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Бацьку, маці, маім родным 
і ўсім землякам з дарагой Брагіншчыны 

Час, у які мы зараз жывіем, — час напружаных, пакутлівых 
епробаў з'находжаинй выйсця не толыкі в экаінаімічінага заняіпаду, 
але і з .тліыбокага духоўнаіга нрььзісу. I ў імагутным усеабдымным, 
разнастайным інфармацыйным патоку, які літаральна абрынуў-
оя йа людзей ў апошнія гады, вельмі цяжка зарыентаваода, каб 
адшукащь тыя «эалатыя зярняты», што так інеабходны сёння кож-
наму з «ас. Але ўсё ж у інфармаЦыйныім «обуіме» нелъга не заў-
важыць з'яўланне літар-атуры (роэнай, дарэчы, та зместу), так ці 
інакш зівязанай з духоўнай спадчынай нашых продкаў— іх ла-
этычнымі ўяўленнямі аб наваколъньш асяроддзі, абрадаімі, звьг-
чаямі, іпавер''ямі і падіаннямі. Аўтары гэтых работ — розных па 
зместу і накірававасці — спрабуюць «раканструявадь» светапог-
ліяд мінулых эпох (ці хація б яго асюібныя часткі). 

Якія ж асаібліівасці гэтага светаиотляду, што ляжыць у яіго ос
нове? Калі абагульнідь вьжазванні ірозных даследчыкаў па гэтай 
складанай 'піраблеме, м-ожна адказаць прыібліэна такім чьшам: 
нашы продкі не выдзялялі сябе з акаляючага іх свету (і Сусвету 
ў цэлыім), яіны адчувалі сваю кроўную, непарыўную еднаоць з 
усёй прыродай, наіўна, але ирыгожа, паэтычіна «ачал'ав«ечваючы» 
не тольжі жывёл, раслііны, але і «інежывыя» «лрадметы (напрык-
лад, аякеру, дзяжу, печ). Вельімі дакладна вызначае сутнасць 
традыцыйнага народнала аветапогліяду Т. Шамякіяа,. якой' мале-
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ЖЫЦЪ Сёрыя цікавых і гру.нтоўных пуіблікацый -па агульных <і пры-
ватных оіраблемах міфалогіі: «Увесь інавакольны свет народная 
фаінтазія наояляла добрым і і злымі духамі. Кожны з іх мае свае 
П'рыкметы, свой хараіктар і паводзіны, іпатрабуе пэўных ахвяраў. 
МірЬшды гэтых істютаў, што суправаджалі чалавека ^паўсюль, 
разам з ТБШ вьлхоўвалі ў іім беражлшае стаўленне, да прыроды, 
Я'кая ізнаходзілася над аховай духаў, да ўласнай гісторыі, бо част-
ка ігэтых духаў па паіходжанні — ад душаў продкаў. Адухаўленне 
рэчак, азёраў, ліяеоў інараджае і любоўнае стаўленне да іх, а ад-
чуванне оваёй еднасці з продкамі— Дзядамі —дае Традьнцыю ў 
вышэйшьш зна^энні гэтага слова»1. 

Чым жа з'яўляюцца звесткі аб 'стар&жыггным народным света-
поглядзе* як нам, уступаючым у ХХі стагоддзе, да іх трэба адно-
сщца— іяк да бабульчыных забабошў, наіўных казак, як да вы-
ініка адвечнай лрылнечанасці людзей ці як да іпэўнай сістэмы—са 
сваёй (хоць і наіўнай) філасофіяй, мудрасцю і ўнутранай га-рімо-
ніяй? Слушныя думкі ў сувязі з гэтьш вьгказвае сучасны даслед-
чык духоўнай культуры беларусаў У. А. іВасілевіч: «Няма гавор-
кі, любы народ у сваёй свядомасці носіць івялікі запас забабонгаў 
і пачвер'іяў— вынгк шм-атвіекавіой забітааці, іпрышечанасці. Лле 
прашкненне эа абалонку гэтай сферы дапаможа адічуць паэтыч-
івае, казачна-фантаотычнае пераўтварэніне навакольных з'яў; не
разумен» таямніц прыроды, таямніц жыцця іпрыводзіць да але-
гарычнага тлумачэшя авету. I таму вельмі важна we сарамліва 
-ааім'оўчваіць выдатаі эмрочгаага імінулата ў авядомасці народа, не 
«акідваада паспешліва <з ваяўішчым запалам <на разшнчанне та-
го, што а'бверг адукаваны век, а паспрабаваць іпранікінуць у глы-
біню народнай думкі, прайсціся па зарослых сцежках народных 
уяўленняў. Такое вывучэнне адкрыла б іншую грань светаўспры-
мання інашых іпродкаў, і мы б убачылі тыя непасрэдныя сушзі 
(па-свойму лагічюа абумоўленыяі), якія яднаюць жьищё рэальнае 
з міфічньш, выдум-аным светам». 

Сукупнасць традыцыйных народных уяўленняў прынята назы-
ваць народнай міфалогіяй. Само ж слова міфалогія непарыўна 
звязана ў болыпасці з нас са старажытнымі лрэтаскімі ці рым-
скімі -багамі і героямі. Але і ў нашых продкаў — старажытных 
славян-язычнікаў—існавала овая, вельмі складаная, даволі раз-
галінаваная і па-свойму багатая міфалогія — з баігамі і «антыба-
шмі», з адівечнай ідэіяй барацьбы дабра са злом. Да нас, да сён-
'няшніх чаооў дайшлі толькі асобныя фрагменты, рэшткі некалі 
цэласнай міфалагічнай сістамы. Міфалогія, такім чынам, — гэта 
йе толькі «сукупнасць міфаў, але і пзўны тыл мыслшня, спецы-
фічны спосаб «асваення» рэчаіснасці. У гэтым сэнсе маючыя све-

1 Шамякіна Т. Міфалогія і яе значэнне // Роднае слова, 1993, № 7. С. 50, 
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тапоглядны характар народныя ўяўленні даюць падставу длія 
ўзінікнення самых розных павер'яў (канкрэтных рэалізацый 
уяўленняў) і народных прыкіміет — тых ці іншых з'яў, што оврад-
вяшчаюць што-небудзь. Так, ш аснове ўяўлення аб сувяэі зайца 
з нячыстай сілай ўзніклі павер'е .(зльля духі могуць ператаарацца 
ў зайца) і прьгюмета (сустрэча з зайцам прадвяшчае бяду, няў-
да'чу). 

Часцен за ўсё тэрмін міфалогія разумеецца ў «вузкім» сзнсе 
/гэтага слова, калі маюцца іна ўвазе міфалагічныя істоты (Чорт, 
Дамавік, Лясун, Вадзянік, Русалка, Лазнік, Балотнік і інш.).(Мена-
віта такі матэрыял уключаны ў выдадзеныя нядаўна цікавейшыя 
кніті «Персонажи славянской мифологии» (аўтары A. A. і С. А. Ка-
наненка; Кіеў, 1993 г.) і «Міфы бацькаўшчыны» (складальнік У. А. 
Васілевіч; Мінск, 1994 г.). Разам з тым існуе і большшырокае разу
мение міфалогіі: міфалогія як тып мыслення, што дазваляе адухаў-
ляць усю прыроду, бачыць, адчуваць не толькі міфічныя істоты, але 
і ісамыя розныя предметы і з'явы. 3 ігэтага пункту могляду ў сфе
ры міфалогіі аказваецца ўвесь навакольны свет (як лрыйята за
раз гаварыць, мікра- і імакракосмас). Напрыклад, уяўленні аб 
Чорце як абагуленым увасабленні нечысці, зла будуць няпоў-
ныя без выкладання эвестак аб тым, што яму супрацьстаіць у 
народнай свядомасці: а'б Перуне —богу нябеснага агню, аб 
асвечанай вадзе і Вадохрышчы, а таксама аб істотах і шрадме-
тах, магочых дачыненне да Чорта: аб зайцу, вераб'і, аб пекле і ба-
лоце. У сваю чаргу, міфічны лерсанаж Пярун мае выразнае да
чыненне да дуба, сякеры, пеўня, агню... 

Міфалагічнае аветаўспрыманне мае выразную дахрыоціян-
скую, язычйіцкую аснову; язычніцтва ж (гэтае, па трапнай заў-
вазе Т. Шам'якіпай, «дзяцінства чалавецтва, народа, прыгожае, 
мілае, йастальгічнае»), у сваю чаргу, уяўляе сабой адушаў-
ленне, абагаўленне ўсіх прадметаў і істот — цалкам усён прыро-
ды. 

Такога «шьнрокага» падыходу да разумения. міфалогіі пры-
трымліваецца і аўтар лэтай работы. Са 182 назваў значную част-
ку ('П'рыкладна 70 найменняў) складаюць розныя 'міфічныя істоты. 
Пры гэтым у даведнік уключаны прадстаўнікі як «ніжэйішай» мі-
фалогіі (Аржавенік, Багнік, Лазнік, Палудніца, Пятніца і інш.), так 
і «вышэй'шыя» язычніцкія боствы, звесткі аб якіх амаль не захава-
ліся ў народн-ай памяці (Пярун, Велес, Мокаш, Дажбог і інш.). 
Акрамя таго, у міфалагічным аспекце разглядаюцца назвы жы-
вёл і птушак (сабака, кот, конь, воўк, заяц, верабей, бусел, зязю-
ля), раслін (гарох, дуб, асіна, вярба) і многіх неадушаўлёных 
шрадметаў, якія надэяляюцца міфалагічнымі ўласцівасцямі (дзя-
жа, сякера, печ, парог, патэльня, качарга, люстэрка). Разгляда
юцца таксама асноўныя святы народнага календара (Каляды, 
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Вадохрышча, Вялікдзень, Купалле, Дзяды), у якіх адлюстрава-
ліся шматлікія элементы міфалагічнага светапотляду, а таксама 
назвы дзён тыдня (з©язаныя з імі ўяўленні і /прыкметы), назвы 
некаторых .колераў і асноўных стыхій. 

У дадзенай рабоце разглядаемыя назвы (словы-міфонімы) 
ў большасці выпадкаў суадносяідца з адлюстра.ваннем іх у мове 
(са 'словамі, устоўлівымі словазлучэннямі), у літаратуры (з лі-
таратурнымі вобразамі і сюжэтамі), у фальклоры (з прыказка-
мі, прымаўкамі, паданнямі, легендамі, былічкамі і казкамі). 

. Слоўнікавыя артыкулы адрозніваюцца паміж сабой па форме 
выікладання (гэта, эразумела, залежыць ад колькасці сабранага 
аўтаірам матэрыялу і глыбіні яго іасэнсаівання): ад сіціслага, ла-
канічнага, уласна слоўнікавага да разгорнутага апісання (у фор
ме нататкаў). Частка міфонімаў апісана ці апісваецца аўтарам 
упершыню (барана, венік, верабей, гарох, дзяжа, кажух, калода, 
лапці, месяц, печ, хамут, яйцо і некат. інш.); большасць назваў 
даецца са спаеылкай на аўтараў. У тэкстах «выдзелены сло.вы, 
якія ўключаны ў даведнік і «разглядаювда ў міфалагічным асвят-
ленні; курсівам падаюцца асобныя словы, тэрміныі і ўласныя імё-
ны. 

Зразумела, ш'то паняцце «ўсходнеславянская міфалогія» ў 
пэўнай ступені з'яўляецца ўмоўным: большаоць з. разглядаемых 
у рабоце міфонімаў мае агульнаславянскі характар-, а некаторыя 
з іх могуць быць аднесены да .міфонімаў-індаеўраіпіеізмаў. Ра
зам з тым відавочня, што побач з уласна беларускімі, рускімі і 
ўкраінскімі шфалагічнымі ўяўленнямі рэальна існуе злачны «мі-
фалагічны .пласт», які адлюстроўвае оветапогляд далёкіх піродкаў 
гэтых роднасных народаў. 

Аўтар добра ўсведамляе таксама, што прыведзеныя ў гэтаіі 
рабоце звесткі далека не поўньвя, а ў асобных выпадках — у не-
чьш і суб'ектыўныя, аднабаковыя; таму ён з удзячнасцю прыме 
заўваігі і пажаданні, накіраваныя на іпашырэнне і паглыібленне 

.ведаў у галіне ўсходнеславянскай міфалогіі. 

ТЛУМАЧЭННЕ ТЭРМІНАУ 

У рабоце нярэдка суспракаюцца спецыяльныя словы — тэрмі-
ны, кароткае тлумачэнне якіх прыводзіцца ніжэй: 

Абрад — сукупнасць строга акрэсленых дзеянняў, якімі супра-
ваджаецца выкананне рытуалаў. 

Амбівалентны — проціпастаўлены; такі, які выклікае проці-
леглыя ўяўленні. 

Антрапаморфны — чалавекападобны. 
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Апатрапей — прадмет, які надзяляецца ўласцівасцям! магіч-
най засцярогі. 

Апостал — паводле Евангелля — адзін з дванаццаці вучняў 
Хрыста, прапаведнікаў яго вучэння. 

Атрибут — неад'емная ўласцівасць, пастаянная" прыналеж-
насць, характэрная прыкмета прадмета ці з'явы. 

Былічка — вусны расказ-успамін пра быццам бы меўшыя мес-
ца звышнатуральныя з'явы (сустрэчы з дэманічнымі істотамі, 
ведзьмамі, калдунамі, вупырамі, ваўкалакамі і інш.). 

Дэман — у хрысдіянскай міфалогіі д'ябал, злы дух, нячыстая 
сіла. 

Дэміург — тварэц, міфічны стваральнік сусвету ў антрапа-
морфным ці зааморфным выглядзе; актыўная творчая сіла. 

Зааморфны — жывёлападобны. 
Звычай — агульнапрыняты парадак; правіла, якое здаўна ўка-

ранілася ў народным светапоглядзе і быце. 
Культ — служэнне, пакланенне хрысціянскаму святому, языч-

ніцкаму бажаству або прадмету, стыхіі, прыроднай з'яве. 
Магія — сукупнасць прыёмаў, дзеянняў (дзеянняў і слоў), 

якія, паводле народна-міфалагічных уяўлснняў, здольныя выклі-
каць звышнатуральныя з'явы. 

Магічны — цудадзейны, маючы адносіны да магіі. 
Міф — старажытнае народнае паданне аб паходжанні свету і 

з'яў прыроды, прадметаў, жывёл і раслін. 
Міфалогія — сукупнасць міфаў; навука, якая вывучае міфы. 
Міфонім — слова,.якое называе прадмет ці з'яву, што маюць 

дачыненне да міфалогіі. 
Павер'е — паданне, заснаванае на народна-міфалагічных 

уяўленнях. 
Пантэон — агульная назва ўсіх язычніцкіх багоў. 
Персаніфікацыя — увасабленне неадушаўлёных прадметаў, аб

страктных паняццяў або міфічных істот у вобразе чалавска. 
Прыкмета —у народных уяўленнях — рыса, з'ява, якая прад-

вяшчае, прадказвае што-небудзь. 
Рытуал — сукупнасць абрадаў. 
Сакральны — які мае адносіны да культу; абрадавы, рыту-

альны. 
Сімвал — умоўнае абазначэнне, знак якога-небудзь прадмета 

ці з'явы. ' 
Уяўленне — стварэнне новых вобразаў на падставе існуючых. 
Этнаграфія — навука аб матэрыяльнай і духоўнай культуры 

народаў. 
Этымалогія — навука аб паходжанні слоў. 
Язычніцтва — старажытная (дахрысціянская) форма рэлігіі, 

якая характарызавалася мнагабожжам, адухаўленнем прыроды. 
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ЗВЕСТКІ АБ ЭТНОГРАФАХ, ФАЛЬКЛАРЫСТАХ I МІФОЛАГАХ 

Ніжэй прыводзяцца кароткія звесткі аб этнографах, фалькла-
рыстах і міфолагах, на працы якіх робяцца спасылкі ў гэтай ра-
боце: 

БАГДАНОВІЧ Адам Ягоравіч (1862—1940) — беларускі этног
раф і фалькларыст, бацька беларускага паэта Максіма Багда-
новіча. Скончыў 'Нясвіжскую настаўніцкую семінарыю. З'яўляў-
ся карэспандэнтам П. В. Шэйна, у зборніках якога змешчаны 
фальклорныя творы, апісанні абрадаў, вераванняў і прыкмет, 
-сабраных А. Я. Багдановічам у Барысаўскім павеце. Найбольш 
вядомая праца — «Пережитки древнего миросозерцания у белору
сов» (1895). Вялікі і разнастайны матэрыял, сабраны аўтарам, 
класіфікаваны ў асобныя раздзелы (перажыткі фетышызму, ані-
мізму, пераўвасабленняў, культаў сонца, нячыстай сілы). 

ДАБРАВОЛЬСКІ Уладзімір Мікалаевіч (1856—1920) — бела-
рускі і рускі этнограф і фалькларыст. Скончыў Маскоўокі універ-
сітэт. Збіраў і запісваў народныя песні, казкі, легенды і паданні 
Смаленшчыны, вывучаў народныя абрады, святы, вераванні. Дру-
каваўся ў часопісах «Живая старина» і «Этнографическое обоз
рение». Аўтар фундаментальнай працы «Смоленский этнографи
ческий сборник» (ч. 1—4, 1891—1903), аіртьжулаў «Смерть, похо
роны, причитания» (1900), «Отличия в верованиях и обычаях бе
лорусов и великорусов Смоленской губернии» (1903), «Нечистая 
сила в народных верованиях» (1908). Каштоўнай крыніцай на-
родна-міфалагічных уяўленняў беларускага і рускага народаў 
з'яўляецца «Смоленский областной словарь» (1914) У. М. Даб-
равольскага. 

ДЗЕМІДОВІЧ Павел Пятровіч (1871—1931) — беларускі эт
нограф і фалькларыст. Скончыў Віленскі настаўніцкі інстытут. 
Вывучаў сямейны побыт, вераванні, абрады і звычаі беларусаў. 
-Друкаваўся ў чаоопісах «Живая старина» і («Этнографическое обо
зрение». У апошнім ён апублікаваў буйную працу «Из области веро
ваний и преданий белорусов» (1896), дзе апісаны народныя вера-
©анні іпра нячыстую сілу, ведзьмаў, знахароў, ваўкалакаў, закля-
тыя мясціны, замовы. 

ЛЯЦКІ Яўген Аляксандравіч (1868—1942)—даследчык бела
рускага фальклору і этнаграфіі.. Скончыў Маскоўскі ўніверсітэт. 
Збіраў і даследаваў беларускі фальклор і народную міфалогію. 
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У часотсе «Этнографическое обозрейие» ім апублікаваны працы 
«Представления белоруса о нечистой силе» (1890) і «Болезнь и 
смерть а представлениях белорусов» (1892). 

НІКІФАРОУСКІ Мікалай Якаулевіч (1845—1910)—беларускі 
этнограф і фалькларыст. Скончыў Віцебскую духоўную семіна-
рыю. З'яўляўся карэспандэнтам П. В. Шэйна. Апублікаваў каля 
20 прац па этнаграфіі, фальклору і міфалогіі Віцебшчыны. У ча
сотсе «Этнографическое обозрение» на працягу 1892—1899 гадоў 
ім была апублікавана серыя артыкулаў пад агульнай назвай 
«Очерки Витебской Белоруссии». Апісанню народных вераванняў. 
а'брадаў і ўяўленняў прысвечана праца М. Я. Нікіфароўскага 
«Простонародные приметы и поверья, суеверные обряды и обы
чаи, легендарные сказания о лицах и местах» (1897). У працы 
«Нечистнки. Свод простонародных в Витебской Белоруссии ска
заний о нечистой силе» (1907) М. Я. Нікіфароўскі выступіў як 
першы грунтоўны даследчык беларускай народнай дэманалогц. 

НІКОЛЬСКІ Мікалай Міхайлавіч (1877—1959)—беларускі да
следчык фальклору і этнаграфіі. Скончыў Маскоўскі універсітэт. 
Старажытныя міфалагічныя вераванні і абрады беларусаў раз-
гледжаны ім у працы «Міфалогія і абраднасць валачобнцх пе-
сень» (1931), «Жывёлы ў звычаях, а'брадах і вераваннях -беларус-
кага сялянства» (1933), «Паходжанне і гісторыя беларускай вя-
сельнай абраднасці» (1956). 

ПЯТКЕВІЧ Чэслаў (1856—1936) — беларускі і польскі этног
раф і фалькларыст. Атрымаў дамашнюю адукацыю. Даследаваў 
народныя ўяўленні і павер'і насельніцтва беларускага Палесся. 
У польскім часопісе «Зямля» надрукаваў артыкулы і нарысы 
«Душа і смерць у вераваннях беларусаў» (1930), «Вялікдзень на 
Беларусі» (1932). Найболын значная маінаграфічная праца Ч. Пят-
кевіча, у якой асвятляюцца розныя бакі народнай міфалогіі, — 
«Духоўная культура Рэчыцкага Палесся» (1936). 

РАМАНАУ Еўдакім Раманавіч (1855—1920) — беларускі эт
нограф і фалькларыст. Скончыў Гомельскую гірагімназію і курсы 
настаўнікаў рускай м,овы і гісторыі. Апублікаваў болын за 10 ты
сяч фальклорных твораў. Асноўная фальклорна-этнаграфічная 
праца Е. Р. Раманава «Беларускі зборнік» (вып. 1—9,1886 — 
1912)—своеасаблівая энцьіклапсдыя побыту і культуры белару-
саў дарэвалюцыйнага часу. 
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СЕРЖПУТОУСКІ Аляксандр КаЗіміравіч (1864—1940)—бела-
рускі этнограф і фалькларыст. Скончыў Нясвіжскую настаўніцкую 
семінарыю і Пецярбургскі археалагічны інстытут. У этнаграфіч-
ным нарысе «Беларусы-палешукі» (1908) апісваў побыт, звычаі 
і вераванні сялян Мазыршчыны і Случчыны. Найбольш значная 
праца А. К. Сержпутоўскага, прысвечаная апісанню народна-мі-
фалагічных уяўленняў беларусаў, — «Прымхі і забабоны белару-
саў-палешукоў» (1930). 

ШЭИН Павел Васільевіч (1856—1936)—беларускі і рускі эт
нограф і фалькларыст. Вучыўся ў нямецкім вучылішчы пры лю-
тэранскай царкве св. Міхаіла ў Маскве. Меў шырокую сетку ка-
рэспандэнтаў, сярод якіх былі А. Я. Багдановіч, Я. Ф. Кар-
•скі, М. Я. Нікіфароўскі, 3. Ф. Радчанка і інш. У кнізе 
П. В. Шэйна «Материалы для изучения быта и языка русского 
населения Северо-Западного края» (т. 1—3, 1887—1902) змешча-
ны апісанні хрэсьбін, калядных, масленічных, купальскіх, жніў-
ных, вясельных, пахавальных абрадаў беларусаў з шеснямі і фаль-
клюрнымі тэкстамі, міфалагічныя і бытавыя казкі, легенды і па-
данні. 
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НАРОДНЫЯ ЎЯЎЛЕННІ, ПАВЕРІ I ПРЫКМЕТЫ 
ДАВЕДНІК ПА УСХОДНЕСЛАВЯНСКАЙ МІФАЛОПІ 

АБВОРВАННЕ —магічнае дзеянне-засцярога, якое, па народ
ных павер'ях, спыняла раопаўсюджванне эпідэмій (гл. Каровіна 
смерць, Пошасць, Халера). Параўн. Абыдзённік, Агонь. 

Абрад абворвапня заключаўся ў лравядзенні магічнай бараз-
ны івакол вёскі; ліраз гэтую М'яжу, па народных уяўленнях, х-ва-
роба не магла трапіць у вёску. Абворванне шраводзілася з да.па-
могай жывёл — на сівым вале, аб чым расказіваецца ў беларускай 
легендзе «Баб'ягорац і Пошасць» (гл. Абыдзённік), ці, як овед-
чыіць яшчэ <адна беларуская легенда, на валах-блізнятах: «Жы-
хары вёскі, шукаючы паратунку -ад Халеры, адшукалі пару бліз-
нят-валоў, а адзін ігаспадар, таксаіма бліэнец, залажыў валоў у 
саху і пайшоў абворваць вакол.сяла, а за ім з крыжам у руках 
ішоў свяшчэннік і ўвесь народ з красным ходам». 

Але звычайна адзінымі івыканаўцамі гэтага абраду былі лю-
дзі—удовы ц-і дзяўчаты (радзей — яны ж* р'азам з мужчынамі), 
якія ўпрагаліся ў саху і самі абвррвалі вёску, выконваючы пры 
гэтыім розныя рытуальныя дзеянні/ Вось як апіоваецца абрад аб-
ворівання, які адбываўся ў-іканцы'.мінулага стагоддзя ва Уладзі-
мірскай губерніі. (У наступным апісанні варта звярнуць увагу 
на тое, што магіч-насць абраду ўзмацняеіцца незвычайнасцю яго 
галоўных выканаўцаў — маці-ўдавы і дачкі-ўдавы): «Около полу-
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ночи бабы, девки и мужики собираются за селом; все вооружа
ются топорами, імотыкамй и т. п. и берут с собой соху. Одна вдо
вая баба (дочь) впрягается в соху, а вдовй-мать пашет. На пе
рекрёстке толпа останавливается, и одна из баб опрашивает: 
«Кто на ком .пашет?». Ей отвечают: «Мать на дочери». После 
этого все оборачиваются назад и с криками «Руби erol Секи 
его!» начинают рубить землю. Так делают на всех перекрёстках, 
пока не опашут всё село» (гл. Сякера). 

АБРУС у народных паівер'ях успрымаўся як магічпы прадмет, 
які лраз сваю сувязь са сталом і хлебам надзяляўся прадуцырую-
чымі і засцерагальнымі ўлаоці-васцямі. Абрус — абавязковы атри
бут семейных і каляндарных святаў: ім <накрывалі стол не з»аўсё-
ды, а толькі ў рытуальна адзначаных выпадках (у час сватал-
ня, вяселля, wa Каляды, Вялікдзень і інш.). Па *беларускаму 
Зівычаю, засціланне дзяўчынай абрусам стала, за якім сядзелі 
сваты, сведчыла аб тым, .што яна прымае іх прапанову. У Расіі 
(Яраслаўская губернія) на вяселлі стол засцілалі абрусам навы-
варат, што, па павер'і, павінна было засцерагчы маладых ад су-
ірокаў. Асаблівую маігічную ваіртасць меў абрус, якім засцілалі 
стол на Вялікдзень. Велікодны аібрус выкарыстоўвалі як заоця-
рогу ад градавай хмары: яго выносілі з хаты і махалі ім у той 
бок, адкуль набліжалася хмара. На Гіродзеншчыне гаападар, які 
выязжаў сеяць хлеб, рассцілаў велікодны абрус на полі, клаў на 
яго хлеб і толькі ласля гэтага, памаліўшыся і перахрысціўшы 
ніву, пачынаў сещь. На Беларусі быў вядомы таксама звычай, у 
адпаведнасці з якім зерне новага ўраджаю везлі ў двор праз аб
рус, які захоўваўся ад Вялікадня. Гэта, на думку сялян, павінна 
было забяспечыць добрае захаванне зерня і спрыяць сямейпаму 
да бра быту. 

АБЫДЗЁННІК —па ўсходнеславянскіх гаавер'іях — ручнік, вы-
раблены жанчынамі -адной вёскі на працягу аднаго дйя (або на 
працяігу адной іночы) для імагічнай засцяірогі -ад эпідэмій (гл. Ха-
лера, Пошасць, Мара), засухі, граду. Згодна з народньгмі вера-
ваннямі, «навізна, а значыіць, асаблівая чысціня надавалі абы-
дзённіку магічную сілу супраць розных няшчасцяў» (В. Я. Фа* 
дзеева). 

Абыдзённік, вытканы, як правіла, няцотнай колькасцю ўдоў 
ці дзяўчат, абносілі ў час эпідэміі ді засухі вакол вёскі, ©ешалі 
на крыжах, што стаялі пры ўваходзе ў вёску, праганялі іпраз ра-
засланы.абыдзённік дамашнюю жы.вёлу; часай пад ім праходзі-
лі і ўсе людзі — жыхары іпэўнай вёскі. 

У беларускай легендзе «Баб'ягорац і Пошаоць» наступцым чы-
нам апіоваюцца епооабы барацьбы з эпідэміяй: «Калі даходзіла 
чутка давёскі, што недзе непадалёк паявілася пошасць, мужчыны 
заіпрагалі ў ярмо сівога івала і абворвалі сахою навакол вёску, 
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каб хвароба «е перайшла цараз бар.азну. У тым жа часе жашы-
йы і дзяўчаты збіраліся разам і за адну ноч наіпрадалі з ільну 
нітак і вытыкалі з іх ручнік-ахвяру, я(кі перад узыходам сонца па-
вязвалі на крыжы, што стаіяў на канцы вёскі». 

Рускім «быў вядомы звьгчай будаваць (па названых прычынаіх) 
абыдзёиныя храмы. Гл. Абворванне. 

АГОНЬ — ва ўяўленнях і павер'ях усходніх славян —грозная 
стыхія, якая адначасова засцерагае ад нячыстай сілы, х-варобы "і 
смер'ЦІ. Богам агню ў старажытных славян-язычнікаў з'яўляўся 
Пярун, іролю якога ласля іпрыняцця хрысціянства стаў выконваць 
святы прарок Ілля. На думку аіекаторых этнографаў і міфолагаў, 
агонь увасабляе мужчынскі, а вада — жаночы пачатак; у абрадах 
і розных 'рытуальных дзеянінях мужчыны і хлогоцы звычайна зна-
ходзяцца каля вогнішча, а жанчыны і дзяўчаты — каля ©ады. Па 
народных павер'ях, бліжэй за ўсіх да стыхіі агню знаходзяцца ка-
валі, якія з-за гэтаіга з'яўляюада -недасягальнымі для нячыстай 
сілы; менавіта таму оаіва («чортава іптушка») не можа садзіцца 
на дом, дзе жыве каваль. 

Пакланенне агню выражалася, у лрыватнасці, у абрадзе псра-
носу яго рэшткаў са старога селішча ў новы дом (гл. Дамавік), 
але аісабліва—у шанаванні печы і павазе да Дамавіка. 3 нады-
ходам прыцемкаў агонь распальвалі з малітваю; ткры гэтым ка-
тэігарычна за'баранялася сварыцца (параўн. івыслоўе, што ўжыва-
ецца ў сувязі з культам печы: «Нельга казаць, бо пен у хаце»). 
Не дазвалялася таксам а а-бражаць агонь, плюючы на яго: лічылі, 
што ад ігэтата можа з'яшцца скурная хвароба «вспіік» або на язы
ку будуць «болькі». Падрабязна апісаў гетае шавер'е рускі этног
раф С. В. Максгмаў: «Коренной русский человек, с малых лет 
приглядывающийся к родным обычаям и привыкший их почитать, 
не осмелится залить или іплюнуть в огонь, хотя бы он убедился 
на чужих примерах, что за это не косит на сторону рот и винова
тые в этих .проступках не чахнут и не сохнут. Точно так же те, 
которые придерживаются старых отеческих и прадедовских пра
вил, не бросят в затопленную .печь волос (чтобіл не болела голо
ва), не перешатнут через костер, .не сожгут в нем экскрементов! 
человеческих из боязни корчей и судороги тем людям. Почтение 
к огню во многих местностях В-еликороссии (а в Белоруссии по
всюду) доведено до того, что считают великим грехом тушить 
костер на полях, теплины -на ночном и т. п., лредоставляя самому 
огню изнывать .в бессилии и тухнуть». 

Усім усходнім славянам быў вядомы - звцчай, згодна з якім 
маладыя ў час вяселля павінны былі праехаць праз пакладзены 
на зямлі агонь для засцярогі ад уздзеянн'я злых сіл, ачышчэння 
ад іграхоў і ўвотуле, каб іпашчіасціла ў будучым жьіцці. Асаблі-
вай етышчальнай сі/іай шдзяляліся ^упальскія <вопнішчы . (гд. 
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Купалле): скакание праз іх дзеля ачышчэння ад хвароб і абаро-
ны ад нячысцікаў лічылася абавязковым элементам купальскай 
а'браднасці. Праз купальскі агонь отраганялі таксама жывёлу для 
абароны яе ад магчымых эпідэмій. Жанчыны спальвалі ў гэтых 
івогнішчах знятыя з хворых дзяцей сарочкі, каб разам з бялізнай 
згарэлі і хваробы. 

Праз «жывы агонь», які здабывалі трэннем двух бяірвенняў, 
праводзілі людзей d праіганялі жывёлу ў час эпідэмій (гл. Халера): 
«Крутили мужики около палки веревку: веревка загорелась. При
няли огонь на сухую смоляную спицу — развели костер. Разобра
ли огонь по домам и старались его долго поддерживать. Очень 
его ценили и почитали, потому что это был именно «живой огонь», 
из дерева вытертый, свободный, чистый и природный» (С. В. Мак-
сімаў). 

Вялікая роля ў народных уяўленнях аб вогненнай стыхіі ад-
водзілася таксама «нябеснаму агню» — малайкам, якія насылае 
на зямлю грозны Ілля-іпрарок. Для заодярогі ад маланкі раілі 
трымаць у хаце «чортавы палец» (ібелемніт — конусападобны ка
мень, утвораны "на меоцы ўдаіру маланкі ў зямлю), развешваць у 
хаце галінкі вярбы, іасвечаінай у вербную нядзелю, мазаць мала-
ком касякі дзвярэй і вокнаў, вывешвалі за вакно ручнік, які зна-
ходзіўоя побач з нябожчыкам. Асабліва ж часта ў такіх выпад-
ках запальвалі свечы, якія аовячаліоя ў чацвер перад Вялі-каднем 
або на Грамніцы. 

АЛЕШЫНА — дрэва, якое, згодна з інароднымі іпаівер'яміі, з'яў-
ляецца «праклятым» і звязаным з нячыстай сілай. У адпаведнас-
ці з гэтымі ўяўленнямі алешыну, як і асіну, не выкарыстоўваюць 
у якасці будаўнічага матэрыялу, а ўжываюць толькі як паліва. 
У народнай легендзе, запісанай у канцы мінулага стагоддзя П. П. 
Дземідовічам, даецца наступны адказ на пытанне аб тым, чаму 
ў алешыны кара чырвоная: «Зрабіў Чорт з гліны воўка. Ішоў Бог. 
Чорт стаў ім скаіваць Бога: «Кусі Бота!» А Бог тады заскаваў 
Чорта: «Кусі Чорта!» Воўк зрабіўоя жывым і пагнаўся за Чор-
там. Чорт уцякаў-уцякаў, а воўк-такі злавіў я>го і ўкусіў за лытку. 
Чорт ледзьве-няледзьве иеяк узлез на алешыну. Вот алешына ад 
тало і стала чырвонаю». 

АНДРЭЙ —свята народнага календара ўсходніх славян, якое 
адзначаецца 13 снежня і ўшаноўваецца царквою як дзень памя-
ці аднаго з апосталаў Ісуса Хрыста — святога Андрэя Перша-
званнага. 

Гэты дзенъ непарыўна звязаиы з любоўна-шлюбнай сімволікай 
і найперш — з дзявочымі ваірожбамі (ігл. таксама: Дзяжа, Комін, 
Люстэрка, Пояс і інш.). Найбольш пашыраны від варажбы на 
святога Андрэя — «оеянне» ільну ці канапель. Напрыклад, наіпя-
рэдадні гэтага свята дзяўчына тройчы перад сном «абсярала» 
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свой ложак каноплямі, прыгаворваючы: «Святы Андрэю, кана-
пельку сею. Дай мне знаць, з кім век каратаць». Пасля гэтага, 
па народных 'перакананнях, ноч<чу абавязкова прысніцца суджа
ны. 3 прыгаворам «Дай Божа знаць, з кім век каратаць» дзяўча-
ты вечарам иерад Андрэем «сеялі» каноплі ці лён каля палонкі 
ці калодзезя. Каб дажаданні збыліся, удзельніцы варожбаў на пра-
цягу ўсяго дня строга ласцілі і пазбягалі размоў. У дзень святога 
Андрэя дзяўчына, якая жадае, каб ёй .прысніўся суджаны, у час 
захаду сонца станавілася сярод гумна і, трымаючы .над галавою 
жменю льнянога иасення, тройчы гаварыла: «Андрэю, Андрэю, на 
цябе лён сею!». Частку гэтага насення яна брала з сабою і клала 
сабе шад падушку ва ўпэўненасці, што ноччу прысніцца суджаны. 
Некаторыя дзяўчаты (нават калі ў гэты дзень ужо ляжыць снег) 
засявалі ў агародзе трохі ільну і канапель. Калі вясною ўсё гэта 
рана і хораша выірасце, то дзяўчына ў шлюбе будзе шчаслівая; 
калі парасткі будуць кволыя, то лес яе будзе нешчаслівы; калі ж 
зусім не ўзыдзе, то варажбітка захварэе <ці на працягу года 
ламрэ. 

А. К. Сержпутоўскім занатаваны (цікавы від варожбаў, засна-
ваны на веры ў магічную сілу вады: «На Андрэя дзеўка посціць 
шчырым постам увесь дзень, а вечарам, як зайдзе соиейка, бярэ 
вядро да й бяжыць па воду. Каля калодзезя яна чапляе вядро 
на крук і кажа: «Святы Андрэй, дай мне знаць, з кім я буду 
жытку гараваць»—і, выцягнуўшы вядро, п'е воду. Каго яна пасл>я 
таго першага ўбачыць, то іта ём судзіць, хто будзе суджаны. Ка-
лі хлопец, то і самапойдзе замуж за хлопца, а калі ўдавец, то 
за ўдаўца, а калі жанчына, то хтось адаб'е жаніха». Яшчэ больш 
скдаданы варыянт дзявочай «андрэеўскай» варажбы быў заіпісаны 
ў канцы мінулага стагоддзя М. Я. Нікіфаіроўскім: «Дзяўчына пя-
<чэ два хлябцы (гл. Хлеб), ці «лаіпуны», з двух папарсткаў мукі і 
строга іпооціцца цэлы дзень. Перад сном яна, .голая, аббягае ва-
кол дома тры разы, трымаючы ў левай руцэ спечаныя ляпёшкі, 
а ў правай — льняное насенне, якое шакрысе раесыпае са слова-
Mi: «Андрэю! Я лён сею, патурбуйся сказаць, з кім буду сабі-
«рацьі» Лежачы ў п'асцелі без кашулі, дзіяўчына качае па целе 
ляпёшкі, з якіх адну з'ядае, а другую кладзе пад падушку: ноч-
чу абавязкова прысніцца суджаны». Увечары перад Андрэем 
дзяўчаты таксама вылівалі на ваду волава ці воск: калі выльец-
ца вянок, то дзяўчына .пойдзе замуж, а калі крыж —памрэ. 

У рускай традыцыі таксама на Андрэя дзяўчаты варажылі, 
прьгчым ©арожбы гэтага дня ўсведамляліся як своеасаблівая 
.рэпетыцыя перад вялікімі, разнастайнымі варожбамі на Каляды. 
Нап'ярэдадні гэтата дня рускія дзяўчаты таксама 'пасцілі, гале так, 
каб гэтата ніхто не заўважыў. Сеўшы за стол вячэраць, дзяучы
на -адлшвала кавалачак хлеба ад свайго куска і, каб ніхто не 
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бачыў, клала яго пад абрус, а выходзячы з-за стала, брала яго з 
сабою. Калі клаліся спаць, гэты кавалачак хлеба клалі пад па-
душку з «прыгаворам «Суженый-ряженый, приходи ко мне ужи
нать»: былі пвракананы, што ў такім выпадку абавязкова пры-
снища жаніх. У некаторых рускіх вёсках дзяўчаты ў дзень овя-
тога Андрэя вымаўлялі спецыяльныя замовы, ка'б «прысушыць» 
хлопцаў. Для гэтага ў той час, калі топіцца псч, гавораць, гле-
дзячы ў комін: «Дымы вы, дымы, пойдите вы, дымы, по высоким 
горам и по синим морям, разыщите вы, дымы, раба Божия Алек
сея и разожгите вы, дымы, у раба Божия Алексея печень и лёг
кие, чтобы раб Божий Алексей не мог без рабы Божьей Лидии 
ни жить ни есть, чтобы не было ему спокою, чтобы думал всё, 
скорбел о рабе Божьей Лидии». 

На Уюраіне ў дзень святога Андрея дзяўчаты, «засяваючы» 
каноплі, вымаўлялі: «Андрію, АндріюІ Я на тебе коноплі сію; 
спідніцею ©олочу, ібо дуже заіміж хочу». У ноч на Андрэя ва 
ўкраінскіх вёсках моладзь нярэдка «жартавала»: хлопцы здыма-
лі вароты і заносілі іх на край .вёскі, падпіралі коллямі дзверы 
хат; затыкалі коміны, кідалі ў комін вераб'ёў і інш. Усе гэтыя 
штукарсгвы, «бясчынствы» асэнсоўваліся я.к старажытны рытуал, 
як даўняя традыцыя і ўчыняліся звычайна на тых дваірах, дзе 
жылі дзяўчатьігнявесты. 

АРЖАВЕННІК — у <белаірускай «міфалогіі — дух, які жыве 
ў балоце, у аржавенні (месцы, пакрытым іржою). На выгляд ён 
брудна-руды, з надзівычай тоўстым жыватом і тонкімі нагамі, з 
і/ржавьші лрылілаімі ла ўсяму целу; увесь час Аржавеннік рыгае. 
3-эа свайго пачварнага выглвду ён не можа прыцягпуць да сябе 
ўвагі ніводнай ахвяры—усе жывыя істоты абыходзяць яго жытло. 
У адрозненне ад Багніка і Балотніка, якія могуць атрымаць ах-
вяру і зшок), падмануўшы прахожата і праезджага, Аржавеннік 
увесь час застаецца без здабычы: аржавенне аваёй бура-жоўтай 
афарбоўкай заўсёды выдае яго месца знаходжання. Аржавенгіік 
вядзе спакойны лад жыцця: опякотнае лета не высушвае аржа
венне, а людзям непатрэбна гэтая неўрадлівая зямля^ Нячысціку 
застаецца валяцца на дне свайго жытла, а'брастаць ліпкімі слая-
мі і падтрымліваць каламуць у аржавенні (іпаводле М. Я. Нікіфа-
роўскага). 

АСІЛКІ—©а ўсходнеславянскай (лераважна—у бсларускай) 
міфалогіі — дужыя веліканы, надзелсныя велізарнай сілаю. Згод-
на з наіроднымі легендамі, «яны былі такія велізарныя, што чуць-
чуць не раўняліся з лесам». Асілкі «папракопвалі рэкі, панасы-
лалі горы ды параскідалі ўсюды каменне». На тых месдах, дзе 
асілкі мераліся сваёю сілаю ці біліся, яны так вытапталі зямлю, 
што пры гэтььм утварыліся азеры і рэкі. 3 тягам часу, як свед-
чаць легенды, асілкі сталі лразмерна сваволіць, рабіць ліхія спра-
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вы: «пачалі губіць на зямлі ўсялякую жывёлу і ўсялякую раслі-
ну, а ў неба шыбаць каменнем». За гэта Бог большасць з іх зні-
інчыў, а астатніх перат.варыў у звычайных людзей. Пакаранне 
асілкаў Багам тлумачьщца і настушшм чынам: «Даўней людзі 
былі такія велізарныя, бы дуб, дьг дужыя, што хацелі з Богам 
дужацца. Дак за тое Бог іх іпакараў і абярнуў у 'малых t кволых 
людзей, якія й цяпер жывуць...» 

АСІНА. Вытокі адмоўных* народных уяўленйяў а'б асіне звя-
заны з характэрнымі асаблівасцямі гэтага дрэва: асінавае лісце 
калышацца і трасецца наваг у бязветранае надвор'е (параўн. 
устойлівае словазлучэнне трасецца як асінавы ліст), асінавы сок 
мае непрыемны, горкі смак. 

Згодна з агульнапашыраным усходнеславянскім іпавер'ем, на 
асіне жыіву'Ць трасцы-Ліхаманкі: «На а-сіне заўжды еядзяць трас-
цы, от затым гэтае дрэва заўсёды дрыжыць, бо яго трасца тірасе» 
(А. К. Сержпутоўскі). Пад асінай, па народных павер'ях, сядзіць 
д'ябал, таму пад яе небяспечна станашцца ў час навальніцы: стрэ-
лы Перуна, накіраваныя ў нячысціка, могуць трапіць і ў йявін-
нага чалавека. Па гэтай жа 'прычыне пазбягалі выкарыстоўваць 
асіну лры будаўніцтве дома і саджаць яе паблізу дома: баяліся, 
што ў дом трапіць маланка. Звычайным месцам знаходжання ляс-
нога духа — Лесуна, Лесавіка — з'яўляецца асінавы пень або вы
вернутая ветрам асіна. Каб уступіць у змову з Лесавіком, трэба 
•ято выклікаць з лесу, стаўшы на дзве лапярэдне зламаныя асіны. 

Па вядомаму хрысціянскаму паданию, на асіне іпасля раска
яния і -пакутаў сумлення павесіўся здраднік Іуда Іскарыот, які 
выдаў карнікам Ісуса Хірыста: менавіта таму ў асіны горкая ка
ра, а лісце восенню становіцца крьлвава-чырвоным як нашамін аб 
няпрааеднай крыві Іуды. Па другому паданню, асіна з'яўляецца 
паганы-м дрзвам з-за таго, што яе праклікаў Бог па той прычыне, 
што яна не пакланілася, як ійшыя дрэвы, Хрысту пад час яіго ўцё-
каў ў Егіпет. 

Адначаоова асіна асэнсоўвалася як надзвычай эфектыўпы апа-
тралей, накіраваны супраць нячыстай сілы ў самых розных яе 
лраяўленнях. А. М. Афанасьеў звярнуў увагу на тое, што ў рус-
кай народнай казды Дабрыня, забіўшы змея, павесіў яго на асіне, 
каб ка-нчаткова пазбаівіцца ад яго ўздзеяння. Для засцярогі ад 
ведзьмаў (асабліва ў ноч на Купалу), каб яны йе адабралі ў ка-
іроў малако, у хлявах ставілі імаладыя вырваныя з корайсм асі-
навыя дрэўцы. У гэтуюж ноч па краях поля ўтыкалі асінавыя га-
лини, каб ведзьмы не пазбавілі поля сілы ўрадліваоці. 

Асінавымі 'паленнямі рускія сяля'не размахвалі ў паіветры, 
праганяючы з вёскі «коровью смерть». Па ўюраінскіх павер'ях, 
Халера, якая ходзіць па вёсках у выглядзе старой страшнай жан* 
чыны, таксама баіода асіны. У беларускай былічцы «гаспадар, 
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імкнучыся адагнаць ад каня нячысціка, Іб'е яго апоўначы асіна-
вым дубцом. Для засцярогі купленага каня ад сурокаў ято пра-
водзілі ў двор праз пакладзенае ў варотах асінавае палена. Для 
таго, каб ліквідаіваць залом, яго трэба івырваць з зямлі асіна_вы-
мі трэскамі. 

Надзвычан раопаўсюджаным -магічным прыёмам барацьбы з 
памершьгмі калдунамі і ведзьмамі, якія і .пасля пахавання ўста-
к>ць з магілы і шкодзяць людзям, было забів'ашіе ў іх магілу асі-
навага кала. Е. P. Раманаў уіпачатку гэтага стагоддзя занатаваў 
і больш «радыкальны» варыянт названага звычаю: «Людзі ве-
раць, што памершы пасля пахавання ходзіць ла зямлі; каб пры-
мусіць нябожчыка -не ібадзяцца, неабходйа іраскапаць магілу, рас-
мрыць труну і асінавым калом прабіць грудзі нябожчыка». 3 
«азваным звычаем звязана паходжанне ўстойліівага звароту 
забіць асінавы кол «канчаткова пазбавіцца каго-йебудзь або ча-
го-небудзь». 

Шырока выкарыстоўвалася асіна і ў народнай медыцыне. Так, 
разбітаіму паралічом чалавеку раілі ўпірацца нагамі ў асінавае 
палена. Хворыя суставы таксама лячылі ітрыкладаннем да іх асі-
ны. Для .вылячэшія ад ліхаманкі прапаноўвалі іпіць иасычаиы ад-
вар з асінавай кары. Асіна асэнсоўвалася і як дрэва, якое можа 
«забраць» на сябе хіваробу: ногці і в-аласы хворага забівалі ў 
дзірку, >высвідраваную ў -асіне; сагнуўшы ў кальцо маладую асіну, 
хіюрыя пралазілі ва ўтвораную адтуліну; праводзілі хворага праз 
шчыліну расшчэпленаіга ўдаўжьгню асінавага дрэўца. Пры лячэнні 
ад зубнога болю выкарыстоўвалі асінавыя калкі: імі датыкаліся 
да хворых зубоў і, прамовіўшы замову, забівалі гэтыя кал-кі ў 
злмлю над яблыняй. 

АУСЕНЬ (Таўсень, Усень) — ва ўсходнсславянскай міфало-
•гіі—рытуальны персанаж, звязаны з Новым годам (ці Калядамі), 
з пач'аткам івеснавога сонечнага цыклу; персаніфікаваны пачатак 
•года. Аўсень сустраікаецца ў песнях каляднага цыкла, якія вы-
конваюцца на мяжы старога і новага года. У песенных тэкстах 
Аўсень ідзе па дарозе, знаходзіць (або вырабляе) сякеру, ссякае 
сасну, робіць мост, па я.кому едуць тіры браты (увасабл-енні ка-
лядных овят) — Ражаство Хрыстова, Новы гад, Вадохрышча. 

АУТОРАК — другі дзень тыдня, які ў на'родна-міфалагічнаіі 
традыцыі асэнсоўваўся як «лёгкі», шчаслівы, спрыялыіы дзень. 
Верылі, што той, хто народзіцца ў гэты дзень, будзе працавіты, 
старанны, -пражыве да глыбокай старасці. Аўторак лічыўся спры-
яльным дном для адлучэння дзядей ад трудзей; у аўторак (як і 
ў чацвер, суботу) пачыналі івеснавы сеў, хадзілі ў сваты. Яйкі, 
знесеньгя курыцай у аўторак, адкладвалі асобна і ладкладвалі 
пад квактуху (з яек, знесеных у сераду і пятніцу, выводзіліся, як 
лічылі, толькі пеўні). 
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У язычніцкай традыцыі аўторак лічыўся днём, прыовечаным 
Стрыбогу. 

—« Б *— 
БАГНІК — у міфалагічных павер'ях беларусаў— істота, якая 

жыве ў багне, у тарфяным балоце, якое ш'колі не отакрывяецца 
расліннасцю. Багнік ніколі не падымаецца на паверхню і иыдае 
сваю прысутнасць толькі бурбалкамі на паверхні бапны і зрэд-
ку — дробненькімі агеньчыкамі. БурбалкІ і агеньчыкі суправа-
джаюцца асаблівым «пуктавнем» — уздрыгваннем паверхні. Тэ
та, як лічылі, дыхае і іпыхкае вечна бяздзейны Багнік, які не па-
дьямаецца з мяккага ложа і тады, калі ахвяра трапіла ў ібагау і 
гіне ў ігразі. Ен упэўнены, ішто ёй не выршаща адсюль, што ахвя
ра сама лаіпадзе да яго. Не толькі людзі, але і шматлікія жывё-
лы асцерагаюцца 'багны, якая забівае атрутньвмі газамі, ш-о- вы
пускав час ад часу Багнік. Як і Балотнік, ён баідца асушэння, 
але яго ле палохаюць маразы, якім рэдка ўдаецца закрываць 
багну—яна абаграваецца цеплым пыхканнем Багніка. Найболь-
шы страх для яго — калі горадпрыймальныя людзі вычэрг аюць 
багністую гразь для выра'бу з яе паліва, угнаення палёў і аг-аро-
даў і гэтым вельмі трывожаць нячысціка, які застаацща без баг-
ны. У сухое ж лета, калі баігна -не толькі падсыхае, але і дэе-ні-
дзе гарыць, паўмертвы Багнік мучыцца на дне свайго жыгла і 
ледзьве перажывае да новага разбаўлення багны дажджамі і ру-
чаямі (паводле М. Я. Нікіфароўскага). 

БАЛОТА — у народных «павер̂ ях усходніх славян — небяспеч-
нае, нячыстае імесца, звязанае з дзейнасцю нячыстай сілы (ігл. Ба-
лотнік). Балота—звычайнае месца знаходжання Чорта (параўн. 
прыказку Абы балота, то і чорт будзе). 

У шматлікіх народных легендах ібалота асэнсоўваенда я к вы-
нік дзейнасці чорта, які стварыў гэтыя «ебяспечныя месцы напе-
ракор дабратворнай дзейнасці Бога: «Рабіў Бог зямлю. Выгла-
дзіў, выдзелаў — люба паглядзець. Гладзенькая, кругленькая, як 
шпакова яйка. Адляцеў троху воддаль дый дзівішца з сваёй пра-
цы, што добра ўдалося. Тым часам Чорт ужо быў, сядзеў 'ін за 
кустом і ад злосці аж тросся. Зайздраець яго брала, што Бог гэ-
так добра зрабіў. Як толыгі Бог схаваўся за нябеснымі брамамі, 
Чорт давай са злосці кіпцямі зямлю дзерці ды кідаць. Куды кі-
не — гара, -куды са злосці плюне — балота. Зрабіў зямлю такой, 
як мы зараз «бачым...» У наступным варыяінце гэтай легенды вы-
яўлжюцца іншыя абставіны стварэння балот: «Балота да ўсяля-
кую тхланю да нетра зрабіў Чорт. Ён падгледзеў, што Бог сее 
зямлю, от ён схапіў трохі зямлі да й схаваў яе ў горла. Азірйуўся 
Бог да й пытае, што ён еоць. Чорт, каб адперціся, хутчэй праглы-
нуў тую зямлю. Толькі ён тое зрабіў, як у ём зямля пачала расці. 
Бачьщь Чорт, што зямля распёрла яго, : от .ён давай .рыгань; От 
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дзе толькі Чорт рыгнуў, там і зрабілася балота да такая нетра, 
што там і да тых часоў толькі й жьквуць Чэрці». Гл. Балотнік. 

БАЛОТНІК —у павер'ях усходніх славян — дух, які жыве ў 
балоце, увасабленне небясітечнасці балота. Знешне Балотнік — 
страшэн-ны непаваротлівы таўстун, без вачэй, пакрыты тоўстьш 
слоем гразі, да якой у беспарадку наліллі водарасці, мох, смаў-
жы і жукі. Балотнік адрозніваецца каварстшам сваіх паводзін: 
паміж балотнай расліннасці, ягад і грыбоў ён патаемна вырошч-
вае адурманьваючую траву багун, якая, нібы чадам, задурвае ча-
лавеку галаву. Балотнік, акрамя таго, стварае сатанінскія паст-
кі — балотныя вокны, акружае расліннасцю, падган'яе туды ры
бу. Па вечарах і раніцах ён раве, як карова, кракае па-качынаму, 
булькае, нібы цецярук, каб заманіць сюды паляўнічага ці дра-
пежніка. Балотнікі, як Аржавеннікі і Багнікі, не паражакщца пра-
мавымі стрэламі, якія губляюць забойную сілу пры стертым су-
дакрананні з паверхіняю іх жытла.(паводлеМ. Я. Нікіфаіроўскала). 

«БАРАДА» — невялікі кусдік, пучок аіпошніх каласоў жыта, 
які пакідалі на оюлі ў матічных мэтах. Людзі верылі, што менаві-
та ў апошніх каласах хаваецца «дух поля» (параўн.: Заяц, Каза), 
ад якога залежыць будучы ўраджай. Менавіта таму пакіданне ў 
полі «барады» адбывалася ў час дажынак, змест якіх—аддзя-
ікаваць полю, зямлі за «сабраны ўраджай і забяспечыць добры 
вынік у будучым годзе. Прадуцыруючая роля «баірады» выраз-
на адлюстравана ў адным з вершаў М. Калачынскага: 

3 каласоў завязалі Каб трубою, казалі, 
Бараду, як вялося, Штогод жыгга вілося. 
Стаірая сялянка адной з вёсак Гсхмельшчыны так аіпісвае 

пакіданне «барады» ў полі: «Дажынаем жыта, пакідаем куоочак 
недажатага, інясам хлеба краюшку, солі і звяжам лентачкай; вяр-
шок звяжам, а прынізу выскубаем травачку і ложым туды хлеб 
с соллю. Вот і дажалі, вот і рады. Вот гэта і барада». У некато-
рьвх мясцоваоцях Беларусі '«ібаіраду» зжыналіі і неслі ў хату да 
таспадара, дзе -яе ставілі йа покуці і захоўвалі на іпрацягу ўся-
го года. 

«Барада» можа мець розны выгляд. Часцей за ўсё-г-'тэта не-
калькі 'Нязжатых каласоў, -перавязаных чырвонай стужкаю (або 
без стужкі); радзей — гэта калоссі, скручаныя жгутом; «адлома-
ныя калоссі, апушчаныя да зямлі; калоссі, за'пледеныя ў касу. 

Рускія сяляне звьгчайна прысвячалі «бараду» якому-інебудзь 
святому або Ісусу Хрысту. Адсюль — адпаведныя рускія наэвы: 
борода Илье-пророку, Ильюшкина борода (гл. Ілля), Николе на 
бороду (гл. Мікола), борода Фролам-Лаврам, Христу на бородку 
і інш. Сэнс адной з назваў «барады» — Христу на постельку — 
сялянка з Уладзімірскай губерніі тлумачыла ў канцы мінулага 
стагоддзя наступным чьгаам, па-свойму ачалавечва^очы Хрыста: 
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«Устанет ой, батюшко, ходя-то, может, и поилечь захочет, «может, 
и на моей соломке приляжет». На Украіне вядома назва Спасова 
борода (гл. Спас). 

У беларусаў «барада» нярэдка звязвалася з культам продкаў 
(гл. Дзяды), а вьжананне гэтага абраду назыівалася «дзеда па-
лоць». Для гэтага апошні кусцік жыта старанна аполвалі, клалі 
паміж каласоў кавалачак хлеба, соль, ставілі гарэлку ў шклян-
цы, цукеркі; упрыгожвалі ўсё гэта кветкамі, каляровьші стужка-
оді. Каля гэтага кусціка («дзеда») опявалі жніўныя іпесні. 

Руокім сялянам былі в-ядомы лавер'і аб уплыве «.барады» на 
дзетанараджэнне і плоднасць жывё'лы (параўн. звесткі пра за
крутку і пута, звязаных з сім'волікай вузла, завязваіння). Лічылі, 
напрыклад, што калі «вязанку» (г. зн. «бараду») пераступіць жан-
чына, то народзіць хлопчыка; калі яе з'есць карова — прынясе 
цялушку, калі кабыла — народзіць жарэбчыка. 

БАРАНА. У народна-міфалагічнай традыцыі найбольш пашы-
рана ўяўленне аб баране як аб прадмеце, з даламогай якога 
можна ўбачыць розных нячысцікаў. Напрыклад, паводле запіса-
нага А. К. Сержпутоўскім павер'я для тато, каб убачыць ведзьму, 
калі тая прыходзіць у хлеў да кароў з мэтай «адаФраць» у іх ма-
лако, «трэба каля сцяны паставіць барану да й сеаці за яе; ад-
туль можна ўбачыць, як ведзьма будзе бегчы ў постаці якога-не-
•будзь звера або жабы-рапухі». У адной украінскай былічцы рас-
казваецца аб тым, як гаопадар, заўважыўшы, што карова губляе 
малако, вырашыў адпомсціць ведзьме. Для гэтага ён схаваўся за 
стаячую ў хляве бара/ну і неўзабаве ўбачыў, я.к ведзьма ў вы-
глядзе кошкі пралезла ў хлеў і пачала даіць карову. Не разгу-
біўшыся, гаспадар выскачыў з-эа бараны і сякерай адсек ведзьме 
руку (каціную лапу). Назаўтра высветлілася, што ведзьмаю бы
ла яго кума, таму што ў яе аказаілася адсечанай рука. 

У дзень святога Юр'я чэхі і славатгі падпіралі вароты сваіх 
хлявоў баранамі дагары зубамі, каб ведзьмы.не мелі доступу да 
жывёл. Відавочна, з гэтым старадаўнім звычаем звязана па-
ходжанне вафиссаванай у слоўніку У. I. Даля прыказкі Он боро
ной ворота запирает «пра гаспадара, у якога дом і гаспадарка 
знаходзяцца ў 'поўным парадку». Немцы ў ноч перад 1' мая, якая 
лічылася часам разгулу нячыстай сілы, таксама «зачьшялі» дзве-
ры хлявоў баранамі, а для засцярогі івёскі ад уздэеяння хвароб і 
ўсялякай нечысці абыходзілі івакол яе, трьгмаючы ў руках «бара
ну. Рускія сяляне верылі ў тое, што Дамавіка (дедушку-домово
го) можна легка ўбачыць з дапамогай бараны. Для гэтага варта 
толькі апоўначы залезці за стаячую каля сцяны 'якой-небудзь па-
будовы барану і паглядзець праз яе. Немцы лічылі, што той, хто 
ноччу на Новы год сядзе на (перакрыжаванне дарог паміж дзвюх 
іпрыстаўленых адна да другой барон, убачыць, як скачуць на да-
розе чэрці. 
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Цікавае ійароднае павер'е аб засЦераг&ючай мапічнай сіле ба
раны занатаваў у канцы мійулага стагоддзя рускі этнограф Д. I. 
Успенскі. У ім робіцца сдроба з народпа-міфалагічных пазіцый 
растлумачыць прычыну засухі 1891 і 1892 гадоў. Яна (засуха), на 
думку сялян з Уладзімірскай губерніі, адбылася з-за таго, што 
ведзьмы вырывалі ў спячых пеўняў некалькі чароўных пер'яў, 
пазбаўляючы пеўняў уласцівай ім магчьшааці ўплываць на на-
двор'е (івыклікаіць дажджавыя хмаіры) (гл. Певень). Выратава-
ліся ад ведзьмаў толькі тыя пеўні, якія садзіліся на барану. Да
лей тлумачацца міфалагічныя вытокі «чароўнай, засцерагаючай 
ролі гэтай сельскагаспадарчай прылады: барана, якая складаец-
ца з крыжападобна звязаных мастак, не дапускае да сябе «бе
сова отродья», 'якое вельмі баіцца крыжа (параўн. уяўленні аб 
лісці рабіны і аб іпроцшастаўленні «крыж-чорт»). 

Магчыма, «барана ўсведамлялася людзьмі ў якасці .прадмета, 
які абавязкова павінен зачапіць, закрануць нячыстую сілу; лхрад-
мета, ад якога ёй няма паратунку, па наступнай прьгчыне: зубы ў 
баране размешчаны такім чынам, што пры выкарыста'нні яе «па 
прамому прызначэнню» яна поўнасцю апрацоўвае паверхню зям-
лі, лакідаючы на ёй раўнамерны і глыбокі след. Невыпадкова, 
што ў «народных выслоўях барана звяэваещца з уяўленнямі аб ле
се, аб непазбежнааці цяжкіх жыццёвых .вы/прабаванняў. Параўн.: 
Промеж сохи да бороны не схоронишься; Знать, по судьбе нашей 
бороной прошли; Грех да напасть бороною ходит: кого зацепит і 
інш. Зубы бараны лераплецены на ёй, па народных уяўленняж, 
такім чьгаам, што яна здольная затрьшаць навят такую хітрую і 
каварную міфалагічную істоту, як Русалка. Вось як расказівдец-
ца аб затрыманні бараной Русалкі ў адным беларускім паданні: 
«Мой <бацька на полі працаваў ля лесу, на Гранан (на Русаль
ным тыдні.—У. К.)- I паставіў (барану ў бярэзніку. Дык яна (Ру
салка—У. К.) злезла з бярэзіны ды з бараной стала гуляць. 
Гулялангуляла, дый ушчамілася. Цягае барану. Прыходзщь 
бацька, а яна ўжо і садзіць. Ну, дык ён яе дадому і прывёз». 

У некаторых сямейных і каляндарных абрадах баране адво-
дзіцца роля магічнага прадмета, на якім перавозілі або пераносі-
лі каго-небудзь. Напрыклад, у некаторых мясцовасцях Беларусі 
на другі дзень пасля хрэсьбін бабку-павітуху садзілі на барану і 
івезлі яе на сабе ў бліжэйшую карчму, дзе весяліліся і опявалі 
іпесні. На Умраіне (Чарнігаўская вобласць) на другі дзень вясел-
ля сябры з боку маладога, «штоб шутак «болей было», 'перавозілі 
на баране цешчу ў дом да зяця. У час такога «п-адарожжа» це-
шча частавала хлопцаў гарэлкай і .прыомакамі. Прыбыўшы такім 
чынам у дом зяця, цешча частавала маладых (зяця і сваю дач
ку), 'бацькоў маладога, яго родзічаў, а таксама тых, хто вёз яе 
на «баране праз вёску. 3 апісаным звычаем, як можна меркаваць, 
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звязаиа паходжанне вядомага некаторым украінскім гаворкам 
фразеалагічнага зварота затягати борону за кім-небудзь, які ўжы-
«ваецца ў знаненні «ліслівіць 'перад кім-<небудзь». 

Румынам у канцы одінулага — пачатку гэтага стагоддзя быў 
вядомьг абрад «плугаірул», у якім барана таксама выконвала ма-
гічную ролю. Для выканання гэтага абраду сяляне лаівілі хлоп
ца, які ўпершыню выйшаў араць, ставілі яго на барану і ў супра-
ваджэнні музыкантаў неслі яго да ракі або да ручая», імкнучыся 
выкупаць яго ў адэенні. Пасля купання яго зноў ставілі на бара
ну і неслі да хаты. 

Толькі ў адзінкавых выпадках можна гаварыць аб магічным 
«выкарыстанні бараны ў нейкіх адмоўных, шкодаіюсных мэтах. 
Так, А. К. Сержпутоўскі апісвае настуіггны спосаб вядзьмарства з 
дапамогай бараны: каб пазбавіць пэўную карову малака, чараўнік 
садзіўся пад стаячую барану, нібы пад карову, і, дакранаючыся 
да яе зубоў, імітаваў даенне. «Тады гсрападае малако ў тых ка'-
роў, аб каторых чараўнік ладумае, 'на каторых ён заложыць». 

Негатыўныя ўяўленні аб баране як аб небяспечным прадмеце 
адліостраваліся ў асобных прыказках: Старому калі ўпадаець, дак 
чорт барану падкідаець; Дитя падает — Бог перинку подстилает, 
стар падает — чёрт борону подставляет; На чужой стороне покло
нишься и бороне. 

БЕЛАБОГ—бог дабра ў старажытных славян-язы-чшкау, які 
жыве на небе; увасабленне святла, дня, цяпла. Уяўляўся старым 
чалавекам у белай вопратцы, з доўгай сівой барадой, з посахам 
у руцэ. Сваім посахам Белабог збірае дажджавыя хмары, калі іх 
разганялі вятры, і піратыкае іх іпосахам, каб .пайшоў дождж. Бе
лабог знаходзіцца ў пастаяннай барацьбе з Чарнабопам — сваім 
адвечным ворагам і 'праціўнікам. 

Па ўкраінскіх іпавер'ях, Белаібог — стваральнік зямлі, вады, 
святла, бацька Перуна, гаспадар выраю і ілшых багоў, што да-
памагаюць людзям. 

БЕЛЫ колер у павер'ях усходніх славян (як і іншых славян-
скіх народаў) звязваўся з процілеглымі ўяўленнямі. 3 аднаго бо
ку (у «першую чаргу), тэты колер асацыіруецца з дзённым свят-
лом, з жьщцём і жыццёвай сілай, якая ўвасабляецца ў малацэ t 
я-ечным бялку (гл. Яйцо). У гэтым сэнсе белы колер проціпастаў-
лены чарнаму і эмрочнасці, «царству двхмры» наогул (як белы 
дзень проціпастаўлены чорнай ночы — часу актыўнай дзейнасці 
нячыстай сілы). Персаніфікаіваным увасаблегонем гэтых уяўлен-
няў у старажытных славян-язьгчнікаў быў Белабог (параўн. так
сама выключна станоўчыя ўяўленні аб Белуне і белым колеры як 
яго аібавязковым атрыбуце). Хрысціянскія святыя малююцца на 
абразах у ©опратцы таксама белага колеру. 
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Разам з тым «белы колёр можа атрымл'шаць і процілеглае сім-
валічнае значэннег.ён як бы «нейтралізуе» ўсе іншыя .колеры і 
суадносіцца з пустатой, безжьщцёвасцю, замагільным оветам і 
смер'цю. Белы колер — нязменны атрыбут прывідаў, Смерці, По-
шасці, іншых міфічньгх істот. 

БЛАГАВЕШЧАННЕ— свята ў народным календары ўсходніх 
славян, якое адзначаецца 7 красавіка. У хрысціянскай традыцыі 
гэтае свята звязваецца з цудрўным зачаішем дзевы Марыі, якая 
стала маці Ісуса Хірыста. У нарюдзе тэты дзень лічыўся днём на-
дыходу вясны і звязваўся з культам бусла. Па народных прыкме-
тах, пашчасціць таму, хто убачьщь у тэты дзень бусла ў палёце; 
у таго ж, хто ўбачыць на Благавеш'чанне стаячага, нерухамага 
бусла, -будуць ібалець ногі. На Благавешчанне еабаранялася вы-
конваць якую б то ні было работу: «На Благавешчанне дзеўка ка-
су не пляце, птушка гнязда не ўе». Да Благавешчання прадпісва-
лася не капаць зямлю: «нельга чапаць зямлі-маткі, бо яна можа 
пакрыўдзіцца ды й не зарадзіць» (Л. К. Сержпутоўскі). Да гэтага 
дня забаранялася таксама забіваць колле ў зямлю (п\ры пабудо-
ве агароджы): каб не забіць «опор» у зямлі і не выклікаць тым 
самым улетку засухі. 

БЛУД — ва ўкраінскай міфалогіі — «нячысцік, які звычайна 
жыве на раздарожжы (гл. Ростань) і прьнмушае сустрэчнага ча-
лавека блукаць да поўнага знясілення на адиьш месцы або за-
водзіць яго ў балота. Блуд можа мець выгляд не толькі чалаівека, 
але і ката, сабакі аба (птушкі. Оріодкам абароны ад Блуда лічы-
лася вываірочванне адзення (шараўн. Лясун), а таксама веданне 
свайго дня нараджэння і дня ўласных хрэсьбін. Як і іншая ня-
чыстая сіла, Блуд спыняе сваю дзейнасць з ттершым крыкам пеў-
ня. Гл. таксам а Чорт. 

БУСЕЛ — у народных павеір'ях— .птушка, якая прыносіць 
шчасце, спрыяе сямейнаму дабрабыту і дзетанараджэнню (па-
раўн. уяўленне аб тым, што дзяцей іпрыносідь бацькам менавіта 
бусел). Верылі, што шчаоде будзе -опадарожнічаць тым, на чыім 
падвор'і бусел зрабіў ігняздо. Агульнавядомая і забарона разбу-
раць (буслінае гняздо: буоел одожа жорстка адпамсціць — прыня-
се талавешку і спаліць хату або пакліча градавую хмару. На бе-
ларускім і ўкраінскім Палессі існаваў зівычай івшіякаць на Бла
гавешчанне рытуальнае печыва—буськовы лапы—ў выглядзе ад-
бітка следа -бусла. 3 гэтым печывам дзеці сустракалі прылятаю-
чых з выраю буслоў. 

Адносна паходжання буслоў існуе мноства легенд, якія ў роз
ных варыянтах пераказваюць вядомы сюжэт аб ператварэнні Бо
гам чалавека ў бусла ў пакаранне за тое, што ён не выканаў Бо-
жага загаду- Тыповы варыянт легенды <быў запісаны на Віцебшічы-
не М. Я. Нікіфароўскім у каніцы XIX стагоддзя: «Ётае было тады, 
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як Бог хадзіў па зямлі. На зямлі развялася такая многасць га'даў, 
што не стала ад іх жыцця ні людз'ям, ні жывёле, і ларашыў Бог 
знішчыць іх, патапіўшы ў якойсьці бяздошіцы. іБог .сабраў гадаў у 
торбу, завязаў яе, узваліў на 'плечы аднаму неразумнаму чалавеку 
і загадаў укінуць у паказанае месца. Як толькі чалавек рушыў, то 
ўся оволач, якая была ў торбе, засквірчэла, засіпела, засвістала, і 
ўзяло ято цікаўства, што ён такое прэць. Чалавек развязаў торбу 
ды і аслупянеў ад -страху. Гады ж тым часам вылезлі з торбы і 
раопаўзліся ізноў па зя'млі. Бог не захацеў другі раз збіраць гэтую 
дрэнь, і ён накінуў на чалаівека парожнюю торбу і загадаў збіраць 
у яе паўцякаўшьнх гадаў; дзеля гэтага ён дапасаваў цела неразум-
інага 'чалавека так, ,каб той мог даступіода да гада на любым імес-
цы. 1 ходзіць тэты ператвараны чалавек з накінутай паміж плеч 
торбай на лугах, палях, балотах ды збірае гадаў, але дг̂  гэтай па
ры 'ніяк сабраць не іможа, нягледзячы на тое, што Бог для дагпамо-
гі паслаў яму жонку і дзяцей. 3 чтрычыны сваей крэўнасці з чала-
векам гэты перав-ароцень не .адыходзіць далека ад людскіх сяліб і 
мала баіцца людзей». 

