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1. Языческая культура. В недрах языческой культуры нашей страны существовали мифологические представления славян и других народов нашей страны о происхождении музыки и её магической силе как основной константы, определяющие специфику музыкального опыта, передаваемого от одного поколения к другому.
Особенностями раннефольклорного интонирования являлось: единство словесно-музыкального целого, обусловленное художественным синкретизмом первобытной культуры. Экмелика являлась основным типом интонирования в архаической песенной традиции. В высотной структуре раннефольклорной мелодики происходила взаимосвязь континуального и дискретного начал.
В недрах языческой культуры нашей страны существовало три типа мелодических образований, выделенные в архаическом мелосе Э. Алексеевым (контрастно-регистровые, неустойчиво - глиссандирующие, высотно более или менее стабилизированые). Со временем происходил постепенный переход от антиречевых к предладовым и собственно ладовым формам звуковысотного интонирования. Пение и игра на музыкальных инструментах носило импровизационный характер.
Традиционализм, художественный синкретизм, каноничность первобытной культуры – были основными факторами, определяющие специфику передачи и присвоения музыкального опыта в период язычества. Существовала ориентация на точное воспроизведение традиций, обычаев освященных прошлым и хранящихся в коллективной памяти людей органическую включенность его в определенный жизненный и художественный контекст.
В недрах языческой культуры нашей страны использовалась преимущественно устная традиция в передаче музыкального опыта. Существовало подразделение осваемого круга знаний, умений и навыков, необходимых для отправлений языческих ритуалов (в том числе и входящих в них музыкальных действ) на "общие" (предназначенные для всех членов сообщества) и "тайные" (к овладению которых допускались только избранные, посвященные в таинство совершаемого священнодействия), на "детские" (осваиваемые ребенком до достижения возраста инициации) и "взрослые" (приобретаемые ими в процессе посвящения и зависящие от его пола).
Освоение детьми музыкального опыта происходило непосредственно в практической деятельности, когда согласно принятым в данном конкретном сообществе традициям и в силу своих возможностей они становятся активными участниками всех музыкальных действ, осуществляемых их сородичами. В недрах языческой культуры нашей страны можно заметить предпосылки для профессионализации музыкального искусства складывающиеся по мере становления музыкальной культуры и стимулирующие развитие как музыкального мастерства исполнителей, тик и способов приобретения ими необходимых знаний, умении и навыков. Это проявлялось в повышении роли и значения инструментального музицирования в среде охотников и скотоводов в процессе развития сигнальной инструментальной музыки, которая становилась неотъемлемой частью их профессиональной деятельности.
Уже в древности можно увидеть первые признаки зарождения музыкальной специализации в среде русских воинов в связи с развитием на Руси ратного дела, в том числе сигнальной военной музыки, и формированием особого ратного инструментария; включение в языческие обряды и ритуалы инструментальной (сольной, ансамблевой, исполняемой всеми участниками данного действа), инструментальной (сольной и ансамблевой), ритуальных танцев и постепенное выделение из среды жрецов определенной категории лиц, для которых музыкальная деятельность становилась "профессиональной".
В древней Руси существовало Пиктографическое письмо - одно из возможных средств, облегчающих языческим жрецам – "волхвам" запоминание и сохранившие в памяти музыкально-интонационной стороны языческих обрядов.
2. Мифологические представления славян и других народов нашей страны о происхождении музыки
    Мифологические представления славян и других народов нашей страны о происхождении музыки и ее магической силе как основные константы, определяющие специфику музыкального опыта, передаваемого от одного поколения к другому в период язычества. Эволюция музыкальных мотивов в мифологических представлениях первобытного человека по мере перехода первобытного общества на более 14 высокий уровень развития. Сравнительная характеристика музыкальных мотивов в славянской мифологии и мифах народов Древнего Востока, Древней Греции, прошедших по сравнению со славянами более длительный путь исторического развития и значительно ранее их перешедших на уровень цивилизации-стадии. 
