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Верования древних славян

Введение

Практически все верования древних народов, так или иначе, выходят из природных культов. Древние люди задавались вопросом, как все вокруг происходит. Почему встает солнце, почему люди умирают, почему один год был урожайным, а другой нет. Вопросы для себя они находили в обожествлении окружающей среды и всех её проявлений. Мифы объясняли все: почему восходит и заходит солнце? Почему болеют и умирают люди? Почему лето сменяется зимою? Люди все это пытались понять и объяснить, в соответствии с их представления​ми и рождались мифы.

Первые верования древних славян связывались именно с природными культами Земли, Солнца и Неба. Позже, природные культы перерастали в языческие религии. Древние славяне не стали исключением.

Культ Земли перешел и в языческую веру. Землю почитали как Мать-сыра-Земля. Отголоски этого культа и верования сохранялись, не смотря ни на что. Например, известный ритуал повторяют путешественники, когда берут горсть родной земли и сохраняют ее во время путешествия в особом мешочке. В древности считалось что родная земля будет защищать в чужих землях и защищать от чужих злых духов.

«Языческая религия» значит «ре​лигия разных племен», ибо слово «язык» означает по-русски «племя, народ». Поздние авторы, писавшие о язы​ческой вере, вообще не видели раз​ницы между верой финских и сла​вянских, балтских и германских племен, и между всем этим масси​вом верований и мифологией греков и римлян ставили знак равенства, называя европейское языче​ство «эллинской верой». При этом полностью отождествлялись и бо​жества, имевшие одинаковые фун​кции, хотя и носившие разные име​на. Так что очень часто, при описа​нии веры у славянского племени божество называлось именем гре​ческим, римским или ведическим, то есть имя переводилось на общепонятный эквивалент. 

Дело доходит до того, что мы знаем описания славянских божеств и «античные» эквиваленты их имен, но не знаем, как эти боги назывались у самих славян.

Это при​водило к тому, что боги одного племени легко переходили в мифологические представления других народов. Датчане чтили славянских богов, славяне — литовских или финских (например, на монете дат​ского короля Христиана V изобра​жена славянская Жива, а Кродо первоначально был германским бо​жеством, затем его храмы стали строить и славяне, к этому време​ни у германцев он вышел из моды - так Кродо стал чисто сла​вянским богом).

С развитием общества меняют​ся условия жизни людей. Вначале старейшины племен были одновре​менно и жрецами племенных бо​гов, отвечая собственной жизнью за неудачи и неурожаи, за болезни и падеж скота. Раз племя преследу​ют неудачи, значит, боги гневают​ся на плохое к ним отношение, значит, служитель культа был не​радив — виновного посылают к бо​гам просить прощения, а жрецом становится другой, более старатель​ный.

Мировозрение

Прежнее мировоззрение наро​да с водворением в нем христиан​ства не умерло, но, более или ме​нее изменяясь под влиянием вре​мени и иных, новых, условий жиз​ни, продолжало и по сие время про​должает жить в народе. То, что прежде называлось верой, ныне носит название суеверия, в сущ​ности же и то и другое почти не представляет различия.

Раньше верили, что по весне Дый превращается в кукушку и тому, кто его впервые слышит, предсказывает своим кукованием количество отпущенных лет жизни. И поныне мы считаем Дыевы года, услыхав в лесу кукушку. За защитой от несчастий обра​щались к Перуну, стуча по дубу. И поныне стучат по дереву «на вся​кий случай», молятся Богоматери и пекут блины на Масленицу, не смотря на то, что блины — сим​вол языческого бога солнца, говорят, чур меня, тем самым прося защиты у домового, и плюют три раза для того чтобы отогнать недобрый глаз.

Деятели христианской церкви в немалой степени сами, хотя и по​неволе, способствовали сохране​нию в народе его древнего миросо​зерцания: исходя из практического взгляда, что новое учение не мог​ло бы привиться в народе, если бы не представляло с учением язычес​ким многих общих черт. Они забо​тились лишь о замене в обращае​мом в христианство народе поня​тий языческих сходными с ними понятиями христианскими, имен богов языческих — именами хрис​тианских святых.

Церкви строились преимуще​ственно на месте языческих свя​тынь, праздники христианские справлялись в дни празднования языческих праздников — и народ постепенно переносил понятия о своих древних богах на новых христианских святых. Мокошь стали называть Параскевой, Велеса — Власием, Перуна — Ильёй Про​роком. При этом число христианс​ких святых и угодников божьих, исполнявших функции языческих богов, превысило количество бо​гов языческих. Происходила специ​ализация святых — одни отвечали за благополучие скота, другие — за безопасность на море, третьи -— покровительствовали молодоженам и т.д.

Параллельно с этим и языческие боги продолжали жить, происходило самое пестрое смешение воззрений христианских с языческими. Этот период мы называем периодом двоеверия, когда народ, помолившись в церкви христианским святым, шел в языческий храм молиться богам языческим. Такая практика описана М.Забылиным в 1880 году, когда прихожане после молебна Деве Марии шли приносить дары Божуне.

Причем идолы Бога и Божуни находились по соседству с церковью и церковный староста после окончания обряда жертвоприношения, забирал в пользу церкви дары языческим истуканам. Несмотря на поучения против служения языческим богам, запрещения попам участвовать в таких молебнах, языческие боги почитались, старые традиции соблюдаются, даже попы продолжали практику молений под деревьями, исполняя по сути языческий обряд.

В наше время крайне сложно отличить персонажи языческие и христианские.

