для всех, пища составляла общую трапезу». Огонь, разведенный под домашним кровом, считался божеством, охраняющим изобилие дома, мир и счастье его членов, вокруг огня строилась семейная жизнь. До сих пор название избы (от «истъпка») присваивается преимущественно той части жилья, в которой поставлена печь. Огонь в печи старались всегда поддерживать, погашение его и отдача в чужой дом – знак бесплодия и перехода изобилия в посторонние руки.
      А.Н.Афанасьев пишет, что «поклонением очагу легко объясняется и славянское гостеприимство. Всякий странник, иноплеменник, входя под кров известного дома, вступал под защиту его пенатов; садясь подле очага, отдаваясь под охрану разведенного на нем огня, он тем самым делался членом семейства. Не принять странника значило нарушить уважение к святыне очага и кровным, семейным связям – грех самый ужасный по понятиям патриархально воспитанного человека».
    В представлениях славян печь была связана с началом и концом жизни человека. Наиболее ярко выразилось в обряде перепекания ребенка. Засовывание в печь малыша призвано убить больного ребенка, а возродить здорового.

     У печи давались клятвы, у печного столба заключались договоры, в печурке прятали молочные зубы детей, в подпечье обитал покровитель дома – домовой.

      По диагонали от печи располагался красный угол, который был ориентирован на восток и освещен более других углов. Красный угол – парадное и значимое место в жилище. В оформлении красного угла и его символике велика роль христианских элементов: божница ассоциировалась с алтарем православного храма и осмысливалась как место пребывания христианского Бога. В божнице хранились иконы, сосуд с богоявленной водой, веточки освященной вербы и Троицкой зелени. Но рядом с православными иконами соседствовали набожники, на которых зачастую вышивались архаичные языческие сюжеты: богиня Лада и Леля и суровая Макошь.
     Таким образом, христианская божница, расположенная в красном углу, оказалась предметом двоеверия. В красном углу находился также стол – почетное место в крестьянской избе: оно предназначалось для хозяина или гостей.

     Ещё одно священное место в избе – это матица, главный серединный брус потолка. Матица является границей между передней и средней частью дома. В загадке «Лежит брус на всю Русь, встанет – до неба достанет» матица представлена как мировое древо. Люди  долгое время верили в магическую силу матицы, отсюда и её почитание, с чем связаны ряд обрядов, юридических действий. К матице подвешивали и колыбель ребенка. Гость, войдя в дом, не должен был переходить за матицу без приглашения хозяев.

       Поэт Древнего Востока писал: «Во дворе, как и в доме, ни пылинки от внешнего мира. Для древнего сознания характерно противопоставление своего как безопасного чужому как таящему беды и несчастья. Дом, надежная защита от внешнего мира, хранитель всяческих благ, является микрокосмосом, построенным руками человека. Жилище дает определенную модель, позволяющую воспроизвести картину мира: четыре стены дома обращены к четырем сторонам света, а фундамент, сруб и крыша соответствуют трем уровням вселенной – преисподней, земле и небу».
Заключение 

     Проведенное исследование ещё свидетельствует о сложности, богатстве и неповторимости славянской культуры.

     В работе мы познакомились с космогоническими представлениями древних славян, рассмотрели пантеон славянских богов и значение верховных божеств (Перуна, Макоши, Лады, Стрибога, Симаргла) в жизни славянского народа, познакомились с бытом наших предков.

     Проведенное исследование знакомит с древним мировоззрением славян, отголоски которого мы встречаем в обычаях и традициях русского народа.

     Рамки данной работы не позволяют охватить все темы славянской мифологии. В перспективе планируется изучение низшей мифологии славян (домовой, русалки ведьмы, колдуны).
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