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БЛАЖЕННЕ ЗНАННЯ. «СЛОВО О ПОЛКУ ІГОРЕВІМ» І СУЧАСНІСТЬ
Хто з сучасних істориків знає, що воно таке – «Трофеум Трояні»? Найвірогідніше, вам скажуть, що йдеться про якийсь «трофей» римського імператора» за Дунаєм. Однак, йдеться про «Задунайську Січ» українського козацтва, згадану автором «Слова о полку Ігоревім» (1187 рік) під назвами «Лог» і «Уєдїє». Назва «трофеум» вжита на основі грецького «τροφη», що українською означає «попас», «випас», «жир», а ще – «винагорода». Себто, щоб пояснити козацьку назву «попас», вчений грек, або римлянин вживали назву «Трофеум Трояні». Так можна назвати донецьку «Попасну», одеське «Випасне», вінницьку «Гавришівку» (французьке “gaver” – випас), білгородську «Вейделівку» (тут німецьке “Weide” – випас, попас), а можна – давню іспанську «Жирону» («жир» в «Слові о полку Ігоревім»). Українські козацькі Січі існували на правах т. з. «попасу» і були форпостами України на основних торговельних шляхах (біля гирл Дунаю, Дніпра, Дону). Пам’ять про «попаси» зберігається і сьогодні на кордонах України, а іноді, на пам’ять про свою службу на кордонах України, козаки вживали образ «Трофеум Трояні» до своїх земельних наділів, даючи відповідну назву козацькому хутору, садибі, або корчмі. Не тільки козацькі пам’ятки, згадані в «Слові о полку Ігоревім», але й численна історико-географічна спадщина України заслуговує на те, щоб бути внесеною якщо не в спадщину ЮНЕСКО, то в духовну спадщину України як віхи давньої історії обов’язково. Адже, при наявності численних інституцій, історія України залишається найбільш вразливою. Всі ми стали свідками неймовірної «млявості» українських політиків, істориків перед очевидним нахабством, у тому числі, в питаннях історичного характеру. Ось, наприклад, цитата з твору IV-V століття нової доби про ті ж таки «попаси»: «Ми прочитали, що їхнє перше місцезнаходження було в країні Скіфії, біля болота Меотиди, друге – в Мізії, Тракіях і Дакії, третє – на Понтійському морі, знову в Скіфії». (Йордан, «Гетика». II, 38). Місця розташування військових дружин України (Запорізьких Січей), згадані Йорданом, згадані автором «Слова о полку Ігоревім», де вони названі «Лог», «Посуліє», «Тьмуторокань», а за економічним характером «Уєдіє» - «Попас» (винагорода за службу). При тому, така служба – це не просто «λατρεια» в грецькому розумінні цього слова (служба за плату по найму), а служба в латинському значенні слова – “pro concor” – «по згоді», «по угоді» - «Treue», що згодом в англійській мові набуде значення “true” (вірний, відданий) та “trust” («довір’я», на яке не просто «сподіваються», а на яке можна «покластися», про яке можна сказати «надійність». Така форма виконання служби у козацькому розумінні «ради» й названа «Трофеум Трояні» («Трастове управління» торговельними шляхами і збором мита). Коли автор «Слова о полку Ігоревім» вжив вираз «Земля Трояня», то потрібно розуміти, що йдеться не про римського імператора і не про «ярлики» ординського хана, а про форму управління соціально-територіальними одиницями, або «вічами Трояні» (тут санскрит “vica” – територіальна одиниця разом з населенням) на основі тієї ж самої  «згоди» - «конкордії». Те ж саме стосується виразів «Жереб Трояні» (виборність) та «Стезя Трояні» («шляхом виборності» – довіри).  Варто згадати, що в Австрії такі «віці Трояні», поряд з «марками» і «герцогствами», виникли на сто років пізніше і називалися “Vizetum”, а узгоджена між королем і  представниками громади («миру») виборна особа, виборний урядник – “Vizedom”.   

