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Аннотация
Фундаментальный труд выдающегося историка, одного

из основоположников русской исторической мысли Н.И.
Костомарова (1817–1885), посвященный системе мифологии
наших языческих предков. Исчерпывающие сведения о русском
язычестве, языческих обрядах и праздниках, богатейшее
народное поэтическое творчество, сотни приведенных в книге
праздничных, семейных, любовных, свадебных песен делают ее
также энциклопедией истории, нравов, быта и всей духовной
жизни древних славян.
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Часть I

Славянская мифология
 



 
 
 

 
Смысл мифологии славян

 

Славяне, несмотря на видимое многобожие, признавали
одного Бога, отца природы, и это существо они понимали
сознательнее, чем таинственную судьбу – греки, а скандина-
вы – Альфатера, который не участвует в делах человеческих.
Единобожие славян неоспоримо. Прокопий Кесарийский го-
ворит, что славяне признавали в его время единого Бога,
творца грома и молнии, и, кроме того, почитали духов, кото-
рыми, по своему понятию, населяли природу. То же говорит
Гельмольд относительно славян прибалтийских: несмотря на
то что славяне признают много божеств, они имеют сознание
о верховном существе и отличают от своих богов Бога небес-
ного, всемогущего, пекущегося о небе и земле. У жизнеопи-
сателя Оттонова славяне говорят сами, что они признают ве-
ликого Бога, обладающего всеми богатствами.

Из летописи нашего Нестора видно, что русские славяне
имели понятие о едином верховном существе, которого по
преимуществу называли Богом и отличали его от Перуна,
главного из второстепенных божеств. Другие божества бы-
ли существа, происходившие или вытекавшие от верховного.
Так Гельмольд нам поясняет этот основной догмат славян-



 
 
 

ского языческого богословия: прочие божества, говорит он,
истекли постепенно от высочайшего Бога и как бы рождают-
ся из крови его; и от того из них тот выше и совершеннее,
кто более приближается к Богу богов. Следовательно, корен-
ной принцип славянской религии – эманация; по славянско-
му понятию, и нравственная, и физическая природа пред-
ставляется живущей, заключающей в каждом явлении своем
жизненный дух, исходящий из зиждителя. Такой принцип
эманации подал Коллару и Ганушу повод видеть в славян-
ской религии единство с индийской.

Однако славянское понятие о божестве совсем не панте-
изм. Бог, или Прабог, как называет его Коллар, не сам обра-
зовал мир, не рассеялся в своем творении, а только испустил
из себя духов, которые населяют материю и служат как бы
посредниками между мертвою массой и всеоживляющим на-
чалом, но сами существуют от Бога отлично. Славянское ве-
рование скорее имеет разительное сходство с учением Зенд-
Авесты о феруанах и Изедах.

Ближайшее к Богу истечение есть свет, и потом, при тща-
тельном рассмотрении, мы найдем, что существеннейшая
часть язычества славянского относится к светопоклонению.
У славян было верование, что существо света являлось на
земле и воплощалось в человеческом роде. Это ясно из одно-
го места Ипатиевской летописи. Некогда царствовал на зем-
ле Сварог (высочайшее существо, отец света), научил чело-
века искусству ковать и брачным связям; потом царствовал



 
 
 

сын его Дажьбог, «еже нарицается солнце». В слове «Сва-
рог» можно угадать санскритское слово свар, свет, небо, от
сего быть может и наше слово вар. Руководствуясь этим важ-
ным местом, мы постараемся отыскать во многих идолах сла-
вянских, почитаемых за особенные существа, то же поклоне-
ние свету физическому и духовному. Дитмар Мерзекургский
говорит, что в городе Редегасте (Ретре) у полабских славян
был храм с деревянными изображениями божеств, из кото-
рых выше всех был Сварожич. Зная, что Сварог есть свет и
отец Дажьбога, также света, солнца, нетрудно, кажется, уви-
деть, что Дажьбог и Сварожич – лицо одно и то же. Храм
его, говорит Дитмар, построенный из дерева, поддерживался
в основании рогами животных, стены исписаны были разны-
ми изображениями богов и богинь; в храме стояли боги, ис-
черченные таинственными письменами, страшно убранные
в шишаки со щитами; посреди всех стоял Сварожич, почи-
таемый больше всех язычниками, которые сносили в храм
свои знамена, когда они не нужны были на войне. Хранить
храм определены выбранные жителями лица; когда прино-
сили жертвы или умоляли божество утишить гнев, они си-
дели, в то время когда все стояли, и, шепча, по очереди уда-
ряли в землю: таким образом они разрешали по брошенным
жребиям сомнения; после этого, украсив зелеными ветками
коня, почитаемого священным, проводили его через копья,
воткнутые в землю, накрест одно к другому. Когда в обо-
их гаданиях замечали благоприятное предзнаменование, то



 
 
 

приступали к замышляемому делу, ежели же нет, то поки-
дали намерение. Город, где стоял идол в храме, помещает-
ся у Дитмара в деревне Редерариуме; он с тремя воротами и
окружен священной рощей.

Адам Бременский в своей церковной истории описыва-
ет в городе Ретре храм идола, называемого Радегаст. Град,
где был храм, имел девять ворот и окружен был озером, че-
рез которое проходили по мосту те, кому надлежало туда ид-
ти для жертвоприношений и гаданий. То же говорит Гель-
мольд, прибавляя, что Радегаст был верховным божеством и
богослужение ему отправлялось очень разнообразно. В храм
стекались для жертвоприношений и гаданий: эти обряды от-
правлялись вместе. Перед началом богослужения жрецы га-
дали и по жребиям давали проречения: угодна или неугодна
будет жертва в настоящее время; и если угодна, то закалыва-
ли быков и овец, жрец возливал на идола кровь жертвы, что-
бы сделать его благосклоннее; потом возвещаемы были сове-
ты и проречения. Во время борьбы с христианством прино-
симы были в жертву и поклонники Иисуса. О наружном виде
Радегаста Адам Бременский говорит, что идол был золотой,
а ложе у него пурпурное. Конечно, это преувеличение: веро-
ятно, идол был позолоченный. Подробное описание Радега-
ста оставила нам хроника саксонская. На голове у него сидел
орел с распростертыми крыльями, а на груди была черная
бычья голова, изображенная на щите; этот щит идол держал
правой рукой, а в левой он имел секиру с двумя остриями.



 
 
 

Радегаст и Сварожич были одним и тем же божеством. До-
казательства следующие:

1. Дитмар, говоря о Сварожиче, называет город, где он на-
ходился, городом Радегаста, а из хроники саксонской и лю-
бельской мы узнаем, что поклонение Радегасту было в раз-
ных местах славянщины, и те города, где находились капи-
ща этого божества, назывались его именем. Дитмар мог опи-
сать один из многочисленных храмов, подобных тому, какой
описан в Ретре Адамом Бременским и Гельмольдом.

2. Как к Сварожичу, так и к Радегасту приходят для жерт-
воприношений и оракула.

3.  Как тот, так и другой называются верховным боже-
ством. Ежели же Радегаст однозначителен со Сварожичем,
то он одно лицо и с Дажьбогом и означает воплощение света
физического и нравственного.

Предание о царстве солнца видно и в поверьях о Раде-
гасте, ибо славяне верили, что Радегаст был героем, неко-
гда царствовал со славой, потом пал в бою и сделался боже-
ством, то есть с ним соединяли священную историю о вопло-
щении светоносного начала, боровшегося с противным злым
существом, как яснее увидим далее. Но уже довольно ясно,
что Радегаст, или Сварожич, был посредником между небом
и землей, высшей мудростью; вместе с тем Вацерад говорит,
что Радигост, внук Киртов (кор – солнце), был покровите-
лем гостеприимства и промышленности, ибо гость означал
и купца. При этом он был божеством войны, что показывает



 
 
 

оружие в руках и кровавые жертвы; и потому-то его называ-
ют Марсом славянским: мы уже знаем, что по славянскому
верованию владеть оружием божество научило людей вме-
сте с земледелием, как и у зендов. Вспомним, что и Аполлон
представлялся воюющим, стрелком из лука; и у всех свето-
поклонников светоносное начало изображалось воинствен-
ным, в смысле борьбы его с мраком и злом.

