Тема 12. Українська міфологія як виразник східнослов’янського типу європейської культури. 
1. Основні джерела української міфології. 

2. Основні поняття східнослов’янської міфології. 

3. “Вища міфологія” давніх українців. 

4. Найдавніші обряди та ритуали. 

5. Двовір’я в українській культурі.

Основні джерела української міфології
Українська міфологія є частиною міфології слов’янської, яскравим виразником східнослов’янських уявлень. Водночас вона становить основу національного світогляду українців. Без розуміння первісних уявлень народу неможливо витворити ціліс​ ної картини його культури. Ці уявлення визначають підґрунтя національної культури, а також особливості її формування в усі часи, - ті новації, які зможуть прижитися в лоні певного етносу не повинні суперечити його міфологічному світогляду. “Українська культура, як усяка етнокультурна, є наслідком творчої енергії, що йдучи з глибини буття людини, якісно визначилась у процесі самостановлення етносу. Обмін цією енергією між індивідуумами - у символі, мові, міфі, ритуалі, пісні і т. д.”. Зазначимо, що власне слов’янські м іф ологічні тексти не збереглися. Головні письмові джерела відомостей зі східнослов’янської міфології, частину якої складають міфологічні уявлення давніх українців - це повчання проти язичників

(“Слова”), літописи (зокрема, “Повість временних літ”), твори візантійських письменників та географічні описи середньовічних арабських та європейських авторів.

Хронологічно із праслов’янським періодом збігаються дані археології, які опосередковано розповідають нам про ритуали, святилища та окремі зображення божеств.

Обширний матеріал про міфологічні уявлення містять дослідження із мовознавства, проте більшість символів міфологічної свідомості українського етносу відображає усна народна творчість як найдавніший засіб вираження особливостей національного світогляду. Дослідниця української календарної обрядової поезії В. Бобкова зазначає, що “віра в магічну силу слова притаманна нашим предкам. Люди вірили, що коли проспівати певну пісню з побажаннями врожаю, щастя, здоров’я, то цим можна накликати врожай, щастя, здоров’я”. Кожен обряд обростав великою кількістю пісень, створювалася розвинена обрядова пісенність українців. Згодом символи, що побутують в обрядовій поезії, переходять і в інші жанри фольклору — казку, баладу, думу тощо, через які транслюються в часі.

Аналогічно з фольклором міфологічні символи зберігаються завдяки народному образотворчому мистецтву. їх використовують у прикрашанні одягу, житла, посуду, де найчастіше в якості символів виступають колір та орнамент. У науковому дослідженні з історії України М. Грушевський відніс зародження народного мистецтва до часу неолітичної культури, зазначаючи, що “тодішні люди жили в хатках дерев’яних або плетених з хворосту і вимащених глиною, а дуже любувалися в глиняній посудині всяких дивних форм, розмальованій пишними візерунками, червоними, білими, рудими, різнокольоровими. Аж дивно й неймовірно бачити таку гарну посудину в часах таких давніх, коли люди, як то кажуть, ще тільки з дикого життя виходили”

Окрім народної культури, міфологічність українського народу ввібрало і християнство, яке прийшло на зміну первісним віруванням і також відіграло значну роль у формуванні українського національного світогляду та національної культури.

3.2. Основні поняття східнослов’янської міфології
Досліджуючи міфологічні вірування українців, у праці “Дохристиянські вірування українського народу” І. Огієнко дійшов висновку, що первісні уявлення українців були тісно пов’язаними з життям: з оточуючим природним середовищем, господарськими заняттями, побутом. їхні світоглядні уявлення полягали в розумінні природи як живого світу, наповненого таємничими силами, органічною частиною якого була і людина. До основ язичницьких уявлень про світ він відніс анімізм, аніматизм та антропоморфізм, тобто оживлення, одухотворення та олюднення всього оточуючого світу. Тому природні явища і сама природа (жива і нежива) сприймалися як живі істоти, наділені душею; аморальним було шкодити їм або ставитися до них без належної шани. Також дослідник зауважив, що давньослов’янська міфологія не мала системи і легко змінювалася, хоч головні її риси залишилися незмінними. До них належить переконання, що природа жива і нею керують різні боги, а також культ предків та віра в загробне життя.

Картину світу давніх українців найкраще репрезентують

уявлення про світове дерево. Більшість дослідників зазна​

чають, що у загальному культі природи у слов’ян найрозпов-

сюдженішим був культ дерев та гаїв. У давнину під гаєм розумі​

ли огороджений лісовий простір, в якому проводили священні

обряди, відбувалися моління, ворожіння, жертвоприношення.

Серед дерев найбільше значення мав дуб, також в якості світо​

вого дерева у фольклорі виступають явір, верба, липа, калина,

вишня, яблуня, сосна. Розташовувалося світове дерево зазви​

чай на горі, посеред моря, в чистім полі неподалік дороги, у

пана хазяїна на його дворі.170
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У народній творчості світове дерево може виявлятися через

інші символи, такі як стовп, світова гора, дорога, церква з трьо​

ма верхами, три тереми, корабель, драбина, мотузка. Опред-

метненими виявами світового дерева є віха - висока палиця

з колесом на вершечку, купальське і майське дерева, весільне

гільце тощо. Часто зображення світового дерева наносили на

сволоки, писанки, вишивки, ткані рушники і килими.