Старожитнє українське «Слово о полку Ігоревім» - твір надзвичайно злободенний. Вірне розуміння образів і метафор, вжитих автором, вимагає відповідних знань у сучасних дослідників історичного твору. Так, якщо автор твору нагадує слова Олега Віщого «Тяжко тій голові без плечей, зле тому тілу без голови, Руській землі – без Ігоря», то дослідники твору мали б поміркувати: Про якого «Ігоря» говорив Олег Когань? Річ тут у тому, що в староанглійській мові “eagor” означає “перун”, а «перуном» називали небесну блискавку. Блискавка – «бич Божий», а козацьке ім’я богині-творця блискавки – Січ. Іменем богині названий перший місяць року. Весь вислів необхідно прочитувати так: «Тяжко Україні без Січі, зле Січі без України». Стають зрозумілими слова Олега Коганя, що Русі-Україні «зле без військового оплоту». Титул «Когань» утворено від латині “cogito” – думати, віщати, що означає «Віщий», а так величали гетьмана військових дружин; козаки називали його  «Байда» - від готського «bheidh» - «Treue» (Credo). Крім того, давнє “баїя” має значення «віщий» («Боян»), а давньоанглійське  “boian” означає «наказувати», «казати горді слова».  Знаємо ж, що наказного (похідного) гетьмана в Україні величали «Байда», «Троян», «Боян». В роки написання «Слова о полку Ігоревім» Січові дружини ташувалися за Дунаєм, як сказано автором, «а копія поют на Дунаї», де латинське “copia” має значення «полки» (війська), а дієслово “poi” означає «діяти», «творити». Титул гетьмана «Боян Віщий» можна також пояснити староанглійським словом “boian” – казати, посилати: «Посилав Боян десять соколів на стаду лебедів», що має значенням «посилав гетьман десять полковників на стаду лебедів», на полкові похідні колони, і той полк очолював похідну колону, очільник якого за знаком наказного гетьмана першим встигав добігти до свого полку - «котрий своєї добігає, той на чолі [походу] марш співає». Давнє «Слово о полку Ігоревім» присвячене військовим дружинам - захисникам України і Січам, як оплоту всієї України. Пророчі слова Олега Коганя (Олега Віщого) допомагають зрозуміти «militanten Pazifismus“ самого автора «Слова о полку Ігоревім», представника української військової еліти того часу: без вірної (надійної) військової сили кордони України були не захищені, а через набіги поганих в країні не могло бути спокою. У 1187 році «боян» і «ходина» Святослава і «пестворець» Ярослава передбачив 1240 рік – навалу Орди на Україну.  Автор «Слово о полку Ігоревім» заглянув і в 1709, 1920, 2014 роки. 
1. Основний висновок автора «Слова о полку Ігоревім» для сучасників і нащадків: Мілітарна сила - запорука миру і єдності України. Твір розпочинається нагадуванням про військові традиції при зборі військових дружин в похід і завершується наведеним висновком – «зле Україні без перуна». Варто додати, що старовинний титул наказного гетьмана «Оскольд» вжито на основі оскської мови (“oskar” – “oskol” – «спис Божий») і означає «Божий перун». Автор передає цей образ титулу іменем «Ігор» (староанглійською “Eagor” – «Перун» – Ігор). Успіху досягали князі, які дбали про Січ – «старий Ярослов, хоробрий Мстислав, красний Роман Святославович». Гетьмани України в давнину називалися «Троян» і «Байда».
2. Мирне життя в Україні і військова сила країни не можливі без єдності князів. Цей заклик передано в словах автора, звернених до самого себе при написанні твору («аби ти бояне, велесів онуко, ущекотав полки сії») і повторено в «Золотому слові» Київського Великого князя Святослава до всіх князів України. У назві «велесів онука» вжита латинь “veles” – воїн, козак. Тобто, автор «Слова о полку Ігоревім» - «козацький онука» (онука Прохора). 
3. Політика України має визначатися державними Інтересами, а не інтересами чужих купців, як це відбувалося на протязі років: «тут німці і венедиці, тут греки і морава співають хвалу Святославу, кають князя Ігоря, бо потопив жир в Каялі-ріці» («жир» - «попас», прибуток). Жоден з окремих князів не може відчувати себе захищеним без єдності з усіма князями (яскравий приклад – доля самовільного князя Ігоря і доля князя Василька). 