В древних поселениях восточных славян по​четное место занимали языческие святили​ща — целый комплекс сооружений. Обычно несколько в стороне от жилья и княжеского двора, где-нибудь на холме, на возвышенном месте, на берегу реки, устраивалось капище — жертвенник. Капища могли находиться под обыкновенным навесом или быть даже вовсе открытыми. Сооружались они из каменных плит или песчаника, имели круглую или оваль​ную форму и были обращены на восток, на​встречу первым лучам солнца. В них поддер​живался священный огонь, и отблески его па​дали на окружавших капище идолов — изваяния языческих богов, сделанные из дерева, камня и металла.
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Археологи откопали несколько таких, чудом сохранившихся, изваяний. Самым известным считается, так называемый Збручский идол — его нашли близ города Гусятина, у притока Днестра — реки Збруч. Это четырехгранный столб из известняка, высотой около трех метров. Каждая сторона разделена на три яруса, по предположению: верхний посвящен богам, средний — людям и земле, нижний — преисподней. На гранях столба — под одной шапкой — четыре фигу​ры во весь рост, две из них женские. У каждой фигуры -— свои символы: сабля, конь, турий рог, кольцо и др. Какие божества изображе​ны на столбе, остается загадкой, которую вот уже более столетия стремятся разгадать ученые, предлагая самые разные версии. То ли перед нами четверка богов-охранителей, обра​щенная к четырем сторонам     Збрученский идол датируемый Х в. света (боги вос​тока, севера и т. д.), то ли одно четырехглавое (или четырехликое) божество, символически воплощающее модель мира, как его представ​ляли древние люди. Збручский идол датиру​ют Х веком (ныне этот памятник находится в Краковскоммузее). Древние святилища нередко устраивали сре​ди священных деревьев, иногда в целых ро​щах; особым поклонением пользовались мо​гучие дубы и старые дуплистые деревья. Схожие верования и отправления культов наблюдались в греческой культуре. Известны священные рощи Артемиды и Афины. Там и сям лежали священные камни. Живопис​ный вид требищ, величественная картина, открывающаяся на окружающие просторы, должны были возбуждать в людях священ​ные чувства. Сюда стекались жители окрест​ных мест для совершения треб — религиоз​ных обрядов, молений, торжественных поми​нальных тризн; отсюда они обращались к бо​гам с просьбами или словами благодарности. Языческие требы бывали шумными, нередко они выливались в массовые обрядовые празд​нества. Авторы — правоверные христиане с негодованием писали об этих «кумирских празднованиях», «бесовских игрищах», «весе​лиях сатанинских», когда на всю округу разда​вался рев труб, звенели бубны и гусли, слыша​лось «гуденье» (игра на гудках) и пение бро​дячих артистов — скоморохов — и происхо​дило всеобщее «скаканье» и «плясанье». Важнейшую и серьезнейшую часть треб составляли жертвоприношения. Они совершались по разным поводам и посвящались бо​гам. Следы их — в виде множества обгоре​лых костей и черепов животных, остатков уг​ля и золы, обломков культовой посуды — ар​хеологи находят и в наши дни при раскопках древних святилищ. Письменные же памятни​ки сохранили свидетельства страшного обы​чая — человеческих жертвоприношений. Рассказ об одном таком событии мы находим в летописи под 983 годом (то есть всего за пять лет до принятия Русью христианства). После успешного похода князь Владимир за​хотел отметить победу жертвой в благодар​ность богам. Старцы и бояре, следуя обычаю, решили, что нужна человеческая жертва, а для выбора ее положились на жребий. Он выпал на «прекрасного лицом и душою» юношу, сы​на жившего в Киеве варяга-христианина. Когда за ним пришли, отец воспротивился и произнес по адресу языческих богов обличи​тельную речь: «Не боги это, а просто дерево. Нынче есть, а завтра сгниют. Не едят они, не пьют и не говорят, но сделаны человеческими руками из дерева... Не дам сына». Тогда кня​жеские посланцы разрушили дом, его хозяева были погребены под развалинами. Обычай приносить в жертву скот и птицу долго держался в разных местах Руси даже после принятия христианства, и еще в сере​дине XVI века архиепископ Новгородский и Псковский жаловался Ивану Грозному по этому поводу.

Впервые попытка зафиксировать на общего​сударственном уровне высший круг языче​ских божеств принадлежит, судя по «Повести временных лет», князю Владимиру Святославичу. Согласно летописи, Владимир велел поставить на холме, возле княжеского теремного двора идолов Перуна, Хорса, Дажьбога, Стрибога, Симаргла, а под холмом — «скотьего бо​га» Велеса (Волоса).

С появлением новой религии языческим бо​гам пришлось туго. Христианизация Руси происходила весьма активно, для этого постарались стереть с лица земли ненавистные хри​стианам символы «поганской веры» — язы​ческие святилища, капища и идолов. Князь Владимир, перед тем как крестить киевлян, «разрушил храмы идольские со лжеименны​ми богами», «требища всюду раскопал и посек и идолов сокрушил» и только после этого призвал жителей собираться у реки для со​вершения нового обряда, а затем велел ста​вить церкви по тем местам, где прежде возвы​шались кумиры.

Так были подрублены основания привычно, столетиями отправлявшейся народом языче​ской обрядности.

Крещеную Русь, однако, было трудно заста​вить полностью забыть и отбросить языческое прошлое. «Скверные мольбища идольские» восстановить было невозможно, но в разных местах земли, и не только в отдаленной глухомани, люди продолжали поклоняться, как сво​им богам, лесу и камням, рекам и болотам, ис​точникам и горам, солнцу и звездам... А па​мять о языческом пантеоне закрепилась в на​родном языке: в пословицах и приметах, в на​званиях урочищ, сел, рек... Следы той же па​мяти обнаруживаются в разных предметах народной культуры — узорах на кружевах и тканых изделиях, украшениях домов, символи​ческих изображениях на домашних вещах. Что же мы сегодня знаем о богах, занимав​ших некогда места на древнерусском языче​ском Олимпе и свергнутых затем силами христианства?

Прямых источников у нас крайне мало, и при​ходится довольствоваться отрывочными, по​путными, нередко — сбивчивыми упомина​ниями о древней религии славян в сочинениях греческих авторов, в записках европейских и арабских путешественников, в обличительных высказываниях русских книжников. Ценнейшие данные предоставляют археологи, раскапывая и реконструируя древние капища, извлекая из глубины культурного слоя изваяния идолов и культовые предметы. Очень важны исследования этнографов и лингвистов, свидетельствующие о живой свя​зи веровании и религиозных представлении русских, белорусов, украинцев в XVIII—XX веках с древними истоками языческой рели​гии.

И еще один бесценный источник: язычество восточных славян, при всех его неповторимых особенностях, есть лишь ветвь общеславянско​го, шире — общеиндоевропейского, более то​го — общечеловеческого древа языческой религии и мифологии. Обращаясь к другим вет​вям — родственным в первую очередь (за​падно и южнославянским, балтским, сканди​навским), мы находим здесь материал для сравнений, для восстановления навсегда, каза​лось бы, утраченных элементов язычества Древней Руси.

О земном устроении
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Как представляли себе свой мир славяне-языч​ники? Учёные пишут, что он казался им похожим на большое яйцо. А у родственных и соседних на​родов существуют даже сказания о том, как это яйцо было снесено «космической» птицей. У славян же сохранились отзвуки легенд о Великой Мате​ри — родительнице Земли и Неба, праматери Бо​гов и людей. Учёные полагают, что имя Великой Матери было Жива, или Живана.

Посередине славянской Вселенной, подобно желтку, расположена сама Земля. Верхняя часть «желтка» — наш живой мир, мир людей. Нижняя, «исподняя» сторона — Нижний Мир, Мир Мёртвых, Ночная Страна. Когда там день, у нас царит ночь.

Чтобы попасть туда, надо пересечь Океан-море, ок​ружившее Землю. Или прорыть колодец насквозь, и камень будет падать в этот колодец двенадцать дней и ночей. Вокруг Земли, подобно 

яичным плёнкам  и скор​лупе,

расположены девять разных  небес 

Миниатюра из русской рукописи                               (девять — трижды три — священное «Космография Козьмы Индикоплова»                   число у самых разных на​родов) Изображающее движение Солнца                       Вот почему мы до сих пор говорим не только «небо», но и «небеса». Можно вспомнить тропосферу, стратосферу и иные слои, на ко​торые делят учёные воздушный покров нашей пла​неты.

Каждое из девяти небес славянской мифологии имеет своё собственное предназначение: одно — для Солнца и звёзд, другое — для Месяца, ещё одно — для туч и ветров. Седьмое по счёту наши предки считали «твердью», прозрачным дном небесного Океана. Там хранятся запасы живой воды, неиссякаемый источник дождей. Вспомним, как говорят о сильном ливне: разверзлись хляби небесные! Чему мы обязаны этим присловьем? Библейской легенде о Потопе, языческим верованиям или тому и другому? Так или иначе, «хлябь», «хляби» — это водный про​стор, морская бездна. Мы всё ещё многое помним, только сами не знаем, откуда эта память и к чему она относится.

