Вопрос о Народно-разговорной основе старославянского языка
Вместе с организацией христианской церкви приходят к восточным славянам и литургический (церковно-культовый) язык и письменность, к-рую разработали ранее на основе староболгарских диалектов византийские вельможи-братья Константин (Кирилл) и Мефодий, выполняя дипломатически-миссионерские поручения византийского императора в западно-южнославянских странах. Феодальная верхушка древней Руси принимает этот язык и в качестве языка официально-административного. Так. обр. язык и письменность, возникшие на базе староболгарских диалектов, 
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становятся лит-ым языком и письменностью на территории восточного славянства в употреблении феодальной верхушки и высшей церковной знати, по лингвистическому своему составу этот язык не был тождествен с разговорной речью остальной массы населения и даже менее образованных кругов феодальной знати. 
Дальнейшее развитие этого письменного языка представляется обычно историками русского языка как процесс постепенного его приближения к разговорной речи и к живым диалектам восточного славянства. Такое эволюционно-идеалистическое представление искажает действительную картину развития литературного (письменного) языка на Руси. Классический старославян​ский, или — как более предпоч​тительно его назвать — древне- церковнославянский, язык возник на южнославянской этнической почве как книжно-письменный культовый язык болгарских, ма​кедонских славян. Однако вскоре он перерос в книжно-письменный литературный язык южных и восточных славян (а в древней​шую эпоху также и части запад​ных славян). Появились церков​нославянские языки разных изводов — сербского, «русского» (восточнославянского), среднеболгарского, — которые впитали в себя в боль​шей или меньшей степени элементы языков соответст​вующих славянских народностей. древнецерковнославянский язык, возникший на южнославянской болгаро-македонской основе, позд​нее в качестве церковнославянского языка приобрел функции если не общеславянского, то во всяком случае общеюжно- и восточнославянского письменного, литера​турного языка. Самостоятельные народно-разговорные языки продолжали развиваться и отделяться друг от друга. Со своей стороны, церковнославянский язык приобретал на разных частях славянской территории окрас​ку того или иного языка, появились его разные «изво​ды». В функциональном отношении он был «своим», славянским (в отличие от латыни в Польше!). По своему строю, в частности по фонологической системе и флексии, он был, особенно в древнейший период, бли​зок к народному языку. после некоторой децентрализации и ослабления строгости норм церковно-славянского языка (12-13 вв.) наступает эпоха унификации и восстановления древних норм (14-15 вв.) в результате деятельности тырновской школы в Болгарии, ресавской школы в Сербии и связанного с этой деятельностью второго южнославянского влияния на Руси. А в конце 15-16 вв. происходит смещение центров славянской книжности в Литовскую Русь и в Москву, вызвавшее смену норм под влиянием местных языков. В 17 в.
Генетическое родство славянских языков

Прародина славян, на которой зародился этот этнос в первом тысячелетии до нашей эры, очевидно находилась где-то в Восточной Европе, хотя точнее сказать сегодня затруднительно. Античные авторы не затрудняли себя выяснением того, какие конкретно народы проживают в остальной Европе, и обычно довольствовались описаниями, которые можно было почерпнуть у купцов или народов-соседей: так и получалось, что в трудах Геродота и других географов есть страны с золотоносными муравьями, белыми мухами и людьми с песьими головами. Названия этих племен тоже выглядят мифически - к северу от фракийцев и скифов, где могли бы находиться в ту эпоху славяне, Геродот помещает будинов, гелонов, невров, и ученые никогда не перестанут спорить о том, кем были эти племена - скорее всего их и вовсе не существовало, а в лесах по берегам Вислы и Припяти, как и сегодня, стояли рубленые деревеньки, где люди называли себя "словене" (т.е. "умеющие говорить слова", в отличие от "немцев", которые такой способностью не обладали). 
Первая письменная фиксация славянского языка произошла в 9 веке, когда византийские миссионеры Кирилл и Мефодий (или их ученики) изобрели две основные азбуки специально для славянского диалекта, на котором говорили в окрестностях города Фессалоники (нынешние Салоники в Греции). Этот язык, называемый старославянским, стал каноническим для славянской православной литературы, а из двух азбук сегодня сохранилась только кириллица, тогда как на глаголице перестали писать уже в 12 веке. Старославянский отражает форму, которая на тот момент была понятна всем славянским племенам от Одера до Дуная, но все же свидетельствует о постепенном распаде славянской общности на три подгруппы диалектов - южную, западную и восточную. Письменные тексты на других славянских языках появляются уже в 10 веке - древнерусский, чешский, польский, словенский. Уже к 12-13 векам большинство ныне существующих славянских языков были территориально и этнически оформлены и заняли в основном те ареалы, на которых используются сегодня - за некоторыми исключениями (напр., территория распространения русского языка расширилась с тех пор в десятки раз, а полабский язык, наоборот, полностью прекратил существование в результате германской экспансии. 

Ближайшим родственником славянских языков в Европе являются балтийские - литовский и латышский. Причина этой близости, факты которой иногда кажутся изумительными, по разному толковалась исследователями: скорее всего она стала результатом долговременных контактов славян и балтов в доисторический период. Впрочем, гипотеза о генетическом родстве обеих групп языков и о существовании некогда балто-славянского единства пока еще никем надежным образом не опровергнута. В любом случае, балтийские и славянские языки отличает существование щелевых согласных на месте индоевропейских палатальных, высокий уровень флективности систем склонения и спряжения, одинаковые формы образования местоименных прилагательных, а также многочисленные лексические параллели. Несколько столетий назад таких сходств было еще больше. 

В тот период, когда разговорный язык славян был единым, его фонетика и грамматика обладали рядом специфических черт. Например, в дополнение к долгим и кратким гласным использовались также два сверхкратких звуков, происходящих из индоевропейских *u и *i и обозначавшихся в древнерусских и старославянских текстах как ъ, ь. Позже они исчезли - либо без следа, как в конце слова, либо превратившись в "полные" гласные. Славянский язык обладал семью падежами (из которых звательный ныне сохранился лишь в нескольких языках), тремя числами (двойственное сегодня употребляется только в словенском и лужицком), и тремя родами существительного. На сегодня система славянского склонения и отчасти спряжения хорошо сохранилась практически везде - за  исключением болгарского и македонского, где падежное склонение исчезло. 