То же значение, какое имели Сварожич и Радегаст, имел
и Свантовит, которому первосвященническое богослужение
отправлялось на острове Рюгене и описано Саксоном Грам-
матиком. На меловом утесе северо-восточного рюгенского
мыса стоял укрепленный, но незначительный по простран-
ству град или замок Аркона, служивший для отправления
богослужения и для укрытия жителей во время неприятель-
ских набегов. Посреди града была площадь; на ней стояло де-
ревянное, изящно отделанное здание, в котором находился
идол Свантовита. Внешний вход в это здание был аркообраз-
ный, и карнизы украшены рисунками грубой работы. Храм
разделялся на две части: посреди здания находилось отделе-
ние на четырех колоннах – вместо стен ему служили вися-
чие покровы. Кроме потолка, блестевшего красной краской,
внутреннее отделение не сообщалось с внешним. Там-то сто-
ял идол Свантовита, превосходивший огромностью всякий
рост человеческий, с четырьмя головами и четырьмя шея-
ми, с двух сторон представлялись две спины и две груди; бо-
рода у идола была тщательно прибрана, волосы острижены,



 
 
 

так что художник подражал прическе рюгенцев. В одной ру-
ке идол держал рог с вином, который жрец, определенный
в святилище, наполнял ежегодно в назначенный день вином
и по этому вину угадывал благоденствие будущего года. Ле-
вую руку он держал, согнувши наподобие лука,  – по дру-
гим известиям, держал в ней лук. Идол был одет; одежда до-
стигала колен, которые были сделаны не из одного дерева с
туловищем, но так искусно соединены с ним, что проница-
тельный глаз не мог приметить раздела. Ноги его стояли на
голой земле, и подошвы входили в землю. Подле идола на-
ходились его принадлежности: седло, узда и замечательный
огромный меч, ножны и рукоятка которого блистали сереб-
ром и прекрасной работой. Свантовиту отправляли богослу-
жение в определенные дни и гадали о будущем. Он был бо-
гом плодов земных и богом войны. Каждый мужчина и каж-
дая женщина считали обязанностью благочестия принести
ему в дар монету; ему принадлежала также третья часть до-
бычи, взятой на войне; назначалась для его охранения во-
оруженная гвардия из трехсот конных воинов и стольких же
пеших стрелков, сражавшихся во имя бога и называвших-
ся его войском: все, приобретенное ими оружием и хитро-
стью, приносилось жрецу, который сохранял достояние бо-
жества в запертых сундуках, в особенных коморах. Кроме
изобилия денежного, в этих коморах находилось много пур-
пурных материй, уже истлевших от времени, и огромное ко-
личество даров разного рода, общественных и частных, при-



 
 
 

носимых щедростью дающих обеты. Вся славянщина питала
уважение к рюгенскому истукану, и даже чужеземные цари
посылали туда подарки. И в других местах находились такие
же капища и изображения этого божества; за ними смотре-
ли жрецы меньшего достоинства, нежели арконский. Кроме
сокровищ, при этом храме находился белый конь, гриву и
хвост которого запрещено было свивать. Только жрец мог
сесть на него и кормить его; животное, принадлежавшее бо-
жеству, не должно было унижать частой и обыкновенной ез-
дой. Славяне думали, что на этом коне ездит сам Свантовит
и сражается со своими неприятелями; это доказывали сла-
вяне тем, будто часто видели, как конь, поставленный в ко-
нюшне вечером, утром бывает весь в пене, как бы после дол-
гой езды. Этот конь служил для прорицаний. Когда собира-
лись на войну, то перед храмом ставили тройной ряд копий,
воткнутых в землю остриями, по два в каждом ряду. Копья
стояли накрест одно к другому. Таким образом, всех копий
было шесть; расстояние от первого ряда до другого было та-
ким же, как от второго до третьего. После торжественных
молитв жрец за узду проводил коня через три ряда. Ежели
конь, перепрыгивая, поднимал прежде правую ногу, то это
считалось счастливым предзнаменованием, а ежели левую,
то несчастливым, и тогда оставляли предприятие. Равным
образом славяне приступали к плаванию и вообще ко всяко-
му важному делу не прежде, как испытавши скачок живот-
ного. Кроме этого гадания, жрецы гадали по дощечкам: бра-



 
 
 

ли три дощечки, у которых одна сторона была белой, а дру-
гая – черной, и бросали: ежели две упадут белой стороной,
означает счастье, а ежели черной – несчастье. И женщины
при храме гадали по линиям в пепле на потухающем угле.
При храме Свантовита хранились также священные знаме-
на и орлы, употребляемые на войне. Славяне питали особен-
ное уважение к одному знамени, которое называлось стани-
ция; его появление возбуждало мужество. Когда датчане взя-
ли это знамя, арконцы так упали духом, что потеряли город,
а до того времени они защищались с великим упорством.

Гельмольд говорит, что под Свантовитом разумели славя-
не солнце, приписывали солнцу первенство над другими бо-
жествами и посвящали ему храм кумира. Храм был местом
прорицания для приходивших из разных стран: туда прино-
сили годовые дары и отправляли жертвы годового очище-
ния. У Гельмольда он называется бог богов: прочие боги по-
читались перед ним полубогами. Подобно Саксону Грамма-
тику, и Гельмольд также признает его богом войны; между
прочими кровавыми жертвами ему приносили и христиан
как врагов этого божества. Свантовит был покровителем ве-
ликого художества и торговли: каждый купец, приезжавший
в славянскую землю, мог пользоваться свободным правом
своего занятия не прежде, как заплативши дар Свантовиту.
Оттого жрецы обладали большими сокровищами; вся граж-
данская власть находилась под их освящением, и ни на ка-
кое предприятие не осмеливался народ, не испросив прежде



 
 
 

надежды на помощь бога. В известиях о Свантовите вид-
ны следы воплощения его на земле. Езда его на белом ко-
не показывает, что под ним понимали не только вообще сол-
нечную животворящую силу, но и воплощение в человече-
ском образе. Воинственность его и борьба с врагами наме-
кают на историческую часть поклонения. Саксон Грамма-
тик и Гельмольд догадываются, что поклонение Свантови-
ту произошло от св. Вита, память о котором занесли туда
миссионеры, корвейские монахи в царствование Людовика
Благочестивого, и что славяне, переделав его имя, почита-
ли под ним своего бога богов. Слишком надобно быть огра-
ниченным, чтобы поверить такому производству. Сам Гель-
мольд говорит, что славяне почитали под символом Сванто-
вита солнце, а поклонение свету, конечно, не образовалось
после пришествия корвейских монахов; притом языческие
обряды и принадлежности этого божества так повсеместны у
славянских племен и так много заключают общеязыческого,
что древность поклонения Свантовиту не может восходить
единственно к IX веку. Вероятно, славяне рассказывали мо-
нахам о царстве Свантовита на земле и называли его вели-
ким своим покровителем. Монахи заключили по созвучию,
не зная по-славянски, что это лицо должно быть есть св. Вит.
Такое мнение сделалось полезным для миссионеров. Языч-
ники, по свидетельству Гельмольда, так были привержены к
Свантовиту, что долгое время после крещения не забывали
его обрядов – тогда для постепенного успокоения их подста-



 
 
 

вили им св. Вита вместо Свантовита по сходству имен, да
и сами успокаивались той мыслью, что ежели народ и про-
должает отправлять языческие обряды, то по крайней мере
в честь христианского святого. Иллирийские славяне до сих
пор празднуют день св. Вита с языческими обрядами; в Бо-
гемии обожали Свантовита как главное божество и не могли
отстать от него и в христианстве до тех пор, пока князь Вен-
цеслав не выписал от императора Оттона мощи св. Вита и не
поставил их для поклонения вместо идола. Это доказывает,
что поклонение Свантовиту было древним, повсеместным, а
мысль о происхождении его от св. Вита, имя которого будто
бы занесено в IX столетии на Рюген, родилась уже гораздо
после.

Имя Свантовит, по толкованию Шаффарика, происходит
от слова Свантый (Swiety), Святый, и Вит. Вит было слово,
означавшее вообще достоинство природы человеческой; от-
туда витязь, витяжество, zwyciestwo (победа), вития (крас-
норечивый, мудрый); там и корень слов ответ, привет, ве-
щать, вещий. И даже в языках немецкого племени сохра-
нилось это значение: так, по-англосаксонски vita – совет-
ник, оттуда vitzig, vittenagemot – судья, собрание старейшин,
и скандинавское vitter – чародей, вещун.