Славяне считали, что на любое небо можно по​пасть, взобравшись по Мировому Древу, которое свя​зывает между собой Нижний Мир, Землю и все девять небес. Отзвуки этого мифа дошли до нас, напри​мер, в сказках о чудесном горохе, выросшем до самой Луны. Так же Мировое дерево присутствует во многих мировых, языческих мифах. По мысли древних славян, Мировое Древо все​го больше похоже на громадный раскидистый дуб. Однако на этом дубе зреют не одни жёлуди, но также семена всех других деревьев и трав. А там, где вер​шина Мирового Древа поднимается над седьмым не​бом, в «хлябях небесных» есть остров, и на том остро​ве живут прародители всех птиц и зверей: «старший» олень, «старший» волк и так далее. Их называли ещё «старыми»: в прежние времена слово «старый» со​всем не обязательно означало «дряхлый» и «преклон​ный годами», как ныне; основным его смыслом было «крепкий», «зрелый», «матёрый». В былинах постоян​но встречается выражение: «старый казак Илья Муромец». Имеется в виду его телесная мощь, а вовсе не старость, как иногда думается нам.

Славяне полагали, что именно на небесный остров улетают осенью перелётные птицы. Туда же возно​сятся души зверей, добытых Охотниками, и держат ответ перед «старшими» — рассказывают, как посту​пили с ними люди. Соответственно, охотник должен был благодарить зверя, позволившего взять свою шкуру и мясо, и ни в коем случае не издеваться над ним, не причинять лишних мучений. Тогда «старшие» скоро отпустят зверя назад на Землю, позволят снова родиться, чтобы не переводились рыба и дичь. Если же человек провинился — не оберётся беды...

Язычники отнюдь не считали себя «царями» при​роды, которым позволено грабить её как угодно. Они жили в природе и вместе с природой и полагали, что у каждого живого существа не меньше права на жизнь, чем у человека... 

Чудесный остров на седьмом небе славяне называ​ли «Ирием», или «Вирием». Некоторые учёные полага​ют, что от него происходит теперешнее слово «Рай», так прочно связанное в нашем понятии с христианст​вом. А ещё Ирий называли и помещали на остров Буян. Этот ост​ров известен нам по многочисленным сказкам и заго​ворам, как своего рода «генератор жизни», обитель до​бра, света и красоты. Эту народную традицию продол​жил и 

А. С. Пушкин в своей «Сказке о царе Салтане». Остров Буян в ней не случаен. Функции восьмого и девятого небеса, служащие Ирию крышей, неизвестны, но наверняка древние славяне задумы​вались, что лежит за их пределами, в бесконечной Вселенной. Быть может, задумывались они и об иных мирах, которые должны были там находиться...

О богах

По существу мы из общей суммы славянских и иноземных источников можем почерпнуть имена и функции славянских богов и богинь. Русские летописи называют богов, культ которых учредил князь Владимир в 980 г., - это Перун, Стибог, Дажьбог, Хорс, Симаргл и богиня Макошь. Кроме того, упоминаются Велес, Сварог, Рорд и рожаницы. Этнография уже в XVIII в. добавила несколько мифологических персонажей вроде Лады и Лели.

Католические миссионеры в западнославянских землях называют Святовита, Сварожича, Яровита (Ярилу), Деву, Живу, Радогоста и др.

Мать Земля и Отец Небо

Древние славяне считали Землю и Небо двумя жи​выми существами, более того — супружеской парой, чья любовь и породила всё живое на свете. Бога Неба, Отца всего сущего, называют так же Сварогом. Это имя вос​ходит к незапамятно древнему слову, означающему «небо», а также «нечто сияющее, блестящее». Леген​да рассказывает, что некогда Сварог подарил людям кузнечные клещи, научил выплавлять медь и желе​зо, а прежде, по мысли славян — и это вполне со​звучно современным представлениям — на Земле царил каменный век, люди пользовались палицами и камнями. К тому же Сварог установил самые первые законы, в частности, велел каждому мужчине иметь только одну жену, а женщине — одного мужа.

Землю мы до сих пор называем Матерью, и это трудно оспорить. Только вот мы далеко не всегда об​ращаемся с ней, как положено почтительным детям. Язычники же относились к ней с величайшей любо​вью, и все сказания говорят, что Земля платила им тем же. В одной из былин героя предостерегают, что​бы не вздумал сражаться с таким-то богатырём. Этот богатырь непобедим, а почему? — «Его Земля-Ма​тушка любит»...

Десятого мая справлялись «именины Земли»: в этот день её нельзя было беспокоить — пахать, вска​пывать. Земля была свидетельницей торжественных клятв; при этом её касались ладонью, а то вынимали кусок дёрна и возлагали себе на голову, мистическим образом делая ложь невозможной: считалось, Земля не станет носить обманщика. Посейчас мы ещё иногда требуем в качестве нерушимой клятвы: «Ешь зем​лю!»

Одним словом Матушку Землю считали хозяйкой Жизни, дарительница урожая.

Сидя на уютном пригорке, поросшем цветущими медоносными травами, наш языческий предок чувст​вовал под собой живые, тёплые колени Матери Зем​ли. А с высоты на него был устремлён строгий и лас​ковый взгляд Неба — Отца-Бога.

Даждьбог Сварожич

Древние славяне считали Солнце, Молнию и Огонь — два небесных Пламени и одно земное — род​ными братьями, сыновьями Неба и Земли.

Бога Солнца называют Даждьбогом (или, в другом произношении, Дажьбогом). Это не от слова «дождь», как иногда ошибочно думают, это значит — «дающий Бог», «податель всех благ». Славяне верили, что Даждьбог ездит по небу на чудесной колеснице, за​пряжённой четвёркой белых златогривых коней с ​ золотыми крыльями. А солнечный свет происходит от огненного щита, 
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   Ковш с изобр. коня и солнца         который Даждьбог возит с собой. Но​чью Даждьбог с запада на восток измеряет нижнее небо, светя Нижнему Миру. Дважды в сутки (утром и вечером) он пересекает Океан-море на ладье, запря​жённой водоплавающими птицами — гусями, утка​ми, лебедями. Поэтому наши предки приписывали особую силу оберегам (это слово происходит от глаго​ла «беречь», «оберегать» и обозначает амулет, талис​ман) в виде уточки с головой коня. Они верили, что славный Бог Солнца поможет им, где бы он ни нахо​дился — в Дневном Мире или в Ночном, и даже по до​роге из одного в другой. В «Слове о полку Игореве» русские люди названы «Дажьбожьими внуками»— внуками Солнца. Хотя повествуется там о событиях, происшедших без малого через двести лет после офи​циального принятия христианства.

Утренняя и Вечерняя Зори считались сестрою и братом, причём Утренняя Заря была Солнцу женой. Каждый год, во время великого праздника летнего солнцестояния (ныне известного нам как Иванов день), торжественно праздновался их брак.

Славяне считали Солнце всевидящим оком, кото​рое строго присматривает за нравственностью людей, за справедливым соблюдением законов. Недаром во все времена преступники ожидали наступления ночи, скрываясь от правосудия — не только земного, но и небесного.

А священным знаком Солнца с незапамятных вре​мён был... крест! Его, кстати, нетрудно увидеть, если посмотреть, прищурясь, на Солнце. Иногда Солнечный Крест обводили кружочком, а иногда рисовали катящимся, как колесо солнечной колесницы. Такой катящийся крест называется сва​стикой. Она бывала обращена в одну или другую сторону, смотря по тому, какое Солнце хотели изо​бразить — «дневное» или «ночное». Между, прочим, не только в славянских легендах колдуны, творя свои заклинания, ходят «посолонь» (то есть по Солнцу) либо «противосолонь», в зависимости от того, доб​рым или злым будет их волшебство. К сожалению, свастика была использована в фашистской символи​ке и у большинства людей вызывает теперь отвра​щение: фашистский знак! Однако в древности она весьма почиталась и была распространена от Индии до Ирландии. Часто встречается она и на древнерус​ских украшениях, найденных археологами. Что же касается «фашистского знака», нетрудно убедиться, что он изображает именно «ночное» Солнце, катя​щееся по внутренней стороне нижнего неба. Таким образом, настоящим предметом «поклонения» фаши​стских мистиков оказывается не Солнце, а скорее его отсутствие — ночной мрак...