Світове дерево є посередником між сучасним, потойбічним

та ідеально-небесним світами (у літописі вони мають назви

яв, нав та прав), або розміщувало їх на собі. Вважалося, що всі

явища природи, суспільні події, переживання окремих людей

відбувалися паралельно у всіх сферах та здійснювалися одним

і тим самим способом.

Нижня частина світового дерева символізує підземний світ

(нав), а також воду; в корінні зазвичай розміщували змій, жаб,

риб, водоплавних птахів і тварин. Середню частину - земний

світ (яв) - ототожнювали із великими тваринами: турами, оле​

нями, конями, ведмедями, вовками та світом людей. У вер​

ховітті, яке символізує небесний світ (прав), селяться птахи і

бджоли, тут же містяться небесні світила.

Світове дерево пов’язує землю і небо. Українці як хлібо​

робський етнос завжди дуже сильно шанували землю, назива​

ли її “матір’ю”, “святою”, адже саме вона годує, дає притулок і

порятунок. Земля справедлива, вона не терпить кривоприсяж-

нитва та кровопролиття, тому найвірнішою вважалася клятва

землею. Про небо говорили, що воно насправді не таке, яким

ми його бачимо. Те, що бачить людина давні українці називали

оболоками, яких може бути кілька шарів, найчастіше три або

сім. За оболоками є справжнє небо, яке уявлялося не синім, а

червоним, яскравим та спекотним; у надзвичайно рідкісних

випадках воно може розкриватися, зазвичай це відбувається

перед війною, голодом, моровицею.

Потойбічний світ є “антисвітом” до світу існуючого - усе,

що відбувається в ньому є оберненопропорційним до реаль​

ності. Звідси можна виводити численні заборони в українців

робити в буденному житті щось “навиворіт”, наприклад, пога​

ним знаком вважається одягнути вивернутий одяг, сплутати
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лівий та правий черевик тощо. Із цим пов’язані також уявлення

про містику тіні, відображення у воді, дзеркалі, фотографії.

З іншого боку, все це практикується у ворожіннях та гадан​

нях, коли потрібно встановити зв’язок із потойбічним світом,

оскільки саме душі померлих можуть дати нам ту інформацію,

яка є непідвладною звичайній людині.

Вирієм (ирієм, ірієм, раєм) стародавні слов’яни називали

країну померлих предків, до якої можуть потрапити душі пра​

ведників. Її уявляли як сонячне місце, де тепло та затишно,

немає страждань, горя та воєн, немає потреби тяжко працюва​

ти, оскільки їжі та одягу там доволі. Місце вирію не було чітко

визначеним, зазвичай вважали, що це ліс, небо (або ж середнє

небо), край землі - там, де сходиться небо зі землею, під зем​

лею, під водою, на сході. Душі грішників потрапляють у пекло,

яке розташоване в середині землі, тут горить незгасний вогонь,

в якому мусять мучитися ті душі, які тут перебувають. Існують

твердження, що уявлення про пекло склалися під впливом

християнського віровчення, проте очевидно, що ці уявлення

мають архаїчне походження, оскільки усі відомі міфологіч​

ні системи охоплюють як небесний світ, так і світ підземний,

українська міфологія як достатньо розвинута та розгалужена

система не може бути винятком із правила. Найімовірніше

пізні уявлення про пекло дещо видозмінилися із приходом на

українські землі християнства, їх можна розглядати як синтез

найдавніших східнослов’янських та християнізованих серед​

земноморських міфологічних елементів щодо потойбічного

світу.

Культ предків, який займає особливе місце в усіх міфоло​

гічних системах, мав величезне значення і для давніх українців.

Поховальний обряд східних слов’ян добре вивчений у процесі

досліджень могильників зарубинецької, пшеворської, київської

та черняхівської культур, некрополів давньоруського періо​

ду. Також уявлення про смерть та померлих відобразилися в

українському фольклорі, особливо в голосіннях, замовляннях,

міфологічних легендах, казках та обрядових піснях, пов’язаних

зі святами пошанування предків.172
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З ’ясовано, що існувало кілька способів поховання. Най​

давнішим вважається поховання померлих у скорчених по​

зах, котрі імітували позу ембріона в материнській утробі, його

ототожнюють з вірою в нове народження. Інша форма обряду

- поховання покійника випростаним, ніби він лише заснув.

Домінуючим поховальним обрядом вважається кремація: архео​

логічні розкопки свідчать, що впродовж І тис. до н. е. звичай

спалювати небіжчика поєднувався з подальшим похованням

залишків за місцем спалення. Обряд спалення у слов’ян був тіс​

но пов’язаний з вірою у священність вогню, у культі якого вог-

непоклонництво поєднувалося із вшануванням сонця. Вважа​

лося, що вогонь очищує померлих від гріхів, а також відкриває

їм шлях до царства світла та вічного спокою. Через очищення

вогнем небіжчик ставав недоступним для злих сил.