Что Свантовит, Сварожич, Радегаст и Дажьбог – одно и то
же, кажется, ясно. Конь у Свантовита и у Сварожича; вопло-
щение на земле и у Свантовита, и у Радегаста; все три – бо-
жества войны, предвещания; Радегаст и Свантовит – боже-



 
 
 

ства промышленности, каждый из трех называется единым
верховным божеством. Принадлежности этих кумиров ука-
зывают на их значение как светоносного начала, а различия
произошли оттого, что представляли проявление этого нача-
ла в разные моменты его деятельности небесной и земного
вочеловечения. Конь Свантовита и Радегаста указывает на
рыцарскую жизнь божества на земле, и на воинственное его
значение как существа света в борьбе с мраком, и на путеше-
ствие солнца, подобно коням Аполлона. Так светопоклонни-
ки парсы представляли себе Митру, который, хотя по смыслу
зендской системы был первым из Изедов, но считался обык-
новенно за божество и назывался непобедимым богом, про-
бегающим Вселенную с луком, мечом и булавой, поражаю-
щим злых духов – Девов. Так и Свантовит, солнце, ездил на
своем белом, как день, коне воевать со злыми духами во вре-
мя ночи, царства противного начала, разрушаемого лучами
светила; меч и знамена также атрибуты этой беспрерывной
брани. Лук в руке напоминает Аполлона – солнце-стрелка.
Будучи богом брани – символом борьбы света с тьмой, – он
был богом света нравственного, мудрости, высочайшего по-
ведения, общественного порядка и гражданственности; от-
того у него испрашивали предсказаний, оттого к нему обра-
щались перед начатием всякого общественного дела, и ника-
кое вече, никакой король не мог изменить приговора, исте-
кающего от верховного света. Как бог солнца он был винов-
ником и подателем плодородия, что показывают моления к



 
 
 

нему об изобилии земных плодов. Оттого и рог с вином в
руке у него, подобное чему можно отыскать у разных наро-
дов. Так, по изысканиям Крейцера и Гаммера, у парсов упо-
треблялся кубок, называемый джемшидовым кубком мира.
У египтян отправляемы были гадания с возлиянием из кубка
в символизации служения богу годичных перемен. У греков
происходили возлияния в Самотраки из кубка, называвше-
гося солнцевым. Кубок Вакха приносился также как символ
творения и плодородия светоносному началу.

Итак, из всего этого мы можем заключить, что Сван-
товит-Радегаст-Сварожич-Дажьбог были одним существом
под несколькими названиями и означали светоносную силу
в нравственном и физическом смысле.

Что одно и то же божество может называться различны-
ми именами, этого нет необходимости доказывать. В скан-
динавской мифологии Один имеет до 12 названий. А так как
мы знаем, что славяне поклонялись свету под разными на-
именованиями, то это дает нам повод искать и под други-
ми мифологическими именами того же понятия. Так, я по-
лагаю, что Перун, главнейшее божественное существо после
Бога Вседержителя у руссов, также означал светоносное на-
чало; он переводится Юпитером и именуется богом грома
и молнии и поэтому уже есть видоизменение понятия о све-
те. Но, кажется, он означал не только громовника, а вооб-
ще свет. Перун – божество старинное, и корень его названия
отыскивается у многих народов: так, у литовцев это суще-



 
 
 

ство называлось Перкунос, а у готов – Jairguns, что сходно
с зендским Peiramun, означающим светлое, небесное жили-
ще. Слово Перун на многих языках может означать огонь:
по-гречески – πῦρ, слово, по свидетельству Платона, заим-
ствованное от скифов; по-чешски – pireni. Огонь служил свя-
щенной принадлежностью богослужения Перуну. Так, Гваг-
нини говорит, что в Новгороде перед истуканом Перуна го-
рел неугасимый огонь из дубового леса. У поляков это са-
мое божество называлось и Перун, и Jessen (ясный) и почита-
лось дарователем земных плодов, в чем очевидное сходство
со Свантовитом. Атрибутом его в Силезии была гора Сабот
– слово, на дракийском языке означавшее восходящее солн-
це. Итак, гора Сабот значит гора солнца; сходно с этим и Со-
ботка – польское наименование всеславянского купальского
праздника. Перун, как и Свантовит, был богом войны и ми-
ра, поэтому у подножья его клали оружие и клялись при за-
ключении договоров. В Богемии же слово Яссон означало в
древности солнце.

Все это приводит нас к тому, что Перун, высочайшее бо-
жество русских и поляков, есть то же, что и Свантовит, боже-
ство других славян. Имя Перуна, переводимое классиками
Юпитером, известно было и у древних адриатических сла-
вян, ибо на аквилейских надписях находятся слова Jovi Sancti
Beroni tonanti, a в другой bono Deo Beroni, что (если только
достоверны надписи) доказывает как древность поклонения
Перуну, так еще и значение его как бога света, ибо добрым



 
 
 

богом преимущественно называли Аполлона, бога солнца.
В хронике саксонской описывается истукан, находивший-

ся в Любеке, – мужчина с венцом на голове, с продолговаты-
ми ушами и с красным, как бы раскаленным, железом в руке;
он назывался Проне. Кажется, мы не ошибемся, если почтем
это название однознаменательным с нашим Перуном. Желе-
зо в руке значит ордалию – символ суда. У Гельмольда в трех
местах его славянской хроники упоминается божество Про-
ве, называемое верховным божеством вагров. У него не бы-
ло ни храма, ни изображения; славяне посвящали ему только
дуб, окруженный оградой, с передним пространным местом
для народа. Туда приходили люди со жрецом и совершали
жертвы, там собирались веча, поставляли законы и судили
тяжбы. Никто не смел входить за ограду, исключая принося-
щих жертву и убегающих от смерти. Прове был, таким обра-
зом, божеством правосудия; и Проне был тоже, что показы-
вает ордалия в руке его. Все мидографы согласно признава-
ли их за одно существо. Я полагаю, что Проне и Прове равны
Перуну, Свантовиту и прочим наименованиям светоносного
начала. Доказательства следующие:

1. Проне и Перун явственно одно имя, и, кажется, Проне
есть испорченное слово Перун.

2. У Проне в руке красное железо; у Перуна, по известию
Гвагнини, был в руке огненный камень.

3. Вагры признавали за верховное божество Свантовита, а
между тем Прове называется их верховным божеством. По-



 
 
 

этому нельзя признать его за одного из второстепенных, бо-
лее отдаленных от Бога Вседержителя духов, а верховное бо-
жество, кроме Бога, явственно отделяемого от Свантовита
Гельмольдом, был свет.

То же значение имел в Штетоине и Триглав, которого жиз-
неописатель св. Оттона Бамбергского назвал величайшим
божеством славян. По рассказу Эббона, другого жизнеопи-
сателя Оттонова, он изображался с тремя головами, и это
означало три царства: небо, землю и преисподнюю; глаза и
уста у него были завешены золотошвейным покровом для то-
го, чтобы не допустить его видеть и порицать людские слабо-
сти. Храм его описывается очень нарядно. В святилище хра-
нились серебряные и золотые сосуды, буйволовые рога для
питья и для труб, множество оружия и всяких запасов; ибо
штеттинцы отдавали туда десятую часть добычи, взятой на
войне, и славянин обязан был принести ему подарок, спас-
шись от бури на море, которую, по народному понятию, воз-
буждало это божество. В честь Триглава отправлялись празд-
ники со священными играми, танцами и пирами. Близ глав-
ного храма находились три здания, называемые контины (?);
там идолов не было, а стояли амфитеатром лавки и столы; ту-
да народ сходился на веча и после собрания заключал толки
о делах отечества веселым пиром. Триглав почитался в раз-
ных местах славянщины, и почтение к нему было столь ве-
лико, что и после крещения славяне удерживали его изобра-
жения в пещерах. Повсеместность его доказывается местны-



 
 
 

ми названиями гор, например Тергау в Крайне; легко быть
может, что и там стояли храмы Триглава, ибо и Штеттин по-
строен был на трех холмах. Добровский, Бандке и Гануш ви-
дят в нем Тримурти индийцев, так что царь неба – он ра-
вен Браме, царь земли – Вишну, царь преисподней – Шиве,
существу разрушительному; тем более что Триглав сидел, и
Тримурти изображался в сидячем положении; и у Тримур-
ти была также завеса в виде треугольника на трех головах.
Но так как жизнеописатель Оттонов именует его высочай-
шим богом славян, то, зная, что так называли то существо,
которое означало свет, и в Триглаве можем мы искать зна-
чения света. Нам говорят, что он был Тримурти индийцев,
но Тримурти изображал солнечную силу в годичных переме-
нах. Многие народы Востока делили год на три части. Такое
деление было и у германцев. Оно было и у славян, что по-
казывают три народных праздника, соответствующие време-
нам года. Земледелие, старинное занятие славян, проявля-
ется в трех функциях: сеянии, собирании и приготовлении;
сообразно этому располагаются три времени года: весна, ле-
то, зима; осень исчезает от простого взора: половина ее яв-
ляется с летом, половина с зимой; в жизни природы человек
усматривает только начало, середину и конец. Оттого и деле-
ние года на три части. В Триглаве можно признать светонос-
ную троичную силу, равнозначительную трем временам го-
да: весне, лету и зиме – и вместе трем царствам, как объясня-
ет Эббон: небу как источнику всего, а потому вместе весне;



 
 
 

земле как пространству, на котором совершается развитие
деятельности света, а следовательно, необходимо, времени,
в которое совершается эта деятельность, – лету; а подземно-
му миру – зиме жизненной. Еще уверяет меня в однозначи-
тельности Триглава с другими наименованиями света то, что
атрибуты этого божества сходны с атрибутами Свантовита.
При храме Штеттинском язычники имели священного коня
(только вороного); за ним по очереди ходили четыре жреца;
никто на него не садился. Перед начатием войны они прово-
дили его через девять копьев, и ежели он проскакивал не за-
цепившись, то заключали о счастливом окончании предпри-
ятия. Кроме того, отправляли другие гадания посредством
деревяшек. По сказанию жизнеописателя, Триглав был бо-
гом войны, как Свантовит. Итак, кажется несомненным из
всего этого, что и Триглав означал светоносное начало, по-
читаемое под разными именами.