Интересна трактовка свастики в буддийской тра​диции. Она называется «мандзи» и считается симво​лом совершенства. Вертикальная черта указывает на взаимосвязь Неба и Земли, горизонтальная — на борьбу извечных противоположностей Инь и Янь. Что же касается поперечных штрихов, — если они направлены влево, то этим, с точки зрения буддистов, олицетворяется движение, мягкость, сострадание. Таким образом, две разновидности мандзи допол​няют друг друга: любовь и сострадание беспомощны без силы и твёрдости, а бездушный интеллект и сила без милосердия ведут лишь к умножению зла. В об​щем, «добро должно быть с кулаками», но — именно Добро. Не случайно мандзи является эмблемой зна​менитого буддийского монастыря Шаолинь, равно как и других центров боевых единоборств, исповедующих принцип: «не убивать противника, а возрож​дать его». То есть заставить его задуматься о своём несовершенстве и дать ему возможность встать на истинный путь. Следует отметить, что приверженцы этих боевых искусств носят на своих традиционных одеяниях именно левостороннюю мандзи, символи​зирующую чистоту их помыслов, считая её первич​ной. Мандзи решимости и твёрдости лишь подтвер​ждает первую и заключена в самом человеке, в его силе и мастерстве.

...Однако возвратимся на Русь, где утки, гуси и ле​беди повсеместно пользовались уважением и любо​вью. Особенно лебеди: в некоторых местах народный обычай строго запрещал охоту на них. И не только по​тому, что для соседних финно-угорских народов это была священная птица.

Перун Сварожич
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Перуна не без оснований считают главным божеством языческого пантеона восточных славян.  Его имя впервые встречается в лето​писи под 907 годом. После победоносного похода князя Олега на греков греческие цари Леон и Александр вынуждены были заклю​чить с ним мир и обязались уплачивать дань. Договор был скреплен, по обычаю, клятвами обеих сторон. Греки-христиане «целовали крест, а Олега с мужами его водили в клятве по закону русскому, и клялись те своим ору​жием и Перуном, их богом, и Волосом, богом скота, и утвердили мир». То же самое повторилось спустя лет сорок, уже при князе Игоре. Греческие послы при​были в Киев, чтобы привести Игоря к клятве, записанной в новом мирном договоре: «При​звал Игорь послов, и пришел на холм, где сто​ял Перун; и сложили оружие свое, и щиты, и золото, и присягали Игорь и люди его, — сколько было язычников между русскими».

Перун — славянский Бог Грозы, Бог грома и мол​нии. Его представляли себе немолодым разгневанным мужем с рыжей клубящейся бородой. Сразу отметим, что рыжая борода — непременная черта Бога Грозы у самых разных народов. В частности, рыжебородым считали своего Громовержца (Тора) скандинавы, со​седи и родственники славян по индоевропейской се​мье народов.         Перун. Худ. Наталья Антипова 

Надо ли говорить, что огненно-золотой цвет бороды Бога Грозы отнюдь не случаен!

Волосы же Бога Грозы уподоблялись грозовой ту​че. Скандинавские сказания отмечают, что разгне​ванный Тор «потрясал волосами». Какого цвета были волосы у Тора, определённо не сказано, а вот у сла​вянского Перуна они действительно как грозовая ту​ча — черно-серебряные. Недаром изваяние Перуна, стоявшее некогда в Киеве, описано в летописи так:

«Голова серебряна, ус злат». Славяне видели своего Бога мчащимся среди туч верхом на коне либо в ко​леснице, запряжённой крылатыми жеребцами, белы​ми и вороными. Между прочим, сорока была одной из птиц, посвящённых Перуну, именно из-за своей чёр​но-белой окраски.
Имя Перуна очень древнее. В переводе на совре​менный язык оно означает «Тот, кто сильно бьёт», «Разящий». Некоторые учёные усматривают связь имени Бога Грозы с такими словами, как «первый» и «правый». Что касается «первого», то Перун действительно был главнейшим Богом в языческом панте​оне Киевской Руси и, вероятно, старшим сыном Сварога. 

Отчаянно гремит между туч несущаяся Перунова колесница — вот откуда гром, вот почему он «прокатывается» по небесам. Впрочем, на сей счёт бытовали разные мнения. Ещё говорили, что гром и молния — эхо и отблеск ударов, которыми Перун на​граждает небесного Змея, стремящегося снова огра​бить Богов и людей — похитить Солнце, скот, земные и небесные воды. 

Согласно некоторым источникам, молнии у Перуна были двоякого рода: лилово-синие, «мёртвые», разя​щие насмерть, и золотые, «живые», созидающие, про​буждающие земное плодородие и новую жизнь.
Давно замечено, как чист воздух и как легко ды​шится, когда отгремела гроза. Славяне-язычники и этому нашли объяснение. Всё дело в том, говорили они, что нечистая сила в страхе разбегается перед гневом Перуна, прячется в норы и долго ещё не смеет высунуться наружу.


Громовым знаком считалось, колесо с шестью спицами. Ученые полагают, что древние люди использовали здесь форму снежинки, ведь святилища Перуна устраивались как можно ближе к тучам и Небу – на вершинах гор (самый возвышенных местах), где раньше всего появляется снег. Этот знак до сих пор можно встретить на избах старой постройки. Его резали для красоты, и из чисто «практических» соображение – в качестве громоотвода.
Есть у Перуна своё дерево — дуб, есть и любимый цветок, который в Болгарии до сих пор зовут «перуникой». У него шесть лилово-голубых лепестков (гро​мовый знак), поросших золотистыми волосками (молния). Он расцветает весной, когда гремят первые грозы. Цветок этот очень красив, и мы зовём его ири​сом — по-гречески «радужным», потому что различ​ные сорта ирисов бывают самого разного цвета. Возможно, это является отражением древнего, природного культа, когда люди покланялись стихиям природы и её производным (деревьям, камням, цветам).
Святилища Перуна устраивались под открытым небом. Они имели форму цветка; в тех святилищах, что раскопаны археологами, «лепестков» обычно восемь, но в древнейшие времена, по мнению учёных, их было шесть. «Лепестки» представляли собой ямы, в которых горели неугасимые священные костры. По​середине ставилось скульптурное изображение Бога. Теперь слово «идол» имеет в нашей речи несколько презрительный оттенок (вспомнить хотя бы «идоли​ще поганое»), приходится иногда даже слышать, буд​то древние славяне «верили в идолов». Но это всё равно что утверждать, будто христиане «верят в иконы».
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Велес (Волос)
Имя этого бога встретилось нам в летописных рассказах о клятвах русских князей: Волос упо​минается здесь вслед за Перуном. В языческих святилищах стояли его изваяния. Ключ к пониманию Волоса-Велеса надо ис​кать в наименовании его богом скота, «скоть​им богом», то есть покровителем домашних животных. Именно к нему следовало обра​щаться с просьбами о благополучии скотины, об избавлении ее от болезней. Так же он считался создателем неких священных сводов и законов, о которых крайне мало упоминаний. Ему приносили в жертву коней, быков, овец. Он играл ка​кую-то роль в обряде сжигания «коровьей смерти», совершавшемся для прекращения падежа скота.
Однако слова «скот», «скотий» имели в древ​нем русском языке и другое значение: чем больше у хозяина скота, тем больше достатка, богатства. Волос-Велес был, значит, богом богатства, материального благополучия. По​хоже, в княжеских клятвах он выступал имен​но в этой роли: если    

  Велес. Худ. Васильев  Перун воплощал мощь оружия, то Волос — силу золота.