ГЛАГОЛИЦА И КИРИЛЛИЦА, древние славянские азбуки. Происхождение глаголицы остается предметом споров. Попытки сблизить глаголицу с греческой скорописью (минускульным письмом), древнееврейским, коптским и другими системами письма не дали результатов. Глаголица, подобно армянскому и грузинскому письму, — алфавит, который не основывается ни на одной из известных письменных систем. Начертания букв соотносятся с задачей перевода христианских текстов на славянский язык. Первая буква алфавита 
 INCLUDEPICTURE "http://slovari.yandex.ru/dict/krugosvet/article/krugosvet/5/image044.jpg" \* MERGEFORMATINET 


имеет форму креста, сокращенное написание имени Христа  — [image: image2]образует симметричную фигуру и т.д. Некоторые исследователи полагают, что в основе глаголических букв лежат крест, треугольник и круг — важнейшие символы христианской культуры.

В основу кириллицы положено византийское уставное письмо. Для передачи звуков, которые отсутствовали в греческом языке, использовались буквы, заимствованные из иных источников

БОЛГАРИЯ, Республика Болгария, государство в Восточной Европе. Болгария расположена в восточной части Балканского полуострова. Граничит на севере с Румынией — вдоль Дуная, на юге — с Грецией и Турцией, на западе — с Югославией и Македонией. На востоке омывается Черным морем (протяженность береговой линии 378 км). Столица и крупнейший город Болгарии — София с населением 1,114 млн. человек (декабрь 1995). Демография. В результате территориальных изменений и естественного прироста население Болгарии увеличилось с 3,155 млн. человек в 1880 до 7,54млн. человек в 2003.

Уровень рождаемости, в прошлом один из самых высоких в Европе (36,6 на 1000 жителей в 1920-1924), сильно упал после Второй мировой войны. В течение десятилетия после 1966 он немного вырос, поскольку государство, изменив прежнюю демографическую политику, начало поощрять большие семьи и ограничивать аборты. Однако эта политика не изменила демографическую ситуацию. В 1980 рождаемость составляла 15,5 человек на 1000 жителей, а смертность — 10,5 человек; в 1989 эти показатели составляли соответственно 12,9 и 12,0, в 1994 — 9,4 × 13,2, а в 2003 — 8,02 × 14,34. Естественный прирост населения в 1989 был 0,1, а с 1990 обнаружилась тенденция к депопуляции. В 1990 численность населения страны снизилась на 0,4%, в 1994 — на 3,8%, а в 2003 — до 1,09%. По данным официальной болгарской статистики, уровень младенческой смертности с 1966 по 2003 снизился с 25 до 13,7 человек на 1000 новорожденных. Продолжительность жизни в июле 2003 составляла 68,26 лет для мужчин и 75,56 года для женщин и была одной из самых низких в Европе. Быстрые темпы роста городского населения привели к смене традиционного для страны сельского образа жизни. В 1976 доля городского населения составляла 59%, в 1996 она достигла 70%.

Этнические корни. Болгары относятся к южной группе славян. В период их этнического становления важной составляющей были булгары (булгары) — тюркский народ азиатского происхождения, который в 5 в. н. э. создал свои государства между Волгой и Уральскими горами. Возникший в 7 в. н. э. достаточно прочный государственный союз на территории между Доном и Кубанью назывался Великой Булгарией, которым правил хан Кубрат. Под давлением других двигавшихся на запад азиатских племен, главным образом хазар, этот союз распался. Одна группа булгар, руководимая Котрагом, была оттеснена на север — в Среднее Поволжье. Здесь в 14-15 вв. сложилось феодальное государство Волжско-Камская Болгария со столицей Булгар (или Булгар) - крупным торговым центром, просуществовавшем вплоть до появления в 15 в. Казанского ханства. Вторая группа во главе с Аспарухом, сыном Курбата, двигалась в западном направлении вдоль берега Черного моря, а затем вверх по Дунаю. Они переправились через эту реку и вместе со славянскими племенами в 681 н.э. создали в Мезии и Дакии Болгарское государство (ныне это северо-восточная часть Болгарии). Кочевники булгары вскоре ассимилировались с местным славянским населением; они приняли их язык и в значительной степени образ жизни сельских жителей-славян. Местные фракийские племена также ассимилировались с булгарами.

Язык. Болгарский язык принадлежит к южнославянской группе индоевропейской семьи и является самым древним из славянских письменных языков. В 862 или 863 братья Кирилл и Мефодий из греческого города Салоники создали староболгарский алфавит (глаголицу). Русская версия староболгарского алфавита (церковнославянский) способствовала распространению грамотности в Восточной Европе. Ныне используется кириллица, названная так в честь славянского просветителя Кирилла.

Современный болгарский язык сформировался в период национального возрождения (18-19 вв.), главным образом на основе народного диалекта, на котором говорило население гор Стара-Планин и Средна-Гора. В 1945 алфавит был упрощен путем исключения некоторых букв, которые не представляли фонетической ценности.

По состоянию на декабрь 1995 в Болгарии насчитывалось 9 городов с населением более 100 тыс. человек (в 1989 их было 10) Этнические и религиозные группы. Болгария, довольно однородная по этническому и религиозному составу страна, стала еще более гомогенной в результате эмиграционных процессов после Второй мировой войны. Подавляющее большинство населения составляют болгары (85,67%), включая небольшой процент «македонцев», которые официально считаются этническими болгарами. Самое крупное национальное меньшинство — турки — насчитывают, по данным переписи 1992, 800 тыс. или 9,43% всего населения. Это преимущественно крестьяне, поселившиеся в период господства турок-османов. В настоящее время они тяготеют к северо-восточным и южным районам Болгарии. Представлены также небольшие группы цыган (3,69%, по разным данным их численность составляет от 300 тыс. до 800 тыс. человек), армян (0,16%), румын, евреев, греков и прочих (всего ок. 1%). В 1998 принята программа интеграции этнических меньшинств, поддержанная странами ЕС, а также Турцией.

В целом, по оценке специалистов, не менее 580 тыс. этнических болгар проживают за пределами страны, причем более половины из них — на юго-западе Украины и юге Молдавии, где они поселились еще в конце 18 — начале 19 в. Небольшие болгарские общины существуют в Румынии и Венгрии. Число болгарских иммигрантов в США невелико: примерно 700 болгарских поселений, главным образом в промышленных урбанизированных районах на северо-востоке страны и вокруг Великих озер.

Особенности польской графики. Система двубуквенных обозначений.

ПОЛЬСКИЙ ЯЗЫК, государственный и литературный язык. Польский принадлежит к западной группе славянских языков, главной фонетической особенностью которых является сохранение консонантных групп kv, gv и dl, а также переход сочетаний *tj и *kt в ts (а не в c или at, как в других славянских языках, ср. польск. noc, русск. ночь, старослав. нощь). Особенности, отличающие польский от чешского: фиксированное ударение на предпоследнем слоге, отсутствие полугласных [image: image3.png]
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, отсутствие количественных различий между гласными, сохранение носовых гласных и велярного [image: image5.png]


(как в словацком и древнечешском, тогда как в современном чешском оно заменено на l ).
Древнейшие связи славян с германскими, балтийскими, иранскими народами.