К той же категории относится Белбог. В истории камин-
ского епископства говорится, что славяне признавали доб-
рое начало под именем Белого Бога, противоположное зло-
му, называемому Чернобогом. У Гельмольда мы находим из-
вестие, что славяне при пиршествах обносили чашу с бла-
гословениями и заклятьями, веря, что счастье проистекает
от доброго бога, а все дурное от злого, называемого на их
языке дьявол или Чернобог. Вслед за тем Гельмольд гово-
рит, что добрый бог есть Свантовит. В другом месте приве-
денной выше истории Каминской говорится, что славяне от-



 
 
 

правляли пиршества и обносили чашу на празднике света (si
quando lux festa venisset). Ясно кажется, что Белбог и Сванто-
вит одно и то же. Поклонение Белбогу было повсеместным.
В отдаленной древности оно было известно у славян адриа-
тических. Так, на камнях, найденных близ Аквилен, читают:
Belino divi, Belino Apollino; можно узнать здесь Белбога: это
им переведено буквально по-латыни – Belino divi. У кельтов
существо света, переводимое римскими писателями Апол-
лоном, называлось также Белином, что показывает древность
этого названия у северных народов. Да и само имя Аполло-
на, не имеющее в греческом языке корня, кажется однозна-
чительным по корню с Белином кельтским и Белбогом сла-
вянским, ибо Аполлон занесен в Грецию с севера, почему
и назывался гиперборейским. Название Белбога совпадает с
русским выражением белый свет и белый день; оттуда белый
царь, ибо цветом белым, цветом видимых солнечных лучей,
светопоклонники означали все, достойное уважения.

Зная, что столько имен означали одно светоносное суще-
ство, можно сделать некоторые догадки относительно других
мифологических имен. Писатели, передавшие нам известия
о полабских и прибалтийских славянах, упоминают о Ярови-
те, Ругиевите, Поревите и Перенуте. Яровит, или Гиеровит,
у жизнеописателя Оттонова представляется богом войны и
называется Марсом. Подле его кумира висел золотой щит;
этот щит не выносили из капища, кроме важных военных
случаев. Язычники имели такое благоговение к этой вещи,



 
 
 

что когда христиане хотели разорить идола и убить упорного
жреца, то жрец, ударив в щит, со страшным криком бросил-
ся в толпу народа и возбудил такой ужас в новообращенных
христианах, что они по старой привычке, увидевши щит, по-
падали на землю. Мы знаем уже, что божество света под все-
ми своими наименованиями было вместе божеством войны.
Яровит, будучи богом войны, принадлежал к номинациям
светоносного начала: слово яр означает и ярость, мужество и
вместе весну, молодость, свежесть. Не без основания можно
видеть в Яровите солнечную силу, проявляемую весной. Он
то, что Сом или Геркулес у египтян и греков. И оттого-то, ка-
жется, один жизнеописатель Оттона назвал его Гиеровитом,
а другой Веровитом, переводя слово яр на латинское Ver, что
легко должно было статься, ибо эти жизнеописатели раз за-
метили, что славянский язык имеет сходство с латинским, и
позволили себе производить контины от continere.

У Саксона Грамматика описывается в Каренце идол, на-
зываемый Ругиевит. Он имел семь голов и семь мечей, а
восьмой, обнаженный, держал в руке. Вышиною он превос-
ходил всякий человеческий рост. Он называется богом вой-
ны и поэтому однозначителен с прежними. Имя Ругиевит,
кажется, правильнее будет прочтено Руйевит (ибо h прибав-
ляли там, где мягкие буквы у славян, как и Гиеровит вместо
Яровит); оно происходит от руйный – красный, горячий, ог-
ненный, так что бог означает свет в кульминации своей дея-
тельности, то, что Horos – мужественный, воинственный сын



 
 
 

Озириса-солнца; и различие между Яровитом и Руйевитом
будет такое, что первый значит весну, а последний – лето.
Семь голов и семь мечей означают полную силу божества и
указывают на свое восточное происхождение: семь созвез-
дий и семь главных богов в Египте, семь Амшинспандов в
Зенд-Авесте… наконец, семь тысяч дней царствовал Дажь-
бог на земле.

Близ храма Руйевитова стояло капище Поревита; идол
его был безоружен, и поэтому можно признать в нем значе-
ние, противоположное Руйевиту. Поревит был солнце зим-
нее, потерявшее разящую свою силу, божество мира (Гар-
пократ, сын Озириса у египтян и греков), тем более что зи-
мою отправлялся праздник, который справедливо, с некото-
рой стороны, мифографы называли праздником мира.

Подле храма Поревитова стоял храм Поренута. Наруше-
вич толкует, что это слово происходит от poronic – родить,
и полагает, что он был символ рождающей силы. Это, по
моему мнению, основательно. Идол изображался с четырь-
мя головами, а пятую держал на груди, одною рукою – за
бороду, а другою – за лоб. У славян, как и у других наро-
дов, было понятие о ежегодном рождении солнца – как вы-
ражался поворот на лето, – и потому Поренут четвероголо-
вый (поэтому уже сходный со Свантовитом), кажется, изоб-
ражал солнце в момент его возвращения к деятельности по-
сле зимнего усыпления. Четыре головы были постоянным ат-
рибутом солнца вообще, а пятая на груди означала рождение



 
 
 

нового солнца. К тем же номинациям светоносного начала
принадлежат имена Лада и Живаго. По сказанию Стрыйков-
ского, божеству Ладу праздновали весною от 23 мая по 24
июня. Из всех языческих божественных наименований одно
только название Лада сохранилось теперь так живо в народе,
что редкая весенняя обрядная песня обойдется без припе-
ва: «Ладо! Ладо!» По Кромеру, Гвагнини, Вельскому и Гу-
стинской летописи, Ладо или Ладон означает бога всякого
наслаждения и благополучия, оттого ему приносили жертвы
женившиеся; от его благословения зависело счастье семей-
ственное; к нему обращались при рождении дитяти. Из песен
мы видим несомненно, что Лад был божество весны и любви.
Слово Лад, очевидно, славянское и означает согласие, гар-
монию, красоту и любовь. Слово ладность значит красоту;
по-чешски лада – красавица; по-польски и по-южнорусски
ladny – прекрасный; у русских лад и лада значат мужа и же-
ну. Но так как Лад было божество любви и гармонии и вме-
сте божество весны, то, следовательно, оно было божество
гармонии вселенной, любви всемирной, символ вседейству-
ющего, всеоживляющего весеннего солнца; и праздник ему
отправляли в эпоху красоты природы, во время, когда осо-
бенно действует в животных половое возбуждение. Длугош
называет его божеством войны; так воинственное значение
света было неразлучно со всеми модификациями его покло-
нения.

Однозначительно с божеством Лады было божество Жив



 
 
 

или Живый, называемое Длугошем божеством жизни. В ле-
тописи Прокоша рассказывается, что на горе Живце, назван-
ной от имени божества, был построен храм и собирался в
множестве народ весною в первых днях мая; там молились
о счастье и благоденствии во весь год. По мнениям языч-
ников, Живый был божество благополучия, верховный пра-
витель вселенной (supremum universi moderatorem) и боже-
ство красоты и весны. Славяне, говорит та же летопись, ду-
мали, что божество Живый превращается весною в кукушку,
дабы посредством этой птицы возвещать время года и дол-
готу жизни людям, и потому ему особенно приносили жерт-
вы, когда слышали в первый раз весною кукование кукуш-
ки, спрашивали: «Сколько лет кому жить?» – и заключали
о числе будущих годов по тому, сколько раз кукукнет птица
после вопроса.

Это весеннее поклонение Ладу и Живому доказывает, что
они – одно божество, и оба названия относятся к светонос-
ному началу в смысле всеобщей любви и жизни природы.
Вместе с этими названиями чествовали славяне женское су-
щество, называемое Ладою и Живою, подобно как у древних
пеласгов было мужеское существо (ἀξιόχερσος) живитель,
плодотворитель и женское (ἀξιόχερσα).

В одной старинной южнорусской сказке, которая, видимо,
относится к глубоким временам язычества, я нашел следу-
ющее: Ивась (так звали героя) получил приказание от пана,
которому служил, узнать, зачем солнце переменяется три ра-



 
 
 

за в день. Он поехал через тот свет в терем солнца над мо-
рем; солнца долго не было: оно ездило по свету; Ивась застал
солнцеву мать, которая, осведомившись, зачем он приехал,
приказала ему сесть за железное корыто. Когда солнце воро-
тилось вечером, мать спросила его: зачем оно переменяется
в день три раза? «Есть, – отвечало солнце, – в море прекрас-
ная Анастасия; когда я взойду, она на меня брызнет водою
– я застыжусь и покраснею; когда же я взойду на высоту и
посмотрю на весь свет, мне станет весело; а когда захожу,
Анастасия опять брызнет на меня морскою водою – и я опять
покраснею». Из этого видно, что у солнца была мать, да еще
женщина, которая его занимала как любовница.

