
        
            
                
            
        

    Annotation

    Русский Север околдовывает не только заповедными местами, зеркальными озерами, бескрайними просторами и россыпями ягод — поддайтесь древней магии этих земель и отправьтесь в удивительное путешествие по легендам и сказкам Сибири и Дальнего Востока!

    Почему вороны черные, а совы пестрые? Как спастись от злой ведьмы Хосядам — кетской сестры Бабы Яги? (Спойлер: как и в русской сказке, поможет волшебный гребешок, из которого вырастает густой лес!) Что делать, если брак с великаншей пошел не по плану, и как простая смекалка может помочь обмануть страшного духа болезни?

    На эти и другие вопросы вы найдете ответы в этой книге, а цветные и черно-белые иллюстрации, QR-коды, ведущие на страницы музеев и энциклопедий, дополнят путешествие на колдовской шаманский Север!

    Вы узнаете, почему северные боги создали животных раньше людей, зачем человеку три души, что объединяет мифологии хантов и манси, коми, эвенков, якутов и как мифологические представления коренных жителей Севера отражаются в их быте и культуре.

    Страшные, захватывающие, трогательные истории научат не опускать руки в самых безнадежных ситуациях и сохранять в сердце смелость, жизнелюбие и любовь к родному краю.
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    Введение 

   

   Эта книга посвящается мифологии народов Севера, Сибири и Дальнего Востока. Предмет не слишком хорошо изученный и, скажем так, менее распиаренный, чем мифология древнегреческая или древнегерманская.

   Большинство из нас может назвать два-три имени греческих или скандинавских богов. В этом отчасти заслуга массовой культуры: в последние десятилетия комиксы и снятые по ним фильмы активно эксплуатировали образы Тора, Локи, Зевса, Аида… Не будем углубляться в рассуждения о том, насколько эти образы соответствуют исходным, а просто признаем, что какие-то мифологические системы изучены значительно лучше, какие-то — хуже. Многие ли из нас могут с ходу назвать имена якутских, ненецких, саамских божеств? В мифах, которые создавались коренными народами Севера и Зауралья, огромное количество белых пятен. В чем причина?

   Во-первых, значительную часть своей истории эти народы не имели письменности и фольклорные сюжеты передавались от человека к человеку почти исключительно в устной форме. Записаны они были очень поздно. Во-вторых, сложно разобраться в хитросплетениях сюжетов, которые народы-соседи часто заимствовали друг у друга, — не потому, что не хватало фантазии, а потому, что многие из них вели кочевой образ жизни и взаимное проникновение культур было довольно активным. В-третьих, долгое время коренные народы Русского Севера, Сибири и Дальнего Востока жили достаточно замкнуто; когда же начались контакты с представителями других культур, их представители мифами и сказками интересовались в последнюю очередь, а на первом месте были полезные ископаемые, пушнина, другие природные богатства… Одним словом, причин того, почему мифология народов Сибири и Русского Севера изучена слабо, — великое множество. И все же более или менее целостную картину создать вполне возможно. Черты древнего мифа проступают в народных празднествах, в старинных обрядах, в более поздних сказках и песнях.

   Что такое миф? Каковы особенности мифологии коренных народов России, проживающих вдоль Северного Ледовитого океана и к востоку от Уральских гор? В чем разница между мифом, легендой и сказкой? Ответим на эти вопросы — и погрузимся в сюжеты, многим из которых не одна тысяча лет!

    

   

   Якутская «модель» Мирового древа

  
  
   

    Глава 1. От мифа до эпоса и сказки 

   

   
    

     Миф — это… 

    

    Что такое миф?

    Слово «миф» мы иногда используем не только в его научном смысле, но и в переносном — наверняка каждый из вас может вспомнить несколько случаев, когда в каком-либо тексте или в разговоре мифами называли выдумки, заблуждения, непроверенную информацию.

    Но насколько это верно? Есть ли разница между понятиями «миф», «легенда», «сказка», «эпос»? Да, есть. И для того чтобы понять эту разницу, нам нужно отправиться в глубокую древность, когда человек только начинал осознавать себя и свое место в мире.

    Уже во времена первобытного строя люди обращали внимание на различные явления природы и пытались разъяснить их. Человек был прочно связан с природой и никак не был от нее защищен ни достижениями науки, ни каменными стенами мегаполисов. И этот окружающий мир представлял для людей сплошную загадку… А еще изрядно пугал. Почему гремит гром? Как появились небо и земля? Почему происходят приливы и отливы? Почему человек умирает (почему он злится, спит, бодрствует, болеет)? Что такое молния, откуда берется дождь? Почему в одно и то же время года облетают листья с деревьев и куда деваются зимой все съедобные растения? Почему животные ходят на четырех ногах, а люди на двух? И так далее…

    Но человек не только удивлялся — он пытался на доступном уровне объяснить себе (и другим) эти явления. Конечно же, никакой научной базы в то время в распоряжении людей не было. И объяснения были просты: все происходящее — результат деятельности каких-то могучих существ, управляющих погодой, природными силами, а также самочувствием человека. Именно так рождался миф, представлявший собой попытку объяснить проявления окружающего мира.

     

    

    В.Коллингвуд. Книжная заставка с изображением Тора — скандинавского бога грома. 1908 г.

    
     Миф был, а слова не было

     В переводе с греческого «миф» означает «сказание», «предание». Это определение было дано древним представлениям о мире значительно позже, чем эти представления явились на свет. Древний человек не использовал подобных определений — он просто объяснял то, что видит вокруг себя. В меру сил и способностей.

    


    Ученые едины во мнении: все народы, проживающие на земле, так или иначе проходили в своем развитии «стадию мифа» — какие-то раньше, какие-то позже. Более того, во всех мифологических системах, которые нам известны, есть общие черты. Так, самые древние мифы обычно повествуют о создании Вселенной, земли и неба, о появлении людей. Конечно, «способы» этого создания везде описываются по-разному, причем, что интересно, описание всегда связано с природными условиями, в которых жил народ, создавший данный миф. Например, у народов, проживавших в относительно теплом климате, основным «материалом» для создания человека обычно являются глина, земля или камни. У жителей севера — лед и снег.

    Самыми могущественными (а подчас и самыми коварными) сверхъестественными существами в мифе предстают те, которые связаны с основными стихиями и природными силами: вода, земля, огонь… Либо олицетворяют разные уровни Вселенной. Например, у древних греков тройка основных богов выглядела так: Зевс — царь богов, повелитель грома и молний, Посейдон — бог морской стихии, Аид — хозяин подземного царства, владыка душ умерших. С развитием системы мифов появляются также боги-покровители любви и ненависти, болезней и веселья, мудрости, военного дела, семьи, ремесел и так далее… Кстати, правильно ли мы поступаем, когда называем этих существ богами? Не совсем. Это определение довольно условно, но в большинстве случаев нам неизвестно, как именовали этих «стихийных» существ представители того или иного народа. Вернее, в источниках иногда представлены эти определения, но на русский (да и на многие другие языки) их обычно переводят как «боги».

    Интересно, что у большинства древних народов особой силой наделялись боги (или богини) судьбы. Например, волю греческих мойр (у римлян они назывались парками) не мог изменить даже Зевс…

    
     Особым почтением в древности пользовались боги грозы и грома: Зевс у греков, Тор у скандинавов… Ничего удивительного — гроза и молнии внушали, пожалуй, наибольший страх.

    


    Получается, что миф — это целая картина мира, разъясняющая появление Вселенной и человека. Более поздние мифы обогащались историями о героях и их потомках, растолковывали людям происхождение законов, искусств, этических правил. Для человека, жившего тысячи лет назад, все, о чем говорится в мифе, было абсолютной истиной.

    К сожалению, многие мифы дошли до нас в своих позднейших «редакциях». Это объясняется тем, что первые подобные истории были созданы задолго до появления письменности и долгое время передавались из уст в уста; к тому времени, как появилась возможность записи мифов, они уже значительно изменились, обрастая новыми подробностями. Позднее ученые даже поделили мифы на несколько категорий. Так, например, культовые мифы рассказывают о происхождении правил почитания богов, о происхождении Вселенной и небесных тел поведают астральные мифы, тотемические мифы повествуют о происхождении человека и человечества от каких-либо животных и растений, героические — о перипетиях жизненного пути и о подвигах некоего героя…

     

    

    К.ван Пуленбург. Совет богов на небесах. 1630-е гг.

   
   
    

     Земное и небесное 

    

    Проходит время, и миф сменяется религиозными представлениями. Есть популярная теория, что сознание любого общества проходит три основные стадии: сначала — мифологическую, когда человек, еще не обладающий практически никаким «научным багажом», пытается объяснить себе явления природы, потом — религиозную и, наконец, научную (она же философская).

    — А какая разница между первыми двумя? — можете спросить вы. — Какая разница между мифом и религией? Боги (или те, кого мы так называем) действуют и там, и там. И миф, и религия разъясняют происхождение человека и дают определенную картину мира…

    Но это не совсем так. Да, в «пространстве» мифа, как и в религиозном предании, действуют сверхъестественные силы, гораздо более могущественные, нежели человек, и способные этого человека раздавить, как муравья. Но в мифе бог (или сила, которую мы так называем) живет практически в одном мире с человеком и легко взаимодействует с ним. Вспомните мифы Греции или Скандинавии — сколько там описано случаев, когда боги принимали участие в «человеческих» войнах, выступали судьями в спорах, более того — от их союзов с простыми смертными людьми рождались дети! К богам можно было обратиться в любой момент, правда, желательно было принести жертвы для привлечения к себе внимания. Боги иногда являлись людям едва ли не по первому требованию, особенно если испытывали симпатию к тому, кто обратился к ним с просьбой. Да и живут мифологические боги, в сущности, недалеко — так, греческие божества проживали в основном на горе Олимп, не считая главной троицы и разнообразной мелочи, населявшей леса и реки.

    
     Древние боги обычно во всем похожи на представителей народа, придумавшего их. Главное отличие мифологических богов от людей — бессмертие.

    


    

    Древнеегипетское изображение богини Исиды — покровительницы женщин и материнства, супруги Осириса. Ок. VII–VI вв. до н. э.

     

    А вот когда на смену мифу приходит религия, ситуация становится иной. Бог (или боги) по-прежнему отвечают на просьбы людей, если их как следует попросить, но они уже не живут в одном «измерении» с людьми. Мы уже не можем назвать привычным обиталищем сверхъестественного существа какую-либо гору, море или «священную рощу». Место жительства бога описывается расплывчато, и сам он теряет конкретные очертания и превращается в некую незримую силу, в того, кто все видит и везде присутствует и так далее. А ведь в мифах божества обычно описываются довольно ярко.

    С рождением религии божество начинает общаться с людьми при помощи посредников — пророков, праведников и так далее. А еще — пожертвования уже не всегда дают возможность обратиться к богу с просьбой; на первый план выходят догматы — жесткие правила поведения, которые необходимо соблюдать, если вы хотите сохранить расположение высших сил. Правда, иногда жертвам находилась замена. Так, считается, что у христиан жертву заменили зажженные свечи.

    Непосредственный контакт между людьми и богом в религии случается крайне редко. В отличие от мифа, который долгое время передавался устно от человека к человеку, менялся и трансформировался, религия развивалась в соответствии с канонами и догматами, записанными в священных книгах.

    Важно понять, что переход от мифа к религии не совершался внезапно и резко. Не было такого, чтобы сегодня, например, люди легли спать с мифологическим сознанием в голове, а проснулись с религиозным. Изменения происходили плавно, и провести четкую грань между мифом и религией можно не всегда. Большинство религиоведов считают, что миф — это своего рода предшественник религиозного культа; вернее, в мифе содержатся зачатки и религии, и героического эпоса, и былины, и сказки… А в некоторых изданиях миф называют ранней формой религии. Все эти теории имеют право на существование.

     

    

    Несмотря на то, что мировые религии порицают древнее язычество, они многое унаследовали именно от него

     

    Бывало и так, что миф и зачатки религии развивались параллельно друг другу! Более того, популярная теория гласит, что практически все мировые религии «выросли» из мифа. Так, например, представления об Иисусе Христе как сыне Божьем, умершем в земном мире и возродившемся для вечной жизни, возникли по образу и подобию древних мифов об умирающих и воскресающих божествах: Осирисе, Таммузе и других.

    Иногда новые религиозные представления приходили извне, как, например, у древних славян на смену Перуну, Велесу и другим языческим божествам, связанным с природными силами, пришло христианство. Еще интереснее ситуация у многих северных и дальневосточных народов, описанных в этой книге: их начали «христианизировать» достаточно поздно, и новые представления переплелись с древними мифами еще более причудливо. На Севере и Дальнем Востоке по сей день множество представителей коренных народов, называя себя христианами, тем не менее соблюдают правила и обряды, сложившиеся еще в глубокой древности в рамках почитания древних божеств…

     

    

    Фрагмент египетской «Книги мертвых» с изображением судьи — Осириса. XIV в. до н. э.

     

    Со временем формируется философское, или научное, мировоззрение. Оно складывается тогда, когда у человечества уже накоплен определенный опыт и можно многое объяснить с точки зрения физики, математики либо химии; при этом объяснения, данные мифом или религиозными догматами, уже кажутся недостаточными. Но и тут древний миф прорывается сквозь толщу времен, через религиозные догматы и научные достижения: вспомните, сколько раз мы, образованные и умные люди, стучали по дереву, чтобы не сглазить, или «присаживались на дорожку», если предстоял долгий путь? А ведь это — наследие древнейших представлений о том, что мир вокруг нас населен живыми сверхъестественными существами. Причем не все они настроены дружелюбно по отношению к нам.

    
     Сложная картина

     Если для человека с мифологическим мышлением нет разницы между природой и собственно человеком, между реальным и нереальным, то для человека с философским, научным складом ума окружающее подлежит подробному изучению с помощью знания и доказательства. Цель — отделить кажущееся от действительного. Правда, наука и религия (так же, как религия и миф) часто сосуществуют в одном времени.

    


   
   
    

     Расскажу вам сказку… И не только 

    

    Ну а что же такое сказка? Чем она отличается от мифа?

    Отличие есть, и весьма существенное. Если миф и религиозное представление в свое время были для людей объективной реальностью (а для человека верующего религия остается реальностью и поныне), то сказка изначально создается для развлечения. Ее никто не воспринимает как истину, хотя, конечно же, у сказки есть и воспитательное значение. Как известно, «сказка ложь, да в ней намек…»

    И при этом — что интересно — сказка несет в себе явный отпечаток мифа. Вспомните, как часто герои сказок разговаривают с животными, с небесными светилами, с реками и деревьями. Как часто им помогают разнообразные «волшебные веретенца», путеводные ниточки, «яблочки на блюдечке»! Это наследие тех времен, когда человек ощущал себя частью природы, придавал природным силам особый смысл и значение, а практически любой предмет мог быть обиталищем того или иного духа.

    А всевозможные задания? Когда герой (или героиня) вынуждены «стоптать семь пар железных башмаков», «соткать двенадцать крапивных рубашек», «перебрать три мешка гороха и пшеницы, отделив одно от другого»… Подобные сюжеты имеют в своей основе древние обряды инициации. В ранних обществах они практиковались для того, чтобы член общины (племени, рода и так далее) стал полноправным, был признан взрослым и сильным. Инициация могла быть разной: самостоятельно добыть на охоте хищного зверя, подвергнуться какому-то тяжелому физическому испытанию… Чаще всего инициации подвергали мальчиков, но и девочки подчас проходили через различные обряды. Какое отношение все это имеет к мифологии? Самое прямое. Человек должен был не только продемонстрировать свою «полезность» племени, но и доказать готовность существовать в окружающих его природных условиях, контактировать с высшими силами — и не ссориться с ними.

     

    

    Фрагмент сцены охоты, созданной первобытным человеком в пещере Альтамира (Испания)

     

    Вспомните наши русские сказки. Во многих из них фигурируют водяные, лешие, домовые, овинники и тому подобные существа, некогда олицетворявшие природные силы и различные части земного мира. Так, домовой — покровитель жилища, леший (лесовик) — дух леса и так далее. Все это — наследие древней славянской мифологии.

    Выше уже упоминались действия наподобие стука по дереву. Сюда же отнесем всевозможные заклинания («чур меня, чур!»), выпекание блинов на Масленицу, осыпание молодоженов зерном… Это тоже сохранившиеся до наших дней примеры магического мышления, когда человек совершает определенные действия, чтобы заставить силы природы помогать себе — или хотя бы не слишком сильно пакостить.

    Сказки, в которых явно прослеживаются мифологические основы, фольклористы иногда называют мифологическими сказками. Правда, при желании найти древние основы можно практически в любом сюжете. Как известно, любители глубинных смыслов находят их даже в «Колобке» и «Курочке Рябе».

    
     Сказочные категории

     Существует довольно условная классификация сказок: сказка о животных, волшебная сказка (в которой упоминаются какие-либо волшебные помощники — яблочки, дудочки и так далее), небылица, новеллистическая сказка (например, в которой герой борется за правду и побеждает злоумышленников) и так далее.

    


    В отличие от мифа и сказки, легенда обычно повествует о неких событиях, которые вроде как имели место в прошлом. Нередко называется даже конкретная эпоха и конкретные действующие лица. Но достоверность этих событий сомнительна и никакими документами не подтверждается. Например, существовал ли когда-нибудь популярный персонаж английских баллад — благородный разбойник Робин Гуд? Рассказы о нем насыщены «историческим антуражем», упоминаются реальные города, графства, исторические деятели, например король Ричард Львиное Сердце или принц Джон (король Иоанн Безземельный). Но вот историчность самого Робина Гуда и связанные с ним события, описанные в литературе, вызывают сомнения, хотя у него, бесспорно, есть несколько реальных прототипов.

    К сказке и легенде близок героический эпос.

    Понятие «герой» родилось в Древней Греции и первоначально означало нечто вроде «предводитель», «вождь». Причем ранние мифологические герои обязательно имели в своей родословной кого-то из богов. Так, знаменитый Геракл был сыном Зевса и смертной женщины. Герои, если верить их описаниям, обладали невероятной красотой, статью и огромной силой, но при этом не обладали важнейшей чертой своих божественных предков — бессмертием.

    В более поздних мифах герои уже не обязательно имели божественное происхождение; слово «герой» становится просто обозначением могучего воина, умелого бойца, а при необходимости и предводителя войска.

     

    

    У. Крейн. Бой Робина Гуда с Гаем Гисборном. 1912 г.

     

    Именно из мифов о героях родился героический эпос — повествование о прошлом и о подвигах великих воинов. Причем «момент рождения» отследить очень сложно. Потому как мифы были записаны достаточно поздно, и иногда получалось так, что миф о герое, родившийся в глубокой древности, много веков передавался устно от человека к человеку, а когда появлялась возможность его записать, он уже был обогащен множеством дополнительных деталей и отражал новые (например, христианские) ценности.

    
     Слово «эпос» в переводе с греческого языка означает «стихосложение», «повествование», «слово».

    


    Яркий пример — германская «Песнь о Нибелунгах». В ее основе — древние мифы, сложившиеся еще до наступления нашей эры, но записали ее уже в виде эпической поэмы в эпоху Средневековья. Еще один пример — истории о короле Артуре. Основы их нужно искать в древних кельтских мифах, но, просуществовав много веков, эти истории были записаны в христианские времена, и король Артур прославился уже как образцовый рыцарь, сражающийся за идеалы христианства.

    Авторы большинства эпических произведений нам неизвестны. Записанный эпос — это результат творчества множества сказителей, собирателей древних преданий и переписчиков.

    Русский эпос — это в первую очередь былины. Зачастую они основаны на какой-то реальной исторической канве, но обильно уснащены фантастическими деталями. Например, во многих русских былинах упоминается Владимир Красно Солнышко, в числе его реальных прототипов — Владимир Святой, креститель Руси. Сподвижниками Владимира выступают богатыри, охраняющие русские рубежи и бесстрашно борющиеся с врагами: от кочевников до разнообразной нечисти. Образы богатырей еще сложнее, чем «былинный портрет» Владимира. В них, вероятно, сочетаются не только приметы реальных знаменитых воинов (скажем, приближенных к князю дружинников), но и характеристики древних дохристианских богов. Так, богатыря Святогора в былинах прямо называют «сын Матери — Сырой Земли».

     

    

    В. П. Верещагин. Владимир над поверженными идолами. 1896 г.

     

    Схожими характеристиками обладают герои многих других эпосов. В якутском эпосе-олонхо упоминаются могучие герои божественного происхождения, ставшие родоначальниками множества якутских племен и родов.

    Но далеко не каждый эпос описывает героев как потомков богов. Например, если народ, создавший эпос, в определенный момент своей истории принял христианство, то идея о происхождении героя от какого-либо божества вычищалась из этого эпоса. Потому как даже если в древности герой считался сыном (внуком, братом, сватом) какого-либо бога, в христианские времена это было бы уже кощунством.

     

    

    Б. Зворыкин. Три богатыря. Открытка времен Первой мировой войны. Ок. 1917 г.

     

    Вот такая сложная история… И сейчас перед нами стоит задача познакомиться с тем, как рождались мифы у народов, населяющих самые суровые регионы России. С учетом всего сказанного выше мы будем обращаться по мере необходимости и к сказкам, и к героическому эпосу, и к различным легендам, и, наконец, к обычным историческим документам. Докопаться до истоков довольно сложно, ведь многие мифы до нас попросту не дошли или дошли в сильно измененном виде: в сюжетах сказок, песен, в «сценариях» старинных обрядов. Но тем разнообразнее и ярче будет созданная нами картина.

    А начнем мы со знакомства с теми народами, которые будут главными героями нашего повествования.

   
  
  
   

    Глава 2. Забег по этнографии 

   

   
    

     Территория и культура 

    

    В России сейчас проживают представители более 190 национальностей, имеющих многовековую историю, самобытную культуру и уникальные традиции. А основано все это в том числе и на древних ми-фах, которые существовали у этих народов. Многие мифы оказались практически забыты и утеряны под влиянием религии, многочисленных переселений, завоеваний, ассимиляции одного народа другим… Но даже в таких случаях отголоски древних преданий о рождении мира, о появлении человечества, о могучих героях и силах природы прорываются на поверхность в сказочных образах, в народных орнаментах, в приметах и поговорках.

    На каких территориях проживают народы, мифы и сказки которых будут предметом нашего исследования? Есть где развернуться…

     

    

    Соловецкий монастырь. Архангельская область

     

    Во-первых, мы частично затронем территории Русского Севера. Это очень своеобразный регион с точки зрения истории и культуры, и в большинстве случаев его рассматривают отдельно. Но все же у этой территории есть «культурные пересечения» с другими интересующими нас частями России. Сложность в том, что словосочетание «Русский Север» устоявшегося определения не имеет. В большинстве случаев сюда относят Архангельскую область, Ненецкий округ, Республику Коми, побережье Белого и Баренцева морей, бассейны рек Печоры и Северной Двины, частично — Вологодскую область, а также Карелию. Впрочем, ряд исследователей относит, например, территорию Республики Коми к Урало-Поволжью. В этом и заключается сложность. Речь у нас идет не о геологических пластах и четких линиях побережий, а о развитии культуры, причем нематериальной ее части. Отследить общие черты (или, напротив, различия) в мифах и сказках, бытующих на разных территориях России, бывает непросто…

    
     Интересный вопрос

     Относят ли к Русскому Северу регион Санкт-Петербурга и Ленинградской области? Казалось бы, с точки зрения географии это справедливо. Но культурологи обращают внимание на то, что Петербург создавался как город европейский, и он олицетворяет собой скорее западное начало. Хотя часть области в районе Волхова, Тихвина, участки Ленинградской области, прилегающие к территории Карелии, вполне могут считаться оплотом старинной северной культуры.

    


    Во-вторых, нас интересуют Сибирь и Дальний Восток. Иногда эти два региона разделяют (в первую очередь для удобства — иначе очень уж большую территорию приходится рассматривать), но на самом деле географически и исторически Дальний Восток — это, по существу, одно целое с Сибирью.