Исследователи древнерусской культуры из наблюдений за восточно-славянской мифологией и русским фольклором выводят исключительное своеобразие древнерусских мифологических представлений о предопределенности человеческой жизни. С одной стороны, зависимость человека от Судьбы, заданной свыше (божественными пряхами-рожаницами, богиней Мокошью, счастливой звездой и т.д.). С другой стороны, его зависимость от Случая, от встречи с Долей или Недолей, а также и от собственной активности во взаимоотношениях с различными случайностями, которые могут быть оспорены, преодолены, побеждены. Существовал целый ряд мифологических персонажей, отвечавших за человеческую судьбу: Лихо, Горе-злосчастье, Суд и Суденицы, Правда и Кривда, Смерть и т.д. Но судьба каждого человека не была фатально связана с умыслом той или иной силы. Сама их "парность" (Доля и Недоля, Правда и Кривда, Счастье и Горе-злосчастье, Белобог и Чернобог) предполагала борьбу альтернативных тенденций в жизни человека - полярных сил добра и зла, покровительствующих человеку, оберегающих его, и враждебных, вредящих ему. Сам человек также вступал в различные отношения с судьбоносными силами: он мог прибегнуть к магии - белой или черной - и заклясть, заговорить свою судьбу. Славянская мифология вообще и русская в частности очень архаичны и во многом восходят непосредственно к праиндо европейским4 корням. Так, культу Перуна-громовержца, богини плодородия Макоши (Мокоши), подземного змея Велеса (Волоса), покровительствующего скотоводству, охоте, торговле, поэзии, Сварога - бога творца, бога неба и др. есть аналогии в мифологиях почти всех индоевропейских народов. Однако есть большая разница между, например, древнегреческим Зевсом и славянским Перуном, хотя оба громовержцы: функции Перуна гораздо проще и архаичней, нежели у хозяина Олимпа или римского Юпитера. В то же время восточнославянский верховный бог одновременно является еще и богом войны, в то время как в античной мифологии предусматривается особое божество (Apec или Марс). Индоевропейцы- народы одной языковой семьи, во 2-м тысячелетии до нашей эры заселившие территорию Европы, а также Персии (Ирана), полуострова Индостан и Ближнего Востока. Почти все современные народы Европы (кроме финно-угорских и самодийских), а также Индии являются потомками индоевропейцев. Антропоморфизм - наделение человеческими свойствами живых и неживых объектов окружающего мира, а также вымышленных существ (богов и духов).
3. Зооморфизм. Зооморфизм - представление богов в образе животных. Ко всему прочему, восточно-славянские боги в отличие от античных не вполне антропоморфны, а нередко и прямо зооморфны  или тождественны самим проявлениям стихий; если Перун и Мокошь представлялись в человеческом образе (воин в шлеме и пряха), то это явно не относилось к Велесу (который представлялся не только Змеем, но и другими зверями - волком, медведем, а еще чаще оборотнем, меняющим свой облик). Совсем неясно, как виделись древним славянам Хоре и Семаргл - божества, скорее всего, иранского происхождения. Хоре (от иранского Xurset, обожествленное сияющее солнце), как полагают, олицетворял собой солнечный диск; некоторые исследователи полагают, что Семаргл (родственный гигантской птице Симург, почитавшейся в древней Персии) был семиглав, как дракон, или похож на грифона (крылатого пса). Трудно судить о том, насколько очеловечены были Стрибог (божество ветров) и Дажьбог (бог дающий, податель благ, божество солнечного тепла и света) или покровитель огня Сварог (бог неба, отец Дажьбога и Перуна), или приапический Ярило, покровительствующий производительной силе. Див, божество, скорее всего, тюркского происхождения, виделся как мифологическая птица, пророчившая беду. Все это свидетельствует о том, что славянская мифология - во всяком случае во внешних чертах своей образности - была ближе к древневосточной мифологии (иранской, хеттской, египетской и др.), нежели к полностью антропоморфной античной, и была во всех отношениях менее развитой и отрефлексированной, чем германо-скандинавская, кельтская или, например, индийская. Языческая мифология восточных славян была еще крайне несистематизированной, расплывчатой, неустойчивой; функции разных богов часто переплетались между собой и многократно дублировали друг друга. Например, культ солнца так или иначе ассоциировался и с Хорсом (солнце-светило), и с Дажьбогом (тепло, поддержание жизни),и со Сварогом (небесный свет и огонь), и с Ярилой, воплощавшим жар весеннего возрождения природы