Мы находим у Гельмольда, что у славян была богиня Сива
или Жива. В Mater verborum Вацерада мы встречаем ту же
богиню, переведенною Церерою; она изображена с колосом
и цветом в руках. По другому изображению она представля-
ется с младенцем на голове и виноградною ягодою или ябло-
ком. Мы знаем, что у финских народов было божество Золо-
тая Баба с младенцем на руках. Название это, без сомнения,
не финское, и божество заимствовано от славян. Как распро-
странено было у нас в языческие времена почитание подоб-
ного женского существа, видно из того, что во многих местах
попадаются и теперь грубые статуи и изображения женщины
с младенцем. Что между Золотою Бакою и Живою есть со-
отношение – и близкое, – видно не только из того, что они
обе изображаются с младенцами: Длугош ясно указывает на



 
 
 

единство их, говоря, что была гора, называемая Бака, а на
ней град Живец; а мы знаем, что Живцем называли место,
где поклонялись Живе. Но с Живою однозначительна и Ла-
да, ибо весенний праздник Лады был также праздник Живы,
самые названия Жива и Лада выражают одно и то же, и, на-
конец, в песнях эпитет Лада – мать, а у литовцев Лада назы-
валась Золотою Панею, что тождественно с Золотою Бакою.
Праздник ее как у литовцев, так и у русских соединялся вме-
сте с торжеством солнца. Вацерад называет ее Венерою. Еще
чехи звали ее Красопани и Красына – так называется истукан
богини, поставленный св. Людмилою в язычестве. По моему
мнению, она символизировала природу, жизненное начало,
была мать солнца в его воплощении, богиня любви, гармо-
нии, брака, веселья, красоты и всякого благополучия, мать
– питательница мира, подательница благ. Ее-то в Чехии на-
зывает волшебница Церерою, матерью Марса, между тем как
Церера классическая не была матерью Марса. Младенец на
голове означал воплощенный свет, а яблоко в руке едва ли
не то яйцо, которое снесла Латона и из которого образова-
лись Аполлон и Диана, и вместе то яйцо, начало всех вещей,
которое почитали индийцы. Это женское символическое су-
щество находится во всех почти мифологиях и под разными
наименованиями в каждой: Лада была то же, что у индийцев
Бгавани, первоначальная воспринимающая зародыш творе-
ния женственная сила, и Лакшими, которую почитали под
изображением женщины с младенцем на Коромандельском



 
 
 

берегу, а этот младенец был воплощенный свет. У египтян
она была Изида; у фригийцев, а после у римлян – матерь
Цибела, ей там отправляли весною празднество Megalesia;
она почиталась долго в Риме под видом женщины с ребен-
ком, означавшим воплощенное божество – впоследствии хо-
тели видеть в этом изображении прообразование Спасителя;
у ассириян она была Милитта, возбуждающая и плодотворя-
щая творение матерь; у греков, у которых рассыпалось более
прочих народов на индивидуалы светопоклонение, ее можно
видеть и в Гере, матери богов, и в Афродите, любовной силе,
и в Минерве Санской, родительнице солнца, и особенно в
матери света-Аполлона, Латоне, которой даже название зву-
чит сходно с нашею богинею: греки получили ее из темно-
го гиперборейского Севера и первоначально чествовали под
именем Илитии в Эфесе, в изображении матери вселенной,
первой родильницы; у  пруссов она называлась Жиза, т.  е.
перенятая от славян, с которыми пруссы были в тесном ре-
лигиозном сношении, Жива; у скандинавов она была Фри-
гия, заимствованная также от славян, ибо называлась кан-
дальскою: иллирийские славяне чествовали Ладу под име-
нем Доброй Фригии. Как распространено было у славян по-
клонение Ладе, видно из того, что, во-первых, совершенно у
всех славянских народов имя ее осталось в песнях и, во-вто-
рых, множество урочищ напоминают ее. У Длугоша она же
Венера-Дзидзилия и толкуется богинею деторождения, ибо
к ней обращались родильницы; у Стриковского Зизилия, к



 
 
 

которой молились о любви и плодородии, также переводит-
ся Венерою. Я полагаю, что она была и то, что у нас назы-
вается мать-земля; и ей-то поклонялись северные герман-
ские народы (под которыми, вероятно, надобно разуметь и
часть славян) под именем Герты (die Erde), однозначитель-
ной с mater tellus у римлян. Как Латона была матерью муже-
ского и женского существа, Аполлона и Дианы, так и Лада
– славянская матерь Леля и Лели (Лилит, Палилия класси-
ческой мифологии). Хотя эти имена встречаются особенно в
литовской мифологии, но нет сомнения, что они были у сла-
вян, ибо о них упоминают историки, и в наших песнях су-
ществует припев: «Лелю – Ладо». Лелис по-литовски значит
светлый; но то же оно означает и по-славянски: тому дока-
зательство глагол лелеть в малоросском и простонародном
русском языке, означающий блистать, сверкать. Эти два
близнеца служили особенным предметом поклонения наро-
дов в Лигии, где, по сказанию Тацита, жрец, приносивший
им жертву, одевался в мужеское и женское платье разом; по-
добное осталось в великорусских простонародных играх и
доказывает, что эти два существа – одно мужеское, другое
женское – по высшему внутреннему разумению были одно.
Так у индийцев воплощенный мир представлялся в образе
двуполого божества. Так и у греков Дионисий, воплощенное
солнце изображалось в виде двуполом (ἀρσενόθηλος). Та-
кое же почитание светоносного существа было и у египтян,
как это доказывается их религиозными церемониями. Это



 
 
 

двуполое существо выражало природу первоначальную, ко-
гда она еще не выказалась в противоположностях, и приро-
ду окончательную, абсолютную, результат процесса мировой
жизни.

Существо двуполое – двутелец по-славянски – скоро яви-
лось в образе отдельных существ мужеского и женского. Му-
жеское есть воплощенный свет: Свантовит – Кришна – Виш-
на – Созиаш – Озирис – Аполлон – Дионисий – Аттис; жен-
ское – вода. Во всех религиях вода изображает страдатель-
ную первоначальную материю женственного существа, из
которой посредством плодотворного прикосновения суще-
ства мужеского произошли все вещи. В Индии это существо
есть Сакти; само по себе бездушное и холодное, оно изобра-
жается в виде влаги – оттого и священная река Гангес носит
название Сакти. Оно воспринимает от мужеского существа
– огня, Шивы – и производит жизнь. По зендскому поня-
тию Церване-Акерене создал словом своим (Гоновер) пер-
вообраз материи, праормузда, в котором соединялись нача-
ла света и воды и образовалось творение сперва через раз-
деление, а потом через взаимность противоположностей. У
семитических народов вода представлялась женским страда-
тельным основным элементом творения. В Египте вода счи-
талась страдательно-женским существом и символизирова-
лась в виде Изиды, пробужденной к плодородию огнесветом.
В Греции океан был в начале всех вещей, и, по учению Ор-
фееву, из воды образовалось творение, когда она возбужде-



 
 
 

на была браком с божеством в виде змеи, называемым Ге-
раклес, т. е. Геркулес: оно означало светоносную силу. Такое
же понятие находится и в библейском учении; прежде всего
создана вода и пребывает невидима и неустроенна, пока Бог
сказал: «Да будет свет» – и тогда началось оживление и пло-
дородие бездвижной, холодной женской материи. По скан-
динавскому понятию, творение возникло из противополож-
ностей света, или огня, и воды, или холода. Славянская кос-
могония не оставила нам последовательного учения, однако
есть следы того же понятия, напр., в следующей червонорус-
ской песне:

Колись-то було с початку света,
Тоди не було неба ни земли,
Неба ни земли – ним сине море.