С. я.: несколько тысячелетий праславянский язык был единым языком славян. Диалектные разновидности начинают проявляться лишь в последнее тысячелетие его существования (конец 1-го тыс. до н. э. и 1-е тыс. н. э.). Славяне вступали в сношения с различными индоевропейскими племенами: с древними балтами, главным образом с пруссами и ятвягами (длительный контакт), с иранцами (контакт более слабый). Славяно-германские. контакты начались в 1-2 вв. н. э. и были достаточно интенсивными. Из неиндоевропейских особенно значительные были связи с угро-финским и тюркскими языками. Все эти контакты в разной степени отражены в словарном составе праславянского языка.

По судьбе индоевропейских средненёбных k' и g' праславянский язык входит в группу satðm (индийские, иранские, балтийские и другие языки). Праславянский язык пережил два существенных процесса: палатализацию согласных перед j и утрату закрытых слогов. 

Первые славянские государства Хорутания.

После распада государства Само в бассейне реки Мура и верховьях реки Дарва образовалось раннефеодальное государство словенцев – Карантания (Хорутания – VII – XI века). Сведения об этом государстве содержатся в трактате "Обращение баварцев и хорутан" (вторая половина IX века), причем термин "карантани" в этом памятнике последовательно употребляется как этноним, обозначающий особый славянский этнос, заселявший пространство между Баварией и Нижней Паннонией. Как отдельный славянский народ карантанцы фигурируют и в русских летописях: 
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Образование Карантанского княжества вызвало некоторую стабилизацию в жизни славян Альпийского региона и привело к их объединению. Об этом свидетельствует сложившаяся здесь в начале VIII века единая археологическая культура. Очевидно, с формированием и развитием карантанской культуры начался процесс становления особой славянской народности. 

Однако около 745 года Карантания попадает в зависимость от империи Каролингов. С этого времени начинается активный процесс христианизации карантан миссионерами из Баварии и Италии. В 20-х годах IX века Карантания окончательно оказалась в составе империи Карла Великого, и альпийские славяне утратили свою государственность. Альпийский славянский этнос так и не успел сформироваться. В XI - начале XII века Карантания расчленяется на мелкие административно-территориальные образования: Каринтию, Штирию, Крайну. Одновременно начинается интенсивный процесс колонизации этих земель немецкими крестьянами и вместе с тем германизации славянского населения. Если в XV веке здесь еще сохранялись славяне, считавшие себя особым этносом, то позднее сведения о них исчезают. 

Потомками альпийских славян сейчас являются только словенцы. Полагают, что становление их языка восходит к периоду существования Карантании. Ряд фонетических явлений словенского языка сложился уже к концу IX века.

Семь племен.

Болгарское государство, известное в науке как Первое Болгарское царство, возникло в конце VII в. между Дунаем и Балканским хребтом. Образование Болгарии было связано с вторжением на полуостров из Северного Причерноморья в заселенный до этого славянами район протоболгарского племенного союза во главе с ханом Аспарухом (см. ч.I, гл.9). Разбив выступивших против него в 680 г. византийцев, Аспарух в союзе с местной славянской знатью, возглавлявшей крупное племенное объединение Семь родов" (или "Семь племен"), создал новую политическую организацию под своей верховной властью. Родоплеменная аристократия обоих народов была заинтересована в утверждении своего господства над массами рядовых общинников и в регулярной их эксплуатации. Неотложной задачей объединения было также обеспечение безопасности от соседей — Аварского каганата и Византии. Именно двум славянским племенным союзам (славиниям) Аспарух доверил охрану особо опасных участков границы. Набеги протоболгар на Фракию заставили византийского императора смириться с оформлением нового государственного объединения. В 681 г. он заключил мир с Болгарией и согласился платить ей дань. 
Формирование первых славянских государств Болгария.
Болгарское государство, известное в науке как Первое Болгарское царство, возникло в конце VII в. между Дунаем и Балканским хребтом. Образование Болгарии было связано с вторжением на полуостров из Северного Причерноморья в заселенный до этого славянами район протоболгарского племенного союза во главе с ханом Аспарухом (см. ч.I, гл.9). Разбив выступивших против него в 680 г. византийцев, Аспарух в союзе с местной славянской знатью, возглавлявшей крупное племенное объединение Семь родов" (или "Семь племен"), создал новую политическую организацию под своей верховной властью. Родоплеменная аристократия обоих народов была заинтересована в утверждении своего господства над массами рядовых общинников и в регулярной их эксплуатации. Неотложной задачей объединения было также обеспечение безопасности от соседей — Аварского каганата и Византии. Именно двум славянским племенным союзам (славиниям) Аспарух доверил охрану особо опасных участков границы. Набеги протоболгар на Фракию заставили византийского императора смириться с оформлением нового государственного объединения. В 681 г. он заключил мир с Болгарией и согласился платить ей дань. 

Первое Болгарское царство, пережившее тяжелый кризис в начале 70-х годов Х в. из-за временного захвата Византией в 971 г. его северовосточной части и некоторых южных земель, просуществовало до 1018 г., когда оно было целиком завоевано империей. Это была эпоха господства раннефеодальных производственных отношений в Болгарии: сложившиеся здесь в VIII—Х вв. институты феодального общества еще не достигли полного развития. Зрелые формы они приобрели позднее, примерно к середине XII в., в период византийского господства (см. ниже). 

С момента образования Болгарского государства подавляющее большинство его подданных составляло оседлое славянское население, основным занятием которого было земледелие и скотоводство. Еще до появления в Подунавье славяне имели длительные контакты с позднеримской провинциальной культурой, подготовившие восприятие ими достижений передовой для той эпохи ранневизантийской цивилизации. К тому же славяне, населявшие Болгарию, жили до этого около столетия в левобережье Дуная, в непосредственном соседстве с империей. Но в особенно тесном общении с автохтонами (романизированными и эллинизированными фракийцами и с греками) они находились после переселения во второй половине VI— начале VII в. на земли к югу от Дуная. 

