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         В збірнику розглядаються проблеми пов'язані з дослідженнями історії української цивілізації – легендарної династії Києвичів. Проаналізовані  період 482-882 рр. (5-9 ст.) Особливу увагу присвячено дослідженню становлення громадянського суспільства і розвитку культури, військової справи. Описано події громадського і культурного життя вказаного періоду. Підкреслюються політичні, культурні, економічні зв'язки середньовічної України з іншими територіями. 

      Для всіх хто цікавиться  українською історією .
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Вступ

За період незалежності України з'явилось ряд наукових та науково-популярних робіт присвячених українській історії, зокрема середньовічній.
Актуальність теми. Хоча проблемам української історії приділено багато уваги однак дослідження династії Києвичів мають узагальнюючий характер. Автор книги поставив за мету комплексне дослідження історії української князівської династії Києвичів..

Мета і завдання дослідження. В книзі подається характеристика  вказаного періоду української історії,   суспільно-політичне, релігійне, економічне, культурне та мистецьке життя українського народу 5-9 століть.
Методи дослідження. У книзі використані принципи єдності логічного та історичного дослідження явищ у конкретних історичних умовах. Хронологічний метод дає можливість прослідкувати усі етапи розвитку середньовічного  українського суспільства. Династію Києвичів можемо вважати легендарною. Відомості про династію побудовані на гіпотезах, припущеннях, здогадах. Не всі джерела є абсолютно авторитетні. Дана тема потребує ще ретельних досліджень науковців. Династія Києвичів була виключно українською правлячою династією на відміну від династії Рюриковичів, які були варягами (шведами). Українська династія Києвичів 482-882 рр. була усунена від правління  шведською династією Рюриковичів, яка керувала Україною з 882 р. до 1340 р.
Династія Києвичів

Києвичі — напівлегендарна династія ранньосередньовічних полянських правителів Києва. Гіпотетично Київичі правили полянами з другої третини V ст.. перетворивши її до 838 року на Руський каганат. Першими представниками цієї династії у полян були легендарні засновники Києва — Кий, Щек та Хорив і їхня сестра Либідь. Від імені старшого з братів і пішла назва роду .Останнього гіпотетичного Київича Аскольда-Миколу було підступно вбито у 882року варягами, очолюваними Олегом. Окрім згаданого Аскольда до династії належав і його попередник чи сучасник, Дір. Наразі обмеженість джерел не дає підстав для остаточного вирішення питання історичності династії та належності до неї як князя Аскольда так і його можливого попередника Діра.

Кий  482 – 512 рр.

(язичник)
Кий – легендарний засновник Києва, полянський князь. Був сучасником візантійського імператораЮстиніяна. Найстарший з трьох братів (Кий, Щек і Хорив) , що збудували місто й назвали його на честь старшого Києвом. Засновник династії києвичів – останніми представниками якої були Аскольд і Дир. Князь Кий їздив до Царгороду де був з почестями прий знятий імператором Візантії. Воював проти Візантії, проти волжських та камських болгар й заснував місто Києвець над Дунаєм. Від ім.»я Щек пішла назва урочища Щекавиця, а ім»я Либідь дала назву річки. В Києві існували три окремі міста об»єднані в одне в пізніших часах.

Кий — легендарний засновник Києва, полянський князь, один із трьох братів (Кий, Щек і Хорив, мали сестру Либідь), які, згідно з "Повістю минулих літ",  збудували місто й назвали його на честь старшого брата Києвом. У вірменській «Історії Тарона» Зеноба Глака (VIII ст.) згадано, що три брати: Куар, Мелтей (Міле) і Хореан заснували три міста в країні Полуні, а через якийсь час вони разом побудували поселення на горі Керкей, де був простір для полювання, багато трав та дерев. Ця оповідь своїми іменами та деталями дуже нагадує свідчення київського літописця. Пояснення цьому можна знайти як у спільному джерелі (ймовірно, скіфському) української та вірменської легенд, так і у спільному міфологічному сюжеті, використаному для пояснення заснування міста. Візантійські джерела повідомляють, що полянський князь Кий (в оригіналі Кувер) в юнацькі роки виховувався при дворі імператора Юстиніана І, у Константинополі прийняв християнство, тут же здобув освіту. «Мав велику честь від царя», одержав бенефіцій у Нижньому Подунав'ї, де заснував «градок Києвець», але через спротив місцевих племен не зміг там закріпитися. Тому Кий повернувся додому, де «заклав» (напевно, розбудував або переніс з іншого міста) свою столицю Київ. За іншими свідченнями візантійців, Кий був сучасником імператора Іраклія. Як докладно пише його сучасник Іоанн з Нікіу, силою Святого і Животворного Хрещення, ним прийнятого, він перемагав усіх варварів і язичників». Про дружні зв'язки давньоруського князя з візантійським імператорським двором свідчить і «Повість временних літ». На Полянській землі — Київщині — у VI—VII ст.ст. сходилися кордони трьох культурних груп пам'яток — празької, пеньківскьої та колочинської культур, а у VIII—X ст.ст. — Луки-Райковецької та волинцевської. Київ від самого початку був центром не одного, а кількох племінних угруповань.
В  499 р. слов'яни вторглися у Фракію. Проти них виступив магістр східноримської армії з 15-тисячним військом і обозом в 520 возів. Бій відбувся на р. Цутра. Військо магістра було розбите. Подробиці цього бою до нас не дійшли, відомо тільки, що магістр втратив чотири тисячі чоловік убитими і потонулими. 

Щек (? -?)
(язичник)
Щек — один із трьох легендарних братів, що заснували місто Київ. Ім'я Щек виникло, ймовірно, через намагання давніх киян знайти пояснення назві однієї з київських гір, Щекавиці. Ломоносов у суперечці з Вольтером із приводу заснування Києва візантійським імператором категорично заявляв: "Грецькі царі аж ніяк нічого не будували на Русі, а побудовано Київ від князів Кия, Щека і Хорева". Але незабаром і серед захисників Несторової версії виникли великі суперечки. Якщо Кий ще допускався у ролі полянського князя, то стосовно його братів і сестри були серйозні зауваження.

Версію про існування Щека, а точніше — народності, пов’язаної з цим іменем, висловлювали ще вчені середини XIX століття, і підставою для такого висновку прислужилася друга назва гори Щекавиці — Скавіка. Академік Рибаков вважав, що постаті Щека, Хорива і Либіді мають літературне походження. "І брати, і сестра, — зазначав історик, — придумані, вочевидь, для осмислення назв двох київських гір — Щековиці і Хоревиці та назви річки Либідь" (1966 р.). Проте дослідник Третьяков у 50-ті роки ХХ століття не виключав факту існування середульшого брата: "Назва стародавнього городища — Щековиця — збереглася в народній пам'яті з часів самого Щека, що жив, напевно, у VII або VIII столітті н.е.", — писав учений. До речі, і академік Н.Я. Марр, прихильник вірменської легенди про Куаре, також підкреслював, що "два імені, Щек і Мелтей, означають те саме — "змій" (1922 р.).

Хорив (? -?)
(язичник)
Хорив — ім'я одного з легендарних братів, що заснували Київ. Якщо походження імені Щек надійно зв'язується з горою Щекавиця, то гора під назвою Хоревиця точно не локалізована і ні літописної, ні пізнішої традиції щодо неї не існує. Припускають, що під такою назвою відома Лиса гора, де знаходився величезний язичницький могильник. Є також версія, що Хоривицею може бути київська гора Юрковиця, або навіть місто Вишгород. "Щек, Хорив і Либідь — легендарні особи, що могли й не існувати, тому що про них нічого, крім імен, більше невідомо", — писав Костомаров у "Переказах про родоначальників" (1873 р.). Йому вторив професор Іловайський: "Таких історичних осіб, як Щек і Хорив, російська історія не знає" (1876 р.). Історик Забєлін, аналізуючи праці Корнелія Таціта і Помпе Мели, в яких згадується країна Аксіака, що між Дніпром та Дністром, гадав, що народ аксіаків і є фундатором городища над київським Подолом. Знайшов дослідник пояснення й імені третього брата-фундатора, Хорива. Воно теж пов’язується з назвою місцевості. Це ім’я, стверджував Забєлін, нагадує ім’я батька булгарських племен Куврата (Хорвата), а водночас і країну Хорове, про яку свідчив ще Константин Багрянородний (Х століття). Варто зауважити, що Кий, його брати і сестра Либідь були язичниками. І, можливо, у дохристиянських традиціях лежить ключ до розшифровки стародавніх топонімів. Існує версія, відповідно до якої Хорив був праслов’янським божеством сонця. Ім’я Хорив співзвучне імені язичницького бога Сонця Хорса. Топографічне розташування літописних гір в Києві не відповідає їх послідовному переліку в літописній розповіді і це викликає суперечливі погляди дослідників. Одні з них вважали, що Хорив жив на Замковій горі (народна пам'ять зберегла назву вулиці — Хорива, яку зараз також помилково називають Хоревая, що починається від підніжжя гори), інші ж заперечували це, оскільки Щекавиця лежить північніше Замкової гори, і навіть вважали, що місцем перебування Хорива був Вишгород. Відповідно до одного з тлумачень літописної розповіді про заснування Києва висловлювалась думка, що горою Хорива була так звана "Лиса гора" над Подолом. Деякі дослідники вважали, що саме Замкова гора була місцем початкового перебування Кия і лише згодом було споруджено «градок» на сусідній Старокиївській горі.

Фрагмент Длуґоша Переклад:"Після смерті Кия, Щека і Хорива, успадковуючи по прямій лінії, їхні сини і племінники багато років панували у русинів, поки спадкоємність не перейшла до двох рідних братів Аскольда і Діра".

Князь Кий у Велесовій книзі
Прихильники автентичності Велесової книги відносять час життя Кия, Щека та Хорива до VІІ ст. до н. е. Вважають, що вони не заснували, а лише укріпили стародавнє місто Куява, за переказами, «матір городів руських».Згідно з цими поглядами, Кий і його брати – сини легендарного патріарха Ора (Орія), які звели кремлі на київських горах у 640 році до н. е.: «Там і оселився Кий, що був засновником Києва» (Велесова книга, д. 4г). Після навали скіфів у VІІ ст. до н. е. старотець Орій розбудував Голунь на Ворсклі (відповідник стародавнього Гелона, згаданого Геродотом), а його сини розійшлися по Русі, ймовірно після смерті батька у 640 році до н. е. (згідно д. 6в: «Од отця Ора до Діра (860 р.) пройшло 1500 літ»). Спершу Кий разом із братами укріпив стародавню Куяву на Дніпрі, після чого Щек і Хорив подалися на Дунай, де розбудували Старокарпатську державу, яка проіснувала близько тисячі років, слугуючи заслоном від римлян. Відомості про Кия зустрічаються в багатьох дощечках "ВК", причому йдеться як про легендарного Кия І (брати: Щек, Хорив), так і про Кия ІІ. Кия ІІ згадано у «Велесовій Книзі» наприкінці VІІІ ст. нашої доби під час військових суточок з волзькими болгарами. Цей легендарний князь нібито правив на Русі 30 років (780-810); мав сина на ім'я Лебедян (він же Славер). Час правління Кия та його наступників, згідно з «ВК» (д. 36б):

Кий ІІ 
780-810 – правління Кия ІІ: «Кий II помер, будучи нашим володарем тридцять літ».

Лебедян 512 – 532 (або 810 – 830)

В 517 р. великі сили слов'ян зі значною кіннотою вторглися в межі Східної Римської імперії, пройшли Македонію, і Фессалію і дійшли до Фермопіл; на заході вони проникли в Старий Епір. В руках слов'ян виявився майже весь Балканський півострів.
810-830 – правління Лебедяна-Славера: «Лебедян, який звався Славер, і той був двадцять літ».

Варен 532 – 552 (або 830 – 850)

В 534 р. Хільбудій переправився через річку з невеликим загоном. Слов'яни, виступили «проти нього всі поголовно. Битва була жорстока; загинуло багато римлян, в тому числі і їх начальник Хільбудій ». Після цієї перемоги слов'яни безперешкодно переправлялися через Дунай для вторгнення в глиб Балканського півострова. 
В  547 р. військо слов'ян знову форсувало р. Істр і опанувало всій Іллірією аж до Епідамна. «Навіть багато укріплення, які були тут і за старих часів здавалися сильними, так як їх ніхто не захищав  , слов'янам вдалося взяти ...»  Начальник Іллірії з 15-тисячним військом йшов за слов'янами. На його очах слов'яни захоплювали укріплення, але він не наважувався вступити в бій, так як не мав достатніх сил. 
В  551 р. загін слов'ян чисельністю понад 3 тис. осіб, не зустрівши жодної протидії, переправився через р. Істр. Потім, після переправи через р. Гевро (Маріца), загін розділився на два загони. Римський воєначальник, який мав великі сили, вирішив скористатися цією своєю перевагою і знищити розрізнені загони у відкритому бою. Але слов'яни попередили римлян і розбили їх раптовим нападом з двох напрямків.
541  р. -зпочалася бубонна чума, яка отримала назву юстиніанової. Перші випадки були зареєстровані в єгипетському порту Пелузій. Звідти вона потрапила в Александрію, наступного року в Константинополь, а надалі охопила Близький Схід, Північну Африку й Європу. Пандемія тривала 200 років.

830-850 – правління Варена: «Верен з Великограддя також двадцять літ».

Сережень 552 – 562 (або 850 – 860)

В  552 р. велике військо слов'ян  форсувало Істр і  вторглося у Фракію. Від захоплених полонених Юстиніан дізнався, що слов'яни вирішили насамперед осадити і взяти Солунь міста навколо неї. Отримавши ці відомості, імператор наказав відкласти підготовлений вже похід в Італію і направив велике військо під командуванням свого племінника Германа проти слов'ян. 
850-860 – правління Сереженя: «Сережень – десять, і він останній», мається на увазі останній перед варягами, що захопили Київ у 860-882 рр.



Вандал ? - ?

Київський князь з династії києвичів. Вандал послав на захід підвладних своїх князів і свояків Гардоріка і Гунігара з великими військами слов'ян, руси і чуді. І ці пішовши, багато землі завоювавши, поки вернулася. А Вандал розгнівався на них, все землі їх від моря до моря собі підпорядкував і синам своїм передав. Він мав три сини: Ізбор, Володимира і Столпосвята. Кожному з них побудував по місту, і в їх імена назвав, і всю землю їм розділивши, сам перебував у Великому граді літа багато і в старості глибокої помер, а після себе Ізбор град Великий і братію його у владу передав.
Потім помер Ізбор і Столпосвят, а Володимир прийняв владу над усією землею. Він мав дружину від варяг Адвінду, дуже прекрасну і мудру, про неї ж багато старими розповідається і в піснях вихваляється. По смерті Володимира і матері його Адвінди княжили сини його й онуки до Бурівоя, який дев'ятим був після Володимира, імена ж цих восьми невідомі, ні їхніх вчинків, хіба в піснях давніх згадують

«А Вандал ... всі землі ... собі підпорядкував і синам своїм передав. Він мав три сини: Ізбор, Володимира і Столпосвята. Потім помер Ізбор і Столпосвят, а Володимир прийняв владу над усією землею. Він мав дружину від варяг Адвінду ... »
Вандал з синами згадується в казках А. Я. Артинова. В історії відомий остготский ватажок Вандалар з трьома синами Теодіміром, Валамер і Відіміром. Мавро Орбіні в своїй книзі «Слов'янське Царство» писав, посилаючись на загублені «Літопису Московії» Єремєєв Російського, що в стародавні часи російськими командували готські вожді. У скандинавській «Сазі про Тідреке Бернському» XIII століття, відомої також на Русі,
йдеться про Гертніте, конунга з Новгорода, який завоював великі землі і розділив їх між синами та іншими конунгами. «У нього було два сини від дружини, старший звався Озантрікс, молодший Вальдімар, а третій син, якого він мав від ... наложниці, називався Іллею». На чолі всієї землі Гертніт поставив Озантрікса, але потім над всією землею Гертніт поставив конунгом Вальдімара, якому довелося битися з Аттілою і Тідреке за Полоцьк (в сазі - Палтіска) і Смоленськ (в сазі – Смаланд)

614  р. - Авари зі слов'янами розграбували Салону, постраждав палац Діоклетіана.

650  Р.- в Моравії утворилася перша слов'янська держава Само.
654  р.- папу Римського Мартина I привезли в Константинополь і засудили до страти, але потім заслали в Херсонес, де він і помер.
662 р. - виникло слов'янське князівство Карантанія. На території сучасних Словенії та Австрії існує слов'янське князівство Карантанія
665  -Візантійська імперія найняла 5 тис. слов'ян для війни з арабами в Сирії
670  р.  легендою чеський князь Крок заснував Вишеград. (дата приблизна)
677 р. -  Хазарський каганат підпорядкував собі кочові народи на великій степовій території між Азовським морем та Аралом.
681 - утворилося Перше Болгарське царство.
689 р.- Візантійці провели успішний похід проти слов'ян у Македонію. Частину слов'ян переселили у Віфінію для стримування арабів.
692 р. - Візантійські війська під проводом Леонтія зазнали поразки від арабів у битві при Себалосі через зраду слов'ян на чолі з Небуло.

Славен? - ?
Київський князь з дінастії києвичів За віросповіданням язичник.

 Про князів руських старожитностей монах Нестор погано знав, які справи здійснювали слов'яни в Новгороді, а святитель Іоаким, який добре знає, написав, що сини Яфетові і внуки відокремилися, і один від князь, Славен із братом Скіфом, ведучи багато війни на сході, йдучи до захід, багато землі біля Чорного моря і Дунаю собі підкорили. І від старшого брата прозвалися слов'яни, а греки їх або похвально алазони, або поносний амазони (що означає дружини без тітек) іменували, як про те поет древній Ювель говорить.
Князь Славен, залишивши у Фракії і Іллірії біля моря по Дунаю сина бастарниів, пішов до півночі і град великий створив, в своє ім'я Славенськ назвав. А Скіф залишився у Понта і меотіс в пустелях жити, харчуючись від худоби і грабіжництва, і прозвалася країна та Скіфія Велика. Після влаштування Великого града помер князь Славен, а після нього панували сини його й онуки багато сотень років. І був князь Вандал, правив слов'янами, ходячи всюди на північ, схід і захід морем і землею, багато землі на узбережжі моря завоювавши і народи собі підкоривши, повернувся до міста Великий

«Князь Славен, залишивши у Фракії і Іллірії біля моря по Дунаю сина бастарниів, пішов до півночі і град великий створив, у своє ім'я Славенськ назвав». «Князь Славен, залишивши у Фракії і Іллірії біля моря по Дунаю сина бастарниів, пішов до півночі і град великий створив, у своє ім'я Славенськ назвав».
3. Яфет? - ?

Київський князь з династії києвичів. За віросповіданням язичник.
704 р. -скинутий візантійський василевс Юстиніан II утік із Херсонеса, куди його відправили в заслання, до хозарів. Хозарський каган віддав за нього свою доньку, однак потім каган вирішив віддати його візантійцям, і Юстиніан утік до булгар на Дунай.
705  р.-  Заснування міста Іскоростень (Коростень)
710 р.- Херсонес Таврійський при підтримці хозарів підняв бунт проти Візантійської імперії. Візантійський флот взяв місто й відновив порядок, але потім потрапив у шторм, який потопив багато кораблів. Бунт відновився.
711 р. - в Візантії лідер повстання в Херсонесі Таврійському Філіппік Вардан скинув Юстиніана II і проголосив себе імператором.
716 р. - Візантія підписала договір миру й дружби з Першим Болгарським царством.
721 р. - за легендою цього року Любуша вказала місце для побудови Праги.
740 р. - Хозари прийняли юдаїзм.
745 р. - розпочавшись у Константинополі бубонна чума швидко шириться Європою.
769 р.- після смерті княза Хотимира в Карантанії почалося повстання проти охрещення.

Ізбор 6-7 століття
Київський князь з дінастії кієвічів. За віросповіданням язичник.

Ізбор - легендарний засновник міста Ізборськ.

В «Йоакимовскому літописі» (XVIII ст.) названий сином князя Варвара, який жив по літописі приблизно в VI-VII ст., Братом Столпосвята і Володимира, правивиших в інших містах володінь батька. Після смерті Ізбор влада, за літописом, успадкував князь Володимир.

У «Оповіді про Словене і Русе та місті Словенське» (XVII ст.) Ізбор виступає сином словами Младен, онуком Гостомисла (середина IX століття), після смерті його володіння в 862 році по «Повісті временних літ» дісталися Трувор, легендарному братові Рюрика, а після смерті Трувора в 864 році - самому Рюрика.
Швидше за все легенди відбивають уявлення жителів півночі Русі про походження назви міста Ізборських, за традиційною формулою, використаної в тих же легендах: Словен заснував словенеск, Укр - Русу, Вибір - майбутній Виборг, а Ізбор - Ізборськ. Родинні зв'язки і самі особистості князів мають вторинний характер по відношенню до епічним уявленням про трьох братів засновників і трьох частинах території конфедерації племен словен, і чуді, кривичів, весі та ін. Такі уявлення були характерні для Стародавньої Русі. 
Иоакимовская літопис: 
А Вандал ... всі землі їх від моря до моря собі підпорядкував і синам своїм передав. Він мав три сини: Ізбор, Володимира і Столпосвята. Кожному з них побудував по місту, і в їх імена назвав, і всю землю їм розділивши, сам перебував у Великому граді літа багато і в старості глибокої помер, а після себе Ізбор град Великий і братію його у владу передав. Потім помер Ізбор і Столпосвят, а Володимир прийняв владу над усією землею.
«Хронограф» 1679 р.
Син старійшого князя новгородського Гостомисла, іменований Младен Словен, цей от'і-де від батька свого в Чюдь і тамо постави град в ім'я своє над рікою на місці, нарицают Ходніци, і нарече граду ім'я словенеск, і княжив у ньому три літа, і умре. Син же його Ізбор, цей преіменова ім'я граду своєму і нарече Ізборськ. Цей же князь Ізбор змієм із'яден умре.
4. Володимир? - ?

Київський князь з династії києвичів. За віросповіданням язичник.
5. Стовпосвят? - ?

Київський князь з династії києвичів. За віросповіданням язичник.
6. Буривій 9 століття
Бурівій — легендарний князь словен, відомий тільки по Іоакимівському літопису. Батько князя Гостомисла. За Іоакимовским літописом — нащадок легендарного князя Вандала та його сина Володимира в дев'ятому поколінні. Після багатьох воєн з варягами був переможений ними на березі річки Кумені (Кюмі-Йокі), і з залишками дружини втік до міста Бярми (Бярмія іноді ототожнюється з древньою Перм'ю), розташований на якомусь острові. Залишившись без військового керівництва, ільменські словени підпали під владу загарбників і, незадоволені безчинствами варягів, призвали на княжіння Гостомисла, сина Буривія. За періодом діяльності (початок IX століття), «новгородському князюванню» приблизно збігається з Бравлином. «Люди ж, які терпіли тяготу велику від варяг, послали до Бурівою, випросити у нього сина Гостомисла, щоб княжив у Великому граді. І коли Гостомисл прийняв владу, негайно варягів що були будь побили, яких вигнали, і данина варягам відмовилися платити »
7. Гостомисл Буривойович 850 –

Гостомисл Буривойович — легендарний новгородський (?) старійшина (князь/посадник?) із роду Словена, який володарював до приходу варягів. Дід Рюрика, прадід княгині Ольги (по іншій лінії). Відомості та гіпотези. Найповніша інформація стосовно Гостомисла містилася, згідно з писаннями Василя Татищева, у використаному ним Іоакимівському літописі, який нині датують XVII—XVIII ст. В примітках до тексту Борис Рибаков з цього приводу зазначав:

Сліди якихось неясних генеалогічних пригадувань містяться у відомих новгородських легендах про Гостомисла, сина Буривоя. Та обставина, що вони були записані на п'ять століть пізніше київських легенд, відразу поставило їх у ряд із власними домислами істориків XVI—XVII ст., але, імовірно, відоме історичне зерно міститься все-таки в цих легендах. Візьмемо за основу текст відомої Іоакимівського літопису: головний герой легенди новгородський князь Гостомисл, переможець варягів, був останнім представником династії словенських князів, після смерті його став княжити варяг Рюрик…

Гостомисл, залишившись без спадкоємця, загиблого в боротьбі з варягами, бачив сон: з живота його дочки Умили зросло чудове дерево. Волхви пояснили йому значення сна: від сина Умили продовжиться княжіння його. В основному тексті Татищевської «Історії» говориться: «Приходили варяги через море данини заради до словен у Великий ґрад. Слов'яни ж і русь, відмовивши, не дали їм данини. Тоді вмер словенський князь Гостомисл без спадкоємця. І почали люди самі собою володіти, але не було серед них справедливості; повстав рід на рід, були міжусобиці, воювали один на одного, самі себе більш, ніж вороги, розоряли. Це бачачи, старійшини землі, зібравши від словен, русі, чудь, кривичів і інших місць, міркували, що земля Руська хоча велика і рясна, але без князя розпорядку і справедливості немає; тому потрібно обрати князя, який би усім володів і керував. І погодившись, за заповітом Гостомисловим, обрали князя від варяг…»

Князь (воєвода Київський Олег) (8 століття)

Олег (роки народження і смерті невідомі) — воєвода київський (князь давньої України-Русі), який у середині VIII століття зі своєю дружиною здійснив похід в Чорне море і спустошили малоазійське узбережжя від Пропонтиди до Синопа. Із древньої хроніки життя святого Георгія Амастридського у розповіді про чудо розповідається, як руси, «погибельний учинками народ», у середині VIII — го століття здійснили бойовий похід в Чорне море і спустошили малоазійське узбережжя від Пропонтиди до Синопа. Академік Михайло Грушевський довів, що цим воєводою міг бути київський воєвода (князь) Олег, що правив у Києві до часу княжіння Бравліна. Це підтверджують літописні свідчення, народні перекази, а також наявність трьох різних княжих могил (князів) Олега, дві з яких знаходяться в Києві. 
806 р.- Карл Великий здійснив похід проти лужицьких сербів і заснував дві фортеці на Ельбі та в Галле.
821 р.- Відбулося перше зафіксоване в історії засідання хорватського Сабору. Повстання хорватів проти франків почалося 819 року.