 Отсюда по​нятен и смысл клятвы Святослава: если они предадут Перуна — пусть их посечет их же оружие, если предадут Волоса — пусть пожел​теют как золото.

Образ Волоса-Велеса таит немало загадоч​ного, его характеристику приходится воссоз​давать по крупицам, нередко ограничиваясь лишь предположениями и останавливаясь пе​ред свидетельствами древних источников, ко​торые до конца не поддаются истолкованию. Можно, например, предполагать, что Перун и Волос не просто соседствовали в клятвах, но и противостояли друг другу: первый был богом княжеской дружины, а второй — богом всей остальной (невоенной) Руси. В то время как изображение Перуна находилось в верхней, княжеской, части Киева, изваяние Волоса стояло внизу, на Подоле, у торговых при​станей.
А вот еще загадочная подробность: автор «Слова о полку Игореве» называет великого слагателя песен Бояна внуком Велеса. Зна​чит ли это, что Волос-Велес считался, подобно древнегреческому Аполлону, покровителем певцов и музыкантов? Может, этот бог был связан с поэтами-жрецами, волхвами, прори​цателями? Вряд ли случайно полное звуковое соответствие: Волос — слово. Не означает ли оно особых отношений древнего божества с тем «словом», которое получало выражение в поэзии, в гаданиях и колдовских заклина​ниях?
Некоторые свойства и приметы языческого Волоса позднее оказались у христианского святого Власия, упоминается засвидетельствованный этнографами XIX века на юге России обычай: перед началом жатвы старые женщины в поле «за​вивали бороду Волосу», то есть, не вырывая колосьев из земли, сплетали их в узел и остав​ляли в знак надежды на богатый урожай. По другим данным, жертвовали «Волосу на бо​роздку» последнюю горсть колосьев или по​следний сноп. Этот обычай заставляет взгля​нуть на Волоса как на божество, связанное с земледелием, с надеждами на хороший уро​жай и, возможно, с миром предков, от участия которых, по языческим понятиям, зависел ус​пех земледельца. Велес так же позднее стал еще хранителем так называемой Велесовой книги, книги мудрости для всех древних славян.
С приходом христианства Волос разделил судьбу других языческих «кумиров». Князь Владимир велел «Волоса идола свергнуть в реку Почайну». Когда Авраам водворял христианство в Ростовской земле, он не ре​шился тронуть Волоса. Тогда, согласно пре​данию, апостол Иоанн Богослов вручил ему трость, которой Авраам, уже не боясь, про​ткнул каменного идола, и тот будто бы рас​сыпался в прах.
Следы культа Волоса сохранились в много​численных названиях, распространенных особенно на Русском Севере. Так, по до​кументам, в Новгороде была Волосова ули​ца (на ней когда-то стояло изваяние бога), во Владимире был Волосов Никольский монастырь, в Переяславле-Залесском в начале XVII века лежал Волосов камень. 

Сварог
Об этом божестве существуют довольно-таки противоречивые суждения. Например, Дажьбога в одной летописи называют сыном Сварога, что дает основание видеть в нем бога неба. Само имя связывают с санскритским «свар» («небо», а также «свет»). Отсюда возникает желание объявить Сварога самым главным и древнейшим славянским божеством, даже выше Перуна. Но такая
трактовка расходится с тем, что мы знаем о языческой религии славян по древним источникам: Прокопий Кесарийский (середина VI века) называл богом — владыкой над всеми — именно творца молний, то есть Перуна.

 В слове «сварог» предполагают эпитет «не​бесный», относимый к некоему высшему бо​жеству. В той же самой летописи Сварог уподоблен Гефесту, древнегреческому богу огня, мифиче​скому кузнецу, сыну Зевса и Геры» С этим перекликается обличительное высказывание в «Слове некоего Христолюбца» по адресу язычников: «Они же огню молятся, зовут его Сварожичем». А это дает основание предпо​ложить, что Сварог был хозяином огня и его творцом.
[image: image6.png]


Слова «огню молятся» ведут нас в особый мир языческих представлений, культов и обрядов. Поклонение огню, как и поклонение солнцу, другим небесным светилам, воде, камням, де​ревьям, то есть природе в ее главных составляющих, было одним из оснований          Добывание «живого» священного огня. Реконструкция 

языческой религии. Священный огонь горел на капищах в честь богов, но священным считался и огонь домашнего очага. «Свой» огонь поддержива​ли в печи, тщательно загребая угли, чтобы лег​ко было вздуть огонь, когда понадобится. При переходе в другое жилище переносили огонь из старого очага. Долго сохранялся запрет на передачу огня из дома чужим (либо огонь да​вали, но с непременным возвратом углей). К огню обращались как к живому. Если угли продолжали тлеть в печи, когда хозяева уже укладывались спать, огню говорили: «Святый богач, ложись спать!»
Специальный огонь возжигали на празднест​вах. Считалось, что «живой огонь», то есть добытый трением, обладал особенными каче​ствами, — через такой огонь прогоняли скот, чтобы предотвратить заболевания. Огонь об​ладал целебной и очистительной силой. К «батюшке царю-огню» обращались с загово​рами в надежде излечиться или предупредить болезнь. К огню следовало относиться со священным чувством: не плевать в него, не бросать что попало; возле огня не полагалось браниться. Особую силу находили в обрядо​вых кострах: через них прыгали, чтобы очи​ститься от грехов и избежать всяких бед.

Со Сварогом был связан обряд чествования огня, который разводили под овином. При этом резали кур в жертву богу огня. Обряд приурочивался к началу и окончанию молоть​бы. Насаживая в овине снопы, чтобы просу​шить их перед молотьбой, первый сноп ржи хозяин бросал в огонь. Отсюда следует, что покровительством Сварога пользовались и земледельцы, — от него зависел успешный сбор урожая.
В заключение отметим, что, по свидетельству одного немецкого автора конца X — начала XI века, в городе западных славян Редегоста — внутри святилища среди многочислен​ных языческих богов — первым, в шлеме и латах, возвышался Сварожич.

Хорс
Единственное письменное свидетельство, про​ливающее свет на природу этого бога, содер​жится в «Слове о полку Игореве». В рассказе о метавшемся по Руси князе-оборотне Всеславе Полоцком: «до петухов» он успевал по​пасть из Киева в Тмутаракань, «великому Хорсу волком путь перерыскивал». Ученые почти единодушно разъясняют эту метафору как «рысканье» до восхода солнца, а зна​чит — в Хорее видят бога солнца.

Другие книжные упоминания о Хорее не да​ют ничего конкретного для его характеристи​ки. Имя его называется в ряду других языче​ских богов, «кумиров». В этом перечне он иногда встает вслед за Перуном, иногда — перед Дажьбогом. Отсюда можно заключить, что в восточнославянском пантеоне он зани​мал высокое место.