БЯЛУН — па 'беларускіх павер'ях— дух жніва ў вобрагс ста-
рога чалаівека з сівой барадою, у белай -вопратцы. Бялун яельмі 
стары, глухашты, вельмі добры. Над ім заўсёды ўюцца пчолы, на 
чтлечы садзяцца птушкі. ЁН даггамагае людзям жаць, узнатаро-
джвае таго, хто яму служыць, выводзіць з лесу тых, хто заблудзіў. 
«ЁН пасябрыўся з Белуном» — гавораць пра таго, каму ў нечьш 
вельмі пашчасціла, лашанцавала (параўн. Жыцень). 

БЯРОЗА — ва ўяўленінях усходніх славян — дрэва, якое сім-
валізуе раслінную сілу (параўн. Вярба), дзя<вочую прыгажосць, 
каханне і шлю'б. Бяроза, яік падкресліваецда ў кнізе «Беларускія 
народныя абрады», з'находзілася ў цэнтры розных абрадаў і ма-
гічных дзеяішяў у час Сяміка (Троіцы) — на сёмым тыдні пасля 
Пасхі (гл. Вялікдзень). 

На/пя'рэдадні Троіцы выбіралася маладое бярозагаае дрэуца, 
якое заломлівалі (загіналі галінкі), а на наступпы дзень «заів»іва-
лі»: канцы галін апляталі так, каб утварыліся вянкі. У Беларусі 
часцей за ўсё верхнія галінкі дзвюх бяроз апляталі ў выглядзе 
своеасаблівых іварот-аркі, пра;з якія дзяўчаты праходзілі з песня-
Mi. Як сведчаць запісы адпа'ведныіх песен, зробленыя на Смален-
шчыне У. М. Дабравольскім, удзел ці няўдзел у абрадзе звязвалі 
з лёош родных: 

Хто ня йдзець вянкоў завіваць, 
Палож таго калодаю дубоваю, 
Дзяцей яго куірчыжкаю саеновшо. 
Хто вянкоў ня ўець, таго матка.ўмрэць. 
А хто івіць будзіць, таго жыць будзіць. 
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У народных леснях выразна праяўляецца магічны сэнс заві-
вання бярозы — захаванне яе весшвой расліннай сілы, якая па-
вінна перайсці да зямлі і людзей. У ігэтых песнях бярдааівыя вян-
кі, якія вырабляюцца шляхам перапляцення, завязвання, асэн-
соўваюцца як сакральныя прадметы, уплываючыя на ўраджай, 
іплоднасць жыівёлы і нараджэнне дзядей ('параўн.: Капуста, За
крутка, Пута, Лапці, Павук): 

Мы заўём вяночкі На авёс ірасісты, 
На годы добрыя, на жыта густое, На грачыху чорную, 
На ячмень лсаласісты, На капусту белую. 
Завітую бярозку ўпрыгожвалі: навешвалі рознакаляроівыя 

стужкі, шнуіркі, а<брэзкі, вянкі з галінак іншых бяроз, кветак і 
траў, аібвязвалі поясам ля кораня. Вакол, бярозы раскладалі пры-
несеную рытуальную ежу, вадзілі .карагоды з песнямі. 3 завіван-
нем вянкоў на бярозе быў цесна звязаны сяміцкі абрад — кумлен-
не: дзяўчаты, якія пацалаваліся праз вянок з 'бярозы ці прайшлі 
праз вароты, сплеценыя з бярозавых галінак, лічыліся кумамі, 
неразлучнымі сяброўкаімі на ўсё жыдцё або толькі на час св'ята. 
Пры кумленні абмсньваліся кольцамі, крыжамі, яйкамі. Сам аб
рад быў своеасаблівай формай прынявдя «ў род жанчын» дзяўчат, 
якія дасягнулі шлюбнага ўзросту. Скідваючы з галавы вянок — 
сімвал дзяівоцтва — дзяўчаты 'гадалі на ім аб замужжы. Кумленне 
з'яўлялася а'брадавай формай падбору ,кумы, хроснай мацеры бу-
дуічага дзіцяці. 

У аіпошні дзень ся-міцкіх свягсаў бярозку выносілі да ракі, дзс, 
папярэдне зняўшы з яе аздабленні і растраліаўшы, патаплялі ў ва-
дзе. У іншых выпадках дрэва вьшосілі і кідалі на ржаным полі. 
Распраўляючыся з бярозкай, нашы «продкі верылі, што пакінутая 
ў полі ці кінутая ў .ваду, яйа павінна -пеірадаць сваю раслінную 
сілу зямлі, садзейнічаць росту хлябоў, забяспечыць лста»м вільгаць 
у полі. Спрадвечным сэнсам патаплеиия ібярозы было старажыт-
пае 'магічнае заклінанне дажджу. У беларусаў паміж ушанаваннем 
дрэва і яго абрадавым знішчэннем праходзіў пэўны тэрмін: «май» 
(зеляніну) захоўвалі да Купалля і спальвалі на кастры. Попелам, 
які заставаўся пасля спальвання рытуальйай троіцкай^ зеляніны, 
угнойвалі палі, абсыпалі жывёлу для засцярогі ад хваробы, ля-
чылі раны. Гэтую ж зеляніну спальвалі ў печы ў тым выпадку, 
калі імкнуліся спыніць дождж: гэтым магічным дзеяннем імкну-
ліся проціпаставіць дзв-е магутныя стыхіі — агонь і ваду. 

* В » 
ВАДА — у народных паівер'ях усходнеславянскіх і іншых сла

вянах народаў — адна з асноўных стыхій (разаім з агнём і зям-
лёю), першакрыніца жыцця, увасабленне жаночага (нараджаю-
чага) пачатку. Разам з тым вада асэясоўвалася як грозная, раз-
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буральная стыхія. Небяспечнасць, звязаная з вадой, увасобілаея 
ў вобразе Вадзяніка. 

У /народных легендах і паданнях паходЖанне рэк нярэдка 
звязваецца з лёсаім асобных людзей: «Маці пракляла сваю дачку 
за дзёрзкі адказ, і яна разлілася ракою, якую назвалі Віліяй...» 
Звычайная рачная вада лічылася часта чыстаю і овятою ў такой 
ступені, што пад яе «ахову» аддавіалі ста-рыя абразы: іх не кідалі 
ў агонь, а пускалі на ваду. Не дазвалялася таксама пляваць у 
ваду (параўн. Агонь), каб іне выклікаць гневу Вадзяніка. У нека-
тарых рускіх мясцовасцях раней існаваў звычай, згодна з якім 
хворыя прыходзілі да ракі, каіб -прасіць пра<бачз»ння ў вады за 
зиявагу яе: «Прощение у ©оды испрашивается больным и обездо
ленным. Обычай этот покоится на том убеждении, что вода мстит 
за нанесенные ей оскорбления, насылая «на людей болезни. По
этому, чтобы избавиться от таких болезней, на воду пускают ку
сочек хлеба с низким /поклоном: «Пришёл я к тебе, матушка-зо
ла, с повислой да с повинной головой — прости меня, простите и 
вы меня, водяные деды и прадеды». Отступая по одному шагу, до 
трёх раз повторяют этот приговор с поклоном и во ©се времена 
заклинаний стараются ни с кем не разговаривать» (С. В. Мак-
сімаў). 

Вялікай павагаю карысталіся ўтародзе крыніцы; каля іх, у пры-
ватнасці, праводіліся наібажэінствы: людзі маліліся аб тыім, каб 
тіайшоў дождж. У некаторых народных легендах расказваецца 
аб крыніцах з цудадзейнай, гаючай «жывой вадою»- Адна з іх 
так і называецца — «Жывая вада»: «Калі ў івёсцы Сасіны стаяла 
яшчэ старая царква, каля яе біла .крыніца з жывою вадою. Пры-
ходзілі <сюды людзі хворыя і храмыя, а калі памыліся жывою ва
дою, дык адыходзілі здаровымі. Слава аб цудоўнай крыніцы ішла 
далека па свеце. Усё больш і больш прыходзіла з ірозных .краёў 
людзей няшчаоиых на вылячэнне. Аднойчы прыйшла да крыніцы 
знатная пайі з хворым сабакам. Яна без спросу ў людзей выкупа
ла сабаку ў жывой вадзе...» Далей распавядаецца аб тым, як 
нрыніца раптоўна пересохла ад такой абразы, а людзі — жыхары 
вёскі Сасіны — пачалі хварэць і паміраіць. 

Асаблівае месца ў народных павер'ях займае «святая вада» — 
вада, да якой у час «ВЯУІІКІХ царкоўных свят дакранаецца крыж 
святаіра і над якой чытаюць малітвы (гл. Вадохрышча). Гэтую 
ваду захоўівалі ў хатах на працягу доўгата часу на пачэсным мес-
цы (звычайна побач з абраза'мі) і выкаірыістоўвалі толькі пры вы-
кананні асобных рытуальных дзеянняў: давалі піць хворьш лю-
дзям і жывёле, ёю апырскіівалі зерне перад пасевам, дом перад 
наваселлем, а таксама імагілу і труну перад тым, я,к пакласці ў яе 
нябожчыка. На Украіне «святую ваду» ©ыкарыстоўвалі іпчаляры 
для засцярогі сваіх пчол ад чужых. 
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3 дапамогай вады лячылі хворых -ад пужання. Абліваючы ча-
лавека вадой, знахары звычайна вымаўлялі замовы адпаведнага 
зместу. Асабліва выразна магічная роля вады («вадзіцы-цары-
цы») праяўляецда ў наступнай замове («Ад ляку»): «Вадзіца-ца-
рыца, божая памаішііца, ідзеш ты лясамі, шалямі, крутымі бсра-
гамі, жоўтымі пяскамі. Абмываеш ты ляскі, мхі, балаты — абмый 
у рабы ібожай (імя) усе іспугі, каб яны па касцям не хадзілі, кас-
цей не лаімалі, алае .крыві не распалівалі». 

Вада часта выкарыстоўвалася і ў дзявочых варожбах: пільна 
ўглядаючыся ў ваду, дзяўчына імкнулася ўбачыць суджаната. У 
асобных выпадках калдуны праз ваду насылалі хваробу на лю-
дзей. 

ВАДЗЯНІК — ва ўсходнеславянскай іміфалогіі — злы дух, 
увасабленне вады як <небяспечнай для чалавека стыхіі. Руская 
назва — Водяной, украінская — Водяник. 

Знешнасць Вадзяніка ўяўлялася па-рознаму. У адных выпад-
ках яго ўяўлялі старьнм чалавекам вялікага росту з зялёнымі або 
чорнымі валасамі, з чырвонымі, як вуголлі, вачыма, з барадою з 
водаіраоцей; усё цела Вадзяніка лакрытае цінай і граззю. Вадзя-
нік мог імець выгляд сівога дзеда ў чырвонай сарочцы, або схуд-
нелага старога з сіняй скурай. У другіх выпадках Вадзяніка 
ўяўлялі як чалавека з аданакамі рыбы ці жывёлы: у яго хвост 
рыбы, на шальцах ног і рук — перапонкі, у яго вялікі хвост і доў-
гая шэроць па ўся»му целу, на галаве — рогі. Нарэшце, лічылі, 
што Вадзянік можа быць любой рыбаю, але найчасцей — сомам 
або шчукаю. Існаівала таксама павер'е аб тым, што Вадзянік 
ездзіць на соме; з-за гэтага ў многіх <мясцовасцях гэтую рыбу не 
ўжываюць у ежу, таму што тэта — «чортаў конь». Месца знахо-
джанн'я Вадзяніка — глыбокія месцы, віры, ямы ў рэках ці ў 
азёрах. У залежнаоці ад таго, дзе жыве Вадзянік, ей можа медь 
і розныя назвы: Вадзянікі, што жывуць у вірах, называюцца 
вірнікамі, а Вадзянікі — жыхары азёраў, крыніц і глыбокіх кало-
дзежаў называліся ціхонямі. 

Вадзянік, па народных павер'ях, мог дапамагаць рыбакам, за-
ганяючы ў іх сеці рыібу, або садзейні-чаць млынарам, каб добра 
працаваў вадзяны мльш, !былі цэлымі плаціны. У блізкіх адносі1 

нах да Вадзяніка знаходзяцца млынары, якія звычайна з'яўля-
юцца ведзьмарамі: яны ахвяравалі Вадзяніку (тапілі ў рацэ) 
чорнага казла ці чорнага пеўня. 3-эа сваіх сувязен з Вадзейіком 
імлынар, 'як лічылі, ніколі не тоне ў вадзе. 

Аднак Вадзянік звычайна асэнсоўваўся менавіта як злы дух, 
які выключна .варожа ставіцда да чалавека. Ен топіць людзей, 
асабліва тых, хто заходзіць у ваду без крыжа або не перахры-
сціўшыся, хто купаецдоа ў небяспечныя часы — апоўдні або апоў-
начы (гл.: Палудніца). Прычьш, па агульнавядомаму павер'ю, 
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шратоўваць таяельца нельга, бо Вадзяйік разгневаецца і ўто-
піць самаго выратавальніка. Вызначаючы адйосіны Вадзяшка да 
іншых нячьгсцікаў, У. I. Даль адзначаў: «Водяной — товарищ Ле
шему и Полевому, недруг Домовому, но злее всех их и ближе й 
родстве с нечистой силой» (Гл. Дамавік, Лясун, Палявік). Варо* 
жую ў адносінах да чалавека сутнасць Вадзяніка падкрэсліваў 
у сваей кнізе «Крестная сила. Нечистая аила. Неведомая .сила» 
іруоюі этнопраф С. В. Максімаў: «С Домовйкаімй-добрякамй Водя
ные не сходятся характером, оставаясь злобными духами, а по
тому всеми и повсюду причисляются к настоящим чертям. Лю
дям приносят они один лишь вред и радостно встречают в своих 
владениях всех оплошавших, случайных и намеренных утоплен
ников (самоубийц). На утопленницах они женятся, и ещё охотнее 
на тех девицах, которые прокляты родителями». Па рускіх жа 
павер'як, дзецьмі Вадзяніка з'яўляюцца Шулікуны. 

Згодна з беларускімі ўяўленнямі, шкоднае і згубнае ўздзеян-
не Вадзяніка «а людзей іможа пераадолець знахарка (гл. Знахар) 
з дапамогай «гарохівін» (г. зн.,гарохавых сцяблоў;параўн. уяўленні 
аб сувязі гароха з Перуном): «У Бсларусі паказваюць шмат мяс-
цін, на якіх, згодна з паданнямі, былі некалі азёры, і ў іх жылі 
вельмі прагныя Вадзянікі. Яны вельмі часта цягалі людзей у вір. 
Тады «авакольныя жыхары звярталіся да якой-небудзь знахаркі, 
і яна, адшукаўшы вір, смела нырала на дно, затыкала жэрла — 
галоўны выток возера — «гарохвінамі» і закладвала зверху ка-
менем. Вада ў возеры імала-памалу знікала, і Вадзянік перася-
ляўся куды-небудзь у іншае месца» (А. Я. Багдановіч). 

Пад уладаю Вадзяніка знаходзяцца вадзяныя Русалкі. 
ВАДОХРЫШЧА (рус. Крещение, укр. Хрещення) — свята на-

роднага календара, звязанае з культам вады і яе аовячэннем. У 
хрысціянскай традыцьні ў гэты дзень адзначаецца хрышчэнне 
Ісуса Хрысга ў рацэ Іардан Іаанам Хрысціцелем. 

Народ іверыў у цудадзейную сілу вады, асвечанай на В а* 
дохрышча— 19 студзеня; такую ваду давалі піць хвораму і памі-
іраючаму, ёю апырсківалі новую хату перад засяленнеод і вуллі, 
каб лепш вяліся пчолы; хрышчэнскаю вадою асвячалі »поле перад 
сяўбою і труну, перш чым пакласці ў яе нябожчыка. , 

На Вадохрышча засцерагалі дом і гаспадарку ад уздзеяйня 
нячыстай сілы. Для гэтага гаопадар дома ставіў крэйдай крыжы-
кі над варотамі, дзвярыма, вокнамі, над уваходам у хлеў. 

У Расіі вечарам ітерад Вадохрышчам збіралі снег са стагоў і 
кідалі яго ў калодзезь «в там глубоком убеждении, что только от 
него может быть спорина и подспорье, хотя бы во всё лето не 
было ни одной капли дождя». У гэты дзень на рацэ ці на возеры 
рабілі палонку («Гардань»), куды овятар з малітваю апускаў 
крыж. 3 (гэтага моманту нячыстая сіла выходзіла з вады (гл. 
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Чорт). Верылі ў тое, што сама палонка і месца вакол яе маюць 
цудадзейную сілу: у палонку айуокалі палку (каб пладзіліся 
пчолы) або пугаўё (каб коні ішлі да свайго двара). У некаторых 
расійскіх губерніях у мінулым стагоддзі каля «Іардані» нала-
джваліся агледзіны: вакол палонкі збіраліся дзяучаты, а хлопцы 
выглядвалі сабе ня-вест. Вера ў ачьгшчальную сілу хрышчэнскай 
»вады ляжыць у аснове наступнага рускага эвычаю: «На Крещение 
Господне, после молебна на реке, купаются в ней раздетые: боль
ные— излениться от болезней, а наряжавшиеся в маски под Но
вый год — очиститься от греха». 

Ноччу перад Вадохірышчам дзяўчаты звычайна займаліся ва-
ражбой. (Гл. Куцця). 

ВАРВАРА — свята народнага календара, якое адзначаецца 
17 снежня. Аб сувязі дня святой Варвары з «паступовым павелі-
чэннем дня сведчыць агульнавядомая прымаўка Варвара ноч ур
вала, дзень прытачыла (параўн. руск. Варвара ночи украла, дня 
притачала). Па народных уяўленнях, з гэтага дня пачыналася 
сапраўдная зіма — з завеямі і моцнымі маразамі. У адпаведных 
прымаўках адлюстравалася выкарыстанне сугучнага са словам 
Варвара дзеяслова варыць у значэнні «марозіць»: бел. Прыйдзе 
Варвара, маразы і завараць; руск. На Варвару зима дорогу за
варит. 

У гэты дзень пастухі на Палессі збіралі «варваршчыну» — 
традыцынную плату за сваю работу. Жанчьшы на Варвару не 
пралі, таму што, па павер'ю, «святая Варвара варацёнамі заму
чана» (параўн. Пятніца). На Варвару было прыняіта частавацца 
варэнікамі з макам або каноплямі (у апошнім звычаі таксама 
праявілася гукавая блізкасць слоў Варвара і варэнік). 

ВАУКАЛАК — у славянскай міфалогіі — чалавек-лярэвара-
цень, які валодае звышнатуральнай здолынасцю ператварацца ў 
ваўка, а потьгм — зноў станавіцца чалавекам. Як оведчаць гіста-
рычныя легенды, менавіта такой зДольнасцю валодаў полацкі 
князь Уюяіслаў Чарадзей (XI ст.). 

Згодна з павер'ямі, ваўкалакі маглі быць двух відаў: 'прыроджа-
ныя і зачараваныя. Прыроджанымі ваўкалакамі ,па овайму ўласна-
му жаданню станавіліся чараўнікі, ведзьмары з дапамогай гіэўных 
магічных дзеянняў. Верылі таксама, што калі цяжарная жанчы-
на ўбачыць ваўка, то народзііць дзішя, якое абавязкова стане ваў-
калакам. Зачараванымі ваўкалакамі (іваўкалакамі паняволі, па 
прымусу) імаглі стаць зьычайныя людзі стад уздзеяннем ведзьма-
ра, ведзьмы. У адрозленке ад зачараваных ваўкалакаў, якія ,мелі 
звярынае аблічча на працягу некалькіх гадоў (на.ват і да канда 
жыцця), прыроджаныя ваўкалакі-чараўнікі станавіліся ваўкамі 
і вялі адпаведны драпежніцкі лад жьпщя толькі ў пэўны час 
(напрыклад, ноччу яны аб'ядноўваліся ў зграю з сапраўднымі 
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ваўкамі і анішчалі жывёлу), а большую част-ку жыцц'Я знаходзі-
ліся іміж людзей. 

Па народна-міфалагічных павер'ях, існавала некалькі споса-
баў ператварэння ведзьмара (чараўніка, ведзымы) ў ваўка-ваўка-
лака. Найбольш пашыраны з іх — 'перакульванне з замовамі праз 
уваткнутыя ў зямлю або ў пень (у калоду) нажы. Для вяртання 
чалавечага аблічча ваўкалак-чараўнік павінен быў зноў перакуль-
нуцца праз нажы. іГэты магічны прыём апісваецца ў беларускай 
легендзе «Вядзьмак-ваўкалак»: «Жылі два суседы. Адзін бедны, 
другі багаты. Багаты быў вядзьмак, а бедны — добры чалавек. 
Бедны купіў каня і вывеў на выган, а ібагаты ўзяў тры нажы, 
утачыў у зямлю і пачаў куляцца. Перакуляўся праз адзін «ож— 
у яго галава стала воўчая, перакуляўся праз другі — тады ўвесь 
стан стаў воўчым, ён перакуляўся праз трэці — тады і ногі зра-
біліся воўчыя. Тады ён паляцеў і задушыў каня, а бедны выняў 
адзін «ож. 

Воўк задушыў і бяжыць назад к нажам, штоб адвярнуц-
ца назад у чалавека. Прыбег. Як перакуліўся праз адзін нож — 
тады стала галава чалавечча; як леракуліўся праз другі нож — 
тады ўвесь стан зрабіўся чалавеччы; пеіракуліўся трэці раз, але 
ногі засталіся воўчыя, бо не было трэцяга нажа». 

Блізкае да гэтага рускае павер'е знаходзім у слоўніку У. L Да
ля: «По суеверию, ведьмы обращаются в вовкулак и обращают 
других. Надо в лесу найти срубленный гладко пень, воткнуть в 
него с приговорами нож и перекувырнуться через него — станешь 
оборотнем; порыскав волком, надо забежать с противоположной 
стороны пня и перекувырнуться обратно; если же кто унесет нож* 
то останешься навеки волком». 

Магічнымі вядзь'марскімі прыёміаімі ператварэння ў ваўкалака 
лічылася пралязанне праз хамут, перакульванне праз каромысел 
и праз жалеза. У апошнім выіпадку, відавочна, імаецца на ўвазе 
балотная руда (прыроднае жалеза). Менавіта аб магічным вы-
карыстанні такога жалеза гаворыцца ў паданні, запісаным у кан-
цы мінулага стагоддзя П. П.Дземідовічам: «Ва Палеосі ёсць та
кое жалеза, пер акул ьнуўшыся праз якое, чалавек і без знахар-
скіх замоў можа стаць ваукалакам; для таго, каб зноў стаць ча-
лавекам, выкарыстоўваецца зваротнае перакульванне». 

Ваўкалакамі пан'яволі людзі станавіліся пад уздзеяннем вядзь-
марскіх чараў (гл. Вядзьмар). Я. А. Лйцйі ў рабоце «Уяўленні 
беларуса аб няічыстай сіле» прыводзіць легенду, у ямой расказ-
ваецца менавіта аб прьпмусовым ператварэнні бязвінных людзей 
у ваўкалакаў злым чараўніком: «Ехалі маладыя да вянца і, пра-
язджаючы міма млына, не злезлі і не пакланіліся млынару. Млы-
нар сказаў: «Ну, будзеце ж вы цэлы «век беі̂ аць і кланяццаі». I ў 
тое ж імгненне ўся «асістэнцыя» — маладЫя, дружкі, оваты • і 

31 



Інш. — перанварыліся ў ваўкоў і пабеглі, але ўжо ніколі не зм.аг-
лі стаць людзьмі». У другой беларускай легендзе расказваецца 
аб тым, як маці іпакрыўджанай дзяўчыны, разм.аўляючы з хлоп: 
цам, 'які яе кінуў і збіраўся жаніцца -на другой, ладарыла яму 
белую хустачку, якую хлопец адразу завязаў сабе на шыю. «Вый-
шаў ён з хаты, аглядваецца, адно ж і рукі, і ногі яго абрастаюць 
воўчай шэрсцю, толькі на шыі, дзе был>а хустачка, засталася бе
лая лапінка. Далей стаў ён глядзець, дык і зусім ужэ аброс, а 
заміж рук і ног іларіабіліся ў яго воўчыя лапы. Страшна стала 
яму ў сяле. Стаў ён ракаім і пабег у лес і доўга жыў там з ваў-
каімі». 

Аб паводзінах ваўкалакаў існуюць розныя звесткі. Згодна з 
аднымі павер'ямі, ваўкалак добры, не шкодзіць людзям і стано-
віцца драпежнікам толькі тады, калі вельмі галодны. Па другіх 
крыніцах, ваўкалаік, наадваірот, нападаючы на статак, іпоўнасцю 
выразае яго, хоць і не есць сыропа мяса. Але ў любым выпадку 
ён аддае перавагу чалавечай ежы. Што датычыць зачараваных 
ваўкалакаў, то да іх, як сведчащь фальклорна-этнаграфічныя кры-
ніцы, адносіліся са спачуваннем. Аб гэтым сведчаць і павер'і, за-
пісаныя М.Я. Нікіфароўскім: «Ваўкалакі харчуюцца выключна 
толыкі расліннаю ежаю. Ходзячы па лясах і дарогах, яны стара-
юцца збіріаць рэшткі ежы, пакінутай людзьмі. Лад жыцця ваў-
калакаў адрозніваецца ад звычайнага воўчага. Так, ваўкалакі 
выюць на ўсход, калі .кладуцца епаць ці ўстаюць,— гэта іх ма-
літівы; раніцай умываюцца, йраводзячы мордаю па расістай тра
ве; у першую веснавую пару грабуць па звычцы лапамі — аруць 
зямлю». 

Для вяртання чалавечага абяічча зачараваны ваўкалак паві-
нен быў пралезці іпраз хамут, перабеігчы праз ляжачы на яго 
шляху пояс або перакульнуцца праз паррг. 

ВЕДЗЬМА — злая чараўніца, якая звязана з нячыстай сілай і 
надзелена звышнатуральнымі здольнасцямі. Слова ведзьма па 
свайму паходжанню звязана са словамі ведаць, веды, веданне; 
г. зн., ведзьмамі першапачаткова называлі людзей, якія ведаюць 
нешта таямніічае, валодаюць загадкавымі магічнымі прыёмамі, 
маюць дар- «прадбачання (параўн.: Знахар). 

Галоўнай асаблівасцю ведзьмы з'яўляецца яе дваістая приро
да: сувязь як з людзьмі, так і з нячысцікамі. Знешне ведзьма 
ўяўлялася як иёахайная істіарая жанчына з распушчаньвмі сівымі 
валасамі, якая не глядзіць людзям у вочы, нярэдка мае вусы і 
зрошчаныя бровы. Па народных уяўленнях, свае здольнасці ведзь
ма атрымлівае дзякуючы юувязі з нячыстай сілай. Характар гэ-
тай сувязі можа быць розным- Па-иершае, выдзяляювда ведзьмы 
«ад нараджэння», або прыродныя ведзьмы. Лічылася, напрыклад, 
што ведзьмай становіцца дзяўчынка, народжаная ў трэцім, пака-
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ленні па-за шлюбам: «$1к дэеўка ўіродзіць дэеўку, а яна дзеўкаю 
зноў «ародзіць дзеўку, дак трэцяя будзе ведзьмай». Па-другое, 
магічныя вядзьмарскія здольйасці магла атрымаіць звычайная 
жанчына, якой паміраючая ведзьма паапела перадаць свае «ве
ды». Па-трэцяе, ведзьмай станаівілася жанчына — сужыцельніца 
Чорта (Вогненнага змея). Акрамя таго, у ведзьму ператваралася 
тая жанчына, у якую (па -яе жаданню або, наадварот, супраць 
яе волі) усялялася няічыстая сіла. Па беларускаму павер'ю, дзя-
ікуючы оваёй сувязі з Чортам ведзіьма навучылася ад яго чараў-
ніцтву, даведалася аб таямнічых уласцівасцях некаторых траў і 
каірэнняў. Дабаўляючы да гэтых праў лісінае сэрца і каціную пе
чать, вьщауляючы вядомае ёй закліначгне, ведзьма варыць з іх 
чароўнае зелле, ад ужывання яікога яна набывае незвычайную 
іпрыгажосць. 

Важная асабліваоць ведзьмы— яе здольнасць лератварацца 
ў якіх-небудзь жывёл, птушак (у свінню, каня, карову, цяля, жа
бу, /мыш, вужа, гадзюку, варону, сароку, ластаўку) і нав»ат у роз-
ныя прадметы (у калясо, рэшата, «стог сена, галінку, палку, куст, 
кош). Аса'блі'ва актывізуюцца ведзьмы ў некаторыя спрыяльныя 
для ііх дні: у Купальскую ноч, на Троіцу, на Благавешчанне, на 
Вялікдзень, на Вадохрышча. Верылі таксама ў тое, што галоўны 
вядзьмарскі к</шабас» (тадавое свята) бывае рабінавай (вераіб'і-
най) ноччу. Вось што «пісаў аб гэтыім беларускі этнограф А. Я. 
Багдановіч: «Галоўны шабас адбываецца адзін раз у год, у са
мую ібурлівую ноч паміж днём Іллі і Уапеннем... Страшэнны аром, 
беоперапынная маланка адроэніваюць яе ад іншых начэй. I вось 
пад грукат грому, пад асляші'яльныя маланкі, пад завывание бу
ры злятаеода нячыстая сіла на свае гадавое свята...» 

Шкоданоснасць ведзьмаў выражаецца перш за ўсё ў тьш, што 
яны могуць адабраць малако ў кароў. 3 гэтай мэтаю ведзьма, збі-
раючы расу, голаю ходзіць па імежах, па іпашы, расцілаючы на 
траве сарочку, дал»атно, цадзілку, потым дома выкручвае тканіну 
і поіць расою сваю карову, або проста вешае дома прадмет, якім 
яна збірала расу, — і з яіго цячэ малако. Аналагічнае «павер'е бы
ло запісана Е. Р. Раманавым у лачатку нашага стагоддзя: «У Ку
пальскую «оч ведзьмы ходзяць >па дарогах, па якіх гапяюць жы-
вёлу, іюўнасцю голыя, з цадзілкаю і калоссяімі ў руках. Па сля-
дах яны даведваюцца, чыя карош дае шмат малака, і забіраюць 
ото, выіціраючы след цадзілкамі і калоосямі». Па рускаму па-
вер'ю, ведзьма можа даіць чужых кароў і на адлегласці: варта 
ёй начарціць та зямлі круг з замовай і ў цэнтр яго ўваткнуць 
нож, як у карош, на якую «ўздзеяна», пацячэ малако. 

•Ведзьма іможа таксама адбіраць сала ў свіней, з-за чаго яны 
худнеюць; можа рабідь заломы ў жыце, каб забраць ураджай; 
можа выдраць пер'е ў курэй (іпараўн. Кікімара), пераймаючы 
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яйцан-оскасць. Варожасць ведзьмаў да Людзей праяуляецща і ў 
тьш, што (яны могуць насылаць на чалавека і »на хатнюю жйвёлу 
сурокі. У выніку вядзьмарскай дзейнасці х.варэюць і гінуць людзі 
і жывёлы, плачуць немаўлятьг, лраладае ўраджай, не ўдаецца 
ніякая работа. Акрамя таго, ведзьма можа ўздзейнічаць на сты-
хію: насылаць або затрымліваць дождж, выклікаць град, буру, 
засуху; можа ператварыць чалавека ў жывёлу, закалдаваць яго. 
У 'беларускіх купальокіх леснях сустракаецца даволі злачны пера-
лік шкодных дзеянняў ведзьмы: у іх гаворыцца аб тьгм, што ве-
дзьму спальваюць «а вогнішчы або въгганяюць яе для таго, каб 
яна «па начах не хадзіла, хлявоў не адчышла, каровак не даіла», 
«козкам ,не шкодзіла», «сыру-масла не эбірала», «'па лолі не ля-
тала», «заломаў не рабіла, жыта не ламала, расы не збірала», 
«людзям урэду не рабіла, красных дзевачак не чаравала, малых 
дзетак не ўракала». 

Для івызначэння ведзьмы выкарыстоўвалі розіныя спосабьн. На-
прыклад, варылі ў Купальскую ноч іцадзілку (тады ведзьма ла-
дыходзіла і прасіла, каб не рабілі гэтаіга), працягвалі ўпоперак 
дарогі каналляную нітку, каб вызначыць карову ведзьмы. Свед-
чаннем вядзьмарскай дзейнасці, згодна з агульнапашыраным 
уяўленнем, было калецтва ведзьмы, якая ў выглвдзе жывёлы 
(кошкі, свінні, сабаікі, жабы і інш.) імкнулаоя прабрацца да жы
вёлы ў хлеў. Ка»б засцерагчыся ад уздзеяння іведзьмаў, раілі 
(асабліва ў час іх актывізаіцыі) класці перад хлявіаімі барану, 
ставіць у хлеў іпасвечаную ў царкве свечку, асінавае дрэўца, або 
вешаць там жа забітую сароку, ікласці на парозе хлява серп або 
касу, абсыпаць карову пасвечаным макам. Часта гэтыя і ійшыя 
магічныя дзеянні суправаджаліся замовамі: «Я к табе, кароўка, 
э ласкаю, а ты ка мне з ласкаю." Абсыпаю я цябе, каіроўка, ма
кам, штоб стала ведзьма ракам. Як ведзьме не ўставаць, так ад 
маёй кароўкі малака не атрымаць». «1ду я к сваей кароўіцы, за-
гароджваю яе жалезным тылам. Пакуль вядзьмар з .ведзьмяю 
здзяруцца, дык яны абарвуцца». 

Разам з тым захаваліся звесткі аб дваістых адносінах да ве
дзьмы, аб разуменні <яе паводзін як ібясшкоднай і нават у нейкай 
ступені карыснай дзейнасці. У та'кіх ©ыпадках палящи «ведзьма» 
і «знахарка» факты-чна атаясамліваюцца. Гэтую акалічлаоць, у 
янрыватнасді, адзначаў у канцы мінулага стагоддзя П. П. Дземі-
довіч: «Па меры таго, як стары светалогляд адыходзіць у іміну-
ліае, іведзьмары і ведзьмы ўсё ібольш губляюць свае значэнне. Ад-
нак вера ў іх у наш час яшчэ не знікла сярод беларуеаў; асаблі-
ва моцла яна трымаецца паміж жанчынамі. Захварэе дзіця, пач-
ле каровіа даваць менш імалака, будзе ў малацэ менш смятаны, 
<чым у імінулыя разы і г. д.—беларуска зараз жа ідзе за парадай 
да ведзьмы ці ведзьмара». 
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ВЕЛ ЕС (Вялее) -^ва ўсходйеславйнскай міфалогіі — бог-ахоў-
нік хатняй жывёлы і бог багацця. М. М. Карамзін у сваёй «Исто
рии государства Российского» пісаў: «В договоре Олега с грека 
ми упоминается ещё о Волосе, именем которого... клялись росси
яне в верности, имея к нему особенное уважение, ибо он считался 
(покровителем скота, главного их богатства». У язычніцкай міфа-
логіі Велес як «народны» бог, бог жывёлы супрацьпастаўляўся 
Перуну як богу грому і маланкі, апекуну .князя і яго дружыны. 

Велес уяўляўся вялікім, магутным веліканам з доўгімі вала-
самі і барадой (па<раўн. уяўленні пра кажух як сімаал багацця і 
дзета.нараджэння). ЁН надэяляе людзей талентамі, высокім рос
там, добрым голасам, тонкім слыхам. Па народных павер'ях, Ве
лес парадніў чалавека з жывёламі, вучыў людзей не забіваць жы-
вёл, а выкарыстоўваіць іх у таепадарцы. Ён таксама лічыўся апе-
.кун'ом вешчуіюў і -народных спевакоў. Нездарма ў «Слове піра 
паход Ігаравы» вешчы Баян названы «Велесавым унукам». 

Культ Велеса асабліва доўга захоўваўся на рускай Поўначы, 
дзс нярэдка сустракаліся каменныя ідалы Велеса. Сувязь Беле
са з сольокагаспадарчымі культамі праяўляецца ®а ўсходнесла-
вянскім звычаі пакідаць у дар гзтаму бажаству нязжатыя кала-
сы — «бараду», якую называлі «Велесава барада». Трава і лес, 
па павер'ях сла-вян, — «валасы зямлі», яе багацце. 

У хрысціянскай традыцьм' .культ Велеса быў заменены пакла-
ненінем святому Уласію (Аўласу). Дзень овятога Аўласа адзнача-
ецца ў хрысціянскім календары 24 лютага. Гаспадар, які не ша-
•нуе гэты дзень, мо̂ ка наклікаць біяду на сваю худобу. Жывёле ў 
гэты дзень трэба да/ваіць лепшы корм, не гпрацаваць на ей, але 
раілася аб'язджаць маладых коней. Рускія лічылі, што «власьев-
ские» маразы — самыя апошнія, імі заканчваецца зіма: Святой 
Власий сшибает рог с зимы. Да гэтага святога звярталіся з ма-
літвамі, асабліва ў час эпідэмій: «Святой Власий! Дай счастья 
на гладких телушек, на толстых бычков, чтобы оо двора шли — 
играли, а с поля шли — скакали». У многіх імясцовасцях «Влась-
ев день» адзначаўся як вялікае свята: наладжваліся набажэнст-
вьг, у час якіх асвячаліся боханы хлеба. Гаспадыні аддавалі гэты 
хлеб жывёле. За/прашалі сва\якоў> гатавалі розныя страівы. Па-
колькі гэты дзень прьгпадаў -на Масляны тыдзень, то яго святка-
валі асабліва ўрачыста, што адлюстравалася ў прымаўцы У 
Власия и борода в масле. 

ВЕНІК. Сувязь веніка .са смеццем абумовіла разсвіццё ўяўлен-
няў аб ім як аб імагічныім прадмеце, які мае дачыненне да Дама-
віка і яіго ахоўных, засцерагаючых уласцівасцей. Згодна з рас-
ттаўсюджаным руакіім павер'ем, венік — адно з месцаў знаходжан-
ня Дамавіка («под веником живёт Домовой»). Як сведчыць 
А. К. Сержпутоўскі, беларусы іверылі ў тое, што «ў хаце не 
паівінна быць двух венікаў, бо хатнія не ўжываюцца ў згодзе, 

35 



а захочуць дзяліцца». Аналагічйае лавер'е было запісана ў кан-
цы мінулага стагоддзя М. Я. Нікіфароўскім: «Нельга ўжываць 
і «ават трымадь у хаце двух венікаў, таму што дамашняе дабро 
•пойдзе да разладу, або малодшыя тіерастануць слухаць старэй-
шых». 

Венік нярэдка выкарыстоўвіалі як апатрапей для а-бароны ад 
нячыстай ісілы. У прыватнаоці, каб засцерагчы ноччу ад яе ўздзе-
яння малое дзіця, хворае на «крьжсы» (наадны плач), стаівілі да̂  
дзвярэй перавернуты дагары венік, віешалі пад столь іпруткі ад 
старога веніка, перакідвалі венік праз хату і нават «акрывалі 
інанач дзер'качом дзіця, якое олача. К'алі маці на -нейкі час вы-
ходзіла з хаты, у якой заставалася ў калысцы малое дзіця, яна 
клала пад калыску венік, каб дзіця не змаігла ўйрасці нячыстая 
сіла (у прысугаасці імаці яна «е ў стане зрабіць гэтага). 

Каб пазбавіцца ад нечыоці перад Вадохрышчам, у ірускіх 
в&сках яатоўпы маладых людзей насіліся п'а ўсіх дварах і білі 
мётламі па цёмяых кутках з заклінання'мі, крыкамі і івіскамі. 
Да аналагічных магічных дзеянняў рускія звярталіся і у любым 
выпадку, калі, на іх думку, у гаспадарцы заводзіўся «ліхі». Для 
гэтага садзіліся на каня і ездзілі па двары. Пры гзтым размах-
вал! ў паветры памялом в заклінаннем: «Батюшка дворовой! Не 
разори двор и не погуби скотину!». Для большай М'аігічнай знач-
насці памяло абм>аквалі ў дзёгаць. У Арлоўекай губерніі на Ра-
дуніц'кі'м тыдні сяляне праганялі смерць з івёскі, для чаго апоў-
начы івыходзілі ў поле і размахвалі ў паіветры метламі. 

У адпаведінасці з названымі ўяўленінямі, венік не дазвалялася 
апальваць у печы, каб у сям'і не ібыло оварак; яго забаранялася 
таксама кідаць гоа хаце, каб*не зваі^яцедь. Пры лячэгані дзіця-
чаіга дерапалоху на парозе хаты пераеякалі дванаццать пруткоў 
з венііка. 

3 діругога боку, венік (мятла, памяло) усведамляўся як атри
бут ведзьмы, ,з дапамогай якога яна здзяйсняла сваіе паветрашыя 
падарожжы. А. М. А'фанасьеў у сувязі з гэтым пісаў: «Звычайнай 
прыладай паветраных палётаў ведзьмаў ...огужыць мятла. Вяр-
Х'ом на 'мятле ведзыма лётае па паднябессю: тэта «е больш чым 
паэтычіная карціна іветру, які нясе на сваіх крыллях вядзьмарку. 
Вецер уяўл'яецца памялсхм, таму што раэмятае туманы і хмары, 
расчышчае неба...». 

Адной з умоў рытуальнага ператварэння ў ведзыму было ма-
ігічнае выкарыстанне веніка (гл. таксама:, Пояс). Напрыклад, 
пры калядных варожбах у ірускіх вёснах дзяўчаты выходзілі на 
ростані, вярцеліся на мятле, а потым кірыслухоўіваліся: у якім 
баку з^брэша сабака, адтуль і жаніх прыедзе. Падобнае да гэта
га апісанме дзявочых варож»баў знаходзім у М. Я. Нікіфароўскага: 
«Устаючы з-за стала, дзяўчына бярэ ў зубы костку, адпраўляец-
ца вярхом на мятле за ваколіцу і становіцца ніа свежае 
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папялішча, дзе сімалілі к Раству сшнню: адкуль яна пачуе брэх 
— з таго 'боку будзе яе суджаны». 

Прамое сведчанне аб сувязі памяла з івядзьмарствам пры-
водзіць у рабоце «Сказания русского народа» А. П. Сахараў: 
«В калужской губернии перед Троицыным днём (гл. Троіца) 
кум<а к куіме ездила в гости на метле, изображая, конечно, этим 
ведьму». Ва Уладзімірскай губерніі быў ©ядомы звычай лячэння 
маладых хлопцаў ад хваробы, якая бывае авычайна перад рос
там вусоў. Для ігэтаіга запр<ашалі дзяўчыну-знахарку, якая, рас-
часаўшы валасы і лакрыўшыся палатном, садзілася верхам на 
'памяло і скакала вакол хвораіпа хлопца тройчы, дрьргаворваючы: 
«Здравствуй, добрый молодец! Тебе, 'молодцу, ус да борода, 
а мне — честь да краса!». 

3 уяўленнямі аб веніку звяз'ана, як можна меркаваць, па-
ходжанне .некаторых устойлівых словазлучэнняў. Напрькклад, 
дыялектны фразеалагізм прычапіць галень {галень — стары 
венік, дзяркач) мае значэнне «адмовіць сватам». Дзяркач на 
самой справе чаплялі да вазка або клалі ў сані сватам у тым 
выпадку, калі дзяўчына не давала згоды на прапанову сватоў. 
Адным з відаў вясельнай «порчи» у рускіх было рытуальнае вы-
карыстанне дзяркача («голика»). Для гэтага яго ставілі ўніз 
камлём на дарозе вясельнага шэсця. У словазлучэнні як верабей 
над венікам «паводзіць сябе ціха, быць паслухмяным» адлюстра-
іваліся, (відавочна, народна-міф'алаігічныя ўяўленні аб веніку як 
месцы знаходжання Дамавіка (абаронца) і вераб'я — увасаб-
лення нячыстай сілы. 

ВЕРАБЕЙ. Паходжанне арніталагічнай лазвы верабей звяза-
на, як лічаць этымолагі, з праславянскім * vorb-, якое, у сваю 
чаргу, паходзіць ад індаеўрапейскага корня * uer- «круціцца, 
віярцецца, кружыцца». Такім чынаім, у аснову назвы птушкі 
Passer -пакладзена <яе характэрная лрыкмета — пастаяннае вяр-
чэнне, рухомасць. Разумение гэтай уласціваоці як энергічнасці, 
бадзёрасці, жьгццввай сілы спрыяла фарміраіваніню выключна 
станоўчых — іпрадуцыруючых — міфалагічных уяўленняў аб ве-
раб'і. У Расіі н»а Тамбоўшчыіне і ў Беларусі ў Гродзежжай губер-
ніі ў канцы мінулага — пачатку 'нашага стагоддзя быў вядомы 
звычай рытуальнаіга з'ядзення на Каляды амажаных вераб'ёў, 
к<каб увесь ігод быць лёгкіім і жывым, ,як верабей». На Беларусі, 
акрамя таго, у <гэты час было прынята лавіць двух вераб'ёў, забі-
ваць і спальваць іх, а попел ізахоўваць да веснавой сяўбы. Вясной 
тэты попел змсшвалі з пасяўньш зернем — для іболынай урадлі-
васці. 

Па назіраіннях даследчыцы рускага фальклору і этнаографіі 
Л. А. Тульцавай, у рускіх хараводных песнях верабей звччайна 
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выступаў як 'мужчынскі сімвал: «песні пра вераб'я оваім сюжэтам 
арыента.ваныя на лк>боўныя тэмы,, матыівы шлюбу». 

3 другога боку, пастаяпнае вярчэетне вераб'я як яго характэр-
ная асаблівасць сфарміравала ўстойлівае «егатыўнае ўяўленне 
аб гзтай птушцы ('параўн. народна-'міфалагі'чныя ўяўленні аб 
іншых 'прадметах з такой жа ўласціваоцю: Верацяно, Віхор). На 
фарміраванне гэтых уяўлеінняў паўплывала і такая негатыўна 
аонсоўваемая ў міфалагічным аспекце ўласцівасць вераб'я, 
як яго стракатасць, прыналежнасць да рабых, пярэстых істот 
(ігл. Вераб'іная ноч). 

Відагаочна, названыя адмоўныя асацыяцыі рэалізаваліся ва 
ўстойлівым словазлучэнні падпусціць вераб'я «зрабіць непрысм-
насць каіму-небудзь». 

У замове «Ад чорнай хваробы» сустракаеціца параўнанне ве
раб'я з цяжкай, небяспечнай хіваробай: «Мужык верабей, жонка 
вераб'іха, дзеці вераб'яты: і саім выхадзі, і дзяцей вывадзі». 

Згодна з хрысціянскай міфалагічнай традыцыян, верабен 
з'яўляец'ца «'праклятаю птушкай», таму што сваім нырыкашіем 
(«Не, жывы! Не, жывы!») ён ©ыдаў ірьшлянаім Хрыста, калі яны 
распіналі яго на крыжы: тым самым пакуты Хрыста 'Ерацягвалі-
ся. Па другой легендзе, менавіта верабей 'прыносіў карнікам ц;вікі 
для распяцця Хрыста; ластаўкі ж, наадварот, гэтыя цвікі выкра-
далі і адносілі. 3-за гэтага ўчынку вераб'і былі праклятыя Бо
гам, а на іх нагах з'явіліся нябачныя ланцугі; таму івераб'і не 
могуць крочыць, а толькі скачуць. 

ВЕРА-БЧНАЯ НОЧ — іцёмная ноч у канцы лета з навальніцай 
або толькі з зарніцамі. Уяўлялася як барацьба нябесных сіл 
з нечьгсдю, што хаваецца на зямлі, перасяляецца ў людзей і жы-
вёл. 

Магчыма, азначэнне верабЧная суадносіцца з негатыўпымі 
ўяўлвН'Нямі аб сувязі .вераб'я з нячыстай сілай. Гэтая сувязь, 
у прыватнасці, назіраецца ў міфалагічных асацыяцыях, якія вы-
клікае гэтая>прыродная з'ява. Так, у адным з лазедамленняў з Кіеў-
скай губерніі (еярэдзіна XIX стаілоддзя) адэначалася: «В самую 
іполночь Чёрт меряет воробьев. Сперва соберёт .всех воробьев в полу 
авоей свитки, потом высыплет в четверик, после осиновым прутом 
счиркнет тех, которые выше краёв его; те воробьи, которых Чёрт 
сбросит с четверика, улетают благополучно в гнёзда и заботятся 
о размножении своей породы...». 3 гібеллю івялікай колькасці 
птушак у вераб'гную ноч звязваецца такая прыродная з'яіва і ў 
рускай традыцыі: «На Илью (2 августа) обыкновенно -бывает 
воробьиные ночи — когда в течение целой ночи раздаются оглу
шительные раскаты грома, молния почти беспрерывно яірко оза
ряет всё небо, испуганные птицы постоянно мечутся", вспархива
ют, натыкаются на разные предметы и -падают. В такую ночь 
регвёт скот, страшно становится и не спится человеку». 
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Па яавер'ях сялян Курскай губерніі, у гэтую ноч -нельга спаць, 
трэба маліцца перад запаленымі свячамі, з якімі знаходзіліся 
ў царкве на Пасху і якія слецьхяльна зберагаліся для верабЧна'й 
ноты. 

Назвы воробьиная ночь, горобина ніч у асіюўпым сустрака-
юцца ў рускай і ўмраінскай мовах і іх гавюрках; для бсларускай 
мовы больш хараіктэріная назва рабінавая ноч. 

ВЕРАЦЯНО Павер'і аб верацяне заснаіваныя на ўяўленнях 
аб характэрных а<саблівасц'я.х гэтаіга чірадмега: яно заўсёды вер-
ціцца, круціцца (параўн. Верабей, Віхор); яно мае своеасаблівую 
форму і вастрын'ю. 

Шырокараспаўсюджаным ва ўсходніх іславян 'было павер'е — 
забарона на карыстанне верацяном (ІГ. ЗН., на прадзенне) іга 
пятніцах, а таксама ў час свят, асаблііва на Каляды і на Русаль
ным тыдні. Пакаранне за работу ў овяты матло распаўсюдзіцца 
-на аівечак: на іх нападае «вярцячка» — захворваннс, адзнакамі 
якога з'яўляюцца рэзкія кругавыя рухі жывёлы, хістанні авечак 
з ібоку ў бок. Гэтую хваробу авечак і нават значна большую 
шкоду чарадзейка магла выклікаць з дапамогай іверацяна. Для 
гэтага неабходна было ў час прадзення гаварыць: «Як «гэтае ве
рацяно круціцца, так няхай уся жывёла выкруціцца з дому гэта
га гаспадара, каб !цвор стаў пустым». Забараніялася таксама на 
святы па'кідаць верацёны на відным месцы: у адваропным выпад-
ку яны ператворацца ў вужоў і 'палаўзуць у лес. На Палессі 
верылі ў тое, што парушэнне забароны прасці -на Каляды выкліча 
з'яўлешіе івялікай колькасці змей і сустрэчу з імі ў лесе. 

Ворацяно асэнсоўвалася як ітязменны атрьтбут Пятніцы — 
жанчьннападобнай міфалагічнай істоты, якая, ;па народных па-
івер'ях, можа жорстка іпакараць тых, хто займаецца іпрадзеннем' у 
пятніцу. У адной беларускай легендзе раісказваецца аб тым, як да 
жанчьшы, якая прала ў пятніцу, прыйшла^баба старэнькаія, змор-
шчаная, як ісучок» і загадала ёй напрасці за ноч сто .верацён. 
Пасля таго, »як жанчьша выйшла са складанаіга .стайовішча (іна-
прала па некалькі нітак на кожнае са ста верацён), Лятініца звяр-
нулася да яе са словамі: «Разумная ты, маладзіца, што так здзе-
лаць здагадалася,ме здзелай ты штага, а аддай мне голыя верацё
ны, я б цябе самую як голае верацяно скруціла б ды ссушыла б. 
Я — святая Пятніца. Глядзі, «барані цябе Божа, ні разу ў пят-
ніцу 'не прадзі». 

Вядома і павер'е аб тыім, што калі дакрануцца іверацяном да 
дзіцяці, то яно -пеірастане рааці, бо на даіця пяройдуць улаоці-
/васці верацяна — пры намотванні «прадзіва яно расце ўшырыню, 
а па вышыні не мяняецца. 

Верацяно нельга, па павер'ях, пакідаць «голым», на яго на-
вязв'алі нітачку—каб лён доўгі быў. Згодна з народнай прыкме-
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тай, неспадзяваиы ўікол верацяном лрадказвае каханне. Пры ля-
чэнні горла да яго з замоваю дакраналіся верацяном. У час 
засухі ўнрадзенае верацяно кідалі ў чужы калодзезь або акуналі 
ў ваду. 

ВЕЦЕР ва ўяўленнях і павер'ях усходніх слаівян а-сэнсоувау-
ся з двух процілеглых бакоў: як актыўная, дабратворная стыхія, 
якая дапамагае чалавеку (наганяе дажджавыя хімары, прыво-
дзіць у дзеянне ветраныя млыны і інш.), і — найбольш часта — 
як варожая, небяспечная стыхія, як шлях распаўсюджаннія вядзь-
марскіх чараў. (Гл. Ведзьма). 

Адньш з прыёмаў вядзьмарства з'яўляецца насыланне розных 
хвароб менавіта яраз вецер. У «Беларускім зборніку» Е. P. Ра-
манава сустракаем, у прыватнасці, апісанне наступнага павер'я: 
«Калі калдун хоча каг© спорціць, а чалавека такога няма, дак ён, 
паганец, на вецер и асы лае! Дак той вецер каго пападзе — сюру-
ціць, эламае, пеўма што стане, і забярэцца нячысты дух у сярэдзі-
ну». У рускай традыцыі такія вядзьмарскія дзеянні называліся 
«чары на след» і суправаджаліся, як правіла, замозамі і пра-
кляцця'мі. Аб гэтьгм расказваецца ў кнізе А. П. Сахарава «Ска
зания русского народа»: «Обиженньщ поселянин берет с дороги 
пыль, снег (смотря «по времени года) и отдаёт с поклоном чаро
дею. Этот, принявший пыль, бросает её на ветер, приговаривая 
проклятие: «Кулла, кулла! Ослепи такого-то черные, вороные, 
голубые, карие, белые, красные очи. Раздуй его утробу толще 
угольной іямы, засуши его тело тоньше луговой травы, умори его 
скорее эмеи-меденицы!». Яшчэ адно выразнае апісанне выкарыс-
тання ветру ў вядзьмарскіх мэтах зроблена ў канцы мінулага 
стагоддзя на руокай Поўначы: «Колдунья каждое утро на злре 
выходила «а крыльцо и с приговорами бросала на ветер песок, 
щетину, шерсть т. п. В-сё брошенное колдуньей на ветер должно 
попасть в человеческий организм, вызвать страдание». 

Можна меркаваць, што ўстойлівае словазлучэнне кідаць на 
вецер словы «гаварыць што-небудзь, не беручы адказнасці за 
сказанае» звяз,ана менаівіта з названым матічным дзеяннем. 

Параўн. уяўленні аб віхры як увасабленні нячыстай сілы, 
«паветранасці» Кікімар, а таксаіма сувязь веніка са стыхіяй ветру 
ідзейнасцю ведзьмы. Гл. Падвей. 

ВІЙ — дэманічіная істота ва ўкраінскай міфалогіі, імаючая 
выгляд старога дзеда з вялікімі павекамі. Оваю -назву Вій атры-
маў па характэрнай тьрыкмеце — густых і доўгіх павеках (укр. 
пові'і, ві'і), якія могуць цягнуцца аж да зямлі. Погляд Вія можа 
забіць чалавека, ад гзтага погляду правальваюцца скрозь зямлю 
будыккі, а на іх месцы ўтвараюцца азёры або бездані. Ад згуб-
нага ўздзеяннія погляду Вія выратоўвае тое, што ён нікога не 
бачьщь праз свае павекі. 
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Крывалапы, нязграбны, Вій увесь пакрыты зямлёю, бо жыве 
пад зямлёю; рукі і ногі нагадваюць карані дрэва. Вій з'яўляец-
ца толькі ў тых выпадках, калі іншая нечыоць не можа аказаць 
сваё ўздэеянне <на ч-алавека. Як і іншьья нячысцікі, Вій знікае 
з трэцімі пеўнямі. 

3 павер'ямі -пра Вія звязаны ўяўленні аб суроках, згодна з 
якімі ад злога чгагляду ўсё жывое псуецца, на людзей насылаюц-
ца няшчасці і хваробы. 

Выразіная характарыстыка Вія даецца ў апснвесці М. В. Гога-
ля «Вій»: 

«—Приведите Вия! Ступайте за Вием! — раздались слова 
мертвеца. 

И вдруг настала тишина в церкви; послышалось вдали вол
чье завыванье, и скоро раздались тяжелые шаги, звуча.вшие по 
церкви; взглянув искоса, увидел он, что ведут какого-то призе
мистого, дюжего, косолапого человека. Весь был он в чёрной 
земле. Как жилистые, крепкие корни, выдавались его засыпан
ные землёю ноги и руки. Тяжело ступал он, поминутно оступаясь. 
Длинные ©еки опущены были до самой земли. С ужасом заметил 
Хома, что лицо было на нем железное. Его привели 'под руки 
и прямо поставили к тому іместу, где стоял Хома. 

— Подымите мне веки: не вижу! — сказал подземным голо
сом Вий, — и всё сонмище кинулось подымать ему веки. 

«Не гляди!» — шепнул какой-то внутренний голос философу. 
Не вытерпел он и глянул. 

— Вот он! — Закричал Вий и уставил на него железный па
лец. И ©се, сколько ни было, кинулись на философа. Бездыхан
ный, грянулся он на землю и тут же вылетел дух из него от 
страха» 

ВІХОР Уэняты ветрам закручаны слуп пылу або снегу ў н'а-
родна-міфалагічных уяўленняіх асэінсоўваўся як лраяўленне дзей-
наоці нячыстай сілы, як «чортава вяселле» (параўн.: Верабей, 
Верацяно): «Калі падымаецца віхор, беларус перака-наны, што 
едзе чортава вяселле» (П. П. Дземідовіч); «Вецер, віхор —• гэта 
нячыстаія сіла, яіыл круціць «ячы-сцік» (Е. Р. Раманаў). Пры-
водзячы да слова вихрь суадносныя, сінанімічныя назвы кружал* 
ка, заверть, ветроворот, столбовой ветер, чёртова свадьба, 
У. I. Даль нагадвае народную прыкмету: «Ветер с пылью на
встречу свадебному поезду — к худу». У вершы А. С. Пушкіна 
«Бесы» зімовая завіруха адназначна атаясамліваецца з дзейнас-
цю нячыстай сілы: 

Бесконечны, безобразны, . Сколько их! Куда их гонят?-' 
В мутной месяца игре Что так жалобно поют? 
Закружились бесы разны, Домового ли хоронят, 
Будто листья в ноябре... Ведьму ль замуж отдают? 
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Вольт канврэтныя, аіпрапаморфныя рЫсы мае віхор ва ўкра-
інскай міфалагічнай традыцыі: гэт-а паюрыты шэрсцю чорны ча-
лавек з крылаімі, з вялікімі нагцямі і хвастом. Жьгвата ў Віхра 
няма, уое яго ванпробы адкрытыя. ЁН жыве ў полі, увесь час 
пералятаючы з месца на месца. Украінцы ўяўлялі таксама Віхор 
у вобразе івелікана з тоўстымі (губа'мі, іякімі ён уздымае імоцны ве
дер. Раапаўсюджаіна было і ўяўленне а»б тым, што ў выглядзе Віхра 
блукае па свеце чалавек, пракляты сваімі баохькамі. Трапіць 
у ©іхор лічылася вельмі інебяопечным: можна атрымаць калецтва 
або псіхічнае захіворванне (ігл. Падвей). 

Агульнавядомым магічным прыёмам барацьбьг з віхрам лічы-
лася кіданне ў яго цэнтір сякеры або нажа. М. Я. Нікіфароўскі 
запісаў наступнае павер'е: «Людзі навучыліоя знішчаць чортава 
вяселле, падстаўляючы пад центр віяра 'крыжападобна складзе-
«ыя нажы або іншыя рэжучыя прадметы; удзелы-іікі чортава вя-
селля трапляюць на' гэтыя прадметы і гінуць, доказам чаго 
з'яўляецца пакінутая на прадметах кроў». У адным беларускім 
паданні, запісаным Е. Р. Раманаівым, расказваецда аб тым, як 
чалавек, на якога нашяцеў віхор, кінуў у сярэдзіну «чортава вя-
селля» 'нож. Праз некаторы час да чалавека прыйшоў нячысцік 
з нажом, які тырчаў у назе, і абяцаў служьщь яму да смерці, 
калі ён выйме нож з «аті. Другая легенда (з заіпісаў А. К. Серж-
путоўскага) раопавядае пра касца Сцяпана, які пры сустрэчы 
з віхрам «адвязаў ад пояса свой канчаты нож ды як шыбане ў 
самы віхаір, дак чорт толькі піонуў, а віхар невядама куды 
і дзеўся». А. М. Афанасьеў прыводзіць украінокае паданне пра 
мужыка, які кінуў у «сярэдзіну віхра сякеру. Віхор -паімчаў далей, 
уносжчы з сабой і шкеру, якая ўваткнулася ў яго, -як у дрэва. 
Праз некаторы час гэтаму мужыкў выпадкова давялося начаваць 
у хаце, гаопадар якой ляжаў хворы са скалечанай нагой. Неча-
кана мужык пад лавай заўважыў сякеру, якую ён кінуў у віхор, 
і адразу зразуімеў, што трапіў да ведзьмара, які знаходзіўся 
ў віхры. 

У лекаторых рускіх вёсках сяляне летам «дапытвалі» яіхор 
аб тым, якім будзе надвор'е зімою. Для гэтага выходзілі на пе-
ракрыжаванне дарог і «сцеіраглі» віхор. Як толькі ён з'яўляўся, 
утыкалі ў яго сярэдзіну нож, трымаючы адначасова за /галаву 
пеўня. Пры гэтьш івіхор «іпаведамляў» аб тым, якая будзе зіма — 
ранняя ц'і позн'яя, з маразамі ці «мокрая», са снегападамі ці бяс-
снежная. (Гл. Падвей). 

ВОГНЕННЫ ЗМЕЙ — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — 
фантастичная змеепадобная паветраная істота, увасабленне ме-
тэораў і падаючых зорак. 

Як сведчаць міфалагічныя крыніцы, у рускай і ўкраінскай 
традициях уяўленні аб вогненным змеі адрозніваюцца ад адпа-
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ведных уяўленняў у беларускай міфалогіі. Рускія і ўкраінцы 
лічылі, што вогненны зімей — тэта злы дух, дэманічная істота, 
йячысцік, які, ператварыўшыся ў лрыгожага мужчыну ці юнака, 
спакушае жонак, удоў і дзяўчат. Параўн. настулнае апісанне дэ-
манічнай прыроды вогаеннага змея (з кнігі М. Забыліна «Русский 
народ: его обычаи, обряды, предания, суеверия и поэзия»): «Воз
душный метеор, который часто видим несущимся по воздуху в виде 
длинной и широкой ленты из красноватых искр, летящей или 
(Наклоном, или горизонтально. Русские люди считают его злым 
духом или огненным змеем, (посещающим в вечернее или ночное 
время вдову или девицу, скучающих одинокой жизнью после не
давней потери мужа или друга жизни, и нередко носящим к ним 
золото. Он является к ним, всегда принимая вид любимого чело
века, которого они потеряли, и обаяние, говорят, бывает так 
сильно, что они свыклись с той мыслью, что он действительно 
жив, а не умер. Потом лица, которых посещал этот змей, худели 
и, -сойдя с ума, нередко будто бы кончали жизнь самоубийством». 
А. М. Афанасьеу дадае: «О .падающих звездах говорят, что это 
огненные змеи или нечистые духи, -поспешающие на любовное 
свидание к одиноким бабам и девицам; по некоторым местам 
уверяют, что звезда всегда упадает «а тот двор, где девица поте
ряла невинность». Па павер'ю, запісанаіму ў канцы -мінулага ста-
годдзя А. Іваноўскім, «крылаты змей» мог наведвацца па начах 
толькі да ведзьмы. 

Па ўкраінскіх иавер'ях, вогненны змей, акрамя спакушэння 
жанчын і дзяўчат, забіваў мужчын, спальваў вёскі. Звычайны 
выгляд вогненнага зімея ва ўкраінскай міфалогіі — куль саломы, 
з якога сыплюцца іскры; ён можа вытлядаць і як чалавек, але 
з некалькімі галовамі. Мае тэты змей і крылы, якія здымае, 
ходзячы паміж людзымі. Заманьваючы дзяўчат, змей падкідвае 
на дарозе хусткі, пярсцёнкі, стужкі і іншыя прывабныя для іх 
рэчы. Якая з дзяўчат падыіме тую ці іншую рэч і прынясе дадому, 
да той ён будзе хадзіць па начах у вьгглядзе юнака. Каб пазба-
віцца ад змея, трэба аднесці знойдзеную рэч назад. 

У беларускай міфалагічнай традыцыі вогненны змей пазбаў-
лены дэманічнай спакуішальнай прыроды і мае штучнае па-
ходжанне: ён можа быць «выведзены» з чтеўневага яйка (гл.: 
Певень). Галоўны абавязак вогненнага змея — спрыяць узбага-
чэнню таспадара. У гэтай сувязі вельмі паказальная заўвага, 
прыведзеная А. Я. Багдановічам: «Пра кожнага колькі-небудзь 
багатага селяніна ў Беларусі гавораць: «Яму змей грошы носіць». 
Адначасова пакрыўджаны вогненны змей «можа разгневацца 
і шаліць усё жыллё і гаспадарчыя пабудовы (параўн. Хут). 
Знешне ён падобны на вужа (параўл. уяўленні пра вужа — ува-
•сабленне Дамавіка), толькі значіна большы за яго, увесь залаты, 
гарыць, як жар, і мае крылы. 
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ВОКНЫ ў народных уяўленнях асэнсоўваліся як сакраль-
ныя, магічна маркіраваныія месцы ў хаце, якія забяспечваюць 
пранікальнасць у асвоеную чалавека,м лрастору; вокны — гэта, 
па заўвазе А. К. Байбурыиа, «вочы дома», «ін'ебя.спечныя кропкй' 
сувязі са знешнім светам». 

Вокны, як і дзверы, нана'ч мрысцілі, ка'б у хату не трапілі 
•нячысцікі. Напярэдадні Вадохрышча над ©окнамі (знадворку) 
малявалі крыжы — таксама супраць «ячыстай сілы. На Украіне 
для заоцярогі ад ведзьмаў іперад Купаллем на вакнах івешалі 
крапіву. 

Небяшечнасць вокнаў як «кропкі сувязі са знешнім светам» 
праяўляецца ў агульнавядомай прьжмеце аб тым, што птушка, 
якая залятае ў хату праз акно, прадвяшчае бяду — пажар, хва-
робу або нават смерць. Праз акно выносілі памершых нехрышчо-
ных дзяцей, а таксама псршага памершага ў дом-е нябожчыка 
і памершых ад гарачкі. Увогуле вокны цеона звязаны з уяўлен-
нямі аб смерці і замагільным свеце. Так, на вокны клалі свежы 
хлеб, парай якога, як лічылася, жывіліся душы 'памершых; на 
падаконнікі на Радаўніцу і на Дзяды вывешвалі белыя ручнікі — 
сімвал шляху, па якому душы продкаў прыходзяць да жывых. 
На падаконнік ставілі таксаіма шклянку з вадой, якая знаходзі-
лаоя там на працягу сарака дзён — душа прыходзіць да акна 
абмывацца. Сувязь акна з замагільным светам можна бачыць і ў 
забароне пляваць праз акно, выліваць праз яго ваду (памыі), 
выкідваць рознае смецце і косці — «за акном стаіць анёл», які 
можа пакрыўдзіцца з-за такіх абразлівых дзеянняў і пакіне тых, 
хто жыве ў гэтай хаще. Лічылася таксама, што падаць праз акно 
ежу^ці грошы жабракам — значыць дагадзіць Богу. 

Асабліва вялікае магічнае значэнне надавалася весткам, ат-
рыманым праз акно. Вельмі распаўсюджанай, да прыкладу, -была 
калядная варажба пад вокнамі: «Найбольш заўзятьгя «явесты па-
дыходзяць пад вокны падслухоуваць, што спачатку скажуць 
у хаце: «Бывай здароў» ці «Сядзь, пасядзі». Калі першае, дык 
прыкмета добрая: давядзецца пайіінуць бацьку, родную хату і ісці 
заімуж;каліж звыш спадзяванняў'пачуецца, як нецярплЬвая маціў 
хаце раптам прыкрыкне на свайго неўгамоннага жэўжыка: «Ды 
сядзь, каб ты ;макам сеў», то тая, што ладслухоўвала, як абвара-
ная, уцякае ад акна: давядзецца, маўляў, оядзець у дзеўках». Па 
звестках, сабраных А. К. Сержпутоўскім, такім шляхам дапытва-
лі лес і хлопцьг: «На першую куццю пасля вячэры хлапцы пад-
слухоўваюць пад вокнамі, што там тамоняць, і па той гаворцы 
мяркуюць, кахаюць іх дзеўкі ці не». У -некаторых рускіх мясцо-
васцях перад лачаткам Піліпаўскага паста (напярэдадні 28 ліс-
тапада) пад вокнамі выконваўся рытуальны дыялог з мэтай 
знішчэння ў хаце клапоў: «После ужина бабы распускали волосы 
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•и одна, садясь на помело (гл. Венік), оставалась у стола, а дру
гая верхом на кочерге (гл. Качарга) выезжала во двор, объезжа
ла избу и, останавливаясь у окна, спрашивала, а из избы ей 
отвечали: «Вы заговелись?» — «Заговелись!» — «Чем загове
лись?» — ч<Хлебом-солью.» — «А клопы чем заговелись?» — 
«Клоп клопа съел». 

ВОСПА — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — антранаморф-
нае ўвасабленне скурнай хваіробы. Беларусы ўяўлялі .Воспу ў 
выглядзе старой жанчыны з бліскучымі вачьима і з адньгм вяліз-
ным зубам. Воспа (іншыя назвы — цётка-Воспіца, Рабуха, Ліхая) 
ходзіць па івёсках і іпырскае оваёю -атрутнаю слінаю ў «амеча-
ныя ахвяры. Зтодна з рускімі ўяўленнямі, Воспа — гэта жахлі-
вая жанчына з валовымі пухірамі замест вачэй. Як толькі Воапа 
дакранецца да каго-небудзь сваім атрутным языком, той адра-
зу захварэе. 

У наступным рускім паданні (канец XIX ст., Пензенская гу-
бернія) падкрэсліваецца матчымасць распаусюджвання Воспы 
праз ваду: «Рассказывают, что несколько лет тому назад у жи
телей деревни Посопной была повальная болезнь, пущенная 
в колодцы девкой. Многие видели, как по зорям приходила ка
кая-то неизвестная девка, доставала из колодца воду, нашёпты
вала и выливала её обратно в колодцы. Девку ловили, но она 
всегда исчезала, как дьим». 

ВОУК. Згодна са старажытнай міфічнай традыцыяй, вядомап 
многім індаеўрапейскім 'народам, воўк асэ-нсоўваўся як родана-
чальнік племені, як жывёла-татэм. У многіх казачных тэкстах 
воўк выступае надзейным памочнікам і абаронцам чалавека 
(параўн. пушкінскія радкі: «В темнице там царевна тужит, 
а бурый волк ей верно служит»), Ваўкі лічыліся ў народных па-
вер'ях пажыральнікамі чарцей — актыўных носьбітаў зла. На 
думку акадэміка Б. А. Рыбакова, ваўкі асэнсоўваліся нашьші 
продкамі ў асноўньнм станоўча і па той прычыне, што менавіта 
яны знішчалі траваядных жывёл (дзікоў, >коз, зайцаў і інш.), якія 
наносілі вдлікую шкоду пасевам. Заступнікам, апекуном ваўкоў 
лічыўся святы Георгій (гл. Юрай, Ярыла). У сувязі з гэтым 
драпежніцтва звера ацэньвалася як праяўленне волі святога Те
ория (Юр'я), які адначасова ўшаноўваўся як заступнік хатняй 
жывёлы. Аб гэтым яскрава сведчыць руская прыказка: «Что у 
волка в зубах, то Егорий дал». Лічылася таму, што адбіраць 
у ваўка яго здабычу нельга: святы Георгій абавязкова даведаец-
ца пра тэта і жорстка пакарае (можа загінуць увесь статак). 
Больш таго, нападзенне ваўка на статак хатняй жывёлы разтля-
далася як падзея, 'пасля якой ібудзе ўдача. Таму і сустрэча з ваў-
коім лічылася ў славянскіх народаў до-брай іпрыкметай (у адроз-
иенне ад сустрэчы з зайцам). Так, у «Слоўніку беларускіх пры-
казак» I. I, Насовіча (1874 г.) занатаваны зварот воўка стрэў 
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з тлумачэннем «гаворыцца, калі нехта атрымаў нечаканы прыбы-
так», а ўстойлівае словазлучэнне воўк дарогу перабег «аб шчас-
ці, шанцаванні» суправаджаецца наступным каментарыем аўта-
ра: «Просты народ верыщь, што воўк, перабягаючы дарогу, іград-
вяшчае шчасце, а заяц або лісіца — няшчасце». 

ВУПЫР (рус. Упырь, укр. Упир) — у сЛавянскай (у тым 
ліку і ва ўсходнеславянскай) міфалогіі — мярцвяк, які выходзіць 
з магілы, каб высмактаць кроў у людзей і (радзей) у жывёл. 