822 р.- в франкських хроніках під цим роком вперше згадується Велика Моравія
825 р. - Франки вели війну з полабськими слов'янами.
828 р.- Булгари підкорили собі Славонію. Хорвати вийшли з-під франкського правління.
833 р.- Моравський князь Моймир I захопив Нітранське князівство (Словаччина), й утворилася Велика Моравія.

Херсонес Таврійський став столицею феми.
839 р. - утворилося Блатенське князівство (Хорватія) 

839  р. згадка Бертинської хроніки про Русь у зв'язку з візантійським посольством до Людовика I Франконського, з яким прибули також варяги, які сказали, що вони представляють Русь.

842 р. - За легендою П'яст заснував династію польських правителів.
845 р.- Хрещення західно-чеських князів

846 р. - Моравію очолив князь Ростислав.

852 р. - Хорватський князь Терпимир видав перший точно датований указ на слов'янських землях.

857 р. - Кирило і Мефодій вирушили до хозар проповідувати християнство
858 р.- Під цим роком у Паннонському житії Кирила, який був направлений візантійським імператором Михаїлом III у місіонерську подорож до Причорномор'я, засвідчено існування писемності на Русі
859 р.- За твердженням Повѣсті временныхъ лѣт̑, цього року на Новгородську землю прийшли з-за моря варяги, та наклали данину на місцеві племена чуді, словен та мерян
8. Аскольд і Дир
860-882 рр.
Аскольд і Дир, напівлегендарні потатті згадувані в «Початковому літописі» як київські князі (9 ст.) Імена їх зв’язуються з походами Русі на Візантію й Закавказзя. За літописними оповідями Аскольд і Дир були вбиті Олегом і поховані на Угорській могилі в Києві (Аскольдова могила).

В 860 р. князі Аскольд і Дир. Підступили флотом до Царгорода взяли передмістя, але самого міста на змогли взяти (флот 6-8 тис. воїнів). Період Царювання імператора Михайла ІІІ. 867 р. князі виявили бажання охреститись. Михайло ІІІ засновує в Києві єпархію і присилає єпископів (Патріарх константинопольський Фотій). 
873-874 рр. – договір між імператором Василем І і Аскольдом і Диром. 880 р. – створення митрополичого статуту. На час їх правління припадає проповідуваня Кирила і Методія.  

 Аскольд (в Ніконовському літописі — Осколд) — напівлегендарний київський князь, володар давньоруської держави, або скоріше — лише Києва. Здобув владу можливо перед 860, загинув у 882 році. Походження імені князя до цього часу викликає запитання. Поширена версія виводить його з дав.-ісл. Haskuldr або Höskuldr, що пояснюється нібито його скандинавським походженням. За іншою версією — ім'я має місцеве, слов'янське коріння. Борис Рибаков пов'язував ім'я Осколд може із старовинною племенною самоназвою подніпровських мешканців: сколоти. Петербурзький письменник Юрій Сяков вважає слово Ashold або Asholt іменем готського походження і навіть перекладає його як «честь аріїв». Ян Длугош стверджував, що Аскольд походив з князівської династії, започаткованої Києм, і був рідним братом князя Діра. За іншою версією — був воєводою Діра і успадкував владу після його смерті. Сяков з посиланням на неозначені арабські джерела, стверджує, що у першій половині ІХ-го ст. на службі у еміра Кордови перебував загін скандинавських найманців на чолі з ватажком, ім'я якого можна прочитати як Аскольд аль-Діра (за правилами граматики мало б бути «ад-Діра», як у аль-Масуді). І до Києва Аскольд, на думку Сякова, міг потрапити найвірогідніше після завершення служби у еміра Кордови, або пройшовши через Візантію, або через Балтику. За гіпотезою Ігоря Мицька він був сином князя Олега та братом Діра і Ольги. В 860 році Аскольд очолив перший документований самостійний похід Русі на Константинополь. Причиною і приводом для походу на Константинополь могли бути, зокрема утиски київських послів і купців або ж напад на руських рибалок біля острова Березань і Білобережжя (Тендрівської коси). На світанку 18 червня 360 руських лодей з 8-ма тисячами вояків на борту несподівано з'явилися у Босфорській протоці й взяли столицю Візантії в облогу. Незабаром потому наспіла й пішла рать. Патріарх Фотій I емоційно передав почуття й страх обложених при появі небаченого раніше грізного ворога: «Народ (руси) від країни північної…, і племена піднялись від країв землі, тримаючи лук і спис; вони жорстокі й немилосердні, голос їх шумить, мов море». Облога Константинополя тривала цілий тиждень, і за словами Фотія «місто ледве не було підняте на спис», як у давнину називали здобуття фортець приступом. Імператор Михаїл III в цей час воював з арабами в Малій Азії і змушений був терміново вирушити додому. Війна завершилася мирною угодою. Штурм русами Царгорода мав величезний резонанс у тогочасному світі і, рятуючи своє становище та престиж імперії, імператор поспішив назад. Венеціанський хроніст Іоанн Диякон стверджував, що ті, хто облягав візантійську столицю, повернулися додому «з тріумфом». За деякими здогадками частиною угоди з Візантією стало хрещення Аскольда і принаймні частини його вояків. За реконструкцією Михайла Брайчевського сам князь отримав при хрещенні ім'я Миколи, одразу ж після походу русів патріархом була створена нова митрополія і до Києва був спрямований єпископ Михаїл, перший очільник Руської церкви. Саме тому за точку відліку вітчизняної історії Повість временних літ бере 860 рік, не позначений більше жодними видатними подіями: «Коли почав царювати (імператор Візантії) Михаїл, стала так прозиватися Руська земля. Дізнались ми про це тому, що за цього царя приходила Русь (війною) на Царгород, як пишеться про це в літописанні грецькому (візантійському). Ось чому з цієї пори почнемо (розповідь) і число (лік рокам) покладемо». Насправді Михаїл III зійшов на трон ще у 842 році. Плутанину у літописі Брайчевський пояснює подальшими фальсифікаціями. Аскольд воював не лише з візантійцями. У літописі є відомості про його походи проти уличів і печенігів. Ібн-ель-Хасан розповідає, що після 862 року руси здійснили рейд до південних берегів Каспійського моря і взяв в облогу місто Абесгун. Лише в останній, сьомій, битві, війська володаря Табаристану абу-Зейда завдали русам поразки і змусили їх повернутися додому. З Никонівського літопису відомо ще про два походи Аскольда на Візантію. Останній — 874 року — був невдалим. «… Море було спокійне, та тут раптом здійнялася буря з вітром, і великі хвилі розкидали кораблі язичників-русів, і прибило їх до берега і переламало так, що небагатьом із них пощастило уникнути цієї біди й повернутись додому…» Повернулися додому лише мала дружин, і в Києві «був плач великий». За повідомленням літопису Аскольд був вбитий князем Олегом, який передягнувся торгівцем і підступом виманив князя з Києва. Не виключено, що перемогу Олега забезпечила підтримка київських язичників, невдоволених наверненням Аскольда до християнства. За легендою, Аскольда поховали на місці загибелі, на правому березі Дніпра в урочищі, де знаходився двір угорського ватажка Олмоша — тому в давнину воно називалося Угорським. На могилі Аскольда збудували церкву святого Миколи.

Намаганням виправдати Олега пояснюють легенду, що потрапила до Повісті временних літ, згідно з якою київські володарі Аскольд та Дір були боярами Рюрика I і відпросились у князя йти на службу до Константинополя. Але дорогою «побачили чудовий град (градок) Київ, у якому ніхто не княжив, і залишилися у ньому князями». Проте співправителями Аскольда і Діра називають лише сама Повість временних літ і похідні від неї джерела. Інші літописи називають володарем Русі або Аскольда, або Діра, або неназваного, але єдиного князя.

ДІР(? -?)

Дір (Дир) — напівлегендарний київський князь. Дата і причини смерті Діра невідомі. З огляду на те, що походом русів на Константинополь 860 року керував єдиний володар і швидше за все ним був Аскольд, можна вважати, що Дір помер принаймні трохи раніше (в той же час Михайло Грушевський вважав, що Дір міг правити й пізніше за Аскольда). Похований, за даними літопису, в урочищі, де пізніше була збудована церква Св. Ірини, але жодних інших підтверджень цьому не має. (Повість минулих літ) про Аскольда та Діра: «І було в нього (Рюрика) два мужі, Аскольд і Дір, не його племені, а бояри». Легенда, викладена у Повісті временних літ, згідно з якою Дір правив Києвом разом з Аскольдом і разом з ним загинув від руки Олега у 882 році, є малоймовірною — зокрема із огляду на різні місця поховання князів. За іншою версією князя Діра, як окремої людини, не існувало взагалі, а Дір — це прізвисько князя Аскольда, існування якого не викликає ніяких сумнівів і навіть місце поховання якого достеменно відоме майже всім (Аскольдова могила в Києві). Петербурзький письменник Юрій Сяков з посиланням на неозначені арабські джерела, стверджує, що у першій половині ІХ-го ст. на службі у еміра Кордови перебував загін скандинавських найманців на чолі з ватажком, ім'я якого можна прочитати як Аскольд аль-Діра (за правилами граматики мало б бути «ад-Діра», як у аль-Масуді). І до Києва Аскольд, на думку Сякова, міг потрапити найвірогідніше після завершення служби у еміра Кордови, або пройшовши через Візантію, або через Балтику.

Борис Рибаков зазначав — «особистість князя Діра нам не зрозуміла. Відчувається, що його ім'я штучно приєднано до Оскольда, тому що при опису їх спільних дій, граматична форма дає нам одиничне, а не подвійне число, як то мало би бути при опису спільних дій двох осіб». За гіпотезою Ігоря Мицька він був сином князя Олега та братом Аскольда і Ольги. Походження імені князя до цього часу викликає запитання. Поширена історична версія виводила його з скандинавського або ж навіть готського «dyr» або «djur» — «звір», що пояснювалося нібито походженням Діра — відповідно скандинавським або готським. Остання версія пов'язує Діра з кримською Готією чи — як це робить Сяков — готською державою Германаріха, яка існувала за п'ять (!) сторіч до того. За іншими версіями — прізвисько має місцеве, слов'янське, або ж тюркське (хазарське або булгарське) коріння. Ян Длугош стверджував, що Дір походив з князівської династії, започаткованої Києм. З іноземних джерел, які датуються 9-10 століттями, ім'я безпосередньо Діра називає лише арабський вчений X ст. аль-Масуді. При цьому він оголошує його «першим серед слов'янських князів», що володів великими містами і багатьма населеними країнами. Це може бути як визнанням впливовості Діра, так і географічним визначенням — адже його держава за розташуванням була першою на захід від Хазарії (Хозарський каганат). Аль-Масуді не називає столицю Діра, але зазначає, що мусульманські купці привозять до неї свої товари. До часів правління Діра деякі вчені відносять свідчення про будівництво хазарської фортеці Саркел на Дону (833) — що може бути свідченням загрози з боку Києва, про посольство «народу Рос» і його «кагана» до Інгельгайма і Константинополя (Бертинська хроніка, 838—839 рр.), про звернення вірменських «опозиціонерів» до «володаря слов'ян» (50-і роки IX сторіччя), повідомлення ібн-Гордабега про «купців ар-Рус» (не пізніше 70-х рр. IX сторіччя).
Київське князівство 482 – 882рр.
 (захід Київської, північний захід Черкаської, схід Житомирської обл. України)
Києвичі

1. Кий  482 –

2. Вандал

3. Славен

4. Яфет

5. Ізбор

6. Володимир

7. Стовпосвят

8. Буривій

9. Гостомисл  850 –

Міста, які існували в Україні під час династії Києвичів:

Алушта, Євпаторія, Судак, Феодосія, Інкерман, Ужгород,Чернігів, Київ.

Тільки Чернігів і Київ були під безпосереднім управлянням Києвичів. Інші міста входили до різних державних  утврень і до Держави Києвичів не належали.
Перша версія династії (хронологія)

Кий  482 – 512 рр.



Лебедян 512 – 532 рр.
Варен 532 – 552 рр.
Сережень 552 – 562 рр.
Вандал ? - ?

Славен? - ?
Яфет? - ?

Ізбор? - ?

Володимир? - ?

Стовпосвят? - ?

Буривій? - ?

Гостомисл Буривойович 850 –

Князь (воєвода Київський Олег) (?-?)

Аскольд і Дир 860-882 рр.

Друга версія династії (хронологія)


Кий  482 – 512 рр.



Кий ІІ 780-810 рр.
Лебедян 810 – 830 рр.
Варен 830 – 850 рр.
Сережень 850 – 860 рр.

Вандал ? - ?

Славен? - ?
Яфет? - ?

Ізбор? - ?

Володимир? - ?

Стовпосвят? - ?

Буривій? - ?

Гостомисл Буривойович 850 –

Князь (воєвода Київський Олег) (?-?)

Аскольд і Дир 860-882 рр.
АРХЕОЛОГІЯ  В ЧАСИ ДИНАСТІЇ КИЄВИЧІВ

2 ст. до н.е. – 4 ст. н.е.   Басейн Зах.Бугу і Верх.Дністра, Західна Волинь. Розселення слов»янських племен пшеворської культури.

2 – 5 ст.                            Подніпров'я, Полісся, Волинь, Подністров'я, Прикарпаття, Галичина. Розселення землеробських племен черняхівської культури.

2 – 5 ст.                          Прикарпаття. Розселення слов'янських племен культури карпатських курганів.

5 – 7 ст.                          Подністров'я, Побужжя, Подніпров'я, басейн Пн.Дінця. Розселення слов»янських племен антів (празькопеньковська культура).

6 – 7 ст.                          Південна частина Прип'ятського басейну, р.Тетерів, Верхів'я Буга, Прута і Закарпаття. Розселення слов'янських племен склавенів (празько-корчаковська культура).  
Черняхівська культура, у найпізніших публікаціях — культура Черняхів-Синтана-де-Муреш — археологічна культура, яка існувала в 100–500 роках нашої ери. Поширена на території лісостепової України між Сіверським Донцем на сході та Дністром, Прутом і вздовж Бугу на заході, а також на південному сході Польщі, у Чехії, Словаччині, Угорщині, Румунії, Болгарії. Деякі історики (зокрема, Пауль Райнеке) пов'язують її із державою готів (Оюм). Окремі археологи співвідносять її з племенами готів, описаних істориком Йорданом, сучасні антропологи зауважують ідентичність з полянами. Перші старожитності черняхівської культури були відкриті для науки практично одночасно у різних країнах. У 1899 р. та 1901 р. у селі Ромашки, та у 1900 р. у селі Черняхів Київської губернії Вікентій Хвойка провів розкопки «полів поховань», друге з яких і дало назву типу пам'яток. У 1898—1899 рр. польський археолог К. Гадачек розкопав поселення Неслухів у верхів'ях Західного Бугу. Невдовзі, у 1903 р., І. Ковач дослідив могильник Марошсентана (сучасна назва Синтана-де-Муреш) у Трансільванії. Пам'ятки черняхівської культури — безкурганні могильники (поля поховань) та поселення. Осілі хліборобо-скотарські племена черняхівської культури жили у великих неукріплених поселеннях. Виявлено лише три укріплені городища черняхівської культури: одне у Надпоріжжі у Дніпропетровській області над Дніпровими порогами на правобережжі Дніпра Башмацьке городище та два — у Миколаївській області Городок, Олександрівське городище. Населення займалося також різними ремеслами, було розвинене бронзоливарство, залізообробка, ювелірство та гончарство. Посуд вироблявся переважно на гончарському колі. Була розвинена торгівля з римськими колоніями, звідки імпортувалися амфори, скляні кубки, глиняний посуд; у торговельних операціях вживалися римські монети. Більшість дослідників вважає, що черняхівська культура створена племенами різного етнічного походження (даки, сармати, германці, скіфи, анти або венеди), про яких згадують стародавні автори на території поширення цієї культури. Черняхівська культура була знищена найправдоподібніше навалою гунів в кінці IV ст.. Найвідоміші пам'ятки черняхівської культури на території України: Черняхівський та Ромашківський могильники, Жуківецьке і Ягнятинське поселення. Найдавнішою пам'яткою черняхівської культури на півдні України, є могильник Каборга, розташований на березі Березанського лиману, біля села Осетрівка Очаківського району Миколаївської області. В період свого розквіту, який припадає на III — IV ст., вона обіймала більшу частину сучасних українських і молдовських земель та суміжні з ними райони Польщі, Румунії, Росії. За підрахунками Є. Махно, лише в Україні відкрито близько З тис. поселень і могильників цієї культури, де виявлено сотні жител, тисячі поховань, здійснених за обрядом трупоспалення або трупопокладення.
Всі дослідники черняхівської культури зазначають наявність спільних рис, властивих її носіям: розвинуту економіку, основою якої були землеробство та ремісництво; інтенсивний обмін з античним світом; близькість форм кераміки, виробів з металів і кістки; розміщення поселень на розлогих схилах річок та струмків; поширення безкурганних могильників. Утім існували й місцеві особливості — в поховальному обряді, кераміці, житлобудівництві, що дало підстави виділити три локальні групи черняхівських пам'яток, пов'язані з певними регіонами: Північно-Західним Причорномор'ям, межиріччям Дністра, Пруту й Дунаю, лісостеповою зоною України (В. Баран). Відмінності матеріальної та духовної культури пояснюються неоднорідністю етнічного складу черняхівської людності, куди входили іраномовні скіфи та сармати, які переважали в Північному Причорномор'ї; фракійці — гети й даки, що мешкали в межиріччі Дунаю та Дністра, де відчувався також сарматський вплив; східнослов'янські антські племена, пов'язані з лісостеповою зоною України; готи — східногерманське плем'я, сліди перебування яких виявлено в Західній Волині, верхів'ях Південного Бугу, а також в окремих регіонах Північного Причорномор'я. Уперше антропологічний матеріал із поховань черняхівської культури отримав у 1899 р. відомий київський археолог В. Хвойка під час розкопок могильника біля с. Черняхів на Київщині. Згодом кісткові рештки черняхівців були віднайдені також в інших некрополях України, Молдови та Польщі. Аналіз краніологічних матеріалів показав, що носіям цієї культури загалом були притаманні європеоїдні риси: висока, видовженої форми черепна кришка, помірно розвинутий рельєф, нешироке обличчя, середній за шириною, чітко окреслений ніс (Т. Кондукторова). Однак серед них вирізняється кілька морфологічних варіантів, «прив'язаних» до певних територій: правобережний наддніпрянський, лівобережний наддніпрянський, середньонаддніпрянський та ін.. Це переконливо свідчить на користь тези про поліетнічний характер черняхівської культури, яку обстоюють вітчизняні вчені. Спробуємо на підставі групових морфологічних характеристик з'ясувати роль окремих етнічних компонентів, з яких склався строкатий конгломерат черняхівської людності. Почнемо з готів, стосовно котрих в історично-археологічній літературі віддавна точаться гострі суперечки. За фольклорною традицією, готи — це вихідці з о. Ґотланд у Балтійському морі. Наприкінці І тис. до н. е. вони з якихось причин залишили свою батьківщину й переселилися до Південної Балтії. У II ст. н. е. готи просунулися далі на південь, з'явившись у Мазовії та Підляшші (Польща), в Поліссі та на Волині, де з ними пов'язують пам'ятки вельбарської археологічної культури. За поширенням вельбарських елементів на черняхівських пам'ятках з'ясували, що у верхів'ях Південного Бугу готські племена розділилися: одні з них рушили до Чорного моря та Приазов'я, інші повернули на південний захід. Поява готів на українських землях спричинилася до певних історично-культурних та етнічних змін, що відбулися в першій половині І тис. Встановлено, що готи певний час очолювали великі військово-політичні союзи, які об'єднували скіфів, сарматів, дакогетів і слов'ян. Ця обставина дала підстави деяким німецьким, польським і російським дослідникам вважати готів чи не єдиним творцем черняхівських старожитностей. Аналіз антропологічних даних показує, що давнім германцям, а отже й готам, були притаманні риси, характерні для представників північної гілки європейської раси: масивний череп, який характеризується великим поздовжнім та поперечним діаметром, середня ширина лиця, низькі орбіти, відносно вузький ніс. Жодна краніологічна серія з черняхівських некрополів України та Молдови (а їх понад 20) не має такого поєднання ознак. Готську домішку можна простежити хіба що на деяких черепах із могильників, розташованих поблизу сіл Косанове (Побужжя) та Гаврилівка (Нижня Наддніпрянщина). Відтак можна погодитися з тими дослідниками (Т. Кондукторова, М. Великанова, Т. Алексєєва), котрі вважають, що готи не відіграли істотної ролі у формуванні морфологічних рис черняхівської людності. Зазначимо також, що наприкінці IV ст. частина готів під тиском гунів була змушена залишити терени Східної Європи, решта ж розчинилася серед місцевого різноплемінного люду, не залишивши помітного сліду в його матеріальній та духовній культурі. Найдовше готи затрималися в Криму. Востаннє про кримських готів — мешканців печерних міст Мангуп-Кале, Ескі-Кермен та інших — згадано в писемних джерелах другої половини XVI ст. Що ж до питання про внесок східнослов'янських племен у морфологічний тип черняхівської людності, то вирішити його непросто за браком джерел: носії «прасхіднослов'янських» культур — зарубинецької, волинсько-подільської та київської — застосовували обряд трупоспалення, який побутував в українських землях аж до запровадження християнства (988). Відтак доводиться вдаватися до порівняльного аналізу краніологічних матеріалів черняхівських та давньоруських часів. Хронологічний розрив між ними становить шість століть. Але це не так багато, враховуючи спадковий характер расово-діагностичних ознак. Дослідження показали: збірна краніологічна серія черняхівської культури Середньої Наддніпрянщини має аналоги серед черепів із курганів та ґрунтових могильників цього регіону, залишених нащадками літописних полян (Т. Алексєєва). З іншого боку, її ознаки притаманні також краніологічним матеріалам пізньоскіфського часу. Це означає, що, по-перше, в Середній Наддніпрянщині простежується дуже глибока лінія морфологічного розвитку: племена скіфського часу — черняхівці — літописні поляни; по-друге, східнослов'янські племена істотно вплинули на формування морфологічних рис носіїв черняхівської культури. Скіфський морфологічний компонент переважає також в інших краніологічних серіях з черняхівських некрополів України. Що ж до Прутсько-Дністровського межиріччя, то тут його вплив менш відчутний: місцеві племена визначалися загальною грацильністю, дуже малими розмірами черепа, вузьким, невисоким обличчям. За висновками М. Великанової, ці риси сформувалися на основі фракійського субстрату. Крім того, в цьому регіоні зафіксована присутність сарматських племен. Так, у могильнику біля с. Данешти (Молдова) виявлено штучно деформовані черепи.
Поселення
Поселення мають характерні особливості. Порівняно з передскіфською і скіфською добою, коли городища були укріплені, майже неприступні, громади настільки відчували себе у безпеці, що укріплення, у тому числі воєнізовані, зникають повністю: селища відкриті з усіх боків. Жоден могильник чоловічого поховання не містить меча чи іншої зброї. Це свідчить про те, що мирне життя не диктувало потреби мати зброю у потойбічному світі. Натомість його забезпечували їжею, посудом, вівцею і поруч з нею залишали ножа, аби можна було врізати собі шмат м'яса та добре поїсти. Ми не знаходимо мечів і в музейних збірках, що розповідають про цей період, відсутні згадки про зброю і в літературних пам'ятках. Напевно, у той час воїни як соціальна група не відігравали домінуючої ролі в суспільстві. Різко збільшується заселеність території. Поселення розташовані на відстані 3—5 км. Усе це характерно для північної частини України: Київщини, Полісся, середнього Дніпра, лісової та лісостепової смуги. У степовій зоні частіше зустрічаються городища-бугри, оточені міцними стінами, глибокими ровами, а на півдні — поселення міського типу з високими кам'яними вежами, складеними з місцевого вапняку (Бизюкове городище, містечко Миколаївка та ін.). Розрізнені угруповання створювали майже єдину топографічну нерозчленовану цілість і культурно-топологічну єдність. Це зумовлюється істотним збільшенням чисельності населення, щільністю розселення і технічним прогресом: гончарний круг, всебічний розвиток металургії, диференціація ремесел, орне хліборобство, формування товарного господарства, а також великих виробничих центрів. Наприклад, Іголом'я, злиття розчленованих племінних територій в одну спільну територію — ознаки часу. У таких самих формах ці процеси відбувались і в Центральній Європі.