Ховали небіжчиків у ямах, в які ставили посудини-урни або

перепалені кістки просто зсипали на дно ями. Відома значна

кількість поховань, де частина кісток лежала в урні, а частина

- біля неї - на дні ями; ймовірно таким способом слов’яни на​

магалися уникнути повернення померлого в світ живих людей.

Іноді з тією ж метою в поховання не вкладали одну або кілька

кісток покійника. Страхом живих перед мертвими можна по​

яснити й звичай деяких племен встромляти зброю або інші

гострі предмети у дно поховальної ями чи в тіло померлого. З

приходом на українські землі християнства, кремація зникає;

з XII ст. н. е. трупи захоронювали, загорнувши в берест, або ж

у дубових колодах.

Поля поховань розташовували здебільшого поблизу по​

селень та водоймищ , переважно на пагорбах, які височіли

над місцевістю. Це можна пояснити уявленнями про те, що

гора як аналог світового дерева поєднує небо - вирій із водою,

котра символізує потойбіччя. Слов’янський епос розповідає

про подорож до країни мертвих через вогняну ріку (море). З

фольклору відома також “забудь-ріка”, куди проводжали душі

померлих, - ця вода мала принести забуття.

У “Повісті временних літ” зазначено: “аще кто умряше, творяху

тризну надь ним'ь и по сеху творяху кладу великую и взгложать на
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кладу мертвеца, и еьжигаху, и по семь собравше кости, вложаху в

сосуд мать и поставляху на столггь”7:і.

Арабські письменники Ібн Русте і Кардізі описували похорон

звичайного слов’янина так: “Слов’яни небіжчиків палять, жінки, на

знак жалю, ріжуть собі ножем обличчя й руки; коли якась з жінок

з особливої любові хоче вмерти з ним, її вішають біля трупа небіж​

чика і теж палять; другого дня після спалення небіжчика, ідуть на

вогнище, збирають попіл (кістки?), кладуть у посудину і ставлять на

горбі. Після року тут збирається родина небіжчика, приносять багато

кухлів меду, їдять, п’ють і потім розходяться”74.

Поховальний обряд стародавніх слов’ян засвідчує наявність

у них розвинених та складних анімістичних уявлень. На відміну

від багатьох інших народів українці вважали, що людина має

одну душу, яку вона отримує під час народження чи то від ма​

тері, чи, в пізніших уявленнях, від Бога через посередництво

ангелів. Душа людини живе у ній і росте разом з нею, харчую​

чись парою тієї їжі, яку споживає тіло. Щодо місця перебування

душі, то вказують на різні частини тіла: груди, живіт, печінку,

горло, голову, під правою рукою чи у крові. Уявляли душу у

вигляді пташки, бджоли, мухи, хмарини, диму або пари. При

житті душа може покидати тіло під час сну, здобуваючи для

людини важливу інформацію.

Вірили слов’яни, що, крім душ, ще існує дух, який може

бути добрим чи злим. Злий дух оселяється і живе у людях без​

душних (відьмах, чаклунах тощо), іноді вважали, що такі люди

мають дві душі, тому їх ще могли називати “двоєдушниками”.

Дві душі має упир: коли він помирає, одна душа його покидає,

друга - залишається при ньому, тому після смерті упир може

ходити по світу.

Щодо душі померлої людини в народі існувало два пог​

ляди. Згідно з першим, душа не відокремлюється від тіла, а

залишається в ньому, тому до могили клали все необхідне для

73 Цит. за: Груш евський М . С. Історія України-Руси : В ї ї т. 12 кн. /

М. С. Грушевський. - К .: Наукова думка, 1991. - Т. і. - С. 333.

74 Там само. - С. 33 і~ 335 -174
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потойбічного життя. Для середньо дніпровських зарубинецьких

могильників типовим є обряд покладання ритуальної м’ясної

їжі, переважно це перепалені кістки диких тварин і птиці.

Знаходять у могильниках також значну кількість глиняного

посуду, прикраси, іноді предмети побуту і зброю. Другий пог​

ляд представлений уявленнями про те, що після смерті душа

покидає тіло і живе своїм життям. Після смерті душа три дні

перебуває біля тіла померлого, потім ще дев’ять днів блукає

по світу, зазвичай тими місцями, де бував померлий за життя.

Вона приходить на землю на сороковий день після смерті, на

великі свята та в поминальні дні.

Померлих предків треба було вшановувати, оскільки вони

опікувалися врожаєм, стихіями, погодою, господарством, коли

ж про них забували, вони могли мститися. Також остерігатися

треба було чужих (ворожих) мерців та так званих “нечистих”

покійників - померлих “двоєдушників” і тих, хто наклав на

себе руки, загинув не своєю смертю - вони могли завдати най​

більшої шкоди. Вважалося, що померлі предки кілька разів на

рік провідували своїх живих родичів, зокрема на Різдво, напе​

редодні Великодня та Зелених свят, на Дмитра. Відзначали й

свято мерців, яке отримало назву Навський Великдень (серед

варіантів - Мертвецький або Мавський Великдень). Вважалося,

що в цей день мерці виходять зі своїх могил. Для них у цей день

запалювали свічку або лампадку, щоб їхні душі могли легше

знайти у сутінках дороіу додому, готували поминальну страву

- коливо, пекли спеціальний обрядовий хліб, прибирали мо​

гили, залишаючи там їжу.