И потом описывается, как слетают два голубя – симво-
лы двуполой творческой силы, любви – и производят творе-
ние, добывая из бездны элементы оного. Страдательное по-
ложение воды в природе послужило человеку поводом ви-
деть в ней женское существо. Без животворной силы све-
та бездвижная вода наполняет пространство в виде снега,
льда, мертвой массы; но, когда свет и теплота пробуждают
ее, она расходится и, под влиянием света, рождает и пита-
ет годовой мир. И на этом-то внутреннем основании славя-
не-светопоклонники почитали воду. Еще Страбон говорит о
жителях юго-западной России, что они поклоняются рекам



 
 
 

и источникам, и одна река называется у них именем боже-
ства Βογαινον. Прокопий Кесарийский говорит, что славя-
не признавали единого Бога, но поклонялись рекам и источ-
никам. У славян прибалтийских были освященные источни-
ки, куда ходили для поклонения; такой источник находился
на острове Рюгене в дремучем лесу. В Штеттине был источ-
ник, куда стекались на поклонение. В других местах запад-
ной славянщины были подобные источники, куда не позво-
лялось подходить иноверцу. Дитмар говорит об озере Гло-
мази, которое со страхом было почитаемо соседними славя-
нами. Тот же писатель говорит, что поморяне чтили море,
и миссионер христианства Рейнберн для освящения стихии,
оскверненной демонским служением, повергнул туда четыре
камня, намазанные священным елеем. Козма Пражский го-
ворит о чехах, что они в язычестве поклонялись источникам
и рекам и приносили им жертвы. Поляки в язычестве, как
видно из многого, имели священные воды, и это доказыва-
ют многие суеверные обряды в народе. У русских славян вы-
казывается явное водопоклонение. В житии князя Констан-
тина Муромского говорится, что язычники русские прино-
сили требы озерам и рекам, прибегали к воде в немощах и
повергали в колодези деньги. При переводе Григория Бого-
слова в XI веке переводчик счел нужным прибавить от се-
бя: случается, что иной приносит требу на студенце, ища до-
ждя и забывая, что дождь идет с неба, а другой нарицает ре-
ку богом. В церковном уставе князя Владимира запрещает-



 
 
 

ся молиться у воды. Купанье у нас считается существенною
частью многих суеверных обрядов и народных празднеств.
В русских песнях вода всегда играет важную роль как лю-
бимый предмет поэзии. Итак, кажется, не подлежит ни ма-
лейшему сомнению, что славяне в язычестве поклонялись
воде. Это непременно и должно было быть, ибо во всех ре-
лигиях, где есть идея светопоклонения, уважалась также во-
да как второе существо священное. Последователи Зороаст-
ра поклонялись воде, признавали ее священнейшею матери-
ей после света, живым соком природы, совершали священ-
ные омовения, употребляли при жертвоприношениях и вос-
сылали к ней канонические моления. Индийцы кланялись
воде и особенно священному Гангесу до изуверства. Егип-
тяне чествовали воду под символом Изиды и считали ее за
жизненное начало, оттого сосуд холодной воды символизи-
ровал воскресающую силу Озириса, животворную для мерт-
вых. Греки имели несколько священных источников, при-
знавали в море чудодейственную силу избавлять человека
от каждого зла, употребляли священное очищение, считали
освящение воды важнейшим актом при таинствах и отгады-
вали по воде будущее. Из воды родилась Афродита – всеоб-
щая любовь, гармония. Водное начало символизировала Ди-
ана. Я полагаю, не будет натянуто, ежели мы в Анастасии,
плещущей на солнце в сказке, будем видеть олицетворение
воды, супруги света-солнца. Брачное соединение света с во-
дою было первообразом творения, любви во вселенной, жиз-



 
 
 

ни в природе и полового соединения тварей. Конечно, имя
Анастасии не относится к древности, но собственное имя
этого мифологического существа было не одно, как и имя
солнца-бога. Оно, однако, осталось нам в некоторых назва-
ниях, как, напр., в Моране, т.  е. Моряне, или морской. На
праздник Купала делают чучело, называемое Морена, пере-
скакивают с ним через огонь и топят в воде – это, по моему
мнению, означает бракосочетание света с водою . Сходное
с этим названием есть Маржана у Длугоша; чучело, назы-
ваемое так, топили в Польше весною – обряд общеславян-
ский, до сих пор он существует по русским селам. В Кра-
лодворской рукописи Морена изображается богинею смер-
ти, низводит в черную ночь души убитых, а у Длугоша Мор-
жана названа Церерою. Она была и то и другое, ибо вода,
по существу своему, заключает начало жизни и начало смер-
ти и разрешения, есть существо оживляющее и убивающее;
само по себе холодное и темное, оно призывается к жизни
и плодородию только огнесветом. Так, Диана или Артеми-
да – божество доброе, светлое, прекрасное, а вместе она же
Геката – существо мрачное, убивающее, черное, смертонос-
ное. Слово мара – привидение – имеет единство с названи-
ем Маржаны, воды в вредном моменте ее бытия, и означает
несуществующее, кажущееся, образ без существа, противо-
положное миру оживленному, светлому, в движении и дея-
тельности. В Крайне существо водное называется и теперь
мифическими именами Водан и Моран. Мокошь у Нестора,



 
 
 

по моему мнению, также означает водное женское существо;
окончание – ошь есть женского рода, как кокошь, а корень
слова мок (мокнуть, смокнуть). Так думает Коллар. По Ва-
цераду, море почиталось у славян божеством, называемым
Хлипа. Но важнейшею из номинаций женско-водного суще-
ства у славян была Девония, Дзеванна и Дана. Она происхо-
дит от корня, сохранившегося в языках кельтских, где Диво-
на значит река и вода; но этот корень не чужд и славянским
народам, как это показывают названия рек: Двина, Дунай,
Дон, Днепр (Данаприс, Данастрис), и обыкновенный припев
в песнях обрядных: «Дана, дана». Как вода – начало вещей,
вечно прекрасная, вечно свежая – она была дева и вместе
жена, т. е. супруга солнца. Так Длугош описывает ее. В Бо-
гемии и Польше ее называли Девонию или Дзеванною, в при-
балтийской славянщине – Девою, и храм ее был в городе,
названном Девин-град, переименованный немцами в Магде-
бург; в Венгрии был такой же Девин-град, наименованный
от богини – у нас она, вероятно, кроме Мокошь, имела еще
название Дана, и просто Дева, как это показывают некоторые
урочища и названия вод, напр. девьи горы, девичье поле, ре-
ка-девица. Она была совершенно тождественна с греческою
Дианою или Артемидою. Эфесская Диана представляла пер-
воначально существо воды и была поэтому равнозначитель-
на Изиде, принимаемой в смысле стихии. Значение Дианы в
смысле луны произошло больше от влияния, какое, полага-
ли, имеет луна на воду; у славян этого значения она, может



 
 
 

быть, и не имела, ибо луна-месяц изображается у нас муж-
чиною. Но наша Девония, как Маржанна, тождественна с Ге-
катою – суровою, темною богинею тьмы, холода и небытия.
Как богиня земная, звероловица, греческая богиня имеет с
нашею также единство, ибо Длугош и Вацерад прямо пере-
водят ее Дианою. По свидетельству Гримма, в Лужицах до
сих пор существует поверье о прекрасной девице, которая
с собаками блуждает по лесам и пугает зверей, особенно в
лунные ночи. Суеверы боятся зайти в чащу и в полдень, что-
бы не увидеть девицу. Такое точно поверье мне удалось слы-
шать и в России; об этой девице рассказывают разные анек-
доты, напр.: один раз косари ужинали, вдруг набежала на них
девица с собаками, перескочила через огонь, где варилось
кушанье, и перепугала людей и животных.

Таким образом, миф о Диане выразился полно у славян;
дева и жена у славян, Диана тоже и у греков, ибо под Дианою
разумели не только деву Артемиду, но и Артемиду-матерь,
произведшую на свет любовь. Или лучше сказать, греки и
римляне почитали Диану в столь различных мифических
историях, что образовалось понятие о нескольких Дианах.
Первоначальная Эфесская Диана, или Артемида, изобража-
ла воду как производительное начало творения – почиталась
как дева и вместе всеобщая матерь; эта богиня заимствова-
на Греками из Скифии вместе с Аполлоном и Латоною, или
Илитею, из страны гипербореев, и уже впоследствии грече-
ская поэзия запутала и разнообразила простой миф Севера.