Пеньківська культура — археологічна культура, що існувала протягом V—VIII століть від Пруту до Сіверського Донця займаючи переважно лісостепову смугу України. Виникла внаслідок переселення на південь племен київської культури. Вважається, що пеньківська культура залишена антами — однією з груп ранньоісторичного слов'янства. Перші незаплановані дослідження пеньківської культури відбулись у 1956—1959 роках під час розкопок по берегах майбутнього Кременчуцького водосховища. Це була експедиція під керівництвом Дмитра Березовця біля сіл Пеньківка та Стецівка у Потясминні. Подальшими дослідженнями було визначено територію поширення цієї культури: лісостеп від Нижнього Подунав'я на південному заході до Сіверського Донця на північному сході. Олег Приходнюк виокремлював чотири локальні варіанти культури — лівобережний, надпорозький, дніпро-дністровський та дністро-прутський. Як і представники інших культур, носії пеньківської розселялись над річками. Характерним було розміщення поселень групами по 5-7 поселень, на відстані одне від одного 3-5 кілометрів. Селища здебільшого займали 1,5-3 га, здебільшого у селищах розміщувалось до 30 жител. У плані вони були чотирикутними напівземлянками, площею в середньому 25 метрів квадратних, стіни мали стовпову або зрубну конструкцію. У житлах для обігріву і побутових потреб використовували вогнища, згодом під впливом празько-корчацької культури з'явились кам'яні печі. Також поруч з житлами було виявлено господарські будови і ями. Основою господарства було орне землеробство. Також пеньківці займались мисливством, риболовлею. Розвивалась галузь залізного виробництва. Одним з найбільших металургійних центрів був Гайворонівський, він складався з чотирьох агломераційних печей і двадцять одного сиродутного горна. Тут було виявлено залізні шлаки і кричне залізо, крім того було знайдено ознаки ковальства. Отже ця галузь була розвинена на досить високому рівні. Кераміка була представлена перш за все, горщиками біконічної форми. Також трапляються горщики тюльпаноподібної форми і з загнутими до середини кінцями вінця. Поховання представлялись характерними для слов'ян трупоспаленням на стороні, рештки тіл хоронили у ямках. Крім цього трапляються звичайні тіло покладення. Зброя представлена переважно наконечниками стріл і списів. Наконечники списів типові для слов'ян VI—VII ст. — ланцетоподібні з масивною втулкою і коротким вістрям, довжиною 25-30 см. Серед наконечників стріл переважають масивні трилопатові вістря, які передбачають використання потужних складних луків. У порівнянні з іншими слов'янськими культурами на території пеньківської культури знайдено значно більше ювелірних виробів з кольорових і благородних металів. Період існування пеньківської культури датується V-VII ст. н. е., про неї у своїх записах згадують Прокопій і Йордан, вони пишуть про цих людей, як приналежних до антського союзу. Подібною до пеньківської культури є колочинська, вони розвивались практично у одному часі. Тому між ними багато спільних рис, хоча у колочиньській спостерігаються впливи північно-східних сусідів з Білорусі і Смоленщини. Друга половина І тис., у цей час у Західній Європі функціонують новосформовані феодальні держави, на основі германських племен. Слов'яни стали базою для державних утворень у Східній Європі. Крім Великоморавської, Чеської, Польської, Болгарської в наслідок закономірних процесів на території поширення східних слов'ян утворюється нова держава — Київська Русь. Причинами утворення нових державностей стало формування племінних союзів, так західні слов'яни поділились на поляків, чехів, словаків; південні: сербів, хорватів, словенців, боснійців, чорногорців; східні: словен, полочан, кривичів, в'ятичів, радимичів, дреговичів, сіверян, деревлян, полян, білих хорватів, уличів, тиверців.

Празька культура — археологічна культура, що існувала в 500—700 роках. Її пов'язують зі слов'янськими племенами. Названа за характерною ліпною керамікою празького типу. Виділена І. Борковським 1939 року з ранньосередньовічних пам'яток, розкопаних біля Праги. Представлена неукріпленими поселеннями з житлами — напівземлянками, що мають печі-кам'янки, і ґрунтовими безкурганними могильниками із трупоспаленнями в урнах. Спочатку Празька культура була поширена на території південної Польщі, Чехії, Словаччини, України (на Волині). Пізніше ареал її поширився на північну частину Польщі, східні райони Східної Німеччини, Білоруське Полісся, середню частину Правобережної України, Молдову й Румунію. Це привело до змішання Празької культури з місцевими, більш ранніми культурами й виникнення локальних варіантів. Простежується успадкованість пізнішими слов'янськими культурами елементів Празької культури.

Корчацька, празько-корчацька або житомирська культура (східна частина празької культури в межах сучасної України від Західного Бугу до Дніпра з своїми локальними особливостями). Розкопки початі в 1920-х роках Сергієм Гамченком біля села Корчак Житомирської області, в особливу культуру виділена Ю. В. Кухаренком. Ця культура є ранньосередньовічною і її датування припадає на V—VII століття н. е. Територією її поширення було межиріччя Дніпра і Ельби, ця культура функціонує разом з пеньківськими старожитностями.

Корчак — археологічна культура VI–VII ст., варіант празької культури. Розповсюджена в північно-західних областях України та південних областях Білорусі (південними притоками Прип'яті та від Дніпра до Буга і Дністра). Розкопки розпочаті в 20-х рр. XX ст. С. С. Гамченком у селі Корчак під Житомиром, в особливу культуру виділена Юрієм Кухаренком. Представлена головним чином відкритими поселеннями з прямокутними напівземлянками та пічами-кам'янками, могильниками (ґрунтові трупоспалення в урнах та спалення під курганами). Характеризується специфічними формами ліпного неорнаментованного посуду, що є першим етапом розвитку слов'янської кераміки. Характерними для цієї культури були невеликі, неукріплені селища на річках розміром 0,5-1 га і складались з 20-30 будівель, між селищами була незначна відстань від 0,5 до 3 км. В Україні було досліджено понад 300 жител цієї культури, переважно вони були квадратними напівземлянками, площею 6-20 метрів квадратних, зі стовповою або зрубною конструкцією стін. Дах двосхилий, обшивався соломою чи очеретом. В усіх житлах були виявлена дерев'яна підлога з колод. Печі в домівках носіїв корчацької культури були, або глинобитні, або кам'яні. Крім жител було виявлено чимало господарських будівель, характерних для цієї культури. Основу господарства носіїв корчацької культури становило орне господарство. Крім цього мешканці поселень вирощували велику і малу рогату худобу, кіз, овець, свиней. Крім цих занять відомим було добування і обробка заліза, виготовлення ювелірних виробів. Поховальний обряд цієї культури був досліджений на основі 12 могильників і окремих поховань, великої різниці між усіма ранньослов'янськими культурами та культурами доби середньовіччя не спостерігалось. В основному поховання були ґрунтові часом трапляються й підкурганні, використовували кремацію, і вміщували прах в урни або ямки. Існує декілька інтерпретацій від якої культури пішла корчацька культура, так наприклад П. М. Третяков вважав, що найбільше на цю культуру вплинули носії київської, пшеворської, черняхівської культур. Складні етнокультурні процеси передували формуванню цієї культури; у подальшому її старожитності стали основою творення Луки-Райковецької культури VIII — IX ст.
СЛОВЯНСЬКІ ПЛЕМЕНА
ЧАСІВ ДИНАСТІЇ КИЄВИЧІВ
Білі хорвати (ГАЛИЧИНА) — слов'янське плем'я, згадане в низці середньовічних джерел, яке жило в VI-X століттях на території Східної і Західної Європи, найімовірніше в районі південного заходу Польщі, півночі Чехії та частково на сході Німеччини. В українській історіографії «білих хорватів» часто ототожнюють із мешканцями Великої Хорватії, також їм відводять місце в етногенезі українців Нинішні хорвати Хорватії це «червоні хорвати». Одне зі західнослов'янських племен, яке проживало в східній Галичині західної території України називалося «білі хорвати» й мало прадавню батьківщину Білу Хорватію. У VII столітті частина білих хорватів мігрувала з Білої Хорватії на територію сучасної Хорватії.  Племена, котрі проживають у Моравії та Словаччині — «чорні хорвати». Вперше назва племені хорватів згадується в зв'язку з містом Танаїс, яке знаходилось у гирлі річки Дон при впадінні в Азовське море. Історичні хроніки були записані грецькою мовою в ІІІ столітті н. е. Хорвати згадуються за часів правління правителя Танаїса — Савромата ІІ (175–211). Там згадувалося достойне ім'я Хорват (Choroathou). Інша згадка про хорватів припадає на правління Рескупоріда, сина Савромата ІІ — Хорват Сандарсіон, як одного із чотирьох архонтів Танаїса. Якщо не зважати на грецьке закінчення «-os», то в обох записах будемо мати власне хорватське ім'я на старому кайкаючому діалекті. На кінець XX століття, версія про зв'язок цих назв із історичними хорватами вважається спростованою і трактується як випадковий термінологічний збіг. У першій половині I тисячоліття хорвати утворили союз племен, після розпаду якого частина з них переселилася на захід та південь. Ключовим джерелом відомостей про білих хорватів є твір Костянтина VII Багрянородного «De Administrando Imperio». Тут вони згадуються як мешканці Великої («Білої») нехрещеної Хорватії (їхнє державне утворення). Костянтин VII виводить від них південнослов'янських хорватів, які переселилися на Балканський півострів за правління візантійського імператора Іраклія (610–641 рр.). В «De Administrando Imperio» також зазначено, що серби, які не прийняли християнства, є білими сербами, і землю, де вони мешкали, звали Бойки. Аналогічно, хорвати, що не прийняли християнства, є Білими хорватами, а етнонім «хорвати» означає «мешканці великої країни».:
В іншому місці Констянтин Багрянородний детальніше описує розташування країни хорватів «білохорватів», відповідно до нього, вони мешкали коло Баварії та Саксонії та підкорялись на той момент Саксонським володарям:

Білі хорвати були також відомі на Русі. Зокрема, Нестор називає їх серед слов'янських племен.
.

У 907 році карпатські хорвати згадуються як руське плем'я що бере участь у поході Олега на Константинополь
Остання згадка Нестора про хорватів стосується походу Володимира І Великого у 993 році:

.

Про хорватів згадує також польський історик Вінцент Кадлубек в контексті опису завойовницьких походів князя Болеслава І Хороброго, що очевидно пов'язане із захопленням ним перемишльської землі у 1019–1030 роках.
Версії походження народу
У сучасній хорватській історичній науці популярною є «сарматська» версія походження народу. За різними теоріями, частина білих хорватів склала основу чеського етносу (хорвати у Чехії також називалися «чорними»). Також вважається, що частина хорватів сформували етнічну основу населення сучасних Прикарпаття, Закарпаття і Галичини. Дослідники вважають, що племена антів, склавінів, венедів та карпів зінтегрувалися в регіоні Верхнього та Середнього Подністров'я та Нижньої і Середньої Вісли, стали відомими як «хорвати» (регіональний комплекс Придністров'я та Попруття празько-корчацької культури, V—VII ст.). Вони усвідомлювали свою єдність з іншими племенами празько-корчацької, пеньківської та суково-дзедзіцької археологічних культур (похідних від пшеворської, зарубинецької та київської культур), але виключно на «супер-етнічному» рівні: лише зіткнувшись із Римом, як вважає С. В. Назін, самоозначилися саме як «нероманізовані» (на відміну від кельтів та даків-волохів),— «слов'яни» — «ті, що зрозуміло говорять», аналогічно до «шкиптарет» — «ті, що зрозуміло говорять» (самоназва албанців), «еускалдунак» — «ті, що зрозуміло говорять» (самоназва басків), «квади» — «ті, що (зрозуміло) говорять» (дв.-ісл. kveða «говорити»; ранньогерманські племена, відомі ще як «Свевський союз»). Алемко Ґлухак твердить, що Біла Хорватія в час найбільшого розквіту охоплювала терени від витоків Південного Бугу до півночі теперішньої Чехії, дністровський басейн в Україні, басейни річок Сяну й Вепра, та верхів'я Вісли в Польщі, північну Словаччину, Закарпаття. Своєю чергою дослідник хорватського етногенезу Стєпан Крізі-Сакач крім Галичини включає в терени Білої Хорватії Чехію, Моравію, Шлезію і Словаччину. Відомий хорватський історик Вєкослав Клаїч ототожнював Білу Хорватію приблизно з територією Королівства Галичини і Володимирії, наголошуючи, що міста Перемишль, Бужеськ, Велинь, Червен, Пліснеськ і Радече — міста білих хорватів. Той самий Клаіч, посилаючись на московські архіви, вказує, що ще в XIX ст. жителі сіл довкола волинського міста Дубно називали себе білими хорватами. М. М. Чуріч, покликаючись на архівні дані, наводить точну цифру тих, хто себе ідентифікував, як білі хорвати — 17228. Що більше, інший хорватський історик Мірко Відовіч твердить, що ще в XIX ст. жителі сіл довкола Володимира Волинського називали себе хорватами. Клаіч твердить, що русини Галичини, Закарпаття, Буковини, а також Волині й Поділля є прямими нащадками білохорватського племені. Покликаючись на візантійського царя Костянтина VII Багрянородного, Клаіч підкріплює своє твердження, ідентифікуючи порфіроґенетових Бойків з бойками в Карпатах, що надає йому можливість точніше встановити місце знаходження Білої Хорватії власне в Галичині. Таким же ж шляхом йде і Домінік Мандіч, визнаючи порфіроґенетових Бойків українською етнічною групою. І старіші хорватські історики, як наприклад, Фердо Шішіч ототожнював русинів Галичини з білими хорватами. Цікаво відзначити, що й російські історики, яких видавали в Хорватії, так само ідентифікують русинів Галичини і Волині з білими хорватами. Так Б. Д. Ґрєков твердить, що сучасне українське населення Галичини і Волині не є прихідцями на цій території, але автохтонними нащадкам білих хорватів. Що більше, цей автор наголошує на тому, що союзництво білих хорватів і Русі тривало, принаймні, від часів Київського кагана Олега до Володимира, який завоював східну частину Білої Хорватії. З іншого боку, пояснюючи виникнення і відносну стабільність Галицько-Волинської держави, М. Бранд пише, що ще в доруський період ці терени мали сильну традицію державотворення, будучи хребтом Білої Хорватії. Ймовірно, білі хорвати розчинилися у нових етнічних формаціях, оскільки після 10 століття у писемних джерелах згадки про цей народ відсутні. Карпатські хорвати вважаються одними з предків жителів Галичини. Наприкінці XX ст. н.е на теренах Галичини було виявлено понад 40 городищ, більшість з яких мають площу понад 20 га (найбільші — Стільське городище із площею 250 га і Пліснеське площею на ІХ ст. 300 га), побудованих у VII—X ст. н. е. та співвіднесених із білими хорватами. Частина з городищ проіснували до XIV ст. н. е. Дослідження проводяться Верхньодністрянською археологічною експедицією НАН України.

Бужани (ВОЛИНЬ) — літописне східнослов'янське плем'я, яке впродовж VIII-XI століть проживало на території західноукраїнських земель у басейні річки Західний Буг, від якої і походить його назва. Згадки про бужан містяться у давньоруських літописах («Повість минулих літ») та іноземних хроніках («Баварський географ»). За даними Баварського географа, на землях, заселених бужанами, було близько 230 укріплених городищ. У Повісті минулих літ розповідається про те що бужани і волиняни раніше називалися дулібами. Після того, як у ІХ-Х століттях бужани увійшли до складу Київської Русі, у писемних джерелах вони більше не згадуються. Головними центрами бужан були міста Буськ (літописний Бужеськ), Белз, Божич (сучасний Куликів)та інші. Російський історик Михайло Тихомиров виводить племінну назву бужан від імені антського князя Божа. Гегемонія дулібів поширювалася на весь підвладний їм регіон ще в VI ст., але після аварського завоювання дулібський племінний союз розпався, і частина його територій опинилась в залежності від Аварського каганату. У IX-Х ст. черв'яни мали чільне місце в суспільстві перед бужанами, пізніше волиняни зайняли лідерство у політично-економічному житті надавши назву Волині.

Волиняни  — середньовічне східнослов'янське плем'я, що населяло територію Волині, північно-східну Галичину, басейн середнього Бугу. Згадки про волинян містяться у середньовічних джерелах: Повісті минулих літ (XII ст.), хроніці Баварського аноніма X ст., та у творах арабського географа Аль-Масуді. Згідно Повісті минулих літ раніше називались дулібами та бужанами. У X ст. були приєднані до Київської Русі великим князем київським Володимиом Святославичем. З пізнього середньовіччя і до наших днів волиняни відомі як етнографічна група українського народу. Волиняни проживали у межиріччі Західного Бугу, Прип'яті з притокою р. Горинь (басейну р. Дніпра). Діаспора волинян також була відома й в тодішній Чехії. Вже у X ст. арабський історик Аль Масуді згадує на Волині плем'я «волінана» з їх царем Маджаком, котрому підкорялася значна частина слов'янських племен[5]

 HYPERLINK "https://uk.wikipedia.org/wiki/%D0%92%D0%BE%D0%BB%D0%B8%D0%BD%D1%8F%D0%BD%D0%B8" \l "cite_note-%D0%92%D0%BE%D0%BB%D0%B8%D0%BD%D1%8C-6" [6]. Центральне місто волинян Волинь згадується вперше у X ст. в літописі часів Київської Русі[5], за Баварським географом волиняни мали 70 міст. До того періоду згадувалися на Волині власне дуліби (котрі після 560 р. навали тюркської орди аварів над р. Бугом втрачають вплив на регіон), остання згадка про плем'я дулібів була у 907 р. (при описі походу князя Олега на Царгород), а в X ст. назву дулібів заступає — волиняни, назва аналогічна «бужанам». В. Ключевський вважав, що існував великий військовий союз чи федерація антських князів під проводом короля дулібів. Те саме думав другий московський історик — Б. Греков. Гегемонія дулібів поширювалася на весь підвладний їм регіон ще в VI ст., але після аварського завоювання дулібський племінний союз розпався, і частина його територій підпала під залежність Аварського каганату, через що відігравали пізнішу роль регіонального лідера представники окремих регіонів розселення дулібів (див. «бужани», «волиняни», «черв'яни»). У IХ-Х ст. черв'яни мали чільне місце в суспільстві перед бужанами, пізніше волиняни зайняли лідерство у політично-економічному житті надавши назву Волині. На початку 9 ст. у волинян панували феодальні відносини. В 2-й половині 10 ст. баварський анонім називає волинян поряд з бужанами. Він повідомляє також, що у волинян було 70 міст (типу замків). Арабський історик Аль Масуді та Ібрагім ібн Якуб пишуть, що волиняни (валінана) були могутнім слов'янським племенем, якому підкорялися інші племена. Головними містами у Волинян були Волинь, Червен, Бужськ. В 981 році князь Володимир Святославич підкорив населені волинянами Червенську і Перемишльську землі: «Пішов Володимир на ляхів і зайняв їх городи, Перемишль, Червен і інші городи, які і до цього дня є під Руссю». У своєму поході Володимир не тільки зайняв Червен і Перемишль, але пішов далі, у землі Польщі. Галицько-Волинський літопис з нагоди походу Данила на Сілезію згадує далекий похід Володимира у польські землі: «інший князь не входив у землю лядську так глибоко, окрім Володимира Великого, який охрестив землю». Після вдалого походу Володимир Святославич переніс столицю Волинської землі з Волині до міста Володимир. Із створенням нової столиці була пов'язана нова форма управління. Волинська земля стала зватися Волинське князівство, владу в якому він передав своїм синам — спершу Борисові, пізніше Всеволодові. За даними археологічних досліджень, волиняни — землеробське населення; розвинуті були також промисли і ремесла (обробка заліза, гончарство тощо). В кінці 10 ст. на території, де жили волиняни, виникло Володимир-Волинське князівство, яке згодом стало частиною Галицько-Волинської держави.

Деревляни або древляни (ЖИТОМИРЩИНА) — східнослов'янське плем'я (союз племен), у VI-X ст. жили на українському Поліссі. На півночі землі Древлян доходили до р. Прип'яті, на півдні — до річок Здвижу і Тетерева, на сході — до р. Дніпра, на заході — до межиріччя Случі й Горині. За повідомленнями Костянтина VII Багрянородного на півдні їх землі межували з печенігами. Повністю увійшли у формування українського народу Найбільші міста: Іскоростень (Коростень), Вручій (Овруч), Мическ, Микгород (Радомишль), Малин. До входження в Київську Русь землі Древлян становили самостійне князівство з центром в Іскоростені, що став київським уділом з центром у м. Вручне.
Древляни займалися землеробством, скотарством і ремеслами (залізоплавильним, виготовленням з овруцького шиферу пряслиць тощо). Назва племені деревляни дав.-рус. «дєрєвлѧнє»ідентична старо-слов'янському слову древляни, «дрєвлєнє», де неповноголосся видає запозичення з староболгарської. В давньоруській найперша форма це «дєрєвлѧнє» є у значенні дерева за верем'яних літ первинно «лісові люди. Від де́рево. Так прозвалося як й інші племена за місцевістю, тому вторинне значення деревній як старий, старший, яке у стар.-церк.-слов. дрєвній є вторинним значенням слова.

У XIX ст. Ґільфердінґ досліджував мову й культуру деревлян серед полабських слов'ян.

884 року київський князь Олег Віщий підкорив деревлян, але після його смерті (912 року) вони вийшли з-під влади м. Києва. 914 року київський князь Ігор знову підкорив деревлян, у яких, однак, залишився свій князь. 942 року відбулися збройні сутички між військами київського князя й деревлянами, які прагнули стати незалежними від Києва. Спроба князя Ігора 945 року провести повторний збір данини серед древлян привела до повстання деревлян і загибелі князя. За легендою після смерті Ігора, древлянський князь Мал сватався до його дружини Ольги, але вона знищила сватів і повела дружину на Коростень. 946 року княгиня Ольга придушила повстання і ліквідувала древлянське князівство. Східну частину земель древлян з центром у місті Вручій було включено до Київського князівства.

· Відомий князь деревлян Олег Святославич у 955—977 роках;

· князь древлян Ніскіна (Нишкіна), Мстиш Свенельдич (Miskina), балтське «mi skinis» значить «лісовий»;

· князь древлян Мал (Малк — відповідник у литовській мові слову «malka», означає «поліно», «дрова»; Малдіт князь-спадкоємець Діра.

Останній раз древляни згадуються в літописі під 1136 роком, коли князь Ярополк, син князя Володимира Мономаха подарував їхню землю Десятинній церкві.

Вчені відносять плем'я древлян до Луки-Райковецької археологічної культур
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Лука-райковецька культура — східнослов'янська археологічна культура VIII—IX ст., пам'ятки якої поширені у лісовій та лісостеповій зонах України від Дніпра до Закарпаття, а також у Східній та Західній Молдавії. Стала підґрунтям Київської Русі. У Румунії Лука-райковецька культура називається культурою Хлінча.  Названа за городищем VII—IX ст. в урочищі Лука біля с. Райки Бердичівського району Житомирської області, розкопки на якому були проведені В. К. Гончаровим у 1946–1947. Окремі пам'ятки почали досліджуватися ще наприкінці XIX — на початку XX ст. (розкопки на Житомирщині, а також на Старокиївській горі у Києві тощо), проте широких масштабів ці дослідження набули вже з кінця 1940-х років. Донедавна райковецька культура визначалася як «пам'ятки типу Луки Райковецької». Дещо пізніше були досліджені поселення Канів, Сахнівка і городища Монастирок на Канівщині, поселення Макарів Острів і могильник Велика Андрусівка на Тясмині, Тетерівка і Шумськ на Житомирщині, Семенки 2 і Коржівка на Південному Бузі (розкопки Г. Г. Мезенцевої, В. Й. Довженка, Д. Т. Березовця, І. П. Русанової, П. І. Хавлюка, О. М. Приходнюка, В. О. Петрашенко). На заході України масштабні розкопки були здійснені В. В. Ауліхом, В. Д. Бараном, Б. О. Тимошуком, Л. П. Михайлиною, М. А. Филипчуком та іншими дослідниками. Найбільш повно досліджені поселення і городища Ріпнів, Рашків І, Кодин, Чорнівка, Пліснеськ, Бабка, Ревне, Добринівціта ін. У Прикарпатті відомі також Ревнівський та Чорнівський могильники, низка святилищ і культових місць, металургійний центр поблизу Григорівки. Ареал культури охоплює значну територію, що більш-менш збігається з ареалом своєї попередниці — празької культури, з якою є генетично пов'язана — Правобережну Україну, а також Закарпаття, суміжні області Білорусі, Молдову, Румунію та Болгарію. Деякі розкопані селища та городища виникли ще в 500—700 рр. На поселеннях досліджені як напівземлянки, так і наземні житла з кам'янками або глинобитними печами, розташованими в кутках. В 700—900 рр., мабуть, зберігався обряд поховання залишків кремації в ґрунтових могилах, в урнах, а до X ст. він змінився підкурганними безурновими похованнями. Типова для культури кераміка відрізняється від празько-корчакської порівняно низькими пропорціями, сильнішою профілізацією, наявністю на частині посудин нерівного лінійно-хвилястого орнаменту.