Особливості язичницьких вірувань давніх українців зумов​

лювали землеробство та тваринництво, які були головними

видами діяльності. Саме тому основу цих вірувань складають

обожнення природи — води, вогню, лісу, дерев тощо, яку за​

селяли численні демонічні істоти. З літописних даних відомі

ліщ ук (лісовик) - лісовий дух, цар звірів та володар рослин,

господар лісу, водяник - господар озер, боліт та річок, його

уявляли як духа, ворожого людині, полудниці - польові духи,

зокрема втілення сонячного удару, іноді їх ототожнювали з
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русалками (мавками, нявками, водяницями) - духами родю​

чості, яких з поширенням християнства на українських землях

уявляли злими духами. Найприхильніше ставилися до домових

демонів, які опікувалися домом та господарством - домовиків.

Вони жили біля печі або під стріхою, з ними потрібно було

добре поводитися, годувати, оскільки саме від них залежав

добробут у родині. Цих демонів треба було постійно вмилостив-

лювати, оскільки вони могли бути як прихильними до людини,

так і нашкодити їй.

Прихильними до людини демонічними істотами вважали

рожаниць, які були, мабуть, найпоширенішими у слов’янському

світі. Рожаницю уявляли як невидиму жіночу істоту, яка визна​

чала долю людини від народження до смерті. З цим образом у

тісному зв’язку перебував образ роду. Род та Рожаниця - пара

демонів - чоловік і жінка, котрі відповідали за родючість (цю

функцію виконував Род) та щасливі пологи (Рожаниця).

Злі духи, яких необхідно було остерігатися в будь-яко-

му випадку, - це біси, чорти, злидні, упирі, мара ін. Біси в

давньослов’янських міфологічних уявленнях - злі духи, згадки

про яких дуже часто трапляються в найдавніших замовляннях,

ймовірно цей термін використовували як загальну назву всієї

нечистої сили. З язичницької термінології слово було запози​

чене християнською традицією та стало використовуватися для

перекладу грецького слова 8 ш | і о у є с ; - демони, зберігаючи своє

первісне значення - “злих духів”, до яких також відносили усіх

персонажів слов’янської міфології та головних богів. Близьким

за значенням було уявлення про чортів. Образ чорта дохристи​

янського походження, проте основні уявлення про його вигляд

та функції сформувалися власне під впливом християнських

уявлень про диявола. Вважалося, що місця їхнього перебування

- це пекло, де вони катують грішників, болото, перехрестя доріг

тощо, водночас вони можуть вільно пересуватися, а також пе​

ретворюватися в різноманітних тварин — чорного кота, собаку,

свиню, змію, частіше - в людину: подорожуючого, немовля,

коваля, мельника, можуть набувати вигляду знайомої людини

- сусіда, чоловіка і т. д. У народних віруваннях чорти постійно

втручаються в життя людей, завдаючи їм дрібних неприємнос​176
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тей, спонукають до негативних вчинків, провокують злочини,

самогубство, намагаються заволодіти душею людини. Також

вони можуть насилати негоду, завірюхи, самі перетворюються

у вихори, які зривають дахи, насилають хвороби, забирають

проклятих дітей.

Злі духи, які приносили нещастя у дім називалися злид​

нями. Згідно з давніми уявленнями вони маленькі, туляться

в кутку, за піччю й постійно голодні. Ставлення до злиднів,

убогості, а також до самих бідняків в українців було достатньо

негативним. Землеробський народ, який найбільше шанував

працю, виробив формулу, за якою усі здорові, нормальні члени

суспільства мусять працювати задля забезпечення собі замож​

ного, щасливого життя. Проте, якщо людина багато працювала,

старалася, але їй не щастило в господарстві, то вважали, що у

неї поселилися злидні - людиноподібні демонічні істоти, які

спричинювали усі нещастя. Таких людей побоювалися, трима​

лися від них подалі, щоб не перебрати на себе їхніх злиднів.

Фізичної шкоди людині могли завдавати упир та мара.

Упирі відрізнялися від усіх інших злих духів тим, що напа​

дали на людей і тварин, пили їхню кров. Прийнято вважати,

що цей образ у слов’ян запозичили народи Західної Європи,

де він трансформувався в уявлення про вампірів. При чому

упир у слов’янських віруваннях має два значення: дух померлої

людини або оживлений труп. У “Слові, як погани кланялися

ідолам” (XI ст.) є згадка, що ще до часів вшанування Перуна

язичники приносили жертви упирям і берегиням75. Марою

називали тих злих духів, які першопочатково були уособлен​

нями смерті та моровиці. Пізніше вони втрачають зв’язок зі

смертю, проте зберігають можливість робити шкоду людям,

перетворюватися в тварин та людей. Зазначимо, що в нижчій

міфології західноєвропейських народів теж існували уявлення

про мару як уособлення нічного жаху, за якими мара сідає на

груди сонної людини та спричинює удушення. У середньовіччі

вона асоціювалася з інкубами та суккубами.

