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І. Вступ 
 
У ХХІ ст. хорватська та словенські етнології підсумували багаторічні 

дослідження низки етнологів, лінгвістів та археологів, оформивши кілька тез, 
які знайшли своє підтвердження на етнографічному та лінгвістичному 
матеріалі південних, східних та західних слов’ян.  

Ці підсумки знайшли своє відображення у появі книг академіка д-ра 
Радослава Катічічя “Božanski boj” (2008) [6], “Zeleni lug” (2010) [7], “Gazdarica 
na vratima” (2011) [8], “Vilenska vrata” (2014) [9], д-ра Вітроміра Белая “Hod 
kroz godinu” (2007) [3] і “Sveti trokuti” (2014) [5] та д-ра Андрея Плетерского 
“Kulturni genom” (2014) [10]. 

На основі довголітнього дослідження усних текстів традиційної культури 
слов’янських народів д-р Р. Катічічь прийшов до висновку, що фрагменти 
дохристиянської міфології слов’ян можна реконструювати на основі 
компаративного аналізу усних текстів традиційної культури слов’янських 
народів. Свої дослідження у цій царині Р. Катічічь підсумував у книгах 
“Božanski boj” (2008) [6], “Zeleni lug” (2010) [7], “Gazdarica na vratima” (2011) 
[8]. В його реконструкціях міститься виразна просторова компонента: 

а) Місце перебування Перуна – гора, на цій горі стоїть його двір 
[6, С. 105], але одночасно цей двір є небесний [6, С. 102]. Перуновий двір на 
горі над водами [6, С. 114]. Також, як місце Перунового двору, наводиться і 
сухий, золотий верх світового дерева [6, С. 136]. Слід, однак, зауважити, що 
знову ж таки і тут не обійшлося без води. Адже з-під коріння світового дерева 
витікають води [6, С. 55]. Тобто, Р. Катічічь місце перебування Перуна 
локалізує, як верх, гора над водою. 

б) Вважаючи фундаментальним елементом слов’янських міфологічних 
просторових уявлень протиставлення “верх–низ” [6, С. 98–99], Катічічь на 
основі своїх досліджень усних слов’янських текстів, “низ” відводить 
Велесу/Волосу [6, С.154]. Світ Велеса – теплий вологий підземний світ вічної 
весни [7, С. 340], цей світ знаходиться внизу, з “іншого” боку води [7, С. 112]. 

в) На воротах світу людей і світу Велеса (світу мертвих) є місце Мокші 
[8, С. 164]. Вона є дружиною Перуна [8, С. 212], але й коханкою Велеса 
[8, С. 209]. Її місце біля води [8, С. 219]. 
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Отже, усна дохристиянська сакральна спадщина слов’ян розміщує на горі 
над водою Перуна, його невірну дружину Мокош біля води, а внизу, з “іншого” 
боку води – Велеса. 

Оскільки з досліджень Р. Катічічя випливала певна структура 
слов’янського пантеону, в якій головну роль відводилось Перуну, Велесу і 
Мокоші, словенський археолог А. Плетерскі висунув гіпотезу, що три 
верховних боги слов’ян мали б мати свої культові місця, розташовані у певній 
систематичності у просторі [9, С. 11]. Оскільки йдеться про три, 
взаємопов’язані точки, А. Плетерскі висунув припущення, що один з кутів 
цього “трикутника” мав би містити відображення різниці між зимовим та 
літнім сонцестоянням, тобто 22° – 23° [9, С. 11]. 

Дослідження В. Белая продемонструвало, що більшість знайдених ним 
“трикутників” показували дивовижну правильність: зазвичай, місце, яке було 
пов’язане з Перуном, було сухим верхом гори, або горбу; місце, пов’язане з 
Велесом – вологе і в низині; окрім цього, як правило, між ними знаходиться 
вода – струмок, річка, озеро; місце пов’язане з Мокошю – біля води, звичайно 
невелике підняття, сторона “трикутника”, яка пов’язує місця Мокоші й Перуна 
та сторона, яка пов’язує “чоловічі” точки часто співвідносяться як 1:√2, тобто 
1:1,41; а один із кутів цього “трикутника” має кут близько 23°, зазвичай це кут 
біль “точки” Перуна [3, С. 423–424]. Пізніші дослідження показали, що 
значення кута варіює у межах 21° - 25°, а співвідношення сторін від 1:1,26 до 
1:1,8 [5, С. 106–107]. 