Дуліби, дудліби (ЖИТОМИРЩИНА)— одне із великих племен умовно східних слов'ян (оскільки теж саме плем'я існувало серед умовно західних слов'ян), об'єднання слов'ян, представлене пам'ятками празько-корчацької та лука-райковецької археологічних культур, входило до склавинського союзу племен, згадуваних у давньоруських літописах та у творах арабського історика Масуді. Дуліби відомі також під назвою бужани та волиняни. Жили у верхів'ях Західного Бугу і правих притоках верхньої течії Прип'яті. У XI ст. увійшли до складу Київської Русі ставши частиною українського народу. Дуліби, як і їх східні сусіди деревляни жили у великих лісах. У сорокових роках Х ст., років за понад сто років до складання «Повісті минулих літ», писав про східних слов'ян араб Аль Масуді у своєму географічному творі «Золоті луки». Він розповів, що одне зі слов'янських племен, корінне між ними, колись панувало над іншими, верховний цар був у нього, і цьому цареві корилися всі інші царі; але потім пішли розбрати між їхніми племенами, союз їх зруйнувався, вони розділилися на окремі коліна родів, і кожне плем'я обрало собі окремого царя. Це слов'янське плем'я, яке колись панувало Аль Масуді називає «Valinana» (волиняни). З «Руського Літопису» знаємо, що волиняни — ті ж самі дуліби, котрі жили коло р. Західному Бугові. Назва племені дуліби дуже стара, вона має свої паралелі в хорутанських дулібах, в чеських і моравських дулібах. Це був племінний союз, який під час великого переселення народів розпався на чеських дулібів і дулібів у басейні рік Прип'яті і Бугу, що наприкінці VIII ст. або на початку 9 ст. переселилися за р. Прип'ять на землі дреговичів. Західнослов'янське плем'я, що жило в IX столітті в верхній частині басейну р. Влтави, поруч з містом Дудлеби. У Аль Масуді згадуються як «дулабе». Дуліби вважаються чеським племенем, як і пшовани, злічани, літомерічи, лучани, седлічани, дечани і лемузи. Етнонім дуліби є одним із найстаріших слов'янських етнонімів, поряд з сербами і хорватами. На думку Крістофера Фокта, цілком імовірно, що вони не виникли в різних регіонах незалежно один від одного, а їх розселення є наслідком міграцій та етногенезу Середньовічний польський хроніст Ян Длугош стверджував на основі старожитніх літописів, що дуліби були «єдиним племенем», у котрого був прародитель на ім'я Дуліб. Згідно чеського дослідника середини ХІХ ст., Павла Шафарика та російських дослідників літописні дуліби й тиверці є одним племенем толковини — себто «толкові люди», «мудрі люди» (самоназва одного племені званого іноземцями як різні племена). Однак на сьогодні дані гіпотези вважаються анахронізмом. Проте, найбільш імовірною, на думку більшості вчених, зокрема О. М. Трубачова, є версія, що племінна назва *dudlěbi є запозичення з германських мов, де *daud-laiba- означає “спадок мерця”. Менш вірогідними вважають етимології герм. *þeuda-laiba- ”спадок народу”, Лер-Сплавінського, яке мало би дати форму *tjudlěbi, герм. *Dudl-eiba “країна волинок” Райка Нахтігала, проблематичним є трактування Шимона Ондруша прасл. *Dudl-ěb- “долина, низина”, тобто дуліби — жителі низин, долин. У деяких слов'янських мовах (російській, болгарській) слово «дулеб», «дулуп», що походить від того ж кореня, означає дурного, безтолкового, сліпого, косоокого чоловіка, батрака, що ймовірно є результатом пейоративізації племінної назви. Держава Дулеба (Дулоба), дулібський племінний союз сформувався ще за часів Римської імперії в оточенні германських і булгарських племен. У III—IV ст. вони, можливо, були захоплені племенами готів, про що розповідає білоруська легенда про князів «дулів» (дулібів) Кумара та Гуда. В VI—VII ст. дуліби стояли на чолі міжплемінного об'єднання східних слов'ян. При імператорі Візантії Іраклієві (610–641 рр.) плем'я дулібів зазнало нищівної поразки від аварів. В «Повісті минулих літ» оповідається про те, як авари знущалися в дикий спосіб над тихими мешканцями лісів, навіть до возів своїх запрягали дулібівських жінок. Але згодом авари-обри пропали без сліду, а витривалі дуліби залишилися на Волині. В 907 році дуліби у складі русько-словянського війська на чолі з князем Олегом, брали участь у поході на Царгород. В Х ст. дулібське племінне об'єднання, розпалося і ввійшло до складу Київської Русі під назвою племінної спілки волинян, бужан так само древлян, полян і почасти дреговичів. Мешканці Побужжя звалися також бужанами, — дотепер над р. Бугом, недалеко Буська є село Побужани. Здавна у тих сторонах було багато міст, що стояли або на високих горбах серед лісу, або на островах серед недоступних боліт і мочарів. Одне з тих міст — Волинь над Бугом ймовірно дало назву племені волинян і цілій волинській землі. Переселенців з околиць Лучеська (назва якого за легендою походить від імені вождя Дулібів — Луки, який і започаткував це стародавнє місто) називали «лучанами»: цю назву наводить візантійський імператор Костянтин VII Багрянородний. На захід від р. Бугу над річкою Гучвою стояв город Червен, від якого ціла околиця дістала назву «червенських городів», а їх мешканці — назву «черв'яни». В. Ключевський вважав, що існував великий військовий союз чи федерація антських князів під проводом короля дулібів. Те саме думав другий московський історик — Б. Греков.Гегемонія дулібів поширювалася на весь підвладний їм регіон ще в VI ст., але після аварського завоювання дулібський племінний союз розпався, і частина його територій підпала під залежність Аварського каганату, через що відігравали пізнішу роль регіонального лідера представники окремих регіонів розселення дулібів (див. «бужани», «волиняни», «черв'яни»). В IХ-Х ст. черв'яни мали чільне місце в суспільстві перед бужанами, пізніше волиняни зайняли лідерство у політично-економічному житті надавши назву Волині. Археологічні пам'ятки дулібів — це залишки землеробських поселень з житлами-землянками (наприклад, Пліснеськ) та курганні могильники з залишками трупоспалень. До дулібів відносять пам'ятники Луки-Райковецької культури та більш ранні Празько-Корчацькі пам'ятники.
Поляни, Полянська земля (КИЇВЩИНА)— східнослов'янське плем'я (союз племен) VI—IX ст., що за повідомленнями «Повісті минулих літ», мешкало в Центральній Наддніпрянщині — на правому березі Дніпра, між р. Россю та Ірпенем. Історичність існування племені полян у Середньому Подніпров'ї є предметом дискусії. На відміну від більшості згаданих у літописі назв слов'янських етнографічних груп, назва «поляни» в часи літописця не була актуальним етнонімом, а спроби отожнити з «полянами» відомі слов'янські матеріальні культури VIII—X ст. не дали однозначних результатів. Вперше поляни згадуються в найдавнішій, недатованій частині «Повісті минулих літ». За повідомленням цього літопису, на чолі полянського союзу стояв князь Кий, а також його брати Щек і Хорив, які заснували місто Київ, що перетворився на племінний центр. Основою господарства мешканців Центральної Наддніпрянщини було землеробство із застосуванням рала і плуга. Розвинутим були також скотарство, високорозвиненими — ремісництво, пасічництво, рибальство, полювання. У процесі розкладу родо-племінного ладу і становлення феодальних відносин у VI—IX ст. у межах племінної території полян на землях навколо Києва утворилося політичне об'єднання, відоме з іноземних джерел як Куявія. Власне Київське князівство більшої частини X ст. посідало доволі скромну за розмірами територію у Середній Наддніпрянщині. На півночі, за р. Тетеревом, за декілька десятків кілометрів від м. Києва, починалася земля ще незалежного від цього князівства, величезного союзу деревлянських племен. На лівобережжі Дніпра рубежі цієї першої Київської держави простягалися на схід лише на 50-70 км. На півдні кордон князівства сягав р. Рось, тобто був за 100 км від Києва. Проте політичний вплив Києва поширювався на значно більшу територію, і залежали від нього інші союзи племен, зокрема сіверяни. Вигідне розташування на перехресті торговельних шляхів сприяло швидкому економічно-культурному розквіту князівства й забезпечило йому роль організатора державного життя на теренах усієї сучасної України. Центром землі полян був Київ; інші її населені пункти — Вишгород, Білгород на річці Ірпінь (нині село Білогородка), Звенигород, Треполь (нині село Трипілля), Василів (нині Васильків) та інші. Київські князі IX—X ст., на відміну від ватажків підкорених ними племен, не використовували титул «князя полян». Літопис пояснює це тим, що з часом «полян» стали йменувати «руссю». Дослідники, щоправда, бачать у цьому поясненні пізнішу редакційну вставку. Назву «русь» використовують й іноземні джерела, яким не відоме ім'я «поляни». Зокрема, коли розповідають про морські походи русів проти наймогутнішої держави середньовічного світу — Візантії. Наприкінці VIII ст. чи на початку IX ст. загін русів на чолі з князем Бравлином штурмом здобув візантійське місто Сурож (нинішній Судак) на Кримському півострові (у Таврії), а інше військо у 825—842 роках заволоділо візантійським містом Амастридою на малоазійському узбережжі Чорного моря. Тоді ж Київське князівство вийшло на міжнародну арену. В 839 р. посольство Русі відвідало імператора франків Людовика Благочестивого з пропозицією дружби. Київське князівство стало ядром великої давньоруської держави — Київської Русі. Останній раз поляни згадуються в літописі під 944 роком. Антропологічному типу давньоруського населення Середньої Наддніпрянщини, де напередодні утворення Київської Русі склався могутній полянський племінний союз, як і решті русичів, були властиві специфічні пропорції лицевого скелета (відносно низьке обличчя з низькими орбітами і досить широким носом), за якими воно відрізнялося від більш високолицих, високоорбітних і вузьконосих носіїв черняхівської культури. За даними краніології, саме в цьому регіоні, що став ядром формування «Руської землі», простежується дуже глибока лінія антропологічної спадковості. Микола Корінний вважав мешканців Києва і Переяслава уличами, а існування окремого полянського союзу — міфом. До того ж не відомо, чи є назва «поляни» самоназвою, адже окрім «Повісті минулих літ» в жодних інших вітчизняних письмових джерелах його не використовують. З огляду на те, що союз з ідентичною назвою (поляни) існував на берегах р. Варти, і саме від нього отримала свою назву Польська держава, Микола Нікольський зробив висновок, що назва племінного союзу на Середній Наддніпрящині, вірогідно, є запозиченням із західнослов'янських джерел, внесеним до літопису ігуменом Києво-Печерської Лаври Никоном у XII ст.. Саме Никон міг поєднати це повідомлення з інформацією з вірменського літопису VII ст. про землю «Палунь» та заснування міста Києва трьома братами.
За гіпотезою Омеляна Пріцака, підтриманою Валентиною Петрашенко, справжньою назвою племен, що мешкали навколо сучасного Києва, міг бути етнонім лендзяни, згаданий Костянтином Багрянородним поруч із уличами і древлянами, у той час як інші дослідники ототожнюють лендзян з лучанами або ж волинянами. На думку О. Толочка, історичність існування племені полян у Середньому Подніпров'ї продовжує бути предметом дискусії. 
Сіверяни (ЧЕРНІГІВЩИНА, СУМЩИНА) — союз східнослов'янських племен, які жили в басейні річки Десни та над течіями річок Сейму, Сули, Псла і Ворскли. Локалізовані на лівому березі Дніпра в нинішній Чернігівщині, Сумщині й Полтавщині, Брянщині та Курщині. На правому березі Десни вони мешкали до річки Снов, а далі вже були землі радимичів.Головні міста сіверян: Чернігів, НовгородСіверський, Брянськ, Стародуб, Глухів, Путивль, Курськ, Рильськ, Любеч, Переяслав. З заходу сіверяни межували з полянами і дреговичами, з півночі з радимичами, кривичами і в'ятичами, на півдні з уличами.

«Повість временних літ» зафіксувала не один, а кілька споріднених етнонімів: «сѣверъ», «сѣверо», «сѣверы», «сѣверѧне»; останній найчастіше використовувався у фаховій літературі та був загальновизнаним наприкінці 1990-х-2000-х. Згідно версії В. Седова формування історичних сіверян відбулося в процесі взаємодії прийшлого ранньослов'янського населення з автохтонами Дніпровського Лівобережжя — балто- й іраномовними племенами. В зв'язку з цим виникла гіпотеза, що спочатку назву «сѣверъ» мала локальна група населення, яка згодом була асимільована слов'янами, котрі перейняли й вихідний етнонім. Їй суперечить той факт, що етнонім «сѣверъ» відомий і на нижньому Дунаї, в Мезії. Місто Севеж столиця Севежського князівства відоме в СілезіЇ. Окрім того, в топонімії Польщі представлені Siewiersk, Siewierska Góra, Małe/Wielkie Siewieruszki. У сучасній лінгвістиці вважається що термін «сѣверъ», як і низка інших племінних назв «Повісті временних літ» («поля», «дерева» тощо), є одним з найбільш архаїчних слов'янських етнонімів, котрі сформувались у період, що передував розпаду праслов'янської спільноти (VI ст. н. е.) та початку міграцій представників окремих груп слов'янства. Згідно літопису локалізуються «по Десне и по Семи, по Суле». Це підтверджується даними археології: окреслена область в основному збігається з ареалом роменської культури (VIII—XII ст.), слов'янська атрибуція якої не викликає сумнівів у фахівців. Під час слов'янської колонізації розселялися із заходу на схід, через Понемання, потім Подвіння, ймовірно, разом з кривичами, досягли верхів'їв Двіни, Волги, Дніпра, звідти вийшли на постійний притулок на Десні, Сеймі, Сулі.В IX ст.-на поч. X ст платили данину хозарам, від 884 східна частина керувалася з Києва: «иде Олегъ на сѣверяне, и побѣди сѣверяны, и възложи на нь дань легьку». 907 року, за князя Олега (882–912 рр.), були повністю приєднані до Київської Русі. У IX — поч. X ст. брали участь у поході на греків.Княжий стіл на цих землях виник опісля конфлікту між синами Володимира Святославича — Ярославом, який князював у Києві, й Мстиславом Тмутороканським, котрий 1024 р. захопив Чернігів і переміг брата в битві під Лиственом. Опісля 1024 р. назва «сіверяни» зникає з історичних джерел; вони влилися до складу українського народу, однак залишилася назва Сіверського князівства. Востаннє сіверяни згадуються літописом під таким племінним ім'ям у 1183 році. У джерелах XVI—XVII ст. в басейні р. Сейму згадується етнографічна група севрюків, яких дехто вважає безпосередніми нащадками сіверян VIII-ХІІ ст. Від цього ж етноніму походять деякі географічні назви Лівобережної України: Сіверія, Новгород-Сіверський, Сіверський Донець, Сіверська земля, Сіверщина тощо.
Археологія
Археологи вирізняють їхні кургани за спіралевидними скроневими кільцями. Разом з тим, вони багато в чому нагадують поховання Правобережжя Дніпра (простота костюму, півтораобертові перстеневі кільця). Археологічним відповідником сіверян є волинцівська та особливо роменська археологічні культури лісостепового Лівобережжя Дніпра VIII-ХІІ ст.. Певний вплив на сіверян справила алано-болгарська салтово-маяцька культура басейну Сіверського Дінця (історичні хозари). Головним заняттям сіверян було хліборобство, скотарство, мисливство і рибальство
Тиверці (ГАЛИЧАНИ) — східнослов'янське плем'я, що жило між Дністром, Прутом і Дунаєм — до берегів Чорного моря у межах розселення антів, нащадками яких вони були як і уличі. Входили до складу Антського союзу. Етнонім тиверці не має загальновизнаної етимології. Здебільшого пов'язується з грец. Τύρας — давньою назвою Дністра, що має іранське походження. Інша версія виводить племінну назву від назви міста Тивер, яка пов'язується з династичним ім'ям боспорських царів Тиверти (що сходить до лат. Tiberius, Тиберій). Згідно з Павлом Шафариком та російськими дослідниками: у деяких списках тиверці вписані як «тирвеці»; лит. tiraj означає «степ». Тобто тиверці — мешканці степів, «тирвеці» — степняки, мешканці степів. І відповідно літопису дуліби й тиверці є племенем толковини — себто «толкові люди», «мудрі люди» (самоназва одного племені званого іноземцями як різні племена). Вперше в середині IX століття тиверці згадуються у «Повісті минулих літ» поряд з уличами в регіоні від річок Дністер та Дунай до Чорного моря. Основне заняття — хліборобство, але відомо, що також вони мали майстерні для ремісництва (ковалі, гончарі, ювеліри, зброярі). Частина племен розселилися в волоському ареалі. З літописними тиверцями пов'язують городище Єкімеуць, м. Алчедар, с. Цареука та інші. В Тверському літописі 863 р. є відомість про боротьбу київських князів Аскольда та Діра з тиверцями, а у 885 р. князь Олег «мав рать з тиверцями й улучами». Тиверці брали участь у походах на Царгород князя Олега (907 р.) й Ігоря (944 р.) як їхні союзники; у середині X століття увійшли до складу Київської держави. Антропологічно в цей час були носіями масивних широколицих форм, чим різнилися від грацильних та вузьколицих мешканців територій сучасної Румунії та Угорщини. Вважається, що тиверці є вихідцями з північніших регіонів слов'ян. Тиверці у X — XII століттях під натиском печенігів і половців посунулися на північ, де змішалися з сусідніми племенами часів Київської Русі. У XII — XIII століттях землі тиверців входили до складу Галицького князівства, ставши попередниками гуцулів (мешканців Карпатських гір). Нащадки тиверців увійшли до складу українського народу (Буковина), частина їх зазнала румунізації (Молдова).

Леонтій Войтович уважає, що «витіснені печенігами з південних районів тиверці розселилися серед карпатських хорватів в основному на території пізнішого Теребовельського князівства».

Уличі (ГУЦУЛИ) — східнослов'янське плем'я, що заселювало у 6-9 ст. пониззя Дніпра від р. Росі до Чорного моря у межах розселення антів, нащадками яких вони (як і тиверці) були. Входили у Антський союз. Межували на сході з тюрками, на заході — з тиверцями, на північному заході — з полянами. Вперше у середині IX століття уличі згадуються у «Повісті минулих літ» поряд з тиверцями в регіоні від річок Дністер та Дунай до Чорного моря. Узяли участь в етногенезі українців. Існує гіпотеза, що їхніми сучасними нащадками є гуцули. Вчений XVIII ст. Татищев зіставляв назву уличів із давньою назвою річки Оріль, яку в XII ст. звали Угол. Новітні лінгвістичні розшуки також доводять трансформацію етноніма «уличі» в «угличі» прив'язує розселення цього племені до географічного поняття «угол (кут)». Ще одне із трактувань етноніма «уличі» розкривається через зафіксовані літописами терміни «суличі», «посуличі», зазначаючи тим самим зв'язок цих племен із Наддніпрянщиною. Уличі були чисельно великим угрупованням, а не малим племенем, як зазначається в пам'ятці IX ст. «Баварський географ», народ цей мав на Дністрянсько-Дунайському межиріччі понад 300 міст. Уличі були у добросусідських відносинах з тиверцями, але ворогували з полянами і Київським князівством. Князь Олег 885 року воював з уличами. Новгородський перший літопис оповідає, що князь Ігор воював з уличами та деревлянами. Уличі довго боронилися, та їх столиця Пересічень трималася три роки і не піддавалася Ігорю, але той таки вистояв під ним ті три роки і здобув його у рік 6448 (940 р. н. е., від Р. Х.). Уличі згодилися на данину Ігореві, яку він відступив своєму воєводі Свенельду. Після завоювання воєводою Свенельдом у (942 р.), уличі увійшли до складу Київської Руси, узяли участь у формуванні українського народу. В 10 ст. під натиском печенігів уличі пересунулися на захід і оселилися над річками Бугом та Дністром, доходячи до Дунаю і Чорного моря; їхнім головним городом був Пересічень. Антропологічно в цей час були носіями масивних широколицих форм, чим різнилися від грацильних та вузьколицих черняхівців та, зокрема, мешканців територій сучасної Румунії. Вважається що тиверці є вихідцями з північніших регіонів слов'ян. Під тиском половців у 12 ст. частина племені переселилися на північ, між верхньою Случчю і Бугом до так званої Болоховської землі і були відомі під іменем болоховців. Існує ще гіпотеза, що уличі, просуваючись у район Карпат, передали свою етнонімію через одну із своїх назв «улуці» гуцулам, верховинцям Підкарпатської Русі (бойкам). Схожа етнокультурна основа цих субетносів стверджує висловлену гіпотезу. Деякі вчені, наприклад М. К. Любавський, вважали тюркомовних печенігів не тільки сусідами уличів, а й частково асимільованими з ними через шлюбні зв'язки. Це ж стосується половців, які змінили печенігів в українських степах, курганні поховання досліджені в XIX ст. на території південних степів, знахідки яких зберігаються в історичному музеї міста Дніпропетровська.

· Після 940–942 р. уличі не згадуються літописом під таким племінним ім'ям.

· Вчений ономаст Олексій Стрижак та вчений мовознавець Броніслав Кобилянський стверджували, що самоназва гуцулів походить від старовинного племені уличів: : уличі>улучі> улуці>уцули (метатеза)>гуцули (протеза). Древній слов’янський топонім «Ọgъlъ», який тюрки засвоїли один раз за звучанням (Інгул), а другий – за змістом (Єрель) Східнослов'янська людність, що замешкувала цю землю, звалася «ọgъliči»>угличі>уличі. Згодом «уличі», невеликою часткою разом з тиверцями переселилися на Волгу (сучасний Углич, Твер), в основі своїй мігрували (рятувалися від кочових імперій і від полянського панування) на захід вздовж Чорного моря аж до Дунаю, осівши біля моря між Дунаєм та Дністром (про це пише літописець Нестор). Свою нову землю вони теж назвали Угол, про що можна здогадуватися з турецької назви цієї землі Буджак, що означає "вугол" (куток). Самі ж нащадки уличів, витіснені тюрками, рушили на північний захід, прийшли аж у Карпати й стали гуцулами.

ВІЙСЬКО В ЧАСИ ДИНАСТІЇ КИЄВИЧІВ
Стародавні слов'яни та їхні військова організація

Після того як численні племена «варварів» розгромили Західну Римську імперію, в боротьбу зі Східною Римською імперією вступили слов'янські племена, які мали істотний вплив на історію «другого Риму». Римські письменники I в. (Пліній Старший, Тацит) повідомляють, що територія на схід від Вісли і на північ від Дунаю в їх час була заселена численними племенами вінедів. Це були слов'янські племена, які жили не тільки на схід від Вісли, але і на захід від неї. Більш докладні відомості про слов'ян є в роботах письменників ранньо-візантійського періоду VI - VIII ст. 

Йордан, автор «Історії готів», в VI ст. писав: «Від витоків річки Вісли на невимірних просторах заснувалося велелюдне плем'я венедів. Хоча назви їх змінюються тепер в залежності від різних племен і місцевостей, проте головним чином вони іменуються склавинами і антами. Склавини живуть від міста Новіетуна і озера, що має назву Мурсіанскім, до Данастра, а на півночі до Вісли; анти ж, найхоробріші з них, живучи на вигині Понта, простягаються від  Данастра до Данапра ». 

Таким чином, від Азовського моря до Вісли з найдавніших часів жили численні слов'янські племена. Антами називали східних слов'ян, які, за свідченням Іордана, були хоробрими з усіх слов'янських племен. 

Прокопій Кесарійський, Агафий, Маврикій, Феофілакт Симокатта і інші письменники VI - VIII ст. повідомляють докладніші відомості про суспільний устрій і військової організації слов'ян, а також про деякі способи ведення ними війни і бою. 

Основними заняттями слов'янських племен були землеробство і скотарство, про що побічно говорять Прокопій і Маврикій і що підтверджується археологічними даними. У хлібних ямах слов'ян зберігалися великі запаси ячменю і проса, для виявлення яких Маврикій рекомендував споряджати солдатів залізними щупами. Є дані про те, що слов'яни займалися скотарством; археологічні дані (знахідки вудил і стремен) свідчать про розвиток у них конярства. Полювання, бортництво і рибальство були підсобними промислами. 

Слов'янські племена в VI ст. вели осілий спосіб життя, що підтверджується характером їх занять і пристроєм поселень, які зазвичай перебували в лісах, болотах, серед річок і озер. Це були городища, що складалися з землянок з багатьма виходами, щоб в разі нападу можна було сховатися через один із запасних ходів. Посеред річок і озер споруджувалися, мабуть, пальові будівлі. Таким чином, поселення слов'янських племен були надійно приховані і важко доступні, а тому відсутня потреба в будівництві таких оборонних споруд фортечного типу, які, наприклад, споруджувалися в стародавньому Єгипті, на Близькому Сході, в Греції і Римі. 

Стародавні слов'яни вміли робити «моноксили» - човни-однодревки, на яких вони по річках спускалися до Понту (Чорного моря). На човнах слов'янські воїни з'являлися під Корсунем в Криму, під Константинополем і навіть на Криті в Середземному морі. 

За свідченням Прокопія, склавіни та анти відрізнялися дуже високим зростом і величезною силою. «Колір шкіри і волосся у них не дуже білий або золотистий і не зовсім чорний,  але все ж вони темно-червоні». Стародавні автори відзначають у склавінів і антів спритність, витривалість, гостинність і любов до свободи. Так, Маврикій пише: «Їх жодним чином не можна схилити до рабства або підпорядкування у своїй країні. Вони численні, витривалі, легко переносять жар, холод, дощ, наготу, недолік в їжі. До прибувають до них іноземцям вони відносяться ласкаво і, надаючи їм знаки свого розташування, (при переході їх) з одного місця в інше охороняють їх в разі потреби, так що, якби виявилося, через недбальство того, хто приймає у себе іноземця, останній зазнав (який-небудь) збиток, який брав його раніше починає війну (проти винного), вважаючи боргом честі помститися за чужинця. Знаходяться у них в полоні вони не тримають у рабстві, як інші племена, протягом необмеженого часу, але, обмежуючи (термін рабства) певним часом, пропонують їм на вибір: чи бажають вони за відомий викуп повернутися додому, або залишитися там (де вони знаходяться) на підлогу  оженили вільних і друзів? » 

З цього повідомлення Маврикія, як і з інших джерел, видно, що у слов'ян існувала кровна помста, наслідком якої були збойні конфлікти між племенами. 

В VI столітті, про яке є більш докладні відомості, слов'янські племена перебували на ступені розкладання первісно-общинного ладу; розвивалося нерівність, з'явилися знатні і багаті, які мали рабів. 

Особливістю розвитку слов'янських племен є відсутність у них боргового рабства; рабами були тільки військовополонені, так і ті мали можливість викупитися або стати рівноправними членами громади. Це було патріархальне рабство, яке, у слов'ян не перетворилося в рабовласницький лад. 

В слов'ян існувала родова громада, яка мала земельну власність. Приватної власності на землю не було і тоді, коли сім'я стала отримувати певне орне поле, так як орна земля періодично підлягала переділу. Вигони, ліси, луки, мисливські та рибні угіддя продовжували залишатися общинної власністю. Родова громада при наявності земельної общинної власності виключала можливість розвитку рабовласницького способу виробництва. Суспільний розвиток слов'ян пішло іншим шляхом. 

За повідомленням Прокопія, «ці племена, склавини і антів, не управляються однією людиною, але здавна живуть у народоправстві, і тому у них щастя і нещастя в  житті вважається справою загальним»  . Віче (збори роду або племені) було вищим органом влади. Справами роду відав старший в роді (староста, господар). 

Вже в кінці V століття стали виникати більш-менш значні об'єднання слов'янських племен для відбиття нападу ворогів або організації походів в межі Східної Римської імперії. Війни сприяли зміцненню влади воєначальника, який перетворився в князя, що мав свою дружину. Встародавніх авторів згадуються імена слов'янських вождів і князів. Так, наприклад, Йордан відзначив в IV ст. поразку вождя антів Божа з синами і 70 старійшинами. 