Внимание ученых естественно обратилось к анализу самого имени бога с привлечением данных сравнительного языкознания и срав​нительной мифологии. Во многих европей​ских и восточных языках нашлись географические названия и мифологические имена с основой «хоре» и производными от него. Об​наруженные параллели позволили предполо​жить, что славянский Хоре заимствован или из иранской мифологии (персидское Хуршет — обожествленное сияющее солнце), или из мифологии балтийских славян. В славян​ском языке есть слово «крес» — огонь, пламя. Имя бога сопоставляют также с основой «хоро», «коло», которая в славянских языках свя​зана с понятиями круга (сравним: хоровод, ко​лесо и др.). Наконец, тот же корень, что в имени божества, находят в словах «хорошо», «хороший», а также «хоробрый» (смелый). Можно, вероятно (хотя эта версия требует дальнейших обоснований), считать Хорса бо​жеством солнечного светила: он стоит рядом с Дажьбогом, воплощающим животворящие силы солнца.
Ярила
Имя этого божества в письменных памятни​ках Древней Руси не встречается. Но уже автор XVIII века писал, что был «некий древний идол, прозываемый именем Ярило, который за бога почитаем был» еще до при​нятия на Руси христианства. Обряды, посвя​щенные Яриле и известные тоже с XVIII столетия, несомненно, пришли из прежних вре​мен. Все говорит за то, что Ярилу восточные славяне хорошо знали в древности и покло​нялись ему.
Особенностью культа Ярилы была его связь с определенным временем года. О нем вспо​минали лишь один раз в году — весной. На землях нынешней Белоруссии Ярилу представляли молодым, красивым, в белой мантии; с венком из полевых цветов на голове, с горстью ржаных колосьев в левой руке, бо​сой, он разъезжал на белом коне. Праздник в его честь (обычно в апреле) совпадал со вре​менем первых посевов. Сходились девушки, избирали из своей среды одну и одевали ее в подражание Яриле, сажали на белого коня, во​дили вокруг нее длинный хоровод. Если по​года позволяла, праздник происходил на засе​янных нивах, за ним наблюдали старики. Де​вушки пели о деяниях Ярилы, связанных с заботами крестьян: где он ступал ногой — там появлялась жита копна, куда он бросал взгляд — там зацветал колос. Магический смысл этих обрядовых действий и песен оче​виден: Ярила должен был помочь обеспечить богатый урожай.
Почему же ему приписывались такие возмож​ности?
Обратим внимание на корень слова — яр. Слов с этим корнем множество — в совре​менных восточнославянских языках и в на​родных говорах. Но мы обнаруживаем их и в словарях древнерусского языка: яра — весна, ярый — весенний; яровой — хлеб, посеянный весной; ярища — зерно ярового хлеба; яря — ягненок.
Из этого перечня явствует, что с корнем яр связывались представления о весне и весен​них хозяйственных делах. Ярила был богом весны: он воплощал ее пло​доносные силы, он приносил ее с собою, от него зависел и ее своевременный приход, и осуществление надежд крестьянина. Обряды и должны были обеспечить благие деяния Ярилы, призвать и встретить достойно его. Как бог весны Ярила обладал мощью моло​дости, стремительностью и неудержимостью. Эти качества тоже отражены в корне «яр»: о них свидетельствуют такие слова древ​нерусского языка, как «яркий» — светлый, «ярый» — гневный, неукротимый, суровый, «яриться» — гневаться, «ярость» — гнев, го​рячность, «яро» — жестоко. Все они перешли и в современный русский язык. Ярила, появляясь в положенное время года, распространял весеннее солнечное тепло, воз​буждал производительную силу в растениях и в людях, вносил в жизнь природы и жизнь людей молодую свежесть, пылкость чувств, наполнял людей храбростью. Просыпавшая​ся после зимы энергия находила в дни Ярилы выход в коллективном веселье, плясках ряже​ных, в игрищах, кулачных боях. Позднее такие празднества правоверные христиане считали бесовскими, бесстыдными. В конце весны, как правило, через неделю по​сле Троицы, справляли «похороны Ярилы», которые завершали цикл весеннего торжест​ва, уступая место поре летнего созревания урожая. В известный день собирался народ и выбирали старика, одевали его в поношенное платье, давали в руки небольшой гробик с куклой в мужском облике, изображавшей Ярилу. Процессия направлялась в поле, шест​вие могло сопровождаться барабанным боем. За стариком следовала шумная толпа, люди вели себя очень вольно (как пишут некоторые свидетели, «предавались разгулу»); звучала музыка, песни. Женщины сопровождали шествие завываниями и причитаниями — как полагалось на похоронах. В поле рыли могилу и куклу-Ярилу хоронили под плач и вопли. После этого возобновлялись пляски и игры. Обряды похорон божества известны многим народам мира. У восточных славян «хоронили» в разное время года не только Ярилу, но и Кострому, Кострубоньку, а также «кукуш​ку», березку и др. В основе всех таких обря​дов лежала древняя мысль: божество (или ка​кой-то природный объект) умирает, чтобы позднее возродиться хлебными злаками и другими плодами (так зерно «хоронят» при посеве, чтобы оно взошло новой жизнью — колосом). Это происходит каждый год, и, чтобы блага всякий раз возвращались к людям, нужно с почетом проводить и похоронить божество. При похоронах обычно выражают горе — потому в обряд вошли причитания. Но похороны — это источник будущей радости: ведь божество неминуемо возродится, — от​сюда веселые пляски, музыка, ряженые. Ра​дость должна была способствовать возрожде​нию.
Стрибог
Об этом боге мы знаем совсем немного. В «Слове о полку Игореве» есть такая фраза: «Вот ветры, Стрибожьи внуки, веют с моря стрелами на храбрые полки Игоря». Значит ли это, что Стрибог был богом ветров? Боль​шинство ученых согласно с таким выводом. В подтверждение его слово «стри» перево​дят как «воздух», «поветрие» или возводят к древнерусскому глаголу «стрити», «стрети» со значениями «встречать», «дуть с противной стороны, навстречу». Тот же корень находят в словах «стрела», «стрелять» и подобных. Существует также взгляд на Стрибога как высшее божество славян. Не стану здесь приводить аргументы — они связаны с очень сложным и специальным сравнительно-линг​вистическим анализом, скажу лишь, что имя Стрибога, согласно сторонникам этой точки зрения, складывается из слов, означающих «отец» и «небо», и что, следовательно, он в славянском пантеоне занимал место небесно​го отца (приводят еще иранское имя всевыш​него бога — Срибайя).
О древнем божестве, возможно, напоминает сохранившееся название озера — Стрибожье. Стрибогу молились мореплаватели, прося «ветра в парус».
Мокошь
Это единственное в известном нам языче​ском пантеоне восточных славян женское божество. Из попутных летописных упоми​наний и церковных обличений невозможно представить, как Мокошь выглядела и какие явления природы воплощала. Но народные верования, обычаи, приметы, зафиксированные этнографами уже в позднее время, про​ливают свет на то, кем же была она. Так, у северных крестьян сохранялось до XIX века поверье, будто Мокоша живет невидимо в избе, это женщина с большой головой и длин​ными руками, она любит прясть по ночам, — отсюда присловье: «Не оставляй кужель, а то Мокоша спрядет». При стрижке овец в нож​ницы клали клок шерсти — как подношение Мокуше (вариант имени богини). Верили, что в Великий пост Мокуша обходит дома и, если пряхи дремлют, она прядет за них (веретена «сами вертятся»).