Все это обусловило ускорение темпов развития славянского общества. Совершавшийся у славян еще до переселения переход от подсечно-огневого земледелия и нерегулярного перелога к устойчивому севообороту значительно ускорился на новых, издавна культивировавшихся землях. Существенные сдвиги произошли в скотоводстве: выросла роль овцеводства и свиноводства, рогатый скот стали содержать в основном в качестве тягловой силы и ради молочных продуктов. Славяне активно воспринимали ранневизантийскую агротехнику, внедряли неизвестные им ранее сельскохозяйственные культуры

Великоморавская держава, Великоморавское государство, Моравское (Великоморавское) княжество, раннефеодальное государство западных славян в 9 — начале 10 вв. Предпосылками возникновения В. д. явились усиливавшийся процесс феодализации и необходимость обороны от германской экспансии. В период своего расцвета В. д. охватывала территорию Моравии, Словакии, Чехии, Лужиц, Паннонии, по-видимому, Малой Польши и часть словенских земель. Столицей был г. Велеград, точное местоположение которого не установлено и является предметом дискуссии. Многочисленные раскопки чехословацких археологов (В. Грубого, И. Поулика, Ф. Калоусека) на территории Моравии свидетельствуют о высокой культуре земледелия в В. д., развитии ремёсел — гончарного, железоделательного, стекольного, ювелирного и др., о расцвете торговли. Судя по археологическим находкам, существовали тесные торговые связи В. д. с Византией, Киевской Русью и черноморскими городами. Экономическая и политическая жизнь В. д. сосредоточивалась в градах — укрепленных крепостях и резиденциях знати, которые являлись центрами ремесла и торговли. Важнейшие из них: Старе-Место у г. Угерске-Градиште, Микульчице у г. Годонин, Поганско, Нитра, Девинске, Нова-Вес. При археологических раскопках здесь обнаружены остатки храмов, жилых построек, обширные кладбища, где найдены многочисленные украшения, предметы обихода и др. Первым исторически известным князем В. д. был Моймир I (правил в 830—846), присоединивший к В. д. Нитранское княжество (833), при нём началось распространение христианства. Правление преемника Моймира Ростислава (846—870) было временем усиления В. д. Ростислав вёл активную борьбу против немецкой агрессии, заключил союз с Византией (862). В 863 по просьбе Ростислава в В. д. прибыли из Византии славянские просветители Кирилл и Мефодий. Они создали независимую от германского епископата славянскую церковь (869 или 870), которая способствовала укреплению политической самостоятельности В. д. В правление Святополка (870—894), когда к В. д. было присоединено (около 874) Блатенское княжество, государство достигло наибольших размеров. По мере укрепления феодального землевладения к концу 9 в. произошло усиление удельных князей, особенно на окраинных землях В. д. После смерти Святополка В. д. была разделена между его сыновьями Моймиром II, ставшим верховным князем, и Святополком II, получившим в удел Паннонию. При них от В. д. отделились Чехия (895), земли сербов-лужичан (897). Кочевники-венгры в 906 подвергли опустошению и заняли большую часть В. д., положа конец её существованию.
Характеристика важнейших глаголических памятников старославянской письменности
Основными источниками для изучения старославянского языка являются памятники 10-11 в. македонского, болгарского и моравского происхождения, дающие материал для восстановления древнейшей системы письменного славянского языка. Эти тексты написаны на двух разных славянских азбуках: на кириллице и глаголице (см. ГЛАГОЛИЦА И КИРИЛЛИЦА). Среди глаголических памятников к 10 в. относятся Киевские листки, а к 11 в. — Зографское, Мариинское и Ассеманиевое евангелие, Сборник Клоца, Синайская псалтырь, Синайский требник, Зографский и Боянский полимпсесты, Рыльские и Охридские листки. Дошедшие до нас глаголические тексты (за исключением Киевских и Рыльских листков) написаны на территории юго-западной части Болгарского государства и отражают черты соответствующих диалектов болгарского языка. Древнейшие кириллические тексты (Саввина книга, Супрасльская рукопись, Енинский апостол, Хилиндарские листки, Листки Ундольского, Зографические листки) были написаны в Восточной Болгарии и отражают черты восточноболгарских говоров. В ряде случаев это новые переводы с греческого, выполненные учениками и последователями Мефодия. Ценным источником для реконструкции языка переводов является Остромирово евангелие, памятник русского извода древнецерковнославянского языка. Имеется также несколько относящихся к 10 в. надписей на могильных плитах и стенах церквей (граффити). Это древнейшие оригинальные (не являющиеся переводом) славянские тексты. Все эти рукописи и граффити изданы, к ним составлены словари и историко-лингвистические комментарии. Уже после составления классических описаний были обнаружены некоторые ранее неизвестные рукописи, лингвистическое осмысление которых — дело будущего.

Ассеманиево евангелие или Ватиканское евангелие — глаголическая старославянская рукопись на 158 пергаменных листах, датируемая XI (иногда X) веком. Содержит так называемое евангелие-апракос, то есть евангельские чтения на субботу и воскресенье в календарном порядке и с заметками о христианских праздниках. Украшена многочисленными цветными заставками и инициалами. Названа в честь обнаружившего ее в Иерусалиме директора Ватиканской (Папской) библиотеки, востоковеда Дж. Ассемани. В памятнике отражены древнейшие морфологические и лексические особенности, но зафиксированы также новые фонетические особенности: утрата на конце слов букв ъ,
Зографское евангелие (в иностранной литературе обычно именуется Codex Zographensis) — неполная глаголическая рукопись четвероевангелия, памятник старославянского языка конца X или начала XI в. Содержит 304 пергаменных листа: 288 листов собственно евангельского текста и 16 листов написанного кириллицей синаксаря (месяцеслова). Листы 41—57 представляют собой более позднюю вставку (XI—XII вв.) и к канону старославянских памятников не относятся (как и синаксарь).

Рукопись найдена в 1843 году в Зографском монастыре на Афоне. В 1844 году с ней ознакомился В. И. Григорович, а в 1875 ее сфотографировал П. И. Севастьянов. В 1860 году монастырь подарил рукопись Александру II, который передал ее в Публичную библиотеку в Санкт-Петербурге (ныне Российская национальная библиотека), где она с тех пор и хранится. В языке памятника отражена новая для того времени фонетическая особенность, связанная с изменением редуцированных звуков, что на письме выражено пропуском букв ъ и ь, смешением их и заменой буквами о, е. В рукописи встречаются греческие слова, не переведённые еще на славянский язык (тектонъ — плотник, алавастръ — сосуд из алебастра, архисинагогъ — старейшина собора, архитриклинъ — распорядитель пира, игемонъ — начальник области, геена — место вечного мучения и др.).

В языке памятника наблюдаются древние славянские грамматические формы (простой аорист). Эта особенность сближает рукопись с Киевскими листками и другими глаголическими памятниками.

Мариинcкое евангелие (в иностранной литературе обычно именуется Codex Marianus) — глаголическая неполная рукопись четвероевангелия, памятник старославянского языка, датируется XI веком. рукописи сильные редуцированные гласные уже чаще заменяются буквами о, е, слабые же не обозначаются, то есть буквы ъ, ь. опускаются или смешиваются. Мариинское евангелие — памятник старославянского языка сербской редакции, в нем нашли отражение некоторые сербские фонетические особенности, внесенные в старославянский текст сербским писцом.