    Обычно Сибирь делят на Западную (от Уральских гор до русла Енисея) и Восточную (от Енисея до Тихого океана). Иногда также выделяют Южную, Среднюю (Центральную) и Северо-Восточную Сибирь… Если же рассматривать карту России сверху вниз — получится, что рамки исследования охватывают всю территорию Зауралья от северных до южных границ.

    Отдельная история — административное деление Российской Федерации. Многие области, республики, автономные округа имеют названия, связанные с компактно проживающими там народами: например, Саха (Якутия), Бурятия, Тыва и так далее. Но этнический состав большинства субъектов РФ отличается разнообразием, хотя, конечно, практически везде доминирует тот или иной этнос.

     

    

    Автомобильная дорога «Колыма», соединяющая Якутию и Магаданскую область

     

    Все эти уточнения нужны затем, чтобы в дальнейшем при упоминании того или иного региона применительно к расселению какого-либо народа не возникало вопросов.

    Кстати, о расселении. Разобраться в «этнической карте» огромной территории достаточно сложно, и не только по причине того, что в пределах одного субъекта федерации могут проживать представители различных национальностей. Во-первых, в Сибири и на Дальнем Востоке имеются коренные народы, или, как говорят этнографы, «автохтонные», проживавшие на тех или иных землях с незапамятных времен, не являвшиеся переселенцами. Так, например, к коренным народам Сибири относят тувинцев или тофаларов. Во-вторых, многие народы, проживавшие на огромных сибирских и дальневосточных территориях, с течением времени меняли место «привычного обитания» и постепенно оказывались в совершенно ином регионе. Вот, скажем, якуты: их обычно причисляют к коренным народам Сибири, они населяют ее издавна (вообще данные археологии показывают, что люди проживали на территории современной Якутии уже в каменном веке). Но при этом делается оговорка, что якуты пришли из каких-то более южных регионов и поселились в Сибири позднее, чем, например, эвены, эвенки и некоторые другие племена и народности. А еще — многие народы Сибири и Дальнего Востока вели (и ведут!) кочевой образ жизни, благодаря которому в их мифах и сказках могли появиться мотивы и сюжеты, унаследованные от соседей.

    И, наконец, в-третьих, на культуру Сибири и Дальнего Востока оказали влияние славяне (русские), которые начали активно переселяться туда после XVI столетия. Процесс этот был длительным, и одним из самых явных его последствий была христианизация. В некоторых мифах и сказках местного населения, записанных достаточно поздно, явно видны переплетения древней мифологии и религии с более поздними христианскими мотивами.

    К сожалению, некоторые сюжеты безвозвратно утрачены, хотя бы потому, что практически исчезли с лица земли создавшие их народы. Например, в Чукотском автономном округе согласно переписи 2010 года кереками (народ, близкий к чукчам и корякам) записали себя всего 4 человека! По переписи 2021 года их уже было более 20. Правда, нужно учитывать, что у родственных народов и этносов, проживавших неподалеку друг от друга, сюжеты мифов и сказок обычно перекликаются, поэтому можно предположить, что фольклор исчезнувших или исчезающих народов так или иначе сохранился в культуре их соседей.

     

    

    Якутская женщина в праздничном наряде. Фото кон. XIX — нач. XX в.

    
     Отчасти на заселение Сибири (в основном ее южной части) оказало влияние Великое переселение народов IV–VII веков нашей эры. Конечно, здесь оно было не так явно выражено, как в Европе, но все же.

    


    Что еще важно? Что далеко не всегда «родство по крови» двух или нескольких народов непременно означает единство языка и вероисповедания. И далеко не всегда они будут проживать рядом. Так, в первом тысячелетии нашей эры в бассейне реки Волги и ближайших окрестностях расселились племена финно-угорского происхождения: их потомки проживают на Волге и сейчас, например это марийцы и удмурты. Также из степей Приазовья пришли тюркоязычные племена — скажем, булгары, которые считаются одними из предков татар и башкир, также проживающих на Волге. А еще — по землям Евразии (и Поволжья в том числе) прошлись полчища Чингисхана. Кроме того, многие народы, как уже говорилось выше, не сидели на месте — переселялись под влиянием самых разных причин: от натиска врагов до изменения природных условий. Все эти факторы в итоге приводили к интересным последствиям. Например, народы, которые именуют финно-угорскими, вовсе не обязательно проживают на территории нынешней Финляндии: к финно-уграм относятся не только финны, но и карелы, и венгры, и мокшане с эрзянами (традиционно живущие в Поволжье), и саамы (проживающие на северо-западе России, в Норвегии, Швеции и так далее), и коми (которые живут и на Севере, и в Урало-Поволжье), и ханты с манси, проживающие в основном в Западной Сибири. Как видим, родственные народы могут проживать достаточно далеко друг от друга — в очень разных природных условиях.

     

    

    Семья норвежских саамов. Фото кон. XIX в.

     

    А может быть и наоборот! Близкие соседи оказываются разными по своему этническому происхождению. Например, в Республике Саха (Якутии) по соседству проживают якуты и эвенки. Неискушенному исследователю представители этих народов покажутся очень схожими — и в плане внешности, и в укладе жизни… Но на самом деле якуты являются тюркским народом, то есть они родственны татарам, башкирам, азербайджанцам… А эвенки по своему происхождению предположительно ближе к монголам.

    Если говорить о религии, то тут все еще интереснее. Конечно, у всех народов, которых мы будем упоминать в этой книге, в старину имели место древние, мифологические представления о сотворении мира, о силах природы и о различных божествах, а впоследствии большинство из них испытали влияние тех или иных мировых религий или философских традиций. Так, тувинцы, которые являются тюркским народом, в большинстве своем сейчас исповедуют буддизм (хотя и о древних верованиях часть населения Республики Тыва не забывает). Почти половина якутов, которых также относят к тюркам (хотя в их культуре заметно и монгольское влияние), причисляют себя к христианам. Но очень многие параллельно с христианскими традициями практикуют обряды, пришедшие из глубокой древности: в Якутии мифологические представления о мире до сих пор вполне актуальны. Более того, древняя якутская система верований, которая именуется Аар Айыы, официально зарегистрирована в Управлении Министерства Юстиции по Республике Саха. Но об этих мифах и верованиях, о шаманизме и о многом другом мы будем говорить чуть позже.

    Конечно же, такая живучесть древних обычаев и мифологических представлений характерна не только для якутов (хотя вообще у народов Сибири и Дальнего Востока этот момент ярко выражен, скорее всего, потому, что мировые религии добрались до них достаточно поздно). Самый простой пример: многие из числа русского населения России пекут блины на масленицу, не особо задумываясь о том, какова символика этого блюда. А ведь оно было известно за много столетий до того, как христианство пришло на славянские земли: выпекая круглые блины и оладьи, напоминавшие солнце, человек «призывал подобное подобным», стремился приблизить приход весны.

     

    

    Во многих регионах Сибири и Севера олени — весьма распространенный вид транспорта

     

    Поэтому можно сказать, что в укладе большинства народов Русского Севера, Сибири и Дальнего Востока переплелись древние обычаи, догматы основных религий и обычная повседневная культура. В каждом народе есть как убежденные адепты христианства или любой другой веры, так и горячие приверженцы древних традиций, а также вполне светские люди, давно отошедшие и от веры предков, и от посещения христианских или буддийских храмов. Первоначальные мифологические сюжеты достаточно сложно восстанавливать, ведь на них оказывали влияние и древние традиции, и культурный обмен между соседними народами, и более поздние запреты: скажем, во времена активного распространения христианства древние боги объявлялись греховными и «неправильными». Кроме того, многие мифы Севера и Сибири были записаны достаточно поздно, уже со всеми многовековыми наслоениями сюжетов.

    
     Родство

     Многие народы Сибири являются родственниками американских индейцев. Много тысяч лет назад Берингова пролива, отделяющего Евразию от Американского континента, не существовало, и часть обитавших в Евразии племен перебралась в Америку, продвигаясь затем с севера на юг. К числу народов, гены которых обнаруживают явное родство с индейцами, относятся, например, кеты, проживающие на севере Красноярского края.

    


   
   
    

     Калейдоскоп народов 

    

    Давайте сделаем краткий обзор наиболее известных народов, проживающих на очерченной нами территории.

    К числу финно-угорских народов относятся ханты, манси, саамы. Основная область расселения хантов — это, соответственно, Ханты-Мансийский автономный округ — Югра, который является частью Тюменской области. Там же проживают и их ближайшие родственники — манси. Основные занятия и тех, и других — оленеводство и охота; религия — православие, но в среде хантов и манси очень сильны традиции древнего шаманизма. Саамы же, историческая территория расселения которых растянулась более чем на полторы тысячи километров, в России большей частью проживают в Мурманской области. К финно-уграм относятся и представители народа коми, проживающие в основном в одноименной республике; она расположена на северо-востоке Европейской части России.

     

    

    Масленица — пример сохранившихся до наших дней древних традиций

     

    К числу наиболее крупных коренных народов Сибири относятся якуты; язык, на котором они говорят, относится к тюркским. Отметим заодно, что Республика Саха — самый большой по площади субъект Российской Федерации. Он занимает три часовых пояса, но при этом очень слабо населен: на этой громадной площади проживает всего около миллиона человек. Собственно якутов из них — примерно пятьдесят процентов.

    Близкими родственниками якутов (и генетически, и в плане языка) считаются долганы, но в их происхождении до сих пор много неясного. Некоторые этнографы считают долган самостоятельным этносом, а некоторые утверждают, что это «синтетический» народ, сложившийся только в конце XIX столетия благодаря смешиванию якутов, эвенков и некоторых других народностей и племен. Долганы проживают в Якутии, на Таймыре; многие исповедуют православие, но также сильны традиции шаманизма и тенгрианства. О последнем следует сказать чуть подробнее.

    Тенгрианство характерно для многих народов тюркского и монгольского происхождения. В древности у них роль высшей силы исполняло обожествленное небо, которое почитали под именем Тенгри (варианты имени могут различаться в зависимости от конкретного народа или племени — Тангри, Тонгри и так далее). Известен также вариант Кюк-Тенгри («Синее небо»). Видимо, в древности Тенгри был лишь одним из многих богов, что характерно для мифологических времен. Но когда начало распространяться христианство, некоторые его черты были восприняты тенгрианством: Тенгри стал главной фигурой культа. Высказываются предположения, что у некоторых племен Тенгри мог олицетворять не только небо, но и солнце.

     

    

    Якутские сувениры-обереги

     

    В государственной символике многих монгольских и тюркских народов присутствует изображение, непосредственно связанное с образом Тенгри, — это так называемый шанырак (или тундук, тооно): конструкция навершия юрты. Схематически это просто круг, внутри которого пересекаются крестом несущие жерди. Шанырак не просто выполнял роль дымохода, он был еще и «окном в небо», которое олицетворял Тенгри, а еще напоминал о «первородном яйце», из которого появились многие божества, символизировал домашний очаг и так далее.

    
     Шанырак у некоторых народов считается практически символом рода, семейной реликвией и передается по наследству — от отца к старшему сыну.

    


    Вторым по значимости божеством после Тенгри была Умай — она олицетворяла землю, почиталась как покровительница рожениц и детей, а также защитница домашнего очага от злых сил.

    Но вернемся к народам Севера, Сибири и Дальнего Востока.

    На юге Сибири проживают тофалары — еще один тюркоязычный народ, который, согласно последней переписи, включает немногим более 700 человек. До революции 1917 года тофалары вели полукочевой образ жизни, занимаясь оленеводством и охотой; после установления советской власти многие из них перешли к оседлому образу жизни и освоили земледелие. С уменьшением числа представителей народа, к сожалению, утрачиваются и многие традиции. Так, современные тофалары уже практически не используют в повседневной жизни чумы — жилища конической формы, которые были распространены у многих народов Сибири и Севера.

     

    

    Один из вариантов шанырака

     

    Кстати, есть ли разница между чумом, юртой, ярангой? Принципиальной нет: и то, и другое, и третье — варианты разборного переносного каркасного жилья. Различия только в названии, закрепившемся на той или иной территории, и в материале. Так, юрты более распространены у кочевников Средней Азии; в большинстве случаев они имеют более плавную округлую форму и покрываются войлочными полотнищами. Чумы и яранги в основном конические, и покрытием для них служат выделанные шкуры (иногда — какие-либо природные материалы, такие как кора). Вариациями таких жилищ в Америке служат индейские типи и вигвамы.

    К тюркоязычным народам относятся и уже упоминавшиеся тувинцы — Республика Тыва входит в Сибирский федеральный округ.

    Большую группу представляют собой так называемые палеоазиатские народы; правда, многие ученые сейчас уже считают данный термин устаревшим. К этой группе было принято относить малочисленные народы, населявшие Северную и Северо-Восточную Сибирь, Курильские острова. К ним относят обычно чукчей, коряков, кереков, юкагиров, нивхов, эскимосов, кетов, алеутов. Слово «палеоазиатские» по существу означает в основном то, что они проживают на очень большой территории и сохраняют довольно архаичный уклад жизни (от «палео» — «древний»). Этнически же эти народы зачастую имеют разные корни и отличаются рядом культурных особенностей. Характерная черта — в преданиях многих палеоазиатских народов сохранились явные параллели с индейским фольклором.

     

    

    Чумы в Ямало-Ненецком автономном округе

     

    В особую группу народов, которые говорят на тунгусо-маньчжурских языках, выделяют обычно орочей, нанайцев, эвенков, удэгейцев. Область распространения — Забайкальский, Амурский, Хабаровский, Приморский края, Сахалин и так далее. Многие местные названия рек, островов, городов, гор и озер, расположенных в этих регионах, имеют именно тунгусо-маньчжурское происхождение: Енисей, Сихотэ-Алинь, Сахалин, Индигирка…

    Особо выделяют обычно народы, говорящие на самодийских языках, родственных финно-угорским. Это, например, ненцы, нганасаны и селькупы, заселяющие в основном регионы, прилегающие к Северному Ледовитому океану.

    И наконец, нельзя оставить без внимания еще две любопытные группы — это поморы и камчадалы. Многие издания утверждают, что и те, и другие — это не этнические, а скорее географические понятия. Так, поморы — это обычные русские (славяне), проживающие на берегах Белого и Баренцева морей, а также на побережьях северных рек: Онеги, Северной Двины, Печоры. Но все же более популярно мнение, что поморов следует признать этносом смешанного происхождения, сформировавшимся на основе пришедших на эти земли северных славян и коренного финно-угорского населения. В религиозном плане большинство поморов являются православными либо староверами, хотя в их сказках видно несомненное влияние местной древней мифологии.

     

    

    Гольды (устаревшее название нанайцев) с берегов реки Уссури. Фото 1870-х гг.

    
     Кто вы, поморы?

     Встречается точка зрения, согласно которой поморы — это вообще не этнос, а категория населения, объединенная схожим укладом жизни и основными занятиями, в первую очередь — рыбным промслом. Также иногда предлагают считать поморов коренным малочисленным народом Севера.

    


    Что же касается камчадалов, то этим словом в разное время обозначали как ительменов — коренных жителей Камчатки, так и русских поселенцев на полуострове и прилегающих к нему территориях, а также потомков от браков этих самых поселенцев с представителями местных племен. Сейчас слово «камчадал» в специализированной литературе практически не используется.

    Какой промежуточный итог можно подвести перед тем, как приступить непосредственно к рассмотрению мифологии и всего, что с нею связано? Мифы, легенды и сказки, о которых мы будем говорить, рождались в весьма суровых природных условиях. Этим и объясняются многие их особенности.

     

    

    Камчадал. Иллюстрация из книги Г.-Т.Паули «Этнографическое описание народов России». 1862 г.

   
  
  
   

    Глава 3. Творчество в космических масштабах: создание мира и человека 

   

   
    

     Хаос и «вороньи истории» 

    

    У любого народа к числу древнейших мифов относятся те, которые повествуют о создании Вселенной, о рождении стихий — земли, воды и так далее. Затем следуют обычно истории о появлении гор, рек, времен года, потом — о создании человека (людей) и животных… У народов, проживавших в непосредственной близости друг к другу и родственных этнически, в мифах всегда прослеживается сходство. Более того, часто совпадают (хотя бы отчасти) имена основных богов и героев. А иногда это сходство сохраняется даже в том случае, если разные племена или «ветви» одного и того же этноса оказались рассеяны по большой территории. Именно так произошло с финно-уграми: несмотря на то, что ханты, манси, марийцы, чуваши и другие представители этой группы проживают сейчас достаточно далеко друг от друга, в их мифах и сказках очень много общего. Схожие элементы имеются и в фольклоре тюркоязычных народов, также рассредоточенных по огромным территориям…

    С чего начинается обычно мифологическое изложение истории Вселенной? В большинстве случаев — с хаоса. Это некое состояние, когда «нет ни верха, ни низа, ни воды, ни земной тверди, ни тьмы, ни света». Название «хаос» — достаточно условное, оно появилось благодаря греческим мифам, и его начали применять в отношении практически всех мифологических систем. В некоторых древних мифах хаос начинает сам собой порождать богов и стихии.

    
     Слово о хаосе

     «Теория хаоса» встречается не только в древнейших греческих мифах. Например, именно таким рождение Вселенной видел древнегреческий философ Гесиод (VIII–VII вв. до н. э.). Он считал, что хаос — это некая бесформенная масса, которая в итоге породила космос и богов. В дословном переводе «хаос» означает «пропасть», «зияющая бездна». Именно эта пропасть в итоге породила все сущее в мире.

    


    В мифах многих народов имеется фигура так называемого демиурга — создателя: существа, который, например, «формирует» из хаоса все необходимое. Земную твердь, море, человека, животных… Демиургу часто сопутствует некий первопредок (бог или боги, которые дают начало человеческому роду), а также божество (божества), которое обучает человека земледелию, животноводству, охоте, ремеслу — такого бога исследователи называют еще культурным героем. Иногда все эти роли совмещаются в одном персонаже. Например, в мифах древних скандинавов есть сюжет о том, что однажды бог Один и его родственники — Вили и Ве — шли по берегу недавно созданного моря, рассуждая о том, что мир получился какой-то слабонаселенный. И вот, увидев две вынесенные штормом на берег коряги, они создали из них первого мужчину по имени Аск («Ясень») и первую женщину Эмблу («Ива»), одарив их чувствами и разумом.

    Так как любая мифология развивается и меняется с течением времени, даже у одного и того же народа могут быть разночтения в сюжетах мифов: разные родственные связи между богами, разные вариации истории о создании мира, разные представления о «богах-просветителях»…

     

    

    У.Блейк. Великий архитектор. 1794 г.

     

    В мифах палеоазиатских народов одной из центральных фигур часто является ворон. Он может быть не только демиургом, но и первопредком, и божеством-наставником (культурным героем), и шаманом. У чукчей он носит имя Куркил, у коряков — Кутхиняку (Куткиняку), у ительменов и некоторых других народов — Кутх… Кстати, это еще одно доказательство родства многих народов Сибири с американскими индейцами: у ряда индейских племен ворон также пользуется большим уважением.

    Именно ворону обычно приписывают сотворение земли, людей и первых животных; он создает также небесные светила. Его именуют Отцом, Создателем. В некоторых вариантах мифов говорится, что земную твердь ворон создал из плоти собственного сына: однажды, пролетая над бесконечным океаном, он решил сотворить землю и не пожалел ради этого собственного отпрыска. Откуда у ворона появился сын, если в это время даже земля толком не была создана — история умалчивает. А может быть, и не умалчивает, просто до нас не дошли более ранние версии мифа. В целом же у многих народов первые стихии или демиурги были вполне способны родить что-либо «из самих себя», не прибегая для этого к посторонней помощи: выше уже был пример с греческой мифологией.

    …На земной поверхности ворон сотворил вулканы, горы и реки, заселил реки рыбой, а леса — животными, а потом появились и люди. В разных версиях мифов ворон создает их то из зернышка, то из глины. Ворон научил людей охотиться, плести рыболовные сети, изготавливать лодки.

    
     Первые и вторые

     В мифах многих коренных народов Севера и Сибири сначала создаются животные и только потом — люди. Это подчеркивает значимость животного мира для племен, занимавшихся в основном охотой, разведением оленей и рыболовством.

    


    

    Современное изображение Кутха

     

    Впрочем, у ряда народов ворон выступал не как демиург и создатель Вселенной, а как исполнитель, который действует по указанию некоего высшего существа. В некоторых версиях мифов даже имя этого существа не указывается — видимо, дело в том, что записывались они в то время, когда первоначальная информация была практически утрачена и на местную мифологию большое влияние оказало христианство или другая религия. Иногда творец отождествляется с Полярной звездой (например, он превратился в нее) или еще каким-либо светилом. Некоторые чукотские мифы повествуют о сотворении мира так. Творец создал земную поверхность и небо, но в этой новой Вселенной было темновато и холодно. И тогда высшее существо создает ворона, чтобы он своим клювом продолбил небесный свод и в эти дырочки начал поступать свет. Ворон так и сделал — и на небе появились звезды. После чего были созданы люди и животные.

    Есть и более затейливый вариант. Во время создания Вселенной будущие светила — Луна, Солнце и звезды — находились в жилище-яранге некоей богини (в различных версиях мифа ее еще называют «женщиной-духом»), зашитые в кожаные мешки. Ворон долго пытался раздобыть светила, чтобы дать земле свет и тепло, но хозяйка никак не соглашалась отдать их и никак не желала запускать ворона к себе домой. Тогда он превратился в сухой листочек (хвоинку, рыбью чешуйку — встречаются разные варианты) и упал в источник, из которого богиня брала воду. Она зачерпнула ведром воду, в которой плавал обращенный в листочек ворон, и выпила ее. А через некоторое время родила маленького вороненка, который попросил у матери кожаные мешки, желая поиграть с ними. Мать согласилась, и сын-вороненок, играя с мешками, проткнул их клювом и выпустил светила на небо. А его самого опалил исходящий от них свет, и с тех пор вороны стали черными. Впрочем, это не единственный вариант истории о происхождении вороньей окраски — ниже будет представлен еще один.

     

    

    Современная якутская посуда с национальными узорами

     

    Но почему именно ворон стал таким популярным персонажем мифов о сотворении мира и не только? Этому есть несколько объяснений. Возможно, местные народы уже в глубокой древности обратили внимание на способность ворона подражать человеческой речи: это могло быть воспринято как доказательство особой природы этой птицы. Также некоторые исследователи предполагают, что ворона воспринимали как существо пограничное, близкое и к миру людей, и к миру животных, и к потустороннему миру: ворон обычно держится неподалеку от человеческого жилья, питается падалью (что доказывает его связь с миром мертвых), но в то же время сам охотится редко (и это доказывает его близость с миром живых). Кроме того, ворон не улетает в теплые края с наступлением холодов, поэтому его воспринимали еще и как птицу, так или иначе связанную с временами года и природными силами. Он умеет издавать самые разнообразные звуки — и высокие, и низкие, так что может считаться олицетворением и мужского, и женского начала. И наконец, как и любая птица, ворон принадлежит и к стихии земли, и к стихии воздуха.

    Вообще, если продолжить рассматривать образ ворона в сибирской (северной, индейской) мифологии, мы неизбежно придем к теме тотемизма.

    
     Уточнение

     Слово «тотем» ученые начали использовать в конце XVIII столетия. Его заимствовали у американских индейцев — предположительно племени оджибва. Индейцы называли так и животных, являвшихся у них объектом культа, и практически все связанное с ними — изображения, сакральные предметы, шаманские принадлежности и так далее.

    


    Так принято называть древние представления о том, что предком того или иного народа или племени было какое-либо животное (птица, растение, иногда — даже явление природы). Тотемизм был характерен для многих народов, в том числе, как предполагает ряд исследователей, и для славян тоже. И одним из возможных славянских тотемов был медведь. Как вы думаете, почему медведь стал таким популярным персонажем сказок и фольклора в целом? Вот то-то и оно.

     

    

    Тотемные столбы в Ванкувере (Канада)

     

    И вполне возможно, что у многих сибирских и северных народов ворон считался не только демиургом и богом-наставником, но и тотемом — предком, а значит, близким родственником всех представителей рода.