Суспільний лад слов'ян в VI ст. являв собою військову демократію, органами якої були віче або збори племен, рада старійшин і князь - воєначальник. Князь мав свою дружину. Деякі воєначальники поступали на службу в Східну Римську імперію. Але слов'янські племена з'явилися  на Балканському півострові не в якості найманців, а в якості завойовників. 

Маврикій відзначає, що у слов'ян існувала міжплеменна ворожнеча. «Не маючи над собою голови, - писав він, - вони ворогують один з одним; так як між ними немає одностайності, то вони не збираються разом, а якщо і зберуться, то ми не  приходять до єдиного рішення, так як ніхто не хоче поступитися другому ». Для боротьби зі слов'янами Маврикій рекомендував користуватися їх міжплемінною ворожнечею, нацьковувати одні племена на інші і цим самим послаблювати їх. 

Східноримські політики дуже боялися великих політичних об'єднань слов'ян. 

Коли слов'янам загрожувала зовнішня небезпека, племена забували всі свої чвари і і об'єднувалися для спільної боротьби за незалежність. Говорячи про боротьбу аварів і «склавинського народу» в кінці VI ст., Менандр - византієць - повідомляє відповідь слов'янських старійшин вождю аварів, який зажадав від слов'янських племен підкоритися аварам і платити данину. «Народився на світі, - запитували« склавінських старійшини », - і зігрівається чи променями сонця та людина, яка би підпорядкувала собі силу нашу?» 

Східні джерела говорять про слов'ян як про войовничий народ. Так, арабський письменник Абу-Обеід-Аль-Бекрі в своїх працях відзначає, що якби слов'яни, цей могутній і страшний народ, що не були розділені на безліч поколінь і пологів, ніхто в світі не міг би їм протистояти. Про це ж пишуть і інші східні автори. Войовничість слов'янських племен відзначають майже всі візантійські письменники. 

Воїнами слов'янських племен були всі дорослі чоловіки. За повідомленням Маврикія, у слов'янських племен були дружини (військовий підрозділ), які комплектувалися за віковим принципом молодими, фізично сильними і спритними воїнами. Кількість воїнів зазвичай обчислювалося сотнями і тисячами, значно рідше відзначаються десятки тисяч. В основі організації війська лежало поділ на роди і племена. Очолював воїнів роду старійшина (староста), на чолі племені стояв вождь або князь. 

Стародавні джерела відзначають витривалість, хитрість  і хоробрість воїнів слов'янських племен, які до того ж володіли мистецтвом маскування. Прокопій писав, що воїни слов'янського племені «звикли ховатися навіть за маленькими каменями або за першим зустрічним кущем і ловити ворогів. Це вони нераз проробляли біля річки Істр ... »  Під час однієї облоги міста готовий Велізарий викликав воїна слов'янина і наказав йому добути язика. «І ось цей слов'янин, рано вранці пробравшись дуже близько до стін, прикрившись хмизом і згорнувшись в  клубочок, сховався в траві»  . Коли підійшов до цього місця гот, слов'янин раптово схопив його і приніс живим до табору. 

Маврикій повідомляє про мистецтво слов'ян ховатися в воді. «Мужньо витримують вони перебування у воді, так що часто деякі з числа що залишаються вдома, будучи захоплені раптовим нападом, занурюються в пучину вод. При цьому вони тримають у роті спеціально виготовлені великі, видовбані всередині очерети, що доходять до поверхні води, а самі, лежачи горілиць на дні (річки), дихають за допомогою їх; і це вони можуть проробляти протягом багатьох годин, так що абсолютно не можна дог  адаться про їх (присутності) »  . 

Свідчення древніх авторів і дослідження сучасних археологів дозволяють визначити походження і характер озброєння воїна слов'янина. В слов'янських городищах VIII - IX століть археологи знайшли кузні, в яких виготовлялися знаряддя сільського господарства, предмети спорядження коня і зброю. В слов'янських воїнів переважала зброя вітчизняного виробництва. Знати слов'янських племен, крім свого, мала трофейне або куплене в інших країнах зброю. 

Щодо зброї слов'янських воїнів Маврикій писав: «Кожен озброєний двома невеликими списами, деякі мають також щити, міцні, але важко переносяться. Вони користуються також дерев'яними луками і невеликими стрілами, намоченими особливим для стріл отрутою, сильно чинним, якщо поранений не прийме раніше протиотрути або (не скористається) іншими допоміжними засобами, відомими досвідченим лікарям, або відразу ж не буде обрізаний кругом місце поранення, щоб отрута не ощирилась по решті частинах тіла »  . Крім лука і дротиків для метання, про які говорить Маврикій, слов'янський воїн мав спис для удару, сокиру,  бердиш і двосічний меч. 

Зброя слов'янських воїнів призначалося для ведення рукопашного бою. Основною зброєю слов'ян був меч. За повідомленням Ібн-Фодлан, мечі слов'ян були широкі, з хвилеподібними смужками на клинку. Мечі прикрашалися різними малюнками. Інший древній автор пише про те, що новонародженому сину батько подавав меч, кажучи при цьому: твоє - єдино те, що здобудеш мечем. Якщо позивачі були незадоволені судом князя, князь говорив їм: судіться мечем; у кого меч гостріший, той і переможець. Клятву слов'яни зазвичай давали на щиті і мечі. 

З захисних обладунків, крім великого щита, слов'янські воїни мали кольчугу, яка надійно прикривала воїна і в той же час не заважала його рухам в бою. Кольчугу виготовляли слов'янські майстри. В цей період у норманів обладунки виготовлялися зі шкіри з прикріпленими до неї металевими планками; візантійські воїни мали ковані обладунки, сильно утрудняли їх рух. Таким чином, обладунки слов'ян вигідно відрізнялися від обладунків їх сусідів - норманів і візантійців. 

Є ряд прямих і непрямих вказівок на те, що у древніх слов'ян було два роди військ - піхота і кіннота. В Східній Римській імперії при Юстиніані на службі перебували кінні слов'янські загони, зокрема у Велізарія в кінноті служили слов'яни. Командиром кінноти був ант Доброгост. Описуючи похід 589 р., Феофілакт Симокатта повідомляє: «Зіскочивши з коней, слов'яни вирішили трохи перепочити, а також дати  деякий відпочинок своїм коням». Таким чином, всі ці дані говорять про наявність у слов'ян кінноти. 

Про характер бойової діяльності слов'ян є більш докладні дані, але абсолютно відсутні відомості про їх бойові порядки. Перш за все необхідно відзначити організацію розвідки слов'янами з метою захоплення «язика». 

Широко застосовували слов'яни раптові напади на противника. «Битися зі своїми ворогами, - пише Маврикій, - вони люблять в місцях, порослих густим лісом, в тіснинах, на обривах; з вигодою для себе користуються (засадам »), раптовими атаками, хитрощами, і вдень і вночі, винаходячи багато (різноманітних) способів ... Маючи велику допомогу в лісах, вони направляються до них, так як серед тіснин вони вміють відмінно битися. Часто здобич вони кидають (як би) під впливом замішання і біжать в ліси, а потім, коли наступаючі кидаються на здобич, вони без труду піднімаються і наносять ворогу шкоду. Все це вони  майстри робити різноманітними уявними ними способами з  метою заманити противника ». 

Маврикій повідомляє, що в мистецтві форсування річок слов'яни  перевершували «всіх людей»  . Перебуваючи на службі у війську Східної Римської імперії, слов'янські загони вміло забезпечували форсування річок. Вони швидко виготовляли човни і на них перекидали на інший берег великі загони війська. 

Табір слов'яни зазвичай розбивали на висоті, до якої не було прихованих підступів. При необхідності дати бій на відкритому полі вони влаштовували зміцнення з возів. Феофілакт Симокатта повідомляє про похід одного слов'янського загону, який вів бій з римлянами: «Так як це зіткнення для варварів (слов'ян) було неминучим (і не віщувало успіху), то вони, склавши вози, влаштували з них як би зміцнення табору і в середину цього табору  помістили жінок і дітей »;  . Слов'яни зв'язали вози, і вийшло зімкнуте укріплення, з якого вони метали списи в супротивника. Зміцнення з возів було надійним захистом від кінноти. 

Для оборонного бою слов'яни вибирали важкодоступну для противника позицію або ж насипали вал і влаштовували засідки. При штурмі укріплень супротивника вони застосовували штурмові драбини, «черепахи» і облогові машини. У глибокому шикуванні, поклавши щити на спину, слов'яни йшли на штурм. 

Хоча Маврикій і каже, що слов'яни не визнають військового ладу і при настанні просуваються вперед все разом, це, однак, не означає, що у слов'ян не було бойового порядку. Той же Маврикій рекомендував вибудовувати проти них не дуже глибокий лад і атакувати не тільки з фронту, але у фланги і з тилу. Звідси ми можемо зробити висновок, що для бою слов'яни були розташовані в певному порядку. «Іноді вони, - пише Маврикій, - займають дуже міцну позицію і, охороняючи свій тил, не дають можливості вступити в рукопашний бій, так само і оточити себе або вдарити з флангу, або зайти до них в тил»  . Якщо слов'яни відбивали всі атаки, то, на думку Маврикія, залишалося один засіб - навмисно відступити, щоб викликати неорганізоване переслідування, яке засмутить бойовий порядок слов'ян і дозволить здобути перемогу в  раптовим ударом із засідки. 

Поради Маврикія щодо напрямків атаки і прийомів дезорганізації побудови слов'янського війська говорять про те, що у древніх слов'ян був певний бойовий порядок, що билися вони не натовпом, а організовано, вишикувавшись за родами і племенам. Родові і племінні вожді були начальниками і підтримували в війську необхідну військову дисципліну. В основі організації слов'янського війська лежало суспільний устрій - поділ на родові і племінні загони. Племінні і родові зв'язки забезпечували згуртованість воїнів в бою. 

Військове мистецтво збройної організації древніх слов'ян в війнах з Східною Римською імперією

Починаючи з I століття н. е. слов'янські племена брали участь у боротьбі з Римською імперією. Стародавні джерела згадують східнослов'янські племена, які вели боротьбу з римськими завойовниками. Є повідомлення готського історика Йордана про боротьбу готовий з антами в IV столітті. Загін готів напав на антів, але спочатку зазнав поразки. В результаті подальшої боротьби готам вдалося захопити вождя антів Божа з синами і 70 старійшинами і стратити їх. 

Більш докладні відомості про війни слов'янських племен відносяться до VI - VIII ст., Коли слов'яни вели боротьбу з Східною Римською імперією, в якій в цей час розвивалися феодальні відносини, що визначили перетворення її в Візантійську імперію. 

До початку VI ст. натиск слов'янських племен з-за Дунаю настільки посилився, що імператор Східної Римської імперії Анастасій в  512 р. змушений був побудувати лінію укріплень протяжністю в  85 км  від Селімвріі на Мармуровому морі до Деркос на Понті (Чорному морі). Ця лінія укріплень отримала назву «Довгою стіни». Один із сучасників назвав її «прапором безсилля, пам'ятником боягузтва». «Довга стіна» перебувала в  60 км  від столиці. 

В другій чверті VI ст. Юстиніан, готуючись до боротьби зі слов'янами, посилював свою армію і будував оборонні споруди. На Дунаї були відновлені старі і побудовані нові великі фортеці; на північ від Балканського хребта будувалася друга оборонна лінія, що складалася з 75 укріплень; на південь від хребта створювалася третя оборонна лінія (100 укріплень); в середній частині Балканського півострова Прокопій нарахував 244, а в західній його смузі 143 зміцнення. Всі ці оборонні роботи лягали важким тягарем на населення, що викликало велике його невдоволення і негативно позначалося на політико-моральному перебуваючи  нии гарнізонів укріплень. 
Відвідування слов'ян на Балканський півострів в VI ст. Перші відомості про задунайських походах слов'ян відносяться до останнього десятиріччя V століття. 

В  499 р. слов'яни вторглися у Фракію. Проти них виступив магістр східноримської армії з 15-тисячним військом і обозом в 520 возів. Бій відбувся на р. Цутра. Військо магістра було розбите. Подробиці цього бою до нас не дійшли, відомо тільки, що магістр втратив чотири тисячі чоловік убитими і потонулими. 

В 517 р. великі сили слов'ян зі значною кіннотою вторглися в межі Східної Римської імперії, пройшли Македонію, і Фессалію і дійшли до Фермопіл; на заході вони проникли в Старий Епір. В руках слов'ян виявився майже весь Балканський півострів. Своєю боротьбою проти Візантії слов'яни розхитували застарілий рабовласницький лад і прискорювали перемогу більш прогресивних феодальних порядків. 

Коли до влади прийшов Юстиніан, він призначив, за повідомленням Прокопія, начальником охорони р. Істр Хільбудія, який три роки поспіль успішно обороняв кордон Дунаю від нападів слов'янських племен. Хільбудій щорічно переправлявся на лівий берег Дунаю, проникав в глиб території, зайнятої слов'янами, і виробляв там спустошення. 

В 534 р. Хільбудій переправився через річку з невеликим загоном. Слов'яни, виступили «проти нього всі поголовно. Битва була жорстока; загинуло багато римлян, в тому числі і їх начальник Хільбудій »  . Після цієї перемоги слов'яни безперешкодно переправлялися через Дунай для вторгнення в глиб Балканського півострова. 

Таким чином, зміцнення самі по собі не перетинали слов'янам шлях на Балкани; надійним захистом виявлялися прикордонні війська, очолювані досвідченим воєначальником, активно обороняли рубіж Дунаю. Успіхи в боротьбі проти слов'ян сприяли тому, що Хільбудій переоцінив свої сили і недооцінив сили противника. Тому він переправився на лівий берег річки на чолі невеликого загону, який слов'яни легко знищили. Загинув і Хільбудій. 

В  547 р. військо слов'ян знову форсувало р. Істр і опанувало всій Іллірією аж до Епідамна. «Навіть багато укріплення, які були тут і за старих часів здавалися сильними, так як їх ніхто не захищав  , слов'янам вдалося взяти ...»  Начальник Іллірії з 15-тисячним військом йшов за слов'янами. На його очах слов'яни захоплювали укріплення, але він не наважувався вступити в бій, так як не мав достатніх сил. 

В  551 р. загін слов'ян чисельністю понад 3 тис. осіб, не зустрівши жодної протидії, переправився через р. Істр. Потім, після переправи через р. Гевро (Маріца), загін розділився на два загони. Римський воєначальник, який мав великі сили, вирішив скористатися цією своєю перевагою і знищити розрізнені загони у відкритому бою. Але слов'яни попередили римлян і розбили їх раптовим нападом з двох напрямків. Цей факт показує вміння слов'янських воєначальників організувати взаємодію своїх загонів і здійснити раптове одночасне напад на противника, що має переважаючі сили і чинного наступально. 

Слідом за цим проти слов'ян була кинута регулярна кіннота під командуванням Асбада, який служив в загоні охоронців імператора Юстиніана. Загін кінноти дислокувався у фракійської фортеці Тзуруле і складався з відмінних вершників. Один з слов'янських загонів атакував римську кінноту і обернув її на втечу. Багато римські вершники були вбиті, а сам Асбад узятий в полон. З цього прикладу ми можемо зробити висновок, що слов'яни мали кінноту, яка успішно боролася з римської регулярної кіннотою. 

Розбивши регулярні польові війська, загони слов'ян приступили до облоги фортець у Фракії і Іллірії. Прокопій повідомляє досить докладні  відомості про взяття слов'янами  сильної приморській фортеці Топер, що знаходилася на фракийском узбережжі в 12 днях шляху від Візантії. У цій фортеці був досить сильний гарнізон і до 15 тис. боєздатних чоловіків - жителів міста. 

Слов'яни вирішили насамперед виманити гарнізон з фортеці і знищити його. Для цього велика частина їх сил розташувалася в засідці і сховалася в важкопрохідних місцях, а незначний загін підійшов до східних воріт і почав обстрілювати римських солдатів. «Римські воїни, що знаходилися в гарнізоні, уявивши, що ворогів не більше, ніж скільки вони бачать, взявшись за зброю, зараз вийшли проти них все. Варвари стали відступати, вдаючи для нападників, що, перелякані ними, вони почали тікати; римляни ж, захоплені переслідуванням, виявилися далеко попереду укріплень. Тоді піднялися перебували в засідці і, опинившись в тилу у переслідують, відрізали їм можливість повернутися назад в місто. І ті, які робили вигляд, що відступають, повернувшись обличчям до римлян, поставили їх між двох вогнів. Варвари всіх їх знищили  і тоді кинулися до стін »  . 

Так було знищено гарнізон Топера. Цей епізод свідчить про хорошу організацію взаємодії двох слов'янських загонів, які атакували римлян з фронту і з тилу. Римський же воєначальник, не маючи відомостей про ворога, зважився на загальну вилазку силами всього гарнізону, не забезпечивши її ні виділенням резерву, ні організацією розвідки й охорони. 

Слов'яни рушили на штурм фортеці, яку обороняли населення міста. Перший напад, недостатньо добре підготовлений, був відбитий. Оборонці кидали каміння в штурмуючих, виливали на них киплячу олію і смолу. Але успіх городян був тимчасовим. Слов'янські лучники стали обстрілювати стіну і змусили оборонців покинути її. Слідом за цим штурмуючі приставили до стін драбини, проникли в місто і оволоділи ним. 

Прокопій показав прийоми оволодіння фортецею, в яких характерним є взаємодія лучників і штурмових загонів. Слов'яни були влучними стрілками з лука і тому змогли змусити оборонялися покинути стіну. 

Похід трьохтисячного загону слов'ян показує їх боєздатність і майстерну тактику як в польовому бою, так і при оволодінні фортецею. Для слов'ян характерна вміла організація тактичного взаємодії кількох загонів. Під час всього цього походу загін слов'ян наносив поразки переважаючим силам противника. 

В  552 р. велике військо слов'ян  форсувало Істр і  вторглося у Фракію. Від захоплених полонених Юстиніан дізнався, що слов'яни вирішили насамперед осадити і взяти Солунь міста навколо неї. Отримавши ці відомості, імператор наказав відкласти підготовлений вже похід в Італію і направив велике військо під командуванням свого племінника Германа проти слов'ян. 

Від полонених слов'ян стало відомо, що Герман з великим військом готується відбити їх наступ. Тому похід на Солуня був перерваний, військо слов'ян повернуло назад і, пройшовши по горах через всю Іллірії, відступило в Далмацію. Незабаром помер Герман. Цим вирішили скористатися слов'яни і здійснити намічений раніше план. Посиливши своє військо новоприбулим загоном, який успішно форсував Істр, слов'яни знову вторглися в межі Східної Римської імперії. Прокопій зазначає, що слов'янське військо було розділене на три частини і наступало за трьома напрямками. Не зустрічаючи серйозного опору, слов'яни зайняли значну територію, де і розташувалися, «зимуючи тут, ніби у власній землі, не боячись ворога». 

Для боротьби зі слов'янами Юстиніан виділив добірне військо з п'ятьма кращими воєначальниками, призначивши головнокомандуючим Схоластика. Близько Адріанополя, що знаходився в п'ять днів шляху від Візантії, Схоласт зустрів великий загін слов'ян, який став табором на горі і готувався до бою. Римляни розташувалися на рівнині, трохи далі, і довгий час не наважувалися вступити в бій. Незабаром у війську Схоластика став відчуватися брак продовольства, солдати почали висловлювати невдоволення. Під тиском солдатів було прийнято рішення дати слов'янам бій. В цьому бою римське військо зазнало поразки. 

Потім слов'яни рушили на Візантію і підійшли до «Довгих стін». Римське військо, оговтавшись після поразки під Адріанополем, йшло слідом за противником і недалеко від «Довгих стін» раптово атакувала слов'ян. В результаті перемоги під Адріанополем в війську слов'ян ослабла пильність, і тому раптова атака римлян мала успіх і змусила слов'ян відступити за Істр. 
Є всі підстави похід слов'янського загону  551 р. і великий похід великих сил слов'ян  552 р. розглядати в зв'язку. В такому випадку похід трьохтисячного загону і облога їм р Тонер за своїм характером була стратегічною розвідкою, яка з'явилася перевіркою боєздатності і польових військ Юстиніана і сили опору його фортець. Здобувши всі необхідні дані, слов'яни організували в  552 р. великий похід, грунтовно послабив  Східну Римську імперію. 

Вивчення походу  552 р. дозволяє встановити деякі особливості військового мистецтва древніх слов'ян. Перш за все слід відзначити вміння слов'янських воєначальників оцінювати обстановку - визначати співвідношення сил і враховувати якість командування противника. Саме тому слов'яни змогли прийняти правильне рішення - ухилитися від бою і відступити в Далмацію. Посилившись за рахунок прибулого нового загону (можливо, цей загін був викликаний) і отримавши відомості про смерть Германа, слов'яни, розділившись на три загони, перейшли в наступ, що значно ускладнило римлянам ведення оборони. Під Адріанополем великий слов'янський загін зайняв сильну позицію, на якій римляни не наважувалися його атакувати. Оборонний спосіб дій слов'ян в даній обстановці сприяв ослабленню військ противника. Вимушене вступити в бій римське військо зазнало поразки. Слов'яни стали розвивати успіх в напрямку Візантії, але, втративши пильність, були раптово атаковані і відступили за Істр. В цілому слід зазначити вміле використання слов'янами наступальних і оборонних способів ведення війни і бою. 

Вторгнення слов'ян в межі Східної Римської імперії не припинялося. Для боротьби зі слов'янами імператор Тіберій близько  582 р. уклав союз з аварами. Одночасно робилися великі походи проти слов'ян. В  584 ​​р  слов'яни були відтіснені за Балкани. Але вже в  586 р. слов'янські загони знову з'явилися під Адріанополем. Імператор Маврикій (582-602 рр.) Зробив кілька нових походів, щоб відтіснити слов'ян за р. Істр. 

Для історії військового мистецтва представляє інтерес похід в  589 р. Петра - воєначальника Маврикія проти сильного слов'янського племені під проводом Пірагаста. Феофілакт Симокатта повідомляє цікаві подробиці оборони слов'янами річкових рубежів. 

Імператор вимагав від Петра швидких і рішучих дій. Військо Петра знялося з укріпленого табору і в чотири переходи досягло району, в якому знаходилися слов'яни. Загону Петра належало форсувати річку. Для розвідки противника була вислана група в 20 воїнів, яка рухалася вночі, а вдень відпочивала. Проробивши важкий нічний перехід і переправившись через річку, група розташувалася в заростях для відпочинку, а охорони не поставила. Воїни заснули і були виявлені кінним загоном слов'ян. Всі римляни були взяті в полон. Захоплені розвідники розповіли про задум римського командування. 

Пірагаст, дізнавшись про план противника, з великими силами рушив до місця переправи римлян через річку і там приховано розташувався в лісі. Римське військо підійшло до переправи. Петро, ​​не припускаючи,  що в цьому місці може бути  противник, наказав переправлятися через річку окремими загонами. Коли на інший берег переправилася перша тисяча осіб, слов'яни оточили їх і знищили. «Дізнавшись про це, полководець велить війську переходити річку, чи не розділившись на маленькі загони, щоб, переходячи річку потроху, не бути непотрібною і легкою жертвою ворога. Коли, таким чином, римське військо збудувало свої ряди, варвари в свою чергу вишикувалися на березі річки. І ось римляни стали вражати варварів зі сво  їх судів стрілами та списами »  . Хмари стріл і списів змусили слов'ян очистити берег. Скориставшись цим, римляни висадили свої великі сили. Пірагаст був смертельно поранений, і військо слов'ян під натиском римлян в безладді відступило. Петро через відсутність кінноти не міг організувати переслідування. 

На інший день провідники, які вели військо, заблукали. Римляни три доби не мали води і спрагу вгамовували вином. Військо могло загинути, якби не полонений, що вказав, що поблизу знаходиться річка Гелікабія. На ранок римляни підійшли до річки і кинулися до води. слов'яни, що знаходилися в засідці на протилежному високому березі стали вражати римлян. «І ось римляни, побудувавши суду, переправилися через річку, щоб схопитися з ворогами у відкритому бою. Коли ж військо виявилося на протилежному березі, варвари всією масою негайно напали на римлян і їх здолали. Переможені римляни кинулися бігти. Так як Петро був вщент розбитий варварами, то головнокомандувачем призначається Приск, а Петро, ​​відсторонений від командування, повернувся до Візантії ». 

Слов'яни активно обороняли водні рубежі. Якщо противник починав переправу невеликими загонами, то слов'яни знищували їх відразу ж після висадки. Симокатта каже, що слов'яни «вишикувалися на березі річки», тобто застосували побудову для бою. Це повідомлення спростовує твердження Маврикія, що слов'яни «не визнають військового ладу, не здатні боротися в правильній битві». Відсутні лише дані про характер бойового порядку слов'ян, самий же факт побудови для бою стародавні автори відзначають неодноразово. Якщо слов'янам вдавалося нанести істотні втрати противнику при переправі його через річку, вони готували і здійснювали загальну контратаку в той момент, коли противник опинявся на протилежному березі і не встигав вишикуватися для бою. Правильно зазначає Іоанн Ефеський, що слов'яни «навчилися вести війну краще, ніж римляни». Розвідка, наступальні і оборонні дії слов'янського війська характерні вмілої організацією і майстерним їх проведенням. 

Цікаві відомості єпископа Фессалоніки Іоанна про облогу слов'янами цього міста в  597 р. Іоанн описав облогову техніку слов'ян. Облогові машини складалися з знарядь для метання каменів, з «черепах», залізних таранів і гаків. Знаряддя для метання каменів мали чотирикутну форму, широку основу і вузький верх, де прикріплялися товсті дерев'яні циліндри, оббиті залізом. З трьох сторін метальні машини була оббита товстими дошками. Це захищало обслуговували її воїнів від стріл супротивника. Метальні машини кидали великі камені. «Черепахи» спочатку були покриті сухими шкірами, але це не могло вберегти їх від гарячої смоли, тому сухі шкіри потім замінили свіжими шкірами щойно вбитих биків і верблюдів. 