 
ІІ. Ревізія Пліснеського “трикутника” 
 
Пліснеське городище цікаве тим, що до сьогоднішнього дня воно зберігає 

свій сакральний характер для місцевого населення ширшої округи. Зокрема, 
паломництва на відпусти до Підгорецього монастиря, який розташований на 
території Пліснеського археологічного комплексу, залишаються надзвичайно 
популярними серед представників традиційних конфесій Золочівщини, без 
огляду на їхню конфесійну приналежність. Відпусти в Підгорецькому 
монастирі і надалі є велелюдними, не дивлячись на часи атеїстичної 
пропаганди та порівняно недавню кризу, яку монастир пережив через конфлікт 
колишніх монахів з проводом УГКЦ, наслідком якого стало створення 
догналівського угруповання, яке відійшло від УГКЦ. Протягом майже року 
часу монастир перебував у канонічно не визначеній позиції. Тобто, Пліснеськ 
не втратив свого сакрального значення, принаймні, в ближчій окрузі, не 
дивлячись на різні історичні негаразди і перипетії. Археологічні знахідки у 
межах дохристиянського культового місця в урочищі “Оленин Парк”свідчать 
про важливість Пліснеська, як сакрального центру дохристиянського періоду, 
принаймні протягом VІІ–Х ст. Починаючи з ХІІ–ХІІІ ст. тут – постійна 
християнська богослужбова присутність – аж до наших днів. Навіть в часі 
комуністичного режиму в околицях монастиря проводились підпільні 
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богослужіння священниками УГКЦ. Саме ця тяглість його сакрального 
значення для місцевого населення є одним з феноменів вартих уваги 
етнологічної науки. 

Якщо з цієї перспективи хорватсько-словенських досліджень поглянути 
на Пліснеське городище, то одразу кидається в очі ідеальне, з точки зору 
дохристиянських міфологічних уявлень слов’ян, розташування культового 
місця, виявленого М. Филипчуком (1955–2016) [2, С. 211–212] – стрімка, із 
своєї південної частини, гора під якою розміщене озеро “Синє Око”. 
Опираючись на дослідження Р. Катічічя та В. Белая, можна ідентифікувати 
культове місце, як місце Перуна, а “Синє Око”, як місце Велеса [1, С. 280-281].  

Гора, на якій розташований культовий центр, домінує над територією 
Пліснеського археологічного комплексу, а домінація у просторі “Перунових” 
гір добре засвідчена у досліжденнях Р. Катічічя [6, С. 114]. Двір Перуна є 
оточеним огорожею – населеним місцем, твердинею [6, С. 121]. А саме довкола 
культового місця концентруються укріплення Пліснеського городища. Під 
горою є джерело, що робить цю гору практично ідеальним макетом світового 
дерева слов’янського міфологічного світогляду [6, С. 67–68]. А саме вершина 
світового дерева є місцем перебування Перуна [6, С. 105]. Усе це дає 
можливість ідентифікації культового місця в урочищі “Оленин Парк”, як місця 
де відбувався культ Перуна.  

Гідронім “Синє Око”, що знаходиться в підніжжі гори, на якій 
розташоване культове місце, дає підстави вважати його культовим місцем 
вшанування Велеса. Згідно з досліджень Р. Катічічя, при корені світового 
дерева, там де виринає вода, лежить змія [6, С. 74–75], яка і є Велес [6, С. 297]. 
У свою чергу, В. Белай дуже добре довів, що у слов’янському світі гідроніми, 
які містять у собі компоненту “око”, практично завжди пов’язані з почитанням 
Велеса [5, С. 392]. 

Проте, якщо опертися на топографічні карти радянського генштабу, то 
доволі легко бути збитим з пантелику топонімом “Синє Око”, яке ці карти 
приписують невеликому озерцеві, що у свою чергу живиться із джерела у 
самому підніжжю гори (чого ці карти не відображають), на якій розташоване 
культове місце Пліснеського городища. Саме ця помилка була мною допущена 
при написанні замітки до попереднього збірника “Пліснеські старожитності” 
[1, С. 280–282]. 

Подальші дослідження, через опитування місцевого населення, показали, 
що “Синім Оком” місцеве населення називає джерело, з якого живиться озерце, 
яке радянські карти ідентифікують під цим гідронімом. Тому довелося 
переглянути гіпотезу про Пліснеський сакральний трикутник, яку я вже раніше 
викладав.  

Використавши уже не радянські карти, а програму корпорації Google 
“GoogleEarthProv. 7.1.8.3036 [32-bit]”, вдалося отримати наступну картину: на 
місці культового центру в урочищі “Оленин Парк” маємо Перунову “точку”, на 
місці джерела Велесову “точку”, а можлива “точка” Мокоші в такому випадку 
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знаходилась б на місці теперішнього святилища церкви Благовіщення 
Пресвятої БогородиціПідгорецького монастиря оо. Василіан. (рис. 1).   