    Кстати, а кто выступал в роли демиурга в славянской мифологии? Увы, об этом практически ничего не известно. Славянские мифы до наших дней дошли лишь фрагментарно.

    В некоторых сибирских и дальневосточных мифах ворон женат, супругу его зовут Мити. А еще у него есть сын Эмменкут (Эмэнкут) и дочь Синаневт.

     

    

    Музыкальный инструмент — якутский хомус, или «губная арфа», — одна из разновидностей варгана

     

    С течением времени, когда на смену мифам стали приходить сказки, образ ворона никуда из них не делся, хотя немного растерял свое величие. В некоторых сказках Севера и Сибири ворон предстает иногда как мудрый наставник и советчик, а иногда — как недалекий и забавный персонаж, который вполне может быть обманут и введен в заблуждение другими животными, птицами и человеком. Например, в одной из ительменских сказок ворон Кутх не может даже справиться с рыбами, которых пытается использовать в качестве ездовых животных.

     

    

    Камчадалы, добывающие огонь. Гравюра из книги С.П.Крашенинникова «Описание земли Камчатки». 1755 г.

     

    …Однажды Кутх отправился на рыбалку. Поймал он много рыбы. Ту, что помельче, отпустил обратно, а тех рыб, что побольше — горбушу, — запряг в нарты, как собак или оленей, и поехал домой. Приезжает, а жена и говорит ему:

    — Что ты сделал? Зачем на рыбах ездишь?

    — А что такого? — говорит Кутх. — Они быстрыми да сильными оказались, почему бы и не ездить?

    — Ну, смотри сам, — отвечает жена. — Только как бы тебе об этом не пожалеть.

    На следующий день Кутх собрался навестить родственника, запряг рыб снова в нарты и поехал. Проехал какое-то расстояние, и говорят ему рыбы:

    — Есть хотим! Корми нас!

    — Провезите меня еще немного, — говорит Кутх.

    Потащили его рыбы дальше. Провезли еще и снова говорят:

    — Корми нас, ворон! Мы проголодались!

    — Да ладно вам, — говорит ворон. — Провезите меня еще немного, а попозже я вас покормлю.

    Рассердились ездовые рыбы — и помчались во весь опор. По кочкам, по кустам, по пенькам. Испугался Кутх и кричит:

    — Остановитесь! Я покормлю вас, только остановитесь!

    Но горбуши уже его слушать не хотели. Довезли Кутха до реки, прыгнули в воду, да и его самого чуть не утопили. С тех пор ворон на рыбах кататься не пытался.

    Еще одна ительменская сказка, явно основанная на более древней мифологии, раскрывает одну из историй о семейных взаимоотношениях Кутха.

    …Однажды Кутх и Мити отправились за орехами в лес. Вышли они на лесную полянку, и Кутх говорит:

    — Говорят, здесь медведи водятся. Давай на всякий случай будем перекликаться, чтобы знать, что ни меня, ни тебя не съели.

    На том и порешили. Собирают Мити и Кутх орехи, далеко друг от друга отошли, и все время перекликаются. Прошло некоторое время, Мити устала и замолчала. А Кутх думает: «Что-то замолчала моя жена. Не медведь ли ее съел»? Сел он на пень и пригорюнился.

    А Мити решила мужа своего напутать. Подкралась она к нему сзади и как крикнет ему в ухо:

    — У-у-у-у!

    Очень Кутх испугался! Так испугался, что обернулся вороном[1] и полетел куда глаза глядят.

    Прилетел он к какому-то незнакомому жилищу и сел неподалеку от него. А жили там две девушки-сестры, красивые да трудолюбивые. И вот одна из них вышла из дома, чтобы сор выбросить. Подлетел к ней Кутх и начал махать крыльями да подпрыгивать.

    — Ты что, Кутх, дразнишься? — спросила девушка и бросила в ворона сором. А потом ушла в дом и говорит сестре:

    — Пора бы нам пообедать. Сходи на ледник, принеси мяса.

    Вышла вторая сестра на улицу, увидела Кутха и говорит:

    — Никогда я здесь воронов не видела! Подожди здесь, я тебе ягод и обрезков мяса вынесу!

    Накормила младшая сестра ворона, а он ест и думает: «Какая хорошая девушка! Вот бы моего сына на такой женить!»

    Наелся Кутх и полетел к себе домой. А там его жена Мити и сын Эмменкут плачут, ведь Мити рассказала, что в лесу напугала своего супруга и он полетел неведомо куда. Встретили они Кутха, обрадовались, что он цел и невредим; а тот и говорит:

    — Встретил я девушку, добрую да красивую. Вот бы тебе, сынок, на ней жениться!

    — А как мне ее найти? — спрашивает сын.

    — А ты надень мою воронью кухлянку[2], — говорит Кутх, — и лети в ту сторону, откуда я прилетел только что. Так ты ее и найдешь.

    Надел Эмменкут воронью кухлянку, полетел туда, куда указал отец, и вскоре увидел жилище двух сестер. Сел рядом и стал ждать. Вскоре вышла старшая сестра, сказала недовольно:

    — Опять этот ворон здесь! — и снова ушла в дом.

    Через некоторое время вышла из дома младшая сестра. Обрадовалась и сказала:

    — Снова ты к нам прилетел? Погоди, сейчас я тебя накормлю!

    Вынесла из дома еду и стала ворона Эмменкута кормить. А тот плохо ест, все девушкой любуется.

    — Да тот ли ворон ко мне прилетел? — спрашивает младшая сестра. — Тот, что вчера был, ел много!

    Принял Эмменкут человеческий облик и говорит девушке:

    — Вчера мой отец здесь был, рассказал мне о тебе. Выходи за меня замуж!

    Вошли они в жилище, Эмменкут и его невеста рассказали обо всем старшей сестре. Та собрала мешок с приданым, и поехали сын ворона и его невеста к нему домой. А ехали они на оленьей упряжке — Эмменкут свистнул три раза, и тут же олени из леса показались, уже в красивые нарты запряженные.

    Кутх и Мити в это время сидят дома и видят, что вьюга начинается.

    — Ветер поднялся, — говорит Мити. — Надо посмотреть, прочно ли у нас дом стоит, не снесло бы его.

    — Это не простая вьюга, — говорит Кутх. — Это наш сын с невестой возвращаются.

    Подъехали Эмменкут со своей невестой к дому — и вьюга утихла. Очень были рады Кутх и Мити, что сын их на хорошей девушке женился. Пригласили на свадебный пир всех зверей и птиц и долго веселились.

     

    

    Камчадал-охотник. Изображение из коллекции Нью-Йоркской публичной библиотеки. XVIII в.

    
     В 1985 году Свердловской киностудией по мотивам преданий о вороне Кутхе был снят мультфильм «Кутх и мыши».

    


   
   
    

     Птицы и коллективный труд 

    

    В дошедшем до наших дней нганасанском мифе сотворение мира выглядит так.

    Сотворили боги землю. Но поднялся сильный ветер, нагнал волны, и вода всю землю накрыла. И утка, которая по воде плавала, не могла дать себе отдых, ведь земли-то не было. Думала она, думала, что делать, и придумала. Начала утка нырять и доставать со дна песок. Натаскала достаточно и сложила из этого песка сопку. И из вершины сопки родилось солнце. Так стало тепло и хорошо, что трава и другие растения появились на земле сами собой. А потом вода немного спала, и из воды появились горные хребты; отвалились от одного из них два комка земли — и обратились в людей. Начали они ходить по земле и нашли оленей, которых тоже боги создали; приручили люди оленей и начали их запрягать в нарты и использовать для перевозки грузов.

    «Птичья» тема прослеживается и в мифологии финно-угорских народов, например у представителей манси. Кстати, что означает название этого народа? Согласно популярной версии, это эндоэтнотим, то есть название, которое народ дал сам себе. И означает оно, скорее всего, просто «человек», «тот, кого я знаю», «тот, кто говорит на одном языке со мной». Многие эндоэтнонимы — не только у народов Русского Севера и Сибири, но и других народов мира — переводятся именно так.

    
     В прошлом манси часто называли вогулами. Происхождение этого слова тоже достоверно неизвестно. Возможно, его дали соседи и означало оно «странные», «скрытные».

    


    Манси считаются одним из самых загадочных этносов. Им приписывают способности к колдовству, гипнозу, созданию различных чудодейственных отваров из растений… Не будем углубляться в мистику, но, например, шаманские обряды (несмотря на то, что большинство представителей народа причисляют себя к православным) манси активно практикуют до сих пор.

    Мифы манси и их близких родственников-хантов очень схожи, разве что немного различаются имена богов и повороты сюжета. Поэтому исследователи обычно характеризуют мифологию как единую — ханты-мансийскую. Да и с преданиями других финно-угорских народов у них много общего.

    Согласно мифам манси, создателем мира стал бог Нум-Торум (его иногда считают также олицетворением неба). Однажды Нум-Торум позвал птицу гагару и повелел ей:

    — Нырни на дно великого океана, зачерпни со дна песок и ил и принеси мне!

     

    

    Традиционное для многих народов Сибири и Севера хранилище припасов «на ножках»

     

    Гагара так и сделала. И из того, что она принесла божеству, Нум-Торум создал земную твердь и скалы. А через некоторое время к Нум-Торуму явилась его дочь — Крылатая Калм — и сказала, что неплохо было бы заселить землю людьми.

    Образ Крылатой Калм (или подобный ему) часто встречается в мифологии Севера и Сибири. Чаще всего дочь Нум-Торума представляют просто в образе крылатой девушки и приписывают ей роль вестницы богов, посредницы между божествами и людьми. А иногда Калм предстает просто как птица-гагара.

    И вот Нум-Торум призвал к себе еще двух богов — Топал-ойку и Куль-отыра. Первого обычно считают богом рек и прочих водоемов, второй же обычно выступал как отрицательный персонаж и почитался божеством подземного мира. И поделился Нум-Торум с ними своей идеей создания людей для того, чтобы заселить землю.

    Топал-ойка вырезал из дерева фигурки людей, Куль-отыр сделал то же самое, но фигурки были изготовлены из глины. А вдохнуть в свои творения жизнь оба бога попросили Нум-Торума. Тот дунул на человечков, вырезанных из дерева, и те разлетелись в разные стороны, так, что и не соберешь.

    Призадумался главный бог, а вдруг и с глиняными фигурками то же самое получится? И посоветовал отнести их к богине Калтась-экве: мол, она не хуже его самого сможет оживить будущих людей. А Калтась-эква, надо сказать, почиталась у манси либо как жена, либо как сестра Нум-Торума и считалась богиней земли.

    И вот притащили к ней Топал-ойка и Куль-отыр свои фигурки и спросили, может ли богиня их оживить. Та согласилась, но потребовала, чтобы во время этого тайного действа оба бога ушли. С тех пор и ведется обычай — когда на свет появляется новый человек, мужчины должны покинуть жилище.

    Ну а глиняные фигурки были благополучно оживлены, правда, оказались более хрупкими, чем ожидали боги. Они-то рассчитывали, что жители земли будут такими же сильными и выносливыми, как они сами! И тогда Нум-Торум решил, что он запустит в леса побольше зверей, а в реки и озера — побольше рыб, чтобы людям было легче жить на свете. Покровителем животных стал сын Нум-Торума — Полум-Торум. А еще один его сын — Аутья-Отыр — следил за нерестом рыбы и за тем, чтобы люди не вылавливали больше, чем им требуется.

    
     Посредником между миром людей и миром мертвецов манси считали бога Мир-Суснэ-Хума, который разъезжал на белом крылатом коне. Он же передавал людям волю богов — видимо, когда Крылатой Калм было недосуг.

    


    Кстати, именно с территориями, на которых проживали манси, чаще всего связывают легенду о «золотой бабе». Она начала наиболее активно распространяться, когда представители Московской Руси стали осваивать территории Урала и Сибири. Мол, где-то среди лесов хранится мансийский идол, напоминающий женскую фигуру, отлитый из чистого золота. И тот, кто найдет его, будет обеспечен на всю оставшуюся жизнь вместе с внуками и правнуками… Справедливости ради скажем, что подобные истории рассказывали о самых разных племенах, ведь все неизведанное притягивает и порождает множество теорий. Но одно из имен мансийской богини Калтась-эквы звучит как «Сорни-эква», или «Сор-ни-най», что буквально переводится как… «Золотая баба». Так что вполне возможно, что истории о золотом идоле имеют под собой некую реальную основу.

     

    

    Коробочка из бересты в северных традициях

     

    Как и многие другие народы, манси верили в добрых духов — покровителей жилища. Их называли обычно пупы, или пупынги. Множество духов — как добрых, так и злых — населяли природу. А еще за пределами человеческих поселений можно было встретить великана-менква. Откуда взялись менквы — отдельная история. Некоторые мансийские мифы утверждают, что появились они из тех самых деревянных фигурок, которые разлетелись от дыхания Нум-Торума. А есть и такой вариант: менквами именовали каких-то реально существовавших в древности то ли животных, то ли… снежного человека. Да, на территориях расселения манси, как утверждается, подобных «человеков» встречали не раз.

    В мифах многих народов — не только северных — во время создания мира и людей имеет место так называемое соперничество демиургов — двух богов, один из которых сотворяет все основное, необходимое человеку, а второй (даже если помогает первому вначале) создает различные неприятности, болезни, заселяет мир ядовитыми существами и растениями… Например, у манси в этих ролях выступают Нум-Торум и Куль-отыр, у эвенков — Сэвэки и Харги, у ненцев — Нум и Нга, у якутов — Юрюнг Айыы-тойон и Аллараа-Огоньер. И еще один характерный момент: в мифах одно и то же божество может иногда выступать как положительный персонаж, а иногда — совершать какие-то жестокие поступки. Чем это объяснить? В первую очередь тем, что боги «мифологического времени» — это в основном персонифицированные стихии, силы природы. А природа, как известно, не может быть ни злой, ни доброй. Снег может как насытить водой землю и способствовать будущему урожаю, так и погубить путника зимой. Без дождей не было бы растений, но наводнение в результате сильного дождя стирает с лица земли селения и посевы… Конечно, какие-то силы природы всегда воспринимались более опасными, поэтому, например, богам грозы или урагана всегда приписывали более жесткий и непримиримый характер, чем, скажем, богам утренней зари или любви.

    
     «Яичная» Вселенная

     В одном из вариантов мифа народа коми мир создают два бога — Ен и его брат Омэль. Они достают со дна океана яйцо, которое отложила туда волшебная утка, — с него и начинается история Вселенной. По другой версии, они сами вылупились из яиц, отложенных уткой, после чего началось сотворение мира.

    


    Персонажей, подобных «отрицательным» демиургам, исследователи обычно называют трикстерами (от англ. «ловкий», «обманщик»). То есть они не стопроцентно негативны, способны и на положительные поступки. А если совершают что-то нелепое, то в основном не со зла, а ради самого процесса. В скандинавской мифологии таким трикстером, например, выступает бог Локи.

     

    

    Ненец у своего жилища

     

    Впрочем, бывает и такое, что трикстер, поспособствовав положительному богу в создании мира, в итоге окончательно переходит на «темную сторону» — принимает на себя покровительство над царством мертвых или становится предводителем злых демонов. А иногда в процессе создания мира появляется не только земная твердь, реки и горы, но и собственно мир мертвых — чтобы избежать перенаселения.

    У многих народов — и у финно-угорских, и у палеоазиатских — встречается миф о том, что первоначально светил на небе было больше, чем сейчас, чаще всего говорят о трех солнцах. И так сильно светили эти солнца, что вода в водоемах кипела, а земля была зыбкой и горячей, как лава. Ну не рассчитали что-то создатели Вселенной, и жить на такой земле было невозможно. И тогда один из богов (иногда этот поступок приписывают кому-то из первых людей) сбивает стрелами два из трех солнц. В мифах нанайцев, орочей и некоторых других народов это делает бог по имени Хадау — бог-наставник и культурный герой.

    
     У разных народов бог Хадау может именоваться Хадаем, Като, Хадаву, Ходаем, Хаддо и так далее.

    


    Именно Хадау создает людей и животных, учит человечество использовать огонь, обрабатывать землю, создавать орудия охоты. И именно он проделывает отверстия в железной крышке, которой, по преданию, был закрыт проход в нижний мир: таким образом люди, исчерпав свои жизненные силы, начали уходить в царство мертвых. А сами люди, как это представляли, например, нанайцы, появились из капель крови, когда сестра Хадау — Меменди — порезала палец.

     

    

    Сувенирная куколка в традиционной ненецкой одежде

     

    В некоторых мифах обязанности бога-наставника, культурного героя и трикстера принимает на себя один и тот же персонаж. У нганасан это Дяйку (или Дейба-нгуо), у селькупов — Ича, у кетов — Альба. Причем в мифе часто прослеживается его становление и развитие: начав как слабое и иногда даже глуповатое существо, этот герой становится победителем злых сил, мудрецом и покровителем людей, а иногда и великим воином. Впрочем, мудрость в ее буквальном смысле — не обязательное условие, свои победы такой персонаж часто одерживает за счет хитрости и добрых услуг, которые он когда-то оказал, например, животным, отныне выступающим его помощниками. Схожие мотивы прослеживаются и в русских народных сказках, когда персонаж, которого называли дурачком, в итоге оказывается самым везучим и умным.

   
   
    

     Тонкости творения 

    

    В среде хантов сохранились, в частности, такие предания о происхождении человека и некоторых живых существ.

     

    

    Город Надым в Ямало-Ненецком автономном округе. Современные здания и оленья упряжка

     

    Давным-давно на свете жил всего один человек. Стало ему скучно, и он подумал, что нужны еще люди. Взял кусок глины, слепил человека, но глиняная фигурка не дышит, не говорит, не двигается. Что же ему делать? Взял человек свою фигурку и отправился к богу. Пришел и спрашивает его:

    — Что мне делать? Хочу, чтобы глиняная фигурка ожила.

    — Поднеси его ко рту и дунь, — говорит бог. — И твоя фигурка начнет говорить и дышать.

    Человек так и сделал. А потом налепил еще глиняных людей — мужчин и женщин; с одной из этих женщин он начал жить как с женой, и родились у них дети, заселившие землю[3].

    Появление некоторых созвездий ханты объясняли таким образом: однажды три охотника увидели лося и погнались за ним. Но так как с собой у охотников в мешках было много разного скарба, бежать им было тяжело. И тот, который нес ковшик, выбросил его, чтобы было немного полегче. Так и не догнали охотники лося, взбежали за ним на небо и превратились в созвездия. И ковшик, который один из них выбросил, тоже стал созвездием (Большой Медведицей).

    Были у хантов предания, в которых объяснялись не только законы жизни и происхождение некоторых живых существ, но и природная «иерархия». Например, в одном из таких сюжетов рассматривается причина смертности людей и взаимоотношения человека с собакой. История такова. Много лет назад собака была практически равноправна с человеком, ела с ним из одной чашки и жила под одной крышей. А люди в то время не были смертными — лишь иногда как бы засыпали на некоторое время, но потом просыпались со свежими силами, еще более молодыми и красивыми. И вот однажды человек заснул, а его собака не знала, что с ним делать, и решила, что он заболел. Пришла собака к богу и говорит:

    — Так и так, что-то с человеком случилось, заболел, кажется. Как мне поступить?

    Бог и говорит ей:

    — Возьми камень, нагретый солнцем, и положи его человеку на ноги. А к голове приложи деревянные гнилушки.

    Отправилась собака домой, по пути нашла теплый камень и гнилушки; и вот тащит она их, а навстречу ей черт[4]. И спрашивает он у собаки:

    — Куда это ты идешь и зачем тебе камень и гнилушки?

    Рассказала ему собака обо всем, а черт, которому хотелось напакостить человеку, говорит ей:

    — Обманул тебя бог. Так человек не поправится! Нужно камень положить на лоб, а гнилушки — на ноги. Тогда все будет в порядке.

    Пришла собака к человеку, положила гнилушки ему на ноги, а камень — на лоб. Пробил камень ему лоб, и человек умер. С тех пор и все люди стали смертны. А бог сказал собаке:

    — За твою глупость ты больше не будешь жить с людьми в одном доме и есть из одной миски. Будешь таскать нарты, охранять оленей и помогать человеку на охоте.

    Поздние, характерные уже для христианства детали прослеживаются в истории о черте и боге, записанной фольклористами на землях хантов.

    Однажды черт пришел к богу и говорит:

    — Сделай мне подарок, такой, какой я сам попрошу!

    — И чего же ты хочешь? — спрашивает бог.

    — Хочу солнце и месяц, — отвечает черт.

    Бог думает: «Отдам, пожалуй… Какая разница, кто будет хозяином солнца и месяца? Они же все равно будут на небе сиять…» И отдал.

    А черт спрятал солнце и месяц подальше и начал в темноте людей есть. Многих поел, и все ему мало. К богу пришел его сын и сказал:

    — Зря ты такой подарок ему сделал. Пойди и забери солнце и месяц обратно.

    — И как же мне это сделать? — спрашивает бог. — Я не могу подарок обратно отнять.

    — А ты сделай вот что, — говорит сын. — Попроси у черта то, что он отдать тебе не сможет. И договорись, что если не сможет, то пусть отдает обратно месяц и солнце.

    Приходит бог к черту и говорит:

    — Черт, отдай мне свою тень!

    Черт вертелся, вертелся, да только никак не мог тень ухватить. Огорчился он и спрашивает:

    — Что мне отдать тебе, раз уж я тень подарить не могу?

    — А раз не можешь, — говорит бог, — тогда возвращай мне солнце и месяц обратно.

    Делать нечего — черт вернул богу месяц и солнце, и тот возвратил их на небо.

    
     О послушании

     Был у хантов миф о происхождении птицы-скопы. Якобы однажды сын бога Нум-Торума собрался по какому-то делу в мир людей, а отец наказал ему теплее одеваться, мол, там холодно. Сын не послушался и закоченел. Тогда бог оживил его, но превратил в птицу, которая высоко летает, но добраться до небес все-таки не может.

     

    


    

    Изображение кета-охотника. Иллюстрация из книги И.Г.Георги «Описание всех в Российском государстве обитающих народов». 1781 г.

     

    По мере того как русское население начало продвигаться на север и восток России, местные жители знакомились с сюжетами русских сказок, и в итоге на свет часто появлялись довольно причудливые предания, в которых древний местный миф переплетался с более поздними религиозными представлениями (например, христианскими) и «пришлыми» мотивами. Это явственно видно, например, в кетской сказке, которую мы приведем ниже. Роль высшей силы играет бог Есь, который изначально, видимо, почитался как бог неба. В некоторых переводах его называют просто «Великий старик» или «Большой старик». Антагонисткой выступает жена Еся — Хосядам (Хосэдэм), «злобная старуха». В древнейшем мифе она, скорее всего, выступала как владычица подземного царства и покровительница злых сил. Сохранились также предания о том, что в свое время Есь сверг Хосядам с небес за то, что она изменила ему то ли с месяцем, то ли еще с каким-то богом-покровителем одной из стихий. Тогда-то и стала Хосядам владеть подземными чертогами, насылать на людей болезни, мор и голод. В более поздних сказках она выступает просто как аналог злой ведьмы, нечто вроде славянской Бабы-яги в худшей ее ипостаси.

    И наконец, третий персонаж этой сказки — Альба, которого в русских переводах по сложившейся традиции обычно именуют богатырем, хотя, скорее всего, этот образ гораздо сложнее. Первоначально Альба, вероятно, олицетворял одну из стихий или выступал как основатель человеческого рода. В этом смысле у него много общего с героями русских былин, которые упоминались в первой главе: русские богатыри, по мнению многих исследователей фольклора, также «выросли» из языческих богов.

     

    

    Мальчик с ездовой собакой. Фото, сделанное норвежским исследователем Ф.Нансеном на территории Красноярского края в 1913 г.