Згодна з народнымі лавер'ямі, Вупырам становіцца чалавек, 
народжаны звычайнай жанчынай ад нячысціка (гл. Вогненны 
змей), ад ведзьмы і Чорта, або чалавек, сапсаваны ўздзеяннем 
нячыстай 'СІлы; нябожчык, праз магілу якога перабегла чорная 
кошка (гл. Кот), але часцей — «нячысты» нябожчык (самаза-
'бойца), а таксама калдун ці пракляты людзьімі чалавек. Акрамя 
чалавечага выгляду, Вупыр можа ператварацца ў сабаку ці ката 
(ігл. Паморак), у кажана, пяро ці саломінку. Няредка Вупыр 
уяўляўся ў ъыглядзе чалавека ў чорным адзенні з сінім тварам. 

Вупыр мог быць і сярод жывых людзей, весці днем звычайны 
лад жыцця. Украінцы верылі, што такота Вупыра можна пазнаць 
па шасці пальцах «а руках ці нагах, а дзіця-вупыра— іпа двайных 
радах зубоў. Увогуле, зубастасць — характэрная рыса Вупыра. 
Мярцвяк-вупыр можа быць вызначаны па свежым, чырвоным тва-
ры. Цела Вупыра, па шавер'ях беларускіх еялян, не паддаецца тлен-
ню, яно ляжыць у труне, як жывое, з расплюшчанымі вачыма. 

Дзейнасць Вупыра настуішым чынам апісваецца ў рабоце 
А. Я. Багдановіча «Перажыткі старажытнага светапогляду ў бе-
ларусаў»: «Па начах Вупыры прыходзяць у хаты сваіх былых 
воратаў, а часам нават сяброў і родных, «ладуцца на грудзі аб-
ранай ахвяры, прьшадаюць вуснаімі да яе сэрца і высмоктваюць 
гарачую кроў. Вусны Вупыра распухаюць ад частага смактання, 
а язык робіцца востры, як змяінае діжала. Яго Вупыр запускае 
ў грудзі чалавека і потым з ранкі высмоктвае кроў. Рана заста-
ецца невялікая, яе і <не заўважыш, тьим больш што Вупыр яе 
умела замазвае». Ахвяра Вупыра, якую можна пазнаць па блед
ным твары, можа або памерці ад страты крыві, або таксама 
стаць Вупырам. 

Для таго, каб спыніць уздзеянне Вупыра, лічылася неабход-
ным забіць асінавы кол у яго магілу або нават у грудзі нябожчы-
ка (гл. Асіна), калі яго падазравалі ў сувязі з нячыстай сілай. 

ВЫРАЙ (рус. вырий, ирий; укр. вйрій) — ва ўсходнеславян-
скай міфалогіі — старажытная назва раю; цёплая, запаветная 
краіна, куды адлятаюць душы ламершых праведінікаў. Выраю 
могуць дасягнуць толькі птушкі, у якіх ёсць ключы ад я»го, а так
сама змеі (гл. Здзвіжанне). У народных (песнях веснавога цыклу 
— вяоняяках — часта сустракаецца матыў адмыкання ключамі 
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выраю, з якога прылятаюць тітушкі і прыносяць з сабою сонеч-
нае цяпло, вясну. 3 уяўленнямі аб выраі звязаны магічны абрад 
пахавання ў пачатку восені (перад адлётам птушак) птушынага 
крыла, якое сімвалізавала ключ ад выраю. 

У наступнай беларускай легендзе вырай непасрэдна суадно-
сіцца з уяўленнямі аб раі: «Вырай дзесь вельмі далека на зямлі, 
за гарамі да за марамі. Покі чалавек не саграшыў, датуль ён 
жыў у раю, а як юалрашыў, то Баг яго выгнаў з раю, а самы 
рай аддаў птушкам, ка-б ён дарам не пуставаў, бо веда<ма, што 
й самая гожая пустка робіцца сумнаю. От з тых часоў і началі 
чітушкі са ўсяе зямлі ляцець на зіму ў вырай. А каб яны не 
блудзілі да не гіблі, Баг зрабіў ім на небе ясную дарогу, што 
проста вядзе ў вырай. Па гэтай дарозе кожны год адсюль ля
цяць усялякія птушкі, але далятаюць у вырай толькі тыя, като-
рыя не робяць другім ліха. Бог і птушак, -як людзей, дзеліць на 
добрых і ліхіх. Як ліхія людзі «іколі не трапяць у рай, так 
і ліхія птушкі сланяюцца па зямлі, эабіваюць другіх, іпокуль, 
нарэчпіце, дзе-небудзь загінуць. А добрыя птушкі наюрасуюцца за 
лецечка тут у нас у гаю, пацешаць добрых людзей, а як пачне 
халадзець, дак яны і ляцяць у .вырай, дзе -пакщь да цешаць свя
тых людзей да анёлаў, што красуюцца ў раю. От затьгм вялікі 
грэх забіваць тьгх птушак, каторыя аб воссиь ляцяць у вырай». 
Параўн. Белабог, Дажбог. 

ВЯДЗЬМАК. Гл. Вядзьмар. 
ВЯДЗЬМАР (Вядзьмак, Калдун, Чарадзей, Чараўнік) — злы 

чараўнік, звязаны з нячыстай ісілай. 
Знешне вядзьмар адроз'ніваецца ад звычайных людзей пахмур-

ным выглядам, мутным, злосным тюглядам спадылба, шэрым 
тварам, зірошчаііыімі бровамі, сутулаватасцю; ён нешматслоўны 
і часта иешта марімьгча сам-насам, любіць пьмііць. 

Па свайму паходжанню ведзьмары падзяляюцца на природ
ных, спадчынных і прафесійных. Прыроднымі або сапраўдііымі 
вядзьмарамі (вядзьмараімі «па перакананню») становяцца звы-
«чайныя людзі, якія ўступаюць у змову з нячыстай сілай. Аб гэ-
тым павер'і лісаў у сваёй кнізе «Леражыткі старажытнага света-
погляду ў беларусаў» (1895 г.) А. Я. Багдановіч: «Каб стаць 
сапраўдйым чараўніком, які валодае вышэйшай ступенню маігут-
насці, трэба шрадаць чорту сваю душу. Для гэтага >патрэбна 
парваць усялякую сувязь з царквою і зрабіць нешта зусім 
кашчунокае. Хто зробіць такі ўчынак, таму да яго смерці будзе 
служыць Чорт, выконваючы ўсе «яго загады...». Адно з апісанняў 
такіх кашчунскіх (з пункту догляду хрысціянскай маралі) учын-
каў знаходзш у кнізе рускага этнографа С. В. Максімава: «Для 
посвящения в колдуны довольно снять с шеи крест и спрятать его 
под правую пяту или положить икону «а землю вниз лицом 
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и встать на нее ногами, чтоб затем в таком положении говорить 
богохульные клятвы, произносить заклинания и выслушивать 
все руководящие наставления сатаны. Лучшим временем для это
го, конечно, считается глубокая полночь, а наиболее удобным 
местом — перекрестки дорог как излюбленное место нечистой 
силы. Удобны также для сделок с чертом бани...». Да природных 
ведзьмароў належылі і тыя, хто нарадзіўся ад калдуна, або паза-
шлюбныя дзеці ў трэцім пакаленні незаконнароджаных (апошнія, 
па агульнапашыранаму перакананню, нараджаюцца — і хлопчы-
кі, і дзяўчынкі — з невялікім хвастом). Чалавек мог атрымаць 
адпаведныя здольнасці і «у спадчыну» ад паміраючага ведзьма-
ра. Існуе павер'е аб тым, што вядзьмар памірае ў вялікіх паку-
тах да тых пор, пакуль не перадасць свае здольнасці іншаму 
чалавеку. П. П. Дземідовічаім запісана звязанае з гэтым павер'-
ем характэрнае паданне: «Вядзьмар перад смерцю сказаў суседу: 
«Ідзі ты ў тое і тое месца, там ты сустрэнеш сівую кабылу». Што 
гэта за сівая кабыла, цяжка меркаваць, але гэты чалавек, са-
праўды, іпрыйшоўшы ў названае месца, сустрэў сівую кабылу і з 
таго часу зрабіўся ведзьмаром». 

Прафесійныя ведзьмары — цесляры, шіынары, тіастухі, кавалі, 
пчаляры — маглі нанесці шкоду людзям па той ці іншай лрычы-
не (звычайна з-за дрэннага частавання ці выражэння непавагі) 
з дапамогай сваяго рамяства (гл.: Сякера). Прыкладам прафе-
сійнага вядзьмарства" можа служыць наступнаё рускае паданне 
з кнігі С. В. Максімава «Крестная сила. Нечистая сила. Неведо
мая сила»: «Построили плотники новый дом. Пришли они про
щаться да и сказали хозяйке: «Ну, тётка, тебе не спасибо, вовек 
будешь помнить, как ты нас поила^кормила!». И вот за то, что 
она докучала им лопрёками, укоряя, что много у ней выпили 
и ещё более того съели, они посадили ей Кикимору: никого не 
видно, а человеческий голос стонет. Как ни сядут за стол, сейчас 
же кто-то окажет: «Убирайся-ка ты из-за стола-то!». А не послу
шают — начнет швырять с печи шубами или с полатей бросать
ся подушками. Так и выжила Кикимора хозяев из дому». 

Як і ведзьмы, ведзьмары насылаюць хваробы на людзей 
і жывёл, разладжваюць адносіны паіміж людзьмі, забіраюць ма-
лако ад кароў і ўраджай ад зямлі. Вядзьмар можа нават адным 
толькі поглядам наслаць на чалавека хваробу або сурочыць яго; 
ад погляду ведзьмара, як сведчыць павер'е, мёртвымі падаюць 
на зямлю птуш-кі. Ва ўладзе ведзьмара ператвараць людзей 
у жывёл: у адной беларускай былічды расказваецца аб тым, як 
пакрыўджаны вядзьмар-млынар ператварыў удзельнікаў вясель-
нага шэсця ў ваўкоў (гл. Ваўкалак). Чарадзей (як і ведзьма) 
можа і сам ператварыцца ў тую ці іншую жывёлу. Адным з ма-
гічных 'Пірыёмаў ператварэння чарадзея ў жывёлу мог быць 
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наступны: чарадзей іпавінен з замовай перакульнуцца праз не-
калькі нажоў, уваткнутых у зямлю. 

Для выяўлення ведзьмароў выкарыстоўвалі такія магічныя 
гврадметы, як івер.бная свечка, асінаівьш дравы, рабгнавы дубец 
(гл.: вярба, асіна, рабіна). Всрылі, што, запаліўшы асвечаную ў 
царкве ў вербную нядзелю свечку, можна ўбачыць всдзьмароў 
і ведзь'маў, якія стаяць да-гары інагамі, калі запаліцьуВйліікі чац-
вер печ асінавымі дровамі, то ўсе ведзьмары ирыйдуць прасіць 
попелу; калі ж трьмаць пры сабе дубец з рабіны ў царкве ў час 
велікоднай службы, то можіна ўбачыць ведзьмароў і іведзьмаў, 
якія стая.ць опіной да іканастасу. 

ВЯЛ ЕС. Гл. Велес. 
ВЯЛІКДЗЕНЬ (Пасха) — у народным календары ўсходніх 

славян — самае значнае і ўрачыстае свята, якое адзначалася 
ў язьгчніцкія часы ў гонар сонца, абуджэння ррыроды, набліжэн-
ня «вялікіх дзён» палявых работ. Зтодна з хрысціянскай трады-
цыяй, у гэты дзень ушаноўваецца ў.васкрасенне (паўстанне 
•з мёртвых) Ісуса Хрыста, якое сімвалізуе перамогу исыцця над 
смерцю, свету над цемрай, дабра над злом. Вялікдзень не мае 
строгай каляндаргаай прьгмерікаванасці і адзначаецца (у залеж-
насці ад імесячнага календара) ў перыяд ад 4 красавіка да 8 мая. 

3 язычніцкіх часоў у многіх мясцовасцях Белаірусі захаваўся 
звычай запальваць -ноччу лерад Вялікаднём вялікія вогнішчы, 
якія, на народных уяўленнях, павінны <былі ўздзейнгчаць на сон
ца, »на 'пацяпленне, на хутчэйшы надыход .вясны. Галоўнай рыту-
альнай ежай, якую гатуюць на Вялікдзень, з'яўляеЦца пасха 
(паска) — вялікая булка з выявай крыжа. Пасля асвячэння 
пасхі ў царкве кожны гаспадар імкнуўся як мага хутчэй бегчы 
з ёю дадому (хто першы дабяжыць, у таго будзе лепшы ўра-
джай). Увогуле ўся асвечаная ў царкве ежа («свянцонае») .надзя-
лялася незвычайнымі імагічнымі ўласціваоцямі. Так, скарынкі ад 
пасхі 'ніколі не выкідвалі, а сушылі, таўклі і клалі ў гарэлку—^ 
гэта, па народнаму павер'ю, засцерагала ад уздзеяння ведзьмаў 
і калдуноў. Косці, што заставаліся ад мя-сных велікодных страў, 
звычайна закопвалі на полі, што іпавінна было абараніць ніву ад 
граду і заломаў, за'бяспечыць добры ўраджай. Абрус, на якім 
стаялі велікодныя сграівы, захоўваўоя ў недатыкальнасці іна пра-
цягу ўсяго году: ён, згодна з народнымі верапаннямі, ахоўвае 
пасевы ад граду, і таму .пры з'яўлешіі градавых хмар гэты абрус 
рассцілалі на двары. 

У цэнтры велікоднай абраднасці знаходзіцца пафарбаванае 
яйка, чырвоны колер якога сімвалізуе кроў, пралітую Ісусам 
дзеля выратавання людзей. 

ВЯНОК — упрыгожанне з кветак, стужак і зеляніны, якое 
надзяваецца на галаву, — асэнсоўваўся як матічны, абавязкозы 
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атрыбут многіх абрадаў — Купалля, Троіцы, вяселля, дажынак 
і інш. 3 дапамогай вянкоў дзяўчаты варажылі аб замужжы, аб 
лесе блізкіх людзей. 

Вянак у вясельнай абраднасці з'яўляўся сімвалам дзявоцтва, 
дзявочай чысціні. Матыў .згублеішя вянка, які сустракаецца 
ў народных лірычных песнях, азначаў згубленне дзяўчынаю ня-
віннасці да шлюбу. Параўн. разрывание вянка як сімвалічнас 
пажадашіе ўрадлівасці ніве ў абрадзе провадаў Русалкі, а так-
сама ўжыванне ўкраінскага звароту загубит вінок «страціць 
нявіннасць» у наступных радках: Удівонька свою дочку била: де 
ж ти, дочко, вінок загубила? Такі ж сэнс мае і гарохавы вянок 
як сімвал адмовы нявесты на лрапанову сватоў (гл. Гарох). 
Гл. Талака. 

Адначасова вя'нок асэнсоўваўея як магічны прадмет, што 
ўплывае на жыццё людзей, іх лес і ўраджайнасць нівы (гл. Бя-
роза). 

ВЯРБА — ў народных павер'ях асэнсоўвалася як дрэва, уплы-
ваючае на жыццяіздольнасць і здароўе, засцерагаючае ад нечысці 
і хваробы. Асаблівай магічнай значнасцю надзяляліся галінкі 
вяірбы, асвечанай у царкве ў Вербную нядэелю — за тыдзень 
перад Вялікаднем. У гэты дзень па традыцыі, згодна са істара-
жытньі'м рытуалам, білі (пасцёбвалі) дзяіцсй, для забеспячэния 
іх росту і развіцця, з прыгаворам: 

Не -я 6ую — вярба б*е. 
За тыдзень — Вялікдзень. 
Будзь багаты, як зямля, 
Будзь здаровы, як вада, 
Як лёд — на ўвесь ігод! 

Гэтай жа вярбой пахлествалі і хворых з пажаданнем і'м зда-
роўя: «Не я &ю — вярба буе! Хіра ў лес, а здароўе ў косці!» 
Гаспадары лічылі нсабходным пахлёстваць і хатнюю жывёлу: 
«У Вербную нядзелю гаспадар, вярнуўшыся з царквы, лёгенька 
б'е в-ербаю гаўяда, каб яно было здаровае» (А. К. Сержпутоўскі). 
Каб захаваць жывёлу, засцерагчы яе ад хвароб і ліхога вока, 
садзейнічаць яе <памнажэнню, асвечаную («свянцоную») вярбу 
ўтыкалі ў хлявах або ў 'вароты хлявоў. Яе захоўвалі звычайна да 
дня перша-га выгану жывёлы ў іполе (на Юр^, б мая) і пры вы-
гане для засцярогі кароў хлясталі ею. Вярбе прыпісвалі здоль-
на«сць апладняць зямлю, паляпшаць яе ўраджайнасць. Для гэтага 
пасля выгану жывёлы івярбу ўтыкалі ў зямлю (у чатырох вуглах 
нівы) або разлам-валі галінкі і раскідвалі іх па палях. Белару-
сы-пінчукі з*ядалі з асвечанай вярбы па дзевяць пупыша.к, каб 
не балелі зубы і для засцеражэння ад ліхаманкі. На Украіне^ 
запальвалі галінку вярбы і акурвалі ёю ад ліхаманкі, клалі вяр
бу ў ваду, у якой купалі хворае дзіця. Там жа бытавала павер'е 

50 



аб тым, што ў хату, дзе знаходзііцца асвечаная вярба, не можа 
трапіць маланка. 

ж Г ш 
ГАЛАВАСЕК — свята ў народным календары ўсходніх сла

вян, якое адзіначаецца 11 верасия. Хрысціянская царква адзна-чае 
па'мяць адсячэння галаізы Іаана Прадцечы (Хрысціцеля). Згодна 
з біблейскім сюжэтам, Іаан быў пазбаўлены галавы <па загаду 
цара Ірада, які зрабіў гэта па лросьбе сваёй дачкі (яе ладвучыла 
зрабіць гэта жонка Ірада — Ірадьгяда, якая ненавідзела Іаана 
Хрысціцеля). У адпаведнасці з гэтым дзень Іаана Галавасека 
звязваўся не толькі са строгім пастом, але і са шматлікімі заба-
ронамі на ўжыванне ў ежу круглых пладоў,- якія нагадвалі па 
форме галаву: яблык, бульбы, цыбулі і інш. Не дазвалялася 
бращь у тэты дзень інож або сякеру і рэзаць <ці сячы што-ие-
будзь, што мела круглыя абрысы. Баяліся варыць чырвонае 
бацвінне, бо, як лічылі, у доме на працягу года пральецца чыя-
небудзь кроў. 

ГАРОХ ва ўсходнеславянскай 'міфалатгчнай традыцыі асэн-
соўваўся як сімів.ал і атрыбут Перуна — язычніцкага бога грому 
і «маланйі, які ўплываў таксіама »на ўрадлівасць іпалёў, пладаві-
тасць жывёлы і дзетародныя магчымасці чалавека (А. М. Афа-
насьеў). Некаторыя сучасныя даследчыкі лічаць, што выраз цар 
Гарох (параўн.: бел. за царим Гарохам, рус. при царе Горохе) 
з'яўляецца табуіраваньгм абазначэннем Перуна. 

На міфалагічным асэнсаванні гароху як расліны, стымулюю-
чай дзетароддзе, заснаваны распаўсюджаны ва ўсходніх славян 
казачны сюжэт аб Пакацігарошку — дужым асілку, якога на-
радзіла ўдава пасля быццам бы выпадковага з'ядзення ею гаро-
шыны. Гэтыія ок уяўленні пакладзеіны ў аснову ўнутрайай формы 
рускага дыялектнага фразеалагізма гороху объесться «стаць 
цяжарнай (звычайна па-за шлюбам)». Ва ўкраінскай мове су-
стракаецца зварот скакати в горох, які ўжываецца для абазна-
чэння пазашлюбных адносін або палавых адносін увогуле. Бела-
рускай мове (як прльскай і чэшскай) вядома ўстойлівае слова-
злучэнне даць гарохавы вянок «адмовіць сватам», звязанае з уяў-
леннямі аб гарохавым вянку як атрыбуце замужнян жанчыны, 
жаноцкасці (а значыць, недзявоцкасці, нецйатлівасці). Пры 
святкаванні дажыиак на Украіне і ў Польшчы гарохавы вянок 
надзяваілі толькі замужнія жанчыны, у той час як дзяўчаты маглі 
надзяваць вянкі з іншых раслін. Ва ўкраінскай вясельнай абрад-
насці з'яўленне гарохавага вянка сведчыла аб хуткім нараджэнні 
дзіцяці. П. В. Шэйн занатаваў паказальны абрад, які быў вядо-
мы ў канцы мінулага стагоддзя на Гродзеншчыне. Калі для 
здзяйснення абраду ачышчэння (праз шэсць тыдняў пасля на-
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раджэння дзіцяці) у царкву прыходзіла маладая жанчына, што 
нарадзіла дзіця па-за шлюбам («байструка»), святар надзяваў 
ёй на галаву вянок з гарохавай саломы і загадваў прывязаць яе 
да дрэва, якое расло каля царквы. .У такім становішчы (для 
ўсеагульнага асуджэння) жанчына павінна была прастаяць нс-
колькі гадзЧн. 

Адным з калядных персанажаў украінцаў і "палякаў быў «га-
ірохавы мядзведзь» — малады хлолец, абвіты гарохавай саломай. 
Лічылаея, што з ім паві-нна была абавязкава патаінцаваць бяздзет-
ная жанчына, якая хацела нарадзіць дзіця. Іншыя жанчыны, 
у дом якіх прыходзіў «ігарохавы 'мядзведзь», імкнуліся таксама 
патанцаваць з ім і пры гэтым адаірваць кавалачак гарохавай 
саломы, каб кінуць потыім у хлеў ці ікуратінік — для -плоднасці 
хатняй жывёлы. Чэхі ў пятніцу на лерадвелікодным тыдні (гл. 
Вялікдзень) адпраўляліся ў сад з ІМЯШКОМ гароху, якім «білі па 
пладовых дрэвах, каб -на іх было ш'мат пладоў (іпараўн. рытуаль-
нае біццё вярбой дзяцей і хатняй жывёлы). Чэхі верылі, што тры 
гарошыны або гарохавы струк, кінутыя ў печ, калі там пячэцца 
хлеб, надзейна засцерагакщь 'яго ад сурокаў. 

А. М. Афанасьевым запісана паданне а<б чароўных уласцівас-
цях гароху: «ясною трэба за<біць змяю, разрэзаць яе, пакласці 
туды тры гарошыны і закапаць у зямлю. 3 цягам часу на гэтым 
месцы вьрраоце цудоўная кветка. Чалавек, я.кі «пакладзе яе ў рот, 
будзе ведаць усё, аб чым гавораць іншыя людзі. 

Шырока распаўсюджана ва ўсходніх славян павер*е аб >гаро-
хавым 'Струку, пакладзеным у павозку маладыім. Падрабязнае 
апісанне гэтага павер'я знаходзім, у прыватнасці, у адной з работ 
М. Я. Нікіфароўскага: «Варта знайсці ігароха-вы струк з дванац-
цаццю зернятамі і пакласці яго ў экіпаж «князя» і «княгіні» — 
коні не крануцца з імесца, пакуль струк не будзе знойдізены і івы-
кінуты. Іншы раз для той жа мэты дастаткова бывае струка 
з дзевяціцю зяірнятаімі: яго іможна пакласці ў зкінаж, а можна 
і закапаць на дарозе са словамі: «Дзевяць бочак гароху, дзеся-
тая нявеста, «е рушцеся, коні, ні з месца!». 

Па чэШ'Скіх павер'ях, кожны воз, трапляючы колам на струк 
з дзевяццю або адзінаццаццю зярнятамі гароху, абасвязкова йаві-
нен перавярнуцца. У літоўскай міфалагічнай традыцыі гарох 
з|яўляецца любімай ежай ведзьмаў. 

ГРАМНІЦЫ (15 лютага), царкоўная назва овята — Стрэуанне 
(руск. Сретенье). Назва свята паходзіць ад язычніцкага бога 

Грамаўніка (Перуна), якому прыпіовалася ўтварэнне веснавых 
навальніц і дажджоў. Пасля гэтага дня, па народных павер'ях, 
павінны страціць сваю ўладу змрочныя боствы зімы: Як прый-
дуць Грамніцы — скідай рукавіцы. 

На Грамніцы асвячалі свечкі ў царкве. Грамнічныя свечкі 
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асабліва шайаваліся ў народзе: іх запальпалі ў час йавалыііц, 
каб маланка не спаліла хату; іх давалі паміраючаму чалавеку, 
каб полымя асвятляла я»му шлях на той свег, ачышчала душу ад 
грахоў. Вельмі 'пашыраным было павер'е аб тым, што грам-нічных 
свечак баіцца нячыстая сіла: таму іх вешалі ля ўваходу ў хлеў 
ці на стайню, каб ведзьмы іне адабралі ад кароў малако або каб 
Хлеўнік не заездзіў коней (лаводле У. А. Васілевіча). 

ж TJ & 
ДАБРАХОЖЫ (Дабрахочы) — па павер'ях жыхароў Белару-

сі (пераважна яе ўсходняй част-Kf) — міфічная істота, якая аб'-
ядноўвае рысы некалькіх персанажаў: Дамавіка, Дваравога, Па-
левіка, Хлеўніка. Звяртаючыся да Дабрахожага, звычайна пера-
лічвалі яго розныя ўвасабленні: «Добры дзеіть хазяіну дамавоіму, 
палявому, дваравому, хлеўнаму!». 

Па народных уяўленнях, Дабрахожыя паходзяць -ад дзяцей, 
якіх бацькі па якой-небудзь прычыне не хрысцілі. У некаторых 
выпадках бацькамі Дабрахожых называюць нават Адама і Еву, 
у якіх было шмат даядей — ад дванаццаці да сяімідзеояці двух (па 
розных крыніцах). Палову сваіх дзяцей Адам з Евай захавалі ад 
Бога, і з-за гэтага Бог зрабіў іх нябач-нымі («-невідзіміцамі») 
і ператварыў у Дабрахожых. Па некаторых іншых уяўленнях, 
Дабрахожымі становяцца дзеці, вьгпадкова задушаныя іх матка-
Mi ў час сну — «іпірыспаяыя» дзеці. 

Часцей за ўсе Дабрахожых уяўляюць апранутымі^ ў чорную 
або ў белую вопрашу і абавязкова — з бліскучьсмі «гузікамі. 
Дабрахожы можа <быць падобны на гаспадара дома, а калі ў ха-
це жыве ўдава — на гаспадыню. Зрэдку яны могуць уяўляцца 
ў выглядзе змей ці птушак. 

Уяўленні аб паводзінах Дабрахожага розныя. Некаторыя 
людзі гавораць аб тым, што «ён усім шкодзіць». Але ч̂ асцей ад-
«осіны гэтьгх істот да чалавека звязваюць з яго паводзінамі, ха-
рактарам і адносінамі да Дабрахожага. Выступаючы ў ролі 
сітравядлівага і грознага суддзі, ён карае нядбайных, безгаспа-
дарлівых людзей, брыдкасловаў і аса.бліва тых, хто 'пераходзіць 
яму дарогу або ступае ў яго след. Дабрахожы насылае дяжкія 
хваробы, у тым ліку і на дзяцей овайго юрыўдзіцеля; ён іможа 
зрабіць вялікую шкоду, раскідаўшы складзенае ў стагі сена або 
зрабіўшы на дарозе завалы з вырваных з коранем дрэваў. Каб 
задобрыць Дабрахожага, трэба ахвяраваць яму хлеб -з соллю 
(параўн.: Дваравы) (паводле Г. I. Лапаціна). 

ДАЖБОГ — бог сонца, свята і дабра ў міфалогіі ўсходніх 
славян-язычнікаў; адзін з багоў пантэону, які ўзначальваў 
Пярун; сын Сварога. 

На думку акадэміка Б. А. Рыбакова, культ Дажбога ўзнік 
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Шігчэ ў VI—IV ст. да н. э. У стараЖь^ных міфах Дажбог — адзін 
з лершьих закайадаўцаў, які паклаў па»ч.атак летазлічэінню ma 
сонечным калездары. Дажбог уяўляўся прыгожым, дужым юна
ком, 'маладым князем, заступнікам аратых і сейбіту; ён надзяляе 
людзей фізічнай сілай, здароўем, імудрасцю, майстэрствам (гл.: 
Велес). Руіскія дружыны — аібаронцы радзімы — названы ў 
«Слове 'пра паход Ігаравьг» Дажбожымі ўнукамі. Па «старажыт-
наму павер'ю, Дажбог захоўвае зямныя ключы: ён зачыняе зям-
лю на зііму і аддае ключы птушкам, якія нясуць іх у вырай — 
у краіну продкаў, у царства вечнага лета. Вясной птушкі вярта-
юць ключы, і Дажбог адмыкае імі зямлю. 

Ва ўкраінскай міфалагічнай традыцыі першапачаткова Даж
бог быў звычайным юнаком, які нарадзіўся ў кіеўскага каваля 
Сварога. Дажбог навучыў людзей сеяць пшаніцу, вырошчваць 
хлеб, а яго бацька навучыў іх кавальскай справе, выкаваў першы 
плуг. Калі Дажбог і Сварог пачулі пра голад у краіне росаў, яны 
павезлі хлеб галадаючьгм. Але >па дарозе войска Чарнабога 
энішчыла ўвесь хлеб, а Дажбога і Сварога иасекла мячамі. 
Багі выраю ажывілі .абодвух і зрабілі іх багамі. 

ДАМАВІК — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — дух дома, 
ахоўнік дамашняга ачага. Варыянтныя назвы: бел. хатнік, гаспа-
дар, падпечнік; рус. домовой, доможил, дедушка, хозяин, суседко; 
укр. похатник, хованець, служка, помічнйк. 

3-вычайнае месца знаходжаніня Дамавіка — пад печчу, што 
сведчыць аб яго сувязі з ачагом, агнём. У некаторых крыніцах 
падкрэсліваецца, што Дамавік жыве пад венікам, і таму венік 
у некаторых абрадах выкарыстоўваецца як прадмет-апатрапей. 
Дамавік мог жыць і ў хля»ве, паколькі яго важным заняткам 
быў, па народных уяўленнях, дагляд хатняй жывёлы. На падста-
ве шматлікіх звестак аб блізкасці Дамавіка да жывёлы некато-
рыя даследчыкі славянскай міфалогіі лічаць, што культ Дамавіка 
лрацягвае культ старажытнага язычніцкага «-скотьего бога» — 
Велеса. 

Знешне Дамавік часцей за ўсё мае антрапаморфны выгляд: 
гэта стары, сівы дзядок у белай. івопратцы, з доўгімі валасамі; 
усе яго цела, нават твар і далоні, пакрыта валасамі і пухаім. Па 
звестках, сабраных М. Я. Нікіфароўскім, Дамавік у'адных выпад-
ках — «моцны сярэдніх гадоў мужчына з прыгожым, дабрадуш-
ным твара'М і блакітнымі вачьгма»; у другіх выпадках — маленькі 
дзядок («ростам з 'пяцігадовае дзіця») з .маршчыністым тварам 
і жоўтымі валасамі іна талаве. Нярэдка Дамавік уяўляўся ў воб-
разе прашчура — аднаго з паімершых членаў сям'і. Па рускіх 
фальклорна-этнаграфічных і міфалагічных крыніцах, «Домовой — 
человек среднего роста, сутуловатый, широкоплечий, коренастый, 
оброс длинной шерстью, одет в старый зипун и лапти. Кроме 
роста обыкновенного человека, Домовой может иметь и огромный 
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рост, например, выше дерева». Ва украшенаіі традыцыі «Домови
ка вважали істотою невизначеного роду (воно). Проте найчасті-
ше Домовик змальовув-ався як невеличкий (вершків дванадцять) 
оброслий волоссям дідок». 

У параўнанні з павер'ямі аб іншых міфалагічных персанажах 
(аб Лазніку, Лесавіку, Вадзяніку, Русалцы і інш.) павер'і, звя-
заіныя з Дамавішм, иайболып жьшучыя, «верагодньгя» і трыва-
лыя. Гэтую акалічнасць падкрэслівае даследчыца рускага фальк-
лору Э. В. Памяранцава: «Вера в Домового была общераспрост
ранённой «а Руси, и'раосказы о нем длительное время не вызыва
ли сомнений в -силу представлений, что он обязательный, близ
кий участник жизни крестьянина, покровитель его хозяйства, 
защитник его дома... Подчеркнуто антропоморфные черты Домо
вого делали его близким, понятным и нестрашным. Он и не погу
бит, как коварная Русалка, не утопит, как могущественный Водя
ной, не утащит в чащобу, как злой Леший, а рассердившись, 
лишь ущипнет, насадит синя.ков, спрячет какую-нибудь вещь 
и этим ограничится». 

Значна радзей Дамавік уяўляўся ў вы-глядзе якой-небудзь 
жывёлы: ката, сабакі, змяі, вужа, жабы і інш. У беларускай ле-
гендзе «Дамавікова ўдзячнасць» расказваецца пра вужа-Дамаві-
ка, які ў згодзе жыў з членамі сям'і і ў адказны час выратаваў 
людзей ад смерці, перавярнуўшы гладышы з малаком, атручаныім 
гадзюкай. У другой легендзе (з кнігі А. М. Ненадаўца «Святло 
таямнічага вогнішча») даведваемся іаб самаахвярным учынку 
«хатняга вужа», які цаной свайго жыціця выратаваў малых дзя-
цей ад вялізнай гадзюкі. 

Дамавік спрыяе хатняй гаспадарцы, нябачна дапамае членам 
сям'і ва ўсіх справах: па начах ён мые, чысціць у хаце ттадлогу, 
сцены 1 мэблю; шые, прадзе, меле муку і асабліва любіць заві-
хацца каля хатняй жывёлы. М. Я. Нікіфароўскі ў кнізе «Нячыс-
цікі» пісаў: «За ўсю бескарыслівую працу Дамавік патрабуе ад 
тых, каму ён опрыяе, пастаяннай павагі і таго, каб не забывалі 
свайго дабрадзея ва ўрачыстыя для сям'і дні. Удзячныя гаспада-
ры запрашаюць Дамавіка за агульны стол у памінальныя дні 
(гл.: Дзяды), пасцілаючы чыстае палатно ад •парог.а да стала». 
Дамавік таксама папярэджвае людзей аб будучых няшчасцях — 
пажары, крадзяжы, хваробах. У той жа час Даміавік можа быць 
капрызлівым, нават злосным, калі лгодзі яго не паважаюць, не 
прытрымліваюцца старых традыцый, часта сварацца, не да-пама-
гаюць жабракам. Такую супярэчлівую прыроду Дамавіка пад-
крэсліваў У. I. Даль: «Домовой стучит и возится по ночам, про
казит, душит (ради шутки) сонного; гладит мохнатой рукой к 
добру. Он особенно хозяйничает «а конюшне, заплетает любимой 
лошади гриву, а яелюби/мую 'вгоняет в мыло, иногда разбивает 
её параличом, даже протаскивает в подворотню». 
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У мінулым быў даволі рашаусюджаньш звьічай — «тіераоялен-
ня Дамавіка» ў час наваселля. Для гэтага пад печ засоўвалі ста
ры лапаць і запрашалі Дамавіка пераехаць на новае жыллё са 
словамі «Садись, дедушка, в сани, яіоедем с намйі». Лапаць на 
вяровачцы ўрачыста перавозілі да новай хаты, дзе ставілі яго 
пад печ, перш чым увайсці ў хату ўсім членам сям'і. Выразнае 
апісанне варыянту гэтага звычаю дае рускі этнограф пачатку 
нашага стагоддзя М. А. Арлоў: «В нашем народе вера в Домово
го держится совершенно неистребимо. Едва ли какая-нибудь 
семья в глухих деревнях, еще свято хранящих древние предания, 
не совершает древнего обряда перевода Домового в новое жилье. 
Обычно при этом хозяйка-большуха затопляет печь в старом жи
лье, и когда дрова сгорят, она тщательно «выгребает весь жар, 
т. е. все оставшиеся в течи угли в вымытый горшок, торжествен
но поднимает этот горшок и со словами «Милости просим, дедуш
ка, на новое жильё!» переносит горшок с углями в новую избу 
и здесь выбрасывает их в печь». 

Убачыць Дамавіка можна ноччу на гарышчы перад Чыстым 
чацвяргом або ў хляве таксама ноччу перад Вялікаднем. Магіч-
нымі сродкамі, з дапамогай якіх можна ўбачыць Дамавіка, з'яў-
ляюцца барана і хамут. Героі мііфалаггчнага падання «Дамавік 
ездзіць на конях» змаглі не толькі ўбачыць Дамавіка, але і выра-
таваць ад яго ўздзеяння коней з дапамогай грамнічнай свечкі: 
«На другую ноч пайшоў я з сябрам разам шлнавадь коней. За-
палілі мы грамнічую свечку, накрылі яе горшчыкам, узялі з са
бою 'Овяінцонаіе вады да сядзім, ічакаем, покуль з'явіцца ён сам. 
Толькі ось каля іпоўначы й 'пачалі коні біцца да тупаць. Адкрыў 
тэта сябер свечку, зірном мы, аж на конях сядзіць сівы дзед з 
доўгаю барадою да толькі іх паіганяе. От я як крапнуў яго свяінцо-
наю вадою, дык 6н і знак. Назаўтра павесілі ў хляіве сароку, а больш 
нічога. От з тых часоў не чапае коней». У .иароднай былічцы, 
запісанай Я. А. Ляцкім, расказваецца аб вызваленні ад Дамавіка 
каня з дапамогай асінаваіга дуібца (гл. Заяд). 

ДВАРАВЫ — >ва ўсходнеславянскай міфалогіі — ахоўнік 
і апякун двара, «паімочнік» Дамавіка. У адрозневне ад апошняга, 
які жыве толькі ў доме і ў асноўным спрыяіе гаспадару, Дваравы 
знаходзіцца ла-за домам, жыве на двары або ў розных гаспадар-
чых пабудовах; акрамя таго, ён нярэдка знаходзщца ў варожых 
адносінах з чалавекам (гл. Хлеўнік). 

Дваравы «сябруе» з сабакам і казлом (гл. Каза), вельмі не 
любіць белых кошак і сабак, а таксама сівых коней; вараных 
і шэрых коней ён лашчыць, датлядае. Нелюбімую жывёлу, асаб-
ліва коней, Дваравы, як і Хлеўнік, жорстка мучыць, даводзіць 
да знямогі і схуднення. Каб абараніць коней ад Дваравога, на 
двары вывешваюць забітую сароку (гл. Хлеўнік). Дваравы варо-
жа ставіцца і да навароджаных жывёл — жарабятаў, ягнятаў, 
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цялятаў, таму гаспадары імкнуліся адразу ж перанесці нава-
роджаных з хлявоў у хату, аддаць іх пад абарону Дамавіка (для 
гэтага, у прыватнасці, навародж/аіную жывёлу тыікалі імордай 
У печ). 

Засдерагаючыся ад уздзеяння злога Дваравога, рускія сяляне 
на Арлоўш'чыне бралі старадаўнюю капеііку з выявай каня, ак-
раец хлеба, адносілі гзта ў хлеў і звярталіся да яго са словамі: 
«Царь Дворовой, хозяин домовой, соседушко-доброхотушко! Я 
тебя дарю-благодарю. Скотину прими, напой, покорми!». У замо-
ве, запісанай збіралыпкамі ў 1975 годзе ў в. Дубровіца Хойніц-
кага раёна, да Дваравога звяртаюцца не толькі як да апекуна 
жывёлы, але як і да ахоўніка яе ад чужых нячысцікаў: «Цар 
Дваравы! Царыца Дварангца! Твіае дзеткі параняткі! Даірую я вас 
і хлебам, і юоллю. Мілуйце і вы маіх жыватоў, карміце іх ярай 
пшаной, а йаіце іх мвдовай сытой, шкрыйце вы іх шаўковай гое-
ляной, блюдзіце іх ад чужога Дваравога, ад чужо/га Палявога, ад 
пахмежніка, ад Кар'чэжшка, ад Кустоўніка, ад Грабоўніка». 

ДЗВЕРЫ ў народных павср'ях асэпсоўваліся як уваса'бленнс 
граніцы, мяжы, як «канал сувязі» са знешнім светам, з прасто-
рай, не асвоенай чалавекам (гл. Вокны, Парог). 

Паўсюдна ва ўсходніх славян існаваў звьгчай хрысціць дзверы 
нанач, каб праз іх не змагла трапіць у хату нячыстая сіла. 3 той 
жа мэтаю перад Вадохрышчам на вушаках дзвярэй маляваліся 
крэйдай або смалой крыжы. Напярэдадні гэтага ж свята ў нека-
торых рускіх вёсках абмывалі дзверы «замоўленай» вадой — каб 
у хату не трапілі Ліхаманкі і іншыя хваробы. Для засцярогі ад 
ведзьмаў на Украіне да вушакоў дзвярэй прыбівалі конскую пад-
кову, нож або абломак касы. Па павер'ю, вядомаму рускім сяля-
нам, ад Лесуноў, якія могуць выкрадаць дзяцей, дзяўчат і жан-
чын, трэба выкарыстоўваць чартапалох, падвешваючы ято над 
дзвярыма. 

У рытуальных дыялогах дзверы асэнсоўваліся як мяжа, за 
якой могуць знаходзіцца не толькі міфічныя звышнатуральныя 
істоты, але і сам Бог. Так, беларусам быў вядомы звычай, згод-
на з яікім гаспадар дома перад Новым годам выходзіў на двор, 
трымаючы ў руках куццю, тройчы абходзіў хату, а потым, зай-
шоўшы ў сенцы, стукаў у дз-веры. На пытанне гаопадыні: «Хто 
там стукае?» — гаспадар адказваў з-за дзвярэй: «Сам &ог сту-
кае з цёплаю мокраю вясною, з гарачым нсбурлівым летам, 
з сухой і карыснай восенню», а пасля гэтага заходзіў у хату. 

Усім усходнім славянам быў вядомы звычай, у адпаведнасці 
з якім для палягчэння родаў развязвалі ўсе вузлы, расшпільвалі 
гузікі на вопратцы, адвязвалі жывёлу і̂ адчынялі ўсе дзверы. 

Для вылячэння дзіц'Ячага спалоху ў дзвярным вушаку высвід-
роўвалі дзірку, куды затыкалі састрыжаныя ў дзіцяці валасы 
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і ногці; дзірка (з чытаннсм замовы) забівалася асінавым калком 
(гл. Асіна). 

ДЗЯЖА. Культ дзяжы сфарміраваўся «а падставе ўяўлепняў 
аб яе гаспадарчым прызііачэнні: менавіта ў дзяжы замешваоцца 
і падыходзіць, «удаецца» або не «ўдаецца» цеста, з якога някуць 
хлеб. Традыцыйна дзяжа асэнсоўвалася як прадмет, які мае вы-
разную жаночую, нараджаючую прыроду. У сувязі з гэтым адно-
сіны да дзяжы былі ўважлівыя, далікатныя, яньг як бы ачалавеч-
валіся. Своеасаблівы «кодэкс» адносін да дзяжы знаходзім у ад-
ной з работ М. Я. Нікіфароўскага: «...новую дзяжу трэба задоб-
рыць, ;паставіўшы на суткі побач са старою на адну посцілку ці 
пад адну накрыўку, за-весці ў ёй закваску, ніколі не вымываць 
і не скрэбці яе ў сярздзіне і звонку, не ліць у яе кіпецень або 
халодную ваду; дзяжу трэба трымаць на строга вызначаным мес-
цы пад гнакрыукай і на посцілцы; ні ў якім разе не пазычаць 
дзяжу ў чужьт дом: яна канрызлівая, крыўдлівая, будзе даваць 
дрэнны хлеб». 

Характэрна, што ў Вербную яіядзелю галінкамі аовечацаи 
у царкве вярбы пасцёбвалі не толькі жывых істот (дзяцей, родзі-
чаў, знаёмых і жывёлу), але і дзяжу — каб у ёй заўжды ўдаваў-
ся хлеб (гл. Вярба). 

У тым выпадку, калі цеста ў дзяжы не падымалася (не «пады-
ходзіла») і з яго па гэтай пірычыне атрьшліваўся дрэнны хлеб, 
то такі хлеб, згодна з беларускім павер'ем, трэба яшчэ цёплым 
аддаць овінням; дзяжа такой абразы не «сцерпщь» і абавязкова 
«.выправщца». На Украіне і ў Беларусі дзяжу, якая me «выкон-
вала» свайго прамога прызначэння, клалі на парозе хаты ўверх 
дном, утыкалі ў дно нож і лілі на дзяжу кіпецень з лыжкі. Укра-
інскія гаопадыні білі па дну дзяжы старыім венікам, папражаю-
•чы, што -будуць біць яшчэ, калі я.на не «выпріавіцца». Такія ж 
магічныя дзеянні ў адн-осінах да «вінаватай» дзяжы з прыгаво-
рам «Памятай» ка-б выправілася» прадпрымалі і польскія жан-
чьгны. 

Як лрадмет, -маючы адносіны да жалочай сферы, дзяжа выка-
рыстоўвалася ў дзявочых варожбах і ў вясельнай абраднасці. 
Так, рускія дзяўчаты, уваходзячы ў хату спіной наперад, вызнача-
лі свой лёс: калі ідучая такім чынам дзяўчына «трапляла» на 
стаячую ў хаце дзяжу, значыць, яна выйдзе замуж у новым годзе. 
Пры сватанні дзяжа магла выконваць функцию «сімвала згоды 
пявестына прапанову сватоў: «Як сватам ужо раз адкажуць, але 
потым абдумаюцца, ці ўбачаць, што дзеўка зажадае, то выносяць 
з хаты дзяжу і ставяць каля калодзезя. Ад таго тыя оваты пры-
дуць, бо ІХ так і лацяш-е к той дзеўцы» (А. К. Сержпутоўскі). 

Асаблівай магічнай значнасцю надзялялаоя дзяжа, у -якой га-
тавалі цеста для вясельнага каравая. Сяброўкі нявесты, каб хут-
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чэй выйсці замуж, імкнулкя як мага хутчэй выкаціць на вуліцу 
такую дзяжу. 

Агульнапашыраным на Беларусі з'яўляеада звычай садзідь ня-
весту на пасад, які ўяўляў сабой накрытую вывернутым кажухом 
дзяжу. Важнай умовай гэтага звычаю было захавапне нявесгай 
нявіннасці: «Дзяжу накрываюць кажухом наверх шэрсцю да са-
дзяіць нявесту, каторая толькі тады сядзе, калі яна цнатлівая; 
калі ж не, то не можа садзіцца, бо абразіць каравай, і ей у жыцці 
не будзе ні ў чым шчасця» (А. К. Сержпутоўскі). 

Каравай маладых ставілі на века дзяжы, і сваты, падняўшы 
яго, утваралі своеасаблівую браму, над якой далаваліся блізкія 
сваякі маладых, сімвалізуючы'парадненне двух радоў. 

У сферы «ароднай медыцыны дзяжа асэнооувалася як >прадмет, 
які аказвае дабратворны ўплыў на здароўе, рост і развіццё дзяцеіі. 
Слабое або хворае дзіця, а таксама дзіця, якое пакутвала ад 
бяссоннііцы, клалі на некаторы час у дзяжу. «Паскрэбашы» — 
булачкі з рэшткаў цеста, якое застаецца ў дзяжы, — давалі з'есці 
дзецям, каб у іх хутчэй ряслі зубы. Калі дзіця доўгі час не раз-
маўляла і не магло хадзіць, то яго саджалі пад дзяжу ў той час, 
калі пяклі хлеб. Мыючы над дзяжою рукі вадою, маці прамаўля-
ла: «Як мае хлябы кіслі, так і ты, мае дзіцятка, кісні (г. зн. расці. 
— У. К.); як мае хлябы ўзыходзілі, так і ты хадзі; як я, мае дзі-
цятка, размаўляю, так і ты размаўляй». 

Дзяжа таксама выконвала фунюцыю магічнай засцярогі ад 
небя»спечнага ўздзеяння смерці. Так, згодна з рускш звычаем, пас-
ля пералажэння нябожчыка ў труну на тое месца, дзе ён да гэта
га ляжаў, ставілі дзяжу (параўн. ахоўную ролю сякеры і печы 
ў пахавальным абрадзе). 

Усходнім славянам добра вядоіма проціпастаўлейне «відаў» а-бо 
«тыпаў» дзяжы па адзнацы «жаночы — мужчынскі». Крытэрыем 
такога чроціпастаўлення з'яўляецца колькасць клёпак у дзяжы: 
выраб з цотнай колькасцю клёпак мае назву жаночага роду — 
дзяжа, а выраб з няцотнай колькасцю клёпак называўся словам 
мужчынскага роду — дзеж, дзяжун (рус. деж, укр. діж). Адпа-
ведна лічылася, што менавіта ў дзяжы будзе заўжды ўдавацца 
хлеб, таму менавіта дзяжы, а не дзяоюуиу аддавалася перавага 
пры купляініні. Параўн. наступнае ўкраінскае апісанне: «Купуючн 
діжку, лічуць тростки, кажучи на першу «діж», на другу «діжа», 
на третю знову «діж» і так усі перэбсруть. Як на остаиию прий-
деться сказати <кдіжа»> то купуюць, бо хліб добрій буде, а як 
«діж», то не купують». Вядомы выпадкі, калі дзежуны разбіралі 
і ўстаўлялі дадатковую клёпку, каб ператварыць яго ў дзяжу, 
у якой будзе заўсёды ўдаваода «хлеб. 

ДЗЯДЫ — свята беларускага народнага календара, звязаиае 
з ушанаваннем продкаў («дзядоў») — не толькі памерлых баць-
коў, але й ўсіх іродзічаў. На працягу года свята «Дзяды» адзна-
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чалася неаднаразова: перад масленым тыдііем, на Радаўніцу 
(Радуніцкія дзяды), перад Троіцай (Траецкія дзяды), перад сви
там Пятра (Пятроўскія дзяды) і восеньскія, або вялікія, зміг-
раўскія Дзяды (Асяніны). 

Традыцьгйна восеньскім Дзіядам надавалася значна большае 
значэнне, чьгм самаму вядомаму зараз святу ўшанавання прод-
каў — Радуніцы, Напярэдадні свята лрыбіралі хату і гаспадар-
чыя пабудовы, гатавалі смачныя стравы і 'пітво. Рабілася гэта 
для таго, каб засталіся задаволенымі душы продкаў, якія ня'бач-
на прысутнічаюць «а агульным застоллі. Вакол святочнага стала 
збіралася ўся сям'я. Гаспадар, які кіраваў абрадам, пасля маль
вы паіменна эвяртаўся да ўсіх памерлых продкаў, запрашаючы 
іх прыняць удзел у вячэры: «Святыя дзядыі Просім за пачэсны 
столі». Аібавязковай ежай была куцця — рытуальная каша з яч
менных круп. Ад кож«ай са страў (іх колькасць павінна быць 
пяцотнай) адкладвалі кавалачак ежы ў «дзедаўскую міску», 
якая знаходзілася на стале, — для дзядоў. У час урачыстай свя-
точнай вячэры дазвалялася гаварыць толькі аб дзядах — іх 
жыцці, асобных выпадках і рысах характару; успаміналіся іх 
словы і настаўленні, імудрыя парады і добрьгя ўчынкі. 

Паэтычная і разам з тым таямнічая атмасфера гэтага свята 
цудоўна адлюстравана ў вершы сучаоната беларускага паэта 
Віктара Шніпа «Дзяды»: 

Мільёны свечак асвяіцілі край, 
Каб душы продкаў бачылі ізноў, 
Што памнім іх і нашая любоў — 
Адзіны існуючьг ў овеце рай. 
Мы молімся, ІМЫ плачам, мы маўчым. 
Праз гэтае жыццё свае крыжы 
Нясём, нібы ратунак для душы, 
I ў вечнасць адлятаем, нібы дым; 
Мільёнам свечак цэлы дзень гарэць, 
I нам глядзець у свет, куды ляцім, 
Дзе месца ёсць, было і будзе ўсім, 
Дзе нам усіх лкУбіць і разумець. 

ДОЛЯ — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — увасабленне 
пчасця, поспеху. Побач з дсбрай доляй як персаніфікацыяй 

глчасця ў міфалагічных і фальклорных тэкстах сустракаецца 
ялая, ліхая доля, бяда, няшчасце, злыдні як увасабленне адсут-
насці долі. У адной з беларускіх легенд сустракаем наступнас 
разважанне аб долі: «Яшчэ на раду чала-веку даецца доля. Каму 
якая трапіада доля, такое ў яго й будзе шчасце. I што ты т ра-
бі, як ты т старайся, а нічога іне пар-адзші, калі доля лядашчы-
ца. Калі ж доля спрыяе, та хоць ты ляжы на печы да грзй чэра-
ва, а табе ўсё так і сыплецца, быццам у млыне збожжа з каша». 
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ДУБ — ва ўсходнбслйЁЯНскай міфалргіі — свяшчэннае дрзьа, 
звязанае з культам Перуна. Ідал Перуна звычайна ставілі пад 
дубам, прысвечаным гэтаму богу. Таму і сам дуб лічыўся свя-
шчэнным. Існаівалі таксама асобныя свяшчэнныя ігаі, якіх ніхто 
не мог краиуць і якія прызначаліся для падтрымання нязгаснага 
агшо. Гэтыя таі, як і асобныя дрэвы, асабліва старыя, карысталі-
ся вялікай пашанай. Іх агарожвалі платамі і пакланяліся ім 
і ласля ўвядзеніня хірысціяінства. Захавалася гістарычнае сведчан-
не аб ахвярапрынашэнні язычнікаў пад свяшчэнным дубам на 
востраве Хорціца, што на Дняпры: «Прыйшоўшы да гэтага імееца, 
яны дасягаюць востралза, і на гэтым востраве ажьщцяуляюць 
свае ахвярапрынашэнні, бо там расце агромністы дуб. Яму пры-
носяць у ахвяіру жывых пеўняў, вакол уторкваюць стрэлы, 
а некаторыя кладуць кавалкі хлеба, мяса і што кожны мае, як 
патрабуе іх звычай». Па народных павер'ях, у час псршага грому 
трэба прытуліцца спіной да дуба і пацерціся аб я\го — «тады 
ўсе хваробы як рукой здыме». Вядомы і некаторыя іншыя вары-
янты гэтага звычаю: «Калі грымеў гром, то за спіну засоўвалі 
голькі дуба, каб не балсла спіна»; «Трэба паірызці дубовае пале
на, калі грукоча гром, то зубы балець чіс ібудуць»; «Трэба абняць 
дуба, то яго сіла пяройдзе да цябе» (.паводле А. М. Ненадаўца). 

ДУША — у народных уяўленнях — бессмяіротная, нематэры-
яльная частка чалавека, яго -першааснова, якая адрознівае чала-
века ад жывёЛ Ідэя душы чалавека, на думку вучоных, больш 
позняя; ей пагіярэднічалі ўяўленні аб інаяўнасці душы' не толькі 
ў жывёл і раслін, але і ў розных прадметах. Вядомьі а'нглійскі 
этнограф Э. Б. Іэйлар у сувязі з гэтым адзначаў: «Некаторыя 
з развітых дзікіх грамадстваў з перакананасдю вераць у існаван-
не асобнай душы, або духа, у палцы, камяні, зброі, лодцы, ежы, 
вопратцы, упрыгожванні і іншых прадметах, якія здаюцца на,м 
не толькі неадушаўлснымі, але і безжыццёвымі». Блізкіім да 
прыведзенага з'яўляецца выказвашю А. К. Сержпутоўскага з яго 
прадмовы да кнігі «Прымхі і забабойы беларусаў-лаляшукоў» 
(Мн., 1930): «Старажытны чалавек глядзеў на з'явы і рэчы так, 
як сам на сябе. ЁН думаў, што ўвесь свет, усе рэчы такса.ма жы-
вуць, чуюцца і думаюць, як і ён сам». 

Душа атаясамліваецца з дыханием (словы душа, дыхаць, дух 
з'яўляюцца аднакарнявымі; параўн. таксама устойлівае слова-
злучэнне испустить дух «памерці»). Не менш архаічным з'яўля-
ецца атаясамліванне душы з крывёю. Гэтым тлумачыцца строгая 
забарона Бібліяй улсываць у ежу кроў або скрываўленае мяса: 
«таму што душа ўсялякаіга цела ёсць кроў яго, яна душа яго» 
(Лявіт 17, 14). Верылі таксама, што ўвасабленнем душы з*яўля-
ецца цень чалавека: цень заўсёды ідзе за чалавекам, як яго 
двайнік. У казках калдуны, каб знішчыць людзей, выкрадаюць 
іх цені. 
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Вельмі раслаўсюджаным з'яўляецца павер'е аб тым, што душа 
чалавека захоўваецца ў яго адлюстраванні ў вадзе або ў люстэр-
ку. Шырока вядомая прыкмета, згодна з якой разбітае люстэрка 
прадвяшчае няшчасце, заснавана на ўяўленні аб тым, што 
ў люстэрку знаходзіцца двайнік чалавека — яго душа. Па тон 
жа прычыне не рэкамендавалася ўглядацца ў сваё адлюстравай-
не ў вадзе: «Вадзянік можа забраць да сябе душу, г. зн., чалавек 
можа патануць. У лакоі, дзе знаходзіцца нябожчык, завешваюдь 
(закрываюць) люстэркі і іншыя шкляныя паверхні (шафы, палі-
цы і інш.), таму што, па павер'ях, душа нябожчыка перад паха-
ваіннем блукае побач з імі, не знаходзячы <сабе месца, можа 
забраць з сабою душы жыв-ых, калі апошнія будуіць глядзець 
у люстэрка. 

Агульнавядомым для славян з'яўляецца і павср'е аб тым, што 
душа ў час сну выходзіць з цела і самастойна «падарожнічае» 
ў выглядзе птушкі або насякомага. Адсюль — вера ў прарочыя 
сны і іх тлумачэнне, а таксама забарона рэзка, нечакана будзіць 
спячаг&: душа не паспее вярнуцца і ўвайсці ў цела. Характерным 
у гэтых адносінах з'яўляецца апавяданне «Душа-муха», запіса-
нае збіральнікамі ў наш час (1978 г.) іна Украіне (Ровеншчына): 
«Дзядзька з плямеянікам хадзілі касіць сена. Апоўдні дзіядзька 
лёг адпачыць, а пляменнік варыў абед. I тут ён убачыў, як з ад-
мрытага роту спячага дзядзькі вылецела муха. Яна падляцела 
да міскі з вадой і села на яе край. Тады пляменнік уітоперак 
іміскі паклаў лыжку. Муха па ёй перапаўзла на сутнрацьлеглы 
бок міскі. Пляменнік забраў лыжку, і яна доўга хадзіла кругом 
па міоцы, а калі пляменнік зноў паклаў лыжку, яна перайшла 
па ёй, падляцела да спячага і ўляцела яму ў рот. ЁН адразу за-
шавяліўся. Пляменнік разбудзіў ято і пачаў распытваць, што 
яму снілася. Той расказаў, што ён туляў у лесе і падыйшоў да 
прыгожага возера. -Перайшоў праз -возера па мосце (кладцы), 
•а назад хацеў ісці — кладкі «яма. Доўга ён хадзіў вакол возера 
і рантам зноў убачыў кладку. Толькі перайшоў па ёй — і прач-
нуўся. Пасля ігэтага пляіменнік паказаў дзядзьку і «возера», 
і «кладку». 

Агульныя для ўісходніх славян (і не толькі длія іх) уяўленні 
аб душы нябожчыка знаходзім у кнізе А. Я. Багдановіча «Пера-
жыткі старажытнага светапогляду ў беларусаў: «Пасля смерці 
чалавека душа яго не адразу пераходзіць у замагільны свет: 
сорак дзён яна яшчэ застаецца ў роднай вёсцы; з іх спачатку 
шэсць дзён блукае каля дому і тры дні — ma сваіх агародах 
і палях. Пасля лэтага тарміну яна або накіроўваецца на той овет 
(у пекла або ў рай), або застаецца тут, на зямлі, адбываць сваю 
«пакуту»: пасяляецца ў дрэва (такое дрэва заўсёды скрыпіць), 
у жывёл і нават у чалавека. Гэтыя паслядоуныя пераходы душы 
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ў час >падарож>ка яе ў за-магільмы свет суправаджаюцца «»памі-
нальнымі сталамі». 

Расггаўсюджана павер'е і аб тым, што душа існуе ў выглядзе 
пары, паветранага слупа, ветру, туману, маленькага воблачка. 
Нябачіную душу ў выглядзе паветранага слупа ці пары можна, 
па павер'ях, бачыць на працягу першых сарака дзён над магілай 
нябожчыка. Сустрэча з душой у такгм выпадку вельмі небяспеч-
ная: «пара», якая ітрымае выгляд нябож'чыка, можа па ветру 
гнацца за чалавекам, а дагнаўшы, забіць яго. Выратавацца ад 
уздзеяння душы пры гэтым можна бегам супраць ветру, хаваннем 
за вуглом і «развеиванием» душы сваёй вопраткай (пажадана 
белага колеру). 

На беларускім і ўкраінскім Палессі вядомы звычай «узды-
маць паветра», які заснаваны на ўяўленні аб пад'ёме душы 
«ў паветра», «наверх», «да. Бога». Рытуал выконваюць на сара-
кавы дзень пасля смерці: родзічы прыходзяць на могілкі, пасді-
лаюць на магілс абрус і затым падымаюць яго тры разы ўверх, 
трымаючы абрус за чатыры капцы. Гэтае дзеянне-рытуал супра-
ваджаецца пажаданнямі душьг ісці ўверх, да Бога. 

Душы памершых, як лічылі, ужываюць. у ежу толькі пару. 
Параўн. ірускае павер'е аб Русалцы, якая знаходзілася на «пра
цягу года ў сялянскай хаце і харчавалася парай (гл. Троіца). 
Сувязь душ пр.одкаў з парай выразна відаць з наступнага апі-
сання бсларуска-га звычаю Дзяды: «Сядаючы за стал і прачытаў-
шы малітву, гаспадар пачынае заклікаць памёршых продкаў... 
I моцна ўсе ў тым перака-наны, што цені продкаў нябачна выхо-
дзяць у гэтую хвіліну з магіл і, седзячы з імі за сталом, жывяц-
ца парай, якая ідзе ад страў...» Украінцам быў вядомы звычай, 
у адпаведнасці з якім вынуты з лечы ггарачы хлеб трэба было 
разламаць і пакінуць на некаторы час каля вакна — каб гарачая 
пара дайшла да нябожчыкаў. 3 гэтай жа імэтай на памінках 
падаюць аібавязковую страву — ігарачы боршч. 

ЖАЛЕЗНЫ ЧАЛАВЕК — «міфічнаія істота ў павер'ях белару-
саў і ІНІЦІЫХ славянскіх народаў. Пав,одле ўяўленняў — волат 
з жалеза, які жыве ў балоце або ў лесе і ахоўвае свае ўладанні. 
На Палессі ім звычайна палохалі дзяцей, каб не хадзілі адны 
ў лес. Этнограф К. Мушынскі адзначаў, што элемент жалезны 
у міфалогіі славянокіх йародаў часта выконваў функцыю адпуж-
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вання: параўн. жалезнал баба, што жыве пад мастом (Палессе), 
отлязнячка — старая, якой палохалі дзяцей, каб не хадзілі 
ў агарод (руок.), жалезныя грудзі ў русалак і ў розных дэманаў 
(серб. Гвоздензуб) і інш. Аб глыбокай старажытнасці ўяўленняў 
пра жалезнага чалавека і іх праславянскім характары сведчаць 
паралелі ў міфалогіі іншых славян, а таксама супадзенне ці 
блізкасць з ім атрыбутыкі: балг. Железен човек жыве у балоце, 
серб. Гвозден човек — у ,калодзезі і г. д. (паводле Г. А. Цыхуна). 

ЖЬІЖАЛЬ — у беларускіх павер'ях — міфічная істота, ба-
жаство падземнага агню, увасабленне пажару. Жыжаль жыве 
пад зямлёй, выкідваючы час ад часу з сябе страшнае полымя. 
Паданне гаворыць аіб тым, што ў звычайным, -спакойным стайе 
ён крочыць пад зямлёй ціха, павольна, абаграваючы сваім полы
мем зямлю; калі ж ён раз'юшыцца і пачне паскараць свае крокі, 
то полымя прарьі'ваецца на паверхпю зямлі, і ад яго загараюцда 
лясы, балоты, лугі, хлеб «а палях, высушваецца зямля. Калі рап-
тоўна пачынаюцца стыхійныя (часцей за ўсё — лясныя) пажары, 
беларусы гавораць: «Жыж унадзіўся». Па некаторых павер'ях, 
Жыжаля імкнуўся энішчыць сваімі забойнымі вогненнымі стрэла-
мі вярхоўны язычніцкі бог, валадар нябеснага агню Пярун. 

ЖЬІТНЯЯ БАБА — міфічіная істота ў лавеір'ях беларусаў 
і іншых славянскіх «народаў, «маці жыта»; жаночая паралель 
гаспадара поля — Жыценя. На Беларусі яе ўяўлялі ў выглядзе 
жанчыны з каласамі на галаве і зоркамі па баках. У лскаторых 
мясцовасцях «бабаю» называлі аяошні сноп зжатага жыта, які 
апраналі ў жаночую кашулю, завязвалі на ім хустку, неслі ў ха
ту і спявалі «спарышовыя» (гл. Спарыш) песні з пажада»нем 
добрага ўраджаю ў будучым годзе (паводле М. Ф. Піліпенкі). 

ЖЬІЦЕНЬ — антрапаморфная істота ў міфалагічных павер'ях 
беларусаў, якая ўплывае на выспяван-не ўраджаю. Уяўляўся Жы-
цень маларослым, хударлявьш дзедам з суровым выразам твару, 
з доўгімі, узлахмачанымі валасамі, з трыма вачыма на лбе. 
Жыдень ходзіць па палях і агародах і назірае, як людзі гаспа-
дараць. Калі ён заўважае на нейкім полі неіпрыбраныія ці раскі-
даныя калоосі, то збірае іх у снапы і пераносіць на поле руплі-
вага, дбайнага гаспадара, у якога заўсёды парадак. 3-за такой 
дзейнасці Жыценя на наступны год у нядбайнага селяніна ўвесь 
ураджай можа загінуць, а ў ігаспадарлівата — значна паівялі-
чыцца. 

Ходзячьг па дарогах у выглядзе жабрака з торбай, Жыцень 
пры сустрэчы з людзьмі грозіць ім пальцам, чым папярэдлсвае 
аб будучым «еўраджаі. 3 ігэтым уяўленнем звязана беларуская 
прымаўка Жыцень з торбай — голад на двор. Разам з тым Жы
цень опрыяе ўраджаю: у час сяўбы ён, хоць і нябачны, уважліва 
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сочыць за тыім, як кладуцда зярняты, старанна затоятвае іх у 
зямлю, каб «іводнаё з іх не прапала (паводле А. Юркора). 
Гл. Жытняя баба. 

ж 3 ж 
ЗАКРУТКА — «зроблены з вяроўкі або з лыка завар&цень 

у санях або ў возе» — разглядалася ў народна-міфалагічным 
асэнсаіванні як горадмет, які можа мець магічнае ўздзеянне на 
плоднасць жывёлы (гл. «Барада»). Напрьислад, для таго, каб 
карова «'пагуляла», рэкамендавалася паскрэбці закрутку ад саней 
і гэтыя паскробышы даць з'есці з хлебам карове. Параўн. звест-
кі аб іншых прадметах, звязаных з сімволікай вузла, завязвання 
(капуста, лапці, павук, пута). 

ЗАЛОМ — зламаны ці зблытаны чараўніком (ведзьмаром) 
пук жытных сцяблоў, які, па народных уяўленнях, мог наклікаць 
бяду на гаспадарскую ніву, прывесці да хваробы ці нават да 
омерці саміх гаспадаіроў. 

Залом /мог медь розны выгляд: пераломлены пук сцяблоў, 
прыжаты да зямлі; скручаны і завязаны вузлом пук сцяблоў 
з утыканнем калоссеў у зямлю; пакладзеныя крыж-накрыж чаты-
ры пукі сця'блоў; сплеценыя ў вяінок сцяблііны і інш. На думку 
рускага этнографа Д. К. Зяленіна, найбольш архаічным, стара-
жытным відам залому з'яўляецца апусканне або закапванне 
ў зямлю каласоў. Для пацвярджэння сваёй думкі вучоны прыво-
дзіць замову беларускага ведзьмара: «Ламаю залом, калоссе — 
уніз, на яго валоў, калоссе ў зямлю, на яго сям'ю!». 

Магічнае прызначэнне заломаў дваякае. Па-першае, пазбавіць 
ураджайнасці тое поле, «на якім зроблены залом. Па народных 
уяўленнях, зерня на (гэтым полі будзе мала, таму што нячысцікі 
леранясуць зерне ў засекі ведзьмара, які эрабіў залом. Па-дру-
ігое, залом прьшясе бяду гаспадару поля або жнеям, якія да 
яго дакрануцца, а таксама хатняй жьтвёле, якая з'есць салому 
з залоіма. Звычайна і людзі, і жывёлы цяжка хіварэюць і нават 
паміраюць. Усе залежыць, як адзначае Д. К. Зяленін, ад харак
теру замовы. ЁН ж<а лрыіводзідь прыклад эамовьв, якая ўжывала-
ся вядзьмарамі пры заломах на Магілёўшчыне: «Хто будзе жаць 
— таго «будзе таскаць; хто будзе малаціць, таго будзе калаіціць; 
хто будзе есці, той будзе на сценку лезці». 

Лічылася, што ведзьмы і ведзьмары робетць заломы ноччу 
голымі. Звычайна тэта адбьшаедца ў Купальскую ноч, на Траец-
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•кім тыдні і ў час, калі каласіцца жыта і па яму бегаюць 
Русалкі. 

Паколькі даюранацца да заломаў вельмі небяспечна, а есці 
хлеб з я>го верня смяротна небіяшечма, то людзі карысталіся 
рознымі спосабамі «абясшкоджвання» заломаў. Вырваць залом, 
«адрабіць» яго запрашалі знахара ці ведзьмара. Залом вырыва-
лі асінавымі трэскамі ці палкамі, спальвалі яго', кінуўшы на за
лом іпук саломы ці асінавыя трэскі. Украінцы прыкрыівалі залом 
овіныім гноем. Знахар голым падпаўзаў да залома і, вым.аўляю-
чы спецыяльныя замовы, клаў залом пад гнілую калоду, тапіў 
у рацэ, а часцей за ўсё вырываў з карэннем і спальваў. Тексты 
наступных ізамоў сіведчаць а'б тым, што мэта «супрацьзаломнай» 
магіі — *перадаць найгоршыя пажаданш, выклікаць хваробу 
і смерць таго, хто зрабіў залом: «(Мікулай-чудатворац і святы 
божы! I памілуй інас ад худога, ад ліхога, ад злога. Мікулай 
святы па межах ходзіць да рож росціць па цёплым начам, па 
вутраннім зарам, а ліх чалавек па .межам хадзіў да залом ламіў 
па цёплым начам, па халодным росам. А пашлі яму, Божа, на 
смерць, на балссць, а на куту ляжаць; яму хлеба ня з'ісць, пади 
ня піць, а ў магіле быць, а рабе іПраскоўе здаровай быць, Міка-
лаю святому малебен служыць. Амень»; «Госпадзі Божа, блага-
славі, пасабі мие еты ©янок вырваць (.скруціць залом і наступіць 
на яго). 1ду я па Юр'евай расе, па зямчужнай траве, Юр'евай 
расою ўмываюоя, малебнаю скацеркаю ўціраюся, і пайду ў цэрк-
ву-сабор. У том саборы стаіць гроб, у том грабу ляжыць мярц-
вец, у таго мярцвяца занямелі яго зубы і цела. Хто еты залом 
заламіў, занямей яго цела і кроў на векі вякоў, і амін яму!». 

ЗАЯЦ у народнай міфалогіі ўсходніх славян мае амбівалент-
ныя (процілеглыя) характарыеГыкі: з аднаго боку, ён асэнсоў-
ваўся як носьбіт стшюўчых якасцей, звязаиых з уяўлешгямі аб 
я>го пладавітаоді, а з другога — як жывёла, маючая непаерэднае 
дачыненне да нячыстай сілы, звязаная з бядой, хваробай 
і смерщю. 

У «екаторых народаў (у тым ліку і ў славян) распаўсюджана 
павер'е аб хлебным зайцу — духу поля, бажастве ўрадлівасці, 
якое уплывав на лладароддзе зяімлі, на ўраджай. Лічылася, што 
хлебны заяц знаходзіцца ў апошніх нязжатых каласах (параўн, 
«Барада», Каза). Ва ўстойлірым словазлучэнні «заячы хлеб» 
«хлеб, які прыносяць дадому з поля ці з .лесу і даюць з'есці 
дзецям» адлюстравалася вераванне ў тое, што такі хлеб надзе-
лены магічнай уласцівасцю ўплываць на рост, развіццё і здароўе 
дзяцей. 

Сімволіка зайца мае ўстойлівае дачыненне да лю'боўна-шлюб-
ных адносін. Сон аб зайцу, згодна з усходнеславянскімі павер'-
яімі, прадвяшчае жаніцьбу. Калі заяц прысніцца жанчьше — зна-
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чыць, яна хутка стане цяжарнай і народзіць сына; калі ж пры-
сніць зайца дзяўчына, то яна, як лічылі, страціць нявіннасць да 
шлюбу (параўн. Кот). Песні «пра зайца» ў вясельным абрадзе 
лічацца «саромньгмі»: яны выконваліся ў час традыцыйнага вя-
селля ў той момант, калі маладых адпраўлялі да шлюбнай 
ночы — для забеспячэннія іх дзетародных здольнасцей. Адным 
з тлумачэнняў дзецям на іх пытанне «Адкуль бяруцца дзеці?» 
з'яўляецца наступнае: «Маленькіх дзетак прыносіць зайчык і са-
джае на капуснай градзе» (параўн. Капуста, Бусел). У сербаў 
заячая кроў лічылася маігіч'ным сродкам, з дапамогай якога 
лячылі бясплоддзе. 