Встановивши облогові машини, слов'яни під прикриттям метальних машин і стрільців з лука присунули «черепахи» впритул до фортечного муру і стали її розхитувати залізними таранами і руйнувати гаками. Так пробивалися проломи для штурмових колон. 

Облога Фессалонік тривала шість днів. Гарнізон зробив кілька вилазок, які не вплинули, проте, на хід облоги. На сьомий день облягаючі кинули свій табір і всю облогову техніку і відступили в гори. 

Таким чином, слов'яни в VI ст. мали досконалу для свого часу облогову техніку і вміло користувалися нею. 

В 601-602 рр. Маврикій готувався до великого походу в слов'янські землі. Але в  602 р. під керівництвом солдата Фоки відбулося повстання східноримської армії, яка була зосереджена на Дунаї. За підтримки населення Фока скинув Маврикія і стратив його. 

Боротьба слов'ян з Візантією в VII - VIII ст.

У період правління імператора Іраклія (610-641 рр.) Візантії довелося вести важку боротьбу зі слов'янами. В цей час в імперії була завершена військова реформа, яка отримала назву «фемного ладу», проведена з метою зміцнення армії. 

Фемами спочатку називалися загони військ, а потім райони їх дислокації. Воїни отримали ділянки землі і жили за рахунок доходів з них. Влада в фермі була зосереджена в руках воєначальника. Прагнучи зміцнити армію, візантійські імператори реформою «фемного ладу» об'єктивно сприяли розвитку феодальних відносин. Характерною рисою чисто військового змісту реформи стало запозичення військового мистецтва слов'ян. Ще Маврикій рекомендував впроваджувати в візантійську армію слов'янські способи ведення війни і бою. Більш того, візантійські імператори прагнули зміцнити свою армію слов'янськими загонами і запрошували слов'янськи  х вождів до себе на службу. 

До початку VII ст. багато слов'янські племена міцно влаштувалися на Балканському півострові, створивши собі тим самим базу для більш далеких походів. У цей період відзначається ряд морських походів слов'ян. 

Так, в  610 р. слов'яни з моря і з суші обложили Солунь. 
В  623 р. слов'янська флотилія з'явилася біля берегів острова Крит і успішно висадила там свої війська. 

В  626 р., коли імператор Іраклій з військом пішов у Малу Азію воювати з персами, слов'яни в союзі з аварами напали на столицю Візантійської імперії. В червні слов'янський флот підійшов до Візантії і висадив десант. «Довга стіна» була обійдена. Столиця виявилася блокованою з моря і з суші. В один тиждень союзники підготувалися до штурму її фортечних стін. Було виготовлено велику кількість метальних машин і побудовано 12 великих штурмових веж, висота яких досягала висоти стін. Союзники мали намір одночасно зі штурмом, висадити десант в тил оборонцям. За словами візантійського єпископа, вороги «наповнили море і сушу дикими племенами, для яких життя - війна». 31 липня союзники штурмували фортечні стіни Візантії. У центрі йшли колони аварів, на флангах - колони слов'ян. Війська гарнізону столиці і населення чинили запеклий опір, і союзникам не вдалося взяти Візантію. 

Облога і штурм Візантії в  626 р. характерний тим, що тут слов'янський флот висадив десант і блокував столицю з моря. Сухопутні війська готували штурм, використовуючи складну облогову техніку. Під час штурму була зроблена спроба висадити десант для удару в тил оборонцям. Таким чином, слов'янські вожді вміло організовували взаємодію флоту і сухопутних військ, що свідчить про високий рівень військового мистецтва слов'ян того часу. 

Авари були тимчасовими союзниками слов'ян і неодноразово ставали їх ворогами. У VII ст. в ході боротьби з аварами у західних слов'ян виникла сильна племінний союз чехів, моравів, хорутанцев і сербів. Очолив цей союз Саме (627-662 рр.), який і організував розгром аварів. 

В  630 р. в триденному бою у Вогатісбурга союзне військо розбило військо короля франків Дагоберта - нового ворога слов'ян, що наступав із заходу. 

У VII ст. виник ще більш могутній «союз семи племен». З цього часу почався новий етап б  орьби, слов'ян з Візантією. 

Арабський географ Джайхані на початку X ст. писав на підставі попередніх джерел, що в Приазов'ї, в басейні Дніпра і в районі озера Ільмень існувало три союзу слов'янських племен: перший союз - Артанія, що знаходилася недалеко від хозар і наклала «данину на прикордонні області з Рума», тобто на області Візантії; другий союз - Куябу з головним містом Куяба (Київська земля); третій союз - Славія (Новгородська земля). Отже в VIII ст. вже існували сильні племінні об'єднання східних слов'ян. 

В VIII ст. взаємини слов'ян з Візантією характеризувалися не тільки станом війни між ними, а й наявністю в певний час союзних відносин. Візантійські імператори не раз зверталися до слов'ян по військову допомогу. 

Про війнах слов'ян в VII - VIII ст. є досить мізерні відомості, але і ці дані говорять про вдосконалення військового мистецтва древніх слов'ян, на основі якого в подальшому розвивалося військове мистецтво давньоруського держави. 

За 800 років слов'янські племена в боротьбі з численними народами Європи і Азії і в боротьбі з могутньою Римською імперією - Західної і Східної, а потім з Хозарський каганат і франками відстояли свою незалежність і об'єдналися в союзи племен. У цій багатовіковій боротьбі складалася військова організація слов'ян, виникло і розвивалося військове мистецтво, яке мало вплив на військове мистецтво збройної організації сусідніх народів і держав. Маврикій, наприклад, рекомендував візантійської армії широко користуватися слов'янськими методами ведення війни. 

Чи не слабкість противників, а сила і військове мистецтво слов'ян забезпечували їм перемоги. Сила слов'ян полягала перш за все в їх родовому ладі, який забезпечував високі моральні і бойові якості воїнів, згуртованість і взаємну виручку в бою. Численні війни висували талановитих воєначальників слов'янських племен (Пірагаст, Само і інші), під командуванням яких робилися далекі походи. 

Наступальні дії слов'ян змушували Східну Римську імперію переходити до стратегічної оборони і створювати кілька оборонних ліній, наявність яких не забезпечувало безпеку кордонів імперії. Чи не досягали поставлених цілей і походи візантійської армії за Дунай, в глиб слов'янських територій. Ці походи зазвичай закінчувалися поразкою візантійців. Коли ж слов'яни, навіть при своїх наступальних діях, зустрічали переважаючі сили противника, вони зазвичай ук  Лоня від бою, домагалися  зміни обстановки в свою користь і лише тоді знову переходили в наступ. Для далеких походів, для переправ через річки і для оволодіння приморськими фортецями слов'яни користувалися Турову флотом, який він »будували дуже швидко. Великим походам і глибоким вторгненням зазвичай передувала розвідка боєм силами значних загонів, які перевіряли здатність противника до опору. 

Тактика древніх слов'ян полягала не в винахід форм побудови бойових порядків, чому надавали виняткового значення римляни, а в різноманітті прийомів нападу на ворога як при настанні, так і під час оборони. Для застосування такої тактики необхідна була хороша організація військової розвідки, якої слов'яни приділяли серйозну увагу. Знання противника дозволяло виробляти раптові напади. Уміло здійснювалося тактична взаємодія загонів як в польовому бою, так і при штурмі фортець. Для облоги фортець стародавні слов'яни вміли в короткий термін створювати всю сучасну їм облогову техніку. 

Таким чином, чи не учнями візантійців або варягів виступили в IX - X ст. слов'яни, а багатими спадкоємцями своїх предків, які протягом багатьох століть створювали основи військового мистецтва. 

Давньоруська держава та її збройна організація

VIII-ІХ ст.
Наприкінці VIII або на початку IX ст. новгородський князь Бравлин ходив війною на Сурож - візантійську колонію в Криму. З «потугою силою Прийди до Соурожу» і «полону від Корсоуня (Корсуня) і до Корчі (Керчі)  ». Десять днів облягав Бравлин Сурож і штурмом узяв місто, «силою зламу залізна брама і ввійшов в град». Таким чином руси, як називають джерела східних слов'ян, оволоділи в Криму територією від Корсуня і до Керчі. В  813 р. вони ж напали на Егіна. Слідом за цим відзначається похід русів на Амастриду - місто, який знаходився поблизу сучасного Синопу. 

18 червня  860 р. 200 кораблів русів підійшли до Константинополя і висадили десант. Столиця Візантійської імперії знову опинилася в облозі. Імператор Михайло III в цей час воював з арабами в Малій Азії. Положення Константинополя було дуже важким. Митрополит Фотій писав: «Ті, для яких колись одна чутка про ромеях здавалася грозою, підняли зброю проти самої держави їх і восплескалі руками, шаленіючи в надії взяти царствений град, як пташине гніздо». Облога продолжалас  ь цілий тиждень і була знята  в результаті переговорів з руссами спішно повернувся з Малої Азії візантійського імператора. Великі об'єднання східнослов'янських племен ставали грізною силою. 

Давній руський літопис «Повість временних літ» перераховує багато слов'янські племена, які заселяли східноєвропейську рівнину в IX ст. і раніше. Повідомлення літопису підтверджуються сучасними археологічними дослідженнями. Найбільш сильними зі слов'янських племен були поляни, політичним центром яких було місто Київ. Біля районі озера Ільмень жили новгородські слов'яни. 

В результаті розкладання родового ладу у слов'ян виникла сільська громада з індивідуальною обробкою землі і періодичними її межами. Ця сільська громада, в чому був схожий на первісну німецьку марку, в північній частині давньоруського держави називалася терміном «мир», в південній частині - «шнур». 

Сільська громада слов'янських племен характерна відсутністю приватної власності на землю, яка в процесі розкладання родового ладу не перетворилася в товар. Слов'яни будували міста, і тому їх племена не розчинилися в союзі дрібних сільських громад, як німецькі племена. У містах були розвинені ремесла і торгівля. Міста, які були політичними, торговими і культурними центрами, сприяли розвитку економічних, політичних і культурних зв'язків слов'янських племен і їх об'єднання як шляхом організації добровільних спілок, так, і в особливості, шляхом воєн. 

В період розкладання родового ладу виділялася родова і племінна знати слов'ян, яка зосереджувала в своїх руках багатства. На іншому полюсі перебували раби з військовополонених. Патріархальне рабство древніх слов'ян не перетворилося в рабовласницький спосіб виробництва. Головну масу населення становили смерди - незакрепощенно хлібороби сільських громад. 

Родовий лад слов'ян, за словами Прокопія, знав «народоправс  тво»  , т. Е. Озброєний був весь народ. У процесі розкладання родового ладу виникла військова демократія, органами якої у стародавніх слов'ян були віче, пораду старших і воєначальник - князь, який мав дружину, яка спочатку була тимчасовою організацією, а потім перетворилася в його особисту збройну силу. За допомогою цієї сили князь узурпував владу і скасував д  емократіческое пристрій. 

В період численних воєн і тривалих походів влада князя зростала, велика частина видобутку потрапляла в його руки і в руки племінної знаті, на яку він спирався. На підкорені племена князь накладав данину, за якою зі своєю дружиною пестив регулярно; це називалося ходінням в «полюддя». Під час збору данини князь виконував судові функції. Так виникла публічна сила, відокремлена від народу, призначена в першу чергу для пограбування свого власного народу. 

Кожне слов'янське плем'я мало свою певну територію.

Публічна влада, яка не співпадає безпосередньо з населенням і представляла собою збройну силу, і територіальний поділ населення - ці дві відмінні риси держави були в IX ст. вже як в Новгородській, так і в Київській землях - північному і південному центрах слов'янських племен на торговому шляху «із варяг у греки». Виникло установа, яке увічнює поділ слов'ян на класи і забезпечувало право можновладців на експлуатацію незаможних. Дружини слов'янських вождів з'явилися засобом знищення старовинної народної свободи і виникнення князівської влади. 

Форма державі  ної влади,  обумовлена ​​тією формою, яку мають до цього часу сільські громади. В русичів «в період, коли громада обробляє землю спільно або, принаймні, передає в тимчасове користування окремим сім'ям, де, таким чином, ще не створилася приватна власність на землю, - там державна влада з'являється в форм  ті деспотизму»  . Чим більше міцнішала влада князя, тим меншу роль відігравало віче. 

         Деспотизм посилився в той період, коли політичним центром давньоруської держави став Київ. Олег іменував себе «великим князем руським»; княжа влада стала спадковою. «Великий князь» керував своїми землями за допомогою «світлих і великих князів і великих його бояр», з яких призначалися «посадники» в міста. Опорою була місцева племінна знати. З'явилися посадові особи, наприклад «бірнікі» для збору штрафів. 

Великі князі давньоруського держави мали особисті земельні володіння - орні, мисливські, рибальські. Вільні, захоплені або відчужені землі вони роздавали своїм князям і боярам - радникам і дружинникам. Так, зокрема, виникла велика приватна земельна власність, що сприяла класового розшарування, який вимагав подальшого укріплений  ия державної влади. 

         В IX ст. новгородським слов'янам довелося зіткнутися з дружинами норманів-варягів. Нормани не раз здійснювали розбійницькі набіги на новгородські землі. Уривчасті повідомлення літопису дозволяють бачити, що в другій половині IX ст. новгородці на чолі з Вадимом Хоробрим спочатку здолали варягів, але потім «уби Рюрик, варязький ватажок, Вадима Хороброго, і інших багато виборчі новогородцев, радників його». Захоплення Рюриком влади в Новгороді зовсім не означав, як це стверджують прихильники норманської теорії, повної зміни всього життя Новгорода. Навпаки, якщо Рюрик і захопив владу в Новгороді, то варязькі ватажки злилися з місцевою знаттю, сприйняли слов'янську культуру і військове мистецтво слов'ян. 
РЕЛІГІЯ В ЧАСИ ДИНАСТІЇ КИЄВИЧІВ

Берегиня — у давньослов'янських віруваннях — нижче божество, дух. Зазвичай згадувались у множині. Точні функції берегинь наразі залишаються дискусійними, оскільки джерела про них вкрай уривчасті. Берегині зустрічаються в декількох давньоруських джерелах, присвячених боротьбі з поганством, як місцеві вставки до перекладів з грецької, і перестають згадуватися в пізніших, коли боротьба з ним втрачає свою актуальність в зв'язку з поширенням християнства. Частина науковців виводить берегинь від слова «берег» і вважає їх річковим духами та пов'язує з русалками. Одним з перших цю гіпотезу запропонував ще В. Даль. Критики вважають, що зв'язок берегинь з русалками надуманий, а зв'язок русалок з берегом в народній уяві проголошують занадто слабким. Альтернативна версія — походження берегинь від народного переосмислення в зв'язку з «берегти» запозичення з германської *fergunia (в значенні «дубове, лісове божество»). Б. Рибаков виводив берегинь від грецького «земля» (давньоруська транскрипція — «берние»). Згідно з Б.Рибаковим, зв'язок берегинь з поняттями "берег" і "оберігати" співвідносить їх з добрим началом і протиставляє силам зла, які у повчаннях проти язичництва слов'ян були представлені упирями.

Білобог — бог добра в слов'янській міфології, творець землі, Бог світла, Сонця, Дажбог праукраїнців, батько Перуна. Уособлював добрі («білі») сили. Виступав у постійній боротьбі з Чорнобогом. В Україні зустрічаються прізвища Білий, Білозір, Білобран (можливо жрець Білобога). Назва Білобог засвідчена в топоніміці України (с. Білобожниця на Тернопільщині), Білогорща (Львівщина), Лужиці (гора Білбог), Польщі (с. Бялобоже), Росії (урочище Бєлиє Боги). Протилежністю Білобога був Чорнобог(Чорнт, Чорт), культ якого у західних слов'ян засвідчений німецьким хроністом 12 століття Гельмольдом. З Білобогом пов'язані Білі кирниці на хребті Варатики, що між Рутурами і Марківкою, Білий потік у Марківці та інші урочища на Коломийщині. У Печеніжині на тому місці, де пізніше побудували замок шляхтичів Потоцьких, стояло колись дохристиянське святилище. Про це свідчить легенда про церкву, яка нібито там стояла і пішла під землю. Очевидно, там був храм Білобога або П'ятниці, з якою теж пов'язується білий колір (у водах білили полотна). Непрямим доказом існування антагоністичної пари Білобог — Чорнобог є також існування у м. Канів (нині Черкаської обл.) наступних топонімів: гір Божиця і Чортиця, розділених течією річечки Дунаєць У народних колядках, особливо на Коломийщині, до нього звертаються у рефренах «Гой дай, Боже».
Велес, Волос бог торгівлі, музики, мистецтва, поезії, та підземного світу в слов'янській міфології. Можливо був опікуном худоби та асоціюється із багатством та магічними силами світу духів. Культувався переважно у північних слов'ян, антагоніст Перуна та, опісля хрещення Русі, праобраз Сатани. Не входив до пантеону Володимира на Старокиївській горі, натомість капище Велеса розміщувалося на Подолі близ торгової пристані ПочайниПраслов'янські. форми *Velsъ,*Volsъ можливо нагадують балтійського бога загробного світу Вяльнасу або рігведичного демона Вала, який пожирає скотину. Але між ними і Велесом величезний проміжок часу, натомість існують сучасні відповідники. Згідно з В. В. Івановим і В. М. Топоровим, у відновленому міфі Велес був противником Перуна-громовержця, який грабував його скотину. Дійсно, протиборство Бали і Індри — громовержця і перемоги останнього зберігається в епосі «Махабхарата», але тут слід розуміти, що фактором більш важливим, ніж подібність імен, треба вважати функцію божества і очевидно, що в цьому випадку Велесу відповідає Рудра. Назва жерців на Русі — волхви, пов'язана із Велесом, тому йому найбільшою мірою відповідає Шива-Хара, у почті якого — чаклуни, віщуни і відуни, а їздовою твариною його є білий бик. Образу волхва-характерника відповідає. За часів Русі вперше згадується у русько-візантійському договорі 907 року:

Цесарь же Леон с Александръмь мир сътвориста с Ольгъм, имъшеся по дань и роте заходивъше (скрепили присягой) межю собою, целовавъше сами (цесари-соправители) крьст, а Ольга водивъше на роту и мужа его по Русъскому закону и кляшася оружиемь своимь и Перунъмь, богъмь своимь и Волосъмъ скотиемь богъмь и утвердиша мир

в якому на відміну від свого (руського) бога Перуна Велес йменується інорідним, «скотським». Надалі його не згадують ні Слово Іоанна Златоуста, ані «Слово про ідолів». Залишки культу Велеса (зазвичай в синкретичному вигляді з культом святого Власія) збереглися на російській Півночі, де відомі ідоли Велеса/Волоса і перекази про капища на його честь; для реконструкції культу мають значення народні ікони св. Власія, фольклорні молитви і заговори з його іменем. Його культ іноді ототожнюється з культом ведмедя, як «господаря» тварин. У давньоруських джерелах Велес називався (скотським богом) та богом матеріального достатку (у старовину посідання худобою вважалося ознакою достатку, давньорус. cкотъ означало і «худоба», і «багатство», «гроші»). Велес зображався зі сопілкою у руках, яку називають сопілкою миру. За легендою, коли між полянами і древлянами зчинилася така кривава січа «за межу», що побоїще не міг зупинити навіть Перун зі своїми блискавками. Тоді з'явився Велес і заграв на сопілці таку чарівну мелодію, що воїни обох сторін опустили мечі й побраталися. Велеса також вважався помічником та заступником хліборобів. На початку жнив перші декілька дозрілих колосків залишали йому в дар нежатими, т. з. волоті. Коли дозрівали хліба, у полі робили закрутки, їх називали «Волосовою борідкою», тобто дарували пучок золотих колосків. На честь цієї «бороди» співали обрядових пісень. Так само на початку жнив перші дозрілі колоски присвячували Велесу — божеству, що доглядає за нивами. Культ Велеса, поряд з культом Перуна, належить до древніх давньослов'янських; імена цих божеств реконструюються на православному рівні. Існують елементи системного протистояння двох головних богів. Так, в угоді Русі з Візантією 907 року Велес (у Повісті врем'яних літ — Волос) порівнюється з золотом, а Перун — зі зброєю. У Києві ідол Перуна стояв на горі (а потім входив до складу створеного князем Володимиром у 978 році пантеону), а ідол Велеса, ймовірно, на київському Подолі, у нижній частині міста; серед шести богів київського княжого пантеону Велеса не було, незважаючи на древність і всезагальність його культу. Схожа ситуація з «верхом» і «низом» існувала у Македонії, де є місто Велес, яке розташоване біля пагорбу Іллі-пророка (який запозичив у Перуна функції громовержця), і у Хорватії, де є село Волоско під горою Перун. Це також мало місце і в соціальному плані їх культу: Велес вважався богом «усієї Русі», а Перун — переважно богом княжої дружини. Ідол Велеса знаходився у Києві «під горою», на Подолі, тобто у торгово-ремісничій частині Києва. Відповідно літописів цей ідол було зруйновано під час хрещення Русі у 988 році. Там, де ідол Велеса стояв у Києві на Подолі, нині пролягає старовинна вулиця Волоська. В Володимирі є острів Велесівщина, історики вважають, що поблизу було капище Велеса, за різними версіями йому було присвячене капище на місці Василівської церкви, Онуфріївського монастиря, або Михайлівського монастиря. Із цим місцем пов'язані місцеві легенди про Смока (змія), якого часто ототожнюють з Велесом.

Дажбог — сонячне божество у східних слов'ян. У південних слов'ян — Божич. Податель добра і багатства, божество достатку. Опікун громади й народу («наділитель», також «доля», «щастя», «майно»). Батько Святибога — покровителя лісів. Називаючи наших пращурів «Дажбожими онуками», автор «Слова о полку Ігоревім» виокремлює Дажбога як верховне божество, під всемогутньою силою якого було все небо — найвища цитадель Всесвіту. Зображення Дажбога було в пантеоні князя Володимира на Старокиївській горі. Вважався родоначальником руськогонароду, у «Слові о полку Ігоревім» русичі звуться його внуками: «Погибашетъ жизнь Даждьбожа внука». В Іпатіївському списку зазначено: «Сонце цар, син Сварога, він же Даждьбог». Дажбог вважався подателем благ, насамперед достатку та врожаю. Деякі дослідники навіть через це вважали його божеством дощу, проте сонячна символіка Дажбога є незаперечною. Появу різних комах та плазунів навесні наші предки пояснювали тим, що Дажбог «відімкнув» землю. Для цього він посилав на землю пташок із ключами.
Дана — богиня води в слов'янській міфології, покровителька річок, струмків і водойм.За словами Григорія Ількевича, поміж іншими забобонами на весіллі, яких була велика кількість, серед простолюду на Волині і в деяких околицях Галичини панував наступний: перед вінчанням рідні проводили обох молодят до стодоли чи сараю. Дружби несли шлюбне вбрання пана молодого, а дружки — панни молодої, а один з родичів — дві коновки чистої води. По дорозі співали: «Ой Ладо, Ладо, ой Дана, Дана, ідем до пана, до пана Водана; щоби нас очистил і нас блогославил». Прийшовши до стодоли, дружби й дружки виходили за двері, замикали їх, і залишалися тільки родичі молодих. Молодята роздягалися зовсім догола. Молоду поливали жінки, а молодого — чоловіки, одягали в шлюбний одяг, скакали довкола них і співали: «Ой Ладо, Ладо, ой Дана, Дана, гарний наш панич, гарна і панна». З цим виходили зі стодоли і співали, йдучи до хати: «Виділи-сьмо, бачили-сьмо, сам Зіве, блогослави нам». На Галичині цей звичай зникав і робився тільки потаємно, а на Волині Ількевич сам був його свідком 1820 року, поблизу Бугу. Він гадав, що дослідники старожитностей мають пояснити, що значили божества Ладо, Дана, Водан (Нептун?), Зів. Слова «Ладо, Дана, Дина» чулися в сумовитій пісні, яку співали дівчата, коли ліпили так звані балабухи для ворожіння на день святого Андрія. За словами Ількевича, українські дівчата тримали ті пісні у великому секреті і ніколи б не стали співати в присутності чоловіків. За даними Василя Кравченка, у селі Забріддя Житомирського повіту якщо черви нападали худобину, то до схід сонця прихиляли коров'як, придавлювали вершок каменем і говорили: «Дзіванна панна, тоді я тебе одпущу, як у меї корови випадають черви» . При лікування тяжкохворої людини зверталися: «Дзіванна панна, прошу твеї ласки, або дай тіло, або прийми мощи» Порівнюючи слов'янську та інші європейські міфології на предмет жіночого божества води, Микола Костомаров дійшов висновку про існування у східних слов'ян подібного божества. Свій висновок він аргументує, наводячи назви річок: Двіна, Дунай, Дон, Дніпро (Данапріс) і приспів в обрядове піснях: дана, дана. Він порівняв дані коріння з західнослов'янськими іменами Девона, Дзеванна і кельтським Дівона, зробивши висновок, що даний корінь і аналогічне божество збереглися й у східних слов'ян, що виразилося у вищенаведених гідронімах та приспіві. А про Дану Костомаров пише: «як вода, початок речей, вічно прекрасна, вічно свіжа, вона була діва і разом дружина, тобто дружина сонця».
Додола (або Пеперуна) — очевидно, Додола була якось пов'язана з Перуном Відповідно до теорії «основного міфу», Додола первинно — дружина Громовержця, богиня дощу, викрадена його супротивником, але потім повернулася в небесне царство. В обрядах богиню представляють юні дівчата 12-16 років («додолиці»); їх прикрашають вінками, підносять їм хліб, поливають водою. Вважається, що такі ритуали закликають на землю дощ, «відмикають» небесні ворота («Відчини брами, ой додола!»). У давніх українців найвродливіша в селі дівчина, яку обирали «нареченою» Перуна, дівою вогню, головною фігурою на святі Громовержця, під час закликання дощу й т.ін.
 