Синайская псалтырь

Или Эвхологий – сборник молитв и служб на все случаи жизни. Обнаружен и хранится в м-ре св.Екатерины на Синае. 1882 – впервые издан Гейтлером, Загреб. 1941-1942 – издан словенским учёным Р.Нахтигалом, Любляна (лучшее издание).

В большей своей части представляет перевод с греческого языка, - перевод статей, касающихся выполнения различных ритуалов религиозного значения. Некоторые отделы переведены с немецкого и латинского. Значит, оригинал переводов был создан в моравско-паннонский период старославянской письменности.

Киевские листки

Самый древний из дошедших до нас глаголических памятников, написанных в Х в. От текста сохранилось 7 листов. Название связано с Киевской духовной академией, в собрании которой был открыт в 1874 И.Срезневским. Отрывок католической обедни (мессы; отсюда – «Киевский миссал»), что указывает на моравское происхождение текста. Именно по нему обычно даются типовые начертания глаголических букв. Ныне – в центральной б-ке АН УССР. 1900 – издание И.Ягичем в Вене. 1983 – изданы к IX Международному съезду славистов с факсимильным воспроизведением текста, кириллической транслитерацией и параллельным латинским текстом, подробным описанием, библиографией исследований и словоуказателем.

Зафиксирована одна древнейшая фонетическая особенность, сохранившаяся в славянских языках до Х в.: отражено правильное употребление редуцированных гласных, которые позже в одних случаях исчезли из произношения, в других – совпали с гласными звуками О, Е:

ДЬНЬ – день

СЪНЪ – сон

ДЪВА – два.

Ещё одна особенность – З, Ц вместо старославянских ЖД, ШТ:

ПОДАЗЬ вместо ПОДАЖДЬ
РОЗЬСТВО – РОЖДЬСТВО и др.

Памятник также архаичен в начертании букв.

Характеристика важнейших кириллических памятников старославянской письменности.
Остромирово евангелие — хорошо сохранившаяся рукопись середины XI века, памятник старославянского языка, самая ранняя из дошедших до нас объемных рукописей Древней Руси.

Евангелие-апракос, написанное крупным красивым уставом, причем размер букв постепенно возрастает к концу книги (от 5 мм до 7 мм). Текст написан в два столбца по 18 строк на площади около 20x24 см. Многочисленые многокрасочные буквицы, заставки, изображения евангелистов; в тексте употребляется киноварь. Рукопись состоит из 294 листов пергамена хорошего, но не высшего качества: есть листы с зашитыми разрезами и с дырками, которые имелись до написания текста. Написана дьяконом Григорием в 1056—1057 гг. для новгородского посадника Остромира, который в надписи книги назван «близоком» (родственником) князя Изяслава Ярославича (по гипотезе Анжея Поппэ, упомянутая в надписи жена Остромира Феофана могла быть дочерью Владимира Святославича и Анны Византийской). Рукопись особо интересна тем, что в её конце переписчик подробно рассказал об обстоятельствах ее изготовления и о времени работы:

Остромирово евангелие» — древнейший точно датированный объемный рукописный памятник, созданный на Руси.

Считается, что оно впервые было обнаружено в 1701 году (указано в описи одного из храмов московского Кремля). В 1720 году отослано, наряду с другими старыми книгами, по приказу Петра I в Санкт-Петербург. 

Рукопись была украшена переплетом-окладом с драгоценными камнями, из-за чего чуть не погибла: в 1932 году ее, разбив витрину, похитил водопроводчик. К счастью, злоумышленник, оторвав переплет, закинул рукопись в шкаф (по другим сведениям — на шкаф), где ее вскоре нашли. Заново переплетать не стали. В отличие от остальных памятников XI в. в «Остромировом евангелии» наблюдается правильная передача редуцированных гласных звуков буквами ъ, ь. Данная фонетическая особенность была общей для старославянского и других славянских языков, поэтому русский переписчик по традиции хорошо передавал её на письме, хотя она в то время уже исчезала. Там же, где в XI в. уже наблюдались различия между старославянскими и русскими особенностями, переписчик невольно их смешивал. Это позволяет идентифицировать «Остромирово евангелие» как один из первых памятников старославянского языка русской редакции.

Супрасльская рукопись (иногда говорят Супрасльский сборник или Супрасльская минея, за границей принято латинское название Codex Suprasliensis) — кириллическая старославянская рукопись, неполный сборник житий святых и проповедей разного происхождения на март месяц (мартовская минея). Крупнейший по объему памятник старославянского языка: 285 пергаменных листов большого формата. Написана, вероятно, в северо-восточной Болгарии, одним почерком. Датируется серединой XI века.

Открыта М. К. Бобровским (будущим протоиереем) в 1823 году в библиотеке Супрасльского монастыря возле Белостока (ныне это территория Польши); 

Рукопись была разделена на три части: 151 лист хранится в Народной библиотеке в Варшаве (шифр № 21) в собрании Замойских; 118 листов — в университетской библиотеке Любляны (привезена Копитаром, потому и шифр Cod. Kop. 2); наконец, 16 листов — в Российской национальной библиотеке. Памятник отражает изменение сильного редуцированного ь в е, но нет перехода сильного ъ в о. Креме старославянского начального сочетания ра (из *or), в памятнике представлено и сочетание ро, что, очевидно, указывает на западнославянскую языковую особенность.
Саввина книга

ХІ в. Сборник евангельских чтений. Название – по имени переписчика попа Саввы (2 приписки: «поп Савва писал»). Хранится в Московском главном архиве. Рукопись болгарской редакции.

Морфологические и лексические особенности свидетельствуют, что в нём сохранилось меньше старины, чем в Мариинском и Зографском Евангелиях. Нет перехода сильных ъ и ь в о и е. По особенностям орфографии считается одним из старейших кириллических текстов. 1899 – исследование В.Н.Щепкина «Рассуждение о языке Савиной книги».1903 – издана в серии «Памятники старославянского языка»; 1959 – переиздана в Граце.

 Язычество
      Этапы развития  языческого  мировоззрения  древнего  славянства

  в значительной  мере  определялись  среднеднепровским  историческим

  центром. Здесь произошел отказ от веры в реинкарнацию,  здесь  рано

  возникла идея кремации,  а  в  дальнейшем  именно  здесь  произошел

  переход племенной знати  к  сочетанию  ингумации  с  торжественными

  погребальными  кострами.  Люди  Среднего  Поднепровья  прокладывали

  "священные пути" в греческие города и  ставили  каменных  идолов  с

  рогом изобилия на этих путях. Где-то в центре золотого  царства  на

  Днепре    должно    было    быть     главное     святилище     всех

  сколотов-земледельцев, в котором хранился священный небесный  плуг.