4. Князі і воїнство повинні знати і шанувати історію своєї країни. Так, на передпохідному зборі Боян нагадував про старі діла і Січі. Сам автор нагадує про Січові землі словами «Дів кличе вверху дерева… велить послухати землі «України»», які стали «незнаємі». Перед походом наказний гетьман (Боян Віщий) звертається до історичного досвіду, нагадує про героїчні походи: «… пом’яне річі, буремних літ походи-січі, по тому десять соколів пускав на стаду лебедів». У 1706 році про перестороги предків нагадував Теофан Прокопович. У 1833 році про долю військового оплоту України (повість «Страшна помста») нагадав Микола Гоголь. Однак, ми щораз пересвідчуємось: У своїй Вітчизні не буває пророків. 
Історія через пануючі у суспільстві настрої схильна до повторень. Ось і після розпаду СРСР було чути лукаві слова: «В Україні думають не про права людини, а про власну армію і, навіть флот» (Анатолій Собчак). Вчений «демократ» не зміг передбачити власного майбутнього, як вигнанця в Парижі та неминучого фіналу свого життя в литовському готелі. Де вже передбачити ганебну агресію проти України. В чому тут суть? Мабуть, у тому, що такий «демократ» у владі спішить вкрасти побільше і сховати надійніше. Щоб відволікти увагу  суспільства від схованої крадіжки, він готовий на найогидніші вчинки – до війни з неозброєним сусідом.  Тут і закінчуються права людини, якщо у людей немає сили вказати агресору на його місце. Якби у 1920-і роки в Україні існувала своя армія, ні голодомору, ні репресій не було б. Не було би й умов для розв’язання  другої світової війни. Автор «Слова о полку Ігоревім» нагадав про амбіції хижака в словах «І те – моє, і те – моє». Проти зазіхань агресора на чуже є одна профілактика – військова сила.
Військові дружини України у ті роки таборувались в Добруджі на Задунайській Січі, відомій в давніх латинських джерелах як «Трофеум Трояні». Назва «Трофеум Трояні» вжита на основі слова грецької мови «τροφη» - паша (корм, жир) – «попас». В самому «Слові о полку Ігоревім» ця земля згадана двічі – в словах «Дів кличе вверху дерева, велить послухати землі незнаємі: в Лозі і по Морію, і по Сулію, і по Сурожі, і Корсуню і тебе, Тьмутороканський болване» і в словах «А галиці свої думу рають, полетіти на уєдїє гадають». Назва «Лог» означає «військовий табір» (французькою “loge” – військове квартирування», шведською “logieren” – бути на пансіоні, або мати пансіон – житло і харчування). Слово «уєдїє» означає «попас», що грецькою має значення «τροφη» - паша, корм, винагорода. Читачам залишається уважно поглянути на мапу і віднайти на ній аналогічні козацькі назви – «Попасна», «Великий Лог», «Віролюбівка» (“віра” – “Treue”, а «Трояня» означає «Віролюбівка»), «Вейделівка» на схід від Білгорода (німецькою “Weide” – попас, пасовисько), «Мілове» на сході Луганщини (від шведського “milo” – військовий табір). Як бачимо, козацькі паланки (санскрит “palana” – охорона) з давніх давен розташовувалися вздовж східних кордонів України. На пам’ять про козацьку службу на кордонах воїни називали поселення, де після служби отримували землі, наприклад, «Гавришівка» (французькою “gavr” – «попас» від “gaver” – кормитися), «Цибулівка» (латинь “cibus” – паша, хліб), «Тростянець» у Вінницькій і Сумській областях та «Одрадівка» на Запоріжжі (синоніми з німецьким “trösten”). Загалом, на Запоріжжі збережено чимало назв, які нагадують про тутешній «Трофеум Трояні» - Асканія Нова, Козачі Лагері, Громівка, Дружелюбівка, Філатівка («φιλια» - дружба), Веснянка, Першотравнева, Домаха (Маріуполь), Першоконстянтинівка та інші. В «Слові о полку Ігоревім» Запоріжжя названо «Посулієм». «Тамань» названа «Тьмуторокань». Потрібно додати, що хетти називали Трою «Філуша», а греки називали Трою «Філіос». Назви означають «Дружківка». Ці назви також збережені в Україні – Дружелюбівка, Дружківка. Слово “Treue” (назви «Трояни», «Троянівка») означає не тільки «віру», але й «вірність», довіру, «стійкість», «сталість» (латинь “Constanta” у назві «Староконстантинів», поруч з яким знаходяться місто «Матері Гіпаніса» - Теофіполь (місто Богородиці), міста «Мирогоща», «Базалія» («Базилея») і тому автор «Слова о полку Ігоревім» нагадує всім нам, що Україна - «Земля Трояня». Образ «сталості», «вірності», «дружби» передає військова назва «дружина» і  українська назва країни – «Держава» (State, Staat - держава). Автор «Слова о полку Ігоревім» вказує на державний образ назви «Україна». Дійсно, назва «Україна» утворена від грецьких слів «Ου-» і «κραινω» - вершити, здійснювати, приводити до виконання, приводити до здійснення, бути главою, головувати, царствувати, очолювати. Дієслово «κραινω», «κρανω» походить від іменника «καρα» - «голова», яке є спорідненим з «κρατος» - правити, урядувати. Ось чому автор «Слова о полку Ігоревім» вжив вираз «Тяжко тій голові крім рамен, зле раменам без голови»,     
«Воїни називали богиню Кіммінда, а в народі її називали Халкіда». Так написано в «Іліаді» Гомера. Себто, по-українськи ці слова Гомера можна записати так: «Воїни називали богиню Січ, а в народі її називали Ралиця» (переклад імен такий: німецьке “Kimme” – Січ, а «Халкіда» - «Ралиця», саме так називали богиню весни в народі: санскрит “hala” – «плуг», або «рало», а “halika” означає «земля» і «орач»).  Місяць богині – Січень - розпочинає Рік. 9 січня святкується Різдво Пресвятої Богородиці. В козацькій міфології богиня своїм мечем розсікає морок ночі і запалює світло, розпочинає день: а тому називається «Денниця». На честь Січової богині названа Америка (грецьке «ημερα» - день).  
1. Богиня Ранку Січ своїм мечем розсікає морок ночі.
Образу бога ранку присвячена назва ріки Сіверський Донець. Основа назви «Донець» - англійське “dawn” /do:n/ - світати, розвиднятися, прояснятися, світанок перший проблиск. Індоєвропейське ім’я Бога Ранку -  Урим (латинь “urro” – горіння). Тому в «Слові о полку Ігоревім» сіверяни названі «уримами» (огнищанами). Геродот, описуючи Скіфію-Україну, вірно назвав назву ріки «Донець» - «Сіргіс» (латинь “siriasis” – «розгорання»). Назва ріки «Оскол» перекладається як «божий спис», «божий меч» («оскордь» - сокира, а ”Oscar” – божий спис). До Оскола течуть ріка «Убля» (“ubil” - гріховна, поганська, безбожна кривдна; індоарійське “ubba” - вогонь) і ріка з назвою «Короча» («Корочун» відзначається 25 грудня, в день Сонцевороту). Назва «Короча» – жіночого роду: Січ. Богиня Ранку (Січ)  своїм мечем розтинає темряву («морок») ночі народжуючи світанок. Образ Січі-Матері з мечем споруджено в Києві. В «Слові о полку Ігоревім» образ Перуна символізує ім’я князя Ігоря (давньоанглійською “Eagor” – Перун). Ім’я «Ігор» синонім імені-титулу «Оскольд». Вранці в гаю перед сходом сонця в гаю кричить горлиця (Ясочка). Горлиці присвячена назва ріки «Дуванка» (шведське “duva” дика голубка, горлиця), яка дає воїнам силу двожильну – духовну і фізичну. До Дону тече притока з назвою «Потудань» - «Даюча силу» та ріка з назвою «Дівиця» (Горлиця)..   
2. Богиня Ранку Січ запалює Ранкову Заграву (палання Ранкової зорі).