75

Берегинями називали водних духів, іноді ототожнювали з русалками,

мавками, полісунами.
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Усі ці демони були антропоморфними істотами, що згід​

но з теорією міфу, свідчить про високий розвиток міфологіч​

ної системи. Розпізнати їх можна було за певними ознаками,

наприклад, різні тілесні аномалії, як, наприклад, зависокий

або замалий зріст, асиметрія тіла - одноногість, одноокість,

кульгавість. Виявити демонів можна і за кольором волосся,

одягу тощо. У них він зазвичай червоний або білий. Часто їх

вирізняють за незвичним голосом - хриплим, дуже низьким

або високим, реготом, свистом чи писком. Скажімо домовика

описували як невелику на зріст людину, схожу на діда. Русалок

уявляли красивими, нагими дівчатами, з розпущеним волос​

сям, прикрашеним вінком із квітів. Злих демонів змальову​

вали переважно невидимими, темного кольору, невеликими

на зріст, з великою головою і довгим волоссям, замість шкіри

- рогівка, іноді покритих густою шерстю. Вони мали великі

червоні очі, рідше зелені, іноді одне око посередині чола, два

ряди великих зубів та товсті губи.

3.3. “ Вища міфологія”

давніх українців

Вищу міфологію давніх українців представляють різно​

манітні божества, які були пов’язані із землеробським куль​

том як результатом хліборобсько-селянського типу господа​

рювання, властивого українському народові з прадавніх часів.

Адже успіх селянської праці залежав від природних умов, не

завжди сприятливих. Тому сподіватися можна було лише на

ласку надприродних сил і тільки у них просити підтримки.

Та й сама природа, серед якої живе українець, своєю красою,

таємничістю, недоступною людині, переконливо засвідчувала

про існування вищого творчого начала.

Особливе значення мало обожнення неба і небесних сві​

тил, що уособлювали вищі сили. Серед слов’янських божеств

сонця в літописах знаходимо згадки про Сварога, Дажбога,

Хорса. Сварог - прабог, батько богів (дітей-сварожичів), який

уже давно спочиває, а світом правлять його діти. Він є богом178
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неба і небесного вогню, якого пошановували як покровителя

ковальства та ковалів, опікуна ремесел, шлюбу й родинного

щастя. За переказами він винайшов плуг і жорна, навчив людей

молоти зерно й пекти хліб. Даж бог (Даждьбог) - син Сварога,

божество сонця, достатку та врожаю. Він був опікуном людей,

громади та народу, його вважали родоначальником руського

народу. Стосовно Хорса серед учених немає однієї думки щодо

його функцій. У більшості списків це божество розташовуєть​

ся поруч із Дажбогом та Перуном - небесним богом грому та

блискавки, що дає підстави говорити про Хорса як про бо​

жество солярного культу. Водночас існує думка, згідно з якою

Хоре пов’язаний не з сонцем, а з місяцем. Як доказ наводять

уривок зі “Слова о полку Ігоревім”, в якому Всеслав посеред

ночі рискав перед Хорсом у вигляді вовка: “... самь вь ночь

вл'ькомь рьіскаше: изгь Кьіева дорискаше до курь Тмутороканя,

великому Хр-ьсови вльком'ь путь прерьіскаше”76.

Важливу роль у хліборобському культі відігравав бог вітру

Стрибог, його вшановували як володаря вітрів, атрибутами

якого були лук і стріли, а також Симаргл - бог рослинності

і родючої сили, захисник сімені та рослин. Безпосередньо з

аграрним культом пов’язана богиня вологи, дощ у й життя

Мокош (або Мокоша). Вона була покровителькою породіль

та жіночих ремесел, передусім прядіння та ткацтва, а також

господиня та цариця водоплавних птахів, змій і жаб. Окрім

того, її вшановували як богиню землі та рослинності, очевид​

но виводячи її функції із розуміння того, що волога сприяє

зародженню життя, тому й сама жінка зазвичай асоціюється з

водою. Богиню Мокош вважали супутницею Велеса (Волоса)

- бога достатку, багатства та торгівлі. Про нього казали, що

він “скотій бог”, а слово “скот” у давнину означало багатство

та гроші, навіть скарбниця звалася “скотницею”. Також його

вшановували як покровителя поезії, співу і музики. У “Слові о

полку Ігоревім” співець Боян названий Велесовим внуком для

позначення особливого мистецького таланту.

76

Слово о полку Игореве. Давньоруський текст з перекладом українсь​

кою мовою (О. В. Мишанича) [Електронний ресурс]. - Доступно на : Ьйр://

кЬагкоул’ЬеІоия.пеІ/кп-ідог/іпсІех.Ьіт
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Спорідненість землеробського народу із природою вияв​

лялася і в особливих календарних святах, які вшановували

відповідних божеств, серед яких виділяють Ярила, Коструба,

Марену, Купала. Ярило - вмираюче та воскресаюче божество,

втілення весняного сонця, відновлення та розквіту природи,

пов’язаний з ідеєю плодючості, статевої міці. Він є ключником

(воротарем), який навесні відчиняє небо небесним ключем і ви​

пускає тепло, дощ та росу на землю. Ще один образ, пов’язаний

з весняно-літнім календарним періодом - Коструб - так званий

“сезонний” дух рослинності. Ритуальний похорон Коструба

знаменував перехід від весни до літа. Сезонні ритуали згасання

та відновлення природи, а також ритуали викликання дощу

супроводжуються іменем ще однієї богині - Марени. Її опудало

топили (спалювали, розривали), щоб посприяти врожаю. Ку​

пало - головний персонаж свята літнього сонцестояння, теж

пов’язаний з помираючою та воскресаючою природою. У Гус-

тинському літописі зазначено, що Купало був “бог обилія, яко

же у елін Церез (Церера)”. Вважалося, що в цей день лялька,

котра символізувала Купала, мала бути знищеною, щоб згодом

знову відродитися і цим зумовити відродження природи. На

Купала наші предки випроводжали померлих до місць їхнього

зимового перебування, котрих вони запрошували та заносили

до хати разом із зеленню-клечанням на свято Русалій.