Адначасова заяц атаясамліваецца з нячыстай сілай. Звычайна 
гэта тлумачыцца агульным указанием на тое, што «зайца ства-
рыў Чорт», а таксама незівычайнай знешнаоцю зайца, у якой 
змяшаліся асабліва-сці некалькіх жывёл: «у зайца сабачыя лапы, 
каціная морда і асліныя вушы». Менавіта таму многім народам 
вядома забарона на ўжыванне ў ежу заечага мяса. У павер'ях 
аб Лесавіках нярэдка падкрэсліваецца, што зайцы — самыя бліз-
кія да іх лясныя звяры. 

Агульнапашыраньш з'яўляецца ўяўленне аб тым, што сустрэ-
ча з зайцам іможа 'быць прадвеснікам бяды, хваробы. Невыпад-
кова пушкінская Таццяна Ларына, якая жыла ў вёсцы і таму 
«верила преданьям 'простонародной старины», панічна баялася 
сустрэчы з зайцам: 

Когда случалось где-нибудь Не зная, что начать со страха, 
Ей встретить черного монаха, Предчувствий горестных полна, 
Иль быстрый заяц меж полей Ждала несчастья уж она... 
Перебегал дорогу ей, 
На Украііне вядома пажаданне чалавеку, які адпраўляецца 

ў дарогу, — Щоб йому заець дорогу не перебіг! 
Перабяганне зайцам дарогі падарожніку (параўн. Воўк) 

лічылася дрэннай прыкметай не толькі ў славян, але і ў іншых 
народаў Еўропы. У Францыі і Германіі, напрыклад, сустрэча 
з зайцам (асабліва пасля эахаду санца) ацэньвалася як вельмі 
небяспечная, таму што «ў »гэты час калдуны і ведзьмы ператва-
раюцца ў зайцаў». У помніку старажытнарускай пісьменнасці — 
Гпацьеўскім летапісе — нагадваецца аб прыкмеце, вядомай 
продкам сучасных усходніх славян і 'балтаў, у адпаведнасці з 
якой паляўнічыя не заходзілі ў лес, калі адтуль насустрач ім 
'выбягаў заяц: у адваротным выпадку яны не маглі разлічваць 
на ўдачу ў паляванні. 

Асабліва небяспечнай лічылася сустрэча з зайцам вясельнага 
шэсця. Калі ж такі вьвпадак здараўся, то шэсце абавязова спы-
йялася, а знахар або калдун, якіх запрашалі для засцярогі 

67 



ўдзельнікаў шэсця (перш за ўсё маладых) ад сурокаў, з даітйМб-
гай магічных дзеянняў і замоў «адводзіў» нячыстую сілу. У на
родных гаворках да гэтага часу вядомы словазлучэнні закідаць 
зайца, заганяць зайца для абазначэння жартаўлівага звычаю: 
маладыя людзі (звьгчайна хлопцы) з дапамогай жэрдкі або 
бервяна, пакладзеных на дарозе, спыняюць віясельнае шэсце, 
патраібуючы выкуп (прошай, гарэлкі, розных прыамакаў) за пра
ва рухацца далей. 

У рускіх і беларусаў існавала павер'е аб тым, што калі ў вёс-
ку забяжьщь заяц, то гэта прадвяшчае пажар. Калі ж заяц па 
нейкай прычыне трапляў у дом, які будаваўсяі, то гэтая падзея 
мела самыя трагічныя вынікі: будаўніцтва дома спынялася (на-
ват калі ён быў амаль пабудаваны) і бярвенні выкарыстоўваліся 
толькі як дровы. 

Як слушна заўважае акадэмік Б. А. Рыбакоў, заяц з'іяўляецца 
абавязковым персанажам казак пра Кашчэя Беосмяротнага. 
Менаівіта хутканогі заяц — -першая істота, што выскоювае з ча-
роўнай скрыні, несучы, зберагаючы ў сабе Кашчэеву смерць. 
Паказальна, што даганяе зайца і забівае яго (а значыць, змага-
ецца са злом) воўк. 

У шматлікіх народных былічках расказваецца аб тым, што 
нячыоцікі могуць сустракацца ў выглядзе зайца. Я. А. Ляцкі 
ў канцы мінулага стагоддзя запісаў .расказ селяніна аб тьш, як 
ён з дапаімогай матічных сродкаў пазбаўляў свайго каня ад 
уздзеяння злога Дамавіка: «вывёў ігаспадар каня ноччу ў поле, 
зламаў асінавы дубец і пачаў біць яго дубцом, прыгаворваючы 
«раз!». Праз некаторы час конь пакрыўся гіенай, потым з яго 
зваліўся корч, ператварыуоя- ў чорнага зайца, які хутка -знік». 
Рускі оелянін з Калужскай губерніі ^(запіс М. Ф. Сумцова, 
1891 г.) так расказвае аб сваёй сустрэчы з нячысцікам: «Іду я да 
пчальніка, і раптам мне пад ногі падскочыў заяц. Я ўзяў яго 
і ланас дахаты. Але чым бліжэй я падыходзіў да дому, заяц, рабіў-
ся ўсё больш цяжкі'М. Нарэшце я быў вымушаны кінуць яго. 
Тады заяц зарагатаў і знік». 

У некаторых рускіх імясцоівасцях сяляіне верылі, што калдуны 
і ведзьмы могуць паслаць людзей «лавіць зайцаў». Гэтыя іміфіч-
ныя «з-айцы» заводзя'ць людзей у такія месцы, адкуль нельга вы-
брацца, і ў рэшце рэшт губяць іх. Да «зайца» адсылаецца боль 
у рускай замове: «На моры, на акіяне, иа востраве Буше, стаяць 
высокія тры дрэвы, пад тымі дрэвамі ляжыць заяц; перасяліся 
ты, зубны боль, да тато зайца!». 

ЗДЗВІЖАННЕ — інароднае свіята (27ЛХ); царкоўнае свята 
зівязана з ушанаваннем овятога крыжа, я«і ўздьгмаўся («воздви
гался» — адсюль і назва свята) над натоўпам вернікаў. Гэта 
апошняе свята, калі канчатков'а развітваюцца з летам. «Ключы 
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ад лета — у шызай галачкі, л яна, адлятаючы ў цёплыя краі, 
замыкае яго і забірае ІЗ сабою ключы». Апрача адлёту птушак, 
быу для народнага ўяўлення яшчэ адзій ,рух («здзвіжанне») 
у прыродзе — выпаўзалі змеі і збіраліся разам, каб адысці ў зі-
мовы сон да вясны: «Ва Узвіжання пару ігадзюкі і змеі хаваюцца 
ў нару». Псіршы вясновы і апошні восеньскі змяіныя ўкусы лічы-
ліся самымі 'небяспечнымі, таму на Здзвіжанне баяліся хадзіць 
у лес. Сустракаюцца легенды пра сыход змей на Здзвіжайне. На 
чале змяшага шэсця заўжды малюецца Цар-змей з залатоп каро-
най. Следам за ім — незлічоныя ладданыя — паўзуны. Цар 
вылучаецца сярод усіх сваёй велічынёю і лускою з серабрыстым 
адлівам. Шэсце рухаецца па непраходных для чалавека міясцінах, 
і калі ўсё ж камусьці здіарылася суспрэвда са змяііньш «выраем», 
то варта было заслаць перад царом абрус з хлебам-соллю і па-
кланіцца да зямлі, як той, прапаўзаючы враз абрус, у падзяку 
скідаў з мароны залаты ражок. Уладальнік такоіга ражка на'бы-
ваў незівычайную мудрасць і ліраніклівасць, здольнасць угадваць 
чужыя думкі, выходзіць з самых цяжкіх абставін; на яго так-
сама не дзейнічаў з'мяіны яд («паводле У. А. ;Васілевіча). 

Па рускіх павер'ях, змеі і вужы ў гэты дзень спаўзаюціца 
ў адно месца, пад зямлю, да іоваёй маці, дз-е і лрав-одзяць усю 
зіму, да першага грому, які з'яўляецца своеасаблівым сігналам, 
які дазваляе змеям выпаузадь з зямлі і жьгць на волі. У дзень 
Здзвіжання (рус. Воздвиженья) рускія сяляне стараліся асаблі-
ва шчыльна зачыпяць вароты і дзверы, <каб змеі, што паўзуць 
да сваёй імаці, выпадкова не трапілі ў двор ці ў хату. 

ЗЛЫДНІ — злыя духі, няічысцікі, увасабленне бяды, беднасці, 
нядолі. Злыдпі вядуць групавы лад жыцця, і свае прыюрасці, па-
скудствы яны заўсёды робяць разам: «заглядаюць у гаршкі 
з ядою і ў леггшую кашу падсыпаюць пяску, у самае тлустае 
малако вады наліваюць, у дзежцы хлеб псуюць; ва ўсім шкодзяць 
і перашкадж'акжь, так што хата, у якой яны.ласяліліся,. .бяднее 
і галее». Па некаторых павер'ях, пастаянным месцам знаходжан-
ня злыдняў з^ўляецда стары1 млын (параўп. звесткі аб сув-язі 
млына з Вадзеніком і ведзьмаром). 3 імлына злыдні час ад часу 
перасяляюцца ў які-небудзь двор, у гаспадарку, якую даводзяць 
да эбяднення; ііцры гэтыім марнее і гіне жывёла, хварэюць людзі. 
Пасля спусташэння адной гаспадаркі злыдні шукаюць новую 
ахвяру. 

Знешне злыдні — маленькія дзядкі са зморшчаныімі тварамі, 
у чорнай або шэрай вопратцы. Яны ўяўляліся таксама «мальші, 
гарбатымі, скручанымі стварзннямі ў вялікіх ботах і шапках. 
Злыдні нябачныя, але, іпасяліўшыся ў якім-небудзь доме і даво-
дзячы яго да збяднення, цяжка паддаюцца выгнанню. Гэтае 
перакананне адлюстравана і ў прыказках: бел. Прасіліся злыдні 
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на тры дні> а ў тры гады не выжывеш; укр. Просилися злйдні на 
три дні, та й вигнати не можна. 

Па павер'ях, перамагчы злыдняў можна толькі хітрасцю, 
сабраўшы іх у якую-небудзь пасудзіну, 

ЗМЕЙ. Гл. Вогненны змей. 
ЗМЯЯ — у міфалагічным асэнсаванні ўсходніх славян — 

сімвал усёведнасці, мудрасці, магічных з-вышнатуральных здоль-
насцей. 

Названыя здольнасці, па народна-шфалагі'чных уяўленнях, 
чала<век мог атрьшаць, з'еўшы змяінага <мяса. Адзін з варыянтаў 
гэтага павер'я запісаны А. Я. Багдановічам: «Змяінае мяса, 
прыгатаванае такім чынам, каб яно пазбавілася ядавітасці, пера-
дае таму, хто яго ўжывае, здольнасць разумець размову жывёл». 
Аналаігічіны эмест легенды, запісанай у Валагодскай губерніі; «Не
кий барин ходил в лес, собирал там змей, "что с короной на голове, 
а дома приказывал слуге готовить себе из них пищу. Змеи имели 
то свойство, что, поевши их, человек начинал понимать разговор 
огня с огнем, травы с травой. Баірйн подслушивал в лесу разго
вор трав и записывал их целебные свойства». Гл. Здзвіжанне. 

Рускія сяляне выкарыстоўвалі змяю ў любоўнай магіі. Для 
таго, каб прываражыць каго-небудзь і распаліць у яго душы лю-
боўнае пачуццё, трэба было, па паівер'ю, злавіць опецыялыіай 
палачкай-рагуляй змяю і, прыціануўшы яе да зямлі, праткнуць 
іголкай змяіныя вочы з прыгаворам: «Змяія, змяя! Як табе шкада 
сваіх вачэй, так каб мяне раба божая (імя) шкадавала і кахала». 
Потым гэтую іголку трэба было ўваткнуць у вопратку таго, на 
каго накііраваны любоўныя чары. Верылі таксама, што калі выта-
піць сала з забітай змяі і зрабіць з яго свечку, якую насі'ць пры 
сабе, то каханне з процілеглага боку будзе заўсёды. 

Для засцярогі ад ліхаманкі насілі пры сабе (часта на шыі) 
забітую змяю або змяіную шкуру. 

Адначасова змяя асэнсоўвалася <як адно з увасабленняў 
ведзьмы. 

ЗНАХАР — лекар-самавучка, які займаецца ўласнымі споса-
бамі лячэння: замовамі, травамі, а таксама розньші магічіадмі 
^зеяннямі. 

Беларускі этнограф і фалькларыст мшулаг-а стагоддзя 
П. П. Дземідовіч наступным чынаім вызначаў сутнасць знахарст
ва: «Знахары — гэта людзі, якія ведаюць сродкі ад якіх-небудзь 
хвароб. Яны ведаюць, як ©ывесці перапалох, выліць каладцё, вы
лячыць замовамі рожу, выправіць вывіх, спыніць кроў, вылячыць 
ад укусу змяі». 

У народнай свядомасці знахар, як правіла, адрозніваецца ад 
ведзьмара сваёй добразычлівасцю, сувяззю з хрысціянскай рэлі-
гіяй. Я-к адзначаў вядомы рускі этнограф С В. Максімаў, «зна-
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хар ёсдь вясковы лекар, які ўмее лячыць хваро'бы людзей і жы-
вёл. Калі ведзьмары аддалякщца ад людзей, імкнуцца зрабіць 
сваё ірамяство таямнічым, то знахары працуюць адкрыта і ў сва-
іх дзеяннях і замовах звяртаюцца за дапамогай да Бога і святых 
угоднікаў». Вось характэрны тэкст замовы ад ляку (г. зн., ад 
служання): «Госпаду Богу ламалюся, Прачыстай Божай «маці 
пакланюся. Божа маці, прыдзі к рабе Божай (імя), дапаімогу 
прынясі. Кіеўскія і пячорскія ўсе святыя прападобнікі, прысту-
п-ще-дапямажыце рабе Божай ляк качаці-угавіараці. Качаю-угава-
раю ад пальчыкаў да сустаўчыкаў, ад когцікаў да ло-кцікаў баць-
каў ляк, мацярын, дзявочы, парабочы, паінскі, цыіганскі, яўрэйскі, 
каіровячы^валовячы, саба-чы, парасячы, качыны, птушьшы. 3 ха
ты дымам, а з двара ветрам». 

Прынцыповае адрозненне знахара ад ведзьмара падкрэсліваў 
і этнограф Д. К. Зяленін: «Знахар — ігэта не -калдун. Яіму вядо-
мыя толькі замовы і >гаючыя, лекавыя травы, ен выконвае галоў-
ным чынам фунйцьгі ўрача. 3 вынікамі вядзьмарстіва ён эмага-
ецца з дапамогай замоу і засцярог. Ніякай сувязі з нячыстай 
сілай у яго іняма». У белаірускім ладанні «Уздізеяна» знаходзш 
выразнае ашісанне опосаібаў змагаіння знахара з вядзьмарствам. 
У паданні расказваецца аб тым, што ў аднаго гаспадаіра .адно за 
адным 'пачалі адбывацца розныя непрьюмныя здарэнні: прапала 
лепшая карова, ваўкі парвалі кабыле сцягно, энікла авечка, шу-
ляк задраў курыцу. «Трыіваў, трываў мой бацька, дай пайшоў 
шукаць людзей, каб ямы адрабілі, бо ўое бачылі, што гэта ўздзе-
яна на яго гавяда». Далей апісваецца, якім чынам запрошаны 
гаспадаром энахар «адрабляў» (іпа-сучаснаму кажучы, ябясшкодж-
ваў) залітыя крывёю вароты гаспадара( гэта і было, на думку 
знахара, праяўленнем таіго, што «на гавяда ўздзеяна»»). «Па-
скроб знахар трохі «ажом вароты, нарваў нейкага зелля, наклаў 
у чыгун, наліў вады ды давай іварыць ды шаптаць. Шаптаў зна
хар, шаптаў да тукаў у комін, а 'потыім давай абціраць з ілба 
пот: «Ну, адрабіў! А моцна было тут уздзеяна». 

Да знахараў, якія еалодалі замовамі, людзі звярталіся з та-
кімі хваробамі, як «пяірэпалахі» ці «спужанне», «ляк», «порча», 
«сурокі» (хвароба ад ліхога вока), «падвой» (ад скразняка), 
«крыксы» (начны дзіодчы плач) і інш. Звычайна энахары спецы-
ялізаваліся на вылечванйі якой-небудзь адіюй хваробы. 

ЗНІЧ — бог пахавальнага агню ў старажытных беларусаў-
язычнікаў. Знічамі называліся таксама пахавальныя свечы на 
магілах; словам знічка — падаючая зорка. У беларусаў, як і ў 
іншых народаў, захавалася вераванне аб тым, што зоркі на небе 
— знакі жывых душ: дзіця нараджаецца, і Бот запальвае зор.ку; 
чалавек памірае, і Бог яго зорку гасіць, яна згарае; знічка няоец-
ца ў небе ў адвечны змрок — чыясьці душа адышла, Зніч загасііў 
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агонь жыцця. Слова Зніч таго ж кораня, што і дзеяслоў знікаць 
(паводле К. Тарасаіва). 

ЗЮЗЯ — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — міфічная істота, 
увасабленне холаду, бог зімы. Зюзю ўяўлялі ў выіглядзе лысага 
барадатага невялікага росту дзеда, які басанож ходзіць па снезе 
ў расхрыстаным белым кажусе. Згодна з павер'ямі, Зюзя ўзнімаў 
завіруху, мяцеліцу, выклікйў сцюжу, маразы. Калі быў моцны 
мароз, лічылі, што Зюзя біў булавою, якую заўсёды -насіў пры 
сабе, па дрэвах і бярвеннях, з-за чаго яны трашчалі. Пад Новы 
год беларусы варылі куццю для Зюзі: «Зюзя на дварэ — куцця 
на стале». Даволі распаўсюджаным было павер'е аб тым, што 
калі пералічыць імёньг ўсіх льгсых дзядоў у івёсцы, мароз памяк-
чэе. 

Большую частку зімы Зюзя праводзіць у лесе, але часам за-
ходзіць у вёску, гораяўляючы пры гэтым высакародства: папярэ-
джвае сялян пра жорсткую, суровую зіму на будучы гэд ці выз-
валяе ад холаду няшчасную бедную сям'ю. 

ЗЯЗЮЛЯ ў павер'ях усхюдніх славян асэнсоўвалася як птуш-
ка-прадказальніца, а таксама як сімвал адзіноцтва, нешчаслівай 
жаночай долі. 

Агульнавядома ігавер'е аб тым, што тіа кукаванні зязюлі 
можна лічыць гады, якія заста-л/іся да смерці (радзей — да за-
мужжа). Кукаванне, пачутае той парой, калі лес яш'чэ не адзеў-
ся ў лісце, лічьтлася вельмі дрэннай ігрыкметай: яно прадвяшчала 
няўраджай, голад, хваробы і г. д. Згодна з тіавер'ямі, зязюля 
кукуе толькі да Купалля (6 ліпеня) або да Пятрова дня (12 ліпе-
ня), а потым яна хаваецца ад птушак, якія яе білі, або ператва-
раеціца ў драпежяікаў — каршуна ці ястраба. 

Вельмі распаўсюджаны народныя легенды аб ператзарэіші 
ў зязюлю жанчын з нешчаслівым лёсам: сястры, у якой памср 
брат; дзяўчыны, якую пракляла маці; жанчыны, у якой трагічна 
загінуў муж: дзяўчыны, якая цудоўным чынам выйшла замуж за 
вужа і стала /віноўніцай яго смерці. 

У легендзе «Адкуль зязюля» расказваецца аб дзяўчыне, якая 
выйшла замуж за вужа, у згодзе жьига з ім пяць год, у іх нара-
дзілася трое дзяцей. На шосты год жонка вужа папрасілася 
ў ^свайго мужа дазволу наведаць маці. Пасля доўгіх угаввраў 
вуж дазволіў: «Будзь там пяць дзён, толькі не кажы нікому, 
адкуль ты, і няхай цябе ніхто не праводзіць. Як ©ернешся з бера-
гу, дак гукні: «Якуб!» I калі пакажацца кроў, то я не жывы, 
а калі пена — то жывы». Але імалодшая дач.ка выдала тайну, 
і злыя людзі, выклікнуўшы вунса/за'білі яго. Заканчваецца леген
да выкладаннем матыву дзівоснага ператварэння: «Яна, тая 
жонка, нічога не знала пра яго. Узяла дзеці на пяты дзень на 
бераг і стала гукадь: «Якуб!» На ета ігуканне толькі кроў пака-
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аалася. Заплакала яна да й зарыдала, да й скінулася зязюляю 
і палядела па лесу гукаючы: «ЯкубІ» I цяпер яшчэ гукае. А сы
ны сталі: адзін бярозаю, другі хвояю, а дачка ігоркаю асінаю». 

У некаторых іншых легендах .выкладаецца павер'е аб тым, 
ча.му зязюля въшауляе «ку-ку». У адной з іх — «Зязюля і Кук» 
— расказ'ваецца аб тым, што птушкі даручылі менавіта зязюлі, 
у якой тнязда ня-ма і дзядей няіма, адшукаць птушынага цара — 
Кука. «I паляцела зязюля шукадь Кука. Праляціць трохі, сядзе 
на галінку і клі<ча: «Ку-ку!». Праляціць і зноў кліча». Паданне 
«Чаму зязюля кукуе» інаюш тлумачыць паходжанне кукавання: 
«У аднае жонкі была дачка. Да ў тае дачкі быў чалавек, да яго 
за'білі. I дочка вельмі плакала па ім. А маді гаворыць: «Не плач, 
дочка, «а Пятро я табе куплю чалавека». Дак от лётае зараз 
кожны год на Пятра і куе: «Куп-лю, куп-лю, куп-лю...». Да ўсё 
ніяк не выбера». 

На думку некаторых даследчыкаў, асэнсаванне зязюлі як 
птушкі, звяізанай з негатыўнымі ўяўленнямі, тлумачыцца не толь-
кі а-саблівасцяімі <яе «паводзін» (адзіноцтва, 'падкладванне яечак 
у чужыя гнёзды), але і знешияй адзнакай — стракатасцю 
(гл. Рабы, стракаты); параўн. у суівязі з гэтьш звесткі а-б стра-
катасці вераб'я і сарокі як птушак, маючых да«чыненне да сферы 
иячыстай сілы. 

ЗЯЛЁНЫ колер звязваўся ў народных павер*ях з процілег-
лымі ўяўленнямі. 3 адиаго боку, асэнсаванне гэтага колеру як 
колеру ірасліннасці, зеляніны (г. зн. жьщця) адлюстравалася 
ў многіх вясенне-летніх -абрадах і магічных дзея«нях (параўн.: 
вярба, а таксама ўпрыігожваінне жылля зялёнымі галінкаімі на 
Троіцу). 3 другога боку, зялёны колер з'яўляецца нязменным 
атрыбутам надзвычай небяспечньгх міфалатічных істот (параўн. 
зялёныя валасы ў Вадзяніка і Русалкі, зялёныя вочы ў Стрыгі). 

ЗЯМЛЯ — у 'народных павер'ях — адна з асноўных стыхій 
(разам з агнём і вадою), увасабленне жаночага, нараджаючага 
пачатку; у вуснай наіроднай тварчасці звычайна ўжываецца ва 
ўстойлівым спалучэнні святая маці-зямля. -Сапраўднае адухаў-
леннер на.ват абагаўленне зямлі праяўляецца ў наступныім народ
ным паданні: «Святая зямелька корміць нас і ўсякага звера; но-
сіць на сваіх плячах, ніколі не наракаючы, не стогнучы, а як 
Бог пашле смерць, то яна прьггорне і не гідзіцца, калі нас чэрві 
точаць. Маці-зямля ўсё прымае, а найбольш усякае нечысці, да 
яш»чэ і дзякуе за era, а калі хочаш ведаць, як яна дзякуе, то 
навязі гною і пасей жыта, дак і будзеш знаць. Нашы дзяды 
і бадькі не дарма казалі: тым, што зямля родзіць, падзядоіся з 
ёю, значыць, еш сам хлеб, а салому аддай роднай зямельцы... 

Няіма нікога і нічога багачэй за зямлю: сколькі яна родзідь 
хлеба, сколькі дае жалеза да ўсяго інша»га? 3 яе капаюць уся-
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кую оглійу на печы, на гаршкі да й& пабелку, а 'мала & то ўсюды 
закопана грошай? Хто ж, уірэшце, дае «чистую, здаровую ваду? 
Дае святая маці-зямля...» 

Вялікая маігічная сіла, на народных павер'ях, утрьшлівасцца 
ў роднай зямлі. Таму раней людзі, адпраўляючыся ў чужыя краі, 
ібралі з сабою (насьшалі ў анучку) жменьку бадькоўскай зяадлі. 
Верылі таксама, што зямля, узятая з сямі .магіл, дзе паха-вайы 
родзічы, выратоўвае ўеіх жывых ад хвароб і іншых няшчасцяў. 
Рускія сяляне, каб пазбавіцца ад хваробы, прычыну якой бачылі 
ў непаважлівых адносінах да зямлі, тройчы звярталіся да яе, 
стоячы твараім на ўсход, са словамі: «Прости, мать сыра земля, 
в чём я тебе досадил» (лараўн. Вада). Рускім быў вядомы так-
саіма звычай, згодна з якім пры пераходзе ў новы дом «перамань-
валі» Дамавіка: з-пад печы старой хаты бралі жменю зямлі, 
насыпалі яе ў лапаць і псравозілі ў ім гэтую зяімлю пад печ 
новай хаты. 

Як сведчадь адпаведныя крыніцы, яшчэ ў мінулым стагоддзі 
быў даволі пашыраны звычай цалавання зямлі: «В Орловской 
губернии при ударе первого грома все бабы, перекрестившись, 
кланяются в землю и целуют, её. В тех же местах сын, дерзнув
ший оскорбить на миру родную -мать или отца, обязательно целу
ет землю /после того, как произнесёт клятву, смотря на небо 
и перекрестясь троекратно. Точно так же заподозренный в каком-
либо імйрском несчастье >вроде поджога, кражи и т. п. целовани
ем земли .вполне удовлетворяет и успокаивает своих односель-
цев» (С. В. Максімаў). 

Не менш вядоімы быў і звычай з'ядання кавалка зямлі як вы-
ражэнне і падмацаванне клятвы ў чым-небудзь. 

Ж I * 

ІЛЛЯ — свята ў гонар прарока Іллі (2 жніўня). Ілля —адзін 
з найпапулярнейшых міфічных персанажаў. Паводле біблейекага 
падання, прарок Ілля пры жыцці зраібіў многа цудаў і жьйвым 
узнёсся на неба ў вогненнай каляснщы. Пасля ўвядзення хрысці-
янства за ©образам Іллі замацаваліся рысы і функцыі галоўнага 
язычніцкага бога — Перуна. 

У народных уяўленнях Ілля — грозны, суровы святы, у*распа-
раджэнні якога знаходзяцца маланкі і дажджавыя хмары; ён 
можа забіць маланкаю чалавека, спаліць яго жыллё або выклі-
каць засуху; адначасова гэта шчодрае і добрае бажаство, якое 
пасылае на зямлю дажджы, спрыяе ўр.аджаю і аібараняе чалаве
ка ад нячыстай сілы. Па народных 'павер'ях, менавіта на Іллю 
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ўсе йя'Чысцікі, ратуЮчЫся ад вогненных стрэлаў Іллі (гл.: Рабіна-
вая ноч), п-ератвараюцца ў розных звярюў — ваўкоў, зайцаў, 
лісіц, кошак, сабак. У сувязі з гэтым быў вядомы звычай не пус
кать у ІГЭТЫ дзень у хату катоў і сабак, каб не навесці на жыллё 
маланку. 

Згодна з агульнапашыраным уяўленнем, гром узнікае ад гру-
кату па небе калясніцы Іллі-прарока, а маланкі — ад стрэлаў, 
якімі Ілля забівае нячыстую сілу. Па ўкраінскай легендэе, адной-
чы Чэрці паўсталі супраць Бога. Бог загадаў Іллі прагнаць ня
чыстую сілу з неба, і з таго часу Ілля ганяецца за нячысцікамі, 
пускаючы ў іх свае воігненныя стрэлы. 

Дзень прарока Іллі ўспрымаўся як своеасаблівы рубеж: за-
канчваецца лета, пачынаецца жніво, вада ў рэках і азёрах ста-
новіцца больш халоднай. Па народнай легендзе, ахалоджванне 
вады ласля Іллі адбываецца па той прычыне, што ад хуткага 
бегу коней, на якіх Ілля раз'язджае па небе, губляецца падкова, 
якая падае ў ваду, і вада адразу ж робіцца халоднай. 

Ж К * * 
КАДУК — у беларускай міфалогіі — адно з увасабленняў 

Чорта; «ячысцік, які^з'яўляецца і шкодзіць людзям толькі тады, 
калі да яго адсылаюць, і толькі ў пэўныя моманты: п,ры ўсходзе 
сШГЦа, "ЯГГбўДні"і аігоўначы. Гэтае слова ўжьшаецца ў праклёне-
Бадай на цябе кадук!, а таксама ў выслоўях Кадук яго ведае, 
Кадук з імі. 

А. К. Сержпутоўскім запісана народнае паданне пра Кадука: 
«Кадук — тэта такая страшзнная пачвара: ні чалавек, ні звер, 
але больш эмахвае на звера з івялізнаю касматаю галавою і 'з 
шырокіім горлам аж да самых вушэй. Як разявіць ён сваю халя
ву» у катарай блішчаць белыя зубы ды чырва'нее, бы агонь, язык, 
дак от так здаецца, што ён гатоў пракаўтнуць цалкаім з касцямі 
і патрахамі. Часам людзі сярдзітыя кажуць: «Каб яго ўзяў 
кадук», ці: «Вазьмі ято кадук», але Кадук бярэ рэдка, бо ён пра-
яўляецца толькі ў ліхую часіну, а такая часіна бьгвае адзін 
момант пры ўсходзе сонейка, у самы поўдзень і ў самую глу-
хасць сярод ночы. 

Гэтая пачвара пахапала б усіх людзей, каб ёй было вольна 
аб'яўляцца заўжды, але Бог так даў, што яна сама не мае ўлады. 
над чалавекам, а чакае, покуль ён яе не пазаве, да і то, пюкуль 
we пазаве ў такі ліхі момант, у які што чалавек ні скажа, то ўсё 
станецца». 
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Па беларускіх 'народных павер'ях, Кадук жыве ў самым баг-
ністым балоце; тут у яга на службе знаходзяцца дробныя ня-
чысцікі, якіх ён пасылае рабіць шкоду і розныя -прыкрасці лю-
дзям. Кадук рэдка сам выходзіць са свайго балота; толькі тады 
ён гэта робіць, калі нейкі падначалены яму дух не здолее вьжа-
наць яго даручэння. Існавала таксама вераванне аб тьш, што 
Кадук есць жывых маленькіх дзяцей, якіх носяць яму паднача-
леныя нячысцгкі. 

КАЖУХ — у абрадавых міфалагічных уяўленнях усходніх 
славян — сімвал ібагацця, матэрыяльнага дастатку і дзетанара-
джэння. Прадуцыруючая сімволіка «ажуха звязана, відавочн<а, 
з тым, што ©аласатаоць увогуле асацыіравалася з багаццем, 
удачай і шчасцем (ігл.: Велес); параўн. таксама беларускую пры-
казку Хто касматы, той багаты і павер'е, звязанае з дзявочымі 
калядньші варажэннямі: калі дзяўчына, прасоўваючы руку ў вак-
но лазні, датыкнецца да чаоо-небудзь. махнатага, то гэта п-рад-
вяшчала ёй багатага жаніха. 

Найбольш распаўсюджана рытуальнае выкарыстанне кажуха 
ў вясельнай абраднасці. Напрыклад, маці жаніха (або -маці ня-
весты) сустракала маладых пасля вянчання ў царкве, стоячы на 
парозе дома ў вывернутым кажуое і трымаючы ў руках хлеб-соль, 
гарэлку і мёд. А. К. Сержпутоўскі ў кнізе «іПрымхі і забабоны 
беларусаў-паляшукоў» апісваў гэты звычай наступным чынам: 
«Як маладыя ласля вянца иарочающца з цэрквы, то іх «а діва-
ры каля дзвярэй сустракала маці маладога, надзеўшы на ся'бе 
вывернуты шэрсцю наверх кажух, і корміць маладых мёдам 
кюжнага па тры разы, потым абсыпае іх збожжам і вядзе ў хату. 
Робіць гэта матка дзеля таіго, каб яны <былі багатыя ды заўжды 
мелі вялікі прьшлод і ўраджай эбожжа і каб іх жытка была 
салодкая». 3 гэтай жа мэтакх вывернутым кажухом накрываюць 
лаву, на якой садзящь маладых за вяоельны стол; ім жа иакры-
ваюць. дзяжу, калі нявесту садзяць на пасад. 

У некаторых рускіх мясцовасцях («каб лепш пладзіліся авеч-
кі») саджалі на кажух лершага госця, які прыходзіў у хату, каб 
павіншашць гаюпадароў з Калядамі. Нанярздадні Новага году 
кармілі кур на вывернутым кажусе, каб яны ў будучым годзе 
неслі больш яек. 

КАЗА — ва ўсходнеславяйскай міфалогіі — жывёла, якая 
ўвасабляе ўрадлівасць, даібрабыт, дастатак; ісімівалізуе плод-
'насць. Згодна з агульнаславянскімі лавер'ямі, Каза — міфічная 
зааморфная істота, дух-ахоўнік заісеянага поля, .які знаходзіцца 
ў апошніх нязжатых каласах (гл.: «Барада», Заяц). 

Культ кааы. зшходзщца ў цэнтіры каляднай абраднасці: каля-
доўшчыкі абыходзілі гаспадароў у суправаджэніні «казы» — ма
ладога жвавага хлопца, апранутага ў вывернуты шэрсцю наверх 
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кажух. У адпаведнай каляднай песні ўслаўляецца магічнае ўздзе-
янне казы на ўраджай: «Дзе каза ходзіць — там жыта родзіць, 
Дзе каза нагою — там жыта капою, Дзе каза рогам — там жыта 
стогам...» Імітацыя «памірання» і «ажыўлення» казы пры выка-
нанні калядак сімвалізуе паміранне прыроды і ажыўленне яе 
пасля Калядаў, калі паступова пачынае павялічваіцца дзень. 

Магічнымі здольнасцямі ўплываць на ўраджай надзяляўся 
і казёл; у такім жа іплане асэнсоўвалаоя 'і ягс сшірванне з казою. 
Н. М. Нікольскі ў сувязі з гэтым пісаў: «Казёл мае доўгую і гус
тую шэрсць і доўгую бараду, уладае адначаона неэвычайнай сі-
лаіі і таму, калі ён прыйдзе да пашні, дык яна ітавінна даць тое 
ж самае доўгае і густое жыта...» Звяртаючы ўвагу на радок ка
ляднай песні — «Дзе казёл мічыць (г. з'н., спарваецца з казюю), 
пшаніца стаіць», — даследчык дадае: «Трэба думадь, што тут 
захаваўся адбітак сатраўды П'рактыкаваўшаігася звычаю пускаць 
казла і казу спарвацца на поле, каб пастуляваць добрую рунь 
ярышы». Аналагічныя звесткі аб казле знаходзкм у энцыклапедыі 
«Міфы народаў овету»: «Міфалагічныя ўяўленні аб казле пад-
крэсліваюць перш за ўсё яго выключную сексуальнасіць (у зні-
жаным выглядзе — юрлівасць) і плоднасць. Адсюль яго сувязь 
з бажаствамі і іншымі іміфалагічнымі персанажамі, што ўвасаб-
ляюць гэтыя якасці, — літоўскім Пяркунасам, славянскім Перу
ном, скандынаўскім Торам». 

У палескай вясельнай традыдыі пры прыгатаваііні карашя 
выконваўся танец «каза», які сімвалізаваў спарванне казы з каз-
лом, што, па народных уяўленнях, павінна 'было забяспечыць 
уплыў на дзетародіныя вдольнасці маладых, аінрыяць прадаўжэ'Н-
ню роду: «Мужыкі «казу» дзелаюць: двюе выходзяць, адзін каза, 
другі казёл, так і -скачуць друг чэраз друга». 

Адначасова каза і казёл маюць пэўнае дачыіюішс да нячыстай 
сілы (параўн. уяўленні аб казлінай знешнасці Чорта). Пры гэтьш, 
па павер^ях, злы Дамавік ці Хлеўнік ібаяцца казла, таму гэтую 
жывёлу ставяць у хляве для засцярогі ад йячысцікаў. Ролю 
апатрапея івыконвае і казіная шэрсць, якую затыкаюць у хляве. 

КАЗЁЛ. Гл. Каза. 
КАЛДУН. Гл. Вядзьмар. 
КАЛ ОДА ў народных уяўлейнях надзялялася неігатыўнай 

сімволікай, вытокі якой — у яе асэнсаванні .як нерухомага (як 
бы «мёртвага»), непатрэбнага прадмета. Асабліва выразна гэтая 
сімволіка адлюстравалася ў народных замовах, дзе калода высту-
пае як сі'М,вал безжыццёвасці і смерці, як прадмет, цесна звіязаны 
з драпежнікамі, змеямі, хваробамі і ня-чыстай сілай. Начірыклад, 
у замовах, прымеркаваіных да выг-ану жывёлы на пашу, выказва-
ецца пажаданне, каб скаціна пры сустрэчы з драпежнікамі цера-

77 



тваралася ў калоду (г. зн., у нешта непатрэбнае, безжыццёвае): 
«штоб наша скаціна здавалася ў полі каменем, на даліне купі-
наю, у лесе калодай...»; «Скідайся на пагані туманам у бару, 
пнём у лугу, у лесе калодай...». Вельмі часта слова калода (звы-
чайна з азначэннем гнілая) называецца ў замовах як тое, што 
лавінны з'есці небяспечныя істоты і хваробы: «Святы Юрай-Яго-
рай, рассылай сваіх ваўкоў у цёмныя лясы калюды грызць...», 
«Цар Арон, унімай сваіх дзяцей: гнілую калоду на снідання»; 
«Грызь-грызіца, добрая маладзіца, ідзі ў цёмны лес, там ляжыць 
гнілая калода, там табе месца грызці...». Калода ў тэкстах замоў 
можа абазначаць таксама месца энаходжання небяспечлай істо-
ты: «На балоце на калюдзе стаіць вярбовы куст, пад тым кустом 
гады, яды, гадзнжі, вужы, вужшшты...; «На мхах, на балетах, на 
гнілых калодах стаіць дубовы пень, на дубовым пні ярае шалае 
гняздо...». Асабліва часта спалучэнне слоў гнілая калода ўжыва-
ецца ў тэкстах замоў .як месца, куды адсылаюцца розныя хва
робы, небяспечныя істоты і нячыстая сіла наогул (звычайна гэтае 
спалучэнне ўваходзіць у склад стэрэатыпнай, характэрнай для 
замоу формулы ў мхі, у балоты, у гнілыя калоды): «Я ваа пасы-
лаю, гдзе оонда ня свеціць і месяц ня блесціць, у мхі, у балоты, 
у гнілыя калоды»; «Сухоты, ламоты, ідзіце па мхі, на балоты, 
на гаілыя калоды»; «I ссылаю вас, бясы, дзьявалы, нячыстая 
сіла, на мхі, на балоты, на гнілыя калоды». Характэрна, што пры 
рытуальным звяртанні да Мароза ш Каляды беларусы выказвалі 
пажаданне, каб улетку ён знаходзіўся менавіта пад калодай: 
«Мароз, Маіроз, хадзі куццю есці. Цяпер твая пара, хадзі, Ма-
розька! А летам не хадзі, пад калодаю сядзі, бо кошохі боранамі 
задзяруць». 

Калода як выразны негатыўны сімвал выкарыстоўвалася і ў 
некатарых абрадах. Аб гэтым, у прыватнасці, сведчыць агулыіы 
для ўсходніх славян звычай прывязвання калодкі нежанатым 
хлопцам і незамужнім дзяўчатам. На поўдні Гомельшчыны даў-
ней на Каляды нежанатым хлопцам не толькі прывязвалі са-
праўдную калоду, але і запрагалі ix, i яны павінны былі цягаць 
за сабой калоду. Украінскі этнограф А. Варапай прыводзіць 
наступнае апіоанне гэтага .звычаю «а Украіне: «У панядзелак на 
масляным тыдні замужнія жанчыны ходзяць па дамах, дзе ёсць 
дарослыя хлопцы ці дзяўчаты, і прывязвакщь ix маткам калодку 
да нагі. Гэта пакарание за тое, што не аддалі ix замуж i «е ажа-
нілі ў па»пярэдні мясаед. Дзяўчаты таксама вяжуць калодку, але 
толькі хлопцам, і ўжо не да інагі, а да лев̂ ай рукі». Вядома выка-
рыстанне калоды і ў пахавальным абрадзе. Так, па занісах дас-
ледчыцы А. Л. Шырынай, у Беларусі ў шэрагу населеных пунк-
таў на імагілу клалі менавіта драўляную калоду, каб нябожадк 
не ўставаў, не «хадзіў». 
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Як сведчаць матэрыялы, сабраныя А. К. Сержпутоўскш, 
калода і пень служылі чараўнікам магічным сродкам ператва-
рэння ў ваўкаіці ваўкалака: «Хто проста куляеіцца цераз асінавую 
калоду ці цераз пень, і як толькі тое зробіць, то становіцца ваў-
ком ці чым іншым». У былічіцы, заігісанай П. П. Дземідовічам, 
знаходзім наступныя звесткі пра чараўніка: «Жыў са»бе адзін 
чалавек. Ніколі не хадзіў у цэркаў, а толькі скакаў дома цераз 
калоду...». 

Ва ўкраінскай каляднай традыцыі быў вядомы звычай рыту-
альнага спальвання калоды як сімвала і ўвасаблення Мары. 

КАЛЯДА — ва ўяўленнях старажытных славяін-язычнікаў — 
бажаство багацця, ураджаю і дабрабыту. Некаторыя іміфолагі 
атаясамліваюць Каляду з Аўсенем. У абрадах і павер'ях усходніх 
славян захаваліся толькі рэшткі старажытных уяўленняў аб Ка-
лядзе. 

У беларускай каляднай традыцыі Калядою называлі абрада-
вы персанаж, які сімвалізаваў дабрабыт і заможінае жыццё: яго 
апраналі ў багатую овітку, кішэні вопраткі дапаўна набівалі 
збожжам; на галаву надзявалі вянок з калоссяімі, пюўнымі зерня. 
Песельнікі, з якімі Каляда хадзіў па хатах, спявалі, звяртаючыся 
да яго: 

Ой ты, багацька Каляда! 
Дзякую табе за тваё дабро, 
Бо ўжо ж наша чарада: 
Штоб было ў гаопадара поўна гумно дабра! 

Калядою беларусы называлі таксама абрадавую ежу, якую 
гатуюць напя'рэдадні Новага года (на баігатую куццю) і якую 
калядоўшчыкі атрымліваюць ад гаспадароў. Параўн. радкі на-
ступнай каляднай песні: 

Уставай, каза, жылы надзімай. 
Гаспадар ідзе, каляду нясе: 
Рэшата аўса, наверх каўбаса... 

Пад уплывам хрысціяйства Каляда як язычніцкі міфічны пер
санаж наібыў негатыўную афарбоўку: ён стаў атаясамліваць зім-
ні холад, небяспеку і змрок. Павер'і аб небяопечнаоді гэтага 
персанажа адлюстраваліся ў беларускім абрадзе «запісвання 
Каляды», які выконваўся перад Вадохрьгшчам (гл. Куцця). 
Абрад заключаўся ў нанясеніні крэйдай мрыжыкаў на хату і ІЙ-
шыя іпабудовы, у асвячэнні святой вадой хатняй жы-вёлы. Акрамя 
тато, згодна са з-весткамі, апублікаванымі ў канцы мінулага ста-
годдзя П. В. Шэйнаім, у гэты ж дзень «крэсляць чалавека на 
беъът кані — выяіву Каляды, якая павінна ехаць далей». 

Па словах расійскага гісторыка М. М. Кара-мзша, «Коляда 
был богом пиршеств, праздненств и мира у древних славян». 
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Рускія называлі Калядою і а'брада-вы персанаж — дзяўчыну, ап-
ранутую паверх цёплай вопраткі ў белую кашулю; Каляду з ігес-
няй «Уродилась Коледа накануне Рождества» вазілі па вёсках на 
•санях «ноччу перад Ражастівом. На думку некаторых вучоных, 
назва Каляда паходзіць ад слова кола, што дазваляе звязваць 
калядныя абрады і іпавер'і з уяўленнямі аб сонцазвароце, які 
адбываецца менавіта ў канцы снежня — пачатку студзеня. 

Па старажытных украінскіх уяўленнях, Каляда — гэта багіня 
неба, маці Сонца, жонка Дажбога. Згодна з легендай, Каляда 
штогод у самую доўгую зімовую ноч нараджае Новы год (Сон
ца), сына Дажбога — Божыча. Ва ўкраінскіх вёсках напярэдадні 
Каляд запальваліі абрадавы агонь, які павінен быў магічна па-
ўплывадь на хутчэйшае наіраджэнне Божыча і яго барацьбу з 
багіняй цемры — Мараю; у тэты ж час «засявалі» зернем у ха
тах суседзяў ці родзічаў (каб быў ібагаты ўраджай), хадзілі па 
вёсках з плугам ці казою, спальвалі сімвал Маіры — калоду. 

КАЛ ЯДЫ — адно з галоўных свят народнага календара ўс-
ходніх славян, якое адзначаецца 7 студзеня; тое, шго і Ражаство 
Хрыстова. Пярэдадзень Калядаў — 6 студзеіня — яазываўся 
вялікая куцця і адзначаўся як абрадавая вячэра, што складалася 
з няцотнай колькасці пооных страў. На вялікую куціцю было пры-
нята да ўсходу сонца віць вяіроўкі і абвязваць імі стол, каб коні 
летам не разбягаліся і не рабілі ніякай шкоды. У гэты ж дзень 
імкнуліся не хадзіць у чужыя хаты, каб жывёла .не збягала з 
лвара і не прападала. Беларусам быў вядомы звычай, у адпавед-
насці з які'м гаспадар івечарам перад Ражаством вылаўліваў 
лыжкай бурбалкі ў кіпячай вадзе і кіпнеім палі^аў авёс. Раніцай 
наступінаіга дня гэтым аўоом каірмілі коней, каб яны былі такія 
ж гладкія і гэтак жа хутка бегалі, як бурбалкі. Гл. Куцця. 

Каляда»мі ў беларускай традыцыі называецца таксама пэўны 
перыяд народнага календара — ад Ражаства да Вадохрышча. На 
працягу Калядаў па вёсках хадзілі калядоўшчыкі, порааіпранутыя 
ў цыганоў, казу; у калядных песнях яны звярталіся да гаспада-
роў з пажаданнямі здароўя, дабрабыту, шчааця. У час усіх Калія-
даў забаранялаоя віць, плесці, рабіць закруткі для саней; у ад-
варотным выпадку, па народных павер'ях, дзеці і жывёлы нарю-
дзяцца пакалечанымі (параўн. забароны на такія ж работы 
ў Русальны тыдэень; гл. Русалка). 

КАМЯНІ — у народна-міфалагічным асэнсаванні — прадме-
ты, якія надзяляліся магчымасцю ўздзея'ння на чалавека, чала-
вечымі якасцямі і здольнасцямі, сувяззю свайго іпаходжалня з 
дзейнасцю чалавека. На думку некаторых вучоных, надзяленне 
камянёў незвычайнымі ўласцівасцямі з'яўляецца вынікам пакла-
нення старажытных продкаў-язычнікаў сваім багам, іякія ўвасаб-
ляліся ў каменных ідалах. 
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У адным з народных паданняў расказваецца пра Рагвалодаў 
камень, іякі «стаяў на чатырох нагах, меў галаву і быў падобны 
на жывёлу. Раісказвалі таксама, што тутайшы млынар адсёк тую 
галаву і зрабіў з яе жоран, але ён не толькі сам з'малоўся на пя-
сок, але змалоў уівесь дастатак і ўсю сям'ю млынара». 

Сустракаюцца таксама шматлікія падашіі аб цудадзейных ка-
мянях, здолъных выконваць па просьбах людзей тую ці іншую 
справу (звычайна — шыццё адзення ці выраб абутку). Уяўленне 
аб гэтым даюць паступныя ўрыўкі з народных паданняу: «А ў Сла-
вені дык е такі камень-кравец. Ен усім адзежу шыў. Як прынясе 
хто сукно ды скажа: «Сцяпан, сшый мне кафтан!» — Дык ён 
і сшые»; «Пра тэты ібольшы камень расказвалі, што нібы ў даў-
нія часы, калі хто лакладзе на яго два злотых (30 капеек сераб-
ром), дык, вярнуўшыся дадому, знаходзіў боты, якія невядома 
адкуль узяліся». Вядомы звесткі і аб знаходжанні ў камені імі-
фічных істот — змея або шаўца, якія, адклікаючыся на просьбы 
людэей, выраблялі вопратку ці абутак: «Старыя казалі, што ка-
лісь-то даўно ўнгэтьш камені змей жыў, і ён бальішы кравец быў. 
Занясуць яму сукно шыць, пададуць праз вакно і лапросяць: 
«Майстрок, пашый абы надзець хоць бы дрэнна». Дык ён вышы-
ець, што і на свеці так добра ніхто не пашыець, як ён». Пры гэ
тым падйрэсліваецца несумяшчальнасць дзейнасці тэтых істот 
з царквою: «Боты былі цудадзейныя: іх можна было насіць пят-
наццаць гадоў і чым часцей бьнваць на ітрышчах, тьнм лепш, але 
толькі з уімоваю не хадзіць у царкву, там яіны адразу раопадалі-
ся на дробныя кавалкі. Свяшчэннікі, угледзеўшы ў гэтым шаўцы 
злога духа, сатварылі заклён над каменем, і з таго часу спыпіўся 
выраб цудадзейных ботаў». 

У шэрагу народных паданняў расказваецца аб ператварэнні 
ў камяні грэшнікзў, якія працавалі ў тыя дні, калі адзначаюцца 
івялікія царкоўныя святы. Так, паходжанне трох камянёў паблізу 
Няовіжа эвязвалася ў народнай легендзе з пакаранінем злога кня-
жаскаіга войта, які іпрымушаў людзей аіраць поле на Вялікдзень: 
«Вось і кажуць людзі войту: «Калі ты так! разумны, паспрабуй 
сам узараць». Войт захацеў паказаць сябе перад князем, сха-
піў саху за рагач і іпагнаў баразну. Але іне дайшоў і да паловы 
бараэны, як ударыў гром нябесны — і войт з валамі акамянеў». 
Бліізкае па сэнсу паданне было запісана і на Вілейшчыне: «У Ві-
лейскім павеце ляжаць тры камяні, два з якіх падобныя на ва-
лоў, а адзін -на чалавека. Народ кажа, што гэта — араты з дву-
іма валамі, ператвораны ў камяні за тое, што чалавек араў зям-
лю на Барыса і Глеба». 

Згодна з народнымі ўяўленнямі, людзі маглі ператварацца 
ў камяіні і ў выЦку закляцця. У адным з паданняў люты чара-
дзей, не дачакаўшыся ветліівага вітання, пракляў удзельнікаў 
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вяеелл'я, якія абяірнуліся ў камяіні. У два вялікія камя/ні ператва-
рыліся конь і воз сена пасля таго, як оелянін вдракляў жывёлу 
(«А каб ты, воўчы недаедак, у камень іператварыўояі»). Праз 
уласнае закляцце камянее дзяўчына, якая не захацела стаць зда-
бычай ворагаў: «Лепш бы я камнем па зямлі качалася, чым ім 
на пацеху дасталасяі». 

КАПУСТА — расліна, якая звязана з уяўленнямі аб завяз-
ванні, закручванні. У гэтым — ©ытокі сімвалічнасці капусты, яс 
разумения як нараджаючага, жаночага пачатку. Невыпадкоіва, 
што пры тлумачэнні мальгм дзецям на пытанне аб іх нара-
джэмні иярэдка гавораць: «Знайшлі ў капусце»; «Зайчык прынёс 
і пакінуў цяібіе на градэе з капустай» (гл.: Бусел). Параўн. звест-
КІ аб іншых >прадметах, звязаных з сімволікай вузла, завязван-
нем (закрутка, лапці, павук, пута). 

КАРАВАЙ — івясельнае абрадавае печыва, якое сімвалізуе 
багацце, дабрабыт будучай сям'і, атаясамліваецца з маладымі, 
іх доляй і шчасцем. 

Лічылі, што кожны чалавек можа мець каравай толькі адзін 
раз іна вяоеллі, таму калі замуж выходзіла ўдава або жаніўся 
ўдавец, каравай не пякл! Каравай пяклі ў хаце маладога і мала-
дпй 'часцей за ўсё ў суботу напярэдадні вяселля. Спяваць у час 
пя»чэння каравая і яго ўпрыігожвання запрашалі маладых дзяў-
чат; рыхтаваць дровы, печ і неаібходііыя прылады для яго прыга-
тавання — жанатых мужчын, саджаць каравай у печ — нежана-
тага хлопца. Дрювы бралі з трох двароў і з трох розных парод 
дрэў, якія лічацца ў гэтай мясцовасці «шчаслівымі», ваду — 
з трох крьшіц, масла — ад кароў першага ацёлу. Дзяжу ставілі 
пасярод хаты на вывернутым кажусе, сыпалі ў я-е муку і лілі 
ваду за адзін прыём. Каравай мясілі далонямі, а не кулакамі, 
каб малады ніколі нс падымаў рукі на маладую; рабілі яго гус
тым, салодкі-м, пірыгожым, часам без солі, дабаўляючы невялікую 
колькасць гарэлкі, што азначала багацце і ©есялосць будучай 
пары. Караіваі ўносілі ў хату, калі зводзілі маладых і іх роды, 
ставілі ў клеці ў іпершую шлюбную ноч, на яго к'лалі пояс нявес-
ты і падвяінечную кашулю маладога, іпадораныя іім ірэчы, грошы 
і іг. д. 3 рэшткаў цеста каравайніцы выраблялі другасныя кара-
ваі, або каравайчыкі; іх клалі на кут, на парог, на прыпсчак 
(гл. Печ) як падзяку духам продкаў, Дамавіку. Памазаўшы та-
лоўны каравай мёдам і пасыпаўшы сырам, саджалі яго ў п-еч. 
Лапатай, якой пасадзілі караівай, тройчы стукалі ў іпаднябенне 
печы, або ў стшвь хаты, а калі ў гаспадара былі незамужнія 
дочкі, дакраналіся да іх галоў. Рэшткамі цеста на руках кара-
вайніцы мазалі твар прысутаьнм мужчыінам, потым ІМЫЛІ рукі, 
а ваду вылівалі пад вішні, яблыні, на ток, у хлеў, «каб усё радзі-
ла і пладзіла». Караваі маладых ставілі побач на века дзяжы, 
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і оваты, ладняўшы яго, утваралі своеаса-блівую браму, пад якой 
цалаваліся блізкія сваякі імаладых, а дружына маладога праз яе 
ўваходзіла ў хату. Гэты рытуал аэначаў злучэнне маладых і тіа-
радненне іх родаў. Ужыванне караваю звязвалася з павср'ем, 
што гэты акт садзейнічае ўрадлівасці палёў, пладавітасці жывё-
лы, забяспечвае дастатак і ш'часце. За атрымаиую частку кара-
-вая кожны з лрысутных чым-небудзь адорваў 'маладых (наводле 
Л. А. Малаш). 

КАРОВІНА СМЕРЦЬ (рус Коровья смерть) — у рускіх па-
вер'ях — антрапаморфнае ўвасабленне эпідэміі (звычайна — чу
мы). Параўн. Халера. 

Каровіна смерць уяўлялася ў выглядзе старой жахлівай жан-
чыны; яе характерная прыкмета — рукі ў выглядзе грабляў. Яна 
ніколі саіма ў вёску не захюдзіць: яе заўсёды завозяць сяляне, 
якіх Каровіна смерць, прыкінуўшыся звычайнай жа<нчынай, явро-
'сіць падвесці да вёскі. Трапіўшы ў вёску, Каровіна омерць не 
супакойваецца, пакуль не знішчыць усіх кароў. З'яўляецца яна 
звычайна восенню. Ородкам абароны ад Каровінай смерці з'яў-
ляецца рытуальнае абворванне вёскі (гл. таксама Абыдзённік). 

КАСТРАМА — ва ўсходнеславянскай міфалагіі — у©аса>блен-
не вясиы і ўрадлшасці. Звычайна сустракасцца ў рускім а'брадзе 
«провады Кастрамы». Кастрама ў гэтым абрадзс — маладая 
жайчцна, захутаная белымі прасідінамі, з дубоваіі галінкай 
у руках. Адначаоова рабілі з саломы чучала Кастрамы і нала-
джвалі яго рытуальнае пахагааине, або опальвалі, разрывалі на 
часткі; але Кастрама ўваскрасае, сімівалізуіючы вечна жывую бес-
смяротную прыроду. Гэты абрад, які ад'бываўся ў першы іпаня-
дзелак пасля Троіцы, быў закліканы забяспечыць пладароддзе 
і ўраджай. 

КАЧАРГА — у міфалагічньгм асэнсаванні — прадмст, звяза-
ны з культам агню і 'печы, а таксама з уяўлешіямі аб жалезе 
і яго апатрапеічіных уласцівасцях. 

У якасці магічнага прадмета качарга выкарыстоўвалася ў на-
роднай медыцьше. Так, ад дзіцячых начніц качаргу клалі пад 
калыску ці хрысцілі ёю вокны; прьг ўроках праз качаргу пралі-
валі іваду, давалі яе піць дзіцяці і змывалі ёю твар. Каб ведзьмы 
не змаглі наслаць урокі хатняй жывёле, апошнюю таксама хрыс-
цілі качаргой. 

Качарга, як і іншыя прадметы, імаючыя іпрамое дачынонее да 
печы і аігню, канцэ'нтруе ў сабе жыццадайную моц агню, япо 
ачышчальнасць, а таіксама лрадуцыруючую сімволіку, звязаную 
з культам продкаў (гл. Дзяды). Каб прынесеная дадому курыца 
хутчэй прывыкала да гаспадаркі, яе тры разы абводзілі вакол 
качаргі і піхалі ў ладпечак. Для забеспячэння большай колькасіці 
яек шрадпісвалася апіхнуць курэй з насесту качаргой, а самаіму 
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крычаць па-курьшаму. На Палессі на галодную куццю гаспадыня 
качаргой піхала пад печ, дзе знаходзіліся куры, і казала: «Сака-
чыце, не сакачыце, а яечка нясіце». Качаргой трэслі яблыйі на 
Каляды, каб на настуіпны год быў добры ўраджай. Знішчальная 
сіла агню, увасобленая ў ка'чарзе, магчыма, абумовіла выкарыс-
танне яе ў звычаі вывядэення мышэй з гумна. Для гэтага «ва-
ражбіт вымаў са стога з усіх бакоў па эюмені сена і запалываў 
сена ў аіечы разашрэтай качаргой; попел жа раскладваўся ва 
ўтвораныя яімкі». 

Качарга, акрамя таго, сімвалізавала «свой» свет, які да/пама-
таў чалавеку ў паўсядзённым жыцці і аберагаў ято. Адсюль — 
функцыянаіванне каяаргі ў якасці абярэга, што «епадэельна звя-
зана з уоведамленнем міфалагічнай моцы а.гню і жалеза. Менаві-
та таіму для прадухілення гарззаў Лесавіка гаспадар з качаргой 
абыходзіў гумно. У рускіх вёсках сяляне, званячы качэргамі 
і патэльнямі, 17 студзеня «вььганялі чорта». 

Відавочная суівязь качарігі з печчу, а значыць — з культам 
Дамавіка — выяўляіецца ў наступных павер'ях: «Ка'б лашанцава
ла ў дарозе, трэба перад адіпраўленнем іпрыхіліць к печы качар-
гу»; «Як нясеш што іпрадаіваць, ухапіся за качаргу — прадасі». 

Агульнавядіомьш приёмам рытуальнага ператварэння ў ведзь-
му было еханне на качарзе. На думку А. Іапаркова, «чалавек, 
які сядаў на качаргу, як «а каня,„,як бы прымау па сябе ролю 
ведуна, прадстаўшка чужога свету, які ў гэтым выпадку надзя-
ляецца прыкметамі перавернутасці, інакшасці ў адносінах да 
свайго». іВыкарыстанне качаргі як вядзьмарскага атрыбуту зафік-
савана, у ігрыватнасці, Е. Р. Раманавым: «Перад Вадохрышчам 
дзяўчына-варажбітка 'выязджае вярхом на качарзе і слухае, 
з якога боку забрэша са'бака — туды яна і замуж пойдзе» (ла-
водле Т. В. Валодзінай). 

КІКШАРА — ва ўсходнеславянскай міфалагіі — злы дух 
дома, які жыіве на печы ці ў падпечку ў выглядэе маленькаіі 
жанчыны, пачвар'Най старой або дзяўчынкі з доўгімі чорнымі 
валасамі, белым тварам і чорнымі вачыма. Па адных уяўленнях, 
Кікімара — гэта жонка Дамавікй, па другіх — яго вораг, анты-
под. 

Беларусь! лічылі, што Кікімарамі становяцца заўчасна за»гі-
нуўшыя маленыгія дзяўчынкі, якія нябачна прысутнічаюць у ха-
це, назіраючы за гульня'мі жывых дзяцей, самі гарэзнічаюпь 
(тады ў хаце чуецца іх піск), але разам заціхаюць і ўздыхаюць, 
калі маці пачынаюць песціць сваіх дзяцей. У адным доме можа 
знаходзііцца не адна, а некалькі Кікімар. Кікімары з'яўляюцца 
ў той сям'і, дзе адбылося дзетазабойства, пракляцце і іншы цяж-
кі грэх. Па рускіх лаівер'ях, Кікімары — гэта дзеці, якіх праклялі 
бацькі яшчэ да іх нараджэшія; гэта вельмі маленькія духі, якія 
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могуць іпералятаць з месца на месца ў павстры, яны «...так малы 
и «сухи, что не выходят на улицу, боясь быть унесенными ветром». 
«Паветранасць», бязважкасць Кікім«ар ігадкрэсліваецца і ў нас
ту иным апісанні: «Тонешенька, чернешенька та Кикимора; а го
лова-то у ней малым-малешенька со напёрсточек, а туловище не 
спознать с соломинкой». 

Кікімара па начах стукае па сценах, непакощь малых дзяцей, 
раскідвіае па хаце розныя рэчы, ламае мэблю, імкнучыся выжыць 
чалавека. Ноччу Кікімары імогуць таксама займацца лрадзеннем, 
але робяць гэта неахайна, блытаюць і псуюць усю работу. У ноч 
перад Калядамі Кікімара можа спаліць кудзелю, якую ігасіпады-
ня пакінула нанач леперахрышчанай. На двары Кікімара шко-
дзіць хатняй іптушцы, «асылаючы на курэй «вяртун» — хваррбу, 
пры якой куры верцяцца да знямогі і гінуць. Рускія сяляне для 
засцярогі курэй ад Кікімары вешалі ў хляіве «курынага бога» — 
камень з прыроднаю дзіркаю ў сярэдзіне. 

3 павер'ямі аб Кікімары ў, рускім народным календары быў 
звязаіны дзень 17 сакавіка — Герасим-грачевник (дзень, калі 
прылятае першая вясенняя птушка — грак): «На Герасима Ки
кимору выживают заговорами. В- отличие от Домового присутст
вие её в крестьянском доме не только необязательно, но и неже
лательно, так как. она обычно наносит хозяйству вред, причиняет 
всякие мелкие неприятности (может разбить горшок, стучать 
вьюшкой, рщилать кур, кидаться луковицами из подполья), осо
бенно любит безобразничать с пряжей: то кудель оожжёт, то 
нитки спутает, замусолит. Избавиться от Кикиморы можно с по
мощью верблюжьей шерсти, положенной под шесток, или затво
ром: «Ах ты, гой еси, Кикимора домовая, выходи из горюнина 
дома скорее!». 

Толькі ў некаторых выпадках Кікім.аіры* могуць папярэджваць 
«чалавека аб блізкай бядзе, калі: яны жаласліва плачуць ноччу. 
Па ібеларускаму лавер'ю, Кікімару одожна злавіць і тоў перд-
тнарыць у чалавека. Для гэтага трэба. на* галаве Кіківдары кры-
жападобна выстрыгчы валасы> і тадъг яна стане звычайнай дзяў-
чынкай'. 

Само слова Кшмара мае няяснае паходжанне. Мяркуюць, 
што другая частка гэтага слова звязана з агуяьнаславянскім 
міфонімам Мара. 

КОМІН у народна-міфалаігічным асэясаваняі надзяляўся про-
цілеглымі ўласцівасцямі. 

3 аднаго боку (як частка печы — імесца знаходжання* Дама-
віка) ён звязваўіся в культам продкаў (глі Дзяды) і шанаваннем' 
агню. Такія. ўяўленні адлюстраваліся, у прь©атнасці, у беларус-
кім магічным- абрадзе «жаніцьба^ комша»* На Фашньш тыднт 
(тыдні пасля Вялікадня) комін. бялілі, удрыгожвалі зелянінай, 
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хвояй, стужкамі, ручнікамі і кідалі ў агонь кавалачкі сала ці 
масла — «вясельнае частаванне» коміну. У гэтых дзеяннях, на 
думку А. Я. Багдановіча, нельга ие бачыць перажыткаў стара-
жытнага язычніцкаіга абраду прынясення ахвяраў агню. Удзель-
нікі абраду жадалі гаспадарам здароўя, дабрабыту, спору ў ра
боте. У ш-есні, якая выконвалася ў час «жаніцьбы коміна», вьгказ-
валася просьба да ксшіна, каб ён будзіў усіх рана, даваў святло 
для хатніх ра'бот, «буры праганяў, дым і сажу нёс ворагам». 

Звязаны са стыхіяй агню комін .мог, па народных уяўленнях, 
абясшкоджваць дзеяінні ведзымароў іі ч'араўнікоў (гл. Ведзьма, 
Вядзьмар). Адзін са спосабаў ібарацьбы з вядзьмарствам з дапа-
могай коміна апісаіны А. К. Сержпутоўокім: «Каб загубіць ча-
раўніка іці чараўніцу, бяіруць з-пад іх зямлю і вендзяць яе ў ко-
міне. Як высахпе зямля, так высахне тады чараўнік ці чараўні-
ца». Рускім было вядома павер'е аб тым, што выявіць злодзея 
можна наступным чынам: зняць імерку з яго следу і павесіць яе 
ў коміне; як ссохне гэтая мерка, так «ссохне» (г. зн., захварэе ці 
наіват ігамрэ) і сам злодзей. 

3 діругага боку, комін выразна асэнооўваўся як шлях сувязі 
з прасторай «»па-за дом'ам» — невядсшай, а таму «нячыстай», 
варожай. Выкарыстаніне коміна менавіта як магічнага «сродка 
сувязі» адлюстравайа ў настулным руокім звыічаі: калі са двара 
сыйдзе жывёла, збяжыць сабака ці не прыйдзе да вызначанага 
часу запрошаны чалавек, гаспадары клікалі іх — крычалі ў ко-
мін. У Вятскай губерніі лерад прьгездаім жаніха да нявесты ў яе 
хаце шчыльна закрьввалі комін у печы — каб праз яго нячыодікі 
не трапілі ў хату і не абярнулі гасцей у ваўкоў (гл. Ваўкалак). 
Усходнім славянам івядомы таксама пахавальны звычай, згодна 
з якім людзі, прыйшоўшыя з моігілак іпасля лахавання інябожчыка, 
яавінны падыйсці да печы і дакрануцца рукамі да коміна — «каб 
смерць праз .комін выйшла». У шм<атлікіх народных казках, бы-
лічках і легендах менадага праз комін трапляюць у хату Чорт, 
ведзьма і іншыя н'ячысцікі. Параўн. беларуіскую >пры>казку: 
Заступі чорту парог, то ён у комін і ўстойлівае спалучэнне пор
та ў комін сунуць «узняць спрэчку у сям'і, садзейнічаць непры-
язным адносінам паміж членамі сям'і». 

У рускіх вёсках у студзені і лютьш — калі бываюць асабліва 
моцныя /маразы — «эамаўлялі» коміны. У вызначаны час (звы-
чайна апоўначы) знахар з'яўліяўся па запрашэніню селяніна 
і звяртаўся да коміна з замоваю, «суправаджаючы яе рознымі 
маігічньші дзеяннямі (забіваннем калкоў, пасыпаннем попелу 
з сямі печаў і інш.). Людзі былі перакананыя, што гэтая засця-
рога надзейна перакрывае шлях ведзьмам: «ведьма, желая на
нести кому-нибудь вред, -влетает в трубу; но как скоро труба 
будет заговорена, то весь дом и двор уже свободны от её аро-
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каз» (I. П. Сахараў). Па рускіх п&вер'ях, і̂ енавіта шраз комін 
прылятае да дзяўчат ці ўдоў спакушалыіік — Вогненны змей. 
Як сведчыць беларуская легенда, на гарышчы, а значыць, побач 
з комінам жыве Хут. 

Комін, як і лазня, мае дачыненне і да дзявочых варожбаў 
(апошнія асэйіооўваліся як уступленне ў сувязь з нячыстай сі-
лай). Выразная сакральная роля коміна выяўляецца ў наступным 
апісанні: «На Каляды, на Шчадраца ставілі стакан з вадою на 
люстэрка, кідалі ў ваду заручальны пяірсцёнак у 12 гадзгн, гля-
дзелі ў стакан і чакалі ўбачыць жаніха. Для •большага страху 
ўсё гэта прараблялі не ў хаце, а на гарышчы, каля коміна». 

КОНЬ. Вытоікі міфалагічных павер'яў і ўяўленняў аб кані 
эвязаіны з ято роллю ў гаопадарцы: конь заўсёды быў верным 
і надзейным памочнікам чалавека, уваеабленнем сілы, надзей-
насці і дабрабыту. Па народных павер'ях, гэтая жывёла ўплывае 
на здароўе чалаівека і пладароддзе нівы, засцерагае свайго гас-
падара ад нячыстай сілы і прыносіць удачу. Невыпадкова, што 
сітуацыя, калі чалавек знаходзіцца «на кані» звязваецца з пос-
пехам і ііічасцсм: бел» Быў і на кайі, і пад канём; Не папала на 
каня, ды пад каня; рус. Хотелось на коня, а досталось под коня; 
Счастливый на коне, бессчастный под конём. 

У старажытнай Русі існаваў звычай постриги: маленькага 
хлопчыка (да сямігадювага ўзросту) стрыглі (у некоторых вы-
падках выстрыгалі цемя) і саджалі на каня, сімвалічна падкрэс-
ліваючы яіго іпрыналежнасць да мужчын — будучых абаронцаў 
радзімы. У адным са старажытнарускіх летапісаў пад 1191 годам 
есщь наступныя -звесткі аб гэтым эвычаі: «Быша постриги у вели
кого князя Всеволода Юрьева -сына Долгорукого сыну его князю 
Юрию в граде Суздале; того же дни и на конь всадиша его». 

Выяву каня (конскай гала'вы) нярэдка прымацоўвалі да стра-
хі дома, імкнучыся тым самым перадаць пад магічную абарону 
каня ўсё жытло і жывучых у ім людзей. Невыпадкова, што сло
ва канёк абазначае не толькі разное ўпрыгожанне страхі, але 
і проста край страхі, яе ігрэбень. Іржанне коней, асабліва тых, 
на якіх імаладыя едуць да вявда, лічыцца вельмі добрай прыкме-
тай. Цікавае іпавер'е, зшзаінае з уплывам каня на лес чалавека, 
запісаў А. К. Сержіпутоўскі: «Хто любіць хадзіць па той тропцы, 
па якой бяжыць па даірозе каняка, той заўжды ўсё на сваім па-
ставіць, да ўояго дабярацца». Нарэшце, у некаторых рускіх вёс-
ках дзяўчаты выкарыстоўівалі коней для вызначэння ўласнага 
лесу. Для гэтага дзяўчына, завязаўшы каню вочы хусткай, садзі: 

лася на ято, выязджала з двара і назірала: у які бок пойдзе конь 
— іадтуль і сватоў ей чакаць. Калі ж конь пойдзе назад, то дзяў-
чына застанецда дома, не выйдзе замуж «а працягу надыходзя-
чага года. 
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КОТ (Кошка) ў міфалагічнай традыцыі ўсходніх -славян і шь 

шых народаў свету асэнсоўваўая перш за ўсё як жыозёла, блізкая 
да чалавека, здольная даіпамагчы яму і аказаць пэўлы магічны 
ўплыў «а іяго жыццё. У некаторых варыянтах «Легенды пра хлеіб-
ны колас» у якаоці выратавальнікаў выіступаюць сабака разам 
з катам. 