В pyсских источниках вpемен Киевской Рyси тpижды ставился вопpос о пеpиодизации язычества. 

Пеpвое pассyждение, пpедваpяющее пеpесказ Библии, но созданное самостоятельно и даже пpотивоpечащее ей, мы находим в так называемой "pечи философа" гpеческого миссионеоа, пpиехавшего в Киев, для того чтобы склонить князя Владимиpа к кpещению1. "Речь философа", известная нам по "Повести вpеменных лет" (под 986 г.), написана в фоpме диалога князя и пpоповедника; философ сжато и деловито изложил ветхий и новый завет и основные пpинципы хpистианства. По его словам, люди впали в язычество после pазpyшения богом Вавилонской башни, когда они "pазидошася по стpанам и кождо своя ноpовы пpияша". Пеpвая стадия воззpений -- кyльт пpиpоды: 

пpиносили жеpтвы. Втоpая стадия связана с изготовлением идолов и человеческими жеpтвопpиношениями, чем занимались отец и дед библейского Авpаама. Повесть вpеменных лет. М.; Л., 1950, с. 64. 

Эти же два этапа полyчались y летописцев и пpи pассмотpении pyсской истоpии. Дpевние поляне вpемен князя Кия (пpимеpно VI в. н. э. Здесь еще ничего не говоpится об идолах, а в событиях X в. yже постоянно yпоминаются идолы Пеpyна и Белеса; под 980 г. говоpится о водpyжении шести "кyмиpов" князем Владимиpом, а под 983 г. -- и о человеческих жеpтвах. После Гефеста-Сваpога два десятка лет цаpствовал его сын "именем Солнце, его же наpичють Дажьбог": 

Мы видим своеобpазнyю попыткy пеpиодизации всей человеческой кyльтypы. 

1-я стадия. Люди живyт в каменном веке, воюют палицами и камнями, знают лишь гpyпповой бpак ("бяхy акы скот блyдяще") и до появления Сваpога, очевидно, не знают единого бога. 

2-я стадия. Эpа Сваpога. Появилось божество неба и огня - Сваpог. Люди познали металл. Устанавливается моногамия и жестокая казнь (сожжение) за наpyшение ее. 
3-я стадия. Эpа Дажьбога. Установилось классовое общество, люди начали платить дань цаpям, появились богатые и сановитые люди. И, по всей веpоятности, в это вpемя в связи с кyльтом Солнца стаpый счет по лyнным месяцам был заменен солнечным календаpем из 12 месяцев. 

Как видим, pyсский книжник эпохи Владимиpа Мономаха считал для себя возможным pазместить славянских языческих богов в такой последовательности: y пеpвобытных людей каменного века отсyтствовала веpа в высшее божество; с откpытием металла появляется пpедставление о Сваpоге -- боге неба и огня. В дальнейшем возникает кyльт Солнца-Дажьбога. 

современник  Владимира  дал    периодизацию славянского язычества, разделив его на четыре стадии:

      1. Культ  "упырей  (вампиров)  и  берегинь"  --  дуалистический

  анимизм первобытных охотников каменного  века,  одухотворявший  всю

  природу и деливший духов на враждебных и благожелательных.

      2. Культ земледельческих небесных  божеств  "Рода  и  рожаниц".

  Исторически  две  рожаницы  предшествуют  Роду;  это  были   богини

  плодовитости всего живого,  ставшие  в  дальнейшем  матриархальными

  богинями  аграрного  плодородия  (энеолит).  Род   --   дальнейшая,

  патриархальная стадия развития тех же представлений, переродившихся

  в бронзовом веке в первобытный земледельческий монотеизм. Автор XII

  в. считает, что культ Рода был присущ  не  только  славянам,  но  и

  многим народам Ближнего Востока и Средиземноморья. Можно думать, что

  в источниках Род выступает и  под  именем  Сварога  ("Небесный"  --

  архаичная форма) или Стрибога ("Бог-отец" -- форма, известная  с  X

  в.).  Культ  двух  рожаниц  пережил культ Рода.

      3. Культ Перуна, являвшегося в древности  богом  грозы,  молний

  и грома, а в дальнейшем ставшего  божеством  войны  и  покровителем

  воинов и князей. При создании государства Киевской Руси Перун  стал

  первым, главным божеством в княжеско-государственном культе X в.

      4. После принятия христианства в 988  г.  язычество  продолжало

  существовать, отодвинувшись на "украины" государства.
 Hовгоpодская пеpвая летопись стаpшего и младшего изводов. М.; Л., 1950. с. 105. 

По аpхеологическим данным мы знаем, что идолы y полян и "пpочих поганых" (напpимеp, y бyжан) сyществовали yже в III -- IV вв. н. э., но летописец, говоpя о далекой от него славянской стаpине, pешил пpивести дpевние веpования своих пpедков к той схеме, котоpая изложена в "pечи философа". 

Дpyгая пеpиодизация, сделанная по византийским обpазцам, пpиведена в Ипатьевской летописи под 1114 г. и пpинадлежит летописцy князя Мстислава Владимиpовича, посетившемy Ладогy во вpемя постpойки там новой кpепостной стены. 

Hезначительный эпизод послyжил поводом для включения в летопись двyх интеpеснейших сообщений о язычестве: летописец собpал на Ладожском гоpодище, где в это вpемя копали pвы под фyндаменты новых стен, целyю коллекцию из сотни "глазков стеклянных пpовеpтаных". Это были, очевидно, хоpошо известные нам по pаскопкам в Ладоге многоцветные бyсы X в. с выпyклыми глазками, обильно пpедставленные в мyзейных коллекциях; к началy XII в. они yже давно вышли из моды и поэтомy заинтеpесовали летописца. Местные жители сообщили емy, что их дети и pаньше находили эти глазки, "егда бyдеть тyча велика" или когда волховская вода "выполоскываеть" их. Считалось, что глазки выпадают из тyчи. 

Моления об  урожае,  различные  заклинательные  действия,

  обращение к силам природы  и  к  духам  добра  и  зла,  повсеместно

  рассеянным  в  природе,  производились  тоже  повсеместно:  пунктом

  обращения к этим силам и принесения им жертв ("треб") могло быть  и

  отдельное жилище, и срединная площадь селения, и ключ-родник, и луг

  за  околицей,  и  берег  реки,  и  лесная  поляна,  и   возделанная

  земледельцами нива -- "жизнь".