Значит, Мокошь устойчиво связана с обра​боткой овечьей шерсти. Нет ли в самом име​ни богини указаний на эту связь? В родст​венном славянским языкам литовском есть близкие слова:  makstyti означает  «плести», meksti — «вязать».
Можно с большой долей уверенности сказать, что богиня Мокошь была покровительницей овцеводства, шерсти, пряжи и, шире, — вообще бабьей части крестьянского хозяйства. Она строго следила за тем, чтобы женщины со​блюдали все нормы поведения, труда, домаш​них дел, и наказывала нерях. Будучи чем-нибудь недовольна, Мокошь могла состричь немного волос у спящей хозяйки. Бабка Мара (персонаж, аналогичный Мокоши) путала и рвала кудель, оставленную ленивой хозяйкой (или — влияние христианства — без благосло​вения). Иногда Мокошь ночами шалила, по​стукивая веретеном по дверному косяку. Была у нее еще одна важная забота — Мо​кошь покровительствовала бракам, была защитницей прочных семейных устоев. Возможно также, что от Мокоши зависел при​плод — и в доме, и на скотном дворе, и в ам​баре.

Некоторые учёные считают, что её имя — Макошь. (Впрочем, другие, не менее авторитетные, с ними яростно спорят.) «Ма-» — понятно, мать, мама. А «кошь», можно вспомнить: КОШелёк, где хранится богатство, КОШара, куда загоняют живое богатст​во — овец. «КОШевым» называется предводитель казаков, «КОШем» ещё называли жребий, судьбу, сча​стье. А также и короб, большую корзину, куда скла​дывают собранный урожай — земные плоды, а ведь именно он составлял богатство, судьбу и счастье древнего человека. Вот и получается: Макошь— Все​общая Мать

В языческой религии и мифологии всех на​родов мира женские божества занимали очень важное место. В древнейших верова​ниях неизменно мы встречаем богиню-мать, родоначальницу, великую Матерь богов, суп​ругу верховного божества. Она связана с землей (сравним выражение «мать сыра зем​ля»), она прародительница всего сущего, с нею связаны важнейшие культы, обеспечивающие жизнь общества, успешную хозяйственную деятельность, сбор урожаев, рост скота, появ​ление на свет новых поколений людей. Следы такого культа проникли в христианст​во и нашли отражение в народном двоеверии (см. «Русь двоеверная»). Память о древнерусском женском божестве, конкретного имени которого мы не знаем, от​ражена в искусстве народных вышивальщиц и мастериц художественного тканья. Рисунки вышивок и тканых вещей передавались из по​коления в поколение, бережно сохранялись в разнообразии вариантов. Среди них особый интерес для нас представляют композиции сложного символического содержания: сами искусницы уже не могут «прочитать» искон​ный смысл изображаемых сюжетов либо тол​куют их по-своему. Но исследователи, анали​зируя множество композиций из разных областей России, сопоставляя их с традицион​ными орнаментами у других народов, с данны​ми археологии, и опираясь на знания древней религии и мифологии, открывают в них инте​реснейшие фрагменты некогда живого, испол​ненного богатой фантазии мира представ​лений.
  Заметим, что  геометрические  фигурки на вышивках — это не  простые декоративные узоры, но символические знаки весеннего солнца, птиц: они символизируют воскрешение природы, выражают пожелания добра,  благополучия.  В центре — условное, обычно очень упрощенное, но ясно [image: image7.png]


угадываемое изображение женщины: руки ее подняты вверх, к небу, держат птиц или пово​дья коней (иногда на конях — всадники). Здесь же — пышное дерево, на котором сим​волически изображены небесные светила, жар-птица, другие знаки. Женщина словно 

бы срастается с этим деревом. В науке при​нято называть его мировым древом. Для ре​лигий и мифологий едва ли не всех древних народов это универсальный образ, наполнен​ный богатым и сложным содержанием. Коротко говоря, образ этот передает   Предполагаемое изобр. Макоши в вышивке представле​ние древних о том, как устроен мир и как соот​носятся между собою отдельные его части: кро​на древа — это Верхний мир, небо — мир богов, света; главный его символ — птица; ствол — это Средний мир, мир людей, земля (символы его — растения и рыбы); корни — Нижний мир, где обитают подземные существа, враждебные людям, и темные силы. Богиня на изображени​ях выступает как владычица неба и земли, сле​довательно — покровительница всего живого и доброго. Ей служат все (всадники на конях — это, возможно, боги, ей подчиняющиеся). Образ великой богини-матери в древних ре​лигиях мог, как бы расщепляться на несколь​ко персонажей, каждый из которых воплощал какую-то одну или несколько его сторон. Воз​можно, что так было и у восточных славян: наря​ду с Мокошью — богиней, древние письменные источники и поздние этнографические данные указывают на бытование мифических женских персонажей — берегинь и Рожаниц, Купалу, Морену.
Род и Рожаницы

В церковной литературе не раз — и всегда с осуждением — говорилось о Роде и Рожаницах. Они упоминались и в одном ряду с языче​скими богами, и отдельно. Заметим, что древ​ние летописцы о них вовсе умалчивали. Ав​торы поучений писали о том, что люди, «поки​нувшие» «истинного» Бога, то есть язычники,
служат Роду и Рожанице, устраивают в их честь «идольские пиршества», жертвоприно​шения, приносят им хлеб, сыр и мед.

В науке относи​тельно них сталкиваются самые разные мне​ния. Первую статью о рожаницах написал в 1855 г. И.И.Срезневский, считавший рожаниц «девами жизни» вроде греческих мойр. Эту идею о богинях судьбы подробнее развил А.Н.Веселовский. Он полагал, что Род связан с культом предков, «незримых блюстителей домашнего очага и нарастающего поколения».  

Некоторые ученые включают рожаниц в главный пантеон языческих богов, готовы даже счи​тать Рода древнейшим славянским божеством, покровителем плодородия. Более того, некоторые исследователи видят в Роде верховное 
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божество неба, повелителя туч, творца жизни на земле.По Аничкову Рожаницы – «феи, являющиеся при рождении младенцев», другие же ученые утверждают что рожаниц всего две : мать Лада и дочь Леля. Лада — богиня весенне-летнего плодородия, покровительница любви, свадеб и брачной жизни; Леля —олицетворе​ние весны.

Такая трактовка образа Рода и Рожаниц, од​нако, встречает серьезные возражения — пре​жде всего из-за того, что она не опирается на фактические доказательства. Ей 

противосто​ит более осторожная и лучше обоснованная версия, согласно которой Род и Рожаницы 

— не боги (и тем более не верховные божества), а духи
предков, то есть родителей и прароди​телей, покровители
рода, дома, семьи. Почита​ние их некогда было составной
 частью сла​вянского культа предков, они были хранителями родовых традиций.
Славянские рожаницы           С Рожаницами связывались и другие функ​ции:
деревян. Скульпт.            считалось, что они покровительствуют женщинам,

из Фишеринзеля            помогают при родах, заботятся о новорожденных,

(Южн. Прибалтика)      то есть обеспечивают благо​получие и продолжение

потомства родовых коллективов. Одна интересная подробность их культа была зафиксирована автором XVI столетия: поклоняясь Рожаницам, «с ребят первые волосы стригут и бабы наши варят (кашу) на собрание Рожаницам». За Рожаницами была также закреплена роль вершительниц судеб людей, их доли. Что же касается Лады и Лели, то они как персонажи мифологии, возможно, вообще не существовали. Слова «ладо» и «лель» часто встречаются как припевы в народных песнях, но их смысл вовсе не обязательно связан с языческим пантеоном.