Як лэдкрэсліваецца ў энцыклапедыі «Міфы народаў свету», 
шанаванне, наіват культ катюў мае вельмі старажьгтную трады-
цыю. Так, у старажытным Бгіпце .кошак лічылі свяшчэннымі жы-
«вёламі. Выпадковае шнясенне яшга-нвбудзь іпашкоджайня кату 
і іаісабліва ято заібойства магло каіраіцца ў гэтай краіне смерцю. 
Егіпецкая багіня радасці і весялосці Баст уяўлялася жанчынай 
з каці-най галавой. Больш таго, на адной са старажытных егі-
пецкіх праібніц быў івыяўленьг /надпіс, у які<м вярхоўны бог оонца 
Ра 'быў іназіваны «вялікім катом». У іскаіндынаўскай «міфалогіі 
багіня яіладаіроддзя, кахання і прьггажосці Фрэйя раз'язджае 
вярхюм іна каце. У казках ІМНОГІХ народаў свету, у тым ліку і сла
вян, кот выступае ў ролі чараўніка і надзейнага памочніка чала
века. У беларускай казцы «Хван Попелаў» (са зборніка 
А. М. Афанасьева) яе галоўны герой, які лерамог змея, пеіратва-
раецца ў ката. Матыў ператварэння казачінага героя ў ката вя-
домы і .ва ўсходнеславянскім цыкле казак пра Івана — Кошкіна-
га сына. Пэўная антрапаморфнасць ката, няўлоўнасць мшы 
•паміж кошкай і чалавекаім падкрэсліваецца ў імёнах ката, якія 
сустракаюцца ў рускіх казках: Кот Котофеич, Котофей Иванович. 

Забарона крыўдзіць і асабліів.а забіваць катоў была добра 
вядома нашьш продкаім. Так, Е. Р. Раманаў у рачатку нашага 
стагоддзя запісаў наступнае лавер'е: «Хто ката заб'е, той шчасця 
іне будзе мець ні ў чым». Аналагічнае руска<е павер'е знаходзім 
у слоўніку У- I. Даля: Кота убить — семь лет удачи не видать. 

Вельмі раопаўсюджаным ва ўсходніх славян з'яўляецца заха
паны да сённяшняга дня звычай .пры пераходзе ў новы дом упус-
каць першым ката (іншы раз — ката з пеўнем іабо толькі гоеўня). 
А. К. Сержпутоўскі лічыў, што гэты звьгчай звязаны з уяўлення-
<мі аб «чартаігонных» уласцівасцях названых жывёл: «Перад ire-
раходзіінамі ў новую хату туды заносяць і саджаюць «нанач пеў-
ия і ката. Вядома, што нячыстая сіла не любіць іх, а затым пакі-
не тую хату». Згодна з рускімі павер'ямі, кошка першай еустра-
кае свайго гаспадара «на тым свеце», таіму яна ваівінна першай 
увайсці ў новую хату. Ва Уладзіімірскай губерніі было вапісана 
такое павер'е: «Всякий, вошедший в дом первым, по народному 
швер'ю, «до году помрет»; посему, когда входят в новый дом, то 
•впускают <в него прежде кашку (иногда черного кота»)». Сучасны 
даследчык усходнеславянскай этнаграфіі і міфалогіі А. К. Бай-
бурын бачыць «міфалагічныя карані» ігэтага звычаю ў наступ-
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ным. У народна-міфалаігічным асэнсаванні дам з'яўляедца свое-
аеаблівай «мадэллю свету», а новы, пабудаваны, але не заселе
ны людзьмі дом асэнсоўваўся іяк небяспечнае і рытуалвна н-ячыс-
тае меоца, як яеабжытая, а значыць, і варожая для людзей пра-
сіюра. Менавіта таму засяленне гэтай прасторы лавінна адбы-
вацца ў той жа ласлядоўнасці, што і ўвогуле ў прыродзе: спа-
чатку жьшёла, а піотым чалавек. Адзін з лершых даслсдчыкаў 
усходнеславянскай мшфалоги Д. К. Зяленін занатаваў у свой ч.ас 
цікавы беларуекі звьтчай, звязаіны з уваходзінамі. У адпавед-
насці з ім у новым доме павінны былі іпераначаваць (у строгай 
паслядоўнасці) розныя жывёлы на працягу шасці дзсн: у першы 
дзенъ — певень і курыца, у другі — гусь або кот з кошкай, 
у трэці — -парася (гл.: Свіння), у чацвёрты — авечка, у ляты — 
карова, у шосты — конь, і толькі на семы дзень у дом уваходзіў 
гаспадар з агнам і хлебам ці з цестам у дзяжы. 

Кот звя'зеаўся таксама з уяўлеішямі аб шюднаоці і дзетана-
раджэнні. Н^прыклад, у ібеларускай традыцыі ў час вяселля пад 
ложак іміаладьнм саджалі кошку з каіцянятамі, «каб было многа 
дзяцей». Сон пра ката, як тлумачаць народныя сонінікі, прадвя-
шчае жанчыне хуткую цяжарнасць і нараджэнне дзіцяці. Гераіня 
аіювесці М. С. Лясюова «Ледзі Макбет Мцэнскага павету» ба-
чыць сон пра .ката нвпасрэдна перад тым, як «почувствовала «себя 
в тягости». М. Я. Нікіфароўскім запісайа звязаная з гэтым уяў-
леннем народная іпрыкмета: «Віск кошак і асабліва іх валтузня 
каля сцяны, дзе спіць імаладая жанчына, паказваюць, што яна 
«панесла». Чым часцей і 'больш праіцягла гэта назіраецца, тым 
дакладней цяжарнасць». Прадуцыруючая, дзетародная сімволіка 
ката івыіразна адлюетравана ў некаторых рускіх прыкметах і пры-
.казках {Кто кошек любит, будет и жену любить; Звал кот кошур
ку в печурку) у а таксама ў наступным павер'і: «Месяц март 
народ называет «котов месяц», так как в этом месяце /повсюду 
в поселениях слышно мяуканье домашних -кошек. Простой народ 
говорит, что все родившиеся в марте мальчики будут «за бабами 
бегать». Параўн. таксама ўстойлівае словазлучэнне кот марцовы 
«пра мужчыну-распуісніка, блудніка». 

Разам з тым, у шэрагу выпадкаў кот лічыўся дэманічнай істо-
тай, звязанай з нячыстай сілай і ведзьмамі (чорны кот — адзін 
з абавязковых атрыбутаў ведзьмы). Такі ў рускіх казках воібраз 
«чудовищного кота-баюна, сидящего на столбе, побивающего 
весь люд, напускающего неодолимый сон и сказывающего сказ
ки» («Міфы нароДаў свету»). Па 'беларускаму павер'ю, ката иель-
га гладзіць, «каб Чорт не прысніўся». Збліжэнйе ката (кошкі) 
з уяўленнямі аб нячысціках выразіна адлюстравана ў рускім па-
вер'і (з кнігі А. М. Афанасьева «(Паэтычныя іпогляды славян на 
прыроду»): «Ямщики редко и неохотно соглашаются везти мошку; 
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от этого, по их мнению, лошади страшно утомляются и худеют, 
что одолне соответствует рассказам о лошадях, истомленных дач* 
ными «поездками домового, ведьм и нечистых духов». М'ногія лю-
дзі і ў наш час вераць у тое, што сустрэча з чорнай кошкай (ка
том) прадвяшчае «яшчасце. 

КОШКА. Гл, Кот. 
КУПАЛА — ва ўсходнеслаівянакай міфалогіі — бог зямных 

пладоў, ураджайнай ніівы, лекавых траў і дабрабыту. Язычніцкае 
бажаство Купала ўпаімінаецца ў стаіражытнарускім іГустьгаскім 
летаіпісе: «Купало 'бяше баг обилия, ему же благодарение прино-
шаху в то время, егда имяше наетати жатва». Купала — таксама 
галоўны персанаж Купалля — свята летняга сонцастаяння; гэта 
чучала ў выглядзе мужчыны, але часцей — дзяўчыны (Купалкі, 
Купалінкі), якое ў час свята «купалі» і таіпілі ў рацэ ці воэеры. 

КУПАЛЛЕ — свята ў народным «алендары ўсходніх славян 
і іншых слав'янскіх і неслаівянскіх народаў, якое адзіначалася 
ў ноч з 6 на 7 ліпеня, было шрымеркавана да летняга сонцаста-
яніня і адзначалася ў гонар сонца, якое дасягала ў гэты час свай-
то апагею. Таму цэнтральнае месца сярод купальслгіх абрадаў 
займае купальскае вогнічпча, якое, на думку А. Патабні, увасаб-
ляе сонца і таму мае сілу дарыць ураджай і праганяць Смерць. 
Польгмя купальскага вогнішча надзялялася ачышчальнай сілай, 
моладзь скакала іп-раз яго, вадзіла вакол яго карагоды. Кулалле 
адзначалася і як авята найвышэйшага росквіту жыватворіных 
сіл зямлі, у першую чаргу расліннааці. Верылі, што зёлкі, сабра-
ныя на Купалле, макхць асаблівую лекавую моц. Частку іх лакі-
далі ў хаце на лекі, а некоторым ўтыркалі ў сцены будынка для 
засцярогі. Верылі, што дрэвы ў купальскую ноч не толькі раз-
маўляюць паміж сабою, але і пераходзяць з месца на месца. 
3 Купаллем звязана і легенда пра папараць-кветку, іякая расцві-
тае апоўначы ў самым гушчары лесу. 

Разам з тьш Купалле — час разгулу змрочных сіл прыроды: 
у гэтую ноч ведзьмы і ведзьмары імкнуцда адабраць малако 
ў кароў, зрабіць заломы, шкоду ў жыце. Таму^ў купальскую ноч 
рабілі розныя засцярагі, звярталіся да ахоўнай магіі: кідалі 
ў жыта галавешкі з аіпнём, абтыкалі сцены хлява купальскімі 
зёлкамі, праганялі праз купальскае івагнішча статак. Каб не да-
пусціць нячыстую сілу, над уваходам у хлеў вешалі забітую 
сароку (іпараўн.: Хлеўнік) (паводле А. С. Ліса). 

КУПАЛЬСКІ ДЗЯДОК — у павер'ях ібеларусаў .— іміфічная 
ісгота, добры чараўнік, які збір-ае кветкі ў ноч на Купалле. «ЁН 
ходзіць з кошыкам і нагсауняе яго кветкамі, таму иошык гарыць, 
як жар» (А. Я. Багдановіч). Згодна з павер'ем, пры суслрэчы 
з.Купальскш дзядком трэба разаслаць лерад ім белы абрус (па-
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раўн. Здвіжанне), »а які ён кіне адну кветку. Гэтую кветку трэ-
ба зберагчы ад нячысцікаў, схаваўшы яе пад надрэзаную скуру 
ў правую далонь. Уладальнік цудоўнай кветкі атрымлівае дар 
прадбачання; такі чалаівек можа не толькі адшукваць схаваныя 
ў зямлі скарбы, .але і пазбаўляць іх ад закляцця (гл. Папараць-
кветка). 

КУРЫНЫ БОГ — у рускіх народна-міфалагічных павср'ях — 
прадмет, які засцерагае курэй і ўплыівае на іх плоднасць. 

У ролі курынага бога 'маглі выкарыстоўвавда розныя прад-
меты, але, ін.а думку прафесара Д. К. Зялейіна, 'яго найбольш 
старажытным, іпершасным уваоабленінем 'была неалітычная 
каменная сякера. Гэтае меркаванне зроблена на іпадставе таго, 
шло ролю .курынага бога часта выконваў камень з адтулінай на
туральная (няштучінага) паходжання. У руокіх этнаграфічных 
крыніцах канца шнулага стагоддзя знаходзім настулныя звесткі 
аб ігэтым прадмеце: «Гэтую назву носяць круглыя, плоскія, 
з дзіркай у оярэдзіне каменічыкі-івалуны. У Тульскай губерніі 
гэтыя каменчыкі знаходзяць у рэчах і падвешваюць у куратніку 
да седала; па перакананнях сялян, яны маюць вялікі ўплыў на 
дабрабыт курэй, з-за чаго і называюцца «курыным богам». «Ку-
рыны бог» — чорны камень, іпрасвідраваны пасярэдзіне, велічы-
нёю з гусінае яйцо, які ў таікім выглядзе адшукваецца дзе-йе-
будзь у эя'млі. Курыны бог івешаецца на нітцы ў куратніку з той 
мэтаю, каб больш пладзіліся і эбераігаліся ў гаопадара куры». 
А. Б. Зярнова засведчыла назву курынага біога — Боглаз, якой 
абазначалася чалавечая фігуріка з некаторымі адзнакамі курыцы: 
«ногі заканч&аліся курынымі лапамі, ад плячэй апускаліся куры-
ныя крылы». Ролю курыінага «бога мог выконваць і лапаць, пры-
чьш, як бачна з наступнага запісу-тлумачэння, у гэтым выпадку 
падкрэсліеаецца крыжападобнасць ттляцення лапцей: «Лапоть 
плетётся крестом, а крест от нечистой силы защитник; поэтому 
иногда, прежде чем вешать лапоть, его моют в богоявлемскюй 
воде и кладут «внутрь его .соломенный крест». 

Функцыямі, уласцівымі курынаму «богу, надзяляліся самыя 
роізныя прадметы сялянскага штодзённага ўжытку, якія мелі ад-
туліну або скразную дзірку: гаршчок, гарлач, кошык без дна або 
з дзіркаміі. Выкарыстоўвалі для гэтага і проста стары гаршчок: 
«На том месте двора, где находятся щасести для кур, ставят 
высокий шест и надевают на него старый горшок, называемый 
«куричьим богом», так как © этом горшке селится дух, покрови
тельствующий курам». 

Нарэшце, у некаторых выпадках сустракаюцца сведчанні аб 
накіраванасці курынага бога супраць Кікімары — злога дамаш-
няга духа, які можа шкодзіць курам. На Валагодчыне, напрык-
лад, камень з лрыроднай адтулінай называлі «̂ сикиморой одно-
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глазым» і падвешвалі ў куратніку для засцярогі курэй ад Кікі-
мары. Аналагічнае павер'е-засцярога зафііксавана ў слоўніку 
У. I. Даля: «Чтобы кикимора кур не воровала, вешают под на
сестью, на лыке, отбитое горло кувшина». 

КУЦЦЯ — абрадавая страна ва ўсходніх славян; каша з тоў-
чаных ячных 'круп ці пшайіцы. Культ куцці найбольш захаіваўся 
ў Белаірусі, дзе да ,нашых дзён куцця вьжаірыстоўваецца як ры-
туальная ежа ў час Калядаў. Словам куцця называліся дні .напя-
рэдадні Ражаства, Новага года і Вадохрышча: пярэдадзень Ра-
жаства (першы дзень Калядаў) меў назву вялікая (адначасова 
яна ж — бедная, посная) куцця, пярэдадзень Новага года 
(Шчадрэц) называўся багатая {шчодрая, мясная, тоўстая) куцця, 
а дзень перад Вадохрышчам — вадзяная (посная) куцця. Такім 
чына»м, на працягу Калядаў опраўляліая тры куцці — дзве пос-
ныя і адна шчодрая (скаромная). Адпаіведна лосная куцця (каша) 
прыпраўлялася поеным алеем, а багатая (шчодрая) была сжа-
ромнай— з салам ці жывёльным маслам. Згодна з традыцыяй, 
захаванай на Беларусі, усе тры куіцці гатав'аліся ў адным і тым 
жа гаіршку і з аднолькавай колькасці .круп. Пры гэтьш «прыкмя-
чаюць, у якуго куццю гаршчок паўней .кйтіць, і таму ўігадваюць 
пра будучи ураджай. Так, калі на першую куццю гаршчок паў-
ней, то ўраджай будэе лепшы ад «ранняга іпасеву, ,калі ж на дру-
тую — то сярэдніжга, калі на трэцюю — то позняга» (П. В. Шэйн). 
Звараную куццю /перад заходам ооніца стаівілі на покуці і накры
вал! хлебам. Забаіраняласія каштаваць куццю ў час яе прыгата-
ваіння і перад івя̂ чэрай, а ў час абрадавай вячэры яе елі апошияй. 
Рэіііткі куцці лакідалі нанач на стале як рытуальную ежу для 
продкаў (гл. Душа, Дзяды). На Украіне куццю (разам з вячэ-
раю) на другі дэень Ражаства насілі ў якасці пачастунка кумам, 
хрооным бацькам, бабкамппавітухаім. 

3 .куціцёй звязаны шматлікі-я павер'і і ўяўленні, яіна выкарыс-
тоўваласія ў магічных дзеяннях, якія, па народных леракананнях, 
уплываюць на лес і жыццё людзей, ураджай і плоднасць жывё-
лы. Існаваў, напрыклад, звычай пасля абрадавай -вячэры падкід-
ваць рэшткі куцці да столі, каб хутчэй расла маладая скаціна 
і каб высока рос лён. Раніцан інастушнага дня рэшткі куцці адда-
валі жывёле, каб яна добра пладзілася ў новым годзе. Л'адсохлы 
верх куцці здымалі і аддавалі кураім, «каб добра яйкі неслі». 
П. В. Шэйнам занатавана цікавае ўяўленне аб уплыве -куцці на 
квахтанне (а значыць, на яйцаноскааць) курэй: «Калі хочаш, 
каб у ця'§£ рапа квахталі куры, то прывяжы белы фартух, вазь-
мі ім з печы гаршчок з куццёю і, несучы на покуць, к-вахчы, як 
курыца, дзешць разоў «кво, кво, кво...» ды старайся, каб схапіць 
каго-небудзь за чуб: тады ў цябе будуць чубатыя кураняты». 

Напярэдадні Вадохрышча ў беларускіх вёсках «запісвалі Ка-
ляду», засцерагаючыся ад уздзеяння нячыстай сілы. Для гэтага, 
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перш чым пачаць абрадавую вячэру, гаспадар крэйдай маляваў 
крыжыкі на гаршку з куццёй і хлебе, які ляжаў на куцці. Потым 
браў куццю, хлеб, драўляйы крыжык і свяицоную ваду; крапілам, 
зробленым з жытных -каласоў, гаюпадар апырскв-аў дом і ўсе ся-
дзі-бныя па'будовы. Крыжыкі стаівіліся таксама на дзвярах і вок-
нах, на варотах і на кожнай сцяне дома. Крыжык і крапіла уты
кал! ў зямлю каля варот гумна: гэтыя прадметы павінны былі 
магічна засцерагаць ураджай ад нячысцікаў і злога вока. 

На багатую куццю (іперад Новым годам), калі сама куцця 
ўжо стаяла на стале, звярталіоя да мароз а з запрашэннем есці 
куццю. Гаспадар, адчыніўшы акно (або проста гледзячы ў яго; 
гл. Вокны), гаваірыў: «Мароз, мароз, хадзі куццю есціі Каб ты 
не марозіў ячменю, пшаніцы, гароху, сачавіцы, проса, грэчкі 
і ўсяго, што мне трэба іпасеяць». А гаспадыня, (набіраўшы ў лыж-
ку куцці, падыходзіла да а(кна, што знаходзіцца насупраць печы, 
і .вьшаўляла: «Мароз, мароз, хадзі куццю есці, каб не марозіў 
ірасады, агуркоў, гарбузоў, мормвы і буракоў і ўсяго таго, што 
•мне трэба пасеяць». Калі на другі даень мароз слабеў, то лічылі, 
што ён «паеў куцці і 'паласкавеў», а калі мароз станавіўсія маіц-
нейшым, то гаварылі, што ён разгневаўся. 

Сувязь куцці з уяўленняімі аб продках і замагільным свеце 
вы.разна прагліядаецца ў інаступным беларускім паверЧ: «Калі 
ў час спажывання куцці лучына ў хаце іпагасне, то хтосьці з пры-
сутных мусіць памерці ў той год». Пад абрус, на якім стаіяла 
куцця, падкладеалі сена; у час івячэры сця'бліны гэтага сена вы-
цягвалі і заўважалі: хто даўжэйшае сцябло вьщягае, ібудзе і даў-
жэй за ўсіх жыць. 

Дзяўчаты «часта выкарыстоўвалі куццю ў сваіх варожбах. 
Нашрьжлад, на багатую куццю яны «йралі» куццю і кідалі яе 
ў міску з вадою: калі куцця наверх выплыве — дзеўка выйдзе 
замуж, калі ж на дно апусціцца — застаиецца сядзець дома (ла-
раўн. выкарыстанне з гэтай жа мэтаю хлеба). Куццю насыпалі 
таксама ў кучку, давалі яе дзяўбсці пеўню і лічылі зярняты, што 
засталіся: калі цот — дзіяўчына выйдзе замуж, калі ж лішка — 
не. Заўважалі, як паводзяць сябе куры, клюючы пакладзеную 
ім куццю: калі яны 'былі апакойныя, не ібіліся паміж сабой, то 
ў дзяўчьрны, якая варожыць, будзе ціхі, опакойньв муіж; у адва-
ротным жа 'выіпадку — задзірысты і буйны. На Віцебшчыне існа-
ваў і такі від варажбы з выікаірыстаннем куцді (ён быў апісаіны 
ў канцы мінулага стагоддзя М. Я. Нікіфароўскім): «іКалі пачнуць 
есці куццю, дзяўчына кладзе першую лыжку «е ў рот, а за пазу
ху; адкладзеную такім чынам куіцціб яна рассьгпае па хаце пасля 
таго, як усе хатнія палягуць спаць, іпрыгаворваючы: «Дай Божа 
знаць, з кім буду опаць». Абавязкова лрысніцца судзраны». 
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На МазыршчЬійе ў каицы МінуЛага стагоддзя на багатуіо куЦ-
цю ў -некаторых вёсках выконваўоя рытуальны дыялог, накіра-
ваны на тое, «.каб куры несліся дома». Пасля вячзры рабілі з ча-
го-небудзь абруч і клалі яго на падлозе, ва ўтвораны круг высы
пал! рэшткі куцці. Хто-небудзь з членаў сям'і выходзіў з хаты 
на двор і, стоячы пад акном ("гл. Вокны), пы'таў: «А дзе вашы 
куры нясуцца?». 3 хаты адказвалі: «ПадГпеччу». Так паўтара-
лася тры разы. Потым выпускалі курэй, якія іпавінны былі скля-
ваць куцдю ў крузе. 

т J I * 
ЛАДА — ва ўсходнеславянокай міфалогіі — бажаство ладу, 

парадку; багіня вяены, кахання, юнацтва, прыгажосці і плада-
роддзяй Уяўлллася прыгожай, пяшчютнай, русавалосай дзяўчынан, 
якая садзейнічае шлюбу, падтрымлівае агонь дамашняга ачага, 
прыносіць лад у сём'і. 

ЛАЗАВІК — у павер'ях беларусаў — дробны інячысцік, які 
жыве ў лазе. Знешіне Лазавік уяўляўся «старэнькім карлікам, не 
большым за пазногаць, аднавокім, з аршыннай барадою, які заў-
сёды носіць з сабюю доўгую пугу». Месца знаходжання Лазавіка 
— лаза, што рааце ў балоце. Асноўная роля гэтага нячысціка — 
гуллівасць, гарэзлівасць: ён прымушае людзей іблукаць ла бало
це, заблытвацца ў лазе, правальвацца ў башу. Але Лазавік не 
дабіваецца гібелі чалавека: наадварот, ён садзейнічае таіму, каб 
чалавек пасля розіных непрыем'насцей хутчэй івыбраўая з балот-
най лазы, ладсоўвае сваёй ахвяры куст лазы, трыснёг, аер і інш. 
Калі і дры дапамозе Лазавіка чалавек не можа выбрацца і гіне, 
то, як лічылі, ён етаў ахвярай больш буйнага нячысціка — Багні-
ка або Балотніка. 

ЛАЗНІК — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — дух, які жыве 
ў лазні, «небяспечны для тых, хто ў ёй мыецца. Уяўляўся ў выгля-
дзе голага старога дзеда невіялікага росту, з барадой, вялікімі 
руікамі, у якіх ён трымае лаханку з вадой. 

Лазнік 'можа на'пужаць людзей храпам, модным стукам, кідан-
нем гарачых камянёў і омеіцця, плясканнем кіпетню; ён можа на-
ват, раз'юшыўшыся, абадраць окуру. Асабліва варожа Лазнік 
стаівіцца да людзей, якія ідуць мыцца « ў чацвёртую чаргу» або 
пасля апоўначы, якія імыюцца іп'янымі або брыдкасловяць. У ад-
яой рускай крыніцы пачатку інашага стагодцзя знаходзім наступ-
ную характарыстыіку гзтага міфалаігічнага перісанажа: «Банівйк — 
существо весьма угрюмое и злобное, гораздо более склонное 
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к тому, чтобы людям напакостить, нежели им благодетельство
вать. Днём он ещё держится спокойно и не трогает моющихся, 
но вечером и ночью он желает быть полновластным хозяином 
в бане и не терпит никаких посетителей». Акрамя таго, Лазнік 
можа, па рускаму павер'ю, наслаць на людзей небяспечную 
хваробу — банную нечисть або банную притку. 

Небяспечны Лазнік і для парадзіх, таму ў лазні, дзе адбыва-
юцца роды, іх нельга пакідаць адных: Лазнік можа задушьщь 
і парадзіху, і «авароджанае дзіця. У адроэненне ад іншых міфа-
лагічных істот, Лазніік не баіцца ні крыжа, ні малітвы (лараўн. 
Русалка). 

Каб задобрыць Лазніка, яму іпакідалі ў лазні венік, мыша 
і крыху вады ў тазе; Лазніку ахвяравалі таксама чорную курыцу 
(гл. Певень). Калі заўважалі, што Лазнік пачынаў небяспечныя 
овавольствы, то раілі хутка выйсці з лазні задам наперад. 

ЛАЗНЯ — у міфалагічных павер'ях усходніх славян — небяс-
печнае месца; пабудова, звязаная з дзейнасцю нячыстай сілы. 

На думку этноярафа А. К. Байбурыпа, сувязь лазні з негатыў-
нымі ўяўленнямі тлумачыцца перш за ўсё тым, што лазня ў на-
роднай свядомасці асэнсоўвалася як імесца сутыкнення, баращь-
бы двух «ебяспечных і магутных стыхій — стыхіі вады і стыхіі 
агню, спалучэнне .якіх можа пірывесці да цяжміх, нават сімярот-
ных вынікаў. Невьшадкова, што лазня як «нячыстая» пабудова 
звычайна знаходзіцца не побач з домам і хлевам, а на мяжы, на 
самым .канцы сядзібы. Даволі распаўоюджанай з'яўляецца заіба-
рона-павер'е на пабудову навага дома на тым месцы, дзе (ра«ей 
знаходзілася лазня. Слова банище ў рускай мове У. I. Даль тлу-
мачыў наступиым чынаім: «место, где баня стояла; оно почита
ется нечистым, и строить на нём жилое, избу не 'годится». Лазня 
выкарыстоўвалася таксама як месца традыцыйных калядных ва-
ражздняў. Пры гэтым рытуальная «нячыстасць» лаэні падкрэслі-
валася тым, што дзяўчына, якая атіоўначы накііроўвалася для 
варажэння ў лазню, сімвалічна «ператваралася» ў ведзьму: зды-
мала з сябе нацельны крыж, .пояс, распускала валасы, заставала-
ся ў адной сарочцы. У лазні імаглі адбывацща і іншыя рытуалы 
«чориай магіі»: наіпрыклад, віядзьмар «'выймаў» з зямлі след не-
навісніка і спальваў яго з заімовамі апоўначы ў лазні, імкнучыся 
выклікаць хівар'Обу ці нават омерць таго, на каго быў накіраваны 
гэты рытуал. У рускіх гаворках сустракаецца назоўнік банное са 
значэннем «тое, што мае дачыненне да лазні і лічыцца ў вышэй-
шай ступені нячыстым»: Банному и молитва не читается. 

Выразная сувязь лазні са сферай нячыстай сілы праяўляецца 
ў тым, што яна з'яўляецца меоцам знаходжання^ небяспечнага 
духа — Лазніка, 
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ЛАПЦІ. Хара.'ктзрнымі асаблівасцямі гэтага традыцыйнага 
сялянскага абутку з'яўляецца крыжападобнае перапляцеине лы
ка, а таксама завязванне на лапцях лыка і абораў. Можна мер-
каваць, што менавіта засцерагаючы характар крыжа і яірадуцы-
руючая сіміволіка вузла з'явіліся аоновай выкарыстання лапцей 
у якасці імагічіных прадметаў. Асаблівай магічнай значнасцю 
надзяляліся старькя, паношаныя лапці. На думку А, Б. Страхава, 
стаірыя лапці з'яўляюцца матэрьгяльным сімвалам доўгага і цяж-
кага падарожжа ў замагільны свет ( і вяртання адтуль) продкаў, 
якія опрыяюць даібрабыту, засцерагаюць жьгвых ад ліхога вока 
і ўздзеяння нячыстай сілы. У Тамбоўскай губерніі яшчэ ў пачат-
ку нашага стагоддзя вязанкі старых лапцей («осмётков») коль-
каоцю да ста штук вешалі каля варот і дзвярэй ад ліхога вока. 
Характэрна, што .мясцоівыя сяляне давалі тлумачэ-нне гэта-му звы-
чаю, якое ўжо не ўтрымлівала ўяўлення» аб лаіпцях як аб магічным 
срюдку: к<Вишь ты, как взойдёшь во двор, да видя такие лапти 
уже и іподумаешь о них да подивишься, к чему они висят? Стало 
быть, с первого раза и сломишь над лаптями глаз, тогда уже не 
сглазишь .на дворе ии скотины, ни ів избу пришедши — сидящих 
за работою баб...». Ніжагародакія сяляне для засцярогі жывёлы 
ад «коровьей смерти», якая ўяўлялася ў выглядзе старой жан-
чыны, вывешівалі на хлявах абмазаньгя ў дзёгаць лаітці (гл. 
Каровіна смерць). 

Каб дзяжа «выправілася» і ў ей удаваўся хлеб, яе акурвалі, 
падпальваючы стары лапаць. У некаторых рускіх вёсках таікім 
жа чынам акурвалі карову лерад ужываннем яе малака праз 
тыдзень пасля ацёлу. Пры наваселлі, іпераходзячы ў новы дом, 
абавязікова запрашалі з сабой Дамавіка. Для гэтага клалі пад 
печ стары лапаць і са словамі «Дамавік, Дамавік, сядай у сані, 
паедзем з намі!» «перавозілі» Дамавіка ў новы дом. Для вывя-
дзення прусакоў няцотную колькасць забітых або пажалечаных 
насякомых вывозілі, вымаўляючы заклінанне, у лапці з хаты на 
перакрыжаванне дарог, дзе іх «хавалі ў магілу». Адзін з абрадаў 
выклікання дажджу заключаўся ў забіванні жабы, «іперавязенні» 
яе ў лапці да месца «пахаівання» і рытуальнага галашэмня 
над ёй. 

Лапці выкарыстоўваліся і ў якасці магічнага сродку, які, як 
лічылася, моіг уплываць на плоднасць жывёлы і ўраджайнасць 
раслін. Напрыклад, «алі гаападыня зауважала, што на гурках 
дрэнная завязь і шмат пустацвету, яна валачыла па гурковых 
градах стары ладаць, прыаворваючы: «Як ігуста т&ты лапаць 
плёўся, так каб і гуркі мае пляліся». Смаленскі селянін, у якога, 
па заўвазе этнографа-збіральніка, вакол агарода а.маль «а кож
ным .калу.вісеў стары лапаць, наступным чынам тлумачыў гэтую 
сітуацыю: к<-Коли б не эти лапти, у іменя бы такой капусты не 
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было: либо червь бы £ъел её, либо какая мошка навалилась 
бы...» Сяляне Вятскай губерніі шдвешвалі стаірыія лаяіці каля 
дахаў хлявоў з тлумачэннем «чтоб скотина лучше велась». Вядо-
ма таксаіма выкарыстанне лагщей у ролі так званага «курынага 
бога» — імаігічініаіга прадмета, я.кі не толькі захоўіваў курэй ад 
сурокаў, але і ўплываў на іх яйцаноскасць. Для гэтага стары 
лапаць на аборцы вешалі на седала. У наступным этнаграфічным 
запісе асабліва яскрава падкрэсліваецца засцерагаючая роля 
лапця — «курынага бога»: «Лапоть плетётся крестам, а крест от 
нечистой силы защитник; поэтому иногда, іпрежде чем вешать 
лапоть, его моют в богоявленской воде и кладут внутрь его соло
менный крест». На ̂ думку Д. К. Зяленіна, вьгоешванме старых 
лапцей — гэта своеасаблівы' дар продкам зручнага для іх ста-
рога, разношаиага абутку, ахвяраванне памершьш, каб яны кла-
паціліся аб хатніх жывёлах. 

У Расіі было вядома выкарыстанне старых лаіпцей і ў вясель-
най абраднасіці як еродку, уплываючага на паспех шлюбу і пра-
цяг роду. Напрыклад, сяляне Разанскай губерніі, каб сватанне 
•было пасіпяховым, кідалі ў опіну свахі стары лапащь у той момант, 
калі яна накіроўвалася сватаць нявесту. У Казанокай губерніі, 
калі івянчаўся ўдавец, хлопчыкі і дарослыя хлопцы падыходзілі 
да царквы з ахапкамі зношаных лаіпцей і, як толькі з царквы 
•выходзіў малады, закідвалі яго старьші лапцямі. Ра»білася гэта 
ў поўнай упэўненасці ў тым, што без гэтага шлюб удаўіца будзе 
лешчаслівы'м. 

ЛЕСАВІК. Гл. Лясун. 
ЛІХА — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — увасабланне злой 

долі, гора, іняшчасця. Уяўлялася ў выглядзе бабы вялізнага росту, 
з адным вокам. Жыве Ліха ў старым млыне або ў лесе, спіць на 
ложку з «чалавечых касцей. Ліха іна оваім шляху валіць дрэвы, 
засылае рэкі і азёры, не праяўляе літасці ні да звяроў, ні да 
чалавека: усе ісустрэчінькя жывыя істоты Ліха разрьввае на часткі 
і з'ядае. 

У рускай народнай казцы «Лихо одноглазое» каваль, які 
«жыў іпрыпяваючы, ніякаіга ліха не ведаў», пайшоў ліха шукаць 
іхустрэўся з ім у глухіім лесе: 

«Стал было уже засыпать кузнец, ка« дверь отворилась и во
шло в избу целое стадо баранов, а за ними Лихо, баба огромная, 
.страшная, об одном глазе. Понюхало Лихо по сторонам и гово
рит: 

— Э, да у меня .никак гости: будет мне, Лиху, что позавтра:, 
кать, давненько я человеческого мяса «е едало. 

Вздуло Лихо лучину и стащило кузнеца *с печи, словно ребен
ка малого. 
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— Добро пожаловать, нежданный гость, спасибо, 'Что забрёл; 
чай, ты проголодался и отощал, — и щупает Лихо кузнеща, жи
рен ли; а у того животики от страху подвело...». 

У фінале казкі яе герой прыходзіць да ўласнага .разумения 
таго, што ж такое ліха: 

«Вскочил кузнец и давай бог ноги. Прибежал домой; знако
мые его опрашивают: 

— Отчего ты поседел? 
— У Лиха переночевал, — говорит кузиец. — Знаю я теперь, 

что такое лихо: .и есть хочется, да не ешь, и спать хочется, да не 
спишь». 

ЛIX АМАН КІ — у міфалагічных уяўленнях — жаичынападоб-
ныя істоты, якія выклікаюць у людзей цяжкія захворванні. Агуль-
налашыраньш з'яўляецца ўяўленне а<б тьгм, што Ліхаманкі— 
дочкі ібіблейскага цара Ірада. Па беларускіх павер'ях, Ліхаіманкі 
(Трасцы, Хіндзі) жывуць на асіне, з-за чаго гэтае дрэва заўжды 
дрыжыць. Менавіта таму ў беларускай замове ад ліхаманкі зна-
ходзім звяртанне да асіны: «Асінка, асінкаі Вазьмі маю трасцын-
ку, аддай маё здароўеі». У народным разуменні, Ліхаманка — 
гэта жывая істота, якая ўсяляецца ў чалавека і мучае яго, па-
,куль не будзе выгнана замовамі ці чароўнымі дзеяннямі. Коль-
касць Ліхаманак называецца рознай — ад сямі да дзевяноста 
дзевяці. У адной рускай замове з'яўленне Ліхаманак тлумачьщца 
як пакаранне людзей за іх грахі: «Святые отцы их (Ліхаіманак — 
У. К.) вопрошают: куда вы идёте? И две им отвечают: мы идём 
к разным людям тела сушить, кости ломить за то, что они пос
тов не соблюдают, заутрени просыпают...». 

Беларусы ўяўлялі Ліхаманку халоднай маладой прыгажуняй 
або, наадварот, у вобразе злой, брыдкай "старой жанчыны. У не-
каторых расійскіх 'мясцовасцях верылі, што ўсіх Ліхаманак-сяс-
тёр дзевяць, і нячысцік час ад часу спускае іх з ланцуга, каб 
яны ўсяляліся ў людзей. Ліхаманкі маюць крыллі, лятаюць 
у паветры, выглядаючы сваё ахвяры. Звычайна Ліхаманкі пад-
крадваюцца да спячага чалавека, цалуюць і больш не пакідаюць 
яго. 

Для таго, каб задобрыць небяспечную хваробу, яе называлі 
Ліхаманкай Іванаўнай, Мар'яй Ірадаўнай, сястрыцай, дабрухай, 
цёткай, госцюшкай. У Ніжагародскай губерніі хворыя на ліха-
манку прыносілі дванаццаці Ліхаманкам на ростані дванаццаць 
піражкоў, запечаных у адзін огульны пірог, перапаясаны поясам 
хворага. Ліхаманку, па народных павер'ях, можна было і запало-
хаць. Для гэтага лад ступу клалі штаны, сарочку, пояс і крыж 
хворага, гаворачы: «Марья Иродовна, отпусти его, не то я тебя 
под ступой заморю; коли не оставишь, я тебя не выпущу!». 
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Разнастайныя звесткі аб Ліхаманках утрымліваюцца ў текс
тах народных замоў. Так, нярэдка ў іх гаворыцца аб колькасці 
Ліхаманак, іх знешнім івыглядзе і паходжанні: «Было ў Ірада 
дзевяць-сем дочак...», «Дванаццаць жон, босыя і праставалосыя, 
беспаясыя...», «Овяты Аўрам з сынам сваім Сакам... стрэлі сем-
дзесят сем жон, голых, босых і праставалосых», «Мы жены-тря-
совицы, Лихорадки, кумохи, ворчуши, дочери царя Ирода, жены 
бесовские, роду нечистого, нас двенадцать главных, злых, прочих 
нас разных несколько тысяч без числа есть, знаемых и незнае
мых...», «Идут к мим двенадцать дев с моря, пустоволосые, страш
ные и безобразные». У імногіх замовах іперсаніфікацыя Ліхаманак 
дасяігае яшчэ большай ступені праз надзяленне іх імёнамі ўлас-
нымі. У асобных вьвпадках гзтыя імёны амаль нічым не адрозні-
ваюцца ад звычайных імёнаў людзей: «Госпадзіі Сакруці ад раба 
дванаццаць сясцер-ліхарадак: Арыну, Польку, Кацьку, Аўдаццю, 
Праскоўю, Дамнеку, Аміпіяду, Хоўру, Марушку, Хрузку, Яўгешку. 
Фяклушку». У большасці ж выпадкаў (пераважна ў рускіх замо
вах) Ліхаманкі надзяляюцца імёнамі, праз якія выражаюцца тыя 
або іншыя праяўлснні хваробы: «...и пошли імучйть род человече
ский тяжёлыми болезнями и нареклись именами: Трясея — тря
сёт человека, Ледея — придает холод, Гнетея — слабит внутри, 
Глядея — когда человек спит и смотрит, Желтея — выпускает 
желчь на человека, Глухея — закладывает уши, Ломлея — ло
мит голову и кости, Пухлея — утробу разносит, Хриплея — 
ів груди хрипит, Огнея — в жар приводит, Сіведея — в руках 
и ногах жилы сводит, Невианма — всех лютей и проклятей из 
дочерей царя Ирода: усекла голову Иоанну Предтече...». Не 
менш выразныя і іншыя «гаворачыя» імёны Ліхаманак, што суст-
ракаюцца ў рускіх замовах: Зевота, Блевота, Потягота, Сухота, 
Горбуша, Шалая, Чёрная, Дряхлая, Кашлея, Вертея, Бесйца, Зя-
буха, Битиха, Корчея, Расслабея, Харкота, Безумная, Скорбная 
і Ьнш. Адзначаюцца таксама зўсім нерэальньгя, выдуманыя імёны 
Ліхаманак — відавочна, для таго, каб надаць замовам яшчэ 
большую таямнічасць, фантастычнасть: Каса, Орыста, Имарто, 
Усма, Месора, Олуга, Переанда, Рофея, Олуша, Треста, Серпугла, 
Везеяна, Февоя, Руньша, Спея, Хампоя... 

У ібеларускіх народных замовах іможна сустрэць назвы розных 
постацей Ліхаманкі (Трасцы), у якіх «зашыфравана» щрычына 
з'яўлення або асаблівасць праяўлення хваробы: «Траста смя-
ротная», якая выклікае смерць без выключзнняў; «Трасца ўнут-
раная», якая паражае івантробы; «Траоца павярхоўная», калі 
«скура выбіваецца наверх»; «Траоца касцявая», якую суправа-
джае ламата ў касцях; «Трасца пудавая», якая ўзнікае з пера-
пуду; «Трасца лістаадзяватная», якая пануе ўвесну; «Трасца 
лістаападная», ці восеньская; «Траоца гарохавая», якая яануе, 
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калі гарох цвіце; «Трасца асінавая»; «Трасца ядленьцавая»; 
«Траоца агнявая»; «Трасца ледавая». 

Магічіньші сродкамі барацьбы з Ліхаманкамі ў за-мовах вы-
ступаюць персанажы (імёны) святых, ірозныя іметалічныя прад-
меты (параўн. Сякера, Віхор), а таксаіма магічнае адсыланіне 
Ліхаманак у іглухія, безжыццёвыяі мясціны: «Вас, Хіндзяў, сем-
дзесят сем, лрыйдаіце, я есці дам усем. Паю віном, гадую кісльш 
малаком, адпраўляю на вякі вякоў, загараджаю жалезным пла
том. Б'ю, убіваю, дарогу паказваю. На ніцыя лозы, на быстрыя 
•воды, на нрутыя горы. Дзе голас не слыхаць, дзе ваім, Хіндзям, 
праіпадаць»; «Услышаў Гасподзь малітвы ўгоднікаў, паслаў ча-
тырох евангелістаў—Івана, Марка, Луку, Матвея, даў ім па 
яоруту жалеэным. Яны далі ш па трыдзеояць ран. Узмаліліся Гос-
паду злыяі трасаівіцы: «Не давайце нам ран, угоднікі божыя гроз-
ныя, мы не будзш мучыць іраба Божага Івана бальнога да дру-
гога іпрышэегаіяі»; «Святыя отцы дали Лихорадкам «по три тысячи 
ударов железными прутьями, и они стали молиться и заклинать
ся— от роду'человеческого бежать за триста поприщ...». 

Па беларускаму павер'ю, Ліхаманкі ператвораны ў семдзссят 
сем мух, якія стаіраюцца трапіць у страву і быць праглынутымі 
тыім ці іншым чалавекам. Але варта толькі злавіць такую муху, 
завязаць у анучку і падвесіць у коміне — і йіякая Ліхаманка не 
прыстане да чалавека ўсё яіч> жыццё. 

ЛЮСТЭРКА — у народна-міфалагічным асэінсаванні — тварэн-
не нячыстай сілы і адначасова сродак кантакту з ёю; прадмет, 
з дапамагай якога можна наведаць «той свет» і сустрэцца з пред
кам!, даіведацца аб будучым лесе. Разам з тьш люстэрка выка-
рыстоўвалаея і як апатрапей: да яго звярталіся, каб пазбегнуць 
гарэзаў Дамавіка. 

Агульнавядомы прадпісанні ізаляцыі ад люстэрка навароджа-
нага дзіцяці, цяжарнай жанчыны і нябожчыка — асоб, аігулшай 
прыкметай якіх з'яўляецца пераход ад інабыцця да жыцця ці, 
наадварот, ад жыцця да інабыцця (смерці). Гэтыя павер'і суад-
носяцца з уяўленнямі аб шкоднасці позірку паміраючага: гэты 
пюзірк «разбурае» свет, ён небяспечны для ўояго жывога. Адсюль 
— шьцрока распаўсюджаны звычай закрываць (завешва<ць) усе 
люстэркі ў доме, дзе дааходзіцца труна з нябожчыкам: тым са
мым за'бЯ'Слечваецца немагчымасцЬ бачання (адлюстравання 
ў люстэрку) Смерці, якая можа «зацягнуць» да сябе. 

Як перасцярога ад кантактаў з нячыстымі, шкодньші сіламі 
©ыступаюць забаролы глядзецца ў люстра ў час ежьг, прычэеівання 
валаооў, а таксама шерад сном. Гэтыя лавер'і заснаваны на ўяў-
леннях аб магчымасщ навядзення порчы, якая затым можа пеіра-
дацца чадавеку. 

Люстра выражае таксама ідзю дваістасці, другой натуры, не-
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матэрыяльнага эквівалента чалавека— яго душы. 3 гэтай ідэяій 
звязана вядомая прыкмета «калі люстэрка паб'ецца, гэта вель-
мі дрэнны знак», бо гэты факт у міфалагічным асэнсаванШ абаз-
начае разбіванне ўласнай душы. Распаданне люстра (месща зна-
ходжання душы) на асо»б»ныя кавалкі ©ымагала адпаведных 
магічных дзеянняў: «трэба хуценька, пакуль ніхто не ўбачыў, 
венікам тры разы «а шкельцы брызнуць і выкінуць». Падобныя 
дзеянні накіраваны на «ейтралізацыго яебяопечйых уплываў на 
ўласную душу (іпаводле Т. В. Валодзінай). 

Даволі часта люстэрка еыкарыстоўвалася і ў дзявочых ва-
ірожбах. Адно са шматлікіх аіпісанняў такой варажбы зінаходзім 
у рабоце А. Багдановіча «Перажыткі старажытнага светапогляду 
ў беларусаў»: «Трэба, замкнуўшыся ноччу ў лазні і паставіўшы 
перад сабой люстэрка, а па баках яго дзве свечкі, глядзець 
у люстэрка не міргаючы, <не адрываючы «вачэй і >не азіраючыся 
па баках. Хто не лалахлівы і выканае ўсе ўмовы ў дакладнасці, 
той убачыць усе, што чакае я;го напер адзе». 

ЛЮЦЫПАР (руск. Люцифер) —у міфалагічных уяўленнях ус-
ходніх славян— старэйшы, галоўны Чорт; сатана. Вобрав Люцы-
пара сфарміраваўся пад упльивам вядомай хрысшіянскай легенды 
аб скіданні Богам на Зямлю юячысцікаў. Варыяит такой легенды, 
у якой расказваецца іпра паходжанне Люцыпара, быў запісаны 
беларускім і польскім этнографам і фалькларыстам Чэславам 
Пяткевічам: «Адзін старшы анёл, узбунтаваўшыся, хацеў лабра-
тацца з Богам, а Бог яго так піхануў, што ён паляцеў сторч огала-
вою ў пекла ды і зрабіўся таім чортам Люцыпарам». 

.Па звестках, змешчаньгх у йнізе М. Я. Нікіфароўскага к<Няг 
чыоцікі», Люцыпар —гэта «галава чартоўскай сілы, верхавод 
злосных дзеянняў у свеце», «сатанінскі гіігаінт з буйнымі форімамі 
і івыразнасцю, якой баяцца інават падуладныя яму чэрці; важыць 
столькі, колькі ўсе нячысцікі, узятыя разам». Адзнакамі вярхоў-
най улады Люцыпара з'яўляюцца жалезная карона, прыбітая да 
чэраіпа цвікамі, і жалезныя вілы, якія ён трымае ў правай, з ма-
гутньші кіпцюірамі, лапе. Пры дыхаінні Людыпар вьгпускае з нозд-
раў і пашчы вотенныя промні, яікія на далёкую адлегласць пад-
/пальваюць усе сустрэчныя прадметы (шіраўн.: Жыжаль, Пякельні-
кі). 

ЛЯСУН (Лесавік) — у іпавер'ях усх-одшх славян — лясны дух, 
увасабленне лесу. У рускай мове, акрамя агульнасташыранага 
слова Леший, сустракаюцца назвы Лешак, Лесной, Лесник, Лесо
вой, Лес, Боровик. Украінская назва — Лісовік. Па знешінасці 
і паводзінах ад Лесуіна адрозніваецца Пушчавік. 

Лясун можа быць у выглядзе філіна, ваўка, зайца, чырвонага 
пеўня, кошкі, сабакі, свінні, але найчасцей ён уяўляецца ў выгля
дзе чалавека. Звыч>айна Лясун апісваецца ў народных паданиях 
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і легендах як стары чалавек вялікага росту з белым, як бяроста, 
тварам, з вялікімі вачьша, у звярынай шкуры. Па іншых лавер'-
ях, у ЛеЬуна доўгі сплюшчаны наперад твар, востракапечная 
галав.а, клінападобная барада, толькі адно вока і адна нага, 
пяткаю налерад. Лічылі таксама, што ў яго «яма ні павекаў, йі 
броваў; акрамя таго, у яго сіняя кроў і ад яго няма цені. У не-
каторых выпадках Лесуна ўяўлялі ў больш «звярыныім» абліччы: 
з рагамі на галаве, з капытамі. Лясун мог прыняць івьггляд і па-
дарож<ніка, старэнькага дзядка ў белай вопратцы, конніка, фур-
м-ана, аібо голага, з зялёньгмі вачыма, доўгімі валасамі і 'барадой 
чалавека. Характэрная асаблівасць Лесуна — яго здольнасць 
мшяць свой рост: ён можа дасягаць вышыні самых высокіх дрэў, 
а на лясных іпалянах ён становіцца ва ўзровень з травой. Па 
меры таго, як Лясун аддаляецца ад чалавека, ён лавялічваецца 
ў росце і робіцца вялікім волатам. Валасы Лясун зачэсвае на-
лева, левы бок яго вопраткі захінаецца на правы, левы лаиаць — 
на правай назе, ён ніколі не падпярэзваевда (гл. Пояс). Лясун 
можа сядзець на асінавым пні (гл. Асіна) або на вывернутым 
бурай дрэве. 

Асн'оўная роля Лесуна — ахова лесу, у якім ён жььве; ён вало-
дае таксаіма ляснымі звярамі і птушкамі, пераіга»няе час ад часу 
па лесе разных эвяроў. Сустрэча з Лесуном апісваецца ў адной 
беларускай легендзе: «Мы 'бачым 'перад сабой 'незразумелы цуд. 
Лясун ідзе .па бору, галавою вышэй <над соснамі, а перад ім выбя-
гае на паляну агром-ністае стада вавёрак, зайцоў, сарнаў і іншых 
звяроў; у паветры стаі цецерукоў, курапатак і іншых птушак 
адлятаюць прэч. Лясун выходзіць з лесу, мёншае ў малога карла, 
і адразу з поля і з лугоў падйяліся матылі і іншыя насякомыя, 
і як бы цёмная хмара накрыла ваколіцу...». 

Месца знаходжання Лесуна — ад узлесся да ўзлесся, а ў са-
май глыбіні лесу, у гушчары энаходзіцца яго дом, дзе жывуць 
яго жонка і дзеці. Звычайна Лясун не сядзіць доіма, а ходзіць па 
лесе, адначывае і начуе ў вьшадковых меоцах — на верхавінах 
высокіх дрэў, у дупліаіх, у густым зарасніку ібуралому. Часта Ля
сун збівае з правільнаіга шляху людзей, прымушае іх доўгі час 
блукаць па лесе, праходзіць па некалькі разоў па адна»му месцу, 
заводзіць сваю ахвяру ў самы гушчар. Пацяшаючыся над сваімі 
ахвярамі, Лясун рагоча, пляскае ў далоні, свішч<а. Тыя, хто нейкі 
час зінаходзіліся »ва ўладзе Лесуіна, вяртаюцца да з/вычайната 
жыцця, але становіяцца чараўнікамі і падтрымліваюць свае адно-
сіны з Лесуном і іншымі нячысцікамі. Лесуны забіраюць да сябе 
дзяцей, якія зневажаюць сваю маці, або тых дзяцей, якіх маці 
праклінаюць апоўдні. 

Ляісны дух, лк ліічылі, жыве ў лесе толькі ў цёплы час года, 
a Boceww ён правальваецца скрозь зяилчо. В<?сь як апіеваецод 
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гэта ў рускім павер'і: «На Ерофея (17 октября) Лешие .пропада
ют. Крестьяне в этот день в лес не ходят, ©сю ночь на Ерофея-
мученика и весь день Лешие безобразничают, а к утру, после 
первых петухов, проваливаются сквозь землю и появляется на 
ней вновь, когда она оттает весной». 

Выратавацца ад уздзсяння Лесуна можна, апрануўшы вопрат-
ку навьшарат, надзеўшы абутак з левай нагі на 'правую, або, 
нахіліўшыся, паглядзець назад сабе пад ногі. Раілі таксама для 
абароны ад Лесуна насіць пры сабе кавалачак ліпавага дрэва, 
ачышчаны ад кары. 

Разам з тым Лясун можа і дапама/гаць чалавеку: паказв.ае 
грыбныя і ягадныя мясціны, наганіяе ў бок паляўнічых звяроў 
і птушак, паказвае бортнікам іміесцы для ўстаноўкі калод. У асаб-
лівай дружбе Лесуны жьпвуць з пастухамі, якія з дапаімогай 
замоў і розных магічных дзеянняў наймаюць Лесуноў пасці ста-
так і ахоўваць яіго ад няшчасных вьшадкаў і нападзення звяроў. 
У выпадку прапажы хатняй жывёлы, калі тая паслаюя каля лесу, 
лічылі, што яе забраў да сябе Лясун. Каб задобрыць яго, на рас-
крыжаіванне лясных дарог іпрыносілі хлеб, соль, гарэлку, тытунь. 

Па беларускаму павер'ю, для таго, каб уступіць у сувязь з 
Лесуном, неабходна ў Купальскую ноч пайоці ў лес, ,стаць на 
асінавы пень тварам на лоўнач і сказаць: «З'явіся -не ваўком-
звсрам, не воранам-птушкай, а такім, як я еаім!». Лясун неад-
кладна з'яўляецца ў чалавечым выглядзе і за сваю будучую 
службу іпатрабуе душу выклікаючага пасля яго непазбежнай 
смерці ў лесе. Рускія сяляне на Вала/годчыне для выкліканнл 
Лесуна раілі ноччу ў чацвер «а перадвелікодным тыдні прыйсці 
ў лес і, зняўшы з шыі крыж, закападь яго ў зямлю, а потьш ска,-
заць: «Валадар ліяшы, ёсць у мяне да цябе просьба», —і Лясун 
абаівязкова з'явіцца. 

* М * 
МАРА — ва ўсходнеславянскай іміфалогіі — злы дух, увасаб-

ленне Смерці, мору; бажаство зла і варажнечы; нябачная днём 
здань, якая робіць овае справы ноччу. 

Беларусы ўяўлялі Мару чалавекападобнай істотай ростам . 
з маленькае дзіця, скура якой пакрыта .поўсцю або рэдкім карот-
кім пер'ем (параўн. Кікімара, у тым ліку і меркаванні аб пахо-
джанні гэтага слов^). У адной беларускай былічцы Мара апіс-
ваецца як істота, «падобная да чалавека, але не мела на сабе 
шкуры і былі відаць усе ўнутраінасці» (параўн. Маўкі). Адна 
з асаіблівасцей Мары — здольнасць да змены выгляду. Аб гэтым 
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сведчыць з'мест беларускай легенды «Пра Мару»: «Мару бачылі 
на кані. Калі яе злавілі, пачала яна змяняцца, прыбіраючы 
розныя лостаці, найчаоцей постаці эвяроў. Нарэшце, змянілася 
ў каня. Гаспадар, доўга не думаючы, узяў і падкаваў яіго. Вяр-
нуўшыся дадоіму, убачыў, што ў яго хаце сядзіць жанчьг-на, у 
якой з рук цячэ кроў. Прьвгледзеўся, а на іх падковы». Па павер'-
ях, запіса'ных Еўдакімам Раманавым, Мара — «інейка'я вялі(зная 
жахлівая істота на кароткіх лапах, абавязкова чорная, якую 
дзеці велымі баяцца. Калі Мара рухаецца, ад яе зыходзяць ме-
талічныя гукі, як аддаленыя ўдары ў металіч'ны кацёл». На бе-
ларускім Палессі, як зазначаў Чэслаў Пяткевіч, Мару ўяўлялі 
нават у выглядзе нежыівых прадметаў: ішкілета (параўн. Смерць), 
труны, шыбеніцы, асмаленавга пня, калоды. Гзтьнм этнографам 
было запісана і паданне щра Мару «з міястэчка Петрыкава», дзе 
«што'дня ў летнія месяцы на доавітку паяўлялася Мара ў вобра-
зе тоўстай вертыкальнай калоды, удвая .вьшіэйшая за чалавека, 
на івелші кароткіх налах, іпадобных на барсучыныя лапы. Яна 
стаяла нерухома пры ўездзе ў імястэчка, енчыла чалавечым гола-
сам і з усходам сонда зінікала. Як яе пазібавіліся — не©ядома, 
але народ згадвае яе не толькі ў казцы, але і ў размовах, у пры-
слоўях. Калі хто каму дакучае, кажудь: «Надаеў, як Мара пет-
рыкаўская. Чаго ты прыстаў, як Mapа петрыкаўская,..». 

Мара ўвасабляла таксама трывожны, иеопакойны сон, непры-
ем'ныя адчуванні, якія ўэнікаюць у спячага чалавека. Лічылі, 
што яна перашкаджае дыханию ў час сну, ціснучы на грудзі 
і горла. Пры гэтым яіна «падае на ахвяру неадчувальна і не ад-
разу, а цішком, прычым першае яе дакрананне наіват прыемінае. 
Адступаецца ж Мара ад ахвяры імкліва, лакіінуўшы пасля сябе 
ў соннага знямелыя рукі ці ніоігі ды вялікі пот на твары і целе» 
(М. Я. Нікіфароўскі). 

Па ўмраінскіх павер'ях, Мара з'яўліяецца дачкой Чарнабога, 
яіна ходзіць па вёсках з галавою пад пахаю і выгуквае іімёны 
гаспадароў; хто адгукнецца на вокліч Мары, той і памірае. Мара 
не толькі душыць спячых, >але іі л'е іх кроў (гл. Вупыр). Унраін-
цы верылі таксама, што Мара ганяецца за баігіняй «еба Калядою, 
імкнучыся іперашкодзіць нараджэнню новага оонца і ўстайавіць 
вечную нач. 

Mapa — гэта і агульная назва нечысці. Пудзіла Мары — ува-
сабленне нечысці — опальвалі ў Купальскую ноч (гл. Купалле) 
аібо тапілі ў вадзе. Згодна з украінскім зівычаем, у першы дзень 
Калядаў опальвалі сімвал Мары — калоду. 

Магічнымі ородкамі абароны ад Мары з'яўляюцца павешаная 
ў хляве сарока, пакладзеныя на парозе хаты ці хлява (крыжа-
падабна) венік і сякера, а таксама абыдзённік, 
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Л/ІАУКІ — ва ўсходнеславянскай міфалогіі — злыя духі, увй-
сабленне дзіцячых душ. Рускія назвы — мавки,. навки (ад навь 
«увасабленне смерці»), украінокія — нявкй, бісйці. 

Згодна з лаввр'ем, маўкамі становяцца душы дзяцей, якія 
нарадзіліся мёртвымі або памерлі да хрышчэння. Маўкі операду 
маюць чалавечае цела, але спіны ў іх «яма, таму відны ўсе іх 
вантрабы; яны не адлюстроўваюцца ў вадзе, у іх няма ценю. 
Маўкі маюць выгляд прыгожых маладых дзіяўчат, якія сваімі 
спевамі і прываблівым выіглядам заіманьваюць хлопцаў і мала
дых мужчын і ласкочуць іх да смерці. У адрозненне ад Русалак, 
у мавак доўгія льняныя валасы. 

Па ўкраінскіх павер'ях, маўкі лятаюць у паіветры на Троіцы-
ным тыдні ў выглядзе птушак і просяць саібе хрышчэння крыка-
мі: «Хрысту, Хрыстуі». Лічылася, што ў такіх выпадках трэба 
кі'нуць якую-небудзь хусцінку, «азваць імя і сказаць: «Хрышчу 
цябе». Пасля гэтага душа немаўляці тра-пляе ў рай. К^лі ж гэты 
абрад не здзейсніцца да сямі >год, то дзіця ператвараецца ў Ру
салку. 

Засцярогай ад мавак служылі цыбуля, часнок і палын. 
МЕСЯЦ (астранамічнае цела) ў народных -павер'ях асзнсоў-

ваўся ў негатыўньш плане ў асноўным з-за сваёй «епарыўнай 
сувязі з наччу — часам дзейінасці і актывізацыі нячыстай сілы. 
Менавіта пры святле месяца гушкаюцца на галінах дрэў Русалкі 
— асабліва небяспечныя для чалавека міфічныя істоты. Негатыў-
ная сімволіка месяца сфарміравалася, магчыма, і пад уплывам 
уяўленняў аб зменліваоці, рэгулярным памяншэн/ні і павелічэнйі 
памераў месяца; пляімы на месяцы таксама тлумачацца сувяззю 
з негатыўнай падзеяй: згодна з хрысціянскай легендай, гэта — 
напамін аб тым, як Каін забіў свайго брата Авеля, лазайздрос-
ціўшы яму. 

У многіх народных замовах (асабліва ад зубнога болю) месяц 
(звычайная назва яго ў за-мовах —маладзік) надзяляецца су-
вяззю з замаігільным светам: 

— Маладзік, маладзік, дзе ты ўчора быў? 
— На тым овеце. 
— А што ты -бачыў? 
— Гроб. 
— А ў гробі што? 
— Раба божага цела мёртвае. 
— Ці баляць у таго раба божага зубы? 
— Не, не баляць. 
— Каб жа і ў гэтага раба божага не балелі. 
Надзвьгчай адмоўна ацэньваецца ў народнай свядомаоці ўзд-

зеянне месяца (месячнага святла) на спяча«га чалавека (асабліва 
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па дзіця). Каб энішчыць Шк-одиы ўплыў месячнага святла на 
ляжачае ў люльцы дзіця, раілі пад люльку нанач класці нож 
(параўн. зівесткі аб кіданяі ў віхор нажа або сякеры). Вельмі 
паказальнае* наступнае народнае павер'е, запісанае М. Я. Нікі-
фароўскім: ««Калыску трэба ставіць так, каб іна дзіцяі не падалі 
проміні месяца, якія служаць добрымі і адзінымі праваднікамі 
да хрыцгчювага дзіцяці нячысцікаў». 

МІКОЛА — свята народнага календара ўсходніх славян, якое 
на працягу года адзначаецца двойчы: вясною (Мікола веснавы) 
— 22 мая і зімою (Мікола зімовы) —19 снежня. 

Імя овятога Міколы-цудаттворца велші шанавалася ў народзе 
(яго абразы меліся амаль у кожнай хаце). У шматлікіх народных 
легендах Мікола выступае заступнікам і памочнікам сялян, іх 
добрым дарадцам. Рускія сяляне, напрыклад, лічылі, што «Нико
ла — второй после Бога заступник, покровитель земледелия 
и скотоводства, милостивый святой, защитник от всех бед и (не
счастий». 

Веснавы Мікола лічыўся святам конюхаў. Каб засцерагчы 
коней ад ведзьмаў, пастухі абкурвалі жывёлу купальскімі зёлка-
-мі (гл. Купалле). У народнай песні «Святы Мікола па межах 
ходзіць, жытіа <раунуещ>. Дзе івыімакла — таім падсушыць, дзе вы-
сахла — там падмочыдь». Рускія сяляне звярталіся да Міколы 
із піросьбай аб дажджы: «Батюшка Никола! Давай дождя боль
шого! На нашу рожь, на бабий лён поливай ведром!». 

Мікола зімовы лічыўся пачаткам сапраўднай зімы: Да Міколы 
няма зімы ніколі. 

МО КАШ — іва ўсходнеслаівянскай міфалогіі — багіня, ахоўні-
да і заступніца жанчьш, адзіны жаночы персанаж з язычніцкага 
пантэона старажытнай Русі. Ідал Мокашы размяшчаўся ў пан-
тэоне лобач з ідалам галоўнага язьгчніцкага бога — Перуна, чым 
(Падюрэслівалася значиасць гэтай багіні ў языч>ніцтве. Мокашы 
іпрысвячаўся пяты дзень тыдня — пятніца, які звязваўся ў асноў-
ным з «егатыўнымі ўяўленнямі. 

Па лаўночнарускіх павер'ях, Мокаш уяўлялася жанчынай 
з вялікай галавой і доўгімі рукамі, якая прадзе па начах у ха
тах, дапамагаючы жанчынам у іх рабоце. За-баранялася пакідаць 
нанач кудзелю, «бо Мокаш абпрадзе». Па выконваемай ролі 
(прадзенні) Мокаш суадносіцца з грэчаскімі мойрамі — багіня-
мі лёсу, якія прадуць ніці жыццяў людзей. 

На думку этымолагаў, слова Мокаш звязана са словамі мок-
нуць, мокры (а значыць, са стыхіяй вады, вільтаці), а таксама 
з індаеўрапейскім словам *mokos «прадзенне». 

МУРАШКІ —насякомыя, якія, па народных уяўленнях, аказ-
ваюць уплыў наішюднааць жывёлы. Для рэалізацыі гэтага уплы
ву да мурашак і мурашніка звярталіся пры выкапаінт некаторых 
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•магічных дзеянняў. Так, рускія сяляне Заходняй Сібіры ў Вялікі 
чацвер ішлі ў лес, дзе шукалі пень, у якім рабілі «евялікае па-
глыбленне, куды збіралі мурашак,«вымаўляючы горы <гэтым замову: 
«Как эти муравьи плодятся, так бы и у меня, раба Божия, пло
дились овечки: беленькие, чёрненькие и пегенькие. Ключ и замок 
/моим слоаам. Аминь». У Расіі таксам-а быў вядомы звычай пры-
носіць з лесу мурашнік і раскідваць яго ў дварьг, «каб жывёла 
лшш лладзілася». 3 гэтай жа «матывіроўкай 'балгары закопвалі 
ў мурашнік косці авечак пасля абрадавай вячэры на Юр'я; сербы 
ў тэты ж дзень дзеля плоднасці жывёлы закапвалі ў мурашніх 
яйка і соль. 

Сербскія дзяўчаты выкарыстоўвалі мурашак пры варажбе 
'напярэдадні ІОр'ева дня. Для гэтага яны выкопвалі ямкі ў зям-
лі і на 'наступны дзень назіралі, якога колеру мурашкі аказваліся 
ў гэтьгх ямках: калі яны былі жоўтыя або чырвоныя, то дзяўчы-
на выйдзе замуж за маладога хлопца; калі цёмныя--..за ўдаўца; 
калі ж мурашак у дамках зусім не аказвалася, значыць, у гэтым 
годзе дзяўчына -замуж не выйдзе. 

МУРАШН1К. Гл. Мурашкі. 

ж Н » 
НАЧНІЦЫ — у павер'ях усходніх славян — начныя жанчына-

ладобиыя дэманічныя істоты, якія па начах непакояць дзяцей, 
иасылаюць на іх плач, крыкі (крыксы), адгаіняюць сон. 

Звесткі аб знешнасці Начніц няпэўныя, неакрэсленыя і самыя 
розныя: іх уяўлялі ў выглядзе <птушакэ кажаноў, здайяў, радзей 
— у выглядзе старых жанчьгн з доўгімі валасамі ў чорнай во-
пратцы. Лічылі, што Начніцамі станавіліся пасля смерці ведзьмы 
ці злыя чараўніцы, якіх праклялі людзі. 

Згодна з павер'ем, Начніцы адчуваюць, дзе знахюдзіцца дом 
з калыскаю, прабіраюцца ў яго праз вокны і дзверы і мучаюць 
дзяцей. Асабліва небяспечныя Начніцы для нехрышчоных дзяцей. 
Засцерагаючыся ад Начніц, жанчыны-маці пасля заходу сонца 
не пакідаюць на двары пялёнкі, не выносяць у тэты час з дому 
дзіця, выкарыстоўваюць у якасці прадмегаў-а'патра'пеяў венік 
і сякеру (кладуць іх пад калыску або ставяць каля парога), не 
кулаюць дзяцей і не імыюць ляланкі ў вадзе, якая дорастаяла ў ха-
це цэлую ноч. 

Украінцы лічылі, што Начініцы могуць быдь занесены ў хату 
з вадою, таму вечарам асцерагаліся хадзіць да калодзезя. Калі 
ваду па якой-небудзь прычыне ўсё ж .прьгаоаілі ў хату пасля за
ходу сонца, то я*е раілі ачысціць агнём, уваткнуўшы ў ваду запа-
леную трэсачку. 
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У беларускім пада-нн! «Начніды» гэшя міфічйьгя істоты звяз-
ваюдда з воднай етыхіяй (гл. Вада): «Там рагочуць русалкі, гой-
даюдда /на ветках, там ломядь дзераўлякі лесавікі да трашчыць 
усялякая нечысдь, а там діхенька івылазідь з кустоў дэлая пара
да Начніц... Пачалі мы прыглядадца, аж і ібачым, што на оаімьш 
возеры істаіць «густы туман, а ў том тумане штось мітусіцца, быд-
цам гуіріба дзевак махае хвартухамі. Даігадаліся мы, што Начні-
цы скачуць да спраўляюдь сваё ігрышча... Толькі -мы лралезлі 
праз куегы лазы, іяк зірном, аж там іголыя Начніды выскачылі 
з кустоў —да плюх, плюх у ваду...». 

У адпаведных замовах («Ад іНачніц») Начніды як варожыя 
дзецям істоты зівычайна «перадаюдда» курам (гл. Пев^нь); «Ку-
рачкі-сакатушкі, вазьміде ад маладзенда начнушкі; вам, курач-
кам, спяваді, а маладзеінду спаді»; іх жа адсылаюдь «на мхі 
зыбучыя, на воды бягучыя», «у шчырыя бары, у цёмныя лугі, 
дэе ногі не ходзяць, тавары не гоняць». 

НЯДЗЕЛЯ— семы дзень тыдня, які ў народна-міфалагічнай 
традыцыі ізвязваецда са станоўчымі ўяўленнямі: «Хто родзіцца 
ў нядзелю, той будзе самы шчаслівы, бо я«му ўсё будзе шапца-
вадь, ібудзе ўдавацда...» (А. К. Сержпутоўскі). Забарона на лра-
цу ў нядзелю звязама з хірысдіянскімі ўяўленіняімі аб стварзнні 
Бога-м Сусвету: шэсдь дзён ён істівараў Сусвіет, а на семы дзень 
адпачываў. У адпаведнасді з язычніцкімі ўяўленнямі, нядзеля — 
дзень Дажджбога. 

НЯДЗЕЛЯ —міфічная жанчынападобная істота, уваоабленне 
нядзелі як дня тыдня. Па беларускіх павер'ях, «святая Нядзель-
ка» пужае тых, хто не выконівае забарону на праду ў суботу ве-
чарам і ў нядзелю. 

У адной беларускай легендзе Нядзеля малюедца як маладая 
жанчьнна ў белай иопратды («паненка ўсянютка ў белі прыбра-
ная»), якая просіць 'чалавека, каб ён яе падвёз да сваёй вёскі. 
Са зместу легенды, у лрыватнасді, выразна відаць продіпастаў-
ленне Нядзелі як «нячыстай» (ходь і станоўча асэнсоуваемай) 
істоты і сабак —жывёл, здольных адчуведь «прысутнасдь звыш-
натуральных істот: 

«Едзе Міхась, ажно бачыць здалёк — бягуць два сабакі белыя. 
Паненка, як сабак угледзела, схавалаіся пад хвартук у брычцы 
і яросідда ў яіго: 

— Чалаівечу, не кажы ж тым сабакаім, што мяне вязеш. 
Аж даганяюць сабакі і пытаюцда ў ятх>: 
— Чалавеча, не бегла сюдэм<а паненка ў белі? 
Ен кажа: 
*— Не, не бегла, не бачыў. 
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Яны яго нтаімінулі дый пабеглі на сухі лес. Тады паиенка уста
ла і кажа: 

— Добра, што ты ім не сказаў, што я — Нядзеля. Каб ім ска-
заў, яны б міяне разарвалі, дый ужо ў вас не «было б ніколі ня-
дзелі, 'быў бы толькі будзенъ. 

Тады злезла з брычкі дый сама недзе згінула». 

Ж П Ж 

ПАВУК у народных уяўленнях усходніх славян звяэваўся 
з прадуцьируючай, стваральнай дзейн!асцю. У міфах многіх наро-
даў свету захавалася падангае аб тым, што імеяавіта паівук інаву-
чыў людзей ткацъ кроены, раібіць тканіну. Па народных павер'ях, 
снаванне і яго вынік — аснова — звязаны са стварэннем свету: 
«свет снаваўся», «опавук свет снаваў». Згодна з хрысціянскай 
легендай, 'павук выратаваў маленькага Хрыста ад жорсткага 
цара Града. 

3 павуком непарыўна звязаны прадуцыруючая сімволіка вуз-
ла, стваральны пачатак завязвашя. Цікаівы звьгчай, заснаваны 
па названай сімволі<цы, апісвае Н. М. Нікольскі: «На Палессі, 
каб абраць добрае месца для пабудовы, шерад начаткам будовы 

*ставяць на ін/амечаным месцы на шч гаршчочак з павуком і рані-
цаю іглядзяць, ці пачаў паівук «ткаць крюсны», ці іне; калі паічаў, 
дык месца добрае, калі не — шукай ін'шае». Лічылася таксама, 
што /павуцінне добра «сцягвае», «звязвае» свежыя раны, хутка 
загойвае іх. 3'ядзе.нне жывёлаю павука, <па народных уяўленнях, 
садзейнічае яе апладіненню: «Калі карова доўга застаевда ялаві-
цаю, то трзба яе паоцябаць іна Вербную інядзелю вярбою і даць 
з'есці ў хлебе павука» (А. К. Сержпутоўскі). Параўн.: Закрутка, 
Пута. Аналапчныя ўяўленні адлюстраваліоя і на моўным узроў-
ні: у народных гаворках Гродзеншчыны зварот з'есці павука 
ўжыіваецца са эначзшем «стаць цяжарнай па-за шлюбам»; рус-
кім гаворкам з гэтым жа значэннем вядомы фразеалагізм про
глотить паутину. Сапраўднае ж з'ядзенне павука (у хлебе), як 
сведчаць за»пісы А.К. Сержлутоускага, было івядома ў народнай 
медыцыне як сродак барацьбы з ліхаманкаю: «Трэба падецераг-
чы, як 'павук зловіць муху, узяць разам павуцшие, павука і му
ху, скамячыць у га лачку, заляпщъ у хлеіб да і даць з'есці хвора-
му. Як толькі ён гэтае «пракаўтне, так трасца з яго і выскачыць». 