     

    Итак, жил на небе Великий старик по имени Есь. Все он знал, все ведал, что на свете делается, — сверху хорошо видно. Был он добрым и справедливым, помогал людям, если видел, что внизу что-то идет не так. А вот жена Еся — Хосядам — была злая и вредная. И настолько она надоела своему мужу придирками, завистью и злобой, что Есь сбросил ее с неба вместе со всеми ее пожитками. Поселилась Хосядам у подножия высоких гор, начала повелевать злыми духами да разными зверями и насекомыми, что людям жить не дают: змеями, оводами, комарами да мошками. Стали люди жаловаться, что, как появилась на земле Хосядам, вместе с ней пришли болезни и ссоры: то на оленей мор нападет, то таежные звери глубоко в чащу уйдут, то реки обмелеют. И так мучила злая баба людей до тех пор, пока не народился на свет могучий богатырь по имени Альба. Еще совсем младенцем он начал охотиться — в одиночку ходил на медведя, а рыбы добывал столько, что не одну свою семью кормил, а всем соседям перепадало! И часто люди приходили к доброму богатырю и сетовали на проделки Хосядам. Слушал он, слушал, да сказал:

    — Доколе же можно терпеть! Пойду отыщу злую ведьму и предам ее смерти.

     

    

    Древние петроглифы на камнях на берегу реки Амур

     

    Сел Альба в лодку и отправился к горам, у подножия которых жила Хосядам. И только вылез на берег, как набросились на него все злые духи, которыми повелевала ведьма, но Альба был к этому готов и дал им отпор. Побил он всех духов, поотрубал им головы и пошел на поиски самой Хосядам. Идет он по берегу и вдруг видит — копошится на песке маленькая рыбка, которую волной на берег выбросило. Пожалел богатырь ее, поднял и бросил обратно в воду. Не знал Альба, что это сама Хосядам в рыбку превратилась! А она весело прыгает в воде и говорит ему:

    — Слуг моих ты побил, а меня пощадил — спасибо тебе! Попробуй теперь с моим сыном сразиться!

    Вышел навстречу Альбе огромный великан — сын Хосядам по имени Чуутып. Только не испугался богатырь его, а выстрелил из лука — и упал великан замертво. А Альба сел в лодку, взял острогу и начал бить по воде, пытаясь зацепить рыбку-Хосядам. Так разошелся, что начал крушить камни и скалы. Ловко увернулась злая ведьма, нырнула на дно реки, залезла под камень — и навсегда осталась в подземном мире. Там, где Альба разнес острогой скалы, образовалось русло реки Енисей, а там, где на берега будущего Енисея упали капли крови Чуутыпа, появились красная глина и красные камни.

    
     Эволюция духов

     «Духи» у кетов, как и у многих других народов, в основном олицетворяли силы природы: покровители вод, леса, животного мира и так далее. Они могли быть враждебны к человеку, но в целом люди могли жить в мире с ними. Были также духи болезней или вражды. Духи как абстрактное зло, с которыми мы встречаемся в пересказе сюжета про Альбу и Хосядам, — это уже, скорее всего, наследие христианства.

    


    Еще одна кетская сказка объясняет появление на небе месяца.

    …Много лет назад жили на свете брат и сестра. Были они сиротами с детства и жили дружно: брат ходил на охоту и рыбалку, сестра готовила еду и делала припасы. Но однажды брату захотелось мир посмотреть, и отправился он куда глаза глядят.

     

    

    Селение нанайцев неподалеку от Хабаровска. Фото 1890-х гг.

     

    А на небе в это время жила женщина-Солнце. Однажды смотрит она вниз, на землю, и видит, что ходит там какой-то человек, по сторонам смотрит. И думает женщина-Солнце: «Интересно, что он там высматривает? Не забрать ли мне его к себе на небо? И мне будет веселее, и ему…»

    А надо сказать, что у Солнца были лучи-руки. Эти руки женщина-Солнце протягивала к земле и согревала ее. И вот однажды, когда человек утомился в пути, лег на землю и заснул, Солнце протянуло свои лучи к нему, схватило его и утащило на небо.

    Очнулся человек и ничего понять не может. Спрашивает он женщину-Солнце:

    — Кто ты такая? Как я сюда попал?

    Рассказала ему женщина-Солнце, что скучно ей стало одной на небе, и решила она поднять путника наверх.

    — Оставайся со мной! — сказала она. — Я покажу тебе все диковинки, которые есть на небе!

    Согласился человек сначала. Понравилось ему на небе: тепло, светло, ни охотиться, ни рыбу ловить не надо. Но вот только через несколько дней он начал скучать. О сестре своей вспомнил: «Как она там одна, без меня?» И говорит человек женщине-Солнце:

    — Отпусти меня домой!

    — Зачем тебе туда возвращаться? — спрашивает его женщина-Солнце. — На земле дикие звери, холод! Пропитание нужно на охоте добывать! Съест тебя медведь или тигр, и что я тогда делать буду? Ты же сам говорил, что надоело тебе охотиться и рыбу ловить!

    — Пожалуйста, отпусти меня обратно! — снова просит человек. — Я по сестре своей соскучился! А может быть, я уговорю ее тоже на небо подняться, и тогда мы вдвоем к тебе придем!

    — Хорошо, будь по-твоему, — говорит ему женщина-Солнце. — Я дам тебе волшебного крылатого коня, который отвезет тебя на землю. А еще дам тебе кремень и гребешок — если попадешь в беду, они тебе помогут.

    «Как это могут помочь гребешок и кремень?» — подумал человек. Но все же поблагодарил женщину-Солнце, сел на крылатого коня, положил в карман кремень и гребень и отправился на землю.

    Но не знал он того, что на земле в это время злая Хосядам пробралась в чум его сестры, съела ее и приняла ее облик. И вот человек подъехал к жилищу сестры, привязал крылатого коня и вошел. Обрадовалась ему сестра, встретила приветливо, засуетилась, начала еду готовить. А человек и не знает, что перед ним не сестра его, а злая ведьма.

    И вот Хосядам-сестра взяла ведро и сказала, что за водой пойдет. А сама подошла к коню, что был рядом с чумом привязан, отрезала у него одну ногу и начала ее варить. Приготовила еду, пригласила брата. Сидят они, едят, разговаривают. И вдруг видит он, что из котла торчит лошадиная нога.

    Понял брат, что не сестра перед ним; решил бежать, ведь ничего хорошего от Хосядам ждать не приходится. А та уже приняла свой обычный облик, тянется к нему когтями да зубами щелкает. Брат выхватил остатки лошадиной ноги из котла, выскочил наружу, кое-как приделал ногу обратно к коню и собрался на небо ехать. Да только не мог конь больше бегать в полную силу, споткнулся и упал. А Хосядам уже совсем нагоняет их! Бросил человек коня, думает, что делать? И вспомнил, что в кармане у него лежат кремень и гребешок. Взял кремень, бросил за плечо — и выросли между ним и злой ведьмой высокие горы. Побежал дальше, а Хосядам горы, как речные камешки, разбрасывает! Ненадолго они ее задержали. И вот уже опять человек слышит, как она у него за спиной топочет — все ближе. Вытащил он из кармана гребешок, бросил за плечо — и выросли за его спиной непролазные лесные дебри.

    Взвыла от злости Хосядам, начала деревья руками вырывать, чтобы до человека добраться, а он все дальше и дальше убегает. Добежал до самого неба, женщина-Солнце свою руку ему протягивает. Да только и Хосядам уже почти его настигла и схватила за ногу. И вот висит человек между небом и землей; за руки его Солнце держит, за ноги — Хосядам. Не хотели они друг другу уступить — и разорвали человека надвое.

     

    

    Чукотский охотник. Кон. XVIII в. Музей искусств округа Лос-Анджелес

     

    Солнцу досталась та половинка, которая без сердца. Пыталась она ее оживить, да все напрасно. Если и оживал человек ненадолго, то оставался холодным и равнодушным. И тогда Солнце разместило половинку человека на противоположном конце неба и превратило в месяц. Потому у месяца такой холодный свет, ведь нет у него сердца. А ту половинку, что с сердцем, Хосядам утащила с собой на землю. И с тех пор у некоторых людей в сердце появились зависть и злоба.

   
  
  
   

    Глава 4. Мир богов, духов и «тех, кого с нами нет» 

   

   
    

     Геометрия Вселенной 

    

    Для древних мифов большинства народов характерно представление о том, что мир состоит из нескольких слоев, или уровней, на которых проживают разные категории обитателей этого мира. Например, древнегреческая картина мира в общем виде выглядела так: небесный свод, по которому движутся светила в лице Солнца-Гелиоса, Луны-Селены и звезд; гора Олимп, на которой проживают и проводят свои «совещания» главные божества; земной мир, в котором проживают люди и божества низшего порядка (всевозможные нимфы, дриады и прочие); подземное царство мертвых, где царствует Аид и куда отправляются души умерших; водная стихия во главе с Посейдоном. И наконец, был еще и Тартар — самое глубокое и мрачное подземелье, ниже, чем владения Аида. Туда свергали наиболее страшных и опасных преступников — например, великанов и циклопов, дерзнувших выступить против верховного бога Зевса.

    
     Понятие «золотая середина» также связано с древними представлениями о мировой гармонии. Любая чрезмерность или перекос в ту или иную сторону грозили нарушением мирового порядка.

    


    Чуть более сложной картина мира была у древних скандинавов. Помимо Мидгарда (серединного мира, населенного людьми), Асгарда (мира богов-асов), Свартальвхейма (подземного обиталища карликов-двергов и прочих), Хельхейма (царства мертвых) было еще несколько миров, населенных великанами, светлыми альвами (существами, подобными богам) и так далее. А все эти миры связывал между собой огромный ясень — Иггдрасиль, на ветках которого они, собственно, и располагались. Подобные предметы, выступающие как связующее звено или как центр Вселенной, имелись во многих мифологических системах и потом были «унаследованы» более поздними религиями. Например, в иудаизме особое значение имеет «Камень основания» на Храмовой горе, над которым когда-то располагался Иерусалимский храм. Он считается центром мироздания, с которого Бог начал сотворение мира. Скорее всего, это представление выросло из каких-то еще более ранних, мифологических картин мира, имевших место у жителей Палестины и окрестных земель. Отчасти эти представления унаследовало более молодое христианство, в котором иерусалимская пещера Гроба Господня стала считаться местом духовного спасения всего человечества.

     

    

    Ф.Гейне. Иггдрасиль — Мировое древо. 1886 г.

     

    «Середина мира», «ось Вселенной», «связующее звено» могли выглядеть очень по-разному у разных народов, но общим для всех культур было представление о том, что модель Вселенной в уменьшенном виде повторяется на более низких уровнях. Так, например, центром дома, средоточием гармонии является очаг (у некоторых народов особым сакральным местом было также подобие домашнего алтаря, например с изображениями предков). Центром государства в символическом смысле является трон — поэтому власть по представлениям многих народов имела божественное происхождение. Центром культа является храм и персонажи, которые осуществляют связь людей с божественным миром, — жрецы, пророки и так далее… У северных поморов, много времени проводивших в море, такой «мини-Вселенной» воспринимался корабль. Вообще, для поморских преданий характерна тема судьбы (ее роль обычно исполняет ветер, от которого в открытом море напрямую может зависеть жизнь морехода), а также восприятие моря не как обычного природного препятствия, а как одушевленной стихии, что не очень типично для христиан. Хотя Николай-угодник, всегда считавшийся покровителем мореплавателей, у поморов тоже был весьма почитаем.

     

    

    Мусульманское святилище «Купол Скалы», которое ныне находится над «Камнем основания»

     

    

    А.-П.Мотт. Жрец-друид срезает ветки омелы. 1900 г.

     

    Мифологические представления о мире у большинства народов Севера, Сибири и Дальнего Востока, в общем-то, укладываются в общую схему.

    В представлениях якутов, как и у древних скандинавов, различные части Вселенной связывает между собой огромное Мировое древо. Выше уже упоминалась древняя якутская система верований — Аар Айыы; слово «Айыы» означает и картину мира в целом, и богов — жителей верхнего мира, создателей животных и человека. Мир же состоит из трех основных частей: подземный мир, или Аллараа дойду[5] (в нем живут злые духи — абаасы, и в этот мир уходят корни Мирового древа); серединный мир, или Орто дойду (там проживают люди), и верхний мир, или Уэхээ дойду (обиталище богов-Айыы). При этом каждая часть состоит еще из нескольких слоев.

    Из числа богов верхнего мира наиболее известен Юрюнг Айыы-тойон — творец мира (вернее, один из творцов, согласно тем вариантам мифа, где демиургами выступают два божества). Он проживает в самом верхнем из миров, выступает как повелитель всех остальных божеств и людей. Бог Джесегей-тойон выступает как покровитель лошадей, как божество, которое помогает людям работать и приумножать свое богатство. Богиня Иэйиэхсит почитается как покровительница женщин и весеннего цветения, охранительница от злых сил, бог Сюгэ-тойон ведает громом и молнией (в некоторых мифах он выступает и как один из творцов Вселенной).

    Богом-покровителем птиц, а также тем, кто даровал людям огонь, считался Хомпорун Хотой.

    
     Слоеная Вселенная

     Причины разделения Вселенной на разные уровни в некоторых якутских мифах объясняется так: много лет назад, когда никакого разделения еще не было, произошла война между главным богом Юрюнг Айыы-тойоном и предводителями злых демонов. Сражения были такими кровопролитными, что Вселенная оказалась на краю гибели. Тогда, чтобы избежать катастрофы, противники заключили мирный договор и поделили мир на три части.

    


    Конечно же, разные уровни Вселенной не закрыты друг от друга полностью. Бывает, что злые духи прорываются в мир людей, а добрые божества, живущие на верхнем ярусе, вынуждены спускаться ниже, чтобы решить какие-либо проблемы… Или выполнить свои прямые обязанности — начать движение рек или поторопить наступление весны.

    На одном уровне с людьми обитают сюллюкюны — существа, отдаленно напоминающие славянских водяных или русалок, духи гор, лесов и жилищ, разнообразные интересные создания наподобие чучунов (это нечто вроде якутского снежного человека).

    В отличие от традиционных представлений о «снежных людях», якуты считают, что чучуны обладают зачатками цивилизованности — могут изготавливать одежду и орудия труда.

    Интересно, что и душа человека, по представлениям якутов и некоторых других близких к ним народов, тоже является трехчастной. Эти части можно условно представить так: ийэ-кут (материнская душа) — то, что передается от родителей и более далеких предков, например традиции, обычаи, верования; буор-кут, или «земляная душа», — это физическое тело; и наконец, салгын-кут, или «воздушная душа», — это чувства, разум, умение общаться и разговаривать.

    Мир мертвых, по представлениям якутов, находится где-то на границе серединного и подземного миров. Срок жизни человека определяется богами из верхнего мира, ну а злобные «нижние» духи пытаются всячески его укоротить, скажем, при помощи болезней. Если человек опасно заболел — это означает прежде всего, что какая-то из частей его души отделилась и может навсегда покинуть тело; чтобы вернуть ее обратно, могли потребоваться услуги шамана.

    У якутов, как и у многих других народов, сохранивших архаичную картину мира, шаманы выступают посредниками между людьми, богами и духами. Шаманизм часто ошибочно называют древней религией, но это не совсем так. Шаманизм — это скорее практика, нацеленная на общение с иными силами. Для того чтобы это осуществить, шаман обычно входит в состояние транса, достигая этого самыми разными способами — при помощи ударов в бубен или употребления специальных травяных отваров. Шаман может общаться с духами ради того, чтобы изгнать болезнь из тела человека, вызвать дождь, поспособствовать удачной охоте и так далее.

     

    

    Шаманский бубен

     

    У якутов с глубокой древности существовала традиция исполнения эпических поэм — олонхо. В этих поэмах рассказывается об истории народа саха (так называют себя сами якуты), о похождениях богов, героев и воинов, причем, что интересно, в якутских мифах достаточно не только мужчин-воинов, но и женщин-воительниц. В роли антагонистов обычно выступают злые духи — абаасы а также всевозможные существа, обитающие в одном мире с людьми и «вставшие на темную сторону».

    
     Еще одна «Несси»?

     В Якутии есть озеро Лабынкыр, в котором, по преданию, обитает некое огромное животное. Криптозоологи предполагают, что это может быть доживший до наших дней плезиозавр или что-то в этом роде (наподобие того, что «прописался» в озере Лох-Несс).

    


    Основная идея якутской мифологии и философии заключается в том, что человек является частью природы и во многом зависит от нее, поэтому потребительское отношение к природе недопустимо. Нельзя выливать помои в реку, нельзя ловить рыбу или бить дичь в количествах, превышающих ваши потребности, нельзя ломать ветки или пугать птиц просто потому, что вам нечего делать. Соответственно, в древнем календаре якутов особое значение принимают праздники, связанные со сменой времен года, началом пробуждения природы, жизненными циклами животных.

    Один из таких праздников — Ысыах (Ысэх), или якутский новый год, который отмечается в день летнего солнцестояния и продолжается несколько дней. Его назначение — благодарность солнцу, которое дает людям жизнь и пропитание, поклонение природе, радость по поводу наступления нового годового цикла. Якуты верят, что в дни Ысыах божества спускаются на землю и веселятся вместе с людьми; несмотря на то что увидеть их нельзя, для богов обязательно ставят так называемые божественные коновязи, или айыы сэргэ. Эти столбы можно увидеть рядом с жилищами, загонами для скота и, конечно же, в том месте, где обычно проводится Ысыах. Название этого праздника переводят по-разному: «изобилие», «рост», «окропление». Окропление — потому что непременной частью празднества является употребление кобыльего молока — кумыса. Его пьют, окропляют им скот и загоны (считается, что это способствует плодовитости и здоровью), «угощают» кумысом богов и духов. Еще один обязательный элемент празднества — костер, который символизирует солнце, гостеприимство и благосостояние.

     

    

    Столбы-сэргэ

     

    Важнейший элемент празднества — осуохай, или всеобщий хоровод. Все участники Ысыах берутся за руки и начинают двигаться по кругу в направлении движения солнца. Суть танца — в почитании небесных светил, в представлениях о том, что такие движения способствуют вечному обновлению, смене времен года и плодородию земли. Такой хоровод может длиться несколько суток — участники, конечно, меняются. А участвуют в нем одновременно иногда по несколько тысяч человек. Традиционными для Ысыах являются также всевозможные состязания — борцов, всадников, бегунов. Считается, что боги и духи всегда покровительствуют сильным и смелым, а значит, нужно при случае проявлять свои таланты.

    Схожая с якутской картина мира — у чукчей и многих других палеоазиатских народов: верхний, серединный и нижний миры, каждый из которых может делиться еще на несколько уровней. Высшие божества проживают на верхнем уровне, который в большинстве мифов «размещается» над небосводом. Проходом в этот мир является Полярная звезда, она же играет роль своего рода волшебной коновязи, к которой прикреплены другие небесные светила. В подземном, нижнем, мире живут злые духи, демоны и прочие неприятные существа.

    Что же касается человеческой души, то, во-первых, душа умершего человека, по представлениям чукчей, через некоторое время могла воплотиться в другом теле, а во-вторых, эта душа в момент смерти могла быть разделена: «чистая» ее часть могла отправиться в верхний мир, а «грешная» — в нижний, чтобы расплачиваться там за негативные поступки. После отбытия должного времени в нижнем мире части души могли снова воссоединиться и надеяться на новое воплощение.

    Ханты и манси, как и многие другие финно-угры, также представляли себе Вселенную в виде трех основных миров: верхнего, в котором обитали основные божества, серединного — мира людей и некоторых духов и нижнего — обиталища мертвецов и негативных сил. Манси считали, что у человека несколько душ (в соответствии с разными источниками, у мужчин — от 5 до 7, у женщин — от 4 до 6). Две из них были самыми главными, и после смерти одна из этих главных душ отправлялась в царство мертвых, а другая могла воплотиться в новорожденном младенце.

     

    

    Заарканенный олень (Якутия). Фото кон. XIX — нач. XX в.

     

    Особое отношение у хантов и манси было к духам-покровителям жилища — пупынгам. В жилище обязательно хранились их изображения, изготовленные из дерева, камня, металла или других подручных материалов. Кроме рукотворных фетишей, манси часто обращали внимание на какие-то необычные природные артефакты — камни и коряги странной формы, ископаемые предметы… Все это также могло быть превращено в изображение покровителя дома или рода.

    
     Фетишем принято называть предмет, который становится объектом поклонения, символизируя какие-то высшие силы.

    


    Если один из членов семьи отделялся — например, сын женился и уходил в собственное жилье, — он брал с собой изображение покровителя-духа семьи, которое для такого случая могло быть изготовлено заново. Наиболее сильные, положительно проявившие себя изображения передавались в семье от поколения к поколению.

    У нанайцев, эвенков и других народов тунгусо-маньчжурского происхождения мы тоже встречаем трехчастный мир, в некоторых случаях «скрепленный» еще и Мировым древом. Руководящую роль играет Агды (Агдэ) — олицетворение грома; наиболее интересными персонажами, пожалуй, являются Сэли и Дябдар. Первого из них представляют в обличье, напоминающем слона или мамонта, второй — огромный змей. Многие мифы рассказывают, что когда боги Сэвэки и Харги, представляющие верхний и нижний миры, создали Вселенную — по ней прошлись Сэли и Дябдар. Там, где прошел первый из них, появились озера, горы и болота. Там, где полз второй, — появились реки и протоки. Сформировав земной ландшафт, оба эти сверхъестественных существа опустились в нижний мир и стоят на его страже. Предком людей, согласно некоторым мифам, является медведь. Так, эвенки считали, что медведь однажды был добыт на охоте одним из женских божеств. Разделав тушу, богиня разложила мясо и внутренности на снятой шкуре, и из этих частей появились люди, олени и даже сани для того, чтобы этих оленей запрягать.

    Своеобразной иллюстрацией к картине мира у любого древнего народа выступали орнаменты. В старину не было «просто вышивки» или «просто украшений»: любой узор, нанесенный на одежду, выкованный в качестве украшения или нанесенный на посуду, должен был охранять своего владельца, препятствовать разгулу злых сил. Поэтому любой элемент узора имел свой особый смысл. Так, у многих народов Севера и Сибири округлые детали узоров могли символизировать Солнце, элементы, похожие на лесенку или ветки, — оленьи рога (олень в буквальном смысле был символом благосостояния), треугольнички — чум или домашний очаг… Если вам доведется пообщаться, например, с хантскими или мансийскими мастерами, вы узнаете, что практически любой узор имеет свое, прошедшее через века название: «след медведя», «морошка», «кедровая шишка», «заячьи уши», «рога сохатого».

     

    

    Жилище хантов из пластин коры

     

    Народный традиционный орнамент можно увидеть на гербе и флаге Ямало-Ненецкого автономного округа, на гербе Республики Саха (там ромбообразные детали орнамента символизируют еще и алмазы, которыми богата эта земля), на флаге Ненецкого автономного округа…

    Отдельная история — украшения. Так же, как и орнаменты на одежде, они имели особое, «обережное» значение. В наше время наиболее известны в России и в мире стали украшения, изготовленные мастерами Якутии.

     

    

    Современные якутские серебряные украшения

     

    В семнадцатом столетии территории Якутии официально вошли в состав Российского государства. Важное значение имели природные богатства этого региона: алмазы, золото, позднее — газ и нефть. Добывалось на якутских землях и серебро, которое местное население очень уважало: данному металлу приписывалась способность излечивать болезни, укреплять здоровье, придавать особую прозорливость шаманам. Помимо местного, якутские мастера часто использовали китайское серебро — китайцы нередко расплачивались им при торговле.

    Особой сложностью и изысканностью у якутов отличались серебряные женские украшения. Все они имели определенный смысл: изображение лисы олицетворяло женское начало, для девичьих украшений были характерны стилизованные детали, напоминающие нераскрывшиеся бутоны или молодые ростки. В дни празднеств якутские дамы украшали себя серьгами, браслетами, всевозможными кольцами для кос. Нагрудные украшения — «илин-кэбихэр» — иногда напоминали серебряную кольчугу солидных размеров, а общий вес драгоценностей, надетых на якутскую прелестницу, мог достигать пуда (16 килограммов!). Конечно, каждый день все это не носили; наряжались в вышитую одежду и драгоценности лишь в дни больших праздников.

    В наше время якутское серебро, как и украшения из него, выполненные в старинных традициях, давно уже завоевали популярность и в России, и за ее пределами.