      Одни  ритуальные   действия   не   требовали   почти   никакого

  реквизита, кроме венка из цветов, свежесорванной ветки  березы  или

  разведенного на берегу костра. Таковы хороводы, игры, пляски, резко

  осуждаемые церковью. Естественно, что от  этого  разряда  языческих

  игрищ не уцелело никаких подлинных археологических следов и мы можем

  компенсировать их отсутствие только обращением  к  этнографии.  Для

  другого вида ритуальных действий требовались те или иные сооружения,

  то временные на одно празднество, то постоянные "капища",  "кумирни

  идольские"  снабженные  деревянными  или  каменными   изображениями

  славянских языческих божеств.

Подавляющее большинство древнеславянских  языческих  празднеств

  и молений проводилось общественно, являлось "событием",  совместным

  заклинанием природы и проводилось не  в  доме  или  поселке,  а  за

  пределами житейского бытового круга. Древнему земледельцу нужно было

  прежде всего воздействовать на природу, воззвать к ее вегетационной

  мощи, обратиться к  различным  "рощениям",  священным  деревьям,  к

  водным  источникам  --  родникам  (не  от  Рода   ли?),   кладезям,

  студеницам, к полям в процессе вспашки, сева и во время  вызревания

  драгоценного урожая.

      Различны были и радиусы  притяжения  ритуальных  пунктов:  одни

  обряды, замыкались только внутри дома и усадьбы одной семьи, другие

  собирали на  "пиры  идольские"  всех  мужчин  села  в  общесельскую

  "контину" (от  КАТъ-угол),  а  женщин  в  "беседу".  Были  и  такие

  святилища, к которым  стягивались  люди  на  "событие"  (т.  е.  на

  совместное пребывание "со-бытие") со  всего  племени  или  даже  из

  нескольких соседних дружественных племен.  Такие  особо  почитаемые

  ритуальные пункты просуществовали несколько тысяч  лет  и  в  конце

  концов  были  восприняты  церковью   (как   православной,   так   и

  католической) с целью  использования  давней  традиции  религиозных

  молений в данном месте.

Язычество  заключало  в  себе  не  только  охрану  человеческой

  жизни   от   разлитого   в   мире    зла.    Основная    обрядность

  славян-земледельцев была направлена на то, чтобы воздействовать  на

  силы неба, земли и воды, воспринимавшиеся, как благожелательные,  с

  целью обеспечения урожая. До нас дошло большое  количество  древних

  святилищ, где в урочное время производились всем селом,  а  в  иных

  местах и всем племенем торжественные обряды,  далекими  отголосками

  которых являются хороводы и детские игры XIX -- XX вв. Святилища под

  открытым  небом  нередко  были   круглыми,   состоящими   из   двух

  концентрических валов, на которых разводились круговые  костры.  Во

  внутреннем кругу ставились идолы, обычно  деревянные;  здесь  горел

  жертвенник и здесь "жрали бесам", т. е. приносили жертвы богам. Это

  именовалось  "капищем".   Внешний   круг,   по   всей   вероятности

  предназначался  для  потребления  жертвенной  ритуальной   пищи   и

  назывался "требищем". Круглая форма святилищ определила их название

  "хоромами" (от "хоро" -- круг), а в ином произношении  --  храмами.

  Позднее церковники удержали это очень древнее слово за православными

  ритуальными зданиями, хотя их форма и не соответствовала этимологии

  слова "храм".

      Собрания  целого  племени  на  большие  празднества  назывались

  "соборами" и "событиями" (от  "со-бытия",  совместного  бытования).

  Всем церемониалом празднества руководили жрецы -- волхвы.

      Славянское  язычество  достигло  апогея  накануне   образования

  Киевской державы и в первые два столетия ее формирования (IX  --  X

  вв.), когда культ Перуна, бога грозы и покровителя воинов и князей,

  стал государственной религией Киевской Руси.

К хpистианскомy пpаздникy богоявления- Рождества Христова y славян издавна было пpиypочено пpазднование pазгyльных pyсалий, завеpшавших зимний новогодний цикл святок.   Коляда праздновалась не только под рождество,  но  и  на  Новый

  год языческий. сущность ритуальной церемонии  --  принесение  в  жертву  козла.
 К концу XIII в. празднование коляды было  перенесено  на  церковный  Новый  год,  начинавшийся  с  1  марта.  
  "Красные горки", "красные холмы", где  проводились  масленичные

  сжигания чучел зимы, обряд заклинания весны, встреча Лады  и  Лели,

  катанье яиц  на  фоминой  неделе  (которая  и  называлась  "красной

  горкой") были, вероятно, около каждого села. В равнинных местах, где

  не было заметных возвышенностей, крестьяне отмечали на лугах первые

  весенние проталины, где раньше всего  начинал  таять  снег,  и  там

  проводили обряд встречи весны.

"Сколотско-славянский"   период   в    религиозном    отношении

  характеризуется  возникновением  огромных  святилищ  на  горах  под

  открытым  небом,  которые  отражают   потребность   в   многолюдных

  общеплеменных "соборах", "собраниях", "со-бытиях".
Для "соборов"  или  "событий"  большего  масштаба,  чем  жители

  одного  поселка,  для  населения  племени  требовались более отметные горы, которые  из  году  в  год  служили  местом больших языческих богослужений. вященные горы, как уже неоднократно  говорилось,  часто  носят  наименование "Лысых" или "Девичьих". Возникает  предположение,  что

  первое название могло быть связано с тем или иным мужским божеством,

  а девичьи горы, естественно, с женским божеством, с  богиней-девой,

  являвшейся далекой предшественницей христианской  богородицы,  девы

  Марии.
Hа   протяжении   длительного   сколотско-славянского   периода

  сильно колебалось соотношение  двух  основных  видов  погребального

  обряда  --  трупоположения  и  сожжения.   Первобытное   погребение

  скорченных  трупов,  которым  искусственно  придавалось   положение

  эмбриона в чреве, было связано с тотемизмом и реинкарнацией, т.  е.

  верой во второе рождение после смерти. Поэтому умершего и  хоронили

  подготовленным к этому второму рождению. Праславяне еще в бронзовом

  веке поднялись на новую ступень и отказались от скорченности. Вскоре

  появился совершенно  новый  обряд  погребения,  порожденный  новыми

  воззрениями  о  душе  человека,  которая  не  воплощается  вновь  в

  каком-либо  другом  существе   (звере,   человеке,   птице...),   а

  перемещается в "ирье", в воздушное пространство неба.