Суперечливим є виріш ення питання щодо верховно​

го божества у слов’ян. Одні дослідники стверджують, що ця

роль належала Родові. Б. О. Рибаков висунув гіпотезу, що

“християнському богові Саваофу протиставляється не Перун,

а його стадіальний попередник, давній хліборобський бог Род,

божество неба, блискавок, дощу, всієї природи, роду людсь​

кого і, навіть, підземного світу”77. Згідно з іншою гіпотезою

головним богом слов’яни називали солярного бога Даждьбога,

про якого в Іпатіївському літописі 1114 р. читаємо: “... и по семь

царствова сьінь его именемь Солнце, его же наричють Дажь-

77

Рьібаков Б. А . Я зичество Древней Руси / Б. А. Рьібаков. - М. : Наука,
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богь... Солнце царь сьінь Свароговь еже єсть Даж ьбогь”78. В

980 р. князь Володимир Святославович спробував створити за​

гальнодержавний язичницький пантеон: у Києві поза княжим

теремом були поставлені ідоли богів Перуна, Сварога, Дажбога,

Хорса, Стрибога, Симаргла (Семаргла) і Мокоші.

“Почав князювати Володимир в Києві одноосібно. І поставив

ідоли на горі поза двором теремним: Перуна дерев’яного, а голова

його срібна, а вус золотий, і Хорса, і Дажьбога, і Стрибога, і Семаргла,

і Макошь. І приносили їм жертви, називаючи їх богами, і приводили

синів своїх і дочок, і молились бісам...”

“Повість минулих літ”79

Учені вважають, що до пантеону можна віднести поряд із

Перуном і Велеса. Ці божества протиставляли один одному то​

пографічно - ідол Перуна ставили на горі, а ідол Велеса - вни​

зу, на Подолі, а також, очевидно, за соціальними функціями

- існує гіпотеза, що Перун - був богом княжої дружини, а Велес

- усіх інших русичів. Княжі представники клялися іменами

Велеса і Перуна у торговельних договорах із греками, де Велеса

співвідносили зі золотом, а Перуна - зі зброєю.

3 .4 . Найдавніші

обряди та ритуали

Ж ертвопринош ення, які є необхідною умовою існуван​

ня будь-якої міфологічної системи, у давніх слов’ян зміню​

валися разом із міфологічними уявленнями, за ними можна

досліджувати розвиток української міфології. У найдавніші

часи слов’яни, вважаючи, що вся природа є одухотвореною,

проводили свої жертвоприношення та молитви там, де це було

необхідним, залежно від того, якою діяльністю вони тоді зай​

78 Ипатьевская летопись [Електронний ресурс]. - СПб., 1908. - Доступно

на: 1иір://1ІІоруя.огй.иа/іра(;1е1;/іра1:.Ьіт
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малися і яких духів потребували вмилостивлювати. Приносили

жертви таємним силам природи на полі просто неба, у лісі, біля

води, біля криниць і боліт, дерев чи каменів. М. Грушевський

зазначав, що українським племенам “для молитов, жертво​

приношень, взагалі культу, служили місця, де чоловік особливо

живо відчував на собі вплив природи, подих тієї таємничої

сили, що переймала її й уже була властивим предметом культу,

де він вважав можливим зблизитися до її таємничої сили як​

найближче”80. Загалом М. Грушевський був прихильником тієї

думки, яка заперечувала наявність у слов’ян культових споруд.

Проте археологічні джерела доводять, що поруч із так званими

побутовими чи сімейними жертвоприношеннями слов’яни

мали ще й різноманітні святилища, які називали капищами

або требищами.

Топографічне розташування слов’янських святилищ за​

лежало від особливостей рельєфу: на півночі та на сході вони

розміщувалися на пагорбах серед боліт, на території з гористим

рельєфом (південь та захід) - на гірських узвишшях.

Усі святилища мали приблизно однакову архітектуру, - їх

утворювали невеликі круглі або овальні майданчики з плоскою

поверхнею, оточені ровом або валом, іноді й тим, й іншим. У

ровах або на валах розкладали вогнища, які були невід’ємним

атрибутом святилищ, а у центрі майдану - ідол.