Даіволі распаўсюджаяы народіныя прьикметы аб тым, што па
вук мож'а сваімі паводзінаімі прадказваць надвор'е. Настуоныя 
прыкметы былі запіоаны ў каінцы мінулага стагоддзя ў Тамбоў-
скай губер'НІі: «Паук не раскидывает своих сетей для ловли насе-
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комых с обычным старанпем — перед дождем нлн бурей; кередко 
перед наступлешем непогоды паукн самн уннчтожают соткаінную 
нмн паутн'ну н поспеішю забнраются в іцелй; еслн же паук снова 
пршшмается за раіботу нлн же ізаделывает нзт>яны в оюнх тене-
тах, то это предвеіцает перемену погоды к лучшему; когда же он 
прнлагает к «своей работе особое старанне, то можно почтн на-
верняка предугадать продолжнтельную ясную погоду». 

Словам павук у Беларусі называюць выраблены з салоімы 
прадмет — кампяізіцыю ў выглядзе ромба, шар'а ці зоркі. Такі 
павук з'яўляўся традьгцый.ным упрыгож-ваннем інтэр'ера беліарус-
каіга наіродінага жылля. Павука падвешвалі інад сталом: лічылася, 
што ён прьгносіць шч'асце, опрыяе шлюбу і нараджэнню дзяцей. 
Уяўленні аб тым, што саламяны павук мае дачыненне да шлюб-
н»ай сімволікі, выразна адлюстраваліся ў вершы Г. Каіржанеўс-
кай «'Салаімяны павук»: 

Саламяны «павук»... Невыносная лёгкаодь прасторы. 
Залатыя пустоты — ад неба і хлеба, і з іх 
Саштуюоваіна дзіва: трохкутнікі, ромбы, узоры. 
Галаву задзярэш — утрапвнне, міжвольны ўздых. 
Незгаычайнай такой не здавалася б, пэўна, салома, 
Каіб не чутая прыімха — пра здольнасці гэтых сцяблоў 
Да дзяўчат тнрысылаць жаніхоў— самых леітшх, вядоміа! 
Саламяны «павук», ты да ролі сваёй ці гатоў?.. 
Параўн. звесткі аб магічным уплыве на дзетанараджэніне 

і плоднасць жывёлы прадметаў, заш.аваных на 'перапляценні, 
завяізванні — «барады», закруткі, лапцей, пута. 

Разам з тым вядомы і адмоўныя ўяўленні пра павука і я°о 
ўздзеянне на чалавека ці жывёлу: інярэдка ігэтае насякомае аса-
цыіруецца са злобнасцю, сквапнасцю, жорсткасцю і вядзьмарст-
вам (гл. Ведзьма). Па некаторых рускіх павер'ях, павукі вельмі 
шкодныя і неібяспечпыя, і таму іх трэба энішчапь (паіраўн. пры-
казку Паука убьёшь — сорок грехов простатся). Той, хто выпад-
кова з'есць навука, захеаоэе юа пухліну жывата. Нечаканую 
амерць жывёлы, якая прыйшла з поля, белаірускія сяляіне тлу-
міачылі тым, што «імаібыць, павука з'ела». 

ПАДВЕЙ — у старажытнай белаірускай міфалогіі — злы дух, 
які круціцца ў віхры, прыносіць разбурэнні і хваробы. А. Я. Баг-
дановіч эанатаваў павер'е аб хвіаробе Падвеі, якая выклікаецца 
аднаіменным нячысцікам: «Падвей—ігэта той дух, які круціцца 
ў віхіры. ЁН насылае на людзей асаблівую хваіробу, якая такоама 
называецца Падвеем: наляціць віхор на «чалавека — і скруоціць 
яму галіаву набок, адніме мову, а то і скурчыць руку ці наігу. 
Таму трэба іратавацца ад віхру. Калі ён круціцца, трэба паказ-
ваць 'Яіму кукіш: <гэта>га Падвей не любіць і праімчыцца бокам, 
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не закрануўшы чалавека». Падвеем называюць таксама хіваробу, 
якая здараецца, калі прахопіць скразшшш. 

У некаторых мясцовасцях Беларусі падвеем называюць траву 
(рус. путница), якая выкарыстоўваецца ў магічных дзеяннях 
пры лячэнні дзяцей, падхопленых Падвеем — благім ветрам, не 
тое што застужаных, а проста пашкоджаных, калі яны блага 
сябе адчуватоць, плачуць, не спяць. Падпаленым пучком сухога 
падвею абкурваюць з замовамі хворае дзіця. 

Замовы ад Падвею (Пудвею) выкарыстоўвалі і ў тым выпад-
ку, калі дзьме моцны вецер, а таксама калі ладвейвае, аіаддувае 
дзяцей: «Ехіаў Пудвей да на дзевяці кайіей; а з дізевяці на в/асе-
міі, а з васемі на сямі, а з сяімі на шасці, а ;з шасці 'на пяціі, а з пя-
ці на чатырох, а з чатырох да й на трох, а з трох да й на двух, 
а з двух да на адном. Адзіін уп>аў да й прапаў, з хаты дымам, 
а з дв'ара ветраім, і дзе людзі не ходзяць, пеўнеў голас не зано-
сіць, і дзе луна не даходзіць, і дзе ошейка не свеціць, і дзе 
хлопец тапаром не рубае і дзеўка касой не махае. Там табе наіпі-
тацц'а, там табе нягуляцца, ад чыстаплоднай рабы божай (імя) 
адчаліцца», 

ПАКРОУ (Пакрова) — овята народнага календара, якое ад-
значаецца 14 каотрычніка. Само слова тіравіаслаўнаія царква 
тлумачыла літаральна так: памроў (пакрывала) Божай Маці. 
У народнай Ж'а трактоўцы гэта паияццс атрымлівала куды больш 
шырокі сэнс, ахопліваючы оамыя роэныя прыкметы прыроды: 
«Святы Пакроў накрыў ізямлю жоўтым лістом, маладым <сняжком, 
віаду лёдам, пчалу медам»; «Святы Пакроў накрыў рыбу луской, 
др&ва карой, -птаху пяром, дзеўку чапцом». Гаварылі, 4нто зіма 
закрьгоае лета, а Бог «іячатае з>ямлю пасля Пакрова. Юр'е і Пак-
роў змыкаюцца між оабою тым, што з лершьш звязаны выган 
жывёлы пасля зімы, а з другім—іпачатак зімавання скаціны 
ў хляве («Пакрова— зарыкала ў хляве карова»). 

Пакроў лічыўся надзейным паказчыкам прагаозаў надвор'я 
на даеолі аддаленыя дні і наіват чіа цэлыя поры года: «Калі на 
Пакрова дня снег т накрые зяімлю, то і на Каляды не будзе 
снегу»; «Якое надвор'е ў дзень Пакрова, такое яно і будзе ўсю 
зіму да вяоны»; «Калі н^ Пакроў не 'было снегу, не будзе яго 
чшчэ дзве нядэелі». Асабліва пільна сачылі за напрамкам ветру: 
и якога боку ён быў у тэты дзень, з такога ж боку галюўньм чы-
нам ён будзе дзь/муць у надыходзячую зіму. -Оцвярджалі, што 
паўночны пакроўскі вецер лрадказвае суровую зіму, а паудпёвы 
— 'мяккую, (гніілую. 

У гэтую вясельную пару хлопцы іпа вссках выглядалі сабе 
нявест, а тыя напярэдадні Пакрова варажылі на замужжіа. На 
Брэстчьше дзяўчаты набіралі ў фартух апалае лі-сце і пасля вы-
трасалі з прыполу —куды вецер шйясе, —туды і замуж ісці. 
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Прыказка сцвярдж-ала: «Ад Лакроеа ўжо дзеўка гатова» (павод-
ле У. А. Ваісілевіча). 

У Расіі Пакроў таксама лічыўся святам, якюе спрыяе вясел-
лям. У тэты дзень дзіяўчаты з оаімай раніцы імкнулі'ся паставіць 
свечку ў царкве; існавала павер'е: хто раней за ўоіх іпаставіць 
свечку, тая і замуж першай пойдзе. Нявесты зівярталіся з прось
бам! аб хутчэйшым эамужжы пеірад .абразаімі Пакрова і Парас-
кевы-Пятніцы: «Покров-батюшка! Покрой землю снежком, а ме
ня женишком!»; «Батюшка-Покров, мою голо-ву покрой! Матуш
ка-Параскева, покрой меня поскорее!». Гэтак жа маліліся і ўкра-
і'нскія дзяўчаты: «Свята Покрівонько, покрий імені голівоньку!». 

У (многі* рускіх імясцовіасцях у стэты дзень «закармліваюць» 
хатнюю жывёлу, рыхтуючы яе да зіімоўкі. Пры пэтым аібавязкова 
аддаюдь зерне з «барады» або падмешваюць у ежу жывёле кала-
сы, якія пакідалі «Илье на бороду». Робіцца (тэта для таго, каб 
засцерагчы жывёлу ад 'бяскорміцы і зімовай сдюжы, забяспечыдь 
яе плоднасць і абарону ад нячыстай сілы. 

ПАЛУДНІЦА — у славянскай міфалогіі — дух «поля, уівасаб-
ленне сомечнага ўдару. Палудніду ўяўлялі ў выглядзе маладой 
жанчыны або дзяўчыны ў белай вопратцы, з доўгімі ааласамі. 
У рускай міфалагічнай традыцыі разеавіднасдю Палуднщы лі-
чылася Ржаніда — страшіная касматая баба, якая в'яул'яецда 
ў жыце апоўдні. Галоўная роля Палудніцы — іпраследаванне тых, 
хто іпрадуе ў лолі апоўдні: яна можа за гэта скруідідь шыю, 
украсді дзідя; прадуючым у полі ў гэты час яйа такса.ма можа 
загадвіадь загадкі, і хто не адгадае, таго заслакоча ('параўн. 
Русалка). 

У Яраслаўскай губерніі ў дарэвалюцыйны час было запісайа 
настугшае іпавер'е пра Палудніду: «Полудінйда — красивая высо
кая девушка, одетая во ©сё белое. Летом во вірамія жатвы ходит 
по шолосам ржи, а кто в самый полдень работает, того берет за 
голову, начинает вертеть и вертит до тех пор, пока не перервется 
шея. Поэтому-то в самый полдень Сработать не следует». 

Параўн. звесткі аб небяспечнасці Русалак і Вадзенікоў ме-
навіта аіпоўдні. 

ПАЛЯВІК — міфалагічная істота; дух, які ахоўівае палі. Жы-
ве Палявік у палях і лугах адной або некалысіх вёсак. Месца 
зінаходжаіння Палявіка — горка, дол, канава, камень >ці адзіпока 
растучае ў «полі дрэва. У яго чорнае, як зямля, дела; замест ва-
ласоў на галаве ГГалевіка — доўгая трава; вочы ў яго рознака-
ляравыя. У іншых выпадках Палевіка ўяўляюць лачварньш де
нем, які то гонідца за чалавекаім, то адстуіпае ад яго, заманьва-
ючы оваю ахвяру. Палявік іможа паразіць чалавека страшэнным 
сонцапекам і забіць на месды, Палявік можа з'явідца і ў выгля-
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дзе етарога ічалавека ў белай вопратцы. Яго з'яўленне суправа-
джаецца модным парывам ветру, дзікім рэхам, свістам, ровам. 

Уся дзейнасць Палевіка накіравана на шкоду людзям і паля-
вюй ігаспадарцы чалавека. Хаця ён і клаттоціцца іпра ўраджай-
насць палёў, выганяе шкоднікаў з поля, івыраўноўвае сцябліны 
і лісты р-аслін, але «робіць гэта толькі для таго, каб лрывабіць 
як ма:га больш людзей, сярод якіх могуць 'быіць яго ахвяры. Па-
лявік вартуе палявыя скарбы,якія ніколі не выдае і неміласэрдпа 
гтомсціць таму, хто знаходзіць скарб у полі. Разбураючы загаро-
ды,в'ешкі, прывабліваючы выглядам хлебных і лугавых раслін, 
Палявік ггрыманьвае скацшу ў шкоду, імкнучыся зрабіць гэта 
перш за ўсё па участку ненавісніка. Палявік можа ўчыняць 
і іпрамую шкоду: прыгінае да зямлі хлеб і траву, скручвае рас-
ліны, адхінае дождж, водзіць да знямогі дзядей, што заблудзі-
лі; мучыць людзей і жывёл за працаю ў полі аваднямі, слш-
нямі, камарамь Асабліва пацяшаецца Палявік над пянымі ара-
тымі, заводзячы іх у балоты і канавы. 

Зімою Палавікі сьнходзяцца дляі забаў, любімая з якіх — зні-
шчэнне дарожных вешак, зацяірушванне дарогі, занос снегам ка-
наў і калдобін, каб туды трапіў 'прахожы ці праезжы, які збіўся 
з дарогі. Палевікі доўга водзяць такога чалавека ўперад і ўзад, 
пакуль той не замерзне. 

Найгорш жыівецца Палевікам вясною і восенню, калі слякоц-
це і макрэча: Палевікі не \пераносяць вільгаць. Якім вялікім не 
было б іх жадаігне шкодзіць чалавеку, яны не могуць расстацца 
з утульным сухім месцам, не могуць мясіць нагамі брудную 
і мокрую глебу. Але тут нярэдка сам чалавек трапляе да іх у 
рукі, калі прыходзіць адпачыць «а сухадоліну. Каб утрымаць 
чалавека, а потым знішчыць яго, Палявік лашчыць сваю ахвяру 
зацдакам, конечным цяплом, пакуль у чалавека не пачынаюцца 
.ліхаманкавыя дрыжыкі, якія нярэдка пераходзяць у ліхаманку 
(паводле М. Я. Нікіфароўіокага). 

ПАМОРАК —у беларускай міфалогіі — увасабленне мору, 
павальнай смерці, эпідэміі. У народных легендах і паданнях 
Паморак найчасцей мае чалавекападобны выгляд: страшнай ба
бы («косы расплецены, твар цёмны бы зямля, толькі вочы блі-
шчаць»); худой, <бы смерць, жанчыны; страшнага дзеда з доўгаіо, 
касматаю барадою, з адным вокам; жабрака. Радзей упамінаец-
ца аб тым, што Паморак можа мець аыгляд сабакі ці. ката. 

Звычайна ў такіх легендах апавядаецца пра тое, як Паморак 
у чалавечым абліччы звяртаецца да сустрэчнага з просьбай пад-
везці яго да вёскі. У адных выпадках нічога не падазраваючы 
чалавек іпрыводзіць страшнага падарожніка да сябе ў вёску, у 
якой пасля отага пачынаецца страшены мор: гінуць і жывё^а, 
і людзі; у другіх сюжэтах кемлівы мужык здагадваецца аб тым, 
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што перад ім Паморак і, згаджаючыся -пад^езці яго да вёскі, тым 
не менш у рэшце рэшт знішчае яго: топіць у непралазнай багне 
або спальвае ў агні. 

«Жыівы» агонь, здабыты людзьмі шляхам трэ'ння дрэва, лічыў-
ся най'больш эфектыўным магічным ородкам барацьбы з Памор-
кам. Аб гэтым падрабязна расказваецца ў адной з народных ле
генд: «Тым часам дзецюкі палажылі каля крыжа 'брусок ясеню, 
а другім наіпераменку іпачалі яго церці; цёрлі іяіны, цёрлі датуль, 
пакуль прылажылі губку, дьж тая й загарэлася. От узялі людзі 
таго агню ва ўое хаты да й ніколі не перавюдзілі яго. А на тым 
месцы, дзе дасталі алонь, і на ікавдах вуліцы пачалі дзень і ноч 
паліць кастры, каб Паморак не мог увайсці ў сяло». 

Паіраўн.: Ліхаманкі, Мара, Халера. 
ПАНЯДЗЕЛАК — першы дзень тыдня, які ў народна-міфала-

гі'чнай традыцыі звязваўся з адмоўнымі ўяўленнямі як цяжкі, 
неспрыяльны, нешчаслівы дзень. Па язычніцкіх паівер'ях — дзень, 
прысв'ечаньг Хорсу. 

У панядзелак (яазб'Яігалі пачынаць любую справу, асцерагаю-
чыся няўдачы. Нават «калі ў панядзелак перамяніць плацце, то 
цэлы тыдзень будзе овярібець цела» (А. К. Сержпутоўскі). Згод-
на з агульнапашыраным уяўленнем, у таго, хто народзіцца ў па
нядзелак, будзе цяжкі, інешчаслівы лёс; акрамя та»го, як лічылі, 
у тіанядзелак нараджаюцца гультаі, 'беднякі і сквапныя людзі. 
Па рускаму швер'ю, той, хто нарадзіўся ў панядзелак, можа 
стаць ведзьмаром, калі будзе пастаяінна прытрымлівацца посту 
ў тэты дзень тыдня. Не іраілі таксама ў панядзелак выязджаць 
у дарогу — будзе вяўдача. 

Па сіваёй адмоўнай значнасці панядзелак атаясамліваўся 
з серадой і пятніцай: як і ў ігэтыя дні, забараняліся некаторыя 
работы, у прыватнасці, снаванне. Гэтая забарона звязвалася 
з хрысціянскім уяўленнем аб тькм, што ў гэты дзень Бог «она-
ваў» (ствараў) Сусвет. 

ПАНЯДЗЕЛАК — міфіадая мужчынападобная ісгота, увасаб-
ленне панядзелка — першага дня тыднл. У народна-міфалагі'Ч'най 
традыцыі Панядзелак інадзяляецца адмоўнымі рысамі. Натіры-
клад, ва ўкраінскіх казках Панядзелак разам з Серадою і Пят-
ніцай выступае ў той жа ролі, што і дочкі Бабы-Ягі. 

ПАПАРАЦЬ-КВЕТКА, згодна з народнымі павер'ямі ўсход-
ніх слаізян, зацвітае толькі раз у год — ашўначы на Купалле, 
звы<чайна ў саімьш <гушчары лесу. Лічылі, што чарюўіны яркі цвет, 
якім успыхвае папараць-йветка, сыходзіць на яе ад Перуна. Па 
агульнавядоімаму ўяўленню, гэтая кветка цв'іце толькі некалькі 
імішенняў, і той чалавек, які зможа яе саріваць, стане шчаслівым 
і багатым, атр^імае здольінасць іразумеіць гаворку звяроў і дрэў, 
зможа ^дшукаць схаваныя ў зммлі скарбы. Верылі, што чароў-
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ную кветжу ў шмант яе цвіцення ахоўвйіоць розныя вячысдікі 
і страшыдлы, уздзеянне якіх на чалавека можа мець небяопеч-
ныя і нават траігічныя вынікі. Так, у адной беларускай легендзе 
расказваецца аб тым, што да пошукаў і зрывання папараці-квет-
кі чалаівека можа падбухторваць нячьюцік («Пайдзі ды пайдзі. 
Сарвеш тую кветку—грошай шмат здабудзеш, не толыгі што 
са'бе і дзеткаім заробіш, але і на ўсю вёску хошць»). Паслухаў-
шыся «чартоўскага «ашэптвання», хлопец уначы пайшоў да аб-
ранага ім месца, а раніцай яго знайшлі «ў канаве зусім безды
ханным: відаць, чэрці яго туды піхнулі». Чалавека, які адважыў-
ся сарваць папараць-кветку, чакаюць цяжкі-я івыпрабаванні. Не-
каторыя з іх апісваюада ў народнай легендзе «Папараць»: 
«Толькі ж ён хацеў адшчышуць квет, .як той а'бярінуўся злюшчьш 
сабакам і па<чаў на яго рычаць, ашчэрыўшы зубы. Уздумаў пісар 
стіракача даць. Але тут яшчэ вялікшы жах яго спаткаў: паміж 
лапухоў сяідзіць зялёная вужака з петушынай галавой, а ў павет-
ры на рэшаце ляціць ведзьма, махае мятлой, а за ёй ляцяць 
крылатыя каты (гл. Кот), лягушкі на каіроткіх нагах і ўсял'якая 
нечысць. Апаімятаваўся наш пісар, што нечага пужацца ўсёй 
гэтай нечысці, сабраўся з духам і харобра сашчыішнуў аіпнявую 
краску, завязаў яе ў хусціініку і паўшоў дахаты, не азіраючыся 
назад...». У некаторых іншых легендах расказваецца аб выпад-
ковым авалоданні чалавекам папараці-кветкі, што прыводзіць да 
набьвваіння ім чароўных, незвычайных якасцей: «Ішоў ігаспадар 
лесам, учапілаоя яму ў лапаць кветка папаіраці, і ічуе ён, як са-
баікі гавораць між сабою... Чуе гаопадар, пра што іптушкі і бу-
кашкі гаівораць...» 

У адныім з рускіх педанняў з'яўленне кветкі на -папаіраці 
та/ксама апіоваец^ца етк неібяспечная і амаль недасягальная для 
чалавека, але чароўная і прыцягальная з'ява: «Внезапно появ
ляется почка, которая, поднимаясь ©сё выше и выше, то заколы
шется, то остановится — и вдруг зашатается, перевернётся и за
прыгает. Ровно в 12 часов ночи созревшая почка разрывается 
с треском, и взорам представляется ярко-огненный цветок, столь 
•яркий, что -на него «невозможно смотреть; (невидимая рука срыва
ет его, а человеку никогда почти не удаётся сделать это. Во вре
мя цветения папоротника слышно будто бы щебет и голос нечис
той силы, не желающей допустить человека до чудного, редкого 
цветка, имеющего драгоценные свойства...» 

Такія ж уяўленіні аб лапараці-кветцы ўласцівы і ўкраінца-м: 
яны верылі, што з яе дапамогай можна даведацца аб с/ваім 
і чужым лёсе, лячыць хворых, разумець моіву птушак. Разам з 
ТЬІІМ у заходнеўкраінокай традыцыі паіпараць асэнсоўвалася як 
любімае эелле чарцей (гл. Чорт) і ведзьмаў. У сувязі з такімі 
ўяўленнямі на Гуцульшчыне існаваў звычай біць папараць: каб 
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яна не сеялася на полі і не шкодзіла іншым травам, яе збівалі 
палкамі, а потыім месца, дэе лна расла, апырсківалі святой вадой. 

Паэтычйа асэінсаваінае паданне пра папараць-кветку знахо-
дзім у вершаванай казцы Уладзіміра Дубоўкі «Кветка шчасця»: 

Всць цудоўнае гааданне, Адшукаць туды дарогі, 
як на свята, на Купалле, дзе яна красуе, цяжка: 
ад паўночы да світання йастаўляюць чэрці рогі, 
Кветку Шчасця ў нас шукалі. ведзьмы скачуць ураедяжку. 
Гаварылі, што на свята Лесуны выходзяць з нетраў 
дзесьці папараць красуе. і русалаік карагоды. 
Пекла ўсё тады ладнята, Вадзянік і сорак ветіраў 
каб не даць наім нвешу тую. там з'яўляюцца заўсёды. 
Узнімаюць ©едзьмы скогат, А чаму? Хто кветку знойдзе, 
Лямаінтуюць дзіка чэрці, вазьме гэту кветку ў рукі, — 
Каб шукальніка яйога шчаоде з'явіцца ў народзе, 
напалохаць аж да смерці. будуць людзі жьгць без імукі... 

ПАРОГ — у міфалагічным асэнсаіванні — меоца знаходжаш* 
душ продкаў, якія могущь уплываць на людзей, іх здароўе, даб-
рабыт, узаемаадносіны з іншымі людзьмі. 3 гэтым асноўным уяў-
леннем звязаиы шматлікія павер'і і прыкметы. Адн-а з найбольш 
вядомых — забарона выносіць смецце з хаты (асабліва вечарам, 
калі яіго іпадмятаюць менавіта да парога). Не іменш распаўсюд-
жаным з'яўляецца і рытуальнае сядзенне перад парогам наня-
рэдадні ад'езду з дому. Унутраіная «логжа» тэтага звычаю зак-
лючаецца ў звяртанні (у думках) да душ продкаў з просьбай 
а(б дапамозе ў дарозе. У такія кароткія імгненні ўнутранай зася-
рюджана<сці і ўспамінаў аб нябожчыках наладжвалаоя няба'чшая 
духоўная суівіязь жывых з іх лродкамі. 

Забарона-пераецярога «нельга вітацца праз парог» звязаіна 
з асэнсаваннем парога як овоеасаблівай мяжы, што аддзяляе 
чалавеча-е жытло, якое абараняецца Дамавіком (з хрысціянска-
га пункту іпогляду — прадіметамі хрысціянскага культу) ад прас-
торы «за парогам» — неасвоенай, нежылой, а значыць, небяс-
печнай, варожай для чалавека. Адсюль чалаівек, які знаходзіцца 
«там», «за парогам» мог успрымацда душамі продкаў як магчы-
мы непрыяцель а'бо нават вораг; адпаведна той, хто знаходзіцца 
«па ігэты бок парога», у памяшка-нні, успрымаецца продкамі 
як свой, блізкі чалавек, на адносіны з якім нельга ўплываць неяк 
адмоўна. 

3 уяўленнямі аб парозе звязаны і влсельны звычай, згодна 
з якім малады ўносіць на руках у хату сваю жонку. Пераступа-
ючы з ею праз пароіг, ён тым самым сімвалічна аберагаў мала-
дую ад .магчымага адмоўнага ўздзеянпя на яе душ продкаў, якім 
яна магла і не спадабацца як новы член іх роду. Малады гэтым 
рытуальньш дзеяннем падкрэсліваў сваю еднасць з жонкай, пра-
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сіў сваіх продкаў адносіцца да яе гэтак жа, як і да яго. Рэшткі 
гэтага звычаю сустракаюцца і зараз, але без асэнсавання яго 
як нейкага магічнага дзеяння: словазлучэнне насщь на руках 
ужываецца ў значэнні «песціць каго-небудзь, клапаціцца пра 
каго-небудзь». 

3 'парогам звязаіны і некаторыя прыкметы. Калі, «апрыклад, 
чалавек, уваходзячы ў дом, спатыкаецца аб парог, то яго чакае 
ў 'Гэтым доме непрыемнасць. Калі ж хто-небудзь спатыкнецца а б 
парог пры выхадзе з дому, то тэта сведчыць аб тым, што чалавек 
сюды хутка ©ернецца. 3 пункту .погляду народыай этыкі ні ў якім 
разе нельга станаівіцца або садзіцца на парог. Асабліва асцера-
гацца гэтага павінны імаладыя хлопцы і дзяўчаты, інакш іх ча
кае адзіноцтва. Забаранялася садізіцца на піірог —месца знахо-
джання душ 'продкаў — і цяжарным жанчынам (у адваротным 
выпадку дзіця народзіцца з драннай памяццю). Не наступіць -на 
парог у царкве імкнуліоя ў час віянчання маладыя — каб пазбег-
нуць у будучьнм сямейным жыцці сварак. 

Бліэкія ўяўленні аб парозе былі вядомы і турэцкім мусульма
нам: яны верылі, што пад парогам і вакол яго жывуць добрыя 
духі — джыны; .калі чалавек сядзе на парог (г. зн. абразіць джы-
наў), то ён цяжка захварэе. 

Вядомы беларускі этнограф М. Я. Нікіфароўскі запісаў в-ель-
мі цікавы, нават паэтычны звычай, які сведчыць аб адносінах 
людзей да 'парога як да жывой істоты. Калі нявеста а<бходзіла 
з 'паклонамі ўсіх, хто прысутнічаў пры яе раэвітанні з бацькоў-
скім домам, яна кланялася асобна кожнай частіцы дома і, на-
рэшце, кланялася да зямлі парогу, гаворачы пры гэтым наступ-
ныя СЛОБЫ: «Парогу, парогу! Я па табе хадзіла, ножкамі тапта-
ла, прабач мжне, я больш .не буду!». У паўднёвых славян існаваў 
звычай, згодна з якім нявеста юры ўваходзе ў дом жаніха цалава-
ла парог і печ. Пры калядаванні ў першы дзень новага года 
імкнуліся абсыпаць зернем не толькі ўсе куты ў хаце, але аба-
вязкова і парог. 

Парог выкарыстоўваўся -часта як рытуальнае месца ў «арод-
най медыцыне. Напрыклад, дзяцей ад суроку купалі на пароэе, 
прычым івадў на іх лілі п»раз рэшата. Дзіцячы перапалох лячылі 
перасяканнем на парозе дванаццаці дубчыкаў ад старога веніка. 
Хворых на астму дзяцей клалі каля парога, накрыівалі кажухом 
і іпераганялі гораз парог авечак: лічылася, што авечкі, пераступа-
ючы праз парог і хворае дзіця, забяруіць з сабою і хваробу. 

Пры ткаіцтве на кроснах жаінчыны вельімі аоцерагаліся, каб 
чалавек з «дірэнныім вокам» не сурочыў іх тканіну. Дзеля гэтага 
аснаву, на якой ткалі, абсыпалі пылаам, які зібіралі -на парозе. 

Да «парогавай» матіі авярталіся дзяўчаты .пры гаданнях і для 
«прысушкі» хлопцаў. Менавіта на парозе яны раскладвалі ма-
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лейькія аладкі для таго, каб сабака, якога заводзілі ў хату, з'еў-
шы іх, «івызначыў» іх лес. Для «прысушкі» хлопцаў дзяўчаты з 
новага веніка выцягвалі дубец і клалі ято каля парога таго хлоп
ца, якому 'прызначалася прысушка. Лічылася неабходньш, ка'б 
хлопец пера-ступіў праз дубец, які потым неслі ў лазню з прыга-
ворам: «Як сохне гэты дубец, іняхай так сохне па мне раб Божьг 
(шя)». 

Значнасць парога ў жыцці людзей адлюстравалася ў шматлі-
кіх прыказках і прымаўках: Не стаяўшы ў парозе, не будзеш ся-
дзець на покуці; Ты яго лаеш, а ў парозе яго стаіш; Беднаму Бог 
не залоціць парог; Без Бога не да парога і інш. 

ПАСХА. Гл. Вялікдзень. 
ПАТЭЛЬНЯ — у міфалагі'чным аюэнсаванні — прадмет, цесна 

звязаны са стыхіяй агню, і таму ў чараўніцтве і вядзьмарстве 
патэльня выкарыстоўвалася для барац^бы з воднай стыхіяю — 
ручаём, ракой, возерам. 

Існуе м-ноства легенд і паданняў, у якіх у розных 'варыянтах 
перадаецца адзін і той жа сюжэт: ведзьма (або простая жанчы-
на) кідае ў іваду патэльню і, праклшаючы ваду, знінгчае яе, каб 
адпомісціць за іпатапленне дзіцяці. Так, у паданні «Замчышча» 
расказваецца аб тым, як у рацэ выпадкова патануў ?пзіны кня-
зеў сын, адданы на гадаванн<е простай дзяўчыне. «Шкадуючы 
княізёўскага сына, а яшчэ больш сваю загубленую будучыню, 
дзіяўчына ў адчаі і з гораклёнамі прибегла да крыніцы, з якой 
выцякала тая рэчка, і закрыла яе патэльняй. 3 таго часу рэчка 
стала патроху івысыхаць, а на яе меоцы ўтварылася балота, якое 
існуе і зараз». Крьіху адрозніваецца ад прыведзенага наступны 
еарыянт: «У нас тут была рэчка на 1поплаве. У аднае бабы ўта-
пілася дзіця. Гэтая баба была валшэФніца. Яна закрыла скава-
радою речку, і ў нас «яма рэчкі. А ў нас была рэчка. Крачііўка 
называлася». У наступнай легендзе ттадкрэсліваецца сіла не 
вядзьмарскага, а роспачнага мацярынскага пракляцця, у івыніку 
чаго на месцы возера ўтварылася балота: «Спачатку кожнае 
балота было возера'м, але стазней ад заклёну ці чарадзейства 
пачало звужацца, пакрывацца глеем і зарастаць травой і дрэіва-
мі. Так узнікла і вядомае ў Веліж-скім павеце Прамачоўскае 
•балота. Нейкая ўдава, якая жыла на беразе возера, пякла ібліны 
і паслала свайго адзінага сына 'па іваду. Рантам яна пачула яго 
крыкі. Атаррпелая »маці выбегла з хаты з чапялою і *скаварадою 
і іняспечаныііі блінам і ўбачыла, што сын тоне. Няшчасная ие 
змаігла дашамагчы сыну, і ён загінуў у яе на вачах... У крайняй 
роспачы яна пракляла возера, кінуўшы ў яго скавародку. Блін 
распусціўся ў -вадзе, з яго зра'білася балотная гразь, якая і тача
ла зарастаць». Ва ўкраійскай легендзе, прыведзенай А. М. Афа-
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наісьеівым, ручай перасох тіасля таго, калі ведзьма, дачка якой 
у ім патанула, кінула ў яго гарачую патэльню. 

ПЕВЕНЬ У аснову міфалагічнага вобраза пеўня пакладзена 
яго сувязь з сонцам: як і сонца, певень «адлічвае» час (параўн.: 
першыя пеўні, да трэціх пеўняў). Певень, такім чынам, уяўляўся 
вешчуном дня і святла, звязываўся з бажаствамі .сонца і нябеснага 
агню: старажытныя славяне, напрыклад, ахвяравалі іпеўняў вяр-
хоўнаму язычініцкаму богу — Перуну. А. М. Афанасьеў адзначаў: 
«Певень, імем якога да гэтых чаооў назыіваюць агонь, лічыўся 
ў язычнікаў птушкаю, прысвечанаю Перуну і ачагу, а разам з̂ 
тым —сімвалам шчаеця і пладароддзя». Сведчаннем адносш пеў-
ня да вопіеннай стыхіі з'яўляецца ўстойлівае словазлучэнне 
пусціць чырвонага пеўня «падпаліць што-небудзь». 

З'ладна з агульнапашыраным павер'ем, дзейнасць нячыстай 
сілы доўжыцца на працягу ўсёй ночы, але абавязкова перапыня-
ецца «з першьші чіеўнші». Лічылася, напрыклад, небяспечным 
адпраўляцца ў дарогу да лершых спеваў пеўняў, а як толькі за-
спявае 'певень — 'можіна збірацца: тады ўжо літаральна «ніякі 
чорт не страшны». Назваінае паівер'е адлюстравалася ў беларус-
кім выслоўі Печень яму заспяваў на дарогу «пра ўдачу». Захава-
лася шмат народных падашшў а'б тым, што спеў пеўня з'яўля-
ецца магутнай магічнай тюрашкодай для дзейнасці нячысцікаў. 
Параўн. наступіныія прыклады: «Побач з адной вёскай ёсць вялі-
кая яма. Гаівораць, што на гэтым месцы Чоірт меў намер пабуда-
ваць дом і выка'паў дзеля гэтага яіму для падвала, але опеў пеў-
ня перашкодзіў яму скончьщь гэтую работу». «Д'ябал нёс камень 
здалёку, каб запрудзіць Дзвіну, але запяяў пятух, і д'ябал кінуў 
камень у 'балота, неданесшы да Дзвіны ўсяго «екалькі вёрст». 
«Чорт хадеў прабрацца ў хату і пачаў жэрдкай падымаць яе, 
але заспяваў певень, і ўсё іпрапала». У інародных замовах хваро-
бы адсылаюища ў тыя месцы, «дзе тт-евень не пяе»: у мхі, у бало-
ты, у гнілыя калоды, на сухі лес і г. д. 

[_Пры періаходзе ў новы дом спачатку ўпускалі ў яго пеўня: 
лічылася, што іпевень (як і кот) адгаіняе ад дому нячыстую 
сілу. Прыі гэтым назіралі, ці запяе -певень у новым доме: тады 
і жыццё ў ІМ будзе добрым, івясёлым. У некаторых рускіх мясцо-
васцях пускалі ў новы дом пераначаваць чорнага п-еўня і курыцу, 
а 'ўжо паісля ігэтага 'пераходзілі ў дом самі. Уяўлялі таксама, што 
певень сваёй прысутнасцю зробіць добры магічнк ўплыў «на дас-
татак гаспадаркі, плоднаоць жыівёлы: «При переходе в /новый дом 
первым во двор пускается петух. Без петуха во дворе и скот вес
тись не будет, а если и будут дойные коровы, то молоко /и масло 
тг них 'получится безвкусным». 

Певень як птушка, надзеленаія ўласдіваісцямі .прадбачання, 
іярэдка выкаірыстоўваўся ў дзявочых калядиых варожбах (пры 
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гэтыім ён абаівязкова сімвалізаіваў жаініха). Дзяўчына, напрыклад, 
апоўначы адівраўлялася ў куратнік, вобмацкам брала аднаго 
з пеўняў і несла яго ў хату, назіраючы пры гэтым, як певень 
оябе паводзіць: спакойныя паводзіны пеўня прадвяшчалі спакой-
ната, ўраўнаважанага мужа; наадварот, неспакойны, задзірысты 
певень «прадказваў» мужа з адпаіведньгмі якасцямі. На вяселлі 
маладым дарылі ў якасці жартаўліваіга падарунка пеўня ў мяш-
ку з пажаданнямі шчаслівага шлюбу і дзетанараджэиня. 

Такі ж магічны падтэюст захоўваецца і ў звычаі рытуальнапа 
з'ядзення мяса 'пеўня маладымі непасрэдна перад шлюбнай ноч-
чу. Сувязь пеўня з прадуцыруючай, дзетаіроднай сімволікай пад-
крэсліваедца ў энцыкла-педыі «Міфы наіродаў свету»: «Певень — 
адзін з ключавых сімшлаў сексуальнай патэнцыі (параўн. уяў-
ленне аб пеўні як сімвале юрлівасці, іонуючіае ў шэрагу трады-
цый). У паўднёвых славян, веніграў і іншых інародаў жаніх у Час 
вясельнай цэрымоніі нярэдка ініясе жьшога пеўня або яго выяву». 

Разам з тым певень асэінсоўваўся і як 'птушка, звязаная з за-
магільным светам, з ведзьмарамі і нячыстай сіла#. Асаблівай 
негатыўнай маркііраванасцю вызначаўся чорны певень — абавяз-
ковы атрьвбут нячыстай сілы. Раней у ібалігаірскіх вёсках існавалі 
жахлівыя гісторьві аб душах памершых, якія ў віхурныя і даждж-
лівыя;ночы ліятаюіць над дахамі ў ©обліку пеўніяў, накідваюцца 
на цяжарных жанчын і дзяцей і п'юць іх кроў. У старажытных 
•чэхаў існаваў звычай душыць каля крыніц чоріных пеўняў з ад-
начасовым выкліканнш д'ябля. Ва ўсходніх славяй лічылася 
неабходным ахвяраіваць чоірных іпеўняў Вадзіяніку або закашваць 
чорнага пеўня жывым у злодлю ў час эпідэмій як ахвяру Смерці. 
Чорных іпеўняў пастаянна трымалі на вадзяіных млынах— гэтая 
птушка, па павер'і, велымі даспадобы капрызліваму і грознаму 
Вадзяніку. Рускія сяляне, як заўважае А. М. Афаінасьеў, перака-
н/аны, што разам з ведзьмай заўсёды знаходзіцца чорны певень 
і чорная кошка. У старадаўнія часы аоуджаных на смерць еедзь-
маў закапвалі ў эямлю разам з гэтымі жыівёламі. 

Шырока іраспаўсюджана таксама лавер'е аб магічнасці яйца, 
якое можа зінесці певень. Адзін з варыяінтаў ігэтага павер'я запі-
саньг ў канцы мінулага стагоддзя А. Я. Багдановічам: «Калі 
чоірны певень лражыве сем год, то ў канцы сёмага года зніясе 
асаблівага даіду яйцо. Гэтае яйцо трэба масіць пад пахай т»ры 
гады. Тады вылупіцца з яіго маленькае змеянё. Я«го тірэба <песціць, 
трымаць у цялле, каірм'іць яешняй і нічыім не раздражняць. Калі 
яно вырасце, то пачіне лётаць, адшуквацъ клады і насіць грошы 
гаспадару». Блізкі змест імае рускае паданне пра пеўневае яйцо: 
«Калі певень сямі год, то іяго не ваірта трымаць у доме,.інакш ён 
энясе яйцо, з якога наіродзіцца вогненны змей. Чарадзей бярэ 
гэтае яйцо, носіць у еябе за пазухай або закаігоае ў гной; праз 
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шэсць тыдіняў івылупіцца з яйца змей і паічне насіць яму серабрг 
і золата» (параўн. Хут). 

ПЕКЛА — у хрысціянскіх уяўленнях — одесца вечната тіака-
рання нячысцікаў і душ грэшінікаў. Уяўлеіші іггра 'пекла (нроці-
леглае раю) засноўваюцца на проціпастаўленні вдябесиага і -пад-
земнага светлаіга і змрочнага свету, а таксама — 'на павер'і аб 
бессмяротнасці душы. 

Даволі выраэны малюнак пекла прыіводзіць у адньш з народ
ных .паданняў М. Федаіроўскі: «Пекла — гэта аіпроміністая ігара на 
канцы свету. Падыходзячы да іяго, здалёк ужо чутно, як людзі 
ен'чаць, і відно, як дым з яго валіць, а на ўсіх даірогах лрэшнікі 
да яго на вазах кавалкі смалы ісаматугам валочаць. Каб хто 
ўвайшоў у оярэдзіну, то ўгледзеў бы іпасярод 'пекла да слупа 
дванаццаць'ма ланцугамі прыкутага Люцыпара. Навакол яго ста-
яць катлы з душамі, а рэшта то так і без катлоў валяюцца. 
3 ладыспаду лячэ іх ашнь, а зіверху амала распалена льецца. 
У гэтыіх катлах каралі, паны, ксяндзы: ім было на гэтым свеце 
добра, то затое на тым овеце кепска. Навакол текла мужыкі 
з сякерамі ўвіхаюцца: рубаюць, смалу возяць да пекла і кладуць 
'пад катлы... У пекле незімярона моц чарцей і кацёл вялізны са 
см алою, дзе ігрэшныя душы кіпіяць і «сам найстаіршы Чорт Люцы-
пар сядзіць, на ланцугу жалезным прыкаваны і -пілнуе, каб 
уівесь час аігонь клалі над кацёл, каб <ніколі душы не -пераставалі 
кіпець у смале». Параўн.: Пякельнікі, Жыжаль. 

ПЕЧ — у міфалатічньш асэнсаіванні — увасабленне дамашняга 
ачага, месца знахюджання духа-ахоўніка дома і гаспадаркі — 
Дамавіка. 

Вызнаіч-аючы -ролю печы ў дамашнім «мікракосмасе», А. К. 
Сержіпутоўскі 'падкрэсліваў: «Толькі тады хата гатова, калі 
зроблена 'печ ці хаця каля яе тіастаўлены іслуп, бо над слупа-м 
жыве дамавы ці хатні дзядок, які опрыяе гаспадару». Па па-
вер'ю, запісанаму Я. А. Ляіцкім, Дамаівік жыве непасредна ў іпе-
чы або ў падпечку, адкуль ён выходзіць з надыходаім ночы. 
Ацэньеаіючы міфалагічную сутнасць печы ў продкаў сучасных 
усходніх славян (у тым ліку і ў беларусаў), вядомы расійскі 
гісторык Б. А. Рьнбакоў пісаў: «Внутри дома главіныім оберегом 
семьи была печь. У печи давались клятвы, у лечного столба зак
лючались договора, в оіечурку 'прятали молочные зубы детей, 
в подпечье обитал покровитель дома — Домовой. Белорусы «назы
вали угловой столб печи «дедом» и в какой-то мере отождествля
ли его с Домовым. В тех случаях, когда надо было добыть жи
вой огонь, его получали посредством вращения веретена в какой-
нибудь щелл іпечнскго, кутного «деда». Печной столб превращался 
в представителя <«дзядоў» — іпредков-іпокровйтелей». Аб вялікай 
паша.не печы беларусаімі і адносінах да 'яе як да жывой істоты 
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оведчаць прыказкі-забароны «а ўжыванне ў хаце грубых, непри
стойных слоў: «Няможна казаць, бо пен у хаце»; «Сказаў бы, ды 
печ у хаце». 

У некаторых абрадавых дзеяннях нелыа не заўважыць асэн-
савашгя лечы як сімвала ўсяго дома, дамашняга ачага. Так, 
адным з злементаў радзінмай абраднасці беларусаў было абня-
сенне кумою ахрышчанага ДЗІЦЯІХІ тройчы вакол пячнога стаўба 
перад перадачай дзіцяці яго іматцы, «каб дзіця кахала сваю хату 
і 'пілнавалася яе». Вясной, у дзень першага выгану жывёлы 
ў поле (Юрай, 6 (мая), гаспадынч' каірімілі кароў на засланцы, 
вымаўляючы пры .гэтым замову: «Як гэтая заюлаінка кож.ную ноч 
стаіць на сваім імесцы, так бы і наша кароўка стаяла кожную 
ноч на скаім двары». 3 гэтай жа мэтаю — сімвалічнай «прывяз-
кі» да ўласнай таспадаркі — кармілі на пячной засланцы і куп-
леную карову, якую ўпершыню іпрыюдзілі >на падворак. Анала-
гічны чіа /маігіадаму сэнсу і наступны «рускі звычай: «Телёнка» 
только что родившегося^ вносят в избу и легонько тыкают мор
дой о печку. Если не выполнить этого, теленок сдохнет». 

Уяўленш аб печы як ісімвале сям'і, роду адлюстраваліся і ў 
некаторых народных прыкметах. Велші дрэннай прыкметаю 
лічылася раскідан'не дроў у печы, асабліва — вьшадзенне палена 
з печы: гэта ўсведамлялася -як папярэджанне аб одагчьшым рас-
падэе сям'і, а'б аварках і непрыязиых адносінах паміж члена.мі 
аднаго роду. 

Печ успрымалаюя і як надзейная засцярога ад шкоднага ўзд-
зеяння хваробы або сімерці. А. К. Сержпутоўскім, напірыклад, за-
натавана такая парада: «Калі ў ха<це ляжыць хто хворы, то трэ-
ба, як увойдзеш у тую хату, перш зі'рнуць на печ, а потым на 
покуць, то хв-ароба не прьнстаіне». На Гродзеншчыне ібытаваў звы-
чай, зігодна з якім пасля вяртамня з імогілак удзельнікі пахаваль-
нат-а абраду перш за ўсё ачышчаліся ашём: адчынялі ў течы 
засланку і, незважаючы на пару года, «грэлі рукі», «каб .смсрць 
праз комін пайшла». 

У народнай медыцыне беларусау (як і іншых славянскіх 
народаў) быў вядомы прыём сімвалічнаг-а «заиякання» слабых, 
лворых дзяцей у печы. Для ігэтага дзіця заіхутвалі ў коўдру 
і трымалі некалькі хвілін у печы адразу пасля таго, як скончаць 
«паліць. Лічылася, што дзіця 'пасля «запякання» набывае сілу 
і здароўе. Цікавы беларускі абрад імітацыі рытуалънага заия
кання хворага дзіцяці быў запіса«ы ў канцы мінулага стагоддзя 
М. Я. Нікіфароўскім: «У час швчэння хлеба маці саджае хворае 
дзіця «а хлебную лапату, абмывае і загладжвае яло хлебиай 
вадой і нясе да печы з намераім оіасадзііць туды разам з хлябамі, 
але опыняе лапату на загнёце. Менапаіта гэтую хвіліну чакае 
іншая блізкая жанчына. Імкліва адкрыўшьі' дзверы, яна пляскае 

122 



ірукамі і з абурэннем гаіворыіць: «Што ты робіш?» — «Ці не ба-
чыш, «сушчы /пяку — во што я раблю!» — адказвае маці. — «А, 
сушчыі Дык пячы, пячы іх, каб не было!» — дадае ўвайшоўшая 
і здымае дзіця з лататы. Маці засоўвае ў печ лалату з пакшуты-
мі на ёй «сушчаімі» і звычайным рухам скідвае іх». 

Асабліва выразная шлюбнал сіімволіка печы, -паколькі леч 
у наіроднай свядамасці асэнсоўваецца як жаночае месца і .больш 
таго — як увасабленйе, сімвал жаночага, нараджаючага пачатку. 
Напрыклад, оваты, збіраючыся ісці сватаць дзяўчыну, дакрана-
ліся ў «сваім доме да печы, «каб быў лад». Цікавы іпрыклад аду-
хаўленюя печы і звяіртання да яе, як да жывой істоты, у абірадзе 
сватання прыводзіць А. К. Сержпутоўскі: «Як сваты першы раз 
прыдуць да дзеўкі, то яны, улезшы ў хату, трохі сутрымліваюцца 
каля лечы і кажуць ціхенька: «Печ, іпеч, памажы!», потым ужэ 
кажуць «дабрыдзень» ды праходзяць к сталу, дзе садзвдца на 
лаіву». Такія іпаводзіны ісватоў былі своеасаблівым сігналам для 
гаспадароў, якія беспамыл'кова зда.гадваліся аб імэце іх прыходу. 
У рускіх вёсках свацця, прыходзячы са шлюбнай прапановай да 
\бацькоў нявесты, падыходзіла спачатку да іпечы і (у любую 
пару года) «ігрэла» рукі, «каб задуманая справа ладзілася», 
і толькі потым пачынала сватанне. У зборніку У. I. Даля «Пос
ловицы русского народа» знаходзім звязанае з апіса'ным звьгчаем 
выслоўе: Вошла в избу да руки погрела — так сваха. У балгар 
сват, увайшоўшы ў хату, разіграбаў у печы вутолле, з-за чаго 
бацькі мявесты даведіваліся аб мэце яго наведванн-я. 

Пашаша да печы як месца З'находжання душ продкаў адлюст-
равана і ў беларускім звычаі, згодна з якім бацькі нявесты тасля 
прапановы свацці раяцца паміж сабою, адыходзячы да <печы. 
Усім усходнеславянскім народам быў вядоімы і такі звычай: у чао 
сватання нявеста, выказваючы сваю згоду выйсці за таго, хто за 
яе сватаецца, моўчкі падыходзіць да кіечы (або садзіцца на яе) 
і калупае пальцам пячную гліну. У сучаснай украінскай імове 
ўжываецца звязаны з гэтым звычаем зварот колупатй піч «саро-
мецца». На Чарнігаўшчьше нявеста залазіла на печ, а сваты 
праіпаноўвалі ёй злезці: калі яна пагаджалася і злазіла, то тэта 
ўспрымалася як згода гпакінуць родны дом. Калі ж нявеста 
заставалася сядзець на печы, то гэтым ісамыім далікатна адмаў-
ляла сватам. 

На другі дзе<нь пасля вяселля маладую жонку (будучую гас-
падыню) тіадводзілі да печы, каб у яе складваліся з печчу доб-
рыя, іпрыязныя адносіны. 3 гэтай жа мэтаю імаладая (па захава-
•наму да сёняшніх часоў звы/чаю) бёліць печ. У чэхаў нявеста, 
уваходзячы ў новы дом, перш за ўсе павінна была пакланіііца 
печы і толькі лютым— огаспадарам. Згодна з рускім звычаем, 
малздая, уваходзячы ў доім мужа, кідала на леч свой пояс, адда-
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ючы тым самым ся<5е лад уладу лечы, духаў-заступнікаў дамаш-
няга ачага 

ПОКУЦЬ (рус. красный угол, укр. покўття) — «вугал, кут 
у хаце, дзе віселі абразы і стаяў стол» — у лавер'ях і ўйўленнях 
усходніх славян асэнсоўваўся як асабліва значнае, святое 'месца. 
Покуіць заўсёды заірыентавана на ўсход (у адрозненне ад печы, 
якая аірыентавалася на лоўнач). Да покуці былі зверінуты ўзга-
лоўі ложкаў, галавою да. аібразоў клалі нябожчыка. Асаблівай 
магічнай значнасцю надзялялася месца лад абразамі, дзе звы-
чайна знаходзіўся гаспадар дома (адсюль — прыкмета, згодна 
з якой трэск у покуці прадвяшча-е емерць гаопадара або гаопа-
дыні). Ваду, у якой мылі абразы (звычайна гэта рабілі двойчы 
у под — перад Калядамі і Вялікаднём), вылівалі з<надворку пад 
тым месцам, дзе з'находзілаая покуць. У Pacii дзяўчатьг лерад 
Новым годам падмяталі ладлогу ад парога да іпокуці са словамі: 
«Гоню в избу свою молодцов, не волов, наезжайте ко мне, жени
хи, с чужих дворов». На Украине падмятанне смецця ад ларога 
да покуці ^аксама існавала як рытуал: «каб дабро ішло ў хату, 
а не з хаты». 

Уяўленні аб покуці цесна звязаны з культам лродкаў (гл. 
Душа, Дзяды). Паказалъна, што ў паўднёва-рускіх гаворках 
слова покўтье ўжываецца не толькі для абазначэння покуці, але 
і 'могілак. Рускія <сяляне лічылі, што гаршчок, у якім была вада 
для абмывалня нябожчыка, павінен быў пэўны час знаходзіцца 
на покуці, «каб не перавёўся Дамавік». У час лахавання заува
жал!, у які бок (пры вынасе нябожчыка) адхіліцца полымя ад 
свечкі, што гарэла ў яго ўзгалоўі: калі полымя адхіліцца ў бок 
покуці, гэта добры знак; калі ж у бок дзвярэй — хутка ў доме 
будзе яшчэ адзін нябожчык. У некаторых рускіх мяоцовасцях 
на саракавы дэень ласля смерці чакалі прыходу нябожчыкаў 
дахаты. 3 гэтай мэтаю на покуці засцілалі 'чысты абрус, на ста-
ле ставілі лішні пірыбор. 

Покуць была і месцам зінаходжання першага і апошняга сна-
па: іх ставілі пад абразамі. У покуці падвешваўся да столі сала-
мяны павук, які надзяляўся лрадуцыруючымі магічнымі ўласці-
васцямі. 
\J ПОШАСЦЬ — у беларускай міфалогіі — уваса»блен.не эцідэ-
міі, моіру; тое, што і Халера, Мара. Уяўлялася ў выглядзе каст-
лявай жанчыны ў белай івопратцы. Стукаючы касцяным пальцам 
у вокны хат, Пошасць папя-рэджвае аб набліжэшгі эпідэміі, су-
ітраваджаючы гэта словамі «Была бяда, а цяпер будзе ліха!». 
Распаўсюджвае хваіробу, махаючы сваёю плахтою ў бок людзей. 
У белаірускай легендзе «Пошасць і баб\ягорац» «аступным чы-
нам аіпісваецца насыланне 'Пошасцю смерці: «У тым сяле якраз 
,мужчыны лад яравое лоле аралі, жанкі ў народах варыва садзі-
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лі, а дзегкі-малалеткі на вуліцы, каля хатаў оваіх забаўляліся. 
Убачыла гэта Мара, скрыганула са злосці зубамі ды імахінула 
сваёй белай плахтою, што ахутвала яе касцістае цела. Пайшоў 
ад плахты смяротны павеў, і ад яго пачалі мерді мужчыны, жан-
чыны і дзеці там, дзе хто ў тую пару знаходзіўся..".». 

Магічнымі сродкаш барацьбы з Пошасцю лічыліся рытуаль-
нае абворванне вёскі і -вырабленне жанчынамі пэўнай вёскі абы-
дзённага ручніка (гл. Абыдзённік). 

ПОЯС асэнсоўваўся як абавязковы атірыбут традыцыйнага 
народнага адзенкя. М. Я. Нікіфароўскі ў сувязі з гэтым адзна-
чаў: «Неабходным дапаўненнем сарочкі і штаноў з'яўляецца 
якаяпнебудзь аіпаяска. З'яўленне без шапкі і басавож не выкліча 
здзіўлення ў прыеутіных так, як з'яўленне без апаяскі, якаю бы
вав вяроўка, пута або інават лыка...». 

Поясу пірышсваліся розныя .магічныя ўласцівасці: лічылі, на-
прыклад, што ён надае чалавеку сілу, абараняе яго ад хвароб 
і няшчасных івыпадкаў. У рускіх сялян Маскоўскай губерніі існа-
ваў звычай рытуальнаіга іпадпяразвання аднагадювага дзіцяці 
каля печы з пажаданнямі яіму здароўя і дабрабыту. Па беларус-
каму павер'ю, запіса'наму А. К. Сержпутоўскім, \жан<чыны-жнеі 
не лавінны здымаць з сябе чырвонага паяска, каб у іх не балел-а 
спіна. У Беларусі няівесты напярздадіні вянчання развешвалі 
паясы ў тых меоцах і над тымі «прадметамі, ад якіх яныі больш 
за ўсё чакалі дабрабыту ў будучым сямейным жыцці — у̂  хляве, 
у свіірні, над скрьшяй. Рускім нявестам рэкаімендавалася ў дзень 
вяселля іпадпяразвацца рьгбалоўнай сеткай, каб пазібегнуць суро-
каў ведзьмаў і калдуноў. У Аўстрыі і Германіі няівесты з той жа 
мэтаю інадзявалі на сукенкі металічныя паясы. 

Значную магічную ролю адыгрываў пояс як ахіоўны сродак 
ва ўяўленнях, звязаных з цяжарнасцю і пасляродавым станам, 
Паводле А.М. Афанасьева, рускія цяжарныя жанчыны (пры ча-
оовай адсутнасці мужоў), кладучыся спаць, абавязкова падпя-
разваліся мужавым поясам, каб засцерагчыся ад шкоднага ўзд-
эеяння ведзьмаў («вещиц»), якія імаглі знішчыць (з'есці) буду-
чае дзіця. Па запісах А. К. Сержіпутоўскага, цяжар'ная жанчы-
на ў тым выпадку, калі опужаецца чаго-небудзь, павінна вялікі 
палец- левай рукі засунуць за іпояс Пасля наіраджэння дзіцяці 
жанчыне на працягу шасці тыдняў не рэкамендавалася адыхо-
дзіць далека ад дому, і куды б яна не ішла, за поясам (дзеля 
засцярогі ад оурокаў) у яе павінен зінаходзіцца нож. 

У час ©янчання пояс разам з ручніком клалі пад ногі мала-
дым, да ісвяточнага стала маладую вялі иа поясе. Нявеста, ува-
ходзячы ў дом імужа, кідала на печ свой іпояс, аддаючы сябе 
тым «самыцм лад ахову дамашнята ачага. На другі дзень пасля 
вяселляі падмятаючы ў хаце, маладая заівязвала пояс на венік. 

125 



E. P. Раманаў заюатавау у начатку лашага стагоддзя даволі 
архаічны звьгчай, .звязаны з ахоўнымі ўяўленнямі аб поясе. Вяс-
ковыя дзяўчаты на Юр'я збіраліея каля хаты маладухі (жанчы-
ны, якая выйшла замуж у мінулым годзе) і сгшвалі лесню, у якон 
прасілі маладуху «падарыць лаясочак». Звычайна маладая жан-
чына выходзіла да дзяўчат і кідала іім свой пояс; дзяўчаты адра-
зу ж хапалі яго і іразрывалі на асобныя часткі, якія захоўвалі 
як надзейны ородак ад «дурнога вока». 

Пояс выкарыстоўваўіся і ў дзяівочых калядных варажэннях: 
напрыклад, дзяўчына перакідала лраз вароты згорнуты ў клубок 
пояс і ла тым, у які бок ён раскруціцца, вызначала, адкуль да 
яе лірыйдзе жайііх. У некаторых рускіх імясцавасцях дзяўчаты, 
каб прыоніўся суджаны, у час Каляд парад тым, як класціся 
спаць, кідалі овой /пояс на печ са словамі: «Пояс, пояс, покажи 
мне поезд с суженым-ряженым, не с которым повидаться, а с ко
торым 'повенчаться». 

Вядома выкарыстанне пояса і ў сельскагаспадарчай магіі. 
Так, гаопадар, прыводзячы дадому купленую жывёлу (карову щ 
каня), расоцілаў у варотах овой пояс і праводзіў жывёлу праз 
пояс з прыгаворам «забывай старога гаспадара, іпірывыкай да 
нова.га». Выганяючы вясною жывёлу першы раз на пашу, гаспа-
дыня, зияушы свой іпояс, расащлала яго ў варотах, перагаияла 
жывёлу іпраз яго, а потым абвязвалася поясам са словамі «Як 
шчыльна і моцна вакол мяне пояс трымаецца, так і ты, мая 
жывёла, вакол двара трымайся». Для ўзмацнення маігічнай знач-
насці гэтага абраду пасярэдзіне двара ўбівалі ў зямлю кол. 

Пояс адначасова асэнсоўваўся і як прадмет, несумяшчальны 
з «ячыстай сілай. Так, пры апісанні Лесавіка адзначаецца, што 
ён ніколі we падпярэзваецца. Дзявочыя калядныя варажэнні 
адназначна ацэньваліся як грэх, як часовае ўступленне ў зной
ны з нячыстай сілай, та(му абавязковай умовай варажэнняў было 
здымаине нацельнага ирыжа і іпояса. Пры рытуальным ператва-
рэнні ў іведзьмаў (налрыклад, пры абворванш вёскі ў час эпідэ-
міі) жанчьшы таксама здымалі паясы. У адной беларускай ле-
гендзе расказваеціца аб жанчынах, якія пасля сустрэчы з ваўка-
лакамі даведваюцца ад аднавяскоўца аб выкарыстанні пояса 
з той мэтай, каб вярнуць ©аўкалакам чалавечае аблічча: «Вот 
і пачаў нас Гераська вучьщь, каб мы другі раз -працягнулі па 
зямлі пояс: як ваўкалакі -пераскочылі б праз яго, то й сталі б 
зноў людзьмі. Пашкадавалі мы, што дурныя, не ведалі, як па-
.магчы бедным людзям...». 

ПРОДКІ. Гл. Дзяды. 
ПУТА— «вяроўка, я кой завязйаюць пярэднія ногі каня» — 

у міфалагічным асэнсаванні разглядалася як прадмет, які аказ-
вае імагічнае ўздзеянне на шлоднасць жывёлы. У прыватнасці, 
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для таго, каб кабЬіла жарабілася, раілі знай/сці пута, якое было 
згублена канем уначы; яго трэба было выеушыць, сцерці ў пара-
шок і даць з'есці кабыле разам з аўсом. Параўн. Закрутка, 
а такса»ма звесткі аб іншых прадметах, звязаных з сімволікай 
вузла, завязваннем (капуста, лапці, павук). 

ПУШЧАВІК — у міфалаггчных уяўлешіях беларусаў — разна-
віднасць Лесуна, яіго «старэйшы брат». У адрозненне ад Лесуна, 
які знаходзіода ў кожньш лесе, Пуіпчавік жыве толькі ў перша-
бытных, некранутых путчах, у самым гушчары, або ў лесе 
з вельмі вьюокімі дрэвамі. Па росту Пушчавік — вышэй верха-
він саімых высокіх дрэў. Калі з Лесуном чалаівек можа а<б чьш-
небудзь да'мовіцца, уступіўшы з ім у дагаворныя адносіны, то 
Пушчавік п'рыносіць людзям толькі зло, не шкадуючы ні дарос-
лых, ні дзяцей, ні жывёлу. Пупгчавік можа забіць сваю ахвяру 
адным толькі сваім выглядам. ЁН велымі касматы, пакрыты па 
ўсяму целу доўгім мохам, нават на твары ў яго мох. Пушчавік 
вельмі стары, непаваротлівы, дрэнна бачыць і ніколі не рагоча, 
як Ляісу-н. Пры сустрэчы з ім трэба ўцякаць, рэзка імя'няючы на-
прамак бегу. Сустракаецца Пушчавік івельмі рэдка (паводле 
М. Я. Нікіфароўскага). 

ПЧАЛА —у народных павер'ях усходніх славян — сімвал 
урадлівасці, плада<роддзя, <памнажэння роду; пчала—зброя бо
га Ярыл.ы, які абуджае зямлю; звязаны пчолы і з Белуном — ду
ха м жніва. У народных легендах 'паходжанне пчол тлумачыцца 
праяўленнем волі Бота: «Бог даў людзям пчалу і сказаў, што 
яна будзе найлепшая казюлька для людзей, што яе ўсе будуць 
любідь і па©ажаць». У іміфалогіі многіх народаў пчала заўсёды 
выстуіпае на баку Бога, супраць злога духу. Пчалярства ў ста-
ражытнаоці ражлядалася не толькі як запятак, роднасны Богу, 
але і такі, які з'яўляецца выкананнем божаскай волі, справай, 
завеш'чанай чалавеку для выратавання душы. Пчала і яе гврадукт 
— мёд, яікі уплывае на жыццяздольнасць і здароўе чалавека, 
заканамерна суадносяцца з вясельнай а'браднасцю. Так, адио 
з распаўсюджаных пажаданняў імаладой на балгарскім вяселлі — 
Да се руиш, като пчелата! (Каб ты пладзілася, як пчала!). Бал-
гарам бьгло вядома таксама абмаэвашю мёдам парога ў час 
вяселля, калі маладыя ўваходзілі ў дом жаніха. На Украіне ма-
ладая іпрывозіла з дому на талерцы хлеб і імёд, якія ставіліся 
ў каіморы, дзе маладыя яіраводзілі шлюбную ноч. На наступны 
дзень гэты хлеб з мёдам («мазанкі») раздаваўся ўсім прысут-
ным з пажадаігнямі здароўя і дзетароддзя. 

Характэрна, што да пчол у многіх выпадках адносіліся так, 
як і да людзей: пра пчалу гаварылі, што яла ламерла (а не здох-
ла); з лчоламі віталіся, віншавалі з Пасхай, ім паведамлялі аб 
смерці гаспадара. Дзень першага вылету пчол звычайна зівязваў-
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ся з днем святага Заеімы (або Засшы і Савація) — 30 красавіка. 
У рускіх ©ёсках раней у гэты дзень вьввозілі вуллі на пчальнікі. 
Пасярэдзше пчальніка ставілі стол, пакрыты чыстым абрусам, 
на ятю хлеб і соль, гаршчок з вуголлем, асвеча<ную ваду і велі-
кодную свечку. Памаліўшыся Засіму і Савацію, абыходзілі «вакол 
пчальніка з запаленай свечкай, апьгрсквалі яго асвечанай вадой, 
/прамаўляючы замову: «Полети, моя пчела, на -все четыре сторо
ны, за желтыми /воскамій, за сладкими 'медами, приноси мёд в овои 
улыи. Как осётр-рыба бежит в море, так моя бы пчела ко мне, 
рабу божию, летала на пасеку...». 

ПЯКЕЛЬНІКІ — нячысцікі, якія жывуць у пекле, дзе яны 
займаювда падтрыманнем агню і мучением грэшньгх душ. 

Пякельнікі маюць напало-ву сабачы, напалову казіны выгляд, 
яны пазбаўлены шэрсці на тоўстай скуры, пакрытай сажай. 
У Пякельнікаў пастаянна івысалаплены вогнеины язык; час ад 
часу яны абліваюць ахвяры расплаўленай смалою і сераю, якія 
змяш'чаюцца ў іх сярэдзіне. 

Далей пякельных сцен гэтыя чэрці нічога не ведаюць, не мо-
гуць выйсці за іх. Яны знемагаюць ад аднастайнай дзейнасщ 
х ад успамінаў пра ранейшае волънае жыццё. Менавіта тэта раз
вито тую жорсткасць, з якою Пякельнікі ста.вяцца да сваіх ахвяр; 
у енку, стогнах, у пакутных рухах апошніх яны знаходзяць щека-
тор ае забьщцё свайго раінейшаіга жыцця, да якога для іх няма 
звароту. «Перад тым, як яны былі іпрыстаўлены да гэтай дзейнас-
ці, Пякельнікі былі ©ольнымі нячысцікші, але яны пазбавіліся 
свободы з-за чартоўскіх 'няспраўнаоцей ці сасланыя сюды па пры-
чьгне старасці, калецтва або дурінаватасці. Вьггляд іх прыстаса-
ваўся да пякельнага жыцця — знішчылася поўсць, замест капы-
тоў на наігах з'явіліся кіпцюры, вантробы )пачалі змяшчаць такі 
моцны жар, што ў ім -могуць плавіцца камяні (паеодле М. Я. Ні-
кіфароўскаіга). 

ПЯРУН — вярхоўны, галоўны бог у старажытных слаівян-
язычнікаў, бог грому і маланкі. Па старажытнарускаму летапіс-
наму апісанню, ён уяўляўся немаладым, суровым мужчынам 
з залатымі вусамі і сярэбранай барадой. Велічны, статны, высо-
кага росту, Пярун раз'язджае на небе, узброены лукам, стрэламі 
(маланкамі), а таксама сякерамі і каменнямі. Асабліва выразна 
сувязь Перуна з маланкай і громам адлюстра<валася ў беларус-
кай мове, у якой слова пярун ужываедца ў значэнні «маланка» 
або «маланка і гром». 

Шматлікія фальклорныя сюжэты прысвсчалы барацьбе Перу
на са сваім змеепадобным ворагам: в̂ынікам перамогі вярхоўпага 
бага над нечыодю з'яўляецца вызвалепне вады і праліванне пла-
даноснага дажджу. Менавіта таму Пярун уовсдамляўся не толь-
кі як грозны, иебяспечны нябесны бог, але і як «свой», «дамаш-
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ні» бог, які ўплывае на ўраджай і тиюднасць жывёлы, а значыць 
— і на дабрабыт людзей. Сваімі маланкамі Пярун знішчае ва-
рожыя полчышчьг Чарнабога, якія наіпруівашчіваюць хмары, каб зас-
ланіць сонца. Адным ударам аваёй /маланкі /Пярун разбівае 
чорныя хмары , і апладняльная вада іімкліва льецца на зямлю. 
Чэрці хаваюцца ад Перуна, але іх паўсюдна насцігае іпакаранне. 
Чзрці ведаюць, што Пярун любіць «чалавска і беражэ яго, таму 
яны кідаюада ў жытло людней, каб івыратавацца сярод іх, але 
ў такіх выпадках Пярун знішчае і жытло чалавека, а калі зда-
рыцца, што страла трапіць у чалавека, то багі ўзнагародзяць 
яго ў 'будучьш жыцці. 

Свяшчэнным д.рэвам Перуна з'яўляецца дуб, птушкай, пры-
свечанай яіму, — певень, днём Перуна — чацвер (параўн. нямец-
кую на'зву чацвяірга — Donerstag «дзень грому»), яго ліч'бай— 
дзевяод. Пярун лічыўся таксама богам вайньг, заступнікам кня-
зя і яго дружыны. Статуя Перуна займала самае пачэснае месца 
сярод іншых язычніцкіх ібагоў. 

Пасля ўвядзення хрысціянстіва культ Перуна быў заменены 
культа-м святога Іллнпрарока, <які пасылае на зямлю дажджы, 
спрыяе ўраджаю (гл. «Б ар ада», яе иазвы). У дзень святскга Іллі 
(2 жніўня) уся нячыстая сіла, ратуючыся ад вогненных стрэл 
Іллі, спяшаецца ператварыдца ў розных з-вяроў (гл.: Рабінавая 
ноч). Раней у гзты дзень не пускалі ў дом сабак, каб не навесці 
на жыллё маланку. «Грымоты з 'маланкай на Іллю тлумачылі 
тым, што гэта сам прарок у сваей вошеннай калясніцы раз'яз-
джае «па небе. А каб не ўзяік 'пажар ад навальніцы, стараліся 
не працаваць. Калі ж выпадала оонечнае надвор'е, баяліся гне
ву Іллі, які можа пакараць грэшную зямлю і людзей засухай. 
Нормай лічылася, што прарок Ілля прынясе дождж: «Ілля наро-
біць гнілля» (У. А. Васілевіч). 

ПЯРЭСТЫ. Гл. Рабы. 
ПЯТШЦА — пяты дзень тыдня, які ў міфалагічнай традыцыі 

звязваўся з адмоўнымі асацыяцыямі, таму што ўвасабляў ідэю 
няцотнасці. Па народных павер'ях, той, хто народзіцца ў пятніцу, 
дома не памрэ, ён будзе гультаём, п'яніцам ці злодзеем. У пят-
ніцу не отраўлялі вяоеллі, паэбягалі пачынаць любую новую 
справу. Характэрнае вераванне, звязанае з разумением 'пятніцы 
як нешчаслівага дня, прыводзіць А. К. Сержпутоўскі: «Як каро-
ва ацеліцца ў пятніцу, то хоць яе прадаівай, бо мала будзе да-
ваць малака і не будзе з яе ніякае карысці». 

У' старажытных язычнікаў пятніца была днём, прысвечаным 
багіні Міокашы, культ (якой у хрыаціянскія часы быў заменены 
культам святой Параскевы (Параскевы-Пятніцы). 

Згодна з агульнапашыраным іпавер'ем, у нятніцу нельга мьщь, 
прасці і ўвогуле выконваць жаночую работу, каб не зняважыць 
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Пятніцу. У тэты дзень таксама пазбягалі і араць, «каб не запа-
рушыць Пятніцы вачэй». Параўн. таксаіма рускае павер'е — 
•перасцярогу: «Кто «прядёт в .пятницу, у того на том свеце слепы 
будут отец с матерью (кострикой забьёт глаза)». 