и любовной страсти, зачатия, плодородия. Плодородие природы связывалось с властью не только Ярилы, но и Мокоши, Велеса, Дажьбога, возможно, Семаргла. Семью и брак оберегал кроме Мокоши первопредок (пращур) Чур. Все эти представители так называемой высшей мифологии славян (верховные божества, олицетворявшие важнейшие природные, космические стихии) находятся между собой в совершенно неопределенных отношениях. Неясны их семейные и родственные узы; не очень понятно распределение между ними функций; практически неизвестны никакие мифологические сюжеты с участием славянских языческих божеств, и о многих из них исследователям приходится лишь догадываться, ссылаясь на археологические, лингвистические данные, сравнивая со сходными сюжетами индоевропейской мифологии. Только в отдельных случаях удается реконструировать условный мифологический сюжет – вроде основного мифа о громовержце-змееборце, отразившем соперничество Перуна и Велеса из-зажены Перуна Мокоши или обладания стадом небесных коров, которые Велес украл у Перуна (ср. борьба Зевса со змеем Тифоном, скандинавского Тора с мировым змеем - Ёрмунгандом или индийского Индры со змееобразным демоном Вритрой).  И причина этого заключается не только в том, что после Крещения Руси языческие сюжеты были вытеснены, забыты или соединились  с христианской мифологией, по существу, они еще окончательно и не сложились в какую-нибудь каноническую версию, рассыпаясь по бесчисленным местным вариантам общеславянского мифа. Еще важнее, что славянская мифология существовала не столько в вербализованном виде, т.е. в форме сказаний, эпических песен, космогонических повествований, словесного искусства, сколько жила практически - в обрядах и ритуалах, в образе жизни, в первобытной магии, в действиях и поступках людей, в природном календаре.
4. Славянская мифология. Славянская мифология была аморфной стихией и потому была самой жизнью, а не способом ее понимания, осмысления, объяснения – в сознании людей, в отражающих его текстах. Гораздо более важную роль, чем высшая мифология, в жизни древних славян играла низшая мифология, буквально везде окружавшая человека - дома, в лесу, у реки или озера, в поле, на болоте и т.д. Это домовые, лешие, водяные, полевики, русалки, вилы, кикиморы, банники, навьи и берегини, мары, лихорадки и т.п. Одни из них покровительствуют человеку, оберегают его (домашние духи во главе с домовым, вилы, берегини), другие же, как правило, вредят или губят (водяные, лешие, русалки, мары, лихорадки и др.), насылая болезни, заманивая в непроходимую чащу или болото, "заблуждая" человека - в прямом и переносном смысле. Однако более всего всех представителей низшей мифологии характеризует их амбивалентность^ по отношению к человеку: если их рассердить, обидеть, задеть, то они мстительны и враждебны, если же их задобрить, упросить, принести им жертвы, они становятся добродушными, отзывчивыми, помогают человеку или, по крайней мере, не вредят ему. Вообще восточно-славянская мифология, в отличие от развитых, концептуально завершенных систем Древнего Востока, античности и т.п., была слишком дробной, аморфной, регионально вариативной, а потому не могла, во-первых, легко трансформироваться в стройный и системный культ, соответствующий целям и задачам централизованного и иерархизированного государства; во-вторых, она не могла служить оптимальной основой для формирования оригинальной цивилизации; однако содержавшийся в ней духовный потенциал был достаточным для того, чтобы определить ее становящийся облик, быть ее мировоззренческим фоном, эмоционально-психологической средой. Поэтому религиозно-идеологическая реформа, предпринятая князем Владимиром, отталкивалась от традиционного язычества как той среды, в которой только и могли формироваться и укореняться какие бы то ни было цивилизационные начала и универсальные принципы. И хотя реформа язычества оказалась безрезультативной  (она не была принята как вера, авторитетная и органичная для народа, а потому не способствовала укреплению государства, сплочению восточно-славянских племен вокруг Киева, повышению авторитета и усилению власти киевского князя, созданию единой общепризнанной религиозной идеологии, чего Владимир добивался, проводя реформу языческого культа), однако имела свои культурно-исторические и цивилизационные последствия, во многом способствуя - и субъективно, через убеждения реформатора, и объективно, через коллективный опыт проведения и осмысления религиозных реформ, - будущему Крещению Руси.