Лель — давньослов'янський бог кохання, син Лади і Сварога. Традиційно вважається братом Лелі. При цьому богиню Лелю та бога Леля часто представляють як близнят. За деякими джерелами цей бог має інше ім’я – Полель, за іншими – це його брат-близнюк, ще один син Лади. Описується як юний бог кохання — відповідник Ерота, Купідона, Камадеви в слов'янській міфології. Походить ймовірно від "ліла" - гра, або раса-ліла. Зовсім молодим Лель часом просто бавиться коханням, хоча і робить це з щирих намірів - для нього це лише весела гра. Гарний парубок з кучерявим волоссям закохує в себе дівчат, наспівуючи їм та граючи на сопілці. З'являється Лель весною, живе разом зі своїм братом Полелем у лісі. Разом вони виходять зустрічати Ярило. Сопілку Леля можна почути в Купальську ніч.
Про цього бога науковці знають досить мало. А деякі взагалі відкидають факт його існування. Літописи про нього не згадають. А саме ім’я бога «Лель» пов’язане з фольклором та лінгвістичними особливостями слов’янських мов. Слово «леліяти» присутнє в різних формах серед багатьох слов’янських мов. Воно безсумнівно пов’язане з любов’ю та шлюбом, оскільки означає любити, оберігати, дбати, піклуватися, ніжити тощо. Крім цього такі слова як «леля», «люлю», «лелю», «льолі» присутні в багатьох слов’янських весільних піснях, зокрема в приспівах. Тобто саме слово та поняття існувало безсумнівно, так само можна вважати встановленим його зв'язок з любов'ю та шлюбом. Однак чи дійсно в давніх слов'ян існувало саме божество на ім'я Лель як це описується в польських історіографів XVI ст. (Меховіта, Кромера, Стрийковського) достовірно невідомо. Існує думка, що Лель як божество був сконструйований за зразком Амура (Ерота), оскільки в ті часи (XVI—XVII ст.) вважалося, що кожен європейський народ до хрещення мав міфологію схожу на давньогрецьку.
Втім є значна група науковців, які знайшли та находять докази все таки існування такого бога як Лель. Вони вважають його одним з найдавніших в слов’янській міфології. Відомі деякі міфи, в яких виступає цей бог. Традиційно його вважають богом-покровителем бджолярства. Бо бджола, що поєднувала в собі гіркоту жала та солодкість меду була символом кохання. Давні слов’яни уявляли Леля як золотоволосого парубка, що приносив людям кохання, опікувався дітьми, любив квіти та допомагав бортникам (бджолярам). В руках у нього була чарівна мелодійна сопілка. А кохання людям він сипав іскрами. В деяких пізніших легендах Лелю приписують крила, якими він може в будь-який момент вознестись та зникнути. Символами бога є бджола, а також лелека (пов’язано з ім’ям бога), жайворонки та журавлі.
Мокош, Макош (Мокоша) — богиня материнства, милосердя, щастя і нещастя, жіночої половини, гадань, рукоділля, покровителька джерел і святих колодязів, врожаю, охоронниця корів.Походження імені божества не зовсім ясне: його порівнюють з дав.-інд. makhah («багатий», «шляхетний») і з грец. μαχηος («хтивий», переважно про жінку, «пишний», «буйний», «розмаяний») чи виводять від прасл. *mokrъ («мокрий»)  Деякі автори вважають Мокошу дружиною Велеса, та пов'язують її з потойбічним світом. Посередниця між небом і землею, а тому на весняних ритуальних рушниках завжди зображувалась з руками, піднятими до неба, джерела тепла та вологи (на відміну від літніх, де руки опущені до землі, що породила зерно, готове до нового врожаю). Мокоша — покровителька дощів та весняних обрядодійств, пов'язаних з ними, покровителька пологів і заступниця породіль. Символами Богині є прядка і веретено. Мокош — богиня землі й рослинності. У її культі, очевидно, знайшов своє втілення образ прадавньої Великої Богині, володарки вологи. Загалом, як відомо, жінка асоціюється з водою, волога сприяє зародженню життя. Мокош — господиня й цариця водоплавних птахів, змій і жаб. У її володіннях, а отже, й під її владою, перебувають русалки й берегині. Вона — володарка риб, і теж може виступати в риб'ячому образі. Мокош — покровителька прядіння і ткацтва. У слов'янських казках розповідається про матір сонця як про «віщу прялю», що нагадує про богиню неба ранніх землеробів. Прядіння — міфологічний мотив, пов'язаний із жіночими хтонічними персонажами, джерелом життя і смерті, долі, родючості. Шматок білої тканини — це атрибут богині. Мокош одержувала в жертву снопи льону та вишиті рушники, які вішали на деревах.
Пожертви Мокоші
У пожертву Мокоші приносились: каша, вовна, нитки, вино, хустки, посуд, стрічки, хліб, мед, молоко. Також кидали до криниці пряжу. Люди вірили, що до кого вона добре ставитиметься, тому помагатиме прясти. Старі жінки колись у ніч із четверга на п'ятницю застеляли стіл, клали хліб-сіль, ложку, ставили трохи юшки або каші в горщику — для святої П'ятниці. Мокош була богинею-матір'ю, її шанували як дарувальницю життя, першопричину життя і смерті. На цю думку, окрім іншого, наштовхують північноросійські

 HYPERLINK "https://uk.wikipedia.org/wiki/%D0%92%D0%B8%D1%88%D0%B8%D0%B2%D0%BA%D0%B0" \o "Вишивка" вишивки, що зображують жіночу фігуру-дерево, поряд із якою розміщені фігурки коней або оленів. Українці подібним чином зображували древо життя. Символами богині-матері є коло, а також дзеркало.

На санскриті Мокша означає «звільнення» від перевтілень, тобто повернення, возз'єднання з божеством. 
Топоніми
Назви деяких поселень (Макошине на Чернігівщині, Мокошин у Чехії) підтверджують думку про те, що культ цієї богині мав загальнослов'янське поширення. Жегота Паулі вказує, що в чехів і мораван було божество Макосла, Макош, Мокош, яке особливо вшановували в часи посухи. Він зіставляє його з сербською Додолою
Перун  — божество в давньоруській язичницькій міфології, покровитель князя і дружини. Також, судячи з лінгвістичних даних та фольклору, бог-громовержець, бог грози, грому і блискавки. Культ Перуна дуже давній. Вважають, що за Володимира Перун був головним божеством Київської держави й символом державного єднання. Кумир Перуна стояв на одному із київських пагорбів, був він дерев'яний, мав залізні ноги, срібну голову та золоті вуса. Густинський літопис згадує, що у руках він тримав коштовний камінь: рубін. Військо присягалося та божилось Перуном. У договорі 971 року Святослав клявся іменами Перуна та Велеса. Також він згадується у договорах з Візантією та київськими князями Олегом від 907 року), Ігором (від 945 року). Давні слов'яни вірили, що грім — то його мова, а блискавка — погляд, також вони сприймали грім і блискавку, як небесне орання та сівбу. Вважалось, що перший грім і дощ володіють очищувальною силою та повертають землі життєдайність. Таким чином, бог грому, що дає родючість, став також і покровителем шлюбів. Сучасні рідновіри щороку святкують 13.08 день Шлюбу Перуна і Перуниці (Матері Слави).Східні слов'яни вшановували Перуна щотижня у четвер (Перунів день). Цього дня дівчата приходили до води, а взимку — до місця, де поклонялися богам, і співали довкола багаття пісні про Перуна. Щовесни Перуну обирали «наречену» — Додолу. Деревом, присвяченим Перунові, був реліктовий дуб. Костянтин VII Багрянородний у своїх записках відзначив, що руси у часи походу на Царгород приносили під великим Священним Дубом у жертву птахів, хліб і м'ясо. Густинський літопис також свідчить, що Перуну приносили жертви та підтримували Вічний Вогонь під Священним Дубом. Тварина Перуна — кабан. Їх приносили йому в жертву. Археологи інколи знаходять шматки закам'янілого дуба із втесаними в них кабанячими щелепами. Зброя Перуна: «громова стріла» або «чортів палець» (камені-белемніти), спис-блискавка, меч або шабля, ритуальні топірці-сокири, палиці. Коли Перун метає каміння та стріли на землю, виникає гроза.

Пересування: колісниця Перуна, кінь Перуна, колесо Перуна («громовий знак», тобто колесо з шістьма спицями).

Священне дерево: дуб. У грамоті галицького князя Лева Даниловича, що датується 1202 р. та в якій визначаються межі володінь єпископа Перемиського, згадується Перунів Дуб, як один з кордонів: «…а від тієї гори до Перунова Дуба горе схил»

Б. А. Рибаков пише: «Двічі наука збагатилася знахідками справжніх священних дубів язичницького часу. Першу знахідку зроблено в 1909 р. За 8 км від гирла Десни поблизу Микільського монастиря з води було витягнуто стовбур дуба близько 20 м довжини. Дуб загинув порівняно молодим — судячи по річних кільцях, йому було близько 150 років. Свого часу в товщу стовбура були врізані і встигли врости в деревину чотири кабанячих щелепи, розташовані квадратом. Щелепи належали молодим кабанам. Друга аналогічна знахідка дубового стовбура з кабанячими іклами була зроблена в 1975 р., неподалік від першого у Дніпрі, нижче гирла Десни. На висоті 6 м від коренів у стовбур дуба були також вживлені 9 кабанячих щелеп, що утворюють фігуру квадрата зі стороною 34 см. Нижня частина стовбура носить сліди вогню. Дата з С 14 — приблизно середина VIII ст. н. е.»

Сполучна ланка: птахи, що сидять на гілках світового дерева.

День тижня: четвер, у Полабських слов'ян він називався «Перуновим днем». Те, що четвер в архаїчній традиції співвідносився з грозою, підтверджується стійким виразом в сучасній українській мові «після дощику в четвер».

Число: 4, 8, іноді 6 й 12.

Антропоморфний вигляд: немолодий розгніваний чоловік з чорно-срібним волоссям і вогненно-золотими вусами, волосся Перуна уподібнювалось грозовій хмарі, вогненно-рудий колір вусів Бога Грози також не випадковий. Статуя Перуна, що колись стояла в Києві, описана в літописі так: «Голова срібна, вус злат». Зброєю Перуна спочатку були камені, надалі — кам'яні сокири і нарешті — золота сокира.

Зооморфний вигляд: Дикий тур (величезний, могутній лісовий бик).

Асоціації та присвяти: невгасимий вогонь, в нижній течії Дніпра і верхня течія Волхова, пороги — місце битви з Велесом, якому присвячена інша частина відповідної річки. Крім того, з Перуном зв'язувалися пагорби і гори. Південнослов'янські топоніми, в яких відображено ім'я Перуна, здебільшого є назвами лісистих височин і гір. У Києві та Новгороді ідоли Перуна стояли на пагорбах. У Третьому Новгородському літописі, що датується 988 роком, збереглася назва височини Перинь, присвячена Перунові: «…і требища знищ і Перуна посічи, що у великому Новеграді стояв на Перині». Існування цього стародавнього святилища підтверджується археологічними розкопками, здійсненими в середині XX століття Валентином Сєдовим. Ім'я Перуна збереглося також у численних топонімах по усій Слов'янщині, зокрема, у південних слов'ян: Перуновац, Перуні Врх, Перунічка Глава та ін., у середньовіччя у них окремі дуби, ліси й села носили ім'я Перуна. Існують подібні топоніми і в Україні, наприклад лісове урочище Перуни поблизу с. Хрещатик Канівського району на Черкащині, Перунова скеля поблизу с. Цибулеве Знам'янського району Кіровоградської області та ін.

Свято Перуна відзначають 20 липня. У цей день вся нечиста сила, рятуючись від вогненних стріл Перуна, перетворюється на різних звірів. У давній час цього дня собак та котів в будинок не пускали, щоб не навести грозу — гнів Перуна.

Найближча паралель із слов'янським Перуном — Балтійське позначення грому perkons, литовське perkūnija (пер'кунія) — «гроза». Інші індоєвропейські паралелі: ведичні — Індра, Парджанйа, хеттська — Пірву, грецьке позначення вогню — pyr. Назва Перуна сходить до образу індоєвропейського громовержця, що мав споріднене найменування з основою *Per(k). У пізніх літописах XVII століття, наприклад в Холмогорській, в оповіданні про Волхов говориться, що «перун» білоруською означає «грім». Слово «piorun» польською означає блискавку. В сілезькому діалекті використовується вигук «Pieruna!» або «Jerunie!».

В чеському церковному словнику XIII ст. «Mater Verborum» Перун уподібнений Юпітеру. У численних церковних повчаннях проти язичництва, наприклад, у «Слові і одкровенні святих апостолів» (XIV ст.), Перун виступає як «елинський бог» (перш за все Уран). Часто просто ототожнюється з Дьяусом, невидимим верховним денним божеством індоєвропейців, відомим у балтів. Проте, найближчим божеством до Перуна є балтський Перкунас, поширений від Прусії до Волги. Деякі фіно-угорські народи запозичили назву Перкунас для позначення чорта. Також у мордви-ерзя громовержець іменувався Пургіне-паз. Слід згадати про неодмінний зв'язкок з Богом Грози — Тором сусідів і родичів слов'ян по індоєвропейській сім'ї народів Скандинавів.

Прокопій Кесарійський в VI столітті описує віру слов'ян:

«
...Вони вважають, що один тільки Бог, творець блискавиць, є володарем над усіма, і йому приносять у жертву биків і здійснюють інші священні обряди.
»

Перун згадується у слов'янських літописах, в тому числі і в договорах Русі і Візантії (князя Олега — 907, князя Ігоря — 945, князя Святослава — 971). Згаданий в численних повчаннях проти язичництва, у «Слові о мздоіманії» (список XVI століття) і в «Слові про покаяння» та ін.

Відомості про культ Перуна містяться в «Густинському літописі»:

«
По-перше Перконосъ, си є Перунъ, бяше у них старший Бог, сотворен на подобіє чоловіче, йому ж в руках бяше камінь шанований став аки огонь, йому ж яко Богові жертву пріношаху і вогонь неугасающій зъ дубового древія невпинно палях; аще б случилося за нераденіем' служащаго єрея коли оце вогню згаснути, таковаго ж єрея без всякого ізвета і милості убіваху.
»

У повчаннях проти язичництва «Про ідолів Володимирових» знаходимо:

«
Першим постави началнійшаго кумира. Іменемъ Перуна бога грому і блискавки і хмар дощових на пагорбі високому над Буричевим потоком подобою члвечку. Тулов його бе від дерева хітростне ізсечен главу імущь злиття від сребро вуха Злати нозе залізні. В руках ж держаше камен за подобою Перуна палающа. Рубінами. І каръбуклем прикрашений…
»

Арабські автори IX—XIII століть, що описують слов'ян і русинів, передають багато інформації про їхні звичаї, не називаючи імен богів, з якими вони пов'язані. Араби називають слов'ян і часто русинів «вогнепоклонниками».

Візантійські автори X століття Костянтин Багрянородний, Лев Диякон та ін розповідають про обряди русинів.

Для реконструкції міфів про Перуна використовуються індоєвропейські паралелі і східнослов'янський фольклор, в якому Перуна замінюють Іллею, Єгорієм та іншими християнськими постатями.

Археологічні джерела, такі як розкопки храмів, знахідки ідолів, вивчення захоронень і виявлення шанованих місць і предметів, що дозволяють відтворити елементи культу, порівняти культи різних племен і богів.

Зв'язок Перун-Велес відомий і слов'янам і балтам, тому зародження культу Перуна варто віднести до періоду балто-слов'янської спільності, тобто, як мінімум, до I тисячоліття до н. е.

Згідно з періодизацією історії язичництва, наявною в «Софійському временнику», при переході до залізної доби і сонячним календарем відбувається персоніфікація язичницьких божеств.

Культ слов'янського Перуна на Дніпрі існував в основних своїх рисах вже в період II—IV ст. Деякі слов'янські ідоли історики намагаються пов'язати з черняхівською археологічною культурою, але віднести цих ідолів до будь-яких богів досить важко. Знахідки ідолів говорять про те, що в цілому до VI століття процес персоніфікації вже завершився. На глечику IV століття з села Ромашки (під Києвом) є календарний орнамент, в якому, на думку Б. А. Рибакова, позначене свято Перуна у вигляді «колеса Юпітера».

У «Повісті временних літ» говориться, що лише поляни дотримуються вірних язичницьких звичаїв, а інші народи мають звичаї «скотинячі». Це протиставлення говорить про те, що Перун був головним богом племені полян, тоді як інші східні слов'яни більшою мірою шанували інші божества. Археологи пов'язують походження племені та імені полян з черняхівською й пеньківською культурами. Сучасники називали носіїв пеньківської культури антами. Саме в період існування пеньківської культури (бл. V—VII ст.) В антському середовищі відбувається формування шару воїнів-професіоналів, для яких Перун стає найважливішим з богів як покровитель війни. Прокопій Кесарійський називає верховним божеством слов'ян і антів громовержця-світоправителя. До антського періоду зазвичай відносять підставу в землі полян храму князя Кия, який, ймовірно, був присвячений Перуну. Разом з розселенням слов'ян і антів у VI—VII ст. культ Перуна поширився далеко на південь і на північ, з ним були знайомі на західних і на північних околицях майбутньої Русі.

Іншим джерелом культу Перуна на Русі був культ Перкунаса, що існував у балтійських слов'ян.

На чолі шанувальників Перуна в Прибалтиці стояв верховний жрець Криве-Кривейтес. З цим титулом можливо пов'язане походження назви племені кривичів. За легендою Криве створив «Велику Кривь» — свого роду державне об'єднання, до якого увійшли балти і слов'яни. Слов'янські язичники сприйняли і віру і релігійне підпорядкування Криве. Криве виступав як верховний жрець і його посох (українське «кривуля») був символом влади.

У літописах Перун називається богом народу русь. Варяги-русь, просуваючись з балтійських берегів на схід і на південь, йшли під прапором Перуна. Так, під Псковом у X—XVII ст. стояло два ідоли. Один з опису був у вигляді мечоносця, що вражає списом змія-блискавкою, а другий ідол тримав у руках хрест. Перший ідол, на думку деяких істориків, зображує боротьбу Перуна і Велеса. Другий, ймовірно, присвячений сонячному божеству.

Характер діяльності русів, пов'язаної з постійними військовими походами, сприяв закріпленню за Перуном верховенства серед богів русі. Перун русів носив почасти схожі з полянським богом риси, але частково і відрізнявся з ним. Загальним для русів і полян виявився культ меча, а відмінності стосувалися міфології, служіння і похоронного обряду.

Потрапивши з півночі Русі до Києва, руси сприйняли місцевий культ Перуна і вже в цьому вигляді він став формуватися як культ головного бога Русі. Руси виключили Купала, знак якого також прочитується на ромашкінскому календарі, і ідол якого, ймовірно, стояв у храмі Кия (у вірменській легенді — ідол Деметр), з оточення Перуна, але сприйняли ідею пантеону різнорідних богів. Найближчими до Перуна в цьому пантеоні виявилися сонячні небесні боги Хорс і Дажбог, а пов'язаними з Перуном божествами — Велес і Мокош. Боротьбу за визнання Перуна верховним божеством почав князь Олег, продовжив Святослав, а завершив, активно в ній взявши участь, Володимир.

Олег виступив як запеклий противник християнства, скандинавського, фінно-угорського і словенського язичництва. Він поклонявся Перуну, «богу нашому», і за повідомленнями В. Н. Татіщева при появі в небі комети (у липні 912 року) приніс багато жертв. Велес у зв'язці з Перуном виступав як «скотій бог», що трактується не тільки як «бог скотарства», а й «бог худоби», є ті народи, що живуть «по-скотськи» (як пише літописець), слов'ян, що не почитали Перуна і підлеглих русам.

При Святославі пройшла нова антихристиянська і античародійська хвиля репресій. Візантійці описують обряди, що проводилися князем у липні 971 року. Володимир створив пантеон богів на чолі з Перуном і храм в Києві, підлога якого була засипана штукатуркою християнської церкви. Були принесені людські жертви з числа християн. Одночасно в Новгороді був поставлений ідол Перуна, як з'ясували археологи, на місці зображення місцевого словенського божества.

Невдовзі після першої релігійної реформи Володимир провів хрещення Русі. Ідоли Перуна були повалені і кинуті у річки з особливими ритуалами. При хрещенні було використано що склалося у слов'ян і русів уявлення про верховного всемогутнього Бога, мотивом хрещення стала ідея про ідольський обман. Руси і поляни зовсім не змінювали бога — змінювалася форма культу: ідоли були відкинуті як форма, через яку диявол обманював людей. Цим можна пояснити швидке зникнення культу Перуна після хрещення. Всі прихильники Перуна в момент виявилися прихильниками Бога і насильно затвердили цю віру серед тих, хто поклонявся Велесу й іншим богам, що не увійшли до пантеону Володимира. Винятком стали лише новгородські шанувальники Перуна, що зробили опір хрещенню. Місце Перуна в українському християнстві зайняв не тільки Бог (Бог-отець і Бог-дух), але і святі Ілля та Георгій (народне — Юрій).
Рід — бог Всесвіту та всіх інших богів у слов'янській міфології. У політеїстичному пантеоні слов'янських богів Рід є головним божеством, прабатьком, джерело всього сущого, першоосновою. Бог Род є не скільки богом у прямому сенсі цього слова (на зразок Перуна, Одіна, Зевса та безлічі інших божественних сил стародавнього світу), а швидше соборним предківським духом, що оберігає певну родову спільноту (сім'ю, рід, плем'я, народ) яка походить від спільного першопредка. Род є уособленням померлих людей, котрі не залишають без опіки своїх нащадків. Зазвичай, Род згадується поряд з так званими Рожаницями, описи яких перегукуються з подібними їм, молодшими богинями долі в міфологіях різних народів світу. Витоки культу Рода невідомі сучасній науці, проте, найвірогіднішою є та, котра говорить про його формування в часи, коли праслов'яни жили за родовим устроєм, задовго до появи Київської Русі, як держави. Б. А. Рибаков в рамках своєї концепції вважав рожаниць богинями плодючості, що не знаходить підтвердження в джерелах та не поділяється сучасними дослідниками. Також він вважав, що Род — загальнослов'янський бог, творець всього живого. Однак, згідно з більшістю інших наукових досліджень, Род (як і рожаниці) був східнослов'янським божеством чи покровителем роду та долі. О. Кутарєв відмічає схожість в шануванні південнослов'янського Стопана і східнослов'янських Домового та Рода — всім їм приносилась в жертву їжа, всі вони вважались розпорядниками долі своїх нащадків, і в кожній з цих істот можна впізнати образ померлого предка. Згідно з думкою В. Я. Петрухіна, рід та рожаниці — це духи долі, котрі в середньовічній традиції були замінені Богом, Богородицею та іншими жіночими святими.

Сварог — давньоруський переклад імені грецького бога Гефеста. Згадується лише в Іпатіївському списку «Повісті временних літ» (XV ст.), в частині перекладу-вставки з хроніки Іоанна Малали. В. Ягіч вважав що Сварог не був найвищим богом слов'ян, та що це був бог північний, новгородський, а не південний. Подібної думки дотримувався Є. Анічков, який окрім того стверджував що Сварог узагалі не ім'я бога, а назва священного вогню, і саме тому його не було серед пантеону Володимира. За слов'янською міфологією Сварог є небесним ковалем, що викував Світ, покровителем ковальства та ковалів, а також опікуном ремесла, який населив Землю різними істотами, створив перших людей, став покровителем шлюбу та родини. Є винахідником плугу та жорен, навчив людей молоти зерно та пекти хліб. Зображень Сварога не знайдено оскільки у давні часи він зображався лише символічно, адже був збірним поняттям для всіх Богів, але пізніше його уявляли з топірцем у золотих руках або з молотом у Небесній кузні. Він володіє епітетом прекраснорукий, тобто Бог-митець. Саме від цього образу походить український вислів «золоті руки», яким позначають майстрів якоїсь справи. Сварог є втіленням космічних потуг Світла, Вогню, Повітря (Ефіру), а також Батьком зодіакальних сузір'їв, які отримали назви Сварожичів адже чеська книга «Mater Verborum» (Мати Слів) перекладає ім'я Сварог словом Зодіак. Етимологічно, ім'я Сварога виводять із санскр. svar (Свар), що означає голос, звук, нота, від яких походять слова зі значенням: зварганити, зварити, звучати, співати, сяяти, блищати, сварити, а також Сонце, сонячне сяйво, з санскр. svarga«небо». Існує також форма Зварог, Зворожини — назва свята, яку старі люди пам'ятали в Україні ще на початку XX століття.  Одним із джерел, що повідомляє нам про Сварога, є запис у Іпатіївському літописі під 1114 роком, що являє собою вставку зі слов'янського перекладу фрагменту грецької Хроніки Іоанна Малали церковнослов'янською (записано фонетично):
І бисть по потопє і по раздлєни язик, почьа царьствоваті пєрвоє Мєстром от рода Хамова, по нєм Єрємія, по нєм Хвеоста, іжє і Сварого нарєкоша Єгиптянє… Тє жє Хвєоста закон уставі жєнам за єдін мужь посягаті… сєго раді прозваша і бог Сварог. І по сєм царьствова син єго, імєнєм Солньцє, єго жє наріцьають Дажьбог Солньцє царь, син Сварогоу, єжє єсть Дажьбог, бє бо мужь сілєн.

У даному уривку, при перекладі з грецької на старослов'янську мову, ім'ям Сварог було перекладено ім'я Гефест (а Дажбог — Геліос). Спираючись на ці відповідники, дослідники міркують щодо функцій цих божеств. Сварога називають богом-ковалем, богом вогню. Версія про Сварога, як бога-коваля, є інтерпретацією фрагменту, наведеного у Повісті временних літ за 5622 (1114) рік. Там, на підтвердження правдоподібності оповідання про падіння з хмари «скляних очок», наводяться оповідання з «Хронографа» про падіння білок, пшениці та іншого з хмар. Зокрема починається розповідь про падіння кліщів з неба у Єгипті, що обривається на середині.