    Как все эти представления — о строении мира, об общении с духами и прочем — воплотились в народных мифах и сказках?

   
   
    

     Пошаманим? 

    

    Шаманский обряд на практике часто обставляется со всей возможной торжественностью и в то же время проводится таким образом, чтобы непосвященным не была доступна суть процесса. Многие шаманы произносят слова и выполняют действия, механизм которых уже несколько столетий передается из поколения в поколение, притом что общедоступного смысла у них может вообще не быть. Дозволяется ли присутствие посторонних, или шаман действует в одиночестве? Это зависит от многих условий. Даже у одного и того же народа или племени разные обряды могут проводиться по-разному. Например, где-то требуется присутствие как можно большего количества зрителей — в этом случае камлание будет наиболее результативно. Где-то, напротив, шаману требуется остаться в одиночестве…

    
     Шаманский обряд — независимо от того, о каком народе идет речь, — называют камланием. Слово происходит от тюркского корня «кам», что, собственно, и означает «шаман», «колдун».

    


    В мифах и сказках Севера и Дальнего Востока деятельность шамана часто бывает представлена довольно приземленно, как в чукотском мифе о шамане Кыквате.

    …Жил да был в одном селении шаман по имени Кыкват. Уважали его односельчане, часто приходили к нему за советом. А в это время надвигалась на селение Кыквата страшная болезнь. Рассказывали, что в дальних стойбищах люди от нее умирали десятками.

    И вот однажды Кыкват собрал жителей селения и говорит им:

    — Сегодня ночью до нас должен дойти дух смертельной болезни. Я его встречу, но вы тоже не спите. Как услышите, что я зову, сразу бегите на подмогу.

    Наступила ночь. Надел Кыкват шаманское одеяние, сел у порога яранги и ждет. И вот видит, что подъезжают к его жилищу нарты, запряженные огромной черной собакой, а в нартах тех сидит здоровенный толстый келе[6]. Это и был дух болезни, которая надвигалась на селение.

     

    

    Чукотская женщина с ребенком. Изображение из коллекции Британской библиотеки. XIX в.

     

    И вот келе спрашивает Кыквата:

    — Чего это ты ночью на пороге сидишь?

    — Провинился я перед людьми, — отвечает тот, — не пускают они меня домой.

    Келе смекнул, что, если человек перед своими сородичами в чем-то проштрафился, значит, на разное зло он способен. И предложил Кыквату:

    — Иди ко мне в помощники. Если тебе жить негде, то я построю новую ярангу, и мы с тобой можем там расположиться. Буду тебя кормить и поить.

    Согласился Кыкват для вида. Келе в один миг построил ярангу из шкур, и вошли туда оба. Келе развел огонь, нажарил мяса, накормил своего нового помощника. А потом и спрашивает его:

    — Не знаешь ли ты, где живет большой шаман по имени Кыкват? Много я о нем слышал, думаю, что может он сильно мне навредить. Надо бы нам расправиться с ним.

    — Нет, не знаю, где он, — отвечает Кыкват. Давно уж о нем ничего не слышно, вроде сначала уехал куда-то, а там, возможно, и помер.

    Посидели еще немного, и Кыкват говорит:

    — Выйду-ка я по нужде.

    Вышел из яранги, подошел к нартам, на которых приехал келе, и видит: в них кучей навалены и мертвецы, и еще живые люди; те, кто пока жив, ремнями связаны. Зарычала на Кыквата собака, которая была в нарты запряжена. Убил ее Кыкват, а потом развязал тех живых, кто в нартах сидел, и велел домой возвращаться: у них еще душа на месте была, не погубил их келе. А вот те, что уже мертвые в нартах лежали, — с ними ничего сделать у шамана не получилось.

    А келе в это время сидит в яранге и думает: «Что-то долго мой помощник до ветру ходит. Как бы чего не вышло…»

    И тут Кыкват закричал:

    — Все скорее ко мне бегите!

    Прибежали его односельчане — кто с острогой, кто с ножом, кто с кожаными ремнями. Связали келе и посадили в яму, а потом много недель подряд каждый день ему лили на голову грязь и помои. И наконец келе взмолился:

    — Пожалуйста, отпустите меня!

    — А будешь еще людей губить? — спросил его Кыкват.

    — Нет, не буду больше! — завыл келе.

    Сжалились над ним, развязали и отпустили. И с тех пор не болел никто из жителей селения, в котором жил шаман Кыкват.

    Своеобразное положение в мифах Севера и Сибири занимают оборотни. Они редко выступают как злая сила (в отличие, например, от оборотней европейских). Часто оборотень представлен как помощник шамана, «охранитель» природы и даже стад, принадлежащих человеку. Оборотни гораздо сильнее и могущественнее, чем люди, поэтому их следует почитать, и в этом случае можно в их лице получить достойных помощников и защитников. Часто способность перевоплощаться в животное во время обряда приписывали шаману — этим подчеркивалась его способность находиться «между двумя мирами», проникать в мысли зверей и человека.

    
     Во что бы превратиться?

     В большинстве культур оборотни в основном превращаются в животных. Но на самом деле их «диапазон» значительно шире: и в Европе, и в Америке, и в Азии можно найти предания о способности отдельных людей превращаться в неодушевленные предметы (клок шерсти, дерево, уголек) или даже явление природы.

    


    В корякском фольклоре есть сюжет о шаманке Кытне, который русскому или европейскому читателю может показаться немного странным: морали в этом предании как таковой нет, просто повествование о способности женщины и ее дочери обращаться в волков. Но на самом деле сюжет весьма характерен для народа, в среде которого он родился. Кытна получает способность обращения после проведения шаманского обряда, а уже обращенные женщины не вызывают у окружающих никакого священного ужаса… А история такова.

     

    

    Корякская женщина-шаманка. Фото из коллекции Американского музея естественной истории. Ок. 1900–1901 гг.

     

    У одной женщины по имени Кытна была дочь, которую звали Ралинавут. И вот однажды девушка исчезла, и никто не знал, куда она подевалась. Долго бегала Кытна по окрестностям, звала ее — но никто не откликался. И тогда начала женщина шаманить, чтобы узнать, где ее дочка. И узнала, что в окрестностях селения проходила стая из двадцати восьми волков, они-то и увели девушку за собой.

    На следующий же день Кытна сказала своему супругу:

    — Я знаю, где наша дочь. Далеко она ушла, но я найду ее и приведу обратно.

    — И где же она? — спрашивает муж.

    — Далеко на севере, туда нужно несколько недель идти!

    — Ну раз так, — отвечает муж Кытне, — возьми с собой припасов побольше.

    Нарезали они сушеного мяса, сложили его в мешок, и отправилась Кытна в путь. Но как только отошла она от жилища саженей сто — обратилась в волчицу и побежала быстро-быстро! Бежала она так несколько дней и добралась до стойбища оленеводов. Но прежде чем войти в него, снова женщиной обернулась.

    Встретили Кытну в стойбище и спрашивают:

    — Кто ты такая и куда идешь?

    — Дочку я ищу, — отвечает та. — Ушла она со стаей из двадцати восьми волков.

    — Долго же тебе идти придется, — говорят ей. — Волки далеко отсюда ушли, мы их уже несколько недель не видели. Давай дадим тебе упряжку? Поедешь на оленях.

    — Нет, спасибо, — отвечает Кытна. — Не нужно мне оленей, пойду так.

    Вышла на край стойбища, да и обратилась снова в волчицу. И побежала так быстро, что никакие олени не догнали бы!

    «Так вот почему она не хотела на оленях ехать!» — подумали те, кто это видел.

    Долго бежала Кытна-волчица и вскоре встретила старого волка.

    — Скажи мне, — спросила она его, — не видел ли ты девушку, которая живет в стае волков?

    — Да, было такое, — отвечает тот. — Видел я недавно стаю из двадцати восьми волков, но один волк там какой-то странный, как будто не настоящий.

    «Видно, это и есть моя дочь!» — подумала Кытна и побежала дальше. Добралась она до нового стойбища, где жили оленеводы, снова обратилась в женщину и пришла к главе стойбища как гостья.

     

    

    Г.К.В.Бергхаус. Коряк. Изображение из книги «Народы земного шара». Сер. XIX в.

     

    — А нет ли у вас тут поблизости волчьей стаи? — спросила Кытна.

    — Есть! — отвечают ей. — Целых двадцать восемь волков! Уже несколько оленей у нас зарезали.

    Поняла Кытна, что пришла она туда, куда нужно. И вскоре уже была за границей стойбища и искала волчью стаю. Долго бродила и звала:

    — Ралинавут!

    А волки в это время оленя ели. Услышала Ралинавут-волчица свою мать и думает: «Какой-то голос знакомый. Кто бы это мог быть?»

     

    

    Традиционный праздник в Корякском автономном округе

     

    И тут снова Кытна кричит:

    — Ралинавут!

    Вспомнила девушка голос своей матери, обратилась из волчицы в человека и пошла к ней. Говорит ей Кытна:

    — Очень долго я тебя искала. Пойдем в стойбище, отдохнем, а завтра утром отправимся домой.

    Пришли они в стойбище, в котором Кытне на волков жаловались. Смотрит на них народ, удивляется: «Надо же, и волки ее не тронули, и дочку обратно привела!»

    Настало утро, и собрались Кытна с дочерью домой. Вышли за границу стойбища и обратились в волчиц; побежали быстрее ветра.

    Муж Кытны в это время дома был. Прибегают к нему соседи и кричат:

    — Мы двух волков видели! Прямо сюда бегут!

    — Это, наверное, моя жена с дочерью возвращаются, — отвечает тот.

    Прибежали волки в селение, снова приняли человеческий облик. Вошли Кытна с дочерью домой и долго жили счастливо.

    
     Кто такие сиртя?

     Сиртя, или сихиртя, — в представлении ненцев некий мифический маленький народ, живущий под землей и населявший землю до появления собственно ненцев. Это практически аналог европейских гномов или двергов. Прямыми потомками сиртя иногда считают людей, якобы наделенных какими-то экстрасенсорными способностями.

    


   
   
    

     Разные существа, разные миры 

    

    Эвенкийская сказка о путешествии на небо сохраняет в себе не только черты древнего мифа, но и гораздо более позднего фольклора: небо здесь выступает явно как наследник мифологического верхнего мира, но практически все остальные подробности сюжета сложились позднее. История такова.

    Один эвенк с товарищами плыл на лодке в соседнее селение торговать. Но поднялся сильный ветер, нагнал волны и разбил лодку. Долго носило эвенка по волнам, и наконец еле живым выбрался он на берег. Оглянулся по сторонам: берега голые, каменистые, ни селений, ни дыма от очагов нигде не видно. Одним словом, гиблое место. А тут еще и вечер наступил, холодно стало. «Где бы спрятаться?» — подумал эвенк и тут видит — лежит на камнях освежеванная лосиная туша. Шкура и мякоть сняты, внутренности вытащены. Залез эвенк внутрь лосиных останков, согрелся и заснул. А потом слышит сквозь сон какой-то шум и чувствует, что туша как будто бы покачивается. Выглянул осторожно в дырочку и увидел, как лосиную тушу, в которой он спрятался, тащат куда-то два огромных орла. Испугался эвенк, что его съедят, но тут орлы опустились на землю, положили тушу и куда-то улетели.

    Подождал эвенк немного, а потом вылез из туши и пошел куда глаза глядят. И вскоре вышел ему навстречу великан. Эвенк кинулся к нему и спрашивает:

    — Скажи мне, куда я попал? Почему меня орлы куда-то принесли?

    — Тебя они принесли с земли на небо, — отвечает великан. — Можешь остаться у нас — помогать золото добывать.

    Согласился эвенк, и великан отвел его к своим сородичам. Работал эвенк вместе с ними какое-то время, а потом даже женился на женщине-великанше. Да только недолго брак продолжался — заболела великанша и умерла. А эвенку-вдовцу ее родственники и говорят:

    — Готовься, завтра тебя будем вместе с твоей покойной женой хоронить. У нас так положено.

    На следующий день эвенка с покойной женой положили в один гроб. Подумал он, что сейчас гроб зароют, но не тут-то было. Чувствует вдовец, что гроб куда-то бросили, а потом ударился гроб о дно ямы и раскололся.

    Вылез эвенк осторожно из гроба, а кругом тьма кромешная! Только видно вокруг красные огоньки, как будто глаза каких-то чудовищ в темноте горят. А иногда вдруг кто-то закричит, кто-то зарычит… «Плохи мои дела! — думает похороненный эвенк. — Видимо, тут какие-то чудовища людей едят!» Начал шарить руками вокруг себя и нащупал камни. Начал их в карманы складывать, чтобы отбиваться от чудовищ, если что. А потом осторожно, ползком, стал искать выход. Смотрит, а как будто вдали свет брезжит. Так и нашел выход. Обрадовался! Вылез на белый свет и хотел уже было выбросить камни из карманов — да только видит, что это не камни, а золотые слитки!

    Вернулся он вместе с золотом домой. Там ему были очень рады, ведь много лет думали, что он умер. Эвенк поделился золотом со своей родней и жил с тех пор счастливо.

    Темное подземелье, в которое попадает персонаж этой сказки, скорее всего, «наследник» подземного мира древних мифов. Ну а «золотая» тематика стала появляться в сказках коренного населения уже в основном после того, как на этих территориях появились русские золотоискатели.

     

    

    Чукчи. Иллюстрация из книги Э.Реклю «Новая география Вселенной — земля и люди». 1876 г.

     

    Иногда в сказках весьма беспокойно ведут себя небесные светила. Например, в нганасанской сказке Луна пытается похитить красивую девушку и утащить ее на небо.

    …Много лет назад жила в одном стойбище красивая девушка. Такая красивая, что на нее заглядывались и Солнце, и звезды, и Луна! И вот однажды девушка эта идет по тропинке к дому, а к ней подбегает олень и говорит:

    — Прячься! Луна спускается с небес и хочет тебя похитить, чтобы такой красоты на земле не было — только на небе!

    Спряталась девушка в сугробе, а олень заслонил ее своим телом. И тут видит он — на серебряных нартах спускается с неба Луна. Так ярко все вокруг осветила, что и снег, и кустарники как будто из серебра отлиты! Посмотрела Луна вокруг, видит — нет никого, только олень возле сугроба стоит. Села опять в нарты и уехала на небо.

    Через несколько дней сидела девушка в чуме, рукавицы шила. И тут все тот же олень просунул внутрь чума голову и говорит:

    — Прячься скорее! Луна снова с неба спускается!

    — Куда же мне деваться? — спрашивает девушка.

     

    

    Камчадал (ительмен) в ритуальном наряде. Гравюра из книги С.П.Крашенинникова «Описание земли Камчатки». 1755 г.

     

    Подумал олень и превратил девушку в огонь в очаге. А тут и Луна в чум вошла. Шарит глазами вокруг, ищет, куда девушка подевалась, да только найти никого не может. А девушка-огонь на все это смотрела, смотрела, да и не выдержала, засмеялась. Уж очень смешным ей показалось то, как Луна по юрте ходит. Услышала Луна смех, подскочила к очагу и попыталась девушку-огонь схватить. Да только ничего не выходит — горячо! А девушка выскочила из очага и давай Луну жечь! То к ее носу прикоснется, то рукавицы подпалит. И закричала Луна:

    — Пожалуйста, не жги меня! Я не буду больше пытаться увезти тебя на небо!

    Согласилась девушка, приняла свой настоящий облик. А Луна вернулась на небеса и с тех пор уже не пыталась никого похитить. Да и на землю не спускалась.

    Интересно, что у некоторых народов — например, у якутов и некоторых финно-угров — есть практически противоположный сюжет: Луна забирает на небо девушку-сироту, с которой плохо обращаются родственники, взявшие ее на воспитание. Девушка попадает на небо и обращается в одно из созвездий, а все собаки с тех пор воют на луну, потому что скучают по своей хозяйке.

    
     Популярным фольклорным жанром у нганасан являются ситаби — сказания о воинах. При исполнении практически любых произведений — от ситаби до песен — используется импровизация.

    


    В ненецкой сказке о Повелителе ветра можно найти мотивы древнего мифа. Прежде всего это сам образ Повелителя, который первоначально, скорее всего, являлся одним из древних богов. Здесь же — всевозможные испытания, которые проходят девушки; как уже говорилось выше, это напоминание об обрядах инициации, имевших место с глубокой древности.

    …Жил в одном стойбище старик, и было у него три дочери. Жили бедно, шкуры на чуме прохудились, да и одежда давно замены требовала. Но самое неприятное, что однажды зимой поднялась сильная снежная буря. Мело днем и ночью, день за днем. Люди перестали из чумов выходить, перестали охотиться — все равно дальше вытянутой руки ничего не видать!

    И вот однажды старик говорит своим дочерям:

    — Еще несколько дней такого бурана, и люди начнут от голода и холода помирать. Думаю я, что наслал эту снежную бурю Повелитель ветра. Нужно как-то смягчить его. Отправлю-ка я старшую из вас к нему в жены!

    — Но я не знаю, куда идти, — говорит старшая дочка. — Да и как я дойду в такой буран, даже если бы и знала дорогу?

    — Я тебя научу, — говорит ей отец. — Возьми рядом с чумом санки и иди, толкая их впереди себя. Иди против ветра, да смотри: если ветер будет тебе снег за воротник сыпать — не вытряхивай его, продолжай идти вперед. Если завязки на одежде развяжутся и холодно станет — не останавливайся, время не теряй. Если провалишься в снег — не трать время, чтобы отряхиваться, продолжай идти! Как доберешься до высокой горы, тебя встретит маленькая птичка. Не прогоняй ее, она тебе поможет. А поднимешься на вершину горы, так садись в санки, и они привезут тебя, куда надо. А когда увидишь Повелителя ветра — делай все, что он прикажет.

     

    

    Камчадал (ительмен) в летней одежде. Изображение из коллекции Нью-Йоркской публичной библиотеки. XVIII в.

     

    Отправилась старшая дочь в путь. Толкает перед собой саночки, с трудом против ветра по сугробам шагает. А ветер с ног сдувает! То снега за воротник насыплет, то вязки на одежде развяжет. А потом — раз! — и провалилась старшая девушка в сугроб. Забыла она все отцовские наставления, выбралась из сугроба и давай снег из одежды вытряхивать. Много времени потеряла!

    А когда добралась старшая дочь до горы — откуда ни возьмись появилась маленькая птичка. Вьется вокруг девушки, как будто сказать что-то хочет. Ни бурана, ни снега не боится!

    — Не до тебя сейчас, улетай! — отмахнулась от птички девушка, снова забыв то, о чем говорил ей отец. Улетела птичка. А девушка поднялась на гору, села в санки и поехала вниз.

    Остановились санки у большого красивого чума. Вошла девушка внутрь и видит: тепло в чуме, хорошо, очаг горит. А на очаге много оленьего мяса жарится. Присела она к огню, положила себе большой кусок мяса и начала есть.

    Тут послышались шаги, и в чум вошел великан — Повелитель ветра.

    — Кто ты такая? — строго спросил он девушку.

    — Меня отец прислал, — отвечает та. — Отец думает, что ты наслал снежную бурю, потому что тебе нужна жена. Вот и я пришла, чтобы ты на мне женился.

    — Ты прежде покажи, что ты умеешь, — сказал Повелитель ветра. Начни с того, что возьми вот это мясо, что я с охоты принес, свари его и подели на две части.

    Сварила девушка мясо, поделила кусок надвое.

    — Хорошо, — говорит Повелитель ветра, — а теперь одну половину оставь здесь — мы ее сами есть будем. А вторую положи вот в эту миску и иди в соседний чум. Не входи в него — подожди, пока тебе навстречу старушка выйдет. Отдай ей мясо, а пустую миску обратно принеси.

    Взяла девушка миску с мясом, вышла наружу, а там буран, вьюга, снег по лицу больно хлещет! И не видно рядом никакого соседнего чума. Постояла девушка, подумала и решила: «Чего ради я буду под снегом ходить-бродить? Выброшу мясо прямо здесь, Повелитель ветра все равно ничего не узнает!»

    Выбросила мясо в снег, а сама с пустой миской вернулась в дом Повелителя ветра. Тот заглянул в пустую миску, ничего не сказал. А потом дал девушке свежие шкуры и говорит:

    — Я на охоту пойду, а ты из этих шкур сшей мне новую одежду. Посмотрим, хорошая ли ты мастерица.

    Взялась девушка за шкуры, а Повелитель ветра на охоту пошел. И вот сидит она в чуме, шьет да ругается: нитки плохие, иголка кривая! А ничего другого Повелитель ветра ей не дал.

    И тут заходит в чум какая-то старушка и говорит:

    — Девушка, мне в глаз искра из очага попала. Не можешь ли ты мне помочь? А то я этим глазом почти не вижу.

    — Некогда мне, — отвечает девушка. — Ты уж сама как-нибудь.

    Вздохнула старушка и ушла. А вскоре и Повелитель ветра с охоты вернулся.

    — Ну, показывай, какую одежду ты мне сшила? — говорит он девушке.

    Та показала ему, что получилось: все кривое да косое. Разозлился Повелитель ветра, открыл полог чума да и выбросил девушку на улицу. Там она в сугробе и замерзла. А буран все сильнее и сильнее становится.

    Отец с оставшимися двумя дочками сидят в своем чуме, ждут, не будет ли вестей от старшей сестры. Да только ни вестей нет, ни вьюга не прекращается. И говорит отец:

    — Видно, старшая дочь не справилась. Иди, средняя дочь моя, к Повелителю ветра.

     

    

    Ненецкая лодка у борта европейского корабля. Фото, сделанное норвежским исследователем Ф. Нансеном. 1913 г.

     

    Снова дал старик свои наставления: не останавливаться, не прогонять птичку, делать все, что Повелитель ветра прикажет… Да только, видно, средняя дочь оказалась такая же невнимательная да неуважительная, как и старшая. Не выполнила она наставления отца, прогнала птичку на горе, останавливалась по пути, чтобы снег из одежды вытряхнуть, а оказавшись в гостях у Повелителя ветра, не выполнила то, о чем он ей говорил. И случилось с ней то же самое — замерзла в сугробе.

    
     Геральдика

     Герб Ямало-Ненецкого автономного округа — один из самых оригинальных в России. В роли «щитодержателей» выступают два белых медведя, а на гербовом щите изображены северный олень и Полярная звезда.

    


    И снова решил старик-отец отправить к Повелителю ветра оставшуюся дочку. Снова дал ей наставления — как себя вести и что говорить. Попрощалась девушка с отцом и отправилась в путь. А буран еще страшнее, еще злее стал! Небо черное, как ночью, ничего вокруг не видно — лишь снег летит, глаза слепит. Только помнит младшая сестра все наставления отца — саночки перед собой толкает, не останавливается, даже если с тропинки сойдет да вся в снегу изваляется. И вот добралась она до горы. Подлетает к ней маленькая птичка. Удивилась девушка, что такая крошка не боится бурана, посадила птичку к себе в рукавицу. Отогрелась птичка немного да и улетела. А девушка села на вершине горы на сани, оттолкнулась — и вскоре была уже в входа в чум Повелителя ветра. Вошла она в чум, видит — очаг горит, на очаге мясо жарится. Подумала девушка: «Нет, не буду ничего есть. Нехорошо это — на еду набрасываться, если хозяина нет дома и если он тебя не угощал».

    Посидела она немного и услышала шаги: вернулся Повелитель ветра. Вошел он в чум и говорит:

    — Ты кто такая?

    Рассказала ему девушка, что в ее родном стойбище люди не могут на охоту пойти, не могут из чума выйти — такой страшный буран разыгрался. И сказала, что отец послал ее в жены Повелителю ветра, чтобы он смягчился и приказал вьюге прекратиться.

     

    

    Ненцы Ямала

     

    — Ну да, — сказал Повелитель ветра, — были тут твои сестры, только хозяйками оказались никудышными. Посмотрим, справишься ли ты лучше, чем они! Возьми вот это мясо и свари его.