Зазвичай говорять про дві групи святилищ. До першої

групи належать так звані городища-святилища - племінні

ритуальні місця, сакральні центри окремих племен чи навіть

груп або союзів племен, де проводили свої обряди кілька по​

селень (племен), найчастіше їх споруджували на межі між по​

селеннями (племенами). їх характерними рисами є винятково

вигідне розташування на місцевості, один або два ряди валів зі

спеціальними майданчиками для вогнищ, глибокі рови, ідол

у центрі майдану. Ці святилища будували головним богам:

Перуну, Дажбогу, Сварогу, Хорсу або Велесу.

80

Грушевський М. С. Історія України-Руси: В ї ї т. 12 кн. / М. С. Грушевсь​
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Окрім племінних святилищ, у східних слов’ян існували

сакральні місця невеликих розмірів, які використовували як

святилища общинного користування, тут відбувалися особливі

ритуали, приурочені до найбільших свят та подій. їх зводили в

селищах або поблизу них і призначалися вони для проведення

ритуальних церемоній однією або декількома общинами, котрі

були пов’язаними сімейними зв’язками. До святилищ такого

типу відносять святилища-житла, котрі розміщувалися у се​

лищах та мали вигляд звичайних житлових споруд. Всередині

приміщення зберігали ритуальні предмети, іноді там стояв

ідол, а також було жертовне вогнище. Археологічні досліджен​

ня доводять, що це найдавніша форма святилищ. Існували й

святилища відкритого типу, головними атрибутами яких

були один або кілька ідолів та комплекс ритуальних споруд,

який складався із ям, будівель, вогнищ, жертовників. Також

у поселеннях або поблизу них на могильниках розміщували

свят илища-ж ерт овники (требища або олтарі). Вони скла​

далися з майданчика, викладеного камінням, який слугував

жертовником, та ями для вогнища. Тут, імовірно, відбувалися

повсякденні жертвоприношення. Та й кожна оселя мала свій

жертовник. Спочатку це була піч; існували уявлення, що тут

перебував домовик, який стеріг добробут родини. У хаті не

можна було злословити саме тому, що тут знаходилася піч:

“сказав би, та піч у хаті”, - говорить українська приказка. Зго​

дом жертовник у хаті змістився в так званий парадний кут

(покуть, червоний кут, святий вугол), де розміщували ікони,

прикрашені тканими або вишиваними рушниками, цілющим

зіллям та квітками.

Під час жертвоприношень різним надприродним істотам у

давніх слов’ян вирішальне значення мала їхня антропоморфі-

зація, оскільки маючи людські властивості, вони потребували,

як і люди, їжі та напоїв, задоволення інших потреб. Ж ертвува​

ли обов’язково хорошими предметами, молодими здоровими

тваринами. За етнографічними даними, це були кури, вели​

ка рогата худоба, м ’ясо, сир, масло, випічка, мед-пиво, яйця

тощо. Окрім того, головним богам приурочували спеціальні

жертви, наприклад, Перуну жертвували диких вепрів, Велесу -
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домашніх тварин та продукти тваринництва - сир, масло, мо​

локо, богині Мокош - снопи льону та вишиті рушники, які

вішали на дерева.

Відомо, що знали слов’яни й людські жертви. Про це свід​

чать, зокрема, археологічні розкопки святилищ 1 - Х ст., біля

яких і всередині яких знайдено людські рештки. В Іпатіївсь-

кому літописі зазначено, що спочатку слов’яни “приносили

треби гаям, лісам, озерам, криницям. Однак пізніше диявол

увів людей в ще більший гріх: вони почали робити болванів

дерев’яних і мідних, мармурових і золотих, віддавали їм шану,

приводили синів своїх і дочок, вбиваючи їх перед ними, тобто

приносячи в жертву”81. Лев Диякон розповідає, що русини в

Доростолі, спалюючи своїх небіжчиків, “справляли жертви за

мертвими і топили в Дунаю дітей та півнів, кидаючи в течію”82.

Існують згадки про так звані будівельні жертви, надзвичайно

поширені у слов’ян, коли під час закладання будинку здійс​

нювали жертвоприношення, закладаючи у фундамент певну

жертву. Стосовно цього в одній із християнських хронік, зазна​

чено, що розпочинаючи будувати дім, мають звичай класти під

нього людське тіло, але за це християнська церква встановила

покарання: 12 років церковного покаяння та 300 поклонів.

Тому рекомендується людську жертву замінювати кабаном,

биком чи цапом83.

Виконавцями загальнозначущих ритуалів були жерці, яких

історичні джерела називають “волхвами”, таку ж роль могли

виконувати вожді племен; вони були хранителями звичаїв та

міфів. Проте більшість ритуальних дій виконували замкнено

всередині родини, тут батько перебирав на себе виконання

культу, очолював його. Зазвичай це певні календарні обряди,

як, наприклад, кликання морозу, запрошення дідів тощо. Деякі

ритуали, пов’язані з календарним циклом, виконували всією

"‘ Літопис Руський [Електронний ресурс]. - Доступно на : 1іИр://І7.Ьопіук.
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громадою або тією чи іншою статево-віковою групою (дівча​

та, парубки, одружені жінки). У них немає визначеного місця

культу, а культові зображення є сезонно-циклічними. В. Петров

виділив кілька груп таких зображень, а саме: а) опудала, ляльки

в людському вбранні (“баба”, “Марена”, “Коструб”); б) гілка,

сніп, якому надано людського або тваринного вигляду; в) мас​

ковані учасники грища, що в своїх тваринних або рослинних

масках, як лялька, гілка або сніп, репрезентують собою ту або

іншу культову постать84. Саме ці ритуали збереглися в українсь​

кій культурі, поєднавшись із християнською традицією.