Образ Січі, як Пірогощої (богині блискавки, кресала небесного вогню) творять «кремінні» назви «Ізюм» (санскрит “izu” – вогонь, кремінь), «Кремінні гора», «Селещина», «Опішня», «Полтава», «Кременчук» з одного боку і «кам’яні» назви «Таврії» (“tau”, «tavr” - “скеля”, Січ) - «Бердянськ», «Каменецька Січ» (Дніпрослав) з іншого боку.  Між «крем’яними» і «таврійськими» (кам’яними) назвами спалахує горіння, яке запалює Світлодарську дугу (Красногорівку, Юзівку, названу від санскриту “uz” - ранкове світло) і Світловщину: від Білгорода (староанглійське “bil” – вогонь) до ріки Лугань (саксонське “lug” – горіння) і до Таганрогу (латинь “tago+rogus” – небесний вогонь) та до Фанагорїї (грецьке «φανη» - смолоскип, свіча: Пірогоща). Образ Січі-Матері з смолоскипом споруджено в Нью-Йорку (Статуя Свободи). 
Що ж до походу князя Ігоря на половців, то самовільний вчинок князя не привів до успіху. Січові полки («копія-полки» і «дівиці-богунці») знаходились за Дунаєм. Урок походу полку князя Ігоря - в необхідності спільних дій з усіма князями, а головне - у відновленні козацьких Січей в Україні: «в Лозі (Лог) і по Поморії, і по Сулію (на Запоріжжі) і по Сурожі (Азовському побережжі), і по Корсуню (Криму)» на чолі  «Бояном Віщим» (наказним гетьманом) – «Оскольдом-Перуном», або, як його іронічно називає автор «Слова о полку Ігоревім» - «Тьмутороканським болваном» (грецьке «βολη» в назві «болва» - перун, блискавка). Надзвичайно важливо пам’ятати, що козацькі Січі - «Трофеум Трояні» - і нині зберігають свої назви: «Добруджа» і «Суліна», суть, «Задунайська Січ», «Вилково» (санскрит “vilok” – оглядати), «Випасне» (біля Дністровського лиману), «Посуліє» (Запоріжжя між ріками Самара і Кринка), «Попасна і Великий Лог», «Мілове» (шведське “milo” – військовий табір, місце збору мита), «Анна» біля ріки Битюг (санскрит “anna” – паша, випас), «Короча» (Січ, жіночий рід від «Корочун»), «Вейделівка» (Weide - випас), «Черкаська Слобода» (нині – Орел). Як бачимо, козацькі охороні Січі вказують давні кордони України. 
3. Птахи  веселим співом ранок України звіщають 
Вранішні землі України – «від Великого Дону до Малого Донця» - так затверджено в «Слові о полку Ігоревім». В нічному небі над східними землями царить Провідна зоря – «Комонь опівночі». Назва зорі «Комонь» передає два образи: «Комонь» - «Хорс» (англійське “hors” – кінь, комонь), однак в англійській мові “Common” – загальний, спільний і суспільний. Провідна зоря Хресниця України. Тут відбувається розмова князя Ігоря Сіверського з божеством ріки Донець. Знову ж таки, як ріка Донець названа від англійського “dawn” /do:n/ - світанок, так і ріка «Дон» передає образ ранку. До ріки Дон течуть ріки Птахи ранку Горлиці: «Потудань» («Даюча силу»), «Дівиця» - Горлиця (так співається - «а Дівиця горлиця до козака горнеться»), ріка «Тиха Сосна» (від грецького «τυχη» - доля і «σωςω» - «рятувати», отже, ««Спасівка»), ріка «Черна Калитва» (латинь “cerno” – звіщати та “callis” – «стезя», отже - «Дів кличе вверху дерева, велить послухати землі незнаємі»), ще нижче – ріки «Битюг», «Кундрюча», «Тузлова» - сакральні козацькі назви. Тут пролягає Східний кордон України. 
4. Земля Вечірньої Молитви.