    Сварила девушка мясо, подает Повелителю ветра. А тот разделил мясо на две половины и говорит:

    — Одну половину мы сами будем есть, а другую положи вот в эту миску и иди в соседний чум. Сама внутрь не заходи; выйдет к тебе старушка, отдай ей мясо, а миску обратно принеси.

    Вышла девушка из чума и думает: «Куда же мне идти? Буран такой, что никакого чума не видно…» А потом смотрит — летает вокруг та самая птичка, которая к ней на горе подлетала да в ее рукавице отогревалась. Прыгает птичка по снегу, как будто приглашает девушку за собой идти. Та пошла за ней и увидела, что невдалеке как будто дымок вверх поднимается; отправилась она туда и нашла маленький чум, покрытый белыми оленьими шкурами. Вспомнила девушка наставления Повелителя ветра, не стала заходить внутрь — стоит да ждет. И тут вышла из чума маленькая сгорбленная старушка, отдала девушка ей миску с вареным мясом. Старушка приветливо посмотрела на нее, скрылась в чуме, а потом вышла обратно и отдала девушке миску. Та заглянула внутрь — а в миске чего только нет! Скребки, новые иголки, нитки, бисер для вышивки…

    Пришла девушка обратно в чум Повелителя ветра. Он заглянул в миску, которую она принесла с собой, и говорит:

    — Вот тебе шкуры. Я пошел на охоту, а ты за это время сшей мне новую одежду. Если справишься — возьму тебя в жены.

    Ушел Повелитель ветра, а девушка села шить. Быстро работа продвигается, ведь полная миска инструментов у нее есть! И тут входит в чум та самая старушка, которой девушка недавно мясо относила.

    — Помоги мне, — попросила старушка. — Искра из очага попала в глаз, очень больно!

    Девушка отложила шитье, осмотрела глаз старушки, приложила к нему целебный отвар из трав.

    — Спасибо тебе, — говорит старушка. — Сразу глаз перестал болеть. Загляни-ка в мое правое ухо.

    Заглянула девушка старушке в ухо и изумилась: сидели там четыре крошечные девочки.

    — Позови их, — говорит старушка. — Они помогут тебе шить, а то, боюсь, ты не успеешь к сроку.

    Позвала младшая дочь девочек, те выскочили из уха у старушки и вместе с ней принялись за работу: одна шкуры разминает, другая их режет, третья готовые вещи вышивкой украшает. Одежда получилась — загляденье! А когда все было готово, девочки спрятались снова в ухе у старушки, и она ушла. Вскоре и Повелитель ветра пришел.

    — Показывай, — говорит, — все ли ты сделала, как я велел.

    Показала ему девушка сшитую одежду. Примерил ее Повелитель ветра — все как влитое, сшито крепко и красиво.

     

    

    Изготовление нарт (ненцы)

     

    — Прошла ты все испытания, — сказал он девушке. — Старушка, которой ты мясо относила, — это моя мать, а девочки, которые у нее в ухе сидят, — мои сестры. Они рассказали мне, что ты не пыталась обманывать и вела себя по-доброму. Возьму я тебя в жены!

    И в тот же миг прекратилась вьюга; в родном стойбище девушки люди снова начали на охоту ходить, не стало угрозы голода. Ну а младшая дочь стала женой Повелителя ветра и осталась жить в его чуме.

    
     У ненцев основу рациона, как и у многих народов со схожим укладом жизни, издавна составляло мясо, причем не только термически обработанное, но и сырое.

    


    Старая тувинская легенда объясняет появление на свете комаров, гнуса и других подобных существ следующим образом.

    …Много лет назад появилось в мире чудовище — джелбеге. Было оно страшным и огромным, пожирало все, что попадалось ему на пути: людей, животных, деревья. И взмолились люди:

    — Пожалуйста, жители неба! Избавьте нас от этакой напасти!

    Услышал эти просьбы повелитель неба Гурмусту и отправил на землю божество по имени Очирван[7], чтобы он расправился с чудовищем. Тот спустился вниз и увидел, что джелбеге скрылось на дне ядовитого озера. Подскочил Очирван к озеру и начал пить его воды. Пил, пил — и выпил! И увидел затаившееся на дне чудовище. Прыгнул Очирван на спину джелбеге и своим мечом разрубил тело монстра надвое. Одну половину повесил на рожки месяца, вторую — на луч солнца. И кровь джелбеге, капая на землю, превращалась в комаров, мух, слепней и тому подобную нечисть.

    Приведем сюжет еще одной сказки — долганской — о старике и вороне. Здесь тоже сочетаются приметы древнейшего мифа — например, образ ворона и упоминание о разных уровнях Вселенной — и характерные признаки более поздних сказок.

    Жили да были старик со своей женой. Были у старика лодка и сеть; каждый день отправлялся он на рыбалку, да только не везло ему — то одна рыбка попадется в сеть, то две, а то и вообще ничего: еле-еле на еду хватает. Так и жили старики впроголодь. Но однажды все стало совсем плохо — старик закидывал сеть раз за разом, а рыба не попадалась. Даже одной захудалой рыбки не удавалось поймать!

     

    

    Передвижение на верблюде в Республике Тыва

     

    Ослабели старик со старухой от голода. И вот однажды старик подумал и говорит:

    — Видимо, прогневали мы чем-то духов. Надо их покормить.

    — Чем кормить-то? — спрашивает старуха.

    — Лежит у нас в кладовой замороженная шкура, — говорит старик. — Попробую хоть что-то с нее срезать.

    Сходил старик в кладовую, срезал с замороженной шкуры остатки жира и клочки кожи и бросил все это в огонь.

    А на следующий день пошел старик на рыбалку, закинул сеть, подождал немного и начал тянуть. А сеть тяжелая, видно, что-то в нее попалось! Долго бился старик, тащил и так и эдак, с трудом подвел сеть к берегу. И видит — что-то черное в сети бьется. Попался в сеть огромный черный ворон. И говорит птица старику:

    — Спасибо тебе, не дал ты мне погибнуть. Возьми меня с собой! Буду тебе помощником.

    Старик принес ворона домой, и с тех пор удача от него не уходила. Каждый день возвращался он с рыбалки с полным мешком рыбы! Сами супруги едят и ворона угощают. А ворон добывает мясо и приносит его старику со старухой — так и жили они безбедно и богато.

    Однажды ворон подошел к старику со старухой и говорит им:

    — За то, что вы меня спасли да приютили, я вам кое-что расскажу. Я — не простой ворон, я брат трех красавиц, которые живут в верхнем мире, а зовут меня Утургэн-богатырь. Но однажды сражался я со злыми духами нижнего мира, одолеть они меня не смогли, но превратили в ворона. Главный мой враг — демон по имени Эксекю. Когда-нибудь настанет время, и я верну себе человеческий облик!

    Прошло три года, старуха умерла. И ворон сказал старику:

    — Хочу отблагодарить тебя за доброту. Полетим к моим сестрам!

    Сел старик ворону на спину, и полетели они в верхний мир. Прилетают — и видят большой красивый дом. Говорит ворон старику:

    — Зайди внутрь. Там ты увидишь женщину, которая сидит и плачет — это моя старшая сестра. Спроси ее, почему она плачет. Если скажет, что горюет по своему брату, попроси у нее резную деревянную шкатулку в обмен на рассказ о моей истории.

    Старик сделал, как просил его ворон. Вошел в дом, увидел, что сидит там женщина и плачет. Старик спросил:

    — Почему ты плачешь?

    — О брате своем плачу, — отвечает та. — Превратился он в ворона, а я даже не знаю, жив он или нет.

    — Я расскажу тебе о нем, — говорит старик, — только отдай мне резную деревянную шкатулку.

    — Нет! — ответила женщина. — Расскажи мне о моем брате, но шкатулку я тебе не отдам — больно она дорогая.

    Ничего не ответил ей старик, вышел из дома и рассказал обо всем ворону. Полетели они дальше — и скоро увидели второй дом, чуть поменьше.

    
     Важная птица

     Образ ворона имел большое значение в мифах разных народов мира. В греческих мифах ворон был одной из птиц, посвященных Аполлону. Скандинавского бога Одина всегда сопровождали два ворона — Хугин и Мунин, символизировавшие память и мысль. В ирландских мифах в ворона умела превращаться богиня войны Морриган. Во многих сказаниях землю после Всемирного потопа отыскал именно ворон.

    


    Говорит ворон:

    — Это дом моей средней сестры. Предложи ей рассказать о моей судьбе, только взамен попроси вышитый платок.

    Старик так и сделал, но средняя сестра отказалась отдавать платок, сказав:

    — Расскажи мне все, что знаешь о моем брате. Но платок я тебе не дам — он мне самой нужен.

    Промолчал старик, вышел из дома средней сестры и рассказал обо всем ворону. Полетели они дальше и скоро добрались до третьего дома.

    — Здесь живет моя младшая сестра, — говорит ворон. — Предложи ей рассказать обо мне, но взамен попроси серебряный сундучок.

    Пришел старик к младшей сестре, предложил ей рассказать о вороне. А та воскликнула:

    — Конечно! Отдам я и серебряный сундучок, и все, что захочешь, только расскажи мне о моем младшем брате!

    Рассказал старик, как поймал сетью ворона, как он жил у него и помогал добывать пропитание. А тут и сам ворон вошел в жилище, и уж так они с сестрой обрадовались друг другу, что наговориться не могли. А потом устроили большой праздник.

    После того как все разошлись, ворон говорит старику:

    — Ты хороший человек, и я хочу, чтобы ты женился на моей сестре. Выдерни одно перо из моего крыла — в нем живая вода. Выпей и станешь молодым. А потом стукни три раза по серебряному сундучку, который ты должен был взять у моей сестры, и он превратится в дом, в котором вы будете жить.

     

    

    Долганская женщина. Фото, сделанное норвежским исследователем Ф.Нансеном. 1913 г.

     

    Старик сделал, как говорил ворон. Выпил живой воды, стал молодым, а потом ударил три раза по серебряному сундучку. Сундучок превратился в дом, в котором он поселился со своей женой — сестрой ворона. Родился у них сын, а когда он подрос, пошел и победил злого демона Эксекю. И ворон снова стал человеком. Но об этом вам уже другие сказки расскажут.

    
     В отличие от многих других народов, у долган не было общего самоназвания. Термин «долганы» произошел от названия одного из родов.

    


   
  
  
   

    Глава 5. Местный колорит. Мир снега и льда 

   

   
    

     Огонь и скалы 

    

    Большинство народов, описанных в этой книге, проживают в более чем суровых природных условиях. Да, конечно, можно сказать, что природа Южной Сибири значительно более приветлива к человеку, чем берег Северного Ледовитого океана. Но все же снег, бураны, холод, северное сияние, полярная ночь — непременный антураж большей части мифов и сказок, рождавшихся на территории Севера и Зауралья.

    Многие представители коренных народов по сей день живут практически так же, как и несколько тысяч лет назад. Да, сейчас кочевникам-оленеводам стали доступны мобильные средства связи и современная медицинская помощь. Но условия жизни от этого не становятся менее сложными… При этом тысячелетний опыт выживания в северной природе иногда мог использоваться самым неожиданным образом.

    Например, в годы Великой Отечественной войны саамы Русского Севера, которые прекрасно ориентировались на местности, умели «читать» следы на снегу и владели бесшумными способами охоты, становились разведчиками, снайперами, проводниками. Многие из них способствовали работе Северного морского пути, по которому через Мурманский порт доставлялись из союзнических стран военная техника, оборудование и съестные припасы. Оленьи упряжки доставили в госпитали немало раненых, а охотники поставляли в армейские подразделения свежее мясо.

    Но вернемся к мифам и сказкам!

     

    

    Лопарь (лопари — устаревшее название саамов). Иллюстрация из книги И.Г.Георги «Описание всех обитающих в Российском государстве народов». 1781 г.

     

    У народов Севера и Сибири охотничьи принадлежности, горящий в очаге огонь, рыболовные снасти, теплая одежда превращаются не просто в предметы быта, а без преувеличения в то, без чего невозможно выживание человека, поэтому зачастую эти непритязательные вещи становятся полноправными персонажами легенд и сказок. Добавим к этому сохранившиеся черты древней мифологии с ее одушевлением стихий и явлений природы — и картина получается весьма колоритная!

    В частности, селькупами была составлена сказка о Хозяйке огня, в которой заметно наследие древних представлений об «одушевленности» стихий.

    …В давние времена случилась такая история. В одном стойбище мужчины ушли на охоту, остались в чумах только женщины и малые дети. И вот однажды утром одна женщина принесла воды, развела в очаге огонь, собралась готовить еду. Сидит она у очага, а у нее на коленях — ее маленький сын. И тут выскочила из огня искорка, долетела до ребенка и обожгла его. Младенец заплакал от боли, а мать закричала огню:

    — Ах, вот ты как? Я-то тебе дрова таскаю, хворост подбрасываю, а ты моего сына обижаешь? Вот тебе!

    Взяла она ведро с водой и вылила в очаг. А потом схватила топор и мелко изрубила все оставшиеся головешки.

    Стало в чуме темно и холодно; у очага котел с недоваренным мясом стоит. Ребенок у женщины снова заплакал — только уже от холода. Опомнилась хозяйка и думает: «Что же я наделала? Как я теперь без огня буду?»

    Начала снова раздувать огонь. Дула, дула — только все без толку. Ни одной искорки в залитом водой очаге не осталось.

    «Сбегаю к соседям, возьму у них горящую головню», — думает женщина. Положила сына на кучу оленьих шкур, укрыла потеплее и побежала к соседям. Вбегает в соседний чум и просит:

    — Соседи, дайте, пожалуйста, уголь или горящую головню!

    И тут огонь в соседском очаге начал дымить и потух. Удивились все: «Как это так, почему огонь гаснет сам собой?» Видит женщина, что у соседей ей огня не добыть, и дальше побежала. Да вот только к кому бы она ни заходила — у всех тут же пропадал в очаге огонь!

    И вот наконец женщина прибежала к чуму, в котором жила ее бабушка. И тут произошло то же самое: едва она откинула полог и вошла — огонь в бабушкином очаге задымил и пропал. А бабушка внучку и спрашивает:

    — Что случилось? Почему на тебе лица нет? И почему при твоем появлении огонь гаснет, не обидела ли ты его чем-нибудь?

    Поняла женщина, что не просто так при ее появлении огонь исчезает. Заплакала и рассказала бабушке обо всем. А по стойбищу уже народ рыщет, злится, грозится наказать женщину, из-за которой все голодные в холодных чумах сидят.

    Приходит женщина с бабушкой в свой чум, стали они пытаться вдвоем огонь разжечь, да только ничего у них не выходит. И вдруг видят — сидит среди головешек и угольков старуха. Кожа у нее словно огненными языками переливается, а глаза как угли горят. Посмотрела эта старуха на женщину и ее бабушку и говорит:

    — Не будет у вас огня в очаге. Обидели меня здесь, водой мне в лицо плескали да топором рубили.

    Поняли женщина и бабушка, что перед ними — сама Хозяйка огня. И начали упрашивать:

    — Пожалуйста, Хозяйка огня, прости нас! Дай нам огня, ведь все селение не может ни согреться, ни еду приготовить!

    — Будь по-вашему, — отвечает Хозяйка. — Огонь я вам верну, но взамен заберу сына своей обидчицы. Только так вы научитесь огонь беречь!

    Заплакала женщина:

    — Как же так? Как могу я сына отдать?

    — Придется, — говорит бабушка. — По твоей вине и из-за твоей глупости люди без огня остались.

    Взяла женщина своего ребенка, протянула его Хозяйке огня. Та взяла младенца на руки, топнула ногой по углям — и снова загорелось пламя. А Хозяйка огня вместе с ребенком исчезли. С тех пор начали люди беречь огонь и с уважением к нему относиться.

    
     Происхождение названия

     Вплоть до 1930-х годов селькупов называли остяко-самоедами, тогда как хантов и кетов обычно именовали остяками. Происхождение слова «остяки» достоверно не выяснено. Одна из версий гласит, что оно происходит от тюркского «уштяк» — «дикий» либо от местного названия реки Оби.

    


    

    Река Обь

     

    Примеров «одушевления» природы и стихии, особого отношения к скалам, деревьям, водоемам в среде народов Севера и Сибири можно привести великое множество. Например, в Верхоянском районе Якутии находится гора Кисилях, которую и местные жители, и многие прибывающие сюда путешественники считают местом силы. Собственно, кигиляхами или кисиляхами (от якутского «человек», «человекоподобный») называют высокие каменные столбы, иногда имеющие причудливую форму, образовавшиеся в результате многолетнего воздействия выветривания. И в самом деле — и гора Кисилях, и Кисиляхский хребет, в который она входит, усеяны необычными каменными фигурами, над созданием которых трудилась сама природа. Согласно местному преданию, много тысяч лет назад люди, которые жили высоко в горах, решили откочевать в более теплые места; но, переходя гору Кисилях, многие замерзли и превратились в каменные изваяния…

    По представлениям якутов, горы Кисиляхского хребта имели особое значение для богов — Айыы. И отдельные скалы и утесы могут не только дать возможность напрямую обратиться к небожителям, но и при должном уважении к ним способны исполнить желания. Например, скала Ийэ Таас при прикосновении к ней исцеляет болезни, скала Ага Таас дает силу и власть (нужно только уметь грамотно ими распорядиться), скала Тантал Тааса дарует любовь, а скала Айыысыт Тааса, если обратиться к ней, поможет в зачатии и рождении детей.

     

    

    «Столбы» на горе Кисилях

     

    Еще один памятник природы, которому всегда придавалось особое значение, — так называемые Ленские столбы: многокилометровая стена вертикально вытянутых скал на берегу реки Лены в Хангаласском улусе Якутии. Эти «столбы» даже на циничных и трезвомыслящих современных людей производят неизгладимое впечатление своей первобытной мощью, ну а в более давние времена они были одним из важнейших обрядовых мест. На Ленских столбах кое-где до сих пор сохранились изображения, сделанные людьми много лет назад и, видимо, игравшие роль неких сакральных символов. Такое же значение, скорее всего, имели и так называемые Шишкинские писаницы — наскальные рисунки, найденные неподалеку от поселка Качуг в Иркутской области. Создавали их, по предположениям этнографов и археологов, курыкане — представители народа, являвшегося одним из предков современных якутов. Одна из таких «писаниц» с изображением всадника представлена на гербе Республики Саха (Якутия).

    
     По мнению геологов, Ленские столбы сформировались около 400 000 лет назад.

    


    

    Герб Республики Саха (Якутия)

   
   
    

     Человек и силы природы 

    

    Столь типичное для северных регионов явление природы, как полярное (северное) сияние, тоже нашло свое отражение в легендах и сказках. Например, в эскимосских.

    …Жил на берегу моря один человек со своей женой. Каждый день выходил он в море, добывал нерп и прочих зверей. И вот однажды возвращался он домой затемно. Посмотрел на небо, а там полярное сияние, разноцветные сполохи весь небосвод закрыли. А один сполох сорвался с неба и упал прямо к ногам охотника. «Наверное, это к счастью!» — подумал тот. Пришел домой — и правда: жена говорит ему, что ребенка ждет.

    И вот прошло положенное время, появился на свет мальчик.

    — Как же мы назовем его? — спрашивает жена.

    Вспомнил охотник, что в тот день, когда он о скором рождении ребенка узнал, сполох от северного сияния у его ног оказался. И говорит:

    — Назовем сына Сполохом!

    На том и порешили. Сполох рос быстро и вскоре уже начал помогать отцу на охоте. Но однажды отец ушел в море, да так и не вернулся — то ли в бурю попал, то ли какое морское животное лодку его разбило. А жена его после этого от горя тоже не прожила долго, и остался Сполох сиротой. Сидит он дома и думает: «Много раз я слышал, как старики рассказывали, что умершие на небо поднимаются. Попробую-ка я тоже на небо взобраться — может быть, увижу отца с матерью».

     

    

    Эскимосы на фотографии конца XIX века

     

    Дождался он, когда на небе появится северное сияние, взял аркан, бросил его вверх и зацепился за один из огоньков. А потом полез вверх по ремню. Долез до самого неба, а там такая красота, что ни один человек ни разу не видывал! Сполохи северного сияния, разноцветные, огромные — и до всех можно рукой дотронуться! Юноша-Сполох начал играть с ними, бегать среди волн северного сияния, да так на небе и остался. И стал самым старшим среди сполохов.

    
     У канадских эскимосов в качестве зимнего жилища часто использовались снежные дома — иглу. Российские эскимосы изначально жили в полуземлянках, впоследствии — в ярангах.

    


    Еще одна эскимосская легенда повествует о том, как охотник рассудил спор солнца и ветра.

    …Жил на свете один охотник. Было у него пятеро детей, а достатка не было: все дети были еще маленькие, помогать отцу не могли, а есть хотели! Потому и сам охотник, и его жена из сил выбивались, чтобы детей накормить да запасы на зиму сделать. Охотник каждый день идет то за дичью, то за рыбой; ничем не брезговал, брал даже туши животных, которых на берег выбросило или медведь не доел. А жил он в местах холодных, и часто то нос отморозит, то щеку. Жена его летом собирала ягоды на еду, снимала шкуры со зверей, которых ее муж добудет, а потом без устали сушила мясо, морозила рыбу, шкуры обрабатывала да шила из них одежду.

    И вот однажды охотник отправился на промысел. Ходил, ходил — ничего не добыл. Был в тот день сильный мороз, замерз охотник и собирался уже домой отправиться. И вот бредет он среди скал и слышит какие-то звуки: то ли голоса человеческие, то ли крики звериные.

    «Что бы это могло быть? — думает охотник. — Может быть, звери или птицы какую-то тушу нашли? Надо посмотреть, вдруг и мне что-то перепадет». Пошел он туда, откуда голоса доносились, только никого не увидел. А голоса по-прежнему звучат и как будто спорят о чем-то! Удивился охотник, сел за уступ скалы и начал прислушиваться. И вот слышит он такой разговор:

    — Ух, и повеселюсь я скоро! — говорит один голос. — Как дуну холодом, как насыплю снега — и буду смотреть, как люди от холода с ноги на ногу прыгают да руками хлопают. А потом начинают все щели в своем жилище конопатить! А потом все реки льдом скую, всех зверей разгоню по норам да берлогам, все ягоды и растения под снегом укрою — то-то люди побегают, разыскивая пропитание!

    — Думаешь, это весело? — отвечает второй голос. — Вот я прихожу и землю согреваю. Тает лед на реках, начинает играть рыба, вылезают из нор звери. Тепло, хорошо становится! Люди веселятся, благодарят меня, идут на охоту, а потом пир устраивают.

    Первый голос отвечает:

    — Давай найдем кого-нибудь, кто наш спор рассудил бы. Вон какой-то человечек от нас за скалой прячется! Эй, человечек, послушай! Кто из нас прав?

    Понял охотник, что услышал он спор ветра и солнца. Подумал и говорит:

    — Мне больше солнце по душе. Когда солнце светит — охотиться легче, ни нос, ни щеки не отморозишь. В реке рыбы много, и лунки во льду делать не надо! Зверя морского добывать легче. А жена моя летом ягод может в лесу набрать видимо-невидимо!

    — Спасибо тебе, — говорит Солнце. — Отныне буду я тебе помогать. Больше ты нос не отморозишь, и даже если ветер много снега принесет — тебе всегда на охоте будет сопутствовать удача. А за лето вы с женой да с детьми сможете каждый раз много ягод и кореньев запасать.

     

    

    Эскимосская женщина с ребенком (эскимосы Аляски). Фото нач. ХХ в.

     

    С тех пор охотнику и на работе, и на рыбалке везло. Какая бы ни была погода — всегда возвращался он домой с добычей, а летом они с женой делали много припасов. А вскоре и дети подросли, смогли охотиться вместе с отцом.

    Далеко не во всех сказках эскимосов (даже если речь идет о могучем герое, победителе злых духов) возможна победа человека над силами природы — в первую очередь холодом и морозом. Именно такова сказка о воине и охотнике по имени Алинтитуна, в которой сохранилось много архаических черт.

    …Жил в одном селении юноша по имени Алинтитуна. Был он сильным, умным, ловким; не было ему равных в охоте, не было случая, чтобы вернулся он домой без добычи. Ничего и никого Алинтитуна не боялся.