Низшие славянские духи.
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Если спуститься с вершин языческой религии, занятых богами,  в ее нижние сферы, там встречаются совсем другие персонажи: в науке их часто называют существами «низшей мифо​логии». Они не принадлежали ни подземному миру, ни небу, место их было рядом с людьми — в близлежащих лесах, в распаханных полях, в знакомых всем водоемах, в жилищах, дворах, в хозяйственных постройках... Каждое такое мифологическое существо бы​ло представлено, в отличие от богов, не в един​ственном числе (как один Перун или один Дажьбог), но в массовом количестве: леших на Руси было столько, сколько и лесов (и даже больше — сколько сел и деревень, рас​положенных рядом с этими лесами). Если власть богов распространялась,                      Домовой 

по язы​ческим понятиям, на весь свет, то           (резьба по дереву. Новгород ХIII в.)
существа «низшей мифологии» хозяйничали на ограниченных участках. 

Домовой за пределами «своего» дома никакой силой почти что не обладал; ни леший, ни водяной не покидали своих владений. Зато в этих пределах они обладали, как мы увидим, немалой властью и могли оказывать людям поддержку или при​чинять им зло. Древнего славянина на каж​дом шагу в его повседневных трудовых делах, семейных хлопотах, в заботах о благополучии дома подстерегала опасность.— ему постоян​но приходилось 

думать о том, как уберечься от козней, как склонить неведомую силу на свою сторону или хотя бы нейтрализовать ее. К великим богам люди обращались по весь​ма серьезным поводам, по особым празднич​ным дням, коллективно, торжественно. А с неведомой и нечистой силой они имели дело каждодневно, о ней нельзя было забывать, от​ношениями с нею была пронизана вся их повседневная жизнь.
Естественно, люди Древней Руси вполне кон​кретно представляли себе внешний вид мифо​логических «хозяев», знали их особенности и привычки, могли описать их «образ жизни». Все это были существа антропоморфные, то есть имели облик человеческий, но зачас​тую — с какими-то фантастическими «добав​ками» — звериными, птичьими, рыбьими при​знаками. При этом одни и те же персонажи описывались «очевидцами» в разных местно​стях по-своему, с неодинаковыми подробно​стями.
Человек должен был владеть искусством об​хождения с «хозяевами», предугадывать их поведение, уметь предотвращать опасность. По​степенно сложилась непростая система «обще​ния» человека с неведомой и нечистой силой — через специальные обряды, заговоры и заклина​ния, гадания, употребление особых предметов — оберегов. Позднее к языческим способам защиты от нечистой силы добавились христиан​ские — молитвы, обращения к Богородице и святым, наложение креста. К сожалению, древнерусские источники оста​вили нам совсем немного информации относи​тельно персонажей низшего уровня мифологии. Зато XVII—XX века, когда, казалось бы, христианство вытеснило языческие верования окончательно, дали нам богатейший материал с множеством подробностей. Конечно, пред​ставления о неведомой и нечистой силе пре​терпели в новое время немалые перемены. Но все же, в основном верования эти сложились в древно​сти и оказались очень живучи. Остактся множество записан​ных в XIX—XX столетиях так называемых быличек, в которых приведены случаи, слухи и даже рассказы о личных встречах людей с «хозяевами» и проделки мифологических су​ществ. 

Заключение

С принятием христианства многое измени​лось в народной жизни — в повседневном быту, в культуре, в обычаях и понятиях рус​ских людей о мире.
Место языческих капищ с идолами заняли церкви со священными изображениями на иконах и фресках. Языческие тризны с жертвоприношениями сменились богослужениями и молитвами. Вместо жрецов и волхвов яви​лись священники. Тем самым полностью сме​нилась вся внешняя форма религиозной жиз​ни.

Другим стало и ее внутреннее содержание: вместо языческого многобожия пришло и ут​вердилось понятие единого Бога, все сотво​рившего и над всем властвующего; постепен​но входили в сознание представления о Сыне Божием Иисусе Христе, распятом, воскрес​шем и вознесенном на небо, о его апостолах — учениках и последователях, о Богородице и святых, об ангелах, дьяволе и бесах. Языческая культура, как правило, — культу​ра бесписьменная, бескнижная. Христианство принесло книги, в первую очередь — религи​озные: Библию, жития святых, поучения отцов Церкви (богословов-философов) и другие, а за ними — сочинения исторического содер​жания, о природе, о чужих странах... С книгами, иконами и фресками, с церковны​ми службами и проповедями в сознание рус​ских людей всех сословий постепенно входили идеи и лица Ветхого и Нового Заветов, деяте​ли Православной Церкви и мировой истории, персонажи мировой (а затем и русской) лите​ратуры. Мощный поток новых для Руси ли​тературных сюжетов, легенд, сказаний стал распространяться письменным и устным путем. Языческую мифологию все настойчивей вытесняла новая религия — христианская. Постепенно в быт внедрялись новые, христи​анские  праздники  и  обряды.   Нередко  они как бы подстраивались под прежние, языче​ские. Так в народном праздничном календа​ре    возникли    пары:    Коляда — Рождество Христово, Семик — Троица, Иван Купала — Иоанн Креститель и другие. Люди, привыкшие по разным бытовым пово​дам  обращаться  к  языческим  божествам  и духам, включили теперь в число своих чудес​ных покровителей и помощников новые си​лы — Бога и Богородицу, ангелов и святых, или заменяя их языческими воплощениями с другими именами. Например: Перун – Илья пророк, Иван Купала – Иоанн креститель, Власий – Велес и т.д.. Привычные, традиционные языческие верова​ния смешивались с новыми, христианскими. Происходили напластования: на христианских святых переносились свойства и дела языче​ских персонажей (см. далее раздел о святых). Народ в основной своей массе не мог воспри​нять православную религию во всей сложно​сти ее вероучения: такое было под силу лишь сравнительно небольшому кругу образованных людей. Для большинства же новая религия выступала в довольно-таки упрощенных фор​мах: в виде некоторого набора доступных по​нятий и образов, ставших привычными обрядов, повседневных молитв, регулярных посе​щений церкви. Народу оказались близки мно​гие моральные нормы христианского учения, выраженные в виде кратких формул: заповеди Моисея   («Почитай   отца   своего   и   матерь свою», «Не убий», «Не укради» и другие), в Нагорной   проповеди   Христа   («Блаженны милостивые, потому что они помилованы бу​дут»; «Блаженны миротворцы, потому что они будут наречены сынами Божиими»), в молит​вах («Отче наш...», «Пресвятая Троица...»). Сама Православная Церковь, хотя и воевала с язычеством, немало восприняла от него, от его миросозерцания и обрядности. Люди Древ​ней Руси не могли не ощущать сходства новой веры со старой. Оно проявлялось прежде все​го в понятиях о высшей силе, которая создала мир и управляла им, о постоянной борьбе доб​ра и зла и о возможности средствами обрядов, молитв, магии воздействовать на них... По мнению многих ученых, в народном со​знании произошла не перемена веры, а при​соединение новой веры к старой. Язычество частью отмирало, частью сохранялось, изменя​ясь со временем, частью же внедрялось в на​родное православие. В итоге сложилось та​кое религиозное, духовное образование, кото​рое теперь обычно называют двоеверием.
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