А на Закарпатті, за Нижніми Вратами Храму України, за Тухольщиною, де Сонце «тухне» - йде у Ніч, щоб знову народитися вранці. Перед заходом Сонця тут, над Латорицею, рікою Молитви (“Λατω”, “Латонія”, “Λιτη”, “Litania”)  відбувається Вечірня Молитва і карпатські горни сурмлять спокій («Пацканьово» названо від іспанського “paz” – мир, спокій та “can`o” – сурмити, трубити; назва «Анталовці» вжита від грецьких слів «αντη» - молитва та  «λω» (λαω) – бажати і повторює назву «Жденієво» - «Молитва Надії»). Певчі «жданієвці» і певчі «анталовці» виконують «молитву-побажання». «Великий Березний», Місяць (Стрибог-Посейдон – Бог Місяця), запрягає воли з міста «Воловець» («ужжє» у назві ріки «Уж»), щоб перевезти Сонце через Океан до Сходу. До ранку Місяць «блідніє» від невтомної роботи над Океаном і сходить на Землю (шведське “berest” у назві «Брест» має значення «спішитися на землю після тривалого плавання»). Тут ріка «Західний Буг» - ріка Місячного Бога. Тому й співається в українській пісні-молитви про шлях «від Сяну до Дону». Бог Місяця – Мислич (пор.: «Осмомисл») і Богиня Луни (Аргімпаса – «Наглядаюча за Мораллю» і Богиня Молитви) володіють «Чашею» (символ релігійного культу і відродження). Про таку роль свідчить топонім «Чашин» в басейні ріки Сян на землі Лемківщини (нині Польща), а русло ріки Сян творить форму чаші. Такий же ритуал відбувався на півострові Рюген в землі Украненланд (ФРН) , яку шведи називали «Куннагард» (шведське “kunnа” – «знати, уміти, як і назва ріки «Укер» названа вжита від прадавнього слова «ук», «ука» - знання, мудрість, наука). Іншим «золотим предметам» з легенди про перших «скіфів» (українців) присвячені назви рік : на сході - «Оскол» (Меч); у центрі – «Саксагань» (Рало); до ріки Стрибога Дністра плине «Збруч» («ярмо» - давня назва паруса, або вітрильника). І, як бачимо, на заході пам’ять про «чашу» (судок) зберігає назва містечка «Чашин» біля Сяну.
5. ХРАМ ОРАНТИ. ХРАМ УКРАЇНИ
Історик Йордан в «Гетиці», Прокопій Кесарійський в «Таємних війнах» називають предків українців «антами» і «склавінами», Назва «анти» має грецьку основу «αντη» (молитва, просьба), друга назва  «склавіни» має основою латинь “s-clauus” – «вендичани», або «рутени». Річ у тому, що Буковину називали «Шипінська земля» (від “ship” – ковчег, судно), «Лодомерія» (від англійського “Lodestar” – Провідна зоря, або «лода» - ковчег, судно). Всі три назви – Буковина, Шипінська та Лодомерія – присвячені провідній зорі, яку називають «Говерла» (Правляча), або «Рутенія» (Шляхова). Що ж до «антів», то в історичній літературі землі-княжіння «антів», називали «Хриса». Так земля «антів» і «склавінів»  названа  грецьким письменником IV сторіччя Євсевієм від грецького “χρη” – «χρυςω» – просити, молитися. Тобто, назви «Анти» і назва «Хриса» (земля) - синоніми. Головна вулиця Києва, Хрещатик – вулиця Молитви (Оранти).  Як наголошує Йордан, «склавіни і анти - один народ». Тому й природно, що земля, країна «антів» і «склавинів», народу християн, облаштована як Храм. Автор «Слова о полку Ігоревім» знає про цей факт і нагадує про нього словами «Була Літа Ярослава» (де «Λιτη», “Lita”  – богиня молитви, латинь «літанія» - молитва)  Центр християнського храму, де люди збираються на молитву, називають «ковчег». Крім того, храм має четверо воріт: Східні, або Золоті ворота; Західні, або Ворота Хресного ходу; Північні, або Жертвенні ворота; Південні, або Курильні чи Дияконівські ворота. Поряд з Храмом завжди існує «Майдан» – давня Запорізька Січ, як символ вільного вибору людиною свого шляху (див.: Лист до євреїв, глава 13, вірш 14). Козаки називали вільні землі «Пустинь». В «Слові о полку Ігоревім» ці землі названі також «Посуліє» (Ілая, Іліон).. Річ тут у тому, що санскрит “si” (об’єднувати, веліти; кидати, метати - блискавки ), “su” (спонукати, надихати, мати силу) та староверхнєнімецьке “ila”, “ile”, “ilo» (спонукати, надихати) творять один образ, синонімічний значенню «бойовий запал» (про воєводну богиню Січ), як у словах «єднати» і «навадити» в «Слові о полку Ігоревім». 