      Культ  предков  раздвоился:   с   одной   стороны,   невесомая,

  незримая душа приобщалась к небесным силам, столь  важным  для  тех

  земледельцев, y которых не  было  искусственного  орошения,  а  все

  зависело от  небесной  воды.  С  другой  стороны,  благожелательных

  предков, "дедов",  необходимо  было  связать  с  землей,  рождающей

  урожай. Это достигалось посредством закапывания сожженного праха  в

  землю и постройки над погребением модели дома, "домовины" ("столпа"

  y Нестора). Вскоре после появления обряда кремации, еще задолго  до

  интересующего  нас  периода,   появляется   очень   привычный   для

  археологов, но крайне странный по существу, обычай ссыпать сожженные

  останки "в сосуд мал", в горшок для еды. В качестве объяснения можно

  предложить такую гипотезу:  нам  известно,  что  в  древней  Греции

  праздновался  день  первых  плодов  в  честь   Аполлона   Таргелия,

  индоевропейский   эпитет   которого   происходит   от    архаичного

  наименования горшка для священного варева из первых плодов.

      С  точки  зрения  аграрно-заклинательной  магии   было   вполне

  логично совместить останки умершего предка с сосудом, подобным тому

  (а, может быть, и тем самым), в котором готовилась священная еда из

  зерен нового урожая. Трупосожжения с такими погребальными урнами  и

  деревянными домовинами дожили y славян в  глухих  углах  до  времен

  Нестора летописца. Однако, на протяжении всего  сколотско-славянского  периода  мы

  дважды наблюдаем появление обряда трупоположения без  сожжения  или

  только с имитацией сожжения, когда над могилой сжигалась деревянная

  домовина
      Большой  центральный  идол  Макоши  сопровожден  двумя  идолами

  рожаниц -- Лады и Лели, стоящими по  сторонам  "Матери  Урожая"  --

  Макоши. Совпадение с почепским храмом полное -- один идол в середине

  н два по бокам.  все три идола -- женские

в русской вышивке очень част мотив богини в храме,  но

  храм бывает представлен в трех видах:  во-первых,  в  виде  дома  с

  двускатной крышей (в этом случае богиня -- рожаница), во-вторых, как

  постройка в  виде  овина  с  подвышенной  средней  частью  и  пышно

  украшенной замкнутой кровлей 6a. На таких вышивках в  середине,  во

  всю высоту показанного как бы в разрезе здания, изображался огромный

  идол Макоши с опущенными к земле руками; календарно эта поза богини

  может быть приурочена к купальской обрядности (23 -- 29  июня),  ко

  времени начального созревания колосьев и  появления  первых  плодов

  этого  года  (горох,  бобы).  Макошь  указывает   на   землю,   уже

  произрастившую растения, тогда как в вышивках, связанных с весенними

  обрядами, Макошь воздевает руки к небу,  к  верховному  божеству  с

  мольбой о солнце и дожде для только что посеянных семян. Макошь,  богиня  земного  плодородия,  была  посредницей  между

  небом и землей (в весеннем цикле она всегда изображалась с воздетыми

  к  небу  руками)  16.  С  этой  двойственностью  можно  сопоставить

  любопытную деталь купальской одежды белорусских женщин: "В убранстве

  празднующих главное внимание обращено на женскую голову  и  обувь"

  17. Девушки, кроме венков из зелени, надевали на голову "войник" из

  ткани   обязательно   голубого,   небесного,   цвета;   на    ногах

  разукрашивались чулки и подвязки. Налицо внимание к символике  неба

  (голубой войник) н земли (обувь, чулки).

Песни  на  Купалу  (ночь  с  23  на   24   июня,   солнцеворот)

  составляют особый, четко выделяющийся и очень архаичный  цикл.  Они

  сопровождаются  припевом  "то-то!"  или  "ту-ту-ту!"  (свойственным

  только купальским песням) и обязательным притопыванием и  стуком  в

  это время. Очевидно, это остатки ритуального танца. Праздник Купалы,

  пишет  Бессонов,  --  "высший  летний  пункт  древнейших  священных

  обрядов, сказаний и песен... Как бы истощившись в  разгуле  Купалы,

  песнотворчество отселе надолго умолкает..." 13.

 ----------------------------------

      13 Бессонов Петр. Белорусские песни..., с. 68.

      Купалу  называют  "соботкой",  т.  е.  "со-бытием",  совместным

  сбором. Сюжеты купальских песен связаны с традиционной эротикой  на

  игрищах (№ 62 по Бессонову), с обязательным купаньем и с отголосками

  жертвоприношений девушек божеству реки,  "Дунаю"  (№  68,  72),  со

  сбором целебных зелий (№ 79) и пр. Одна из песен (№ 94)  повествует

  о приготовлении  ритуального  зелья  (дягиля)  в  горшке;  каким-то

  образом это связано со смертью женщины ("дяголю у горшок, дядину  у

  пясок"). Ритуальная еда на празднике -- растительно-молочная.

      Главным в купальской  обрядности  был,  как  известно,  костер,

  через который прыгали попарно. Отголоском обряда  является  игра  в

  горелки ("гори,  гори  ясно,  чтобы  не  погасло...").  Белорусская

  этнография знакомит нас с любопытными деталями  обряда.  Во-первых,

  сооружение костра поручалось женщине  ("молодая  молодица,  разложи

  купальницу!"; № 87). Во-вторых, основой будущего костра  был  столб

  или кол, вбитый в землю: "как Купала сама изображалась  столбом,  а

  голова у нее в золоте (в песнях. -- Б. Р.) или же вся она в зелени,

  так по образу ее в обряде делается кол (в другом  месте  --  "остов

  столбом  или  колом"),  втыкается  в  землю,  обвивается   соломой,

  вымолоченными  колосьями,  коноплянником,  а  наверху  пук  соломы,

  который и называется Купалой и который зажигают в купальскую  ночь.

  На этот знак  сбегается  народ,  разгорается  известный  купальский

  костер" 14. Важную роль в песнях играет дуб; дубовые сучья идут и в

  костер.

язычество    отражено  знаменитым Збручским идолом: Макошь, "мать урожая". Для входящих в капище она расположена на юг,

  на  полдень - полдню,  по  свидетельству  современника,  поклонялись язычники.

      По правую руку Макоши изображена Лада со  свадебным  кольцом  в

  руке. По левую руку главной богини, т. е. на третьем месте,  изваян

  Перун с конем и мечом. Hа  задней  грани  --  Дажьбог  с  солнечным

  знаком; лицо его смотрит, как и положено солнечному божеству, на юг.
Общим названием жрецов  было  "волхвы"  или  "волшебники", Существовали  "волхвы-хранильники",  руководившие

  сложным  делом  изготовления  разного  рода  амулетов-оберегов, волхвы-облакопрогонители", те, которые должны были предсказывать и

  своими магическими действиями создавать необходимую  людям  погоду. Кроме   волхвов-ведунов,   существовали   и   женщины-колдуньи,

  ведьмы (от "вЪдать" -- знать), чаровницы, "потворы". Были "волхвы-кощунники",

  сказители "кощюн" -- мифов, хранители древних преданий и  эпических

  сказаний.  