    И вот однажды людям селения, в котором жил Алинтитуна, начали докучать злые духи: насылали болезни, пожирали съестные припасы, всячески вредили. И решил молодой охотник расквитаться с ними. Отправился он к предводителю духов и сказал ему:

    — Завтра я хочу устроить большой праздник. Мяса нажарю, подарки вам приготовлю. Приходите веселиться!

    Обрадовались злые духи: кому ж не хочется вкусно поесть и подарки получить? И на следующий день начали собираться у жилища Алинтитуны. Но как только очередной злой дух входил к нему, юноша бросал ему в глаза нагар со светильника и, пока дух щурился да протирал глаза, убивал его. Так он многих перебил, а те, что остались в живых, — разбежались и больше не докучали людям. Долго благодарили Алинтитуну односельчане за победу над духами! И решил он схватиться с самим покровителем мороза — Тыкываком.

     

    

    Эскимосский охотник. XVIII (?) в.

     

    Тыкывак насылал на людей вьюгу, мороз и бураны. И именно из-за него земля во время морозов трещала. Это потому, что Тыкывак приходил на задворки селения и падал на землю. Ударялся он о землю головой, и раздавался громкий треск.

    И вот Алинтитуна сказал своим соседям:

    — Если услышите ночью треск, не отвечайте и не ходите посмотреть, что случилось!

     

    

    Эскимосы на лодках-каяках в Беринговом море. Фото 1914 г.

     

    Наступила ночь. Пробрался в селение покровитель мороза Тыкывак и упал на мерзлую землю. Раздался громкий треск. Но все жители селения, помня наставления Алинтитуны, сидели тихо по домам и не выскакивали наружу. А Алинтитуна взял гарпун, с которым на охоту ходил, подскочил к покровителю мороза и загарпунил его. Тыкывак обратился в рыбу и вместе с гарпунным крюком ушел под землю.

    Прошло несколько дней. Алинтитуна отправился на охоту и вдруг набрел на ярангу, которой раньше на этом месте не было. Зашел в нее и видит: сидит у очага старик и еду готовит. Пригласил старик молодого охотника поесть вместе с ним и протянул ему миску с мясом. Начал Алинтитуна есть и вдруг почувствовал боль в животе.

    — Чем ты меня накормил? — спрашивает он у старика.

    — Это ты собственный гарпун вместе с крючком съел, — отвечает тот. — Я — Тыкывак, покровитель мороза.

    Так и умер Алинтитуна в той яранге; нашли его тело односельчане и похоронили. А покровитель мороза каждую зиму по земле ходит, снегом сыплет да трещит.

    
     Родословная эскимо

     Мороженое с названием «эскимо» (вернее, eskimo pie — «эскимосский пирог») впервые появилось в США в 1920 году. В Советском Союзе эскимо начали продавать в 1930-х. Что же касается собственно американских эскимосов, они делают так называемый акутак — блюдо из животного жира и растертых ягод, иногда дополнительно подслащенных. Блюдо это обычно едят охлажденным, из-за чего акутак и начали называть «эскимосским мороженым».

    


    Впрочем, есть сказки с несколько иным смыслом — о силе человека. Как, например, сюжет о мальчике, задававшем вопросы льду, ветру, горам и так далее. С небольшими вариациями он встречается у разных народов Севера и Сибири.

    …Один маленький мальчик выбежал из чума и начал играть на снегу. Играл он, играл — и вдруг поскользнулся на льду и упал. Да так, что искры из глаз посыпались. И спрашивает мальчик у льда:

    — Что за сила у тебя такая, что ты людей с ног валишь? Ты что же это, сильнее, чем человек?

    — Да! — гордо отвечает лед. — Я сильнее, чем человек, даже если он не такой маленький и слабый, как ты!

    Подумал мальчик и говорит:

    — А когда весна настанет и солнце пригреет, ты растаешь. Получается, что солнце сильнее тебя?

    — Выходит, что так, — нехотя признался лед.

    Мальчик дождался, когда солнце выглянет, и спросил его:

    — Скажи мне, солнце, ты сильнее, чем лед?

    — Да! — ответило ему солнце.

    — Тогда почему, — спрашивает мальчик, — если ты такое сильное, тебя могут закрыть облака?

    Солнце согласилось, что облака сильнее, чем оно.

    Мальчик спрашивает у облака:

    — Ты сильнее, чем солнце?

    — Конечно, сильнее! — гордо отвечает облако.

    — Тогда почему, — спрашивает мальчик, — ты рассеиваешься, когда дует ветер?

    — Значит, ветер сильнее меня, — грустно сказало облако.

     

    

    Чукотская женщина. Изображение из коллекции Нью-Йоркской публичной библиотеки. XVIII в.

     

    Обращается мальчик к ветру:

    — Ты сильнее, чем облако? Скажи!

    — Ну конечно, сильнее! — провыл ветер.

    — Тогда почему, — не отставал мальчик, — ты не можешь сдвинуть горы?

    — Видимо, горы сильнее, чем я, — отвечает ветер.

    Подбежал мальчик к горе и спросил:

    — Ветер только что признался, что горы сильнее, чем он. А почему деревья растут на горе и разрушают ее своими корнями? Выходит, что деревья сильнее гор?

    — Да, дерево сильнее меня, — призналась гора.

    Пошел мальчик к дереву и спросил его:

    — Дерево, скажи мне, почему ты можешь разрушить своими корнями гору, но подчиняешься, когда рубит тебя человек?

    — Потому, — ответило дерево, — что человек сильнее, чем деревья и горы.

    Суровые природные условия требовали определенных качеств характера и способностей — не столько приобретенных, сколько воспитанных с раннего детства. Именно об этом — орочская сказка о «лучшем охотнике».

    …Жил на берегу моря охотник, и были у него жена и маленький сын. Много раз пытался охотник сына своего к делу привлечь, да жена была против, говорила, что он еще слабый да маленький. И когда наконец супруга охотника согласилась отпустить сына с отцом в море, оказалось, что сын очень нетерпеливый и утруждать себя не желает. На охоте иной раз нужно несколько часов в засаде сидеть, пока зверь близко не подойдет, а на море приходится много часов по волнам плавать, пока не удастся нерпу добыть. Отец-то хорошо это знал, а вот сын никак не хотел терпение проявить. Пойдут они с отцом на охоту — сын по лесу носится, думает, что зверей таким образом ищет, а на самом деле распугивает. Выйдут в море на лодках — сын думает, что нерпы должны сразу же к ним навстречу выплывать, а иначе и утруждаться не стоит!

    
     Название «орочи» происходит, скорее всего, от слова «орон», которое во многих языках тунгусо-маньчжурского происхождения означало оленя.

    


    Много раз охотник сыну говорил:

    — Нельзя так, сынок! На охоте многое от терпения зависит!

    Но тот только отмахивался.

    И вот однажды в очередной раз охотник и его сын вышли в лодках на море, нерп добывать. Отошли от берега, сын повертел головой и говорит:

    — Нет здесь нерп. Давай возвращаться обратно.

    — Нет, — отвечает отец. — Подождем еще. Морской зверь — чуткий и пугливый, не всегда сразу его найти можно.

    Подождали еще. И вынырнули неподалеку от их лодок сразу несколько нерп. Отец-охотник направил лодку к ним и кричит сыну:

    — Помогай!

    — Да ну их, — отвечает сын. — Мелкие они какие-то. Я вот туда поплыву, там в волнах, похоже, нерпа гораздо крупнее, чем те, на которых ты охотиться собрался.

     

    

    Орочи. Фото ок. 1912 г.

     

    — А если это не нерпа, а косатка? — возражает отец. — Ты можешь погибнуть!

    — Нет, — отозвался сын. — Я знаю, это большая жирная нерпа!

    И поплыл в другую сторону.

    Добыл отец-охотник нескольких нерп и отправился на поиски сына. Да только нигде найти его не мог, не увидел на поверхности моря ни нерп, ни лодки. Долго отец плавал по волнам, искал сына, но так и не нашел и отправился домой в слезах. А дома жена на него напустилась:

    — Погубил ты нашего мальчика! Говорила я тебе, что рано ему на охоту ходить!

    — Погоди, — говорит охотник. — Может, он просто далеко заплыл и скоро вернется.

    Но прошел день, прошел другой — не возвращается сын. И охотник, решив, что он утонул, сел на берегу и заплакал. И вдруг слышит голос:

    — О чем ты плачешь?

    Поднял охотник голову и видит: сидит перед ним на прибрежных камнях старик с длинной зеленой бородой, в которой водоросли запутались, а одежда у него из рыбьей чешуи. Понял он, что перед ним сам Хозяин моря, и говорит:

    — Да как же мне не плакать? Сын у меня пропал. Молодой, красивый, а уж какой охотник замечательный! Добытчика лучше него, наверное, на свете и не было!

    А Хозяин моря засмеялся и говорит:

    — Вот никогда бы не подумал, что твоего сына можно лучшим на свете добытчиком назвать!

    Очень обидно стало старому охотнику, что над его сыном насмехаются, но не посмел он перечить Хозяину моря. А тот и говорит:

    — Рассмешил ты меня. Ладно, так и быть, верну тебе твоего замечательного сына. Завтра рано утром жди его домой.

    Прибежал охотник домой, рассказал обо всем жене и легли они спать. А рано утром уже сидели на пороге и ждали, когда же сын домой вернется. И вот видят — несет по волнам какой-то предмет. Пригляделись, а это деревянная люлька, и лежит в ней румяный младенец. Поймал охотник люльку и говорит:

    — Хозяин моря обещал вернуть нам сына. А это кто такой? Откуда этот малыш?

    А жена схватила ребенка на руки и закричала:

    — Да это наш сын! И глаза его, и нос, и даже люлька та самая, в которой он в младенчестве лежал! Только он опять маленький…

    И потащила люльку с младенцем домой. А охотник сел на берегу и стал ждать Хозяина моря.

    Когда совсем рассвело, опять появился на прибрежных камнях старик в одеянии из чешуи с длинной зеленой бородой. Набрался охотник храбрости и спросил:

    — Скажи мне, почему ты вернул нам сына маленьким? Ведь мой сын был уже большой.

    — А потому, — отвечает Хозяин моря, — что был он большой, да только глупый и охотник никудышный. Ни терпения, ни ума. А когда он вместо нерпы за косаткой погнался, я и забрал его в свои владения. Но теперь я вернул тебе сына — воспитывай его с младенчества, будь с ним построже и пораньше начинай обучать всему, чему положено.

   
  
  
   

    Глава 6. Волшебство природы 

   

   
    

     Мифологическо-сказочный «компот» 

    

    У всех народов Севера и Сибири есть мифы и сказки о происхождении тех или иных животных, растений, явлений природы. Причем нередко бывало так, что сначала появлялась «мифологическая» версия, в которой, например, животных создавали те же боги-демиурги, которые сотворяли мир и человека, а позднее создавались сказки, в которых появление на свет какого-либо представителя животного или растительного мира описывалось уже по-иному. Отделить «мифологические» черты от «сказочных» в этих повествованиях довольно сложно.

     

    

    Современный вид Ханты-Мансийска

     

    В приводимой здесь мансийской легенде смешались несколько мотивов: история одного из сыновей бога Нум-Торума — Мир-Суснэ-Хума, который, согласно мифам, вызволил небесные светила из подземелья и создал некоторых птиц и зверей; сказка об «усыновлении» земного ребенка богом; ранние и более поздние предания о появлении различных видов животных; способность самого Мир-Суснэ-Хума обращаться в зверей и птиц…

    Сюжет, который за многие столетия стал весьма сложным и запутанным, можно вкратце представить так.

    …Жили да были старик и его жена. Не было у них детей и очень горевали они из-за этого. И вот однажды старуха утром собралась выйти из жилища и видит: прямо на пороге лежит люлька с младенцем.

    Взяли старик и его жена ребенка на воспитание, начали растить в своем доме. Рос он красивым, сильным и смышленым, радовал своих приемных родителей. А в один прекрасный день говорит матери:

    — Хотелось бы мне стать сильным и ловким. Надо с кем-то бороться. Только вот с кем?

    — Слышала я, — говорит ему приемная мать, — что есть у бога Нум-Торума дочь. Никто не может ее побороть! Отец ее сказал, что если кто попробует дочку его ударить, то сей же час провалится под землю.

    — Вот бы найти ее! — говорит мальчик. — Она наверняка может научить меня бороться как следует!

    — Не делай этого, — говорит старушка. — Если ты пропадешь — как же мы без тебя жить будем?

    — Ну уж нет, — говорит мальчик. — Чую я, что дочь Нум-Торума может сделать меня воином и научить бороться. Пойду ее искать.

    Заплакала старушка и собрала сына своего в путь. Дала ему осколок миски и говорит:

    — Если попадешь в беду — разломай этот осколок пополам.

    Отправился мальчик в путь; шел он, шел — и видит: лежит посреди дороги посох. «Возьму его с собой, — подумал он, — может, в пути будет легче».

    Идет дальше — и вдруг слышит голос:

    — Куда ты идешь?

    — Хочу силу свою испытать да могучим воином стать, — отвечает парень.

     

    

    Маньпупунер (Гора идолов). Республика Коми

     

    — Не торопись, — говорит тот же голос. — У меня для тебя поручение есть. Нужно для начала отобрать солнце и луну у злого Куль-отыра, который их в подземелье запер, а потом сделать зверей и птиц и поселить их на земле. А сейчас сорви три травинки, скрути из них веревочку и подуй на нее.

    — А кто ты такой? — спрашивает мальчик.

    — Я — Нум-Торум, — отвечает ему голос.

    Сделал мальчик, как было велено, и травинки превратились в мышонка с длинным хвостом.

    — Что прикажешь делать, могучий богатырь? — спрашивает мышонок.

    — Копай землю вглубь, — говорит ему парень.

    Начал мышонок копать землю и прокопал глубокую нору. Заглянул в нее парень и видит владения Куль-отыра как на ладони! А посередине — украденные луна и солнце.

    И тут из норы в земле полетели комары. Да так их много стало, что разлетелись по всей земле и начали у людей да у скота кровь пить.

    А мальчик спустился через нору к Куль-отыру и говорит ему:

    — Ты зачем же столько комаров сотворил? По всей земле от них теперь покою нет.

    Куль-отыр хотел было прогнать наглого гостя, да мальчик взял в руку горсть пыли и бросил ему в глаза. А пока тот чихал, ругался да глаза протирал, мальчик схватил солнце и луну и выскочил на поверхность земли. Кричит он Нум-Торуму:

    — Отец, что мне делать?

    — Оборачивайся гусем! — кричит ему Нум-Торум.

    Обернулся мальчик гусем и полетел дальше с солнцем и месяцем в клюве. А Куль-отыр принял облик чайки и уже нагоняет его.

    — Бросай солнце и месяц вверх! — кричит мальчику Нум-Торум.

    Тот бросил — и месяц с солнцем на небе повисли, да так там навсегда и остались. А Нум-Торум вышел навстречу Куль-отыру с мечом в руке; тот увидел меч и бросился наутек.

    Пришел мальчик в дом Нум-Торума; тот угостил его как дорогого гостя и всем рассказал, что он добыл из подземелья солнце и месяц. А мальчик, обратившись в гуся, полетел на землю. Опустился на нее и снова принял человеческий облик. Поднял два камушка, постучал ими друг о друга — и появилась перед ним собака; прыгает весело, хвостом виляет. Взял мальчик несколько листочков, скрутил из них трубочку — и появился бурундук. Взял щепочку, обстругал ее — и появился соболь.

    Идет мальчик по дороге, а за ним звери бегут. А он все новых делает — то из листьев, то из глины, то из дерева. И вот дошел до берега моря. Видит — лежит на берегу страшная ведьма и спит. Из носа у нее искры сыплются, когти длинные, как у тигра, а голова лохматая, как хвост злого демона. Хотел мальчик ведьму своим посохом ударить, а та проснулась и провалилась в трещину под камнем.

    «Что же делать? — думает парень. — Надо ее догнать, как бы она горя людям не принесла».

    Взял он осколок миски, который дала ему мать, разломил его надвое, и тут же на его груди оказалась прочная кольчуга. Прыгнул он в ту же трещину под камнем, в которую ведьма провалилась, и кинулся за ней. Догнал и говорит:

    — Давай бороться! Я хочу поскорее могучим воином стать! И если я тебя поборю — обещай, что не будешь людям вреда приносить.

    Начали они бороться. Долго боролись, да не смогли одолеть друг друга. И говорит ведьма:

    — Хватит! Одинаковые у нас силы. Обещаю, что больше вредить никому не буду.

    Вылез парень на поверхность земли и видит, что животные, которых он создал, ждут его. И говорит он им:

    — Не могу я вас с собой взять, пора вам найти свое место на свете. Ты, собака, иди к людям — будешь помогать им охотиться и стада охранять. Ты, лиса, отправляйся в лес — там ты будешь жить. Ты, мышь, иди туда, где сможешь зерна для себя и детенышей добыть и норку сделать.

    Так он и распределил всех животных, которых создал. А потом обратился в гуся, поднялся на небо к Нум-Торуму и обо всем ему рассказал. Собрал Нум-Торум других богов, слушали они о похождениях парня да хвалили его. А после пира он снова превратился в человека, отправился туда, где жили его приемные родители, да и сейчас там живет.

     

    

    Желтая трясогузка

    
     Птичка-невеличка

     Особым почитанием у хантов и манси пользовалась птичка трясогузка. Считалось, что она приносит весну и своим хвостом ломает лед на реках и озерах. Ее называли «птица, несущая душу», а в некоторых вариантах мифа она даже считается одним из воплощений бога Мир-Суснэ-Хума.

    


   
   
    

     Откуда что берется? 

    

    В древних мифах часто встречается мотив превращения человека в птицу, животное или на-оборот. Многие из этих историй разъясняли появление на земле какого-либо вида. Когда на смену мифам пришли сказки, сюжеты, посвященные различным превращениям, не стали менее популярны. Такие сказки, в которых явно ощущается наследие древнего мифа, называют иногда мифологическими. Удачный пример — ненецкая сказка «Кукушка».

    …Много лет назад жила на свете одна женщина; и было у нее четыре сына. Все дети были умные, сильные и красивые, только, к сожалению, очень ленивые. Весь день они бегали, играли, развлекались, а матери помочь не хотели. Сама она и воду с реки таскала, и дрова заготавливала, и еду готовила. А сыновья прибегут в чум с улицы, натащат на ногах грязи, съедят все, что мать приготовила, и снова убегают играть и веселиться. А она за ними моет, убирает и все в порядок приводит.

    И вот прошло некоторое время, и от непосильной работы мать заболела. Лежит она в чуме, встать не может и просит своих детей:

    — Дети мои, принесите мне воды попить!

    А сыновья хоть и слышат просьбы своей матери, да только неохота им от игры отрываться.

    — Я не пойду на реку, там холодная вода! — говорит один.

    — Ведро тяжелое, я его не дотащу! — кричит другой.

    — А я ноги промочил! — жалуется третий.

    — А я шапку где-то потерял, — говорит четвертый. — Пока не найду шапку, не пойду за водой.

    И знай себе играют в снегу — ни мокрые ноги, ни потерянная шапка никому не мешают.

    Прошло некоторое время, проголодались сыновья и зашли в чум. И видят такую картину: мать их в птицу-кукушку обратилась! Покрылись ее руки перьями и превратились в крылья, лицо вытянулось и появился на нем клюв, а сзади вырос длинный кукушачий хвост. Взмахнула мать-кукушка крыльями, вылетела из чума и поднялась в небо.

    Испугались сыновья, бегут за ней и кричат.

    — Мама, вернись! — кричит старший. — Я воды принес, дам тебе попить!

    — Не надо, — отвечает мать, — я теперь могу до любой реки долететь и воды напиться.

    — Вернись, пожалуйста! — кричит второй сын. — Мы воды в серебряный ковшик налили, чтобы тебе пить было удобно!

    — Нет, — отвечает кукушка. — Поздно вы спохватились, я никогда больше не вернусь!

    Бежали дети за своей матерью-кукушкой много часов, выбились из сил, в клочья стерли подошвы обуви и изранили ноги о ветки и камни. Да только не вернулась кукушка домой, навсегда осталась птицей и покинула своих детей. С тех пор в тундре появился красный мох, а кукушки не вьют гнезда и птенцов своих не воспитывают.

     

    

    Полог ненецкого чума. Ямал

     

    До наших дней дошли сказки, которые повествуют не столько о появлении на земле того или иного вида животных (или растений), сколько о том, каково происхождение их внешних особенностей. Как, например, в мансийской сказке о том, откуда у оленей появились рога.

    …Было это много лет назад. Люди тогда были сами по себе, а олени — сами по себе. Не было ездовых оленей, ни саней, ни упряжек люди тогда не делали. А самое главное — рогов у оленей не было!

    И жил тогда на свете один охотник. Был он удачливым и умелым, мог выследить любого зверя и не возвращался домой без добычи. Но вот только никогда он не охотился на оленей, жалко ему было этих красивых зверей. А олени как будто знали об этом и охотника не боялись.

    Но однажды настали в тайге трудные времена: дичи стало меньше, звери и птицы попрятались. Долго ходил охотник по зарослям, да так ничего и не добыл. А дома у него семья голодная сидит! И вот пробирается он к очередной полянке и видит: бродит по ней целое стадо безрогих оленей. Долго думал охотник, что ему делать; и пропитание нужно добывать, и оленей убивать жалко. Но наконец решился и собрался было выстрелить, а один олень поднял голову, посмотрел в глаза охотнику и подошел к нему. А потом вдруг заговорил человеческим голосом:

    — Здравствуй! Давно уже все олени знают о тебе и благодарны за то, что ты ни разу никого из наших не убил. Не трогай нас, а взамен я тебе помогу!

    — И как же ты мне поможешь? — спрашивает охотник.

    — Увидишь, — отвечает безрогий олень. — Садись ко мне на спину.

    Сел охотник на спину оленя — и тот помчался. Привез он охотника к нему домой. Очень удивились его жена и дети, увидев такую картину. А олень говорит:

    — Сейчас я отвезу тебя в дальние леса, где много всякой дичи. Только помни, что ты всегда жалел животных и добывал только тех, которые нужны для пропитания.

    Охотник заверил оленя, что он никогда не позволит себе настрелять больше дичи, чем ему нужно для того, чтобы прокормить семью. Олень отвез его на своей спине в дальние леса, а дичи там — видимо-невидимо! Охотник добыл сколько ему нужно и на спине оленя вернулся домой.

    Олень потом еще некоторое время прожил в семье охотника, помогал ему до дальних угодий добираться да разные грузы на себе перевозил. И охотник решил отблагодарить своего друга. Вместе с сыновьями сделал он рога и, когда олень прибежал к нему в очередной раз, приладил их к оленьей голове. Тряхнул олень головой, постучал рогами о стволы деревьев, поковырял отростком рога землю и говорит:

    — Спасибо тебе, это ты хорошо придумал. Теперь мне и волки не страшны, буду рогами от них отбиваться!

    И с тех пор у всех оленей на голове рога и все они помогают человеку: возят грузы и таскают нарты.

    
     Рогатые перипетии

     В одной из мансийских сказок, когда высшие силы «раздавали» животным рога, заяц потребовал себе такие же, подслушав разговор о том, что рога — хорошая защита от хищников. Но, получив рога, заяц сломал их о дерево, испугавшись упавшей с дерева шишки. И с тех пор рогов у зайца нет, зато есть длинные уши, напоминающие о том, что он любит подслушивать.

    


    В эвенкийской сказке о том, как дятел получил свое оперение и прочный клюв, представлены сразу несколько животных, причем лиса имеет образ, очень схожий с тем, как ее обычно представляют в русских сказках.

     

    

    Эвенкийские оленеводы

     

    …На берегу одной реки жили старик и старуха — росомахи[8]. И вот однажды они решили перебраться жить на другой берег — показалось им, что там и добычи побольше, и место для жилья более удобное.

    — Но как мы переберемся на тот берег? — говорит старушка-росомаха. — Нужно лодку делать.

    — Сделаю, — отвечает ее муж.