3.5. Д вовір’я

в українській культурі

Християнство, яке прийшло на зміну первісним віруван​

ням і також суттєво вплинуло на формування українського

національного світогляду та національної культури ввібрало

деякі міфологічні уявлення українського етносу. Етнограф

О. Воропай зазначав: ми “іноді не можемо розпізнати, де кін​

чається в народніх звичаях староукраїнське і де починається

християнське. Бо староукраїнські традиції ввійшли у плоть і

кров наших звичаїв, і тепер ми собі не уявляємо Різдва без куті,

Великодня - без писанки, Святої Трійці - без клечання, навіть

називаємо це останнє свято "Зеленими Святами"”85. Причо​

му відбувається не стільки оязичення християнства, скільки

християнізація народної релігії. Образи, уявлення й культи

слов’янської міфології змішуються з елементами християнської

релігії. Витворюється так зване “двовір’я ”.

По суті, християнство розширило світогляд українського

народу, розуміння життя, суспільства, природного світу, водно​

84 Петров В. Передхристиянськірелігійно-світоглядові елементи. Генеза

народних звичаїв і обрядів / В. Петров // Енциклопедія українознавства : В

2 т. -М ю нхен ; Нью-Йорк : Молоде життя, 1949. - Т . і. - С. 224-249.

85 В оропай О. Звичаї наш ого народу. Етнографічний нарис : В 2 т. /
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час із дотриманням певних традицій минулого. З прийняттям

християнської релігії на Русі продовжують поклонятися язич​

ницьким богам та й саме християнство народ сприймав крізь

культ традиційних божеств, яких з часом з тими ж функціями,

але з новими іменами, замінили християнські покровителі.

Наприклад, Перунові обов’язки пейняв св. Ілля, який, за

народними віруваннями, їздить небом у вогняній колісниці і б’є

чортів блискавками. Деякі з функцій Волоса став виконувати

св. Власій, котрий, як і його язичницький попередник, вва​

жався покровителем пастухів і охоронцем худоби. В Україні на

день св. Власія (24 лютого) селяни служили молебні по дворах,

заносили образ святого до хліва, а худобу обкурювали ладаном

і кропили свяченою водою. Богиня Мокош трасформувалася в

християнських святих Мокрину та Параскеву П’ятницю. Святій

П’ятниці навіть приносили жертви - кидали до криниці пря​

жу. Люди вірили, що до кого вона добре ставитиметься, тому

помагатиме прясти. Також існував звичай у ніч з четверга на

п’ятницю для святої П’ятниці застеляти стіл, ставити хліб-сіль,

трошки юшки чи каші, ложку. Значну кількість ознак Ярила

приписали св. Юрію Змієборцю. У день св. Юрія (6 травня)

прийнято було родинами разом зі священиком обходити засія​

не поле, на якому зійшла ярина. Молилися за добрий врожай,

святили воду.

Основні календарні свята літнього та зимового сонцестоян​

ня стають значними християнськими святами - Різдвом Івана

Хрестителя (24 червня за старим стилем - 7 червня за новим),

яке в народній свідомості стало називатися святом Івана Купа​

ла, та Різдвом Христовим (25 грудня за старим стилем - 7 січня

за новим). Демонологічні постаті нижчої міфології втрачають

своє первісне родове значення і їх з церковного погляду трак​

тують як так званих “залежних мерців”, навки, русалки - це

вже не померлі предки, які місцем свого постійного перебу​

вання обрали річку, а жінки, померлі неприродною смертю,

потопельниці, самогубці, нехрещені діти. Словесні обрядові

формули набувають церковного забарвлення, перетворюються

на формули, які набули чинності Божої, долучаються до хрис​

тиянської обрядовості.186

Оксана Д

а р м о р із

М ІФ ОЛОГІЯ

Поєднання прадавніх вірувань з християнством, так зване

“двовір’я ” дало змогу визначити християнство як національну

релігію. І. Огієнко (митрополит Іларіон) вважав, що християн​

ство становить національну українську релігію, бо вона по-своє​

му розуміє загальні християнські підвалини, має своїх святих,

свою культову систему. Її характеризує наявність національної

місцевої традиції та ідеології, тобто вона також впливає на

формування української нації, збереження народних звичаїв,

мови, писемності, духовних і матеріальних цінностей.

Отже, українці пошановують християнських святих і покло​

няються також уособленим силам природи, збереженим в обря​

довій діяльності. Загалом обрядовості та вірі в надзвичайну

силу ритуального дійства в українській релігійності належить

дуже важлива роль. Дотримання обрядів стає достатнім для

віри, а знання змісту християнського віровчення вважається

необов’язковим. Зауважимо, що така особливість дуже важлива

для збереження етнічної належності, адже участь в обрядовій

діяльності дає змогу пересічній людині доторкнутися до тра​

дицій її предків, культурної спадщини народу, з яким вона себе

в цей час може найповніше ідентифікувати.