В давнину Храм мав дві форми - круглу і продовгувату. З часом ці дві форми були поєднані так, що «ковчег» (місце молитви), або «квадра» (чотирбоки) знаходиться на перехресті двох форм Храму. Кожна сторона квадри присвячена одному з євангелістів: північна стіна – євангелісту Луці і його атрибуту Бику (волу); східа стіна присвячена євангелісту Матвію і його атрибуту Голубу; західна стіна присвячена євангелісту Марку і його атрибуту Леву; південна сторона присвячена євангелісту Іоанну і його атрибуту Соколу. Саме тому в літературі (!Йордан) предки українців названі «анти» (від грецького «αντη» - молитва). Так само у Геродота «люди молитви» названі «авхати» (грецьке «αυχεω» - молитися, надіятися). Тут, у квадрі Храму беруть початок ріки Західний Буг (Бог Місяця) і Південний Буг (Бог, син небесної Богородиці), Стир (ріка богині Луни) і Збруч (ріка Стрибога). Всі присвяти образам євангелістів і символіці атрибутів збережені у назвах міст, рік по на сторонах квадри: ріки Сян, Полтва і місто: Львів; ріка Стир і місто Луцьк; ріка Фоса і місто Фастів; ріка Збруч і селище Іване-Пусте (від старонімецьких слів “Ewan Puste” – Вічне дихання, яке творить рух вітру; додати варто, що парус в староукраїнській мові називався «ярмом»). Переклад і пояснення назв приведені в Словнику «Образи української міфології в історії і географії» (Інтернет «Чтиво»).    
6. ГЕРБ І ПРАПОР УКРАЇНИ  
Основа зображення державного герба і прапора України – символи Стрибога (Триглав – Тризуб) на срібному древці прапора та  барви Святої Богородиці Пірогощої, як Державної Богоматері, і Святої Премудрості Софії, як Богині Молитви і Церкви, - на полотнищі. В «Слові о полку Ігоревім» лунають дзвони Церкви Святої Софії, а князь Ігор йде Боричевим узвозом до Святої Богородиці Пірогощої «України заради» («страни ради» - «країни заради»). Барва Богині Молитви Оранти – «золота», барва Державної Богині Пірогощої – «блакитна». «Золото-блакитні», або «жовто-сині» кольори прапора України знаменують кольори Святої Діви Марії (Софії) і Святої Варвари (Пірогощої). Як і в Іліаді Гомера, «воїни називали богиню Кіммінда, а в народі її називали Халкіда», так і Запорізькі козаки називали небесну богиню «Січ», а в народі богиню називали «Пірогоща». Крім барв, богині мають атрибути: атрибут богині Місяця-Луни – Лев, атрибут богині небесної блискавки Пірогощої – яструб (супій, або гриф). На географічних картах біля рік присвячених небесним Покровам України і українського народу збережена символіка герба і прапора України. Як приклад, можна вказати на символіку ріки Укер (Ucker) в Німеччині. Топоніміка лівобережжя ріки присвячена Леву, атрибуту богині Луни і Церкви (Льовіц, Льовендорф, Льовенберг), а топонімія правобережжя присвячена атрибуту богині блискавки Грифу (Грайффенберг). На гербі України справа іноді зображено козака з шаблею. Так і біля витоків ріки Укер справа знаходиться Хорин (Хорів) монастир і селище Хорин. Такі ж образи – символіка герба і прапора України – збережені біля рік Піденний Буг (Бог), Синюха, Латориця, Десна, Сула, Самара, Кринка, Міус, Сіверський Донець, біля інших рік і  на Корсунському півострові (Крим). На мапі виразно видно, що контури Кримського півострова творять обрис Малої птахи (Іфігенії), а в контурах України видно обрис Великої птахи (Артеміди), яка врятувала Іфігенію від принесення її в жертву. В християнстві ця прадавня легенда-образ передана в іконі Діви Марії з Дитям. 
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