 
 
 

Итак, вот отчего такая близость к нашим славянским поня-
тиям! И не стану на этом основывать, чтоб греки заимство-
вали его от славян, но считаю нужным заметить, что слова
Илития, Латона, Аполлон и Диана также созвучны с наши-
ми Лада, Белый бог, Лель, Девана, сколько сходна история
этих мифологических существ у славян с греческою, коль
скоро мы, отсекая все, выдуманное и прибавленное веками,
будем искать первоначального ее образа. Так, предание об
амазонках, помещаемых фантазией греков у берегов Меоти-
ды и у подножия Кавказа, родины Дианы, предание, связан-
ное с историей этой богини, выразилось в поэтическо-басно-
словном рассказе о войне девиц с мужчинами, сохраненном
в чешских хрониках. Итак, из такого хаоса наименований,
под которыми разумели обыкновенно нескольких отдельных
богов, с прибавкою вымышленных, о именах которых славя-
не-язычники не слыхивали, выходит, что славяне признава-
ли единого Бога Вседержителя, Творца и Отца творения, ко-
торый своею премудрою всетворною любовью – Ладою – со-
здал первоначально бытие. Это бытие заключало в себе про-
тивоположность мужеской и женской природы; первая выра-
зилась светом, духом, вторая – материей, водною жидкостью;
через гармоническое соединение этих существ образовалось
невидимое и видимое. Это верование выразилось в мифе о
двух пеласгических Кавирах. Свет – Дух, истекающий от Бо-
га, – есть образ высочайшего существа, сын божества, и по-
тому достоин поклонения. А так как это существо выказы-



 
 
 

вает свое творчество, свою мудрость в мироправлении, вос-
принятую от Бога, в разнообразии явлений мира духовного и
физического, то и поклонение ему было под разными вида-
ми. Свантовит, Радегаст, Триглав, Сварожич, Яровит, Руй-
евит, Поревит, Поренут, Перун, Ясный, Живый, Лад, Лель,
Дажьбог, Белбог, Хоре, Прове – все это не более как на-
именования одного и того же существа светоносно-духовно-
го, сына божия. Несмотря на различия в изображениях, со-
пряженных с названиями, отличия которых означают толь-
ко разные стороны явления существа, славянская мифоло-
гия еще не впала в политеизм; каждое наименование боже-
ства не соединялось исключительно с одним каким-нибудь
его качеством, так чтоб не касалось другого; напротив, каж-
дое вполне выражало все, что божеству приписывалось. Все
эти так называемые боги значили одно и то же; ко всяко-
му прибегали с молениями о счастье; у всякого искали отве-
та небесной мудрости; перед всякими совершались гадания
и приносились одинаковые жертвы; всякий был покровите-
лем плодородия, общественного и семейного счастья и вой-
ны; оттого всякий у писателей, не знавших смысл религии,
но попадавших кстати наугад, был божеством высочайшим,
главнейшим в то время, когда эти же сами писатели созна-
ются, что славяне признавали единого Бога.

Противоположное этому существу светлому, животвор-
ному, доброму было мрачное, смертоносное, злобное, кото-
рое, по сказанию Гельмольда, называлось Чернобогом, отку-



 
 
 

да происходит название черт. В Mater verborum Вацерада он
назван враг. Гельмольд говорит, что он назывался еще по-
славянски дьявол. Действительно, у славян было существо
злое, называвшееся Див, имя столь созвучное с Дивами зенд-
ского учения. Так, в «Слове о полку Игореве» говорится:
«Див кличет верху древа» – и тем выражается предвещание
опасности, а в другом месте набег половцев и бедствие, по-
стигшее южную Русь, выражено: «Див вержеся на землю».
Нигде не сказано явно, было ли это существо начало зла или
падший ангел; но, не видя никаких следов дуализма в сла-
вянских понятиях, не находя его вообще на Севере, сомне-
ваясь в существовании его и в Персии и полагаясь на то, что
славяне признавали единый верховный источник жизни, за-
ключаю, что черт славянский был такой же совратившийся
ангел, как и Локи скандинавов. На истукане, найденном Кол-
ларом в Бамберге, он представлен, по толкованию ученых,
львом (хотя странно, почему лев мог быть известен славя-
нам; может быть, это собака, а не лев). Народная фантазия
представляет его в виде змеи. Так как в сказках, носящих
нравственный отпечаток древности, злое начало преимуще-
ственно является в виде змеи, то, вероятно, змеиный образ
был издревле символом злого существа. Этот змей представ-
ляется в народной фантазии темным, но испускающим ис-
кры: вероятно, у славян было понятие о двух огнях – один
был животворный, неразлучный со светом, другой – разру-
шающий, порожденный из тьмы. Может быть, этот-то разру-



 
 
 

шающий огонь символизовался в капище Ния в Гнезне, как
говорит Длугош, называя этого Ния Плутоном.

С этим виновником зла кроется начало света, истины и
добра, и в таком борении проявляется жизнь в природе фи-
зической и нравственной. В природе физической борьба вы-
ражается противоположностью жизни и смерти существ и
противоположностью годичных времен, лета и зимы. При-
рода растет, цветет и оплодотворяется – это царство Сванто-
вита; природа мерзнет, явления погибают – это власть про-
тивного начала. Свет и теплота представляются в борьбе с
тьмою и холодом. То же и в мире нравственном: добро в
человеческом мире борется со злом. Божество света духов-
ного, истины и блага является между родом человеческим,
принимает человеческий образ, научает смертный род ис-
тины, борется со врагом, не подпускающим человека к бла-
женству, побеждается, а наконец, восстает и торжествует. Та-
кой принцип составляет душу почти всех верований чело-
веческих. В Зенд-Авесте начало света, Ормузд, борется с
Агриманом, идолом тьмы и зла, побеждает его, употребляет
мирные средства к его обращению, но Агриман упорствует;
Ормузд заключает его в тюрьму – Агриман освобождается,
искушает человека, одолевает Ормузда; начинается попере-
менное царство добра и зла; наконец, приходит Созиаш, сын
девы, воплощенное духовно-светоносное существо, побеж-
дает Агримана, воскрешает мертвых, творит новое небо и
новую землю, судит мир и воцаряет торжество добра и исти-



 
 
 

ны навеки. В индийском учении бог Вишну, символ света,
воплощается на земле несколько раз, и последнее воплоще-
ние будет вечное торжество. В египетской мифологии Ози-
рис, высочайший свет, первообраз годичных перемен и чело-
веческой мудрости, приходит в виде человека на землю, ока-
зывает роду человеческому благодеяния, потом, перед воз-
вратом на небо, убит Тифоном, отпадшим от добра своим
братом, погребен, а потом возвращается к жизни: он оста-
ется в почитании народа как воплощенное, страдавшее и
торжествующее божество. Египтяне праздновали это собы-
тие ежегодно весною с большим торжеством; оно начиналось
плачем и оканчивалось радостью, история выражала обре-
тение Изидою Озириса, при этом драматически представля-
лось убиение и погребение божества. То же понятие вырази-
лось и в мифической истории Сома-Гераклеса, который со-
жжен пламенем и возвратился в небесное жилище. У греков,
у которых смешались и переобразились разнородные веро-
вания всех частей света, эта идея о воплощении, страдании
и торжестве светоносного существа выразилась в несколь-
ких лицах. Униженное странствование на земле высшего ли-
ца изображается в истории Аполлона, который для очище-
ния пасет стада, а потом возвращается в светлое жилище.
Эта идея представляется полнее в мифе Дионисия, вопло-
щенного солнца, души мира, освободителя, просветителя и
утешителя рода смертных, плодотворного духа, героя добра
и света: он, странствуя на земле, научал людей, побеждал зло



 
 
 

и был убит, а потом соделался правителем мира. Его окон-
чательное торжество выражалось различно в мифологии: по
одним символам, найденные детородные части его остаются
как бы залогом нескончаемой жизни в природе; по другим,
он, под именем Загревса, был умерщвлен Титанами, но Ми-
нерва принесла еще теплое сердце к Зевсу и тот воссоздал из
него нового Дионисия. Тот же миф заключается и в истории
Гераклеса, который странствует по земле с чудесным герой-
ством, снисходит в ад, убит, а потом принят в ряд богов на
небо, где сочетается с вечно прекрасною Гекою и прообра-
зует в природе солнечный год. Но яснее всего эта идея выра-
зилась у греков и на Востоке в почитании Адониса, который,
по толкованию Макровия, означал солнце у восточных на-
родов. Праздник Адониса торжествовали греки весною два
дня: в первый день носили изображение Адониса, пели уны-
лые песни, играли печально на флейтах и приносили погре-
бальную жертву – Катедра. В Александрии тогда делали по-
добие мертвого человека, несли на носилках и ставили на
колоссальный катафалк. То же праздновалось у финикиян, о
чем говорит пророк Иезикииль, упоминая о женщинах, пла-
чущих по Фамусе. Это празднество совершалось в Библосе,
Антиохии, Вавилоне и, наконец, в Персии, где Адонис назы-
вался Абобас. Везде оно разделялось на две половины: в пер-
вой плакали и погребали Адониса, вторая называлась тор-
жеством воскресения или обретения Адониса и сопровож-
далась шумно-веселыми восклицаниями и оргиями. Адонис



 
 
 

знаменовал солнце. Его смерть означала зиму, которая изоб-
ражалась в образе вепря, поразившего Адониса, его воскре-
сение – весну. У римлян весною праздновали таким же об-
разом смерть и погребение Аттиса, а потом возвращение его
к жизни. У скандинавов этот миф выразился в поэтической
истории Бальдура. Бальдур – символ солнца, Аполлон север-
ный, сын Фригии – был непобедим, прекраснее всех богов и
всех страшнее для злого Локи. Локи, однако, хитростью на-
шел способ убить его. Все боги жалели о Бальдуре и послали
к подземной Геле просить его возвращения. Гела отвечала,
что это может быть только тогда, когда вся тварь об нем за-
плачет. Действительно, все существа заплакали о Бальдуре,
но Локи превратился в старуху и ни за что не хотел пожа-
леть об нем. От этого Бальдур остался в подземном мире, но
при конце мира он воскреснет, поразит Локи и возродит но-
вую землю; тогда настанет торжество правды. У славян су-
ществовало такое же понятие. И теперь – в некоторых ме-
стах при начале весны, в других в июне (точно так и Адони-
са праздновали то в марте, то в июне) – выражается в народ-
ных обрядах уже неясное верование. Делают чучело, назы-
ваемое в Украине насмешливо Коструньком, кладут на зем-
ле, поют над ним печальные песни, потом погребают и все-
гда кончают обряд веселыми песнями и шумною радостью.
В иных местах это чучело после обряда несут с торжеством,
увитое цветами и лентами, и топят в воде, как топили чуче-
ло Адониса в Александрии, по свидетельству Теокрита; это



 
 
 

означает окончательное торжество – бракосочетание света
с водою.