У хрысціянскай традыіцыі іпятніца (асабліва пятніца на перад-
велікодным тыдні, або Вялікая пятніца) лічыцца днем ст.рогага 
лосту. Злодна з ева/нгелем, Ісус Хрыстос ібыў распяты на крыжы 
менаівіта ў пятніцу. На Беларусі ў Вялікую пятніцу вясковыя 
дэяўчаты мьгліся на досвітку халоднай вадой, каб быць здаро-
вымі іі прытожымі на працягу ўсяго ігода, Імкнуліся таксама пасе-
яць у гэты дзень хлеб: у такім выпадку ён не будзе баяцца вет
ру, дажджу і граду. Паўднёвыя славяне — сербы і македонцы — 
у гэты дзень карімілі хатніх ілтушак і свіней у крузе (у абручы), 
каб яіны не загубіліся, не збеглі з дому. 

ПЯТНІЦА —жанчынападобная істота ў міфалогіі ўсходніх 
славян, персаніфікаванае ўвасабленне пятага, няцотнага дня тыд-
ня, які наступае за чацвяргом, тірысвіечаішм Перуну. Пятніца — 
хірьгоціянскі працяг галоўнаіга жаночага бажаства старажытных 
славян-язычнікаў — Мокашы. 

У 'беларускіх легендах Пятніца выглядае як «старэнькая баба, 
ды такая старэнькая, што чуць-чуць на інагах трьмаевда»; «баба 
старэнькая, зморшчаная, як сучок». Ва ўкраінскай бышічцы, заліса-
•най у канцы мінулага статоддзя, сустракаем такое апісанне Пятні-
цы: «старіа-стара, одіта в свитку, а свитка на локтях подрана, скрозь 
дірку видно голе тіло...». іРускія ўяўлялі Пятніцу высокай, осудой 
жа.нчынай з доўгімі раапушчанымі валасамі. У адньш міфалагіч-
ным расказе яна апісваецца настушшм чынам: «...Вошла женщи
на страшная и безобразная.*На ней были все лохмотья да дыры; 
голова вся платками рваными укутана, из-под них клочья волос 
повылезали растрёпками; ноги у .ней были все в грязи, руки то
же в грязи, и вся она, с головы до ног, была обсыпана всякой 
нечистью и мусором». 

Звычайная роля святой Пятніцы, выразна адлюстраваная 
ў народных легендах, — сачыць за тым, як выконвакщца жанчы-
намі забароны на работу ў пятніцу. Так, у ібеларускім пада>нні 
«Пятніца» іпрыводзіцца лаказальны дыялаг паміж святой Пят-
ніцай і жанчынай, якаія 'правінілася перад ёю: «Адчыніла мала-
дзіца вакно, а баба й пытае: 

— А што, напрала мае верацёны? 
— Напрала, — кажа імаладзіца ды й падае тыя ручайкі. 
— Ну, шчасце тваё, што ты дагадалася, як зрабіць, а то б я 

скруціла цябе, як вяроўку. 
— За што ж мяне караць? — пытае маладзіца. 
— За тое, што ты святое Пятніцы не паважаеш да яшчэ 

ДОСБІТКІ лрадзеш». 
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У рускай былічды Лятніца больш жорстка абыходзіцца з жан-
чынай, якая іпрадзе па 'нятніцах: «Тут баба догадалась, что в 
избу к ней вошла сама Пятница, и стала была прощенья просить. 
А Пятніца: «Нет, — говорит, — тебе прощенья». Да взяла желез
ную спицу, которой кудель льну к копылу привязывают, и стала 
тыкать ею бабу. Тыкала, тыкала, пока до 'полусмерти не истыка
ла. Утіром нашли 'бабу всю »в крови и насилу в чувство привели. 
Да только с тех (пор баба по пятницам работать — ни-ни: стала 
почитать праздничный-то день». Вядомы таксама легенды аб 
тым, як' Пятніца ператварае «бабу-непочетницу» ў жабу за рабо
ту ў 'пятніцу. 

Па ўкраінскіх лавер'ях, Пятніца ходзщь па зямлі, сколатая 
іголкамі і зверчаная верацёнамі з-за та<го, што непачцівыя жан-
чыны шыюць і ирадуць іпа пятніцах. За паірушэнне пятнічных 
заібаронаў Пятніца, як лічылі ўкраінцы, магла пакараць хваро-
бай вачэй і іншыімі няшчасцямі. Ва ўкраінскіх народных казках 
Пятніца разам з Панядзелкам і Серадою выконвае тую ж ролю, 
што і дочкі бабы-ягі. 

Вядома таксама павер'е аб тым, што Пятніца ў выглядзе 
маладой жанчыяы ходзіць па вёсках і назірае, як хто жыве, як 
прытірымліваюцца людзі звычаяў і абрадаў продкаў, ці пава-
жаюць яііы пятнііцу, нядзелю і іншыя авятыя дні. Адных яна 
карае, інішым дапамагае і нават узнагароджвае. Да іконы святой 
Паіраскевы-Пятніцы дзяўчаты ў Архангельскай ігуберніі звярта-
ліся з чіросьбамі аб садзейнічанні ў шлюбе: «Пятница, святая 
мученица Параскева, пошли мне женишка поскорее!». 

В а ўсходніх славян драўлшыя скульптуры Пятніцы сгавіліся 
іна калодзежах, ей прыносілі ахвяры, кідаючы ў калодзежы ку-
дзель, тканіну, авечую «воўну, выцрадзеныя ніткі. У назве гзтага 
абраду— макрыда — адлюстравалася сувязь з назвай Мокашы, 
язычніцкай паішрэдніцы Параскевы-Пятніцы: абодва словы ўзы-( 
ходзяць да аоновы мокр-. 

Дзень святой Параскевы-Пятніцы адзначаецца ў народным 
хрысціянскім календаіры 27 кастрычніка. Згодна з рускімі паозер'-
ямі, ігэта — «бабья .святая», ахоўніца жаночай зімовай работы, 
у тершую чарігу — прадзення. 

ПЯТРО — свята народнага календара, якое адзначаецца 12 
ліпеня; шануецца памяць святых апосталаў Пятра і Паўла. Бе-
ларуская народная назва — Пятрок, руская — Петровка. У народ
ных песнях святы Пятро «папар барануець, поле раўнуець, прунт 
гатуець, жыта родзіць». 3 Пятрова дня пачынаецца зялёны .пакос. 
Лічылася, што зязюля ку-е ад Юр'я да Пятра, пасля чаго замаў-
кае, нібыта падавіўшыся ячменным коласам, які ў гэты час па-
спявае. Пятрок лічыўся адньм з памінальных дзён, калі навед-
йаюць могілкі, 
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У некаторых рускіх імясцовасцях сяляне выконвалі магічныя 
абрады, якія, па народных павер'ях, іпавінны 'былі дабратіворна 
ўплываць на ібудучы ўраджай. Напрыклад, жанчыны і дзяўчаты 
ішлі «а Лятроў дзень у поле, несучы з саб'ою сыр і доўгую пал
ку, якую ставілі на ільняной ніае са словамі: «Дай Бог, чтоб 
лён был твёрд, как смычина, длинен, как тычина, и 'бел, как 
этот творог!». 

3 гэтага дня лачынае памяншаода дзень, ападаюць першыя 
лісты: Пётр и Павел день убавил; Прыйдзе Пятрок — сарве ли
ток. 

' " Ж JL & 

РАБІНА — дрэва, якое, па народных павер'ях, адганяе не-
чысць з за чырвонага, вюгненнага колеру ягад і лісця крыжапа-
добнай формы. Параўн. заўваігу А. М. Афанасьева: «'чырвоныя 
ягады рабіны нагадваюць 'маланкавы колер Перуна». Галінку 
рабіны ставілі іюбач з новабудоўляй — для адводу «злога ©ока» 
і рознай нечысці. 3 рабінавай гал'інкай у руках сваха абыходзі-
ла вакол дома, дзе ладзілася вяселле, і асобна — вакол шлюбна-
га ложка. 3 гэтай жа (мэтаю — ад сурокаў — лісцікі рабіны ня-
веста клала ісабе ў абутак. 

РАБІНАВАЯ НОЧ —цёмная летняя ноч з громам, маланкан, 
праліўньгм дажджом або толькі з беопеірапыннымі зарініцамі. Такая 
неспакойная, бурлгвая ноч звычайна бывае ў канцы лета, нярэд-
ка —на Іллю (2 жніўня) (гл.: Пярун). Магчыма, назва рабіна-
вая ноч звязана з уяўленнямі аб рабіне як «чартагоннай» рас-
ліне. 

Галоўны міфалагічны змест рабінавай ночы — жорсткая ба-
рацьба вогненных няібесных сіл з зямшй нечысцю (іпараўн. Ве-
раб'іная ноч). Згодна з народнымі павер'ямі, у гэтую ноч з пекла 
на свет вьпходзяць усе злыя сілы, якія апраўляюць сваё галоў-
нае гадавое свята. Паколькі за лета на зямлі накапілася шмат 
ня'чыстай сілы і яна зірабіла многа шкоды, то ўсе стыхіі (малан-
ка, вецер, дождж) аб'ядноўвагоц.ца для барацьбы з ёю. Лічылася, 
што чалавек, забіты маланкаю ў рабінавую ноч, з'яўляецца 
чараўніком або ведзьмай. Для абароны дома і іншых пабудоў ад 
уздзешня нячысцікаў у гэтую ноч раілі вывешваць абрус, якім 
быў накрыты стол иа Вялікдзень. 

Ч. Пяткевіч у рабоце «Духоўная культура Рэчыцкага Палес-
ся» прыводзіць /наступнае апісанне рабінавай ночы, суадносячы 
гэтую назву з паводзінамі рабчыкаў (рабкоў): «Рабінавая ноч 
бывае між Прачыстымі, і »не дай Божа, штоб яна ў лесі засцігла 
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ХрЫіДОіонага чалавека. Перуны іб'юць адзіп за адиым, страшэмйы 
лівун лье і схавіацца некуды, а бліскавіца блісь да блісь, здаецца, 
што ўвесь свет гарыць. У гэтую ноч рабкі як разлятаюцца па 
ўсяму свету, то ўжэ так і жывуіць іпа аднаму. Затыім-то етая ноч 
завецца рабінавая». У Веткаўскім раёне-занатавана больш лака-
нічнае выказ'ванне: «.Рабінавая ноч —самая цёмная, калі чэрці 
гуляюць, пасля Іллі», 

Асаібліва выразнае, сапраўды міфалагічна-вобразнае апісанне 
рабінаівай ночы «як адлюстравання барацьбы вогненнай нябеснай 
стыхіі з нечысцю зінаходзім у рабоце А. К. Сержпутоўскага 
«Прымхі і забабоны беларусаў-іпаляшукоў»: «Маланка паліць, 
неба раве, стогне ды так грамаціць, бы там тысяча гармат сма-
ліць, а дажджу няма. Бачна, што гэта не навальніца, што гэта 
•не (град пасылае Бог, каб «пакараць людзей за шрахі, а што гэта 
хтось пашавяліў пекла, латурбаваў нячьгстую сілу. Так мітусяцца 
хімары, таўкувда аблакі, црукаюць ігрьшоты, ігарыць неба бы ў 
гуде, лес схіляецца чуць не да зямлі, трашчыць ды стогне, 
а зямля 'Спал-охалася, схавалася пад расліну, ляжыць ціхенька 
і не дыша, жджэ-пажджэ, недажджэцца, пакуль засвеціцца на 
ўсходзе дьв іне бліснуць адтуль яаныя ютрэлы сонейка ды не раз-
гоняць нечысць ці не зашруць яе аноў у цёмнае пекла таўчыся 
каля смалы. Дык от такая рабінавая аюч». 

Вядома і летапіснае сведчанне аб рабінавай ночы. У Цвяр-
скім леташісе прыводзіцда апісанне ібітвы, якая адбылася 
ў 1024 г. паміж дружынамі Яраслава Мудрага і яго брата Мсці-
сла'ва каля Чарнігава; у опэтым летапісе і сустракаецца слова-
злучэнне рябинная ночь, што сведчыць аб стар'ажытнасці ўяўлен-
няў аб ігэтай прыроднай з'яіве: «И поиде Ярослав с Якуном на 
Мстислава к Чернигову; Мьстислав же слышав, изыде шротиву 
их на сечу к Листвену, и бяше осень, и ту ся сретоша... И быв|ше 
нощи рябинной, бысть тьма и гром <бываше и молния и дождь. 
И бысть сеча зла и страшна...». 

РАБЫ (стракаты, пярэсты). Стракатасць як анешняя адзнака 
жывёл асэнсоўвалася ў народна-міфалагічнай традыцыі выключ-
на ў негатыўным плане — як дранная прыкмета, як атрыбут ня-
•чыстай сілы. Параўн. звесткі аб ст.ракатасці вераб'я, зязюлі, 
сарокі — птушак, маючых дачыненне да сферы яячыстай сілы 
або замагільнага свету. У народных аіпавядаюнях і былічках 
стракатьля жывёлы (кот, сабака) асэнсоўваюцда як блізкія да 
рЪэных міфічных істот, у першую чаргу —да Дамавіка: аітошні 
жыве з імі ў поўнай згодзе, што адлюсгроўваецца і на дабра-
быце сямЧ. У беларускіх павер'ях сусгракаіюада матывы -пера-
тварэння злога Дамавіка або ведзьмы ў стракатага сабаку. 
У адной рускай былічцы расказваецца аб поімсце ведзьмара, які 
лератварыўся ў стракатую змяю: «Хацелі яе забіць, але яна знік-
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ла. 3 тых Чаооў пачалі заўважаць нешта дзіўнае: зііікненн-е роз
ных рэчаў у хаце, з'яўленне лапця ў гаршку з ежай, раэбіванне 
посуду...». Агульныя адмоўныя едно'сіны да стракатых, лярэстых 
жывёл і да пярэстасці як з'явы наагул знайшлі адлюстраванне 
ў наступным народным павер'і — забароне «а 'пэўныя работы 
ў час Калядаў: «Хто ў гэты час латае бялізну, у таго ўсе яігняты 
будуць пярэстым.і (колер, не асабліва любімы беларусамі)» 
(П. П. Дземідовіч). М. Я. Нікіфароўскім было занатавана ціка-
вае павер'е аб прамой сувязі шврэсгага (стракатага) каня з уяў-
леннямі аб небяспечнай міфічнай істоце — Хлеўніку: «Які б не 
быў дужы стракаты конь, але трьгмаць ято ў гаопадарцы .нязруч-
на як таіму, што ён перапсуе масць іншых хатніх жывёл, так яш-
чэ і таму, што пасля такога каня ў хляве паселіцца Хлеўнік». 
Беларусам вядома таксама забарона на выкарыстанне рабых 
коней у вяеелміым поездзе, на якгм маладыя- адпраулякища 
ў даіркву для ©яйчашія. 

РАДАУНІЦА (Радуніца) — .веснавое свята ўсходніх славян, 
звязанае з культам продкаў (гл.: Дзяды); адэначаецца ў аўторак 
паслявелікоднаіга тыдня. У гэты дзень звычайна пасля паўдня 
кожная ся'м'я паміінала іпамершых родзічаў на могілках, якія па-
пярэдне прыбіраліся, прыіводзіліся ў -парадак. Рытуальныя стравы 
(©елікодныя яйкі, сыр, масла, куцця, гарэлка і інш.) ставілі на 
белым а'брусе, якім засцілалі магілу. Праліўшы некалькі кропель 
віна на абрус, гаспадар запрашаў дзядоў прыняць удзел у тра
пезе. Рэшткі ежы аддавалі вандроўным жабракам: верылі, што 
жабракі забяопечваюць сувязь паміж жывымі і «тым светам», 
а значыць, шчодра аддадзенае дойдзе да памерлых сваякоў. Існа-
ваў таксама звычай качаць па магіле велікоднае яйка, якому 
надавалася сімваліічнае значэнне адраджэння жыцця. Святкаван-
не Радаўніцы заканчвалася звычайна дамашніім застоллем веча-
рам або ў карчме. Нярэдка ласля памінання продкаў і галашэн-
няў на могілках вечарам наладжваліся «гульбішчы» з песнямі 
і скокамі, што сведчыць аб старажытнасці памінальных звычаяў 
на Радаўніцу. У старажытных памінальных рытуалах абавязко-
'вымі заключнымі элеіментамі бьглі рытуальны смех, жарты, «веся-
лосць. Гэтым, па народных вераваннях, імкнуліся пераадолець 
Смерць, не дапусціць яе ўплыву на жывых, сцвердзіць жыцдё 
(паводле В" С. Новак). 

РАДУНІЦА. Гл. Радаўніца. 
РАЖАСТВО. Гл. Каляды. 
РАЙ — у хрыісціянскіх уяўленнях — месца івечнай асалоды, 

якое прызначана для праведнікаў пры іх знаходжанні «на тым 
свеце». Звычайна рай уяўляецца як вечназялёны прытожы сад 
або горад, у якім без клатют жы'вуць тыя, хто вёў бязпрэшны 
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лад жьщця. У народных легендах і па-вср'ях рай прсщшастау-
ляецца пеклу. Параўн. вырай. 

РОСТАНЬ — ва ўяўленнях. усходніх славян — небяспечнае 
месца, непарыўна звязанае з дзейнасцю нячыстай сілы. Надзвы-
чай пашырана павер'е аб тым, што менаівіта на ростані (асаблі-
ва апоўначы) пастаянна энаходзіцца Чорт і іншыя нячысцікі 
(гл., напрыклад, Блуд). На іростані для сустрэчы з Чертам ішлі 
ведзъмары, каб дамовіцца з ім аб .продажи ўлаанай душы. Роста-
Hi (іяк і лазня) ўяўляліся спрыяльньш імесцам для дзяівочых 
гаданняў, якія асэнооўваліся як найбольш грахоўныя. Параўн. 
звесткі аб рытуальным ператварэнні дзяўчыны ў ведзьму: выяз-
джанне ёю вярхоім на веніку ці на качарзе на ростань, дзе яіна 
варажыла, прыслухоўваючыся да брэху сабакі. Пры абворванні 
вёскі ў час эпідэ'міі рускія ояляне на роетанях «сяклі» небяспеч-
ную хваробу. У рускай жа традыцыі ростань выкарыстоўвалася 
для таіго, каб «далытаць» віхор аб будучым надвор'і. 

РУСАЛКА —у міфалогіі ўсходнеславянскіх і іншых сла.вян-
скіх інародаў — жанчынаіпадобная істота, увасабленне воднай 
і лясной стыхій. Яе звычайна ўяўлялі ў выглядзе маладой прыго-
жай дзяўчыны (лярэдка — з тулавам рыбы) з доўгімі, распушча-
нымі зяленымі валасамі. 

Лічылі, што Русалкамі становяцца дзяўчынкі, памершыя да 
хрышчэння, дзяўчаты-тапельніцы, а таксама дзяўчаты, якіх пра-
клялі іх маці. Па народных уяўленнях, Русалкі могуць жыць 
у полі, у лесе, у вадзе. Аоноўнае ўяўленне, звязанае з Русалкай, 
— іх выключная шкодано-снасць, небяспечнасць уздзеяння на ча-
лааека: сваім чароўным вытладам, прыгажосцю, спевамі яны 
заварожваюць маладых людзей, прывабліваюць іх да сябе і ка-
зытаідавм давадаяць да смерці. Адсюль — сінанімічныя назівы 
Русалак — ласкатуха, казытка. 

Водныя Русалкі могуць патаіпіць таго, хто купаецца апоўдні 
або аіпоўначы, а таксама тых, хто заходзіць у ©аду «без крыжа 
і не пеірахрьгсціўшыся. Аса<бліва актывізуюцца Русалкі пры 
свеце месяца. Русалкі выварочваюць рыбацкія сеткі, набіваючы 
іх цінай, вырьнваюць івёслы ў рыбакоў. У адрозненніе ад Вадзені-
коў і Лесавікоў, Русалкі не ўступаюць у «даігаворныя адносіны» 
з чалавекам: гэта вельмі небяспечная для людзей «ечысць. Як 
адзначае сучаоная даследчьща рускага фальклору і міфалотіі 
Э. В. іПамяранцаіва, «ні ў адной іншай міфалаігічнай істоце няма 
такога тратічнага спалучэння тгрыгажосці і каварства». 

Пз народных павер'ях, заоцерагчыся ад уздзеямня Русала 
можна роз'нымі шляхаімі: перш за ўсё чытаннем малітваў, а так
сама з дапамогай палыну, часнаку і цыбулі (паху гэтых раслін 
Русадкі не пераносяць). Па звестках У. М. Дабравольскага, 
смаленскія сяляне аберагаліся ад на'падзеніня Русалак настулным 
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чынам: чарцілі на зямлі крыж, які абводзілі кругам і самі ста-
навілі-ся ў гэтым крузе: «Русалкі ніколі не падступяцца, пахо-
дзяць, паходзяць вакол гэтай рысы, а іпотым схаваюцца». Срод-
кам абароны ад Русалак з'яўляюцца і розныя <металічныя п.рад-
меты. Аб «гэтьш, у прььватнаеді, сведаыць былічка, запісаная 
ў Калужскай губерніі ў канцы мінулага стагоддзя: «Шёл мужик 
пю лесу, а Русалки за ним турятся, все голые, растрёпанные. 
Сотворил мужик молитву — явился юноша и дал ему жезл. Ру
салки заголосили и убежали в лес». Яшчэ ў адным рускім падан-
ні расказ-ваецда аб тым, як чалавек вырата.ваўся ад небяспечна-
г>а ўіздзея'ння водаай Русалкі з дапамогай сякеры. 

Вельімі небяопвчньші Русалкі становяцца на русальным тыдні 
— тыдні іпасля Троіцы (восьмым тыдні пасля Вялікадня). На 
пірацягу гэтага тыдня (асабліва ў чацвер — на «русальчы-н в? 
лікдзеліь») асцерагаліся купацца, хадзіць у лес і ў поле. На ру
сальным (або граным) тыдні забарапялася таксама гарадзіць 
•платы, івырабляць бораиы, віць вяіроўкі, гнуць палоззі на сані, 
снаваць кроены. У 'вьгаадку ігнаравання гэтых забаронаў у гас-
падарцы маглі адбыцца розныя непрыемнасці, напрыклад, магло 
нарадзіцца цяля або жарабя з ^рыма нагамі, без сківіцьг або 
без -вачэй і г. д. У таго, хто а»раў зямлю на гзтым тыдні, імюжа 
заігінуць скаціна; хто будзе сеяць, у таго град паб'-е хлеб; хто 
будзе гарадзіць .плот, віць вяроўкі ці вязаць бораньі, таго хваро-
ба сагне* ў дугу. 

Адначасова Русалкі асэнооўваліся і як духі раслі'ннасці, якія 
ўплываюць на ўрадліваодь нівы (лараўн. Каза, Заяц): яны вар-
туюць жыта, калі 'яно калосіцца; сочаць, каб нііхто не лаламаў 
каласоў, не атрасаў з іх расу. Ахоўная роля Русалак, іх магічны 
ўплыў на ўраджай адлюстраваліся ў абрадзе дровадаў Русалак, 
які адбываўоя ў канцы русальнага тыдня, звычайна ў нядзелю. 
Для выканання гэтага абраду беларусы выбіралі «Русалку» — 
горыгожую маладую дзіяўчыну, распляталі ёй валасы, упрыгожва-
лі зялёнымі ігалінкамі, кветкамі, вянкамі і з песнямі праводзілі 
да 'поля, дзе ірасло жыта, стукаючы іпры гэтьм у розныя прадме-
ты. Потым, зняўшы з «Русалкі» вянок, штурхалі яе ў жыта, 
а саімі ўцякалі. «Русалка» павінна была гнацца за ўдзельнікамі 
абраду, пляскаючы ў далоні. 

Рускім быў вядоімы абрад пахавання Русалкі, магічны сэнс 
якога таксама заключаедца ва ўздэеянні міфічнай істоты на 
ўраджайнасць нівы. Удзельнікі гэтага абраду рабілі ляльку, ап-
раналі іяе ў белую вопратку, клалі на насілкі і неслі праз вёску 
да поля, Адна з дзяўчат ©ыконвала ролю святара, у руках якога 
было «кадзіла» — стаптаны стары лапаць, а таксама «свечкі» 
з трыснягу. На полі ляльку-Русалку распраналі, а насілкі кідалі 
ў жыта. Ра'білася гэта дзеля таго, «каб лепш рос хлеб». 
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РУЧНІК, акрамя дзкаратыўнага і ўтылітарнага прызначэння, 
асэнсоўваўся як абавязковьг атрыбут шэрагу аібрадаў. 

Ручнікі ўваходзілі ў пасаг нявасты, з'яўляліся неабходнай 
часткай падарункаў нявесты жашху, оватам, родзічам жаніха. 
Ручнікі павязвалі цераз плячо важнейшых удзельнікаў вяселля. 
Іх пасціілалі яік «'падножнік», на яжі станавіліся маладыя ў <час 
даркоўнага вянчанн-я. У фальклор-ных творах ('найперш у народ
ных песнях) выраз на ручнічок стаць ужываецца ў значэнні 
«вян'чаода». Ручнікі выкарыстоўвалі таксама для абрадавата 
звязвання маладых, для абгартіваніня рук нявесты і жаніха ва 
ўрачыстыя 'моманты вяселля. На Палессі ручнік, завязаны на 
руку, дапаўняў вясельны касцюм маладой. Ручнік клалі нябож-
чыку ў труну, прывязвалі да павадоў каня, які вёз нябожчыка 
на могілкі. На ручніках апускалі труну ў магілу, ручнікамі ўпры-
гожвалі надмаігільны крыж. Як знак жалобы ручнікі вывсшвалі 
за акно на Дзяды. 

У час засухі, отідэмій, вайны і іншых няшчасцяў жанчыны 
ўсяго сяла ткалі на працягу дня ці ночы абыдзённік, які выкон-
ваў функцыю апатрапея. 

На Вадохрышча ручнікамі часам упрыгожвалі ледзя-ны крыж, 
іна Сёмуху (гл. Троіца) іх ахвяроўвалі ібяірозе як духу расліннас-
ці, на Купалле разам з <вянкамі з жывых кветак развешвалі па 
прыдарожныя к-рыжы. 

У мінулым ручнік быў, верагодна, своеасаблівым язычніцкім 
абразом, магічным апатрапейным сімвалам роду, сям'і, з дапа-
могай якога ажыццяўлялася сувязь паміж -нашчадкамі і продкамі 
(паводле В. Я. Фадзеевай), 

'* V/ ж 

САБАКА — у міфалагічных павер'ях і ўяўлшнях усходніх 
славян надзяляўся важнымі імагічнымі ўласцівасцямі: дарам 
прадбачання, здольнасцю лрадказваць лёс і адтаняць нячыстую 
сілу. 

Выключная роля сабакі ў жыцці чалавека вызначаецца 
ў «Легендзе пра хлебны колас», вядомай не толькі славянам, але 
і многім іншым народам свету. У ей расказваецца аб старажыт-
иы^ часах, калі хлеба ў людзей было велші многа і жылі яны 
вельмі заможна, таму што хлебнага зерня было ўдосталь, а ко
лас быў незвьгчай-ны: ён рас ад самай зяімлі, зярняты пакрывалі 
ўсё сця'бло. Але людзі не цанілі такога багацця і абыходзіліся 
з хлебам нядбайна. Гасподзь Бог, 'які ў гэты час хадзіў на зямлі 
ў вьвглядзе жабрака, неаднаразова тюраюонваўся ў абыякавых, 
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глумлівых адносінах людзей да хлеба. Бог вырашыў пакараць 
неразумных нашчадкаў Адама і Евы, пазбавіўшы іх чароўнага 
коласа, а значыць, і хлеба, ЁН узяў у рукі хлебны колас і пачаў 
абрываць зярняты ад нізу да верху. Але тут сабака (у другіх 
варыянтах легенды — сабака разам з катом) папрасіў Бага злі-
тавацца і пакінуць на коласе крыху зярнят — «сабачую долю». 
Бог так і зрабіў, пакінуўшы зярняты на самай верхавше і ўтаа-
рыўшы тым самым сучасны колас. Так, дзякуючы сабаку, праз 
«сабачую долю» людзі, як сведчыць гэтая легенда, маюдь <магчы-
масць вырошчвадь і збіраць зерне, пячы з яго цудоўны прадукт 
— хлеб. Як прызнанне заслуг сабакі перад «чалавецтвам захаваў-
ся старажытны звычай карміць сабаку першым хлебам навага 
ўраджаю. Названы звычай-парада быў, у лрыватнасці, запісаны 
А. К. Сержпутоўскім: «Як сядзеш за стол, то першы кусок дай 
сабаку, няхай ён з'есдь, бо не ведаем, лраз чыю ласку жывём. 
Мы жывём праз тую долю, што Бог даў сабаку». 

Згодна з агульнапашыраным уяўленнем, сабака сваім выццём 
пап'Яірэджвае гаспадароў аб будучай бядзе, няшчасці. У мжйгіх 
народаў свету, у тым ліку і >ва ўсходніх славян, сабака надзяляў-
ся такой надзвьвчаіінай магічнай уласдівасдю, як адчуванне ня-
чыстай сілы. Характэр'ная ў гэтых адносінах беларуская былічка 
пра сабаку, які дзякуючы таму, што бачьщь нячыстую сілу, бу-
дзіць; свайго гаспадара ў той момант, калі да яго набліжаецца 
Чорт. Н. М. Нікольскі ў кнізе «Жыівёлы ў звычаях, абрадах 
і вераннях беларускага сяляостоа» лісаў: «Сабака лі'чыдца 
абарондам ад злых духаў: апошніх адганяе сабачы брэх, яго 
кроў, шэрсдь, чэрап, нават імя». Блізкае да гэтага сведчанне 
«чартагоішых» -здольнасдей сабакі знаходзім у А. М. Афанасье
ва: «Сабака пазнае прысутнасць ішчыстых духаў, адчувае наблі-
жэнне Чумы і йават Смерді і кідаецда на іх, як іверны вартавы 
свайго гаспадара». Характерна, што ў народных павер'ях сабака 
надзяляецда такімі ж здольнасцямі супрацьстаяяня нячыстай 
сіле, што і певень: «Певень і сабака, яіаводле веряння беларус
кага сялянства, ахоўваюць двор і дом ад усялякага ліха і ад 
злодзеяў, і ад нячыстай сілы. Калі апошняя ноччу захваціць 
у свае лапы чалавека, дык даволі запяядь пеўню ці забрахадь 
сабаку, каб нячыстая сіла зараз жа пакінула сваю здабьгчу 
і знікла» (Н. М. Нікольскі). 

Цікавае павер'е, звязанае са здольнасцю сабакі адрозніваць 
добрых людзей ад злых, прыводзіць у ісваёй кнізе «Прымхі 
t забабоны беларуеаў-паляшукоў» A. К. Сержпутоўскі: «Сабакі 
брэшудь толькі на ліхога чалавека. От затым тым сватам ад-
казваюдь, на якіх вельмі кідаюдда сабакі. Да й самі оваты, як 
убачадь, што на іх вельмі брэшудь сабакі, то хутчэй ідудь далей 
міма двара дзеўкі». 
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У абрадэе рытуальнага абворвання вёскі, якое адбывалася 
ў час эпідэмій, сабака (як і некаторыя іншыя магічна маркіра-
ваныя жывёлы) мог выкоываць ролю ахвяры: яго жывьш кідалі 
ў яму, куды кідалі таксама здохшую ў час эпідэміі жывёлу; по-
тым у гэтую яму ставілі драўляны слул, з якога шляхам трэ-ння 
аб яго саннага полаза здабывалі «жывы агонь». Праз дым вогні-
шча, запаленага ад гэтага агню, праводзілі ўсіх уцалелых жывёл 
і праходзілі самі — дзеля ачышчэння і зберажэння ад згубнага 
ўздзеяння смерці. 

Шырока вядома «выкарыставне» сабакі ў калядных варож-
бах (іпараўн. звесткі аб зшртанні ў гэтьим выпадку да пеўня). 
З'вычайна перад Калядамі ноччу дзяўчаты вцходзілі з дому, ста-
навіліся на сметнік (гл. Смецце) і, паклаўшы на галаву першы 
спеча«ы -блін, уважлі'ва пры'слухоўваліся: з йкота боку забрэша 
сабака, адтуль і сваты прыедуць. Звярталі таксама ўвагу па ха-
рактар сабачага брэху: звонкі, залівісты брэх прадказ©аў мала-
дога мужа, а глухі, хрыплы — старога. Характэрна, што такім жа 
чынам у некаторых мясцовасцях вьшрабоўвалі свой лес і вяско-
.выя хлопцы. Сведчанне аб гэтым зафіксавана А. К. Сеіржпутоў-
скім: «Пасля каляднай вячэры хлопцы бягуць на ростанцы і слу-
хаюдь, у якім баку забрзша сабака — адтуль ім трапіцца жонка, 
бо тэта так суджана». Такім жа чыиам варажылі і рускія дзяў-
чаты: «На Святки выходят к забору и говорят: «Залай, залай, 
собаченька, залай, серенький волчок». В которой стороне услы
шит девушка лай, в той стороне будет жить замужем» (И. П. Са
харов «Сказания русского 'народа»). Існаваў яшчэ адзін варыипт 
варожбаў з удзелам сабакі. Для гэтага дзгіўчаты, сабраўшыся 
разам, пяклі невялікія ібулачкі ці аладкі, раскладвалі іх на паро-
зе хаты і прыводзілі ў хату сабаку. Далей уважліва назіралі: 
чыю аладку сабака з'есць першай, тая дзяўчына і замуж першай 
выйдзе ў надыходзячым годзе. Выразны прыклад такой варажбы 
запісаны на Капыльшчыне У. А. Васілевічам: «На Шчадраца 
дзяўчаты кожна'я вьшякала аладку і прыносілі ў адну хату. Рас-
кладвалі аладкі ў рад. Потым прыводзілі сабаку. I той ужо 
ў якім ларадку з'есць іх (а адну за адной не еў — спа-чатку кож
ную панюхаеі) — у тым парадку дзяўчаты замуж пойдуць. I г$-
так кожны раз спраўджвалася! А бывае возьме чыю аладку, 
зацягне куды і не з'есць, то тая ўжо дзеўка разыйдзецца з хлоп-
дам». 

САРОКА — у народных павер'ях і ўяўленпях—апакралей ад 
уздзеяння нячыстай сілы. Асабліва распаўсюджайы звычай вы-
вешваішя забітай jcapo«i ў хляве для абароны ад ведзьмаў на 
Купалле, ад Хлеўніка і іншых нячысцікаў. Сакаташіе сарокі 
выдае прысугнасць нячыстай сілы: «Калі сарока часта садзіцца 
№ хлеў і сакочз, <выдаючы гэтым знаходжанне Хлеўніка, дык 
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той робіцда раз'юшаны, пачынае шкодгіць любым жьгаёлам і на-
рэшце зусім зыходзіць з хля,ва» (М. Я. Нікіфароўскі). У сароку, 
па народных павер'ях, можа ператварацца ведзьма. У беларускай 
яароднай легендзе «Каня і Сарока» хітрасць, ілжывасць сарокі 
звязваюцца з яе энешнім вьяглядам: яна плямістая, рабая. Па-
раўн. аналаганыя ўяўленні аб асіне: з аднаго боку, гэта дрэва 
ня-чыстае, а з другога — ородак абароны ад нячысцікаў. 

СВАРОГ—бог агаю, кавальскай справы і іллюбу ў стара-
жытных іславян-язычнікаў; адзш з батоў пантэону, які ўзначаль-
ваў Пярун. Сварог — бацька Дажбога, аб чым сведчыщь Іпаць-
еўскі летапіс: «...Сего ради ироэваша и богь Сварогъ... и по семь 
царствова сынъ его именемъ Сонце, его же наричють Дажь-
богъ...» Сварог ласылаў людзям нябесны агонь, калі яны яшчэ 
не ўмелі здабываць яго самі; ён жа кінуў на зямлю кавальскія 
клепгчы, t пасля гзтага людзі навучыліся каваць жалеза. Сварог 
распальвае ісюрамі овайго агню не толькі натхненне ў душах <май-
строў, але і любоўнае лачуцце ў сэрцах людзей. Сварог выкаваў 
першы (плуг і іпершы залаты заручальны пяірсцёнак. Уяўляўся 
Сварог у выглядзе маладога, плячыстага, маўклівага і строгага 
каваля. 

СВІННЯ ў народных павіер'ях асэнсоўівалася як жывёла, у>п-
лываючая на здароўе і дабрабыт людзей. Свініна была абавяз-
ковай ежай на Шчодры вечар: лічылася, што ў такім ©ыпадку 
будзе забясп-ечаны дастатак і баігацце ў гаспадарцы, здароўе 
і прадаўжэнне роду гаспадароў. Крывёю забітай ларад Калядамі 
овінні ў Расйі пыірскалі ў агонь, ёй прыпісвалі здольнаоць адга-
нянь ад дому і хатняй жывёлы інячыстую сілу. На Беларусі ў тэ
ты ж час забівалі парася на парозе, ахвяруючы яго кроў душам 
продкаў. 

У народнай медыцыйе пры дяжкіх захворваннях дзяцей (нач-
ніцы, «падзі'ва», г. зн. эпілепсія) выкарыстоўвалі прадметы, маю-
чыя дачьшенне да свіігні: «свіное каірыта і «свіны берлог» (мес-
ца, на якім у хляіве ляжала свіння): «Ад падзіву лечаць так: 
бяруць раненька хворае дзіця проста з пасцелькі, абхшаюць яіго 
хусткамі і кладуць «а свіны берлог зараз жа, як устане ювіння, 
каб ён я-шчз быў цёплы»; «Часта ад «падзіву і ад 'перапалоху, а 
то і ад начніц паімагае, калі дзіця палажыць лад пераверінутае 
каля свінушніка карыта і перагнаць цераз яго свіней» (А. К. 
Сержпутоўскі). Гзты ж ісвіны «борлог» рускія знахары раілі вы-
карыстоўваць для барацьбы з заломамі: «Для отвращения бед
ствия от хлебной завязки знахари велят хозяевам полей брать из 
хлева то место, где почивают свиньи, положить в телегу, запрячь 
неезженную лошадь и скакать к полю во «весь скок. Приехавши 
в толе, надобно шкрыть хлебную завязку этой поклажею, не 
прикасаясь рукою. Потом должно ехать, не оглядываясь назад, 
иначе нечистая сила свернёт на сторону голову». 
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А. М. Афанасьеў прыводзіць некаторыя наррдныя прьмсметы, 
звязаныя з назіраннямі над паводзінамі свінсіі: «Калі статак сві-
ней бяжыць з поля з 'віскаім і рохканнем, калі свіння чэшацца 
аб вугал хаты — гэта лічыцца прадказаннем дажджу і непагадзі; 
калі СВІІНЙЯ бяжыць з саломай у роце — ота знак набліжэння 
буры; калі сві-нні ціснуцца адна да адной, то трэба чакаць ма-
разоў». 

Разам з тым, у народных павер'ях свіння — гэта жывёла, у 
якую часта ператвараеівда ведзьма. 

СЕРАДА — трэці дзень тыдня, які ў народна-'міфалагі-чным 
асэнсаванні звязв-аўся пераважна з адмоўнымі ўяўленнямі як 
няцотны, «жаночы» дзень (параўн. пятніца «дзень тыдня»), пры-
овечаны Мокашы. Як і «цяжкі», «неспрыяльны, нешчаслівы дзень 
пятніца, серада з'яўляецца днём, у які пазбягаюць сватацца і 
наладжваць вяселлі; у сераду, як і ў пятніцу, строга забараня-
ецца лрасці; тых, хто парушае ігэту забарону, карае міфічная іс-
тота — Серада. 

Уяўленні аб серадзе як посньнм дпі, калі нельга наладжваць 
чаетавіаше гасцям, адлюстравалася ў народных прымаўках: 
Добры госць, ды ў сераду трапіўся; Добрыя госці, ды ў сераду 
завіталі. 

СЕРАДА — міфічная істота, увіасабленне трэцяга дня тыд-
ня — серады. (Параўн. Пятніца «міфіздая істота»). 

У народных павер'ях Серада асзнооўвалася як істота, маю-
чая патрэбу ў прадзіве («таму што ў яе многа дочак», «яна на 
дочкі бяірэ»). У сувязі з пэтьш у сераду, як і ў пятніцу, забара-
нялася прасці. 

У беларускай легендзе «Серада і Пятніца» гэтыя жанчына-па-
добныя істоты характарызуюцца >не як роўныя, таму што адпа-
ведныя дні тыдня маюць для чала>века розную магічную знач-
насць. У легендзе чалавек, які сустрракае Сераду і Пятніцу, на-
ступным чьшам адказвяе на іх пытанне аб тьш, што ён больш 
любіць—сераду ці пятніцу: «Мабыць >ка, пятніцу, бо сераду ляхі 
саўсім не посцяць»; «У серадную ўсё ядуць, а ў пятніцу ні отра-
дувд, ні аруць». 

СЕМУХА. Гл. Троіца. 
СІМАРГЛ — адзін з багоў старажытных славян-язычнікаў, 

бог пантэону, які ўзначальваў Пярун. Функцыі Сімаргла няяс* 
ныя. Ен асэнсоўваўся і як бог агню (гл. Сварог), і як бог рас-
ліннасці, ахоўнік раслін і зелшіньг; яго дзень — субота. Па ад-
наму з павер'яў Сімаргл уяўляўся мрылатым са'бакам, які сцера-
же пасевы. Ё»Н — ласрэднік паміж нябеанымі багомі і доібрымі 
зяімньші багамі. Сімар/гл здольны вылечваць людзей, таму што 
ён, па легендзе, прынёс на зямлю парастак дрэва жыцця. Імя 
Сімаргл (рус. Семаргл) паходзіць, ш лічаць вучоныя, ад слова 
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сем і звязана з уяўленнямі аб сувязі сямізначнасці са шчасцем, 
удачай. 

СМЕРЦЬ — персанаж, які сустракаецца ў міфалогіі ўсіх на-
родаў свіету; увасабленне смерці. Звычайна ўяўляецца ў выгля-
дзе страшнай старой бабы, жанчыны ў белай або чорнай вопрат-
цы, мжілета з касой. Смерць прыходзіць з пекла «а зямлю, каб 
выбраць чаірговую ахвяру і пазбавіць яе жыцця. Народнае па-
вер'е, зюдна з якім Омерць іможа бачыць паміраючы, знайшло 
адлюстраванне, у прыватнасці, у расказе В. М. Шукшына «Як 
паміраў стары»: 

— Агаюша,— с трудом сказал он, — простн іменя... я малень-
ко заполошный был... А хлеб-то рясный-ряшый!.. А поглядн-ка, 
в углу-то кто? Кто там? . 

— Где, Степан? 
— Да вон!..—Старнк пршюднялся на локте, каюнм-то жуткнм 

'взглядом смотрел в угол нзбы — в передннй.—'Вон же она,— 
сказал он, — вон... Снднт-то?.. 

Егор прншел аечером... На кроватн лежал старнк, заосгрнв 
кверху белый нос. Старуха тнхо плакала у его пзголавья... 

СМЕЦЦЕ ў народных уяўлешях асэнсоўвалася як прадмет, 
цесна звязаны з чалавекам, як частка самаго чалавека. М. I. 
Шахновіч у сувязі з гэтым адзначаў: «Калісьці людзіі веірылі, 
што дом — месца, у якім зінаходзіада сямейнае шчасце, а таму 
смецце, як і ўсё, што знаходзіцца ў жыллі, — частка гэтага шча-
сця, непарыўна звязаная з ім». Характэріна, што ў польскай мове 
словазлучэнні быць на сваім смецці, вяртацца на сваё смецце 
маюць (адпаведна) значэнні «знаходзіцца ў сваёй хаце» і «эяр-
таіцца да свайго дому», што оведчыць аб на'быіцці словам смецце 
сімвалічнага значэння «хатняе жыллё, дамоўка». Невьшадкоів.а і 
тое, што смет/нік (імесца каля хатьн, куды выносяць смецце) час-
та выкарыстоўваўіся як рытуальнае месца для калядных варож-
баў. А. К. Сержпутоўскі прыводзіць наступнае апісанне аднаго з 
такіх звычаяў: «Дзяўчаты пасля вячэры выібягаюць на двор, ста-
ноеяцца іна сіметн'іку і слухаюць, дзе забрэша сабака — у той 
бок яны пойдуць замуж». Да смецця звіяірталіся таксама і для 
таго, каб даведацца аб узросце суджанага. 3 гэтай мэтай дзяў-
чаты вымяталі хату і, сабраўшы смецце, выходзілі з ім на вулі-
цу. Калі пры гэтам сустрэнецца стары чалавек — будзе стары 
імуж, а калі малады хлоп^ц, то і <муж будзе малады. 

Агульнапашыраным для ўсходніх славян было павер'е аб тьгм, 
што смецце ніі ў якім разе інельга вьгносіць за межы дома. Гэтая 
забарона знайшла сваё адлюстраванне ў «а'роднай прымаўцы 
Хату мяці, а смецце на вуліцу не нясі. У. I. Даль прыводзіць ана-
лагічнае рускае выслоўе Нзбушку метіі, а сор под порог кладіі, а 
прымаўку Нз ызбы сору не выносіі, а в уголок копн ён суправа-

142 



джае выразным каментарыем: «Сяляне не мятуць смецце на 
двор або на вуліцу, а кідаюдь у печ, калі затопяць яе, таму што 
па смеццю, як па следу, знахар можа шаслаць сурокі». У прыве-
дзеных прыкладах нельга не заўважыць сувязі смецця з уяўлен-
нямі аб печы і парогу — (месцамі, непасрэдна звязамымі з куль
там продкаў (гл. Дзяды). У лачатку нашата стагоддзя Е. Р. Ра-
манаў запіоаў павер'е аб смецці і яго матічным уплыве на ўра-
джай і матэрыяльны дабрабыт: «Сімецце нельга спальваць або 
выкідваць у гной, а трэ>ба збіраць у асобным месцы, а адтуль 
вьшесці яго ў Вялікі чацвер на агарод—каб багацце не вынесці». 

3 названымі ўяўленнямі аб смецціі звязана вядомае і зараз 
павер'е аб забароне падмятаць падлогу, лрыбіраць і мыць іпо-
суд у той дзень, калі хто-небудзь з членаў сям'і ад'язджае з 
даму. Смецде не вьшосщь таксама з хаты, у якой знахо-
дзіцца нябожчык, да тых пор, пакуль цела не вынесуць «а мо-
гілкі, «каб у хаце іншых лакойнікаў «не было». 

Забарона на ©ышюенне омецця адлюстравалася і ў фразеала-
гічным звароце выносщь смецце з хаты «паведамляць тое, што 
не павінны ведаць іншыя». 

СОРАКІ (22 сакавіка), царкоўнае свята — дзень сарака па-
кутнікаў. Лічба, што ўваходзіць у назву свята, шырока абыпры-
валася ў павер'ях і абрадавых дзеяннях, якія бытавалі ў гэты 
дзень. Калі на Ооракі здараўся 'мароз, то імеркавалі, што пасля 
адбудзецца яшчэ оорак маразоў. У гэты ж дзень пераломвалі со-
рак дошча'чак і перарььвалі сорак вяравачак ці шнуркоў. Прад-
меты, якія лераломвалісія і разрываліся, сімвалізавалі »сабою 
сілы, якімі была скавана зяімля, і выкананне гэтага абраду мела 
сваёй мэтаю наблізіць надьтход цяпла, абудзіць ад зімавага сну 
ўсю жывую прыроду. На Усходнім Палессі пачыналася гуканне 
вясны (.паводле У. А. Васілевіча). 

СПАРЫШ — ва ўсходнеславянскай іміфалогіі — бажаство да-
статку, багатага ўраджаю, дух іжініва, які жыве ў двайным кола-
се, увасабленне ўрадлівасці; цар-колас. Спарыша ўяўлялі ў вы-
глядзе кучаравата белагаловата юнака, які ходзіць па палях, 
ахоўвае іх ад усялякіх няшчасцяў. Спарышом называлі таксама 
двайны колас або двайное зерне, якое асэнооўвалася як сімвал 
урадлівасці. 3 двайных калаооў выбіралі зерне, варылі агульнае 
«брацкае» піва; плялі з іх вянок, які самая прыягожая дзяўчына 
кідала ў свіран. У некаторых рускіх мясцовасцях са здюеных 
калоссяў выраблялася лялька — спарыння, з іх спляталася так
сама «барада», якая прысвячалася святьпм-блізнятам: Фролу і 
Лаўру, Казьме і Дзям'яну. 

На думку Т. В. іВалодзінай, у аонове вобраза Спарыша ля-
жаць язьгчніцкія ўяўленіні аб продках, ад якіх залежаў дабрабыт 
зеімляроба. У беларускіх жніўных песнях міфрічнага Спарыша за; 
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прашаюць ма кут^ садзяць на .эолаце, частуюць тыповымі памі-
нальнымі істраівамі: мёдам, сытой, азінам. Ш назіраннях даслед-
чыцы, гэты вобраз у .народных уяўленіГях можа параплятацца 
з міфічнай птушкай або з матыльком (птушкі d матылькі ў на-
родна-міфалагічнай традьгцыі ўапрымаліся як душы памершых 
продкаў). У ішэрагу выпадкаў назіраецца і суаднясенне Спарыша 
з Дамавіком, які, у сваю чаргу, асэнооўваўся як увасабленне 
продка. 

СПАС —свята ў народным календары ўсходніх славян, якое 
адзначаецца 19 жніўня («яблычны» Спас); царкоўная наз<ва — 
Праабражэнне (рус. Преображение Господне). 

У народнай свядомасці гэтае свята звязваецца <перш за ўсё 
з паспяваннем я'блыкаў і асвячэннем іх у царкве. В-ельмі пашы-
рана павер'с а̂іб тым, што да Спаоа нельга есці яблыкаў, <бо бу-
дуц-ь паміраць дзеці. Заібарона есці перад Спасам яблыкі асаб-
ліва дзейнічала на тых людзей, у якіх памёрлі дзеці (на тым 
свеце Бог будзе раздаваць на Спаса яблыкі ўсім »памёршым дзе-
цям, а таму дзіцяці, чыя маці каштаівала іх іраней дазволенага 
тэрміну, пачастунку не дастанецца). У многіх мясцовасцях пасля 
асвячэння ў царкве людзі 'неслі яблыкі на могілкі, дзе клалі 
ўсім памершым родзічам па яблыку. Назва свята — Спас — у на
роднай свядомасці атаясамлівалася па сугуччу з дзеясловам 
спаць. Таму сцвярджалася, што зямля ў гэты дзень спіць, а зна-
чыць, трьі'вожыць яе оой і праіцаваць нельга (паводле У. А. Васі-
левіча). 

СТОЛ — у лавер'ях усходніх славян — своеасаблівы магічны 
маркіраваны «цэнтр» дома; прадмет, цесна звязаны з уяўленнямі 
аб покуці і хлебе. 

Важнасць стала, як часткі хатняга інтэр'еру, праяўлялася 
перш за ўсё ў тьш, што стол асэнсоўваўся як царкоўны алтар, як 
прастол Бога, як трон: уся покуць з абразамі і іншымі сімвала/мі 
«афаірмлялася» як алтарная частка храма. У адпаведнасаи з тра-
дыцыйныімі народнымі іпа.водзінамі і этьгчнымі ўяўленнямі забара-
нялася стукаць па стале: «Не бі <па сталу, бо стол — Божая да
лонь». Характэрна, што азначэнне божая далонь ужывалася і ў 
адносінах да печы і зямлі, якія надзяляюцца выразінымі праду-
цыруючыімі ўласцівасцямі. Гэтая сімволіка стала асабліва ясна 
лраяўляцца ва ўйраінскім эвычаі выстаўляць на стол хлябы роз-
най велічыні так, каб ён знешне иагадвау «неба з галоўнымі свя-
ціламі. Свдтасць стала вызначалася і тыім, што іна яго клалі хлеб, 
накрыты ручніком, асвечаныя ў царюве свечы (гл. Грамніцы) і 
«святую ваду». Параўн. рускую прымаўку Хлеб на стол — так и 
стол престол, а хлеба ни куска— так и стол доска. Суадноснасць 
стала з покуццю ілюструецца ў настушшм звычаі: пры пачатку 
пабудовы дома ставяць стол на месцы будучай покуці, а на стол 
(для засцярогі ад йячысдікаў) ставяць рабіну, 
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Як і покуць, стол ^уадносіцца з гаспадаром, аб чым сведчыць 
наступная прыкмета: калі хістаецца стол, то памрэ гаспадар до
ма. Існавалі з'абароны *на знаходжанне на стале ключоў (гэта 
мрадвяшчае сварку ў сям'і) і нажа (ім можа ўзброіцца нячыстая 
сіла). Суівязь стала з уяўленняімі аб хлебе, ураджаі яскрава пра-
яўляецца ў звычаі, якога прытрымлі'валіся ў некаторых рускіх 
вёсках: перш чыім ехаць у поле сеяць збожжа, уся еям'я збірала-
ся ў хаце за пакрытым абрусам сталом, на »кі ставілі хлеб і соль; 
пры гэтым зачынялі вокны, дзверы, коміны. Некаторы час сядзе-
лі моўчкі, пютым уставалі, маліліся, і толькі пасля гэтага гаспа
дар накіроўваўся ў поле. 

Асабліва важшую ролю выконваў стол у вясельнай абраднасці. 
Так, у Расіі (Разанская губернія) сваха «апярэдадні сватання 
садзілася за стол, усе ножкі якога былі абвязаны поясам, «каб 
лепш вязалася вяселле». (На тэрыторыі Заходняй Украіны быў 
вядомы звычай абвязвання ножак стала металіч-ныім ланцугом 
у час Калядаў для заоцярогі дома і хатняй жывёлы ад нячыстай 
сілы). У час вяселля менавіта за сталом адбываюцца абр'ады, 
якія сі-мвалізуюць канчатковае далучэнне нявесты да новай сямЧ: 
за сталом «адкрывалі» нявесту (здымалі з яе твару покрыва), 
благаслаўлялі маладых, вакол стала іх тройчы абводзілі (апош-
ні абрад — сімвалічны аналаіг абводу маладых вакол алтара ў 
царкве). У некаторых рускіх мясіцовасцях быў вядомы звычай, 
па якому нявеста перад адпраўленнем да вяінца цягнула за сабою 
стол да парога, «каб сяброўкі таксама івыйшлі замуж». 

СТРАКАТЫ. Гл. Рабы. 
СТРЫБОГ — бог вятроў у старажытных славян-язычшкаў, 

адзін з багоў пантэону, які ўзначальваў Пярун. У «Слове пр>а іпа-
ход Ігаравы» вятры названы «Стрыбожьші ўнукамі». У рускіх 
павер'ях Стрыбог дыхае іроўна і спакойна, але калі разгаевіаец-
ца — узніме страшную буру, наробіць шмат бяды. ЁН уяўляўся 
гусляром, перабіраючькм струны, з лукам і стрэламі — правадніка-
мі вятроў (гл. Вецер). Па ўкраінскіх уяўленнях Стрыбог— не-
ўраўнаважаны лятун з івялішай торбаю і батагам, якіім ён паганяе 
падуладныя яіму вятры; парусам Стрыбогу служаць шьгрокія 
шаравары. 

Дзень Стрыбога ў язычніцкай традыцыі — нядзеля. 
СТРЫГА —у беларускіх народна-міфалагічных іпавер'ях — мі-

фічная істота, увіасабленне небяспекі, якая <падсцерагае цяжар-
ных жаінчын і малых дзяцей. Уяўлялася жанчы»най івыоокага рос
ту, худой, ібледнай, з распушчаньші валасамі і з праваленымі ва-
чыма зялёнага колеру. Па павер'ях, Стрыгу могуць бачыць толь-
кі цяжарныя жанчыны, на якіх я<на адмоўна ўздзейнічае. Таму 
цяжаріныя, сустрзўшы Стрыгу, імкнуліся яе задобрыіць, для чаго 
запрашалі ў хату на час родаў. Калі Стрыга прыходзіць, ёй усе 
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дагаджаюць, выказваюць асабліьуіб паівагу, каб дзіця нарадзіла-
ся здаршым і парадзіха сябе добра адчувала. Стрыга не мае 
пастаяннага месца пражываніня, па вечарах яна пераходзіць з 
аднаго двара ў другі ў лошуках кінутых без догляду дзяцей. 
Схапіўшы недагледжанае дзіця, Стрыга шматае яго так, каб 
маці пачула крыкі; калі я<на івельмі ўз'юшыцца, то можа і забіць 
дзіця. Для засдярогі ад Стрыгі дзяцей купаюць иерад заходам 
сонца, пасля чаіх) ваду адразу выліваюць; ні ў якім разе не вы-
лііваюць гэтую ваду іпасля заходу оонца, калі ўся лячыстая сіла 
набывае наибольшую актыўнасць. Паэбяігалі купаць дзяцей і ў 
пятніцу. 

СУБОТА — шосты дзень тьгдня, які ў наоодна-міфалагічнай 
традыцыі звязіваўся са станоўчымі ўяўленнямі: ігэта цотны, а зна-
чыць — шчаслівы, спрыяльны д,ля чалавека дзень. Згодна з языч-
ніцкімі ўяўленняміі, субота — дзень Сімаргла. 

Як і аўторак і чацвер, оубота лічылася спрыяльным днём для 
пачатку любой оправы: веснаівога севу, сватаніня, вяселля. 

Разам з тыім вядома за'барона на працу ў суботу, асабліва 
ў суботу вечарам. Аб гэтым оведчыць эмест былічкі, запісанай 
П. Дземідовічам (шараўн. пры ігэтым: Нядзеля — «міфічная істо-
та»): «ЛІыла адна жонка чюзна вечарам у суботу. Так ладпоўнач 
паказалася з-пад дзвярэй пяць пальцаў, а ггослі як пакоціцца той 
жонцы трупіняя галава пад >ногі, так яна і вамлела. Мусіць, гэта 
святая Нядзелька «прыходзіла напалохаць гэтую жонку, каб яна 
больш гэтак не рабіла» (іпараўн. Пятніца). 

СЯКЕРА — у міфалагічным асэнсаванні — прадмет, надзеле-
ны важнымі магічньнмі (засцераігальнымі, прадуцыруючымі) ўлас-
цівасцямі. 

Вытокі міфалагічных паівер'яў аб сякеры звязаньг, як лічаць 
вучоныя, з культам Перуна, абавязковым атрибутам якога (ак-
рамя камянёў і маланак) былі іменавіта сякеры. Правобразам гэ
тай сучаснай металічнай лрылады працы была старажытная ка
менная сякера, ад якой у час работы маглі адлятаць іскры. На пад-
ставе гэтай характэрінайяірыкметы (сувязі з відавочным іскрэнніем, а 
значыць, з агнём) сякера стала ўовіедамляцца як зброя грознага, 
магутнага бога Перуна, якому падпарадкоўваўся «>нябесны 
агонь» — маланка. Разам а тым Пярун асэнсоўваўся і як добрьг, 
«свой» бог, які не толькі выклікае маланкі (яны могуць спалідь 
дрэш, хату, забіць чалавека), але і пралівае на зямлю дажджы, 
опрыяе ўраджаю. Невьшадкова, што за сякераю як атрыбутам 
Перуна замацаваліся ўстойлі'выя іміфалагічныя асацыяцыі, звя-
заныя з ахоўнай імагіяй, з забеспячэннем ураджаю, здароўя, з 
а'баронай ад нячыстай сілы. 

У якасці магічнага ородку сякера нярэдка выкарыстоўвалася 
ў народнай медыцыне. Так, на трэці пасля хрышчэння дзень у 

146 



некаторых мясцовасцях Расіі выконваўся абрад «смывки», які 
заключаўся ў ритуальным мыцці (для а<чышчэння ад грахоў) 
рук парадзіхі, якая пры тэтым для ўмацавання здароўя і ад су-
рокаў стайавілася правай б'осай нагою на сякеру. На Украіне ў 
час аналаігічнага абраду («розмйівкн») парадзіха павінна бьгла 
сядзець на сякеры. Хвораму «а гаірачку клалі пад падушку ся
керу— каб адашаць нячыстую сілу. 3 гэтай жа мэтай сякеру 
клалі пад ложак дзіцяці, якое лакутвала ад бяссшніцы (гл. 
Начніцы). Рускія сяляне Сібіры выкарыстоўвалі сякеру пры ля-
чэнні крывацёку ў жаотын і пры /малакроўі. Для гэтага раілі 
ўзяць «старую оякеру, абліць яе вадой, пакласці ў сырое месца і 
пакінуць там да тых пор, гоакуль яіна ўся не іпакрыецца іржою. 
Потьі'М сякеру варылі ў вадзе і гэтую .ваду пілі на працягу не-
калькіх дзён. Верылі, што дзякуючы гэтаму ў хворых спыняецца 
крывацёк, і ў жанчын з'яўляецца чырвань на твары. 

Магчыма, рытуальнае варэмне сякеры так ді інакш адлюстра-
валася ў вядомым казачным сюжэце «Каша з тапара». Нельга 
не адзначыць, што пры ўсёй незвычайнасці, знешняй неверагод-
насці прапановы салдата а<б ілрыгатаіванні кашы з сякеры скупая 

гаопадыня не здзіўляецца і не 'пярэчыць гэтай невера-годнай 
«ідэі», паколькі ў яе свядомасці (ці падсвядомасці) сякера (тым 
болып у руках незнаёмага, бывалага чалаівека, імагчыма, чараўні-
ка) «епарыўна звязвалася з чароўньші, інеэвычайнымі ўласцівас-
цяімі. Цікаіва, што ў слоўніку У. I. Даля лрьгводзіцца выслоўе 
Солдат из вороньего зуба щи варил (далей сцісла пераказваецца 
вядомы сюжет аб скупой гаспадыні і знаходлійым салдаце). У 
сувязі з гэтым нельга не адзначыць відавочнае падабенства ма-
гічных функцый двух пр.адметаў — бараны і сякеры. 

Сякера ўвогуле ўспрымалася людзьмі як сімвал надзейнасці, 
жыццяздольнасці, здароўя і плоднасці. Так, рускія сяляне на 
Пскоўшчыне вешалі на сцяну хляиа сякеру з упэўненасцю ў тым, 
што каровы ад гэтага будуць ібольш ІШІОДНЫМІ і малочінымі. Каб 
быць здаровымі, дужымііі нарадзіць у будучым здаровых дзяцей, 
рускія дзяўчаты на Вялікдзень імкнуліся наступіць на сякеру. У 
паўднёвых славян (сербаў, славенцаў) існаваў звычай,' згодна з 
якім сват, накіроўваючыся да дзяўчыны са шлюбнай пралано-
вай, павінен быў пераступіць праз сякеру: у такім (Віьшадку, як 
лічылі, словы яго ібудуць імоцныя, надзейныя, як сякера. 

Да сякеры як да ма-ггчнага сродку часта звярталіся пры вы-
кананні розных іншых магічных дзеянняў. Адно з іх ашсаў у 
авой час М. Я. Нікіфароўскі: выймаючы з кубла толькі што вы-
лупіўшыхся з яек куранят, трэба кожнае з іх прапусціць .праз 
дзірку ў абуху сякеры. Верылі, што кураняты, прапушчаныя та-
кім чынам «праз сякеру, будуць аібавязкова несці «моцлыя іяйкі і 
(што асабліва важна) будуць надзейна абаронены ад злога во-
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ка. На Вадохрышча рускія сяляне з дап&могай сякеры адганйЛі 
ад жывёлы нячыстую сілу, для чаго высякалі сякерай на зямлі 
перад хлявам крыж. У дзень першага выгану жывёлы на пашу 
пастухі выконвалі засцерагальны абрад, у якім пэўная роля ад-
водзілася і ісякеры1: старэйшы пастух браў у ірукі рэшата з зер-
нем, ставіў на яго ікону овятога Георігія, клаў туды ж абломак 
касы і замок і, заткнуўшы за пояс сякеру, тройчы абыходзіў вакол 
етатку (суіпраць ходу сонца), вьшаўляючы замоюу з просьбай аб 
зберажэнні статку. 

Для засцярогі ад сурокаў купленага каня гаспадар праводзіў 
яіго ў двор лраз сякеру, убітую ў ібервяно. Сякеру бралі з сабой 
і ў лершы дзень веснавой сяўбы, каб заодерагчы поле і будучы 
ўраджай ад шкоднага ўздзеяння ведзьмаў і калдуноу. 

Каб адагнаць нячыстую сілу ад маладых, абараніць іх (асаб-
ліва іня-весту) ад самых розных яе атраяўленняў, беларусьг гучна 
біілі сякарай аб сякеру ў той адказны момант вясельнага абраду, 
калі імалады лрыязджаў з дружынаю да оваёй нявесты. Літоўцы 
з той жа мзтаю клалі сякеру на дарозе, па >якой павінны былі 
атраехаць маладыя. У Літве ж клалі сякеру таксаіма і пад ложак 
паірадзіхі, каб засцерагчы яе ад суірокаў. 

Вельмі яскрава матічная значнасць сякеры, яе «4apfaroHHbtt» 
ўласцівасці выяўляюцца ў ібылічцы аб сустрэчы чалавека з Ру-
салкай, якую прыіводзіць у шаёй кнізе «Образы русской речи» 
В. М. Макіенка. У гэтым тэксце іварта звярнуць увагу на тое, 
што сякера асэнсоўваецца інфармантам менавіта ў 'Міфалагі'Чіным 
аспекце — як лрадмет, перавышаючы па оваіх чароўных, магіч-
ных адзнаках нават такую грозную зброю, як стрэльба: «Сама 
не вддела, врать не стану... .В Гангозере они водятся, водятся в 
Онеге. Дядька мой видел. Раз ночью рыбу на озере ловил. Она 
(Русалка — У. К.) за лодку ухватилась, титины (прудзі — У. К) 
•овои выставила и глядит на него. А он говорит ей: «Изыди, не
чистая сила!» И хрестится. Видит, іне отчепливается, ружжо до
стал. А она ружжа-то не боится, тело её лули скрозь себя про
пускает. Он тогда — за топор. Тут она заплакала и на дно снова 
ушла». 

Паўднёвыя славяне (славенцы) клалі лерад Калядамі пад 
стол сякеру, каіб абараніць сям'ю ад нячъгстай сілы, якая ў тэты 
перыяд асабліва небяспечная для чалавека. 

3 дапамогай сякеры ў рускім пахавальным абрадзе імкнулі-
ся магічна за-сцераігчыся ад згубнага ўздзеяння Смерці: ласля 
таго, як нябожчыка клалі ў труну, хто-небудзь з прысутных ста
рых жанчын біў ісякерай па тым месцы, дзе да гэтага ляжаў 
нябожчык, «чтоб этим срубить смерть». Параўн. -рытуалыгае вы-
карыстанне дзяжы і печы ў пахавальным абрадзе. 

Сякера ўшедамлялася людзымі і як эфектыўная імагічная 
зіброя ў барацьбе супраць эпідэмій, якія персаніфікаваліся, уяўля-
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ліся чалавекападобнымі істотамі {гл. Халера, Каровіна смерць, 
Пошасць). Так, пры эпідэміі чумы праіводзіўся абрад ірытуаль-
нага абворвання вёскі, у якім важнае імесца (разам з іншымі 
колючымі, рэжучыімі прадметамі) адводзілася сякеры: ёю сяклі 
зямлю, каб стварыць магічную перашкоду на шляху хваробы 
(гл. Абворванне). 

Рускія ояляне Маскоўскай губерніі (пачатак XX <ст.) таксама 
сяклі .зямлю на дарозе з мэтай процідзеяніня смерці і хваробе, з 
«прьгчыны якой 'памёр чалавек: перад пахавальнай працэсіяй (ха
вал! памёршага ад халеры) ішла дзяўчына, якая 'час ад часу 
сякла зямлю «а дарозе, а ўдаіва, якая ішла апошняй у гэтай пра-
цэсіі, замятала мятлою сляды, пакінутыя на зя'млі сякерай. 

У тэкстах замоў, накіраіваных супраць хвароб, часта сустрака-
юцца адрасаваныя гэтым хваробам устойлівыя формулы яагрозы, 
у якіх падкрэсліваецца важная засцерагаючая роля сякеры, Па-
раўн. фрагмент тэксту замовы «ад зубішча»: «Зубішча, зубішча, 
ідзі на дубішча. А калі не пойдэеш, я прыду з косамі, з тапара-
мі, я цябе пакашу, яіарубаю...» Аналагічны пагражальны матыў 
гучыць і ў ірускай замюве «от коровьей смерти» (гл. Каровіна 
смерть): «Уж ты, смерть коровья, не ходи в наше юело. Мы» тебя 
запашем, заскородим, кочергами загребём, топорами зарубим...» 

3 «азванымі ўяўленнямі, як можна меркаваць, суадносіцца 
зафіксаваны ў слоўніку У» I. Даля зварот Нашего горя и топоры 
не секут «пра вялікае гора». 

Паколькі, як адзначалася, вытокі міфалагічных уяўленняў 
пра сякеру звязаны з культам Перуна, гзты прадмет -знаходзіў 
івыкарыстанне і ў разнастайных імагічных дзеяннях, накіраваных 
на эмены ў надвор'і (лапярэджанне і спьгаенне граду і дажджу, 
выкліканне дажджу). «Дажджавая» магія з выкарыстаннем ся
керы асабліва распаўсюджана ў паўднёвых славян. Напрыклад, 
калі іпачынаўся град, балгары кідалі ўгару сякеры: лічылася, 
што з-за гэтага град «рассячэцца» і пер атворы«цца ў дождж. Яны 
ж (балгары) пры набліжэнні градаівай хмарьг падстаўлялі пад 
падаючыя градзіны сякеру лязом угаіру: іверылі, што іград адразу 
спыніцца, як толькі першая іградзіна трапіць на лязо сякеры. 
Сербы і славенцы ткры набліжэнні вялікай чорнай хмары забівалі 
ў зямлю каля хаты або ў пень сякеру: для таго, каб адашнаць 
хмару ад сваёй мясцовасці і накіраіваць яе ў іншы бок. Рускія 
чарадзейкі з мэтай ірасоейвання хмар і спыненнія дажджу ©еша-
лі кацялок на ручку сякеры, забітай у сцяну. Эстонскія сяляне 
вешалі сякеру на сцяне якой-небудзь оіабудовы з адваротнай 
мэтай — каб нагнаць дажджавыя хмары і выклікаць дождж. 

)Цесляры — праіфесійныя ведзьмары — імаіглі выкарыстоўіваць, 
свой аоноўны інструмент — сякеру — для 'нанясенняі шмоды гас-
падару будуемага дома, калі той праявіў да іх непавагу або 
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дрэнна іх аддзякаваў, не іпачастаіваў і г. д. Для гэтага майстар-
цясляр, задумаўшы пэўную шкоду (пажар, пажар ад маланкі, 
гніеняе бярівенняў), крыжападобна ібіў сякерай па бервя'ну са 
словамі «Гак! Няхай будзе так!» Выканаўца гзтага шкоданосна-
•га магічнага дзеяння быў упэўінены ў тьгм, што задуманае ім аба-
вявкова здзейсніцца ў будучым. 

— * Т *' — 
ТАЛАКА — «калектыўная даіпаімога пры выкананні сельска-

гаспадарчых работ» — у духоўнай культуры беларусаў звядоала-
ся са шматлікімі ўяўленнямі, звычаямі, абрадамі і маігічнымі 
дзеяіннямі: рытуальным спажыіваннем на полі кашы, ужываннем 
гарэлкі, шіяценнем вянка, качанием (куляннем) па зяімлі, аблі-
ваннем вадой. 

Так, абліванне вадой суадносілася як з імітатыўнай магіяй 
(прьгпадабненне вады дажджу), так і з лрадуцыравальнай магіяй 
(вада забяспечвае ўрадлівасць). Уяўленні аб рытуальным палі-
ванні апошніх каласоў (іпры дажынкавых талоках) адлюстроўва-
ющь культаівае ачыішчальнае значэнне вады. Характэрнае для 
талочных дажынак качание (кулянне) па ніве сімвалізуе максі-
мальнае зліццё з зямлёй і стьшіулюе паспяховы рост эбожжа, 
а таксама імае 'на мэце прафілактычнае перадухіленне звязаінай 
са жнівом хваробьг і вяртанне оіатрачанай сілы. Качанне па «ба-
радзе» выяўляе непасрэдную сувязь са шлюбна-эратычнай тэма-
тыкай, заонаваную «на усведамлешп апошніх каласоў як носьбі-
таў эратычнага сэнсу і як сімівала мужчынскага (апладняючага) 
пачатку. Вытокі гэтых уіяўленняў — ва ўсведамленні «барады» 
як магічнага ярадмета, які забяспечівае плоднасць, пладанос-
насць, урадлівасць. 

Талака ў 'народнай свядомаоці разглядаецца як агульнапры-
няты сродак, які спрыяе перадшлюбным адносінам моладзі і 
значна палягчае выбар спадарожніка жыцця. Месца правядзен-
ня талакі станаюілася своеасаблівай сцэнай шматлікіх абрадавых 
гірактьгк ясна выражанага шлюбна-эратычнага характару. 

А'сноўнае рытуальнае значэнне аднаго з цэнтральных талоч
ных сімвалаў — вянка — уівасабленне навага ўраджаю, плёну, 
багацця. Круг вянка сімвалізав>аў гаспадарчы кругаварот і цык-
лічнасць часу наогул. Акрамя таго, івыяіва кола вянка як аховы 
ад небяспечных сіл, «перажытак салярнага культу і сімвал дзя-
вочай ЧЫСІЦІНІ адыгрывала значную ролю ў талочнай абраднасці, 
садзейнічала замаўленню ўрадлівасці і дабрабыту, а таксама 
азначала канец /ласпяхова завершанай працы (параўн. дажын-
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кавьг вянок на ніве; вянок, які вешалі на дах пабудаванага до
ма, ускладалі на толькі шго накрытую страху і інш.). 