Стосовно нової локалізації “точки” Мокоші, слід зазначити, що вона є 
значно логічніша й обґрунтованіша від гіпотетичної локалізації, представленої 
мною у збірнику “Пліснеські старожитності”. На користь нової локалізації 
свідчить можливість прив’язки такої точки до конкретного місця, більш 
локалізованішого, аніж доволі великий за поверхнею монаший цвинтар. Точка 
знаходиться приблизно на віддалі 33 м від джерела, яке вшановується як 
лікувальне і чудотворне. Тут зберігається прив’язка місця до гори і води 
(церква усе ще знаходиться на значному піднятті над долиною Пліснеського 
хутора), до місця сакральної традиції – вшанування джерела. Мокош отримала 
свого християнського субститута в Богородиці, або св. Параскеві [4, С. 178], а 
церква Підгорецького монастиря відома серед вірних Плісненської околиці 
вшануванням чудотворної ікони Богородиці. Про важливість цього марійського 
культу в церкві Підгорецького монастиря свідчить той факт, що ця ікона 
належить до не багатьох коронованих з наказу Папи Римського Богородичних 
ікон в Галичині. Саме тому, з огляду на живу сакральну традицію 
довколишнього місцевого населення, а також з огляду на прив’язку до 
традиційних для вшанування Мокоші ознак – узвишення та джерела, 
ідентифікація святилища теперішньої церкви Підгорецього монастиря, як 
“точки” Мокоші є більш аргументованим від попередньо запропонованої 
гіпотетичної локалізації.  

Такий “трикутник” матиме наступні характеристики: “сонячний” кут 
знаходитиметься біля точки Мокоші і становитиме 24,3° (вимірювання 
здійснено за допомогою карти програми “GoogleEarthPro v.7.1.8.3036 [32-bit]” 
та програми для вимірювання кутів на моніторі комп’ютера 
“ScreenProtractorv.4.0”). Окрім цього, співвідношення довших сторін 
“трикутника”, які творять “сонячний” кут, а саме “точка” Мокош – “точка” 
Велес та “точка” Мокош – “точка” Перун буде практично 1:√2. Тобто, якщо б 
не присутність “сонячного” кута на “точці” Мокоші, ми отримали б практично 
ідеально організований сакральний простір поганської віри слов’ян Пліснеська. 

 
ІІІ. Кілька зауважень стосовно Пліснеської околиці 
 
У найближчій околиці Пліснеська знаходимо низку топонімів, які можуть 

нести у собі дохристиянське міфологічне навантаження. Зокрема, на схід від 
Пліснеська, з другого боку дебри, понад якою йде дорога Броди – Золочів, на 
старих польських топографічних картах віднаходимо топонім “Дика Буда”. 
В. Белай топоніміку з прикметником “дикий” пов’язує з Велесом [5, С. 53].Це 
місце знаходиться у візуальному контакті з схилами гори, на якій 
розташований культовий центр. Також, у візуальному контакті з Пліснеським 
городищем знаходиться і найвища точка с. Підгірці, яку називають “На Білій”, 
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що теж може представляти вказівку на можливу міфологічну важливість цієї 
точки.  

На відстані 1700 м у напрямку Золочева, біля дороги на Гутище 
розташоване джерело, яке носить назву “Око”, так само і в с. Грабово 
(приблизна відстань 2700 м), знаходиться ще одне багатоводне джерело, яке 
теж носить назву “Око”.  

У зону візуального контакту потрапляє також і “Свята гора” біля села 
Черемошня. Цей оронім присутній уже на австрійських картах початку ХХ ст. і 
не має жодного стосунку до з’явлень Богородиці, які за свідченням кількох 
очевидців начебто мали місце на цій горі після закінчення Другої світової 
війни. Цікаво відзначити, що гора Пліснеська перебуває у візуальному контакті 
з Замковою горою біля с. Зарваниця, на якій, можливо, знаходяться залишки 
культового місця дохристиянського періоду. У цьому напрямку теж 
прослідковується низка топонімів, які, ймовірно, мають міфологічне підґрунтя: 
“Зозулі”, “Кийків”, “Городище”, “Братська гора”, “Тростянець”, “Луг”, “Лука”.  

 
ІV. Завершення 
 
Судячи з того, що Пліснеськ протягом віків відіграє значну культову роль 

в своїй ширшій околиці та перебуває в оточені топоніміки, яка може носити 
міфологічний характер, а система візуальної пов’язаності через гори, чиї назви 
цілком можливо відображають їхнє сакральне значення у щоденному житті 
дохристиянського населення Золочівської долини (“Свята гора”, “Біла гора”, 
“Чортова гора”, “Жорновка”, “Замкова гора”, “Гродище”) прив’язує його до 
всієї Золочівської долини, а, можливо, і ширше, подальше вивчення 
етнологічних аспектів Пліснеського феномену може принести доволі багато 
нових матеріалів для вивчення світогляду дохристиянського населення 
Галичини, а також і способу організації ширшого життєвого простору, який 
випливає із цього світогляду. 
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Рис. 1. Пліснеський “трикутник” (Google Earth, 2017). 
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