Таким образом, мы видим здесь всеобщее понятие об оли-
цетворении солнечной силы: смерть и воскресение в мире
физическом знаменуют годовой круг – лето и зима, а в мире
нравственном – вочеловечение божества на земле, благодея-
ния, страдание и торжество. Эта идея высказалась и в вопло-
щениях Вишну, и в Озирисе, и в Дионисии, и в Аттисе, и в
Созиаше, и в Бальдуре, и в нашем языческом божестве с раз-
личными названиями и с одним значением. Гельмольд гово-
рит, что Радегаст был герой, странствовал по земле и погиб в
сражении, а потом соделался божеством. Верно, славяне ве-
рили в его воскресение или переход в высшую жизнь как су-
щества вместе божественного и человеческого, ибо Сванто-
вит, по их понятию, ездил на коне своем и сражался с врага-
ми. Мы наверное знаем, что, по понятию языческих славян,
бог мог являться людям в человеческом образе, в белой све-
тоносной одежде, символом которой было священное обла-
чение жрецов при богослужении. К этому же понятию о вре-
менном побеждении света тьмою и о последующем его тор-
жестве относится суеверие о съедении солнца: наши предки,
еще не освободившиеся от предрассудков, думали, что змей
съедает солнце, а потом оно опять воскресает и побеждает
врага – так толковали затмение невегласы, как называют наш
народ недовольные летописцы.

Эта идея воплощения, страдания и торжества божествен-



 
 
 

ного существа на земле была чудесным предчувствием при-
шествия Сына Божия, солнца правды, света истины, и слу-
жит величайшим историческим подтверждением истины на-
шего Св. Писания. Это была идея, вложенная Творцом в род
человеческий: человек, какую бы религию ни создал себе,
непременно должен был проявить в ней то начало, с которым
сам произошел на свет; оторвать от него мысль о вочелове-
чении божества было бы столь же трудно, как истребить веру
в свою душу. Коварные умы не раз уже хотели доказывать
подложность истории Иисуса Христа видимым подобием с
верованием народов, не раз уже указывали и на Созиаша, и
на Адониса, и на Аполлона как на первообразы Богочелове-
ка; но все их указания могут служить только большим под-
тверждением и укреплением того, что хотят ниспровергнуть.
Во всех мифологиях, как бы они ни были извращены чело-
веческим мудрованием и фантазией, скрываются истины, в
глубочайшей древности детства человечества открытые свы-
ше. Хотя евреи сохранили их в чистейшем виде, но и другие
народы не потеряли их совершенно, ибо все, по премудро-
му предначертанию Провидения, должны были соделаться
участниками спасения. За всех умер Христос и потому был
чаянием всех языков. В блуждающих образах народы иска-
ли его; Он, по словам Св. Писания, в мире был, но мир его
не познавал, и когда нашлись те, которые познали его, когда,
подобно завесе, разодранной в храме в минуту его кончины,
пали перед светом его темные призраки и символы, Церковь



 
 
 

его стоит на таком твердом камне ясной для всех истины,
что врата адовы не сдвинут ее вовеки.

Вся вселенная, оживотворенная огнесветом, духом красо-
ты, гармонии и разума, сыном красной любви – Лады, вели-
ким Ладом, Белым добрым Богом, святым витязем, другом
человека, соединенным плодотворною любовью с прекрас-
ною Деваною, есть сцена борьбы его с мрачным Чернобогом.
Все на земле оживлено духами, которые помогают или доб-
рому, или злому началу. Об этом говорит ясно Гельмольд.
Как нравственным свойствам человека, так и физическим
предметам славяне придавали духов: одни были добрые, дру-
гие были падшие. Это совершенно сходно с учением Зенд-
Авесты об Изедах. У славян они носили название богов вет-
ряных, водяных, лесных, полевых и земляных.

Солнце, месяц, звезды и все небесные явления изобража-
лись олицетворенными. Месяц был супруг звезды, его со-
путницы: в свадебных наших песнях заставляют добрый ме-
сяц призывать любезную свою звезду взойти разом, осветить
поле и море, обрадовать зверей в лесу и путника в дороге.
В созвездии Медведицы народ видит коней, вероятно, Сван-
товита. Черная собачка – олицетворение Чернобога, каждую
ночь хочет перегрызть упряжь, чтоб разрушить весь орга-
низм творения, но не успевает, потому что перед рассветом
побежит пить к студенцу, а тем временем упряжь сраста-
ется. В созвездии Ориона земледельцы видят плуг, символ
гражданственности, который, по старинному скифскому по-



 
 
 

нятию, спал с неба. Радуга есть блестящее коромысло, кото-
рым царица небесная – прежде Жива-Лада, а теперь Матерь
истинного Света – почерпает из святого всемирного студен-
ца животворную воду и орошает поля. Гром происходит от
Громовника, превращенного из Перуна в св. Илию. Воздух
славяне олицетворяли под именем духа Погоды или Догоды;
ветер почитали за дух, веющий от божества, называли его
Старибогом и Похвистом; этот демон готов сделать столько
же добра, сколько и вреда людям – не от злобы, а от юно-
шеского своеволия. Дурной ветер назывался вихорь и проис-
ходил от Чернобога. Он носит еще название Кулла. Он мог
ослепить человека и раздуть его, и много сохранилось пре-
даний до сих пор о порче людей посредством дурного вет-
ра. Огненные метеоры были также злыми явлениями и на-
зывались змеями и смоками. Падающие звезды почитались
душами – феруанами людей, и падение означало смерть.

Вода была населяема существами, служившими то доб-
рому, то злому началу: хотя вода была сама себе свята, но
злое существо посылает в нее своих клевретов для отравле-
ния счастья людского. Впрочем, в настоящее время трудно
узнать, что принадлежало прежде Ладе, что – Чернобогу; по
большей части все такие существа представляются опасны-
ми для человека; но это произошло уже после принятия хри-
стианства, когда учители веры изображали ложные божества
бесами; несмотря на то и теперь сквозь заимствованное по-
нятие прорывается прежнее.



 
 
 

К существам, населяющим воду, принадлежат, во-первых,
русалки. Как много значили эти существа у славян, видно
из того, что всегда сохранялась не только память об них,
но даже вера в их существование; и самые суровые летопис-
цы принуждены бывали называть русальною неделею время,
определенное для празднования этим нимфам. Корень сло-
ва русалка находится в языке кельтском, где рус значит во-
да; но как усвоено было это слово у нас, видно из множества
названий рек, напр. Руса в Новгородской губернии, Россь,
впадающая в Нарву, Рось в Киевской губернии, Русиловка
в Полтавской; да наконец, в нашем языке есть слово русло,
означающее середину реки. Русалка – значит обитательница
русла, воды. Это те самые нимфы, о которых упоминает Про-
копий. Живя постоянно в воде, на праздник Лады весною,
когда вся природа праздновала воскресение и возврат Адо-
ниса-Свантовита, они выходили из воды и отправляли хоро-
воды на лугах и лесах и на нивах. Нынешние поверья изоб-
ражают их существами своевольными, шутливыми: они ка-
чаются по деревьям, чешутся при свете луны, но иногда на-
падают на людей и защекочивают их до смерти – это, однако,
происходит более от шалости. Русалки существа легкие, по-
чти бестелесные, ни добрые, ни злые; они как будто вопло-
щенные в человеческом образе предметы физического мира,
но при человеческой фигуре сохранили и бессознательность,
и безразличность материи. Им приносили жертвы: об этом
говорят Прокопий и Козьма Пражский; у нас до позднейшего



 
 
 

времени сохранился обычай раскидывать полотенца по де-
ревьям на рубашки русалкам, а в Украине кладут горячий
хлеб по окнам, думая, что паром от него питаются русалки.
Они, вероятно, были сопутницы Девоне, и потому изобра-
жаются как существа земноводные, ибо народные суеверия
помещают их по полям и лесам под именем мавок. К таким
же принадлежат морские панны. К злым водным существам
причислялись топельцы
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