Ужыван-не ў час талакі кашы асэнсоўвалася не толькі як ма-
гічнае замаўленне гушчыні і ўрадлівасці пасев<аў, але і як магіч-
ны кансалідуючы акт: сумеснае спажыванне кашы падкрэслівала 
ітрызнанне і зацвярджэнне кожнага ўдзельніка талакі ў прына-
лежнасці да дадзенаіга калектыву. Частаванн-е гарэлкай мела на 
імзце закліка«не вільгаці і плёну, падкрэслі-вала аднясенне талакі 
да ліку старажытных земляробчых абрадаў. 

Абавязковьгм на талочньгм стале лічыўся сыр, які (часткова 
дзякуючы овайму беламу колеру) асацыіруецца з жыццём, ак-
тыўным прадуцыйным пачаткам, з мужчынскай сілай. Зыходзя-
чы з укладання сыра ў «бараду», тэкстаў тьшу «дасі сыру — ро-
дзіш сына», можна меркаваць, што сыр у народным уяўлен»ні 
сімівалізаваў апладненне зжмілі (жанчыны) і адначасова асэнсоў-
ваўся як пасрэднік паміж еветам рэалыным і іншасветам (іпа-
водле Т. В. Валодзінай). 

ТАУСЕНЬ. Гл. Аўсень. 
ТРАСЦА. Гл. Ліхаманка. 
ТРОІЦА (Сёмуха)—свята народнага календара, якое адзма-

чаецца ў сёмую інядзелю пасля Вялікадня. 
У суботу лерад Троіцай упрыгожвалі -зелянінай (галінкамі 

вярбы, бяірозы, кветкаімі, травой, аерам) хаты (іпадлогу, столь), 
развешвалі ;яе на дэвярах, на варотах, на воинах. Дзяўчаты на 
Троіцу завівалі ў лесе вянкі па колькасці блізкіх людзей, пра лёс 
якіх варажылі. Праз тыдзень правяралі захаванасць вянкоў: калі 
яны заставаліся свежьші, то гэта прадвяшчала шча-сце задума-
наму чалавеку; калі ж яны былі засохлымі —значыла, што век 
яго будзе кароткі. 

Субота перад Троідай («клячаная субота») была связана з 
культам продкаў — адзначаліся ТраецкІя дзяды: людзі наведвалі 
могілкі, ламіналі ня'божчыкаў. Гэты звычай імеў вельмі стара-
жытную, языічніцкую аснову; спалучэінне ў ім элементаў жалобы 
і вяселля, характэрнае для язычніцкіх пахавальньгх абрадаў, асу-
джалася праваслаўнай царквого: «В троицкую субботу по сёлам 
и погостам сходятся мужи и жёны на зкальнйках и плачутся по 
гробам с овеликим причитаньем. И егда 'начнут играти скоморохи, 
и гудцы и перегудники, они же, от плача переставше, начнут 
скакати и шляюати и в долоии бити и песни сатанинские пети...» 
Параўн. звесткі аб «гульбішчах» з леснямі і скокамі на Ра-
даўніцу. 

На Троіцу рускія дзяўчаты таксама варажылі з дапамогай 
вянкоў: пускалі вянкі іна рачную ваду і назіралі за імі. Чый вя
нок прыстане да берагу, тая дзяўчына застанецца ў дзеўках: 
чый паллыве па рацэ—тая выйдзе замуж; чый патане — памрэ. 
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3 наступнаіга пасля Троіцьг дня (дня Сашэсця Святога Духа) 
пачынаўся Русальны тыдзень, які цесна звязаны з павер'ямі аб 
Русалках. Паіводаіны людзей у ігэты перыіяд абмяжоўваліся шэ-
раігам забарон. Верылі, што менавіта на Русальны-м (Граным) 
тыдні іможна не толькі засцераігчыся ад Русалак, але і злавіць іх 
(параўн. змест былічкі аб тым, як Русалка трапіла ў барану). 
Аб гэтым жа сведчыць і наступная руская былічка: «Мой прадед 
дошёл однажды на Русалыной неделе лыки драть в лес. На него 
там напали Русалки, а он быстро 'начертал крест и стал на этот 
крест. После этого все Русалки отступили от него, только одна 
всё ещё приставала. Прадед мой схватил Русалку за руку и (вта
щил ІВ круг, поскорее набросив на неё крест, висевший у него на 
шее. Тогда Русалка покорилась ему; .после этого он привёл её до
мой. Жила Русалка у прадеда моего целый год, охотно исполня
ла все женские работы. А как пр.ишла следующая Русальная не
деля, то Русалка снова убежала в лес. Пойманные Русалки, го
ворят, едят мало — -больше литаются паром (параўн. Душа) и 
скоро (бесследно исчезают». 

Параўн. беларускія ўяўленні аб ператварэнні Кікімары ў 
дзяўчынку. 

ТЫТУНЬ —у павер'ях і ўяўленнях усходніх славш —расліна, 
якая ўстойліва звязваецда са сферай нячыстай сільн. Вытокі гэтых 
уяўленняў — у наркатычных і галюцынацыиных уласцівасцях 
тытуню. Па звестках У. I. Даля, рускія іраскольшкі мінулага 
стагоддзя называлі тытунь не інакш, як «поганое, блудное, ан
тихристово, сатанинское зелье». У многіх народных паданнях 
тытунь характарызуецца як вынаходніцтва Чорта. Аб ігэтым жа 
сведчаць і наступныя народныя выслоўі: Эй, чэрці, хадзіце таба
ку церці!; Убірайцеся з абразамі, бо я прыйшоу з табаком! Асаб-
лівай негатыўнай маркіраіванасцю вызначаецца ў народных па
вер'ях нюхальны тытунь. Так, у народным паданні «Курыш ці 
нюхаеш» чалавек на пытанне «ячысціка: «Ты табак курыш ці 
нюхаеш?» адказаае: «Хто курыць, таго з пекла тураць, а хто ню-
хае, той сам у пекла трухае». Згодіна з народнымі ўяўленнямі аб 
міфічных істотах, тытунь любяць нюхаць Лесавік і Хал ер а. Па 
павер'ях оялян Тульскай губерніі, чэрці замест хлеба ўжьгваюць 
у ежу ліставы тытунь (гл. Чорт). 

У адной украінскай легеюдзе паходжанне тытуню напрамую 
звязваецца з Чортам: зерне тытуню было знойдзена на месцы 
гі'белі нячысціка. Калі з пасеянага зерня івырасла трава, людзі 
не ведалі, як ею карыстацца. Падыйшоўшы пан (Чорт) не толькі 
даў гэтай траве выключна етаноўчую ацэнку («Травка очень 
хороша, людям пользуе. И курить кожному чоловіку хороше, ро-
биться полегкість»), але і «авучыў людзей выірошчваць і апра-
цоўваць тытунь: «Росказав той чужий пан, що коло табаку <ро-
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бить, як і пасйнікувать. I тоди паіфоіцаівсь і каже своему кучеро-
івй: «Не журись, брате, наша фамілія не пропала, >не )пішла ні 
во що, скрізь будуть потреблять». У іншых украінскіх паданнях 
Чорт заманьвае селяніна, які ішоў у царкву, у лес, дае яму люль
ку і вучыць курьщь; Чорт івыкрадае і забірае да сябе дзіця, якое 
толькі панюхала тытунь. 

УСЕНЬ. Гл. Аўсень. 

т X ж 
ХАЛЕРА — міфалагічная істота ў павер'ях усходніх славян, 

антрапаморфнае ўвасабленне небяопечмай хваробы. Знешне Хале-
ру ўяўл-ялі па-рознаіму, але найчасцей — у выглядзе старой жах-
лівай жанчыны («чорная, худая, страшная 'баба») з доўгімі свет
лым! ©аласамі і блккучымі вачыма. Малюецца яна таксама ха-
лоднай прыгажуняи, якая махае з-за магільніка чырвонаи ці 
чорнай хусцінай, з-за чаго людзі імруць, як мухі. Уяўлялі Халеру 
і як жанчьгну на каровіных наігах, якая «раз'язджае «а троицы 
вараных коней (ігл. Чорны колер) і надзвычай любіць нюхаць 
табаку (гл. Тытунь). У адной белаірускай легендзе Халера апіс-
іваецца як «даяўчьша ўся ў белым і сама белая, як малако, ды 
.п'рытом такі дужа прыгожая». Па звестках, сабраных А. К. Серж-
путоўскім, «Халера прыходзіць у вёску ці ў постаці старой жан
чыны, ці кароівы або якой-небудзь іншай жывёлы». ч Часам Хале-
ра прыкідваецца беднай жанчынай, якая шросіцца, каб яе пад-
везлі, а як толькі яе давязуць да вёскі, дык яна пачынае касщь 
старых і імалых. 

Па беларускіх паівер'ях, Халера асабліва актывізуецца вяс-
ною, калі яіна раскідвае на вялікую адлегласць зерне хваробы, 
прымешваючы яго да агароднага насеннж У некаторых «рускіх 
мясцовасцях Халеру ўяўлялі ў выглядзе жанчы'ны, якая лётае ў 
іпаветры, раскідваючы атрутнае зерне (яно ладае ў калодзежы, 
крыініцы, рэкі, на агароды;палі). Халера ўначы ходзіць па хатах, 
атручіваючы -рознае пітво: ©аду, квас, бярозавік, малако, сыро-
ватку. Таму ў час эпідэміі (і ўвогуле — нанач) усё пітво раіілася 
шчыльна накрываць. 

Для абароны ад Халеры на дарозе, якая вядзе да івёскі, рас-
кладвалі агонь, які трз'ба было «вьгцерці» з дрэва. Гэты агонь па-
вінен быў гарэць дзеінь і ноч. Таго, хто першы захварэў на хале
ру, раілі пахаваць яшчэ жывым: тады разам з хворьш будзе па-
хаеана і Халера. У беларускім паданні пра эпідэмію халеры ў 
1856 годзе апісваецца выкарыстанне ў ібарацьбе з гэтай хваробай 
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абворвання: «Жыхары, шукаючы паратунку, адшукалі пару бліз-
нят-валоў, а адзін гаспадар, таксама бліэнец, залажыў валоў у 
саху і пайшоў абворваць вакол сяла, а за ім, з крыжам у руках 
ішоў свяшчэнінік і ўвесь народ з хрэоным ходам». Названы рытуал 
быў вядомы і рускім сялянам: «В предупреждение холеры было 
произведено опахивание в предположении, что она \не перейдёт 
за мжическую черту. В первые дни после этого передавали, что 
ночью что-то белое (подъезжало к селу, но, доехав до черты, по
вернуло назад» (канец XIX ст., Уладзімірская губернія). 

Магічньш сродкам засцяірогі ад страшнай хіваробы лічыліся 
таксама ручнікі, івытканыя на .працягу аднаго дня ці адной ночы: 
іх трэба было закапацъ у абодвух баках вёскі і паставіць на 
тым мееды крыжы. 

'Выразнае ўяўленне аб аінтрапаморфнасці Халеры і нават маг-
<чьшаоці яе фізічнага знішчэння сякерай дае наступная руская 
легенда: 

«Ехал как-то вечером один мужик по дороге, и «вдруг его кто-
то окликает: «Стой, мужичок, подвези меня». Оглянулся мужик, 
видит — гонится за ним старуха, худая, слабая, зипунишка на 
ней изорванный, из-под платка волосы треплются, емоклась вся. 
Жаль стало мужику старуху, остановил лошадь, посадил стару
ху к себе на телегу. «Ну, спасибо тебе, — говорит старуха, — ус
лужил ты мне, услужу и я тебе». «Чем же ты мне услужишь, ба
бушка?»— к<Да ведь -я Холера. Приду в деревню, пущу яд во все 
колодцы; кто из них напьётся, тот и захворает- А ты бери на 
семью воду из реки, покуда хворость пройдет, туда я не буду яд 
пускать». Посмотрел мужик «а «старуху, а она чёрная, страшная, 
глаза, словно уголья, горят. «Ну, — думает, — хорошо, что ска
залась, угощу я тебя, старую ведьму». Привёз её к себе домой, 
водочки поднёс, угостил. Улеглась она на печку, захрапела. Му
жик взял топор, подкрался, хвать её по шее — сразу голову отсек. 
Смотрит, а она вся начинена пузырьками с ядом...» 

ХАМУТ—як магічны оірадмет выкарыстоўваўся ў чараўніцт-
ве, народнай медыцьгне і івясельнай абраднасці. 

Па рускіх паівер'ях, надзяваннем хаімута з закляццяімі на ча-
лавека вядзьмар выклікаў у яго дяжкае захворвавне. Па бела-
рускай легендзе, удзельнікі івясельнага поезда ператварыліся ў 
ваўкалакаў пасля таго, як яны пад уздзеяднем чараў ведзьмара 
пралезлі праз хамут. 3 другога боку, праляізанне ваўкалака праз 
хамут садзейнічала вяртанню яго да ічалавечага ладу жыцця. У 
рускіх вёсках дзяўчаты, імкнучыся 'набыць адзнакі ведзьмы, пе-
рад варажбой надзявалі на шыю хамут. 

Як магічны сродак, хамут выкарыстоўвалі пры лячэнні нека-
торых хвароб. Так, хворага на ліхаманку выводзілі на двор, на-
дзявалі на шыю хамут і аблівалі з замовамі халоднай івадою. Ка-
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лі, як лічылі, дзіця сурочамае, аібо дрэнна спіць і імнога крычыць, 
яго тройчы з адпаведныімі заімоваімі працягвалі праз хамут. 

У беларускай традыцыі ввдома выкарыстанне хамута ў выпад-
ку вььяўлення «нячэедасці», г. зн. нецнатлівасці нявесты. М. Я. Ні-
кіфароўскі, напрыклад, прыводзіць інаступнае апісанне гэтага звы-
чаю: «Калі вызначаецца, што маладая была са страчанай нявін-
насцю, і калі яна страціла яе па-за зносін са сваім сапраўдным 
мужам, сваты жаніха надзяваюць хамуты са шляямі і, паюц&гваю-
чы пугамі, перад гасцямі, якія сабраліся, аб'язджаюць па двары 
тры разы». Аналагічнае апісанне гэтага звычаю^ іпрыводзіць і 
А. К. Сержпутоўскі: «'Калі імаладая была не цнатліваю, дык ш-
селле зусім раскідаецца. Кажуць, што даўней у такі-м разе і 
бацьку, а больш усяго матды маладое клалі на шыю хамут і ва-
дзілі па вёоцы за тое, што яна не дагледзела свае дачкі, як Бог 
вялеў». Па звестках, сабраных П- П. Шэйнам, хамут у такім ®ы-
падку надзявалі хроснай імаці або старэйшай свадці, якія павін-
ны былі сядзець іна вяселлі з хамутом, пакуль малады не падня-
се ім гарэлку — знак таго, што ён даруе жонцы. У некаторых рус-
кіх мясцовасцях ояім'я жаніха ў выпадку выяўлення «нячэснасці» 
нявесты вяртае яе бацькаім увесь пасаг, кідаючы яіго ў хамут. 

ХЛЕБ у павер'ях і ўяўленнях усходніх славян асэнсоўваўся 
як сім.вал ЖЫІЦЦЯ, плоднасці і дзетароддзя, дабрабыту і матэры-
яльнага дастатку; хлеб, акраімя таго, уопрымаўся як магічны іпрад-
імет, што аказвае ўплыў на розныя бакі жыцця чалаівека (параўн.: 
Дзяжа, Печ, Каравай, Стол). 

Выключна важная роля адводзілася хлебу ў веснавых абра-
дах, перш за ўсё, прымеркаваных да севу. Гаспадар, які ©ыходзіў 
першы раз араць поле пад яраівое збожжа, звычайна браў з сабой 
і хлеб. (У Заходняй Украіне араты ў такім выпадку гаварыў: 
Хліб з хлібом сіятй иду, аби буе хороший вроджай). 3 гэтым 
хлебам, прызначаным для рыггуальнага выкарыстання, абыходзі-
ліся па-рознаму: крышылі і змешвалі яго з зернем, якім потым 
засявалі (поле; клалі на баразну, па вуглах нівы; закопв»алі хлеб 
у зяімлю (у апошнім выпадку выразна праглядаюэда рэшткі ста-
ражытных ахівярапрынашэнняў зямлі); прыівязвалі ў анучіцы да 
кошыка, у якім знаходзілася прьпзначанае для пасеву зерне.' Пас-
ля заканчэння сваёй работы ў першы дзень севу араты частку 
прынесенага хлеба з'ядаў у полі або карміў ім каня ці валоў 
(каб і сам, і жывёлы былі дужымі). У яекаторых выпадках гэты 
хлеб падкідвалі ўгару, «каб рос высокі хлеб». 

Сляды выкарыстання хлеба як ахвяры можна заўважыць і ў 
некаторых іншых звыічаях: кідаііші кавалачкаў хлеба ў агонь у час 
прыігатаваніня каравая; кіданні хлебных нрошак пад стол для душ 
продкаў у час памінак; абмазыванні хлебным цестам дрэў у лесе 
для задобрывання Лесуна. Рэшткі хлеба, прынесеныя з поля ці 
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з лесу, называюцца ваечым хлебам і надзйляібцца магічнымі ўлаС-
ціваоцяімі уплыву на рост і здароўе лтодзей (гл. Заяц). 

Хлеб як сімвал сямейнага дабрабыту, долі, жыцця шырока 
выкарыстоўваўся ў абрадах пераходу ў новы дом. Усходнім 
славянам быў, у прыіватнасці, вядомы звычай запрашаць 
иа новае селінгча Дамавіка, трымаючы пры гэтым у руках 
бохан хлеба- У Беларусі (на Віцебшчыне) у новы дом перш за 
ўсё пераносілі образы, а іпотым стол, на якім ляжаў хлеб. А. М. 
Афанасьеў прыводзіць апісанне адпаведнага зівычаю, характэр-
нага для беларусаў і рускіх: «Старший в <роде, держа в одной 
руке икону, а в другой ломоть хлеба, произносит: «Дедушка До
мовой! Прошу твою .милость с на'ми на новожитье; прими нашу 
хлеб-соль, мы тебе рады/» В новопостроенный дом .вносится на
перёд икона, непочатый хлеб с горстью соли или квашня (гл. 
Дзяжа) с растворённым тестом». 

Вядснма рытуальнае выкарыстанне хлеба і ў дзявочых варож-
бах. Адзш з варыянтаў такой варажбы прьнводзіць А. Я. Багда-
новіч: «Дзяўчаты, ізахапіўшы акраец хлеба, выбягаюць на «смалі-
шча» (месца, дзе смалілі кабана) і, ядучы хлеб, слухаюць, у яйім 
баку лачуецца гу/к—гамонка, сабачы брэх (параўн. Сабака) і г. д.,— 
туды ёй выходзіць замуж». Сабраўшыся разам, дзяўчаты «дапытва-
лі лёс» і наступным чынам: кожная дзяўчына кідала ў міску з 
вадой кавалачак хлеба і ў залежнасці ад таго, выпльгве яе кава-
лачак наверх ці не, адпаведна вырашала, івыйдзе яна замуж ці 
застанеада сядзець дама. 

Лічылася, што два хлябы, якія зліпліся паміж сабою лры вы-
лякаінні, могуць уллыіваць на яднанне («зліццё») маладых: ка-
валкі гэтых хлябоў (з месцаў іх зліпання) ім даівалі з'есці ў час 
вяселля. Як рытуальная, .маігічна адзначаная ежа ас&нсоўваўся 
таксама хлеб, які гаспадыня забыла івынуць з іпечы — «забыты» 
хлеб: ужыванне ў ежу такога хлеба прыаодзіць, па /народных 
павер'ях, да таго, што чалавек становища забыўчы/вым, иепа-
мятлівьШ' У «Слоўніку ўкраінскай мовы» Б. Грынчанкі слова 
забудьок «забыты ў печы хлеб» суправаджаецца наступнай ілю-
страцыяй: Як забудька хто зЧсть, то все буде забувати. «Забыты» 
хлеб давалі, у прыіватнасці, з'еаці тыім, да каго ў час сну «пры-
ходзілі» нябожчыкі (г. зн., такі хлеб з'ядалі з той мэтай, каб ча
лавек забыў, іне «думаў» у сне ггра кябожчыка, не баяўся яіго). 

Шырока івыкарыстоўвалі хлеб і ў народнай медыцыне. На-
прыклад, пры ля\чэнні ад шаленства знахар вырабляў з хлеба 
маленькія шарыкі, якія ён качаў (з абавязковым вьшаўленнем 
замавы) па целе хворага, а пасля гэтага даваў іх з'есці сабаку, 
хвораму на шаленсгоа. Рабілаая тэта ў опадзяванні на тое, што 
хвароба з-можа «перайсці» да сабакі. Калі яз'щя пакутавала ад 
начнога пла-чу, «крыкоаў» (гл.; Начріцы, Стрыга), жанчыны ішлі 
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да энахаркі, якая (акрамя замовы «Ад ла'чніц») звяртала-
ся і да рытуальнага ©ыкарыстання хлеба. Е. Раманавым на Ар-
шаншчьше былі запісаны наступныя звесткі аб тэтым рытуале: 
«Трэба ўзяць акр'айчык жытняга хлеба, завязаць з соллю ў бе
лую трапачку, перавязаць чырвонаи ніткай; тады ўзяць дзіцёнку 
вузельчыкам етым галоўку пагладзіць і пад печ падкінуць. А та
ды тры разы пад лечку пакланіцца, не перахрысціўшыся, і ка-
заць: «Крьгксы, крыксы, дарую я вас хлебам-соллю, белай руба-
шачкай, красным паясочкам — даруйце майго дзіцяці добрым 
здароўем і сном I». У некаторых вёсках на Гомельшчыне з той ж а 
імэтчаю гатуюць дзевяць хлебных галачак і, падыходздчы да ку-
ратніка, тройчы па тры падкідваюць іх угору з замовай (дзіця 
пры гэтыім трымаюць на руках): «Добры вечар, куркі серыя, 1бе-
лыя! К вам хазяюшка прышла, хлеб-соль прынясла. Хлеб-соль 
вы з'ядалі, а майму дзіцёначку каб спаць далі». Некаторыя жан-
чыны, «каб дзіця' ноччу не крычала», перакідвалі праз галаву 
хлебныя крошкі ў час вячэры, таксама вымаўлягочы пры гэтым 
замсмву-

Хлеб мог выконваць і ролю (прадмета, што прызначаўся для 
рытуальнага «адносу»: у выпадку хваробы чалавек лавінен быў 
аднесці «нагавораны» хлеб (звычайна тры невялікія булачкі) на 
ростані, дзе і пакінуць яго з замоваю: «Добры дзень, добрыя лю-
дзіі Хлеб-соль ад мяне прыміце, а ад мяне -балезнь забярыце». 
Калі аднос (нагавораны хлеб) «прымаўся» (праз ноч па нейкай 
лрычыне знікаў), то чалавек, як лічылася, ачуняе. Натураль
на, што нагавораны хлеб ліічыіўся небяспечным, таму гаспа-
дар, які знаходзіў кавалак хлеба ў -непрызначаным для гэ-
тага імесцы (каля хлява, каля варот, пад (плотам і г. д.)-, быў пе-
ракананы, што гэта праяўленне шкоданоснасці злых людзей. 
Сродкам барацьбы з ігэтым злом -было кідан'не такога хлеба ў 
агонь: лічылася, што пры гэтьгм агонь будзе пячы самаго зла-
мысніка. 

Асабліва небяспечным лічыўся «пусты» хлеб, з якога папярэд-
не выймалі мякіш. У адным рускім паданні расказваецца аб тым, 
як вядзьмар наслаў бяду на свайго суседа (у яго згарэла хата, 
здохла ўся жывёла), паклаўшы пад яго ганак бохан такога хле
ба і зрабіўшы «ад ім замову. 

ХЛЕУНІК —у беларускай шфалогіі — дух, які жыве ў хляве. 
Знешне ўяўляўся скручаным, зморшчаным, худьш чалавекам — 
«здаецца, нібы шкілет хлопчыка памясцілі ў скуру дарослага». 
ЁН заўсёды знаходзіцца ў хляве, займаючы задні вугал, або ўзбі-
раецца на бэльку, на курынае седала, адкуль назірае за жывёлай. 
Хлеўнік падтрьгмлівае адносіны з коньмі і каровамі, рэдка — з 
авечкамі і ніколі — з козамі і авіннші; уівогуле не пераносіць 
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прысутнаоці казла, і калі неа-бходна вывесці Хлеўніка, то варта 
дзеля гэтага паставіць у хляве разам з іншымі жывёламі казла. 

Хлеўнік можа спрыяць гаопадару, калі апошні адносіцда да 
яіго з павагай. Для задобрывання Хлеўніка вельмі важна ўліч-
ваць масць жывёлы: Хлеўнік любіць вараных і шэрых коней, зу-
сім не выносіць стракатых, «лапленых» жывёл: на стракатым ка-
ні, па павер'ю, Хлеўнік уязджае ў хлеў і іпсуе ўсю скаціну. У тъш 
выпадку, калі Хлеўнік у добрые адносінах з гаспадаром, ён бе-
ражліва адносіцца да жывёлы: чысціць кожную з іх, прыносіць 
сена і ваду, коням нават заплятае грывы і хвасты, не дазваляе 
адньш жывёлам «рыўдзіць і/ншых і г. д. 

Аднак у большасці павер'яў аб Хлеўнжу пераважаюць негатыў-
ныя адносіны да яго. Лічылі, што з-за прысугнасці ў хляве Хлеўні-
ка марнее і нават гіне окаціна. А. Я. Багдановіч пісаў аб гэтым у 
кнізе «Перажыткі старажытнага светапогляду ў беларусаў» 
(1895 г.): «Як толькі дазиаюцца, што завёўся Хлеўнік, адразу ж ста-
раюцца яго выжыць. Згодна павер'ю, ён лсуе скаціну; ездзіць па на-
чах на конях па канюшні і ад такой язды конь хутка худнее, сла
бее, і калі не пазбавіць яго ад Хлеўніка, неўзабаве акалее. Ча
сам ён ездзіць папераменна то на адным, то на другім кані, а 
часам прычэпліваеіцца да якога-:небудзь аднаго. Конь <б'ецца, кі-
даецца, стараецца скінуць Хлеўніка, але яму гэта не ўдаецца. Ён 
іржэ, кліча на дапамогу ігаспадара; той увойдзе — нікога няма, 
толькі конь узмылены і не можа аддыхацца. Так здараецца і з 
каровамі — і на іх Хлеўнік ездзіць. Каровы бегаюць па хляве, 
мычаць, хутка худнеюць і перастаюць даваць малако». 

Заха.валіся звесткі і аб спосабах барацьбы з Хлеўнікам. Адзін 
з іх іпадрабязна апісваецца ў названай кнізе А. Я- Багдановіча: 
«Трэба звіць з канаплі пугу ў тры столкі, на канцы завязаць тры 
вузельчыкі; па іх на адлегласці адной пядзі яшчэ тры, а праз 
пядзю і яшчэ тры. Вітую пугу навязаць на асінавае пугаўё. У 
ноч, калі настане імаладзік (ігл.: Месяц), перад варотамі ластавіць 
жароўню з асіна?вы-мі палаючымі вуголлямі. Калі ўсё гэта гато-
ва, тады, узяўшы карову ці кабылу за хвост, трэба гааць яе 
праз хлеў да дзвярэй, сцябаючы наводмаш іпугай і стараючыся 
перагнаць цераз жароўню. Пры гэтым трэба прыгаворваць: «Па-
шла, хіра (немач, хівароба), на ўзвей вецері». Цікавы спосаб уз-
дзеяння на Хлеўніка прьшодзіць М. Я. Нікіфароўскі ў сваёй кні-
зе «•Ня'чысцікі». Хлеўніка, згодна з павер'ем, трэба падсцерагаць 
ноччу ў хляве з незапаленай грамнічнай свечкай: у такім выпад
ку ён не ўвойдзе ў хлеў, а будзе толькі свістаць і гучна шумець 
знадворку. Трэба перахрысціць свечкаю месца перад сабой і з 
інасмешкай сказаць: «Прыходзіў ён і бачыў мяне, ды злякаўся і 
вярнуўся». Пасля гэтага прысаромлены Хлеўнік больш не іпады-
дзе да скаціны. 
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Для засцярогі ад Хлеўніка лічылася таксама неабходньш пад-
вешваць на варотах хлява або ў самім хляве забітую сароку. 

ХОРС — бог сонца ў старажытных славян-язычшкаў («гл-: 
Дажбог), адзін з батоў пантэону, які ўзпачальваў Пяруи. Хорс — 
добры баг, які дае цяпло людзя'м. Уяўляўся маладым прыгожым 
юнаком. Перамагчы яго ніхто не можа, таму што ён знаходзіцца 
высока на небе і падступіцца да яго нельга. Дзень Хорса — аўто-
рак. На думку адных вучоных, слова Хоре персідскага паходжан-
ня і з.вява:на з іншьгмі словамі з агульным значэннем «сіяючы». 
Іншыя гісторыкі мовы бачаць генетычную сувязь гэтага слова са 
словам харошы. 

ХУТ — у беларускай міфалогіі — тое, што і вогненны змей; 
магчымая сувязь гэтага слова са словам хуткі (г. зн. істота, якая 
хутка, імкліва ляціць па небе). 

Асноўныя адзнакі Хута тыя ж, што і ў вогненнага змея: спры-
яінне ў гаопадарцьг, вогненнаія іпрырода, лятучасць, ужыванне Ху-
там яечні. У адрозиенне ад вогненнага змея, які ператва'раецца ў 
чалавека, Хут, як бачна са зместу наступнай легенды, можа пера-
тварыцца ў нейкі прадмет: 

«Хут, у каго дама жыве, вельмі таму спрыяе ў гаспадарцы: 
багацце ў дом прыносіць, снапы з чужых палёў у гумно, золата 
з няведамых скарбаў. Вечарам яго іможна часам бачыць на «ебе, 
як ляціць вогненны, -чырвоны — золата нясе, як цёмна, чорна — 
збожжа, снапы. Але яго трэба шанаваць, смачіна карміць, яго лю-
бімая страіва — яечия. Як іспячэ га-опадыня яечню — нясе ш гары-
шча, ставіць там і кліча: 

— Хут, Хут, ідзі сюды, дам яечаньку, абарачаньку. 
Ён тады йрыходзіць і есць. I тады ўсё ў дом носіць. На га-

рышчы Хут жыве, а лятае дзе хоча, ніхто не ведае дзе. Можа пе-
ракінуцца ў што хочаш — у корч/у старое калясо, палена. 

Кажуць, быў такі івыпадак. Парабак падслухаў, як гаспадыня 
клікала Хута есці яечню, ды з'еў тую яечню сам. Хут вельмі раз-
гневаўся: думаў, што ігаопадыня кпіны састроіла, і спаліў увесь 
двор, і гумно, і дом. Гасіілі людзі, гасілі і не далі рады. 
Стаяць, глядзяць на галавешкі. А тут калясо старое ляжыць (а 
тэта *быў Хут: ён перакінуўся ў калясо, жыць яіму ўжо не было 
дзе). Дык сусед кажа: 

— А што ж яно тут 'будзе гарэць,—ды й перакінуў у свой двор. 
Дак адкуль толькі што ўзялося ў яго! Усё яму пашло: і ўра-

джай. і ўсялякае дабро». 
Мяркуюць таксама, што Хут — своеасаблівы вобраз Дамаві-

ка — духа-апекуна дома і хатняй гаспадаркі. 
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* іЦ ш 
ЦМОК —па некаторых беларускіх павер'ях — тое ж, што і 

вогненны змей. Таму, хто жьше з ім у зігодзе, Цмок прыносіць 
грошы і хлеб, робіць яго нівы болып ураджайнымі, а кароў гэ-
тага гаспадара — больш малотаымі. Згодна з іншымі беларускі-
мі народнымі ўяўлення'мі, Цмок — пагардлівы і фанабэрысты 
нячысцік, лянівы, тоўсты і маларухомы. «Прадбачлівая асцярож-
насць захоўвае Цмокаў даўжзй, чьш усіх нячысцікаў. Яны рэдка 
чапляюцца да простых вясковых людзей. На людзей сямейных 
Цмокі «не нападаюць. Затое іпарушальнікі прамадакіх абавязкаў— 
першыя іх ахвяры» (М. Я. Нікіфароўскі) (гл. Хут). 

Ж Ч * 
ЧАРАДЗЕЙ. Гл. Вядзьмар. 
ЧАРАУНІК. Гл. Вядзьмар. 
ЧАРНАБОГ — злы дух у міфалогіі старажытных славян-языч-

нікаў; валадар падземнага царства, які процістаіць Белабогу; 
бог зімы, цёмных хмар, начных жахаў. Чарнабог кіруе хвароба-
мі, эпідэміямі, іголадам. Знешне Чарнабаг мае выгляд льва. Мсс-
ца то знаходжаиня — пекла. Каб задабрыць Чарнабога, яму 
лрыносілі юрывавыя ахвяры, вьшаўляючы пры тэтым жахлівыя 
закляцць 

Чарнабог як увасабленне ночы і смерці знаходзіцца ў паста-
яннай барацьбе з Белабогам — увасабленнем дня і жыцця. 

ЧАЦВЕР—чаіцвёрты дзень тыдня, які ў інародна-міфалагіч-
пай традыцыі звязваўся з ідэяй парнасці, цотнасці, спрыяльнаеці. 
У старажытных славян-язычнікаў чацвер быў прысвечаны галоў-
наму язычніцкаму богу — Перуну. 

Як аўторак і субрта, чацвер звязваўся з уяўленнямі аб опры-
яльнасіці любой справы (сватання, вяселля, гаспадарчых работ). 

Асаблівай значнасцю надзяляўся чацвер на перадвелікодным 
тыдні (Чысты чацвер). Асвечаныя ў гэты день свечы лічыліся за-
сцярогай ад нябеснага агню Іллі-прарока. Шырока выкарыстоў-
валася (асабліва ў народнай медыцыне) «чацвярговая соль» — 
соль, якую перапякалі ў гэты дзень на патэльні ў печы. Вялікае 
значэнне у <гэты дзень надавалася вадзе: да сонечнага ўсходу ўсе 
члены сямЧ павінны былі паімыцца ў лаэні; мылі і жывёлу, асаб-
ліва коней, каб увесь год былі дужымі. Каб каровы былі палоч
ным!, у Чысты чацвер а'бмывалі вымя вадою, зачэрпнутай да 
ўсходу сонца з месца зліцця двух ручаёў. Верылі, што той, хто 
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адважыцца ў гэты дзень іпакупацца ў палонцы, не будзе хварэіць 
цэлы год. 

На сценах дамоў і хлявоў у гэты дзень малявалі крэйдай 
крыжы для заецярогі ад нячыстай сілы. Для засцярогі дома ад 
нячысцікаў гаспадыня да евітання голая абыходзіла вакол дома 
і абсыпала яго зернем. 

На Чысты чацвер імкнуліся абавязкова што-небудзь пасеяць 
у полі ці ў агародзе: спадзяваліся, што ўсё вырасце чыстьгм, без 
пустазелля. 

ЧОРНЫ колер у павер'ях усходніх славян (як і іншых наро-
даў) надзяляўся інегатыўнай сі»мволікай, авязанай з уяўленнямі 
аб ночы, цемры, безжыццёвааці, замагільным свеце, смерці і жа
лобе (параўн. процілеглыя ўяўленні, звязаныя з асноўнай семан-
тыкай белага колеру). Персаніфікаваным увасабленнем назва
ных уяўленняў у сферы язычніцкай міфалогіі быў Чарнабог. Чор-
ны колер — абавязковы атрибут . нячыстай.сілы (гл. Вадзянік, 
Віхор, Вій, Мара, Палявік, Чорт). Халера ўяўлялася не толькі як 
жанчына ў чорнай ©опратцы, але і як істота, якая едзе на вара-
ных конях. Жывёлы чорнага колеру (кошкі, каты, казлы, сабакі* 
леўні) асэнсоўваліся як увасабленне нячыстай сілы (ведзьмы або 
ведзьмары-пярэваратні). Чоріньт кот або чорны певень — няэмен-
ныя спадарожнікі .ведзьмы, жывёлы, якія надаюць ёй большую 
магічную сілу. 

У народных замовах слова чорны можа выкарыстоўвацца для, 
мэтанакіраванага «насычэння» тэкста, для надалня яму большай 
таймінічасці і магічінай значнасці: «Іішоў чорны дзед чорнай да-
рогаю, чорныя пасталы, чорныя валокі, чюрныя анучы, чорныя 
штаны, чорна рубашка, чорна ісвіта, чорна паіпруга. Нес на 
плячэ сякеру. Стаў чориага дуба рубаці, сталі асколкі. ля-
таці...» (Ад сурокаў карове); «Са-мі яны ваіроны чоірныя, воны іх 
чоріныя,/дзюбкі іх чорныя, 'кохці іх'чар«ыя, крыллі іх чорныя...». 
(Замова на сон). 

ЧОРТ — у міфалагіі ўсходніх славян і іншых славянскіх на-
родаў — злы дух, ктота з адзнакамі чалавека і жывёлы; слова 
чорт нярэдка ўжываецца як абагульненае абазначэнне нячыстай 
сілы наолул (Лесавікоў, Вадзенікоў, Лазнікаў, Дамавікоў і інш.). 

Знешнасць Чорта ўяўляецца рознай. Найчасцей гэта чалаве-
кападобная істота, пакрытая чорнай шэрсцю, з хвастом, казліны-
імі нагамі і рагамі; на руках — доўгія кіпцюры. Чорт можа мець 
знешнасць маладога хлопца, дзеда, падарожніка, старца, юама 
(ланіча) і ніколі не црымае жаночай змеііінасці. Па народ#од 
уяўленнях, Чорт таксама мог абярнуцда жывёлай (чорным'Кд* 
том, сабакам, зайцам, баранам, казлом), птушкай (савой) ці 
прадмета<м (кулем саломы, абгарэлым пнём, бочкай, незапрэжа-
ным возам, колам, карчом). Адметнай аса<блівасцю Чорта, які 
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набывае выгляд жывёлы пры сустрэчы з чалавекам, з'яўляецца 
яго павелічэнне ў івазе: «Калі пачнецца навальніца ці дождж, 
Чорт чірыкінецца козлікам і пачынае жаласліва бляяць. Спагад-
лівы чалавек возьме яго ў крысо і нясе дадому, каб адаррэць. A 
Чорту толькі гета і трэба: з хрышчонай душой яму бяспечней ад 
грыМот, а таксам а прыемна прымусіць чала-века паднесці сябе. 
Чы»м далей ідзе чалавек, тым козлік робіцца цяжэйшы. Чалавек, 
змемагакучы ад цяжару, ледзьве дыхае, а козліка шкада кінуць— 
так ён жаласліва бляе. Але ©ось,ужо і дом. Тут козлік, выска-
чыўша з крыса, рассмяецца дзікім голасам, зробіць непрыстой-
насць—і толькі яго бачылі...» (параўн. эмест русжай былічкі аб су
стрэчы чалавека з Чортам у выглядзе зайца). У наступнай руакай 
бььлічцы таксама падкрэсліваецца звышнатуральная вага нячысці-
ка: «Вот я шлю, а на меня кто-то и налёг, у меня на груди си
дит кто-то с виду и не величек, а как будто десятипудовый куль 
на грудь-то поставлен. Всего на всё только немного кошки по
больше, да и тулово похоже на кошкино, а хвоста нет; голова-то 
как у человека, а нос от ігорбатый-чірегорбатый, (глаза большущие, 
красные, как огонь, а над ними брови черные, большие, рот ши-
рокущий, а в ем два ряда чёрных зубов, язык красный да шерхю-
ватый; руки как у человека, только ногти загнутые, да все об
росли шерстью, как у кошки...» 

Злодна з аігульнавядомай легендай, чэрці па свайму пахо-
джайню — тэта былыя анёлы, окінутыя Богам на зямлю: «Дама-
вікі, Лесуны і інш. раней былі анёламі, але на чале са сваім 
старшым хацелі пазбавіць Бога нябеонага ўладання, за што Бог 
паразіў іх прамамі, перунамі, і яны паляцелі на зяімлю. Адны 
трашілі ў балота і засталіся там, іншыя апынуліся ў лясах, трэ-
ція тралілі ля чалавечага жытла». Асноўнае месца знаходжання 
Чорта — пекла. «Не ўсе, аднак, Чэрці сядзяць у пекле: жаданне 
шкодзіць, наікольікі «магчьша, людзям цягае іх на паверхню зяім-
лі. 3 гэтай мэтаю Чорт падшуквае оабе жытло бліжэй да чала
века і тулііцца ў тых месцах, дзе вельмі часта даводзіц/ца бььваць 
чалавеку» (П. Дземідовіч). Паўсюднасць—адна з характэрных 
асаблівасцей Чорта: ён іможа быць (у адрозненне ад Лесуна, Ва-
дзяніка, Дамавіка, Балотніка і інш.) у самых розных месцах. Але, 
па народных іпавер'ях, ёоць і пастаянныя месцы знаходжання чар-
цей: балоты (параўн. прыказку Абы балота, то і Чорт будзе), лазні, 
іветраныя імлыны, пусткі, пакінутыя сялібы, старыя і напаўраз-
'бураныя лабудовы,. месцы самазабойстваў, іперакрыжаванні да-
роі5, яры. Адначасова існавала перакананне ў тым, што Чорт не 
•можа знаходзіцца побач з тымі месцамі, дзе растуць лён, «аноп-
лі ці пшаніца, таму што з іх вырабляюць алей і прасфоры, якія 
пастаянна ўжываюцца ў Царкве. Чорт не можа таксама знахо-
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дзіцца ў вадзе ад Вадохрышча да Купалля, садзіцца на вярбу з 
вербнай нядзелі да Вадохрышча і на ўсе травы ад Купалля да 
зімы. 

Галоўная функция Чорта —усяляк шкодзіць людзям. Цараў-
ноўваючы ў гэтым сэнсе Чорта з іншымі нячысцікамі, А. Багда-
новіч заўіважае: «Чорт — гэта, так сказаць, прынцыповы іпраціўнік 
усякага дабра, (тэта чыстае ўваоабленне зла. I Вадзянік, і Лясуи, 
і іншыя стыхійныя богі могуць рабіць зло, але могуць і не рабіць 
яго; а Чорт <не можа — такая ўжо ў яго натура..» ЁН неадступна 
сочыць за чалавекам, імкнецца выкарыстаць усякую магчымасць, 
ю&б зрабіць яіму шкоду, увясці яіх> ў грэх, пагубіць яго душу*. 
Па ўкраін-скіх павер'ях, чалавек можа ўступіць у дагаворныя ад-
носіны з Чортам і нават наняць яго на службу, паабяцаўшы яму 
За гэта ўласную душу. Такія «дагаворы» здзяйсняюцца ноччу на 
пера-крыжаваннях дарог і зацвярджаюцца крывёю з мезенага 
пальца. Імкненне Чорта завалодаць душою чалавека падкрэслі-
ваецца і ў адпаведных беларускіх уяўленнях: «Чорт, каб толькі 
ўзяць душу, усе можа даць «чалавеку, здароўе, доўгае жыццё, 
шчасце, застуіпніцтва, дастатак, талент — адным словам, усё, ча-
го толькі чалавек можа жадаць». 

Чорт прысутнічае на кожным івяселлі і і'мкнецца ўсімі шляхамі 
перашкодзіць івыязду жаніха і нйвесты ў царкву: нябачна1 тры-
мае каня, які ўздрыгвае, лераступае з яагі ніа наягу, часта ««абмі-
рае». Па звестках, запканых А. Ляцкім, у такім выпадку траба 
перахрысціць прастору перад канём і перавесці лейцы з аднаго 
боку хамута на другі. 

Сродкамі засцярагі ад Чорта з'яўляюцца крыж, асвечаная ва-
да, малітва і ўвогуле — усе прадметы, якія маюць дачыненне да 
царквы, набажэнства. Параўн. у гэтай сувязі беларускія прыказкі 
Баіцца як Чорт крыжа; Баіцца як Чорт свянцонай вады; Баіц-
цй як Чорт папа; Дрыжыць як Чорт пад крыжам і інш. Асабліва 
небяопечнымі для Чорта, згубнымі для яго з'яўляюцца перуны-
імаланкі, якія насылае на яго святы Ілля: «Чёрт смертен, он мо
жет быть убит імолнйей. Поэтому в грозу Чёрт прячется за раз
личные предметы — за деревья, дома, даже за человека. Но стре
лы Ильи-пророка находят его и там убивают, обычно вместе с 
тем человеком, позади которого он спрятался» (Д. К. Зяленін). 

Адначасова Чорт (асабліва як персанаж народных казак) — 
даволі каімічная, а ў асобных выпадках — нават бяошкодная для 
чалавека істота. Больш таіго, ён можа прыносіць нейкую карысць, 
рабіць добрыя ўчынкі. Так, у беларуакай народнай казцы «Му-
жык, Чорт і мядзведзь» Чорт расказвае мужыку, які шабудаваў 
сабе новую хату, аб тым, што пад печчу ў гэтай хаце ён захаваў 
цэлую скрыню золата. «Прые*аў імужык дадому, дастаў тыя гро-
шы і на ІХ пастроіў у сваім сяле цэркаў і школу, і сабе зямлі.ку-
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піў <болей, 1 стаў жыць вунь як добра..,» У другой казцы — «Чорт-
злодзей»— раскаЗ'ваецца аб тым, я« малады Чорт украў у «бед
няка яго адзіную ежу— праснак. Пакрыўджаны чалавек паскар-
дзіўся на ігэтае злачынства старшаму Чорту, яікі строга паўшчу-
ваў і справядліва пакараў злодзея: «Навошта ты праснак украў? 
Дзед — ічалавек бедны, а ты ў яіго крадзеш. Калі так, бяры, дэед, 
яіго да сябе, няхай адслужыць за шкоду». У далейшьш Чорт-зло-
дзей поўнасцю выкупляе сваю віну: шляхам розных хітрыкаў і 
дасціпных выдумак ён падманвае пана і робіць бедняка багатым 
чалавекам. Увогуле Чорт у народных уяўленнях інярэдка звязва-
ецца з грашыма, золатам, схаваньші ў зямлі скарбамі (параўн. 
прыказку Багаты як чорт рагаты). Чорт можа ў імгненне вока 
«выканадь самую складаную, цяжкую і недарэчную работу. Пры 
гэтым разумовыя здольнасці Чорта ацэньваюцца невысока. Па-
раўн. заўвагу, эробленую М. Федароўсжш: «Народ лічыць, што 
хоць Д'ябал -моцны, дужы і хітры, разам з тым ён крыху дурна-
ваты, >бо "чалаеечых думак адтадаць не можа. Таму калі толькі 
чалавек хітры, дасціпны, ён заўсёды з лёгкасцю можа яго ашу-
каць». У барацьбе з Чортам таму чалавек звычайна выходзіць 
пераможцам. Адсюль вядомае прыслоўе Не так страшны Чорт, як 
яго малюю ць. 

Разам з тым, агульнавядомым з'яўляецца павер'е аб небяс-
печнасці частага выкарыстаиня слова чорт у паўсядзённым жыцці: 
нячысцік насылае за <гэта на чалавека цяжкую хваробу («садзіць 
мядзведзя на плечы»). У сувязі з гэтым выкарыстоўвалі для неи
мения Чорта іншыя сінанімічныя назвы: Нялёгкі, Нячысты, Ліха, 
Яно, Штось і інш. У народных прыказках адлюстравалася свое-
асаблівае «прызнанне» за Чортам пэўнай сілы, магутнасці, улады 
над чалавекам: Трэба радзіць, як і з Чортам ладзіць; I Бога хва-
лі, і Чорта не гняві; Бога не гняві I Чорта не сняты; На Бога 
спадзявайся, але і за Чорта трымайся; Бога прасі і Чорта ў. 
злосць не ўводзь. 

Чорт у народных легендах выступае (разам з Богам) як ства-
ральнік зямлі, у прыватнасці, тых перашкод і цяжкасцей, »кія 
непазбежна сустракаюцца чалавеку ў яго жыцці. Так, у адной 
легендзе на пытанне Бога аб тым, навошта Чорт стварыў балоты, 
трасіны і горы, ён адказвае: «Ах, \госпадзі, ета і харашо, што 
трудна. Кб вас успомніць чалавек і мяне-та не забудзець... Вот, 
як ён будзець, задыхаючыся, на тару падьшацца, скажыць: — Па-
магі, ГоспадзіІ А як з гары станець спуосацца, верна, і мяне 
успамянеодь: — Чорт мяне «панёс іна такую высату: тут галаву 
зламаць можна. А'баім нам будзець няплоха». 

Згодна з народньші паданнямі, менавіта Чорт нааучыў лю-
дзей кавальскай справе, вынайшаў агонь, млын, дуду, гарэлку і 
тытунь. 
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ЧУР — іва ўсходнеславянскіх павер'ях — м'іфічная істота, доб
ры дух, які засцерагае межы гаспадаркі. Пад абарюнай Чура 
знаходзяцца знакі мяжы: невялікія ўэгоркі, аігарожы, платы. Той, 
хто аомеліцца змяніць знакі мяжы або разбурыць агарожу, на-
кліча на сябе /гнеў Чура. Чур лічыцца таксама духам дома (гл.: 
Дамавік), які змагаецца са злымі нячысцікамі. Слова чур часта 
ўжываецца ў выразах тыпу Чур мянеі (звяртанне да Чура 
з просьбай аб абароне), Чур маё! Чур разам! (у гэтых выслоўях 
Чур выступае як абаронца правоў уласнасці). На думку некато-
рых даследчыкаў, гэтае слова звязана таксама з формай шчур, 
якая, у сваю чаргу, паходзіць ад слова прашчур, г. зн., продак, 
роданачальнік, што адпавядае міфічнаму зместу Чура (паводле 
А. Кіркора). 

ЧЬІРВОНЫ колер у павер'яя і абрадавых уяўленнях усходніх 
славян надзяляўся пераважна станоўчай сіміволікай праз оваю ві-
давочную сувязь з агнем і крывёю. Параўн. чырвоиы колер велі-
коднага яйка, якое сімвалізуе іперамоігу жьщця над смерцю. Чыр-
воныя паяскі (гл. Пояс) і ніці шырока .выкарыстоўваліся ў засце-
рагаючай магіі і ў народнай .медыцыне. Напрыклад, для засцярогі 
ад сурокаў імалым дзецям павязвалі на рукі чырвоныя ніді. Срод-
кам ад уздзеяння ведзьмаў лічылася і рабіна з-за чырвонага ко
леру сваіх ягад. На асацыятыўнай сувязі «чырвоны колер — зда-
роўе, адсутнасць хвароб» заснаваны звычаі ўмывацца вадой, у 
якую гаакладзена велікоднае яйка, а таксама пакрыванне галавы 
чырвонай хусткай пры першым троме. Гэты колер асацыіруецца 
таксама са знешняй прыгажооцю: «Чырвоны колер лічыцца ў ся-
лян добрым, а таму дзяўчаты, каб надаць сабе 'больш прыга-
Ж'осці і спадабацца хлопцам, а.пранаюць чырвоныя андаракі, са
рафаны і павязваюць галаву я<рка-чырвонымі хусткамі» (Е. Р. Ра-
манаў). 

У асобных (нешматлікіх) выпадках «чыр.воны колер выступае 
ў якасці атрибута нячыстай сілы (Дамавіка, Вадзяніка, Чорта). 

ЧЭРЩ Гл. Чорт. 

— ж ТТТ ^ — 
ШУЛІКУНЫ—у рускай міфалогіі — дзеці Вадзяніка, злыя, 

варожыя чалавеку істоты; іншыя назвы — шиликуны, шулюку-
ны, шлйкуны; назва шулікуны паходзіць ад старажытнарускага 
слова туи, якое мела значэнне «левы» і «дрэнны, нячысты». 

Пасля Вадохрышча (6 студзеня), калі вада асвячаецца святым 
крыжам і каля хрэчак, азёраў і калодзежаў адбьшаюцца набажэн-
ствы, шулікуны выскокваюць з вады, баронячыся ад згубнага для 
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ix уздзеяння крыжа, і імкнуцца трапіць у чалавечае жыллё іграз 
вокны і дзверы. Для таго, каб засцерагчыся ад нячысцікаў-шулі-
кунаў, на дзвярах і вокнах перад Вадохрышчаім малююць крэй-
дай крыжы. 

Знешне шулікуны ўяўляліся вельмі маленькімі — ростам з ку
лак, з конскімі натамі. Шулікуны, па народных уяўленнях, бега-
юць ,па вуліцах з патэльнямі, на якіх ляіжаць гарачыя вуголлі, 
якімі могудь абпаліць чалавека, зрабіць пажар. Сустракаюцца 
шулікуны і ў лесе, і .побач з палонкамі, дзе яны дражняць п'яных, 
здзекуюцца з іх, штурхаючы ў гразь, але могуць заманіць у па-
лонку і ўтапіць у рацэ. На Валагодчыне лічылі, што шулікунамі 
стано,вяцца дзеці, якіх праклялі або забілі іх бацькі. Месца зна-
ходжання шулікунаў — пустыя хлявы, нежылыя дамы; яиы заў-
сёды жывуць- «арцелямі» і ў тым ©ыпадку, калі трапляюць у дом, 
выгнаць ix адтуль івельмі цяжка. Параўн. Злыдні. 

Бліжэйшы іміфалагічны «родзіч» шулікуіна — Кікімара. 

— *• ю * — 
ЮРАЙ Гл. Юр'я. 
ЮР'Я, ЮРАЙ (6 мая) — свята пачатку сапраўднай вясны, 

дзень іпаршага выігану жывёлы ў поле. Менаівіта з Юр'я, згодна з 
павер'ем, пачынае куваць зязюля. Юрай (рус. Юрий, Егорий) у 
-наіроднай свядомааці ібыў опекуном дзікіх звяроў (гл.: Воўк) і 
дамашняй жььвёлы. У народных легендах ён ахоўвае на пашы 
жывёлу, дапамагае пастухам або карае ix за іправіннасці; кіруе 
ваўкамі, размяркоўвае ім корм, паказвае, якую жывёлу яны мо
гуць з'есці (параўн. у сувязі з гэтым рускую прыказку Что у вол
ка в зубах, то Егорий дал). 

У народзе ўяўлялі, што Юрай едзе на белым кані і замыкае 
пашчы дзікім звярам, пасля чало тыя менш нападаюць н>а скаці-
ну. Статак стараліся выгнаць зарань, на цудадзейную юраўскую 
расу — яна павінна забяспечыць -вялікі дастатак малака. За леп-
шае лічылі, калі з-апаоваише супадао з поўняю — «каб усяго 
было поўна». Перад тьш, як выгнаць жывёлу, гаспадар тропчы 
абыходзіў яе з заіпаленай грамнічнай свечкай і аттырскваў асвячо-
иай 'Вадою. Абкурвалі жывёлу падпаленымі купальскімі зёлкамі, 
авыганялі яе з хлява, пасцёбваючы асвячонымг на Вербніцу га-
лінкамі вярбы, затым яе ўтыкалі ў хляве ад злых духаў і ведзь-
маў. На парозе хля-ва перад жывёлай клалі розныя прадметы: 
курынае яйцо — каб каровы былі круіглыя і іпоўныя; замкнуты 
замок—ахоўны срюдак ад ваўкоў («Няхай так замкнеціца яго 
пашча на ўсё лета»); сякеру, каб абараніць гавяду ад нячыстай 
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сілы; пояс—ка<б скаціна не адыходзіла ад дому; бязмен — каб 
жывёла павялічвалася ў вазе. Беларусы Гродзенскай губерніі 
спачатку .выганялі скаціну вечарам напярэдадні Юр'я. Перад 
хлявам клалі 'кажух шэрсцю ўверх, «а яікі ставілі хлеб і яйка і 
праіганялі праз кажух усю скаціну. Потым пастух забіраў хлеб і 
яйка, кажух апранаў на сябе і гнаў скаціну на пашу. Кажух ён 
не пашнен быў здымаць на шрацяігу ўсяго дня . Вельмі цікавы і 
надзвычай архаічны абрад, у якім перапляліся заснаваныя на 
міфалагічных уяўленнях маігічныя дзеянні і магічныя словы, быў 
запісаны на Аршаншчыне ў канцы мінулага стагоддзя П. В. Шэй-
нам. Змест і «ўнутрайая логіка» абраду заключаліся ў імкненні 
засцерагчы жылёлу ад драпежнікаў. Выконваўся ён пастухамі, 
'якія абыходзілі статак двойчы: зранку з іконай святага Георгія 
(Юрыя) і аовячонай вярбою, а ўвечары — з яечняй, якую нёс 
старэйшы пастух; астатнія пастухі ў гэтым маігічным дзеянні вы-
конвалі ролі людзей, жывёл і прадметаў: сляпога, зайца і калоды. 
Старэйшы пастух ma чарзе звяртаўся да ксхжнага з іх: «Крывы, 
крывы, ці дойдзеш ты?» — «Не, не дайду, не бачу» — «Няхай жа 
і воўк не бачыіць нашай скаціны»; «Заяц, заяц, ці горкая асін-
ка?» — «Горкая» — «Няхай жа скацінка так будзе ігорка ваўку»; 
«Калода, калода, ці павернешся ты?» — «Не, не па.вярнуся» — 
«Няхай жа воўк не павернецца да нашай скаціны»; «Калода, ка
лода, ці гніла ты?» — «Гніла» — «Няхай жа ў воўка зубы будуць 
гнілы». Абыйшоўшы статак, пастухі з'ядалі яешню, а лыжкі пад-
кідвалі ўігору — «каб наша скацінка так угору скакала». 

Беларусы і ўкраінцы вялікае значэнне надавалі юраўскай ра
се, верылі ў яе ігаючыя ўласцівасці. Лічылі, што скаціна, паеўшы 
травы, на якой захавалася юраўская раса, будзе заўжды дужая 
і здаровая. Расу лічылі карыснай і для людзей. Жанчыны збіра-
лі яе: расоцілалі на полі палатно, а калі яно намокне ад расы, 
выкручвалі яго. Гэтай раоой абмывалі хворыя часткі цела, асаб-
ліва -вочы, абмывалі жывёлу, змешвалі яе з асвячонаю на Ва-
дохрышча івадою і апырсквалі ёю жывёлу. Па народных іпавер'ях, 
чароўнымі ўласцівасцямі раса валодала таму, што сам Юрай клю-
чамі адмыкаў зямлю, выпускаў цёплую расу, якая за'бяспечвяе. 
ўрадлівасць зямлі і здароўе людзей. Аб гэтым сведчыць змест 
беларускай народнай іпесні: 

Юрай, уставай рана, Завівай вяночкі 
Адаімкні зямлю, На годы добрыя, 
Выпускай расу На жыта .густое, 
На цёплае лета, На ядраністае, 
На буйнае жыта. На каласістае. 

Моладзь (а ў некаторых вёсках—і дарослыя) качаліся па 
юраўскай расе, «каб увесь год быць здаровыма і прыгожымі». 
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Балгарскі звычай, у адпаведнасці з якім прадпісвалася качацца 
па юраўскай расе бяоплодным жанчынам, якія хацелі нарадзіць 
дзіця, таксама сведчыць аб веры людзей у цудадзейную, а-ллад-
няючую сілу юраўскай расы. 

® Я . Ж 

ЯЙЦО. Згодна з міфалаігічнымі павер'ямі многіх народаў све
ту, яйцо з'яўляецца першакрыніцай і сімівалам жыцця. У многіх 
міфалагічных традыцыях вядомы вобраз «сусветнага яйца», з 
якога ўзнікае сусвет а-бо нейкая п-ерсаніфікаваная творчая сіла: 
бог-тварэц, культурны герой-дэміурт, а іншы раз — і ўівесь род 
чалаівечьг. Часцей за ўсё сустракаюцца матывы гпаходжання з 
верхняй і ніжняй частак яйца неба, зямлі і сонца. Аб гэтым, у 
прыватнасці, гаворыцца ў вядомым фінскім эпасе «Калевала»: 
«Из яйца, из нижней части, вышла мать земля сырая; -из яйца, 
из верхней части, встал -высокий овод небесный...» А- М. Афана-
сьеў нагадвае зашісанае старажытінагрэчаскім гісторыкаім Герадо-
там падаінне аб тым, што Суавет быў створаны з яйца, пакладзе-
нага казачнай іптушкай Феніксам. Яйцо ўвогуле ўвасабляе магут-
ную жыватворную сілу, якая процістаіць рознай «ечысці. Па ста-
ражытнаму павар'ю, нячысцік (Чорт) можа быць забіты або ма-
ланкай, або яйцом, знесеньш напярэдадні Калядаў, калі, па даў-
ніх уяўленнях, нараджаецца сонца. 

Выразную характарыстыку сімволікі яйца на прыкладзе ка-
зачнаіга сюжэта аб Кашчэі Бессмяротным лрыводзіць акадэмік 
Б. А. Рыбакоў у манаграфіі «Язычніцтва старажытнай Русі». Вя
домы гісторык лічьііць, што месца знаходжання Кашчэевай смерці 
невыпадкова звязана з мадэллю сусвету — яйцом. Невыпадкова і 
тое, што зберагальнікамі, ахоўнікамі гэтага скарба з'яўляюцца 
ўсё стыхіі і іх ітрадстаўнікі: вада (мора, акіян), зямля (.востраў), 
расліны (дуб), звя'ры (воўк, мядзведзь, заяц), птушкі (вутка). 
Казка, такім чынам, адпавядае старажытнаму мудраму міфу аб 
суіпярэтліваісці свету. Сусвет, сімвалам якога з'яўляецца яйцо, 
утрымлівае ў -самім сабе не толькі станоўчы жыццавы лачатак, 
але і кіраванне лёсам сусветнага «зла. Міф ігаворыіць аб епірад-
вечнай барацьбе жыцця і смерці, дабра і зла. Да той пары, па-
куль /ніхто не зімагаецца са злом, не -замахваецца на нябач-
ную, але існуючую ў свеце (у яйку) гібель зла, яно бессмяротнае, 
і толькі тераічныя подзівігі, засыаваныя на самаахвярнасці чалаве-
ка, і яго̂  садружнасць з жывьцмі сіламі пірыроды „(з «удзячнымі 
жывёламі») могуць даказаць, што жыццёвы пачатак вечны, што 
жыццё непазбежна перамагае смерць. 
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Старажытныя славяне выкарыстоўвалі яйкі — сімвалы жыцця, 
іплоднасці і ўраджаю — у многіх майічных дзеяннях і абрадах. 
Напрыклад, у дзень першаіга выгану жывёлы на пашу сяляне 
іпагладжвалі яйцом па спіне каровы ці каня з заклінаннем': «Як 
гэтае яйцо гладкае і круглае, так і мая жывёла, -будзь гладкай і 
круглай». Пачуўшы першы гром, дзяўчаты ішлі да крыніцы, дзе 
ўмывалі тіваір ©адой — каб т.вар быў белым і прыгожым, як яйцо. 
Пры сяўбе ільну лужычане ладкідвалі як мага вышэй яйцо, пры-
гаворваючы: «Няхай такі высокі .вырасце лён!». Паўднёвыя сла
вяне— сербы і македонцы — лічылі, што ў новым годзе ўсе ра
боты будуць паспяховымі, калі рознымі іпрыладамі працы (лемя-
шом плута, іголкай, верацяном і да т. п.) дакрануцца да яйца. 
У многіх рускіх вёсках гаспадары выходзілі вясной ў поле і ка
тал! яйцо- па руні, каб яна хутчэй узыходзіла. Згодна з няімецкім 
лавер'ш, одры першай сяўбе ў поліі араты (для забеспячэння доб
рала ўраджаю) (павінен быў з'есці яйцо, а таксама (з гэтай жа 
мэтай) пакласці яйцо пад ллуг. 

Асаблівай магічнай значнасцю надзялялася івелікоднае яйцо, 
якое невыпадкова знаходзіцца ў цэнтры абрадуігэтага найвялікша-
га хрысціянскага свята: афарбаванае ў чырвоны іколер яйцо сімва-
лізуе, згодна з хрысціянскімі ўяўленнямі, кроў, пралітую кусам 
Хрыстом дзеля зба-вення людзей ад іх грахоў. Ва ўсходніх славян 
да сёняшніх часоў захаваўся звыічай (у форме гульні, забавы) 
на працягу ўсяго велікоднага тыдня катаць яйкі па зямлі (звы-
чайна на ўэгорках). Першапачаткова ж гэтае дзея'нне асэнооўва-
лася яік іважны /магічны акт: яйцо, сімвалізуючае зараджэнле но-
вага жыцця, сваім датыкненнем да зямлі павінна абудзіць яе ад 
зімовага сну, зрабіць урадлівай. Да гэтага часу івядомы таксама 
звычай на Радуніцу класці велікоднае яйцо на магілах памершых: 
яйкі ў гэтым вьшадку 'выкарыстоўваліся ў якасці магічнаіга срод-
ка, з дапамогай якога можна часова ажывіць памершых. У зер<не, 
падрыхтаванае да пасеву, клалі велікоднае яйцо, а ў 'час пасеву 
раскідвалі іпа полю шкарлупінне ад так/іх яек. У Беларусі шкарлу-
піны ад велікодных я-ек затыкалі ў шчыліны бярвенняў у ха.це, 
«каб прусакі «е ©адзіліся». Паўднёвыя славяне лічылі, што па-
фарбаваныя яйкі спрыяюць добраму ўрадікаю і абараняюць ад 
граду, таму іх клалі на дрэвы, на зямлю, у іпчальнік, а таксама 
абмазвалі парог цестам з да»баўленнем фарібаваных яек. Гаючыя 
ўласцівасці прыпісваліся і вадзе, у якой фарбавалі яйкі: гэтаГі 
вадой мылі дзяцей, на ёй замешвалі цеста, абціралі губы мала-
дой хатняй жывёле. 

ЯРЬІЛА — старажытнае язычаскае «бажаство, якое сі-міваліза-
вала вясеннюю абуджаную прыроду і пачуццёвае каханне. Імя 
Ярылы, як і іншыя словы з корнем яр% звязана з уяўленнямі аб 
вясеннім пладароддзі (бел. ярына, рус- яровой сев) і аб маладых 
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ікывёлах (бычок-яровичбк, тёлка-Ярка). У рускай мове слова 
ярый мае значэнні «гарачы, агнявы», а ўкраінскія словы ярищ 
ярній ужываюцца ў значэннях «веснавы, малады, поўны сіл, 
страсны». 

Ярыла ўяўляўся ў выглядзе маладоіга, прыгожага юнака, які 
ездзіць на белым каш і ў белай вопратцы, на ігалаве ў яго — вя-
нок, у руках — калоосі, ногі босыя. З'яўленне Ярылы сведчыць аб 
надыходзе сапраўднай вясны. У хрысціянскай традыцыі культ 
Ярылы быў заменены культам святога Георгія (Юрыя). Памяць 
гэтага святога адзначаецца ў календары 6 \мая. У тэты дзень вы-
конвалася адпаведная абрадавая песня: 

А Юр'ева маці Падай Пятру ключы 
Па небе хадэіла, Зямлю адамкнуці, 
3 Юр'ем гаварыла: 
А Юр'ю мой, Юр'ю, ТРавУ выпуоит 

На гэтае свята на Белаірусі прыбіралі Ярылаю і прьигожую 
дзяўчыну, саджаючы яе на белага каня. Вакол Ярьглы збіраліся 
не толькі хлопцы і дзяўчаты, але і усе жыхары вёскі. Ярыла еха
ла (ехаў) па засеянаму полю, а карагод опяваў песню, у якой 
праслаўляўся Ярыла, ято дабратварны ўплыў на лладароддзе 
(параўн, Каза): 

А дзе ж ён нагою ~ 

Там жыта капою. 

А дзе ж ён не зірне — 

Там колас зацвіце, 

Дзе Ярыла пройдзе — будзе добры ўраджай, на каіго пагля-
дзіць — у таго ў сэрцы разгарыцца каханне. Значнасць культу 
Ярылы праяўляецца ў тым, што ў наіроднай свядомасці ён ата/-
ясамліваўся з -сонцам. Гэта выразна відаць з наступнага фраг
мента тэксту да оперы А. Астроўскага «Снягурка». 
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Когда его встречаем — жизни сила, 
Огонь любви горит у нас в очах. 
Любовь и жизнь — дары Ярилы-Солнца. 
Свет и сила, бог Ярила, 
Красное солнце наше! 
Нет тебя в мире краше! 

Да Ярылы звярталіся з шросьбамі аб каханні, аб цёплым ле-
це і добрым ураджаі. 

Ушанаванне Ярылы .праяўляецца і ў абрадзе яго сімвалічна-
га пахаівання, які адбываўся восенню. Ляльку-Ярьуіу з падкрэс-
ленымі мужчынскімі (дзетародньгмі) адзнакамі клалі ў труну і 
закопвалі ў зямлю; жанчыны, якія прысутнічалі пры гэтым, га-
ласілі, як па нябожчыку. Абрад пахавання Ярылы сімвалізаваў 
развітанне з цёплым, ураджайным, жыццяносным летам і прад-
чуваннем халоднай, безжыццёвай зімы. 
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Усім, у кім абуджаны душа 
і гістарычная памяць, 

хто шануе нашу мінуўшчыну, 
БЕЛАРУСКАЕ АГЕНЦТВА НАВУКОВА-ТЭХНІЧНАЙ 

I ДЗЕЛАВОЙ ІНФАРМАЦЫІ 

адрасуе свае выданні. Мы будзем лічыць нашу працу не марнай, 
калі яна ў чымсьці будзе: 

— садзейнічаць адраджэнню нацыянальнай самасвядомасці 
беларусаў, 

— спрыяць паглыбленаму вывучэнню беларускай гісторыі 
і культуры, 

— дапамагаць землякам-гамяльчанам пазнаваць і ведаць 
гісторыю роднага краю. 

Рэалізацыі гэтых мэт служыць і праца У. I. Коваля «Народ-
ныя ўяўленні, павер'і і прыкметы: Даведнік па усходнеславянскай 
міфалогіі». У ёй раскрываецца дзівосны, таямнічы і непаўторны 
свет міфалагічнага светапогляду беларускага, рускага і ўкраін-
скага народаў. Кніга дазваляе больш поўна і дакладна зразумець 
карані нацыянальнай і агульначалавечай самасвядомасці, вытокі 
народнага менталітэту. 
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БЕЛАРУСКШ АГЕНЦТВАМ НАВУКОВА-ТЭХНІЧНАЙ 
I ДЗЕЛАВОЙ ІНФАРМАЦЫІ ВЫДАДЗЕНЫ КНІГІ: 

У. I. КОВАЛЬ, В. С. НОВАК «Беларускія народныя святы 
і звычаі». 

А. Ф. РОГАЛЕВ «Этнотопонимия Беларуси (на фоне этни
ческой истории)». 

A. Ф. РОГАЛЕВ «От Гомеюка до Гомеля. Городская старина 
в фактах, именах, лицах». 

О. А. МА КУШ НИ КО В «В поисках древнего Гомия». 
B. С. НОВАК «Замовы». 
A. Ф. РОГАЛЕВ «Белая Русь и белорусы (В поисках истоков)». 
М. Ф. МАКАРЦОУ «Каб не перасыхала крыніца... Фальклорна-

тэатральная традыцыя на Гомельшчыне». 
М. I. СКРЬІННІКАУ «Праўда аб гомельскім падполлі (жні-

вень 1941 — лістапад 1943 гадоў)». 

РЫХТУЮЦЦА ДА ВЫДАННЯ: 
О. А. МАКУШНИКОВ «Старый Гомель: городская история до 

конца XVIII в.». 
B. С. НОВАК «Таямніцы замоўнага слова». 
В. П. ПІЧУКОУ, М. I. СТАРАВОЙТАУ «Беларускі нацыяналь-

ны рух (1863—1917 гг.)». 
А. Ф. РОГАЛЕУ «Назвы Бацькаўшчыны: тапанімічныя нары-

сы». 
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БЕЛАРУСКАЕ АГЕНЦТВА НАВУКОВА-ТЭХШЧНАЙ 
I ДЗЕЛАВОЙ ШФАРМАЦЫІ 

выказвае шчырую ўдзячнасць Гомельскаму абласному тава-
рыству Кірылы Тураўскага за садзейнічанне ў выданні гэтай 
кнігі. 

Запрашаем да супрацоўніцтва ў галіне выдання літаратуры 
ўсіх зацікаўленых асоб і арганізацыі. 

Чакаем Вас з прапановамі па адрасу: 246050, г. Гомель, 
пр. Леніна, 3, пакой 312. Тэл.: 53-34-08; 53-01-77. 

Навукова-папулярнае выданне 
Коваль Уладзімір Іванавіч 
НАРОДЫЫЯ УЯУЛЕННІ, ПАВЕРЧ I ПРЫКМЕТЫ: Даведнік па ўсходнесла-
вянскай міфалогіі. 

Гомель, Беларускае Агенцтва навукова-тэхнічнай і дзелавой інфармацыі. 
Ліцэнзія Л В № 403 ад 10 сакавіка 1993 г. 
246050, г. Гомель, пр. Л^ніна, 3. 
Афармленне вокладкі мастака РЫЖОВА Г. Л., малюнкі мастака ЕУТУХОВАЙ I. Г. 

Здадзена ў набор 21.04.95 г. Падпісана ў друк 18.09.95 г. Формат 60X-84Vie. 
Папера афсетная № 1. Гарнітура літаратурная. Высокі друк. Умоўн. друк. 
арк. 10,5. Тыраж 5000 экз. Заказ 852. 
Друкарня БелДУТу, 246022, г. Гомель, вул. Кірава, 34. 
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