Згідно з цим оповіданням, у Єгипті «після потопу і після поділу мов почав царювати спочатку Местром, з роду Хама, після нього Єремія, потім Феоста, якого єгиптяни називали Сварогом. За царювання цього Феоста у Єгипті впали кліщі з неба, і почали люди кувати зброю, а до того палицями та камінням билися. Той же Феоста закон видав про те, щоб жінки виходили заміж за одного чоловіка і вели Стриманий спосіб життя … Якщо ж хто переступить цей закон, хай вкинуто його в піч вогненну. Того ради прозвали його Сварогом, і шанували його єгиптяни». Після нього царював його син, «на ім'я Сонце, якого називають Даждьбогом», при якому «настало непорочне життя по всій землі Єгипетській, і всі вихваляли його».

Цілком імовірно, що розповідь про єгипетських царів-богів, запозичена з давньоруського «Хронографа», сходить до перекладу хроніки Іоанна Малали, візантійського письменника VI століття. Феост є спотворенням імені Гефеста, якому давньоруський літописець, а не «єгиптяни», поставив у відповідність слов'янського Сварога. При всій бідності і темності джерел, Сварог, будучи слов'янським божеством, що має вірогідний індоіранський корінь, у дослідженнях кінця XIX століття постає одним з основних слов'янських богів. Дійсно у Пуранах знаходимо, що сварга-лока — місце перебування громовержця Індри та інших богів.

Н. М. Гальковский вважає безсумнівним, що згідно з наведеним вище текстом ПВЛ Сварог, як і Гефест (=Феоста), був засновником шлюбу і слов'янським богом вогню, і що у Сварога був син Сонце Дажбог, що носив по батькові Сварожич.

Судячи зі стійкості всіх основних елементів кузьмодемьянських змієборчеських легенд на всій області їх поширення, первинний міфо-епічний твір праслов'янських племен мав виглядати так:

· Сварог почав першим кувати залізо.

· Сварог зробив перший плуг, навчив землеробству.

· Сварог переміг (кіммерійського) змія.

· Сварог почав будувати потужні укріплення.

Коли в подальшому на цій же території, але для захисту від нового «змія» почали будувати такі грандіозні укріплення, як «Змієві вали», що вимагали воістину епічних зусиль, то до цієї первинної основи (чорноліські городища) додалася така деталь, як прямі, «як струна», борозни, проорали поперек усього світу, «аж до Дніпра». Вони органічно увійшли в оповіді про перших укріплених.

До характеристики Сварога слід додати ще те, що ми почерпнули з весільних пісень і писемності Київської Русі. Сварог встановив закони міцної родини. Сварог — батько Сонця — Дажбога і батько чи дід Сварожича — вогню.Також Сварог є першою особою Триглава, принципу триєдності світу до якого також зараховують Перуна й Святовита. Річне коло сузір'їв тобто календар звуть Колом Сварожим.

Святовит , ім'я головного божества у західних слов'ян, зокрема у ранів. 4-гранний кумир Святовита з рогом тура в руці і з мечем збоку, що мав 4 обличчя, стояв у його святині в Арконі на острові Руяні (Рюґен). Подібний за описом ідол стояв у святилищі на горі Богит у Медоборах на території Галичини. Святилища Святовита є також і в інших західно-слов'янських країнах.

Саксон Граматик, данський історик, так описує вигляд кумира у Арконі:

"У самому храмі стояв великий, переважаючий ріст людський, кумир, з чотирма головами, на стількох же шиях, з яких дві виходили з грудей і дві до хребта, але так, що з обох передніх і обох задніх голів одна дивилася праворуч, а інша ліворуч. Волосся і борода були підстрижені коротко, і в цьому, здавалося, художник погоджувався зі звичаєм руян. У правій руці кумир тримав ріг з різних металів, що щороку звичайно наповнявся вином з рук жерця для гадання про родючість наступного року; ліва рука, якою кумир спирався на бік, уподібнювалася луку. Верхній одяг спускався до берців, що складені були з різних сортів дерев і так мистецьки були з'єднані з колінами, що тільки при уважному розгляданні можна був розрізняти фуги. Ноги стояли нарівні з землею, їхній фундамент зроблений був під підлогою. У невеликому віддаленні видні були вузда та сідло кумира з іншими приналежностями. Спостерігача найбільше уражав меч величезної величини, піхви та черен якого, крім красивих різьблених форм, відрізнялися срібною обробкою"

Культ Святовита як бога війни, сонця й вогню і полодючості (оскільки в Святовита чотири обличчя) проіснував серед ранів до завоювання Руяну данцями 1168.

За здогадом Нідерле Святовит був місцевою формою західно-слов'янського Сварога і був спершу богом сонця, згодом війни. Святовита також пов'язують із Родом — творцем світу. У різних місцевостях образ Святовита включав у себе риси Рода, Перуна, Дажбога, або ж був інтеґральним для образів багатьох богів і навіть богинь.

Зі Святовитом дослідники ідентифікували так званого Збруцького кумира, 4-гранну й 4-лику статую, знайдену 1848 року в Збручі. За даними В. А. Чудінова, який очолює Інститут давньослов'янської і древньоевразійської цивілізації (Росія), на Збручанському кумирі зображені Макош, Род, Перун і Велес. В цьому випадку «Святовид» можна тлумачити як святі види, святі лики.

Відповідно до «Слов'янської хроніки» Гельмольда (1167–1168) — бог землі руянської, «ясновельможний в перемогах, найпереконливіший у відповідях», який серед численних слов'янських божеств вважається головним:

«Серед безлічі слов'янських божеств головним є Свентовіт, бог землі Ранської, так як він - найпереконливіший у відповідях. Поруч з ним всіх інших вони як би напівбогами шанують. Тому на знак особливої поваги вони мають звичай щорічно приносити йому в жертву людину - християнина, якого вкаже жереб. З усіх слов'янських земель надсилаються встановлені пожертви на жертвопринесення Свентовіту. З дивною повагою ставляться слов'яни до свого божества, бо вони не легко приносять клятви і не терплять, щоб гідність його храму порушувалася навіть під час ворожих навал...» 
В іншому місці Гельмольд знову вказує на існування верховного бога у слов'ян, але не вказує його імені:

У слов'ян є багато різних видів ідолопоклонства. Бо не всі вони дотримуються одних і тих же язичницьких звичаїв. Одні прикривають неймовірні статуї своїх ідолів храмами, як, наприклад, ідол у Плуне, ім'я якому Подага; у інших божества населяють ліси і гаї, як Прове, бог Альденбурґськой землі, - вони не мають ніяких ідолів. Багатьох богів вони вирізають з двома, трьома і більше головами. Серед різноманітних божеств, яким вони присвячують поля, ліси, прикрості і радості, вони визнають і єдиного бога, що панує над іншими в небесах, визнають, що він, всемогутній, піклується лише про справи небесних, вони [інші боги], підкоряючись йому, виконують покладені на них обов'язки, і що вони від крові його відбуваються і кожний з них тим важливіше, чим ближче він стоить до цього бога богів.  
Про виникнення культу Свентовита у руян Гельмольд  висуває таку теорію. На його думку саме Людовик II віддав частину землі руян монастирю святого Вітав Корвейє. Проповідники навернули народ руян до християнської віри й заклали на острові Рюген храм на честь мученика святого Віта. Але руяни відпали від віри і вигнали християн, і стали вшановувати святого Віта як язичницького бога, поставивши на честь його величезного ідола. «І відтоді ця помилка у руян настільки утвердилась, що Свентовіт, бог землі руянської, посів перше місце серед усіх божеств слов'янських, ясновельможний в перемогах, найпереконливіший у відповідях. Тому і в наш час не тільки вагрська земля, а й усі інші слов'янські землі посилали сюди щорічно приношення, шануючи його богом богів.»

Симаргл, Семарг — божество пантеону Київської Русі з не цілком ясними функціями. Але найчастіше за все його зображують у вигляді крилатого вогнедишного собаки (хорта), божества сходів, молодих паростків, заступником насіння і коріння, що міг переміщуватись по дереву життя. Входив до числа семи (або восьми) божеств, ідоли яких були встановлені в Києві за князя Володимира у 980році — відразу після Стрибога і перед Мокошшю. Через це робилися спроби пов'язати Сімаргла і Мокош у функціональному відношенні — з господарськими функціями, функціями родючості. За деякими джерелами симаргл є охоронцем райського Дерева Життя, його коренів, які живлять незліченну і безконечну кількість зародків і бруньок усього живого на землі. Симаргл — духовний посередник між верховними богами неба і духами землі. Небесний доглядач сходів, має здатність перевтілюватися в крилату «собаку–птицю». Ім'я походить, вірогідно, від давнього «Семиглава» (характерна для слов'янських богів полікефалія, зокрема семиглавий Руевіпг). Відповідно до суперечливішої гіпотези К. В. Тревер, ім'я та образ Сімаргла — іранське запозичення, походить від міфічного птаха Сенмурва. Функцією його було сполучення між світами. Доречно в цьому відношенні провести паралель між Сімарглом і божественними птахами індоіранських народів (Сімург, Сенмурв, Ш'єма, Гаруда). Образи Симарглів, переплетених дивовижним способом у вигляді гілок та листя, прикрашають староруські книжки та втілені на рельєфах, зокрема собору Бориса й Гліба та Церкви Успіння Пресвятої Богородиці, у яких Симаргл постає як «охоронець» древа життя. Є одним з символів Чернігова. Д. Ворт пов'язує Симаргла з птахом Дивом. Характерно, що в деяких текстах «Куликового циклу» ім'я Сімаргла спотворено в Раклій, і це божество розглядається як язичницьке, татарське.
Стрибог, Стрибо, Стриба  бог вітру (вихору, бурі), точніше, дід і володар вітрів (інколи називають батько вітрів). Його атрибути: лук і стріли. Князь Володимир поставив його ідола у Києві. У «Слові о Полку Ігоревім» мовиться: «Се вітри, Стрибожі внуки, віють з моря стрілами на хоробрі полки Ігоря…» Не виключено, що Стрибог був також богом війни, руйнівником, що нищив дари Дажбога. Корінь стр- мають слова, які позначають швидкість: стріла, струмінь, стріляти, стрімкий, стрімголов, стрічати. Головні храми Стрибогу були на морських островах, поблизу витоків річок, де часто зупинялись торгові кораблі (наприклад, на острові Березань поблизу витоку Дніпра). До нього перед виходом у відкрите море підходили кораблі русів та купці приносили Стрибогу багаті дари. За переказами, Стрибог народився на початку часів з подиху бога Рода. Разом зі Сварогом та Сварожичами переміг Чорного Змія. Він допомагав Перуну в його боротьбі зі Скіпером-звірем, а Хорсу — в боротьбі з Місяцем.
В слов'янській міфології божество, ідол якого згідно з Повістю минул літ був встановлений у Києві в 980 році. Стрибог — Бог-отець, стрий, старий бог, дід вітрів, згадується в «Слові о полку Ігоревім» («Се вітри, Стрибожі внуці, віють з моря стрілами на храбрия полки Ігореві»), що, ймовірно, вказує на атмосферні функції Стрибога. Згадується також в російських літописах, в переказах Стриковского. «Слово Іоанна Златоуста …како перше погани вірили в ідоли і треби їм клали…» говорить про нього як про божество неба, повітря та вітру. Вдувають за допомогою вітру життя (дух) в тіла людей. Його день — субота. Порівняй субота — батьківський день, день Сатроса — Сатурна, батька богів. Однак етимологічно імена «Стрибог» і «Сатурн» ніяк не пов'язані.

У пізніх джерелах зображувався у вигляді однієї голови, набуваючи хтонічні риси типу Вія-Вея. Відомий опис язичницького храму на київській землі XVI століття епохи. Пов'язаний з місячним культом, постійне згадування Стрибога поряд з Дажбогом — солярним божеством («кумирську жертву ядять… вірують Стрибога, Дажбога і Переплута, іже вертячеся йому піють в розех») дає підстави протиставляти або зближувати їхні функції і значення. Одна з можливих інтерпретацій — старий бог звільняє дорогу молодому, а Місяць — Сонцю червоному. Язичницькі святкування безпосередньо на честь Стрибога припадали, ймовірно, на перший день останнього літнього місяця (21 серпня за новим стилем). Народний календар у ці дні рясніє прислів'ями в частині вітрів — внуків Стрибога: «вітрогони пил погнали по білому світу, заридали по красну літу», «Мирони-вітрогони пил по світу гонять, про красне літо стогнуть». «Стрибогожі внуці», тобто вітри — єдина згадка родинних зв'язків Стрибога в слов'янській міфології. Згідно з Т. В. Гамкрелідзе, етимологічно ім'я «Стрибог» сходить до індоєвропейського слова *dievas-pater — Небо-Батько. Згодом частини слова помінялися місцями, у слов'ян в ході контактів з іранськими племенами (скіфами) частина *dievas замінилася на іранське *baγa. Індоєвропейське *pater перейшло у слов'ян в стрий.
Мав багато синів та онуків. Це були вітри — Посвист, Подага, Погода.

Посвист — старший вітер, бог бурі, живе в горах.

Подага — жаркий, посушливий, живе в пустелях на півдні.

Погода — теплий, легкий вітерець, бог приємної погоди.

Інші вітри: Сівер, Південний, Західний, Східний.

Сівер — несе холод від Льодовитого океану. Він дуже суворий і тільки до літа трохи добрішає.

Південний — має гарячу південну натуру, несе з собою тепло та запах півдня.

Західний — справжній європеєць, трохи сухий, буває і сердитий, але, взагалі, хороший.

Східний — як азіат, має характер несподіваний, таємничий та підступний.

польск. Strzyboga — місцевість поблизу Скерневіце
Триглав — божество слов'ян, своєрідне втілення принципу триєдності світу. Найдавніші зображення Триглава, їх вік п'ять тисяч років, були знайдені в долині річки Інду та у ведійській міфологіїзвалися — Трімурті. Мала вигляд чоловічої постаті з трьома обличчями і рогами. Слов'яни в образі Триглава бачили триєдність Богів: Сварога, Перуна і Святовита, які насправді є язичницькою Трійцею. Побутує думка, що християнство запозичило культ святої Трійці саме з язичництва, адже це вірування є набагато старше від християнської догматики і за яке сперечалися єпископи ще на Нікейському соборі в 325 році. Давній хронікар Еббон про значення Триглава писав: він має три голови, «бо під його владою є три держави, а саме Неба, Землі і Підземелля».Троїсту природу Триглава ще іноді пояснюють через поняття трьох сфер буття, які мають відповідну символіку, відображену в Дереві Життя: коріння — покійні Предки (Нава), стовбур — живі люди (Ява), крона з гілками й листям — світ Богів (Права). Деякі дослідники пов'язують ще Триглава з божеством Трояном, що фігурує серед слов'янських богів. Опис ідола міститься в усіх трьох житіях єпископа Оттона Бамберзького, який його знищив, складених у XII столітті Гербордом, Еббоном і ченцем Пріфлінгенським. Так Герборд повідомляє, ще в 1124 році: Були в місті Щецині чотири контіни (храми), але одна з них, головна, була споруджена з дивовижним старанням і майстерністю. Всередині і зовні вона мала скульптури, які виступали зі стін зображення людей, птахів і звірів, настільки відповідно до свого вигляду передані, що здавалися дихаючими і живими… Була також тут триголова статуя, що мало на одному тілі три голови, йменувалася Триглав; заволодівши ним, [Оттон] одні лише з'єднані голови, знищивши тіло, забрав з собою яко трофей і пізніше відправив у Рим як доказ їх навернення…
Еббон дає такий опис статуї:

1126 Щецин… містить в собі три гори, з яких середня і найвища присвячена верховному богу язичників Триглаву; на ній є триглава статую, у якої очі й уста закриті золотою пов'язкою. Як пояснюють жерці ідолів, головний бог має три голови, тому що наглядає за трьома царствами, тобто небом, землею і пеклом, а обличчя закриває пов'язкою, оскільки гріхи людей приховує, немов не бачачи і не говорячи про них. 
У 1768 р. була знайдена бронзова статуетка Триглава коло села Прилвиць та експонувалася на виставці Лужицького музею в м. Котбусі(на сході Німеччини). Це частина збірки відомої як «Прилвицькі ідоли
Хорс  — божество давньоруського язичницького пантеону. Його ідол стояв у Києві біля палацу князя Володимира. У «Повісті врем'яних літ» у списку серед 6 богів, яким Володимир велів встановити ідолів. Хорса згадують серед головних божеств: «…Трояна, Хорса, Велеса, Перуна на боги обратіша», «вірують в Перуна і в Хорса…», «Слово о тім, яко погани суще язици кланялися ідолам, мнящі боги многі, Перуна і Хорса». Хорс часто фігурує поряд з Перуном. Вони обидва вважались небесними божествами. Хорс згадується в апокрифі «Ходження Богородиці по муках», «Слові Христолюбця», у «Бесіді трьох святителів», «Легенді про доньку Шана» подніпровських болгар. У «Повісті минулих літ» розповідається, що зображення Хорса стояло в Києві на пагорбі в числі найголовніших богів. А автор «Слова о полку Ігоревім» пише, що Всеслав Полоцький, перетворившись у вовка, перебігав дорогу великому Хорсові. «Всеслав князь людем судяше, князем гради рядяше, а сам в ніч вовком рыскаше; з Києва дорискаше до кур Тмутороканя, великому Хорсови вовком путь прерыскаше». Культ Хорса був настільки популярним, що не згас з появою християнства. В апокрифічному пам'ятнику «Ходіння Богородиці по муках» записано: «Хорса, Велеса, Перуна на боги звернула». Думки дослідників про роль Хорса суперечливі й неодностайні.  Збіг йо​го імені з іранськими xvar («ореол»), xor, xores, xorsid, xurset («променисте сонце») та індійськими hara, haras («вогонь») змушує вважати, що божество запозичене в іранських народів. На підставі згадки Хорса в «Слові о пол​ку Ігоревім» в історії про князя-перевертня Всеслава більшість дослідників переконані, що Хорс є солярним божеством. Однак А. Брюкнер та В. Пізані вбачали у фрагменті алюзію до місяця. Вітторе Пізані, нагадавши про міфологічний зв'язок вовкулацтва з місяцем, припустив, що в цьому фрагменті йдеться про рух Хорса зі сходу на захід уночі — в час, коли Всеслав пробігав із півночі на південь і назад. Александр Брюкнер припустив мож​ливість походження імені «Хорс» від праслов'ян​ського кореня *krsь, наявного в поль​ському слові wycharsły («виснажений»). Це могло пояснити алюзію до місяця, який регулярно «худне». Таким чином Хорс уособлює місяць і виступає парою сонцю в обра​зі Дажбога. Отже він таки сяяв, але лише місячним світлом. Підтримує лунарність божества також російській релігієзнавець А. Бєсков. Він порівнює цю пару з божественними близнюками-протилежностями Ашвінами.  На додаток місячне божество-чоловік узгоджується з припущенням Е. Гаспаріні та Лева Фробеніуса, що слов'янський світ, на відміну від Західної Європи, належить до євроазіатської зони, що характеризувалася культом міся​ця як символу чоловічої статевої сили.


Ярило — Бог Весняного Сонця, розквіту природи, родючості, пристрасті, часто зображувався з мечем. У балтійських слов'ян Ярилу тотожний Яровит, храм якого існував у Волегасті до ХІІ ст. Культ Ярила був поширений на Русі дохристиянського часу, однак він перейшов і в християнську традицію, а як пережиток язичницьких часів у деяких місцях України, зокрема на Поділлі, зберігся до ХХ століття у звичаях «похорону Ярила» та «гоніння шуліки» у перший понеділок «петрівки». Згідно з чеською та польською історіографією та філологією — «яро» від слова «весна», «яро» і в сучасній чеській мові означає весна — в слов'янській міфології бог пробудження природи і родючості, символ сексуальної потужності і покровитель рослинного світу. Як і інші слова з коренем яр (jar), ім'я бога пов'язують з уявленнями про весняну родючість (пор. «яр» – весна; «ярий» – весняний, посіяний навесні), хліб (ярину, ярина — ячмінь, овес; яр, яриця та інші позначення хлібів), тварини (бичок-яровик, ярка і т. ін.); можна порівняти також з «ярий» у значенні «сердитий», «лютий», «яритися» — «проявлятися в повній силі, бушувати (про стихії, явища природи)», яриш, ярий, «весняний, молодий, повний сил, пристрасний», і ті ж значення слів з коренем яр у південних і західних слов'ян. Це красива людина на білому коні і (якщо його зображала дівчина) у білій мантії. Якщо Ярила зображував хлопець, він був голим. Голову Ярила покриває вінок з весняних квітів - символ життя, неба, вічності, відродження. Сам він молодий, світлоокий і з світлим кучерявим волоссям. У лівій руці він тримає в'язку золотого житнього колосся - символ родючості, багатства, щастя. У правій - мертву людську голову, яка символізує скоротечність життя - пам'ятай про смерть, а тому живи яро. Де Ярило пройде — буде гарний врожай, на кого подивиться — у того в серці розгорається кохання. У багатьох піснях, приповідках люди звертаються до цього божества з проханням про тепле літо і гарний врожай. Дуже характерно, що і Ярило в білоруських святах бере участь у вигляді Яри-Яриліхи.
Ясонь, або Хасонь, або, Ясмень, або Несень (тобто яскравий, червоний) — бог сонця у західних слов'ян (насамперед чехів, словаків та моравів), ясний або білий богЯсонь, або Хасонь, або, Ясмень, або Несень (тобто яскравий, червоний) — бог сонця у західних слов'ян (насамперед чехів, словаків та моравів), ясний або білий бог
Використана література

1. Баран В.Д. Черняхівська культура за матеріалами Верхнього Дністра і Західного Бугу  К.,1981
2. Греков Б.Д. Киевская Русь М.,1953
3. Козак Д.Н. Пшеворська культура у Верхньому Подністров»ї та Західному Побужжі  К.,1984

4. Максимов Е.В. Зарубинецкая культура на территории УССР К.,1982
5. Пеняк С.І. Рвнньослов'янське і давньоруське населення Закарпаття VI-ХІІІ с.  К.,1980

6. Пашуто В.Т. Внешняя политика Древней Руси  М.,1968

7. Тимощук Б.О. Слов'яни Північної Буковини V-VI ст..  К.,1976
8. Толочко П.П. Древний Киев  К.,1983

9. Толочко П.П. Древняя Русь  К.,1985

 
Енциклопедії та словники
· Большая Советская энциклопедия Под ред. С. И. Вавилова. М. БСЭ 1949-1958 ТТ 1-50

· Большая Советская энциклопедия Под ред. А. М. Прохорова М БСЭ 1970-1978 ТТ-1-30

· Радянська енциклопедія історії України К. Головна редакція УРЕ тт.. 1-4 1969-1972

·  Советская историческая энциклопедия М. «Советская энциклопедия» тт. 1-16, 1961-1976

· Енциклопедія українознавства. У 10-х томах. / Головний редактор Володимир Кубійович. — Париж; Нью-Йорк: Молоде життя, 1954—1989.

· Малий словник історії України / Відповідальний редактор Валерій Смолій. — К.: Либідь, 1997.

· Юридична енциклопедія / ред. Ю. С. Шемшученко та ін. ; НАН України, Ін-т держави і права ім. В. М. Корецького. — К. : Вид-во «Українська енциклопедія» ім. М. П. Бажана, 1998—2004 . тт. 1-6
ХРОНОЛОГІЯ
568-653 рр. слов'  яно-аварські війни 

6 - 7 ст. боротьба слов'  янських союзів з Візантією. Балканські Війни 

кін.8 - поч.9 ст. - походи древнєруських дружин на візантійські володіння в Криму и Малій азії 

860, 863 рр. - походи дружин київського князя Аскольда на Візантію 

626 р. - похід слов'ян в Константінопіль, флотилія дуплянок. 

568-653 рр. слов' яно-аварські війни 

6 - 7 ст. боротьба слов'  янських союзів з Візантією. Балканські Війни 

кін.8 - поч.9 ст. - походи древнєруськіх дружин на візантійські володіння в Криму і Малій Азії 

860, 863 рр. - походи дружин київського князя Аскольда на Візантію 

Скробач Богдан Миколайович

[image: image1.jpg]


      Дата і місце народження: 18 квітня 1976 р. м.Рогатин Івано-Франківська обл.

Освіта

      2002 р.          закінчив Івано-Франківський інститут права, економіки та будівництва (бакалавр права)

      2004 р.          закінчив Міжнародний Науково-Технічний Університет м.Київ (магістр права)

Досвід роботи

      2002-2003 рр.      викладач Івано-Франківського інституту права, економіки та будівництва

      2004-2005 рр.      юрисконсульт ТзОВ ТМО "Перспектива"

      2005-2006 рр.      юрисконсульт Організації роботодавців Рогатинського району

      2004-2007 рр.      викладач Національного Університету «Львівська Політехніка»

      З 2009 р                   помічник адвоката

Громадська робота

      2003-2006 рр.      громадський інспектор з охорони довкілля

      З 2005 р.   голова Рогатинської екологічної громади

      З 2005 р.    голова Рогатинської правозахисної організації

Автор книг: «Історія міста Рогатина. Хронологічний довідник», «Релігіознавство. Збірник матеріалів», «Рогатин місто древнє», «Кавалерія в польсько-радянській війні 1920 р», «Природа Рогатинського Опілля», «Археологічні пам»ятки Рогатинщини», «Населені пункти Рогатинщини. Словник-довідник», «Велика історія Рогатина», «Енциклопедія Рогатинщини», «Юридичний довідник підприємця», «Філософські вчення. Соціологія.Політологія»

Верстка студія «АВАНГАРД» м. Рогатин вул. Панаса Мирного 10.

Друк м. Рогатин пл. Роксолани 25а. ПП Білінський.

Папір офсетний. Формат 90Х60  1/16

Умовний аркуш 11,75

PAGE  
35