    На следующий день старик-росомаха пошел делать лодку, а жена его вещи собрала в мешки да ждет, когда все будет готово, чтобы ехать на другой берег. Вернулся старик-росомаха с лодкой и говорит:

    — Прежде чем ехать, нужно отдохнуть немного. Я пойду посплю, а ты носи пока вещи в лодку.

    Старик-росомаха отправился спать, а его жена начала носить в лодку мешки. И тут подходит к ней лиса.

    — Здравствуй, бабушка! — говорит лиса. — Что это ты делаешь?

    — Да вот задумали с моим стариком на другой берег перебраться, — отвечает росомаха. — Он спит, а я пока вещи собираю.

    — Ой, — заюлила лиса. — Зачем же старичка такой тяжелой работой загружать? Лодка тяжелая, течение быстрое, с веслами управляться сложно! Если ты уже все вещи в лодку сложила — давай я их перевезу на тот берег! А ты подожди здесь, а то твой старик проснется и испугается, куда это жена и вещи подевались. А потом я вернусь и привезу на другой берег вас обоих.

    — Хорошо, — говорит росомаха, — вези! Спасибо тебе!

    Села лиса в лодку, взяла весла и поплыла. Работает веслами и радуется: «Ну и глупая бабка-росомаха! А мне-то как повезло — сразу столько вещей привалило!»

    А росомаха поняла, что лиса обманула ее. Сидит на берегу реки и плачет.

    Летел мимо дятел, уселся на ветку над росомахой и спрашивает:

    — Что ты, бабушка, плачешь?

    Рассказала ему росомаха о своей беде.

    — Не плачь, бабушка! — говорит дятел. — Верну я тебе все, что лиса украла!

    Полетел дятел туда, куда лиса направилась, обогнал ее лодку и сел на берегу. А когда лиса проплывала мимо, начал махать ей крыльями: мол, остановись и причаль к берегу!

    Подплыла лиса к дятлу и спрашивает:

    — Что это ты машешь мне крыльями? Что у тебя случилось?

    — Да вот, — говорит дятел, — заболел я что-то. Направляюсь к одному шаману, который живет неподалеку, да чувствую — не дойду. Возьми меня с собой!

    — Куда же я тебя возьму? — говорит лиса. — Вся лодка мешками занята.

    — Мне много места не надо, — говорит дятел. — Сяду прямо на мешки, да и плыть мне недалеко.

    Согласилась лиса подвезти дятла. Прыгнул он в лодку, и они поплыли. Лиса гребет, а дятел тем временем ковыряет в днище лодки небольшую дырочку. Начала в лодку вода просачиваться, тут дятел и говорит:

    — Что-то течет твоя лодка. Надо к берегу править, как бы мы не утонули!

     

    

    Чукотская аппликация из замши и меха

     

    Причалили к берегу, дятел и говорит лисе:

    — Пойди в лес, набери смолы. Я не могу — от болезни совсем сил не осталось. Заклеим лодку смолой и поплывем дальше.

    Убежала лиса в чащу, а дятел сломал веточку, сделал из нее пробку и закрыл дыру. Сел в лодку, взял весла и направился туда, где ждала его старушка-росомаха. Лиса выскочила из леса с комком смолы в лапах и кричит:

    — Ты куда направился на дырявой лодке?

    — Она не дырявая, — отвечает дятел. — Дыру я заделал. А вещи, которые ты украла, я верну хозяевам!

    Долго бегала лиса по берегу, ругалась и кричала, да ничего не поделаешь.

    А дятел приплыл туда, где сидели на берегу росомаха со своим мужем и плакали — жалко было им вещей, которые украла хитрая лисица. Причалил дятел лодку к берегу и говорит:

    — Не надо плакать! Вот все ваши вещи!

    В благодарность старушка-росомаха сшила дятлу пеструю кухлянку и красную шапочку. А ее муж выковал из железа клюв и крепкие когти и тоже подарил их дятлу. С тех пор эта птица без устали скачет по деревьям и долбит клювом крепкие древесные стволы, добывая себе пропитание. А лисица, если увидит дятла, злобно тявкает на него, да только ничего поделать уже не может.

    В северных и сибирских легендах и сказках часто встречаются совы. Они могут выступать и как мудрые советчики, и как персонажи, не отличающиеся умом и дальновидностью. То, почему совы избегают дневного света, в ненецком фольклоре объяснялось так.

    У пары сов был один-единственный сын. Вырос он, стал взрослым, и родители решили его женить. Да только на ком? Подумали супруги-совы, а муж и говорит:

    — Слышал я, что у воронов, что живут в нескольких дневных переходах отсюда, есть дочка. Почему бы не сосватать ее нашему сыну?

    
     В тех местах, где проживают ненцы, встречается несколько видов сов, например ястребиная, болотная, белая, бородатая неясыть и некоторые другие.

    


    

    Ненецкая женская одежда

     

    Надумано — сделано, и отправились совы в путь. Прибыли в стойбище ворон, сосватали их дочь, сыграли свадьбу и обратно поехали. Стал сын-сова жить со своей женой-вороном. И все бы хорошо, только мать-сова невесткой своей недовольна. И черна-то она слишком, и голос у нее громкий, и почтительности маловато: чуть что не по ней, кричит да ругается. А сова и сама не простая — не любит, когда ей перечат, охота ей, чтобы невестка была тихая да послушная.

    И вот однажды говорит невестка-ворон:

    — Хотелось бы мне оленьего мяса.

    — Ишь ты какая! — бурчит сова. — Мяса ей! А родители твои за тобой много ли приданого дали, чтобы тебя мясом оленьим кормить?

    Обиделась невестка-ворон и говорит:

    — Пожалуй, вернусь я к своим родителям.

    И улетела.

    — Вот ведь наглая! — злится сова. — Нужно теперь нашему сыну новую жену искать!

    А через некоторое время прилетели в те места, где жили совы, птицы-канюки[9]. Подумали совы — всем будет хороша для их сына жена-канюк! И пошли сватать невесту. Канюки согласились выдать свою дочь за сына сов. Сыграли свадьбу. Мать-сова не нарадуется: невестка-канюк трудолюбивая, тихая, почтительная. Да только прошло немного времени, и невестка заболела. Говорит старуха-сова своему сыну:

    — Слышала я, что неподалеку отсюда живет сильный шаман-мышелов[10]. Приведи его, пусть твою жену вылечит, а то как бы не померла она.

    Привел сын-сова шамана, а тот и говорит:

    — Сделайте особый чум, я буду там лечить вашу невестку. Семь дней мне потребуется на борьбу со злыми духами, которые болезнь вызвали. И пока я буду ее лечить — в чум не заходите.

    Начал шаман лечить невестку-канюка. Семейство сов не входит в чум, помнит наказ шамана. И вот прошло семь дней, и говорит мать-сова:

    — Наверное, уж окончилось лечение. Заглянем-ка, что в чуме происходит?

    Подошли совы к чуму, открыли полог, и вылетел оттуда шаман-мышелов да умчался. Зашли в чум сова, ее муж и сын и видят, что от невестки-канюка одни перышки остались. Начали они плакать, и так долго плакали, что совсем перестали их глаза переносить солнечный свет. Вот с тех пор совы и летают только ночью.

    Популярный в мифологической сказке сюжет — изменение облика того или иного существа, которое происходит иногда по его собственной воле, а иногда — случайно или даже против его желания. Хороший пример — эскимосская сказка о том, как ворон и сова покрасили друг друга.

     

    

    Белая полярная сова

     

    …Много лет назад дружили сова и ворон. А были эти птицы тогда белыми-белыми, как снег. И вот однажды ворон говорит сове:

    — Обидно мне, что у всех птичек — даже у самых мелких — яркое красивое оперение. А у нас — просто белое. Одна радость, что зимой на снегу нас не видно. Давай друг друга раскрасим, и будут у нас такие же красивые перья, как у других птиц!

    Сове эта идея понравилась. Набрали они с вороном разных ягод и трав, наварили разноцветных отваров. Села сова на пенек, и начал ворон ее раскрашивать. Наделал коричневых, серых пятнышек, раскрасил черным цветом кончики перьев. Очень красиво получилось! Но уж очень долго работал ворон. Сидела сова на пеньке, сидела — и надоело ей. «Чего это ворон так долго копается? — думала она. — Я вот не буду так долго его раскрашивать!»

    Закончил ворон свою работу. Сова наконец-то спрыгнула с пенька и сказала:

    — Ну, теперь твоя очередь. Давай я тебя раскрашу.

    Ворон сел на пень, а сова, чтобы не возиться долго, собрала нагар с жировых светильников, размешала его с водой, да и окатила ворона с головы до хвоста.

    — Что ты наделала? — закричал ворон, который стал полностью черным. — Я-то тебя раскрашивал, старался! А ты меня полностью черным сделала! Убирайся отсюда!

    Вот так и стали сова — пестрой, а ворон — черным. И друг друга они с тех пор избегают.

    Такое животное, как бурундук, всем хорошо известно. А многие ли задумывались, откуда на спинке бурундука темные полосы? Нанайская сказка «Медведь и бурундук» объясняет это так.

    Давным-давно дружили медведь и бурундук. А надо сказать, что в те времена полос на шкурке у бурундука не было — был этот зверек просто рыжим, почти как белка.

    Никаких ссор и никакого недовольства у медведя с бурундуком не бывало! Охотиться они ходили вместе, ягоды ели и рыбу ловили тоже вместе. И многие звери в тайге им завидовали.

    — Ишь как хорошо бурундук устроился! — злобно говорила лиса. — Медведь, как мясо добудет, с ним делится. Да и медведь свою выгоду получает — бурундук ему приносит орешки, сладкие ягоды и корешки!

     

    

    Бурундук

     

    И задумала лиса дружбу медведя с бурундуком расстроить. Однажды, когда бурундук сидел на пне и грелся на солнышке, лиса подошла к нему и сказала:

    — Вот дружишь ты с медведем, а не знаешь того, что он тебя обманывает самым подлым образом!

    — Не может быть! — удивился бурундук. — Как же это он меня, по-твоему, обманывает?

    — Смотри сам, — ответила лиса. — Например, когда он берет тебя с собой на охоту, он же первый бросается на добычу, не так ли? А значит, он забирает себе самые лучшие и самые лакомые кусочки! Тебе же оставляет что похуже. Как же ты это терпишь? Почему бы тебе не попробовать опережать медведя на охоте? Иначе ты никогда не вырастешь, останешься маленьким! А тебе ведь, наверное, хочется быть большим и сильным!

    Задумался бурундук. «И в самом деле, — подумал он, — медведь всегда первым бросается на добычу. А чего же я-то жду? Ведь он и правда наверняка забирает себе все самое вкусное!»

    И вот на следующий день медведь и бурундук пошли на охоту. Медведь сквозь валежник продирается, бурундук у него на загривке сидит, мечтает о том, как первым добычу хватать будет. Видит медведь — на полянке кабан в земле роется. Только нацелился на него напасть, как бурундук заверещал, спрыгнул с его холки и бросился на кабана! Тот обернулся и видит, что неподалеку медведь. Бросился кабан со всех ног в чащу; так медведь и упустил добычу.

    Отругал медведь своего приятеля за этот странный поступок, и пошли они дальше. Попался им олень, но как только медведь попытался схватить его, бурундук бросился вперед прямо под клыки и когти медведя. Косолапый от неожиданности отшатнулся и не смог поймать оленя.

    Снова обругал медведь бурундука, и отправились они на поиски новой добычи. Набрели на ручей, где рыбы было видимо-невидимо. Но как только собрался медведь схватить одну рыбину, снова выскочил вперед бурундук, начал плескаться в воде и всю рыбу распугал. Озверел медведь да как ударит бурундука лапой по спине! Насилу тот жив остался. А на спине бурундука с тех пор черные полосы — следы медвежьих когтей. Да и дружба их с того времени закончилась.

     

    

    Нанайский охотник. Фото из коллекции Библиотеки Конгресса. 1895 г.

   
   
    

     Загадочный сюжет с медведями 

    

    К числу мифологических сказок можно отнести те, в которых описываются родственные отношения между людьми и представителями животного мира (а также оборотнями, великанами, духами и так далее). Это наследие тех времен, когда человек считался частью природы и практически не осознавал себя вне пространства мифа. Пример — удэгейская сказка «Брат и сестра-медведица».

    …Много лет назад жили на свете брат и сестра. Сестра была чуть постарше, а брат — помладше. Но он уже был хорошим охотником, и, несмотря на то что были ребята сиротами, мясо у них в доме не переводилось. Но вот однажды сестра говорит брату:

    — Что-то мяса у нас мало. Похоже, ты стал плохо охотиться.

    Удивился брат:

    — Как это мало? Мяса я достаточно приношу, мы не могли столько съесть.

    — Смотри сам, — отвечает сестра. — Нет в леднике почти ничего.

    Удивился брат, да делать нечего — пошел на следующий день на охоту и настрелял побольше дичи. Еле до дому донес!

    А через два дня сестра ему снова выговаривает:

    — Нет мяса у нас, еще день-два — и голодать будем.

    — Да как же так? — возмущается брат. — Куда же мясо девается?

    А сестра глаза отводит и говорит, что не знает.

    Понял брат, что дело нечисто. И на следующий день сказал сестре, что пошел на охоту, а сам спрятался и смотрит, что будет дальше. И видит: идет его сестра к леднику, раскапывает лед и достает из какого-то тайника большие куски мяса. А потом идет к очагу и начинает их жарить.

    «Для кого это? — думает брат. — И зачем столько мяса она готовит?»

    А сестра принарядилась, вышла на улицу и зовет кого-то. И видит брат — идет к их жилищу молодой великан. Сестра встречает его ласково, обнимает, ведет к очагу, начинает мясом угощать.

    «Так вот для кого я мясо с охоты приношу! — думает брат. — Чтобы она какого-то великана моей добычей кормила?» Очень обидно ему стало, что сестра его обманывает.

    Вечером он как ни в чем ни бывало вернулся домой, а сестра ему опять говорит:

    — Нечего есть, одни обрезки шкур у нас остались. Придется тебе завтра снова на охоту идти.

    Ничего не ответил брат, а на следующее утро отправился в лес и добыл лося. Не стал нести домой мясо, пришел и говорит своей сестре:

    — Я там лося добыл. Но не сообразил нарты с собой взять; отправляйся сама на нартах в лес, нарежь кусков побольше да вези домой.

    Сестра отправилась в лес; а брат оделся в ее одежду, распустил волосы, надел украшения, приготовил еду на очаге, вышел на улицу и закричал:

    — Где ты? Приходи, угощение готово! Мой брат на охоте, никто нам не помешает!

    И видит, что подходит к их дому великан. Издали великан посмотрел на брата и говорит:

    — Ты ли это? Что-то голос у тебя грубый…

    — Холодной воды напилась, — говорит брат. — Иди же, я мясо приготовила.

    А как только великан подошел поближе — выстрелил в него из лука. Заревел великан громким голосом, развернулся и побежал в лес. И видит брат — на полпути до леса он в медведя обратился. А на снегу остались следы крови.

    Брат разделся, задул очаг и лег спать. А тут и его сестра вернулась. Увидела она кровь на снегу, подбежала к брату, тормошит его и плачет:

    — Ты зачем мужа моего убил? Живи теперь один, уйду я от тебя.

    И ушла. Остался брат один. Пожил так некоторое время и решил отыскать сестру с ее мужем-великаном да попросить у них прощения. И отправился на поиски. Нашел следы сестры и великана-медведя — шли эти следы рядом, и видит брат, что следы его сестры сначала были маленькие, а потом все больше и больше становились.

    
     Литература

     Культура и фольклор коренных народов Дальнего Востока были значительно популяризированы в первой трети ХХ века благодаря писателю и исследователю Владимиру Клавдиевичу Арсеньеву, автору таких произведений, как «Дерсу Узала», «По Уссурийскому краю», «Сквозь тайгу» и других.

    


    Вошел он в лес и видит: два медвежонка играют на поляне. Подкрался он к ним, схватил за шиворот и спрашивает:

    — Как вашу мать зовут?

    — Камани, — отвечают ему медвежата.

    «Вот те раз, — думает брат, — это же имя моей сестры. Видать, это дети ее и великана».

     

    

    В.К. Арсеньев. Фото до 1917 г.

     

    — Выходит, вы мои племянники, — говорит он медвежатам. — А я ваш дядя, брат вашей матери. Хочу я с ней повидаться, да только не знаю, как она меня примет. Возьмите сейчас мою рукавицу, покажите ее вашей матери и скажите, что нашли рукавицу своего дяди.

    Взяли медвежата рукавицу, прибегают к матери и кричат:

    — Мама, мама! Мы нашли рукавицу нашего дяди, твоего брата!

    — Не может быть, — отвечает та. — Это вы, озорники, наверняка у своего отца рукавицу стащили. Нет и не может быть здесь моего брата.

    Приходят снова медвежата на полянку и говорят своему дяде:

    — Не верит нам мать, говорит, что нет у нее брата.

    — Ну раз так, — говорит он, — вот, возьмите мою шапку. Она сама мне ее сшила, не может она эту шапку не узнать!

    Взяли медвежата шапку и снова побежали к матери:

    — Мама, мама! Мы принесли тебе показать шапку твоего брата!

    — Не может быть, — отвечает та. — Шапка тоже принадлежит вашему отцу.

     

    

    Камчатский бурый медведь

     

    Подумали медвежата — что им делать, как заставить мать с братом повидаться? И придумали. Выхватили из рук у нее нитки, которыми она шила, и побежали в лес. Рассердилась мать и побежала за медвежатами. Прибегают они на полянку, а там брат сидит на пне. Подошла к нему сестра и говорит:

    — Раз уж ты меня нашел, пойдем к нам домой. Только боюсь я, что мой муж захочет тебя убить за то, что ты в него стрелял.

    Пришли они домой к великану-медведю; сестра накормила брата, рассказала о том, как в лесу живет. А вечером услышали они шаги: это великан домой возвращался. Сестра, боясь за жизнь брата, спрятала его под оленьими шкурами.

    Вошел великан-медведь в юрту и говорит:

    — Что-то человечьим духом у нас пахнет.

    — Да это тебе показалось, — говорит ему жена.

    — Нет, не показалось! — отвечает великан. — Посмотрю-ка я, нет ли у нас непрошеных гостей.

    Раскопал он шкуры в углу юрты и нашел брата своей жены. Не стал он убивать его, сказал, что простил. И остался брат жить в доме своей сестры и ее мужа.

    Однажды великан говорит:

    — Пойду я завтра на охоту. Ты, жена, пришей мне на одежду белый лоскут.

    — Я с тобой пойду, — говорит брат.

    — Хорошо, — отвечает ему великан, — иди.

    И вот на следующий день собрались великан и его новый родственник на охоту. Говорит великан:

    — Я нашел неподалеку медвежью берлогу. Когда я войду в нее и начну биться с медведем, ты смотри на белый лоскут, который нашит на мою одежду. Если лоскут виден — значит, я сижу на медведе сверху; если же лоскут не виден — значит, медведь меня подмял. Тогда сразу коли его!

    И вот пришли они к берлоге. Великан превратился в медведя и залез внутрь; начали они с хозяином берлоги биться. А брат стоит рядом и смотрит: не пора ли ему помогать? И вдруг видит: пропало белое пятно, тот самый лоскут, который его сестра нашила на одежду великана-медведя. Понял брат, что тому плохо приходится — и метнул копье. Да только в этот самый момент те, кто боролись в берлоге, перевернулись — и брат пронзил копьем великана. Но делать уже было нечего — и медведя, хозяина берлоги, тоже пришлось добивать.

    Пришел брат домой и во всем признался сестре:

    — Убил я случайно твоего мужа, — сказал.

    Сестра ничего ему не сказала. Прожили они еще некоторое время, и сестра говорит брату:

    — Нужно мне нового мужа искать. Пойду я. А ты живи здесь со своими племянниками-медвежатами.

    Ушла она из дома; брат проследил за ней немного и увидел, что следы сестры опять превратились в медвежьи. И убедился, что она тоже может в медведя превращаться.

    Остался он жить в юрте с племянниками; но приходилось ему иногда оставлять их без присмотра, потому как нужно на охоту ходить, еду добывать. И вот однажды собрался брат в очередной раз в лес и говорит племянникам-медвежатам:

    — Если нападут охотники — отбивайтесь как можете. Ломайте копья, бейте лапами.

    Но пока брат ходил по лесу и добывал дичь, набрели на юрту охотники и убили медвежат. Пришел брат домой, видит — там пусто. Пошел на поиски племянников. Ходил, ходил — и набрел на охотничий шалаш.

    — Зачем вы убили моих племянников? — спросил он.

    Засмеялись охотники:

    — Ты не сошел ли с ума? Как это медвежата могут быть племянниками человека?

    — А вот могут, — отвечает им брат. — Эти медвежата — дети моей сестры и ее мужа, великана-медведя.

    Заплатили охотники ему огромный выкуп, чтобы он не мстил за племянников. Вернулся брат домой, женился; родились у него дети. Когда сын подрос, он стал брать его с собой на охоту и всегда наказывал:

    — Когда вырастешь да женишься, не давай женщинам своего дома есть медвежье мясо и спать на медвежьей шкуре.

     

    

    Вулкан Ключевская Сопка на Камчатке

     

    Видимо, в этой сказке нашли свое отражение традиции древнего тотемизма и вера в оборотничество. У разных народов отношение к тотемам было разным: где-то употребление животного-тотема в пищу категорически запрещалось, а где-то, напротив, поощрялось. Кроме того, в сказке, видимо, отразилась вера удэгейцев в то, что употребление женщиной медвежьего мяса делает ее излишне «восприимчивой» к животному началу и в общем ни к чему хорошему не приводит.

   
   
    

     Нестандартный взгляд 

    

    При чтении мифов и сказок нам иногда кажется странным, что некоторые птицы и животные, описанные в них, отличаются от привычных стереотипов. Например, в русских сказках заяц обычно трусоват, а журавль — благороден и вежлив. В северном и сибирском фольклоре они тоже могут быть такими, но иногда заяц внезапно становится храбрецом и даже возвращает на небо украденное солнце, как в эскимосской сказке, а журавль предстает отъявленным эгоистом.

    …Однажды злобные тунгакты[11] похитили солнце; сняли его с небосвода и спрятали в подземелье. Совсем стало плохо жить на земле и людям, и животным; все погрузилось во мрак, земля перестала плодоносить, оленей негде было пасти. Лесные звери начали голодать.

     

    

    Чукотский заяц

     

    И тогда ворон собрал вокруг себя животных и птиц и сказал:

    — Нужно нам вернуть солнце, иначе мы все в этой тьме погибнем. Тунгакты спрятали солнце глубоко под землей, в каменном сосуде. Нужно добыть его и вернуть. Кто отважится это сделать? Я предлагаю послать в подземелье медведя — он самый сильный.

     

    

    Пуночка (арктический воробей)

     

    Среди животных на общем собрании сидела старая глухая сова. Она не расслышала речи ворона и спросила сидевшую рядом с ней птичку-пуночку[12]:

    — О чем это ворон толкует?

    Пуночка передала ей на ухо слова ворона, сказала, что звери собираются отправить медведя спасать солнце.

    — Ничего не выйдет, — сказала сова. — Медведь падкий на сладкое, и если тунгакты предложат ему меда, то он обо всем забудет и не сможет вернуть солнце.

    Послушали звери и птицы сову и закричали:

    — Она права! Не стоит посылать медведя!

    — Ну тогда давайте пошлем волка, — говорит ворон. — Он сильный и быстрый, он сможет не только солнце украсть, но и принесет его нам без особого труда.

    — О чем они говорят? — снова спрашивает сова.

    Пуночка передала ей все, что было сказано, и сова говорит:

    — Не нужно посылать волка. Он жадный, и если ему посулят награду вместо солнца — он согласится. Или увидит какую-нибудь добычу, начнет охотиться на нее и забудет про все.

    Услышали звери и птицы слова совы и закричали:

    — И правда, не стоит волка посылать! Не принесет он нам солнце!

    Говорит ворон:

    — Тогда давайте пошлем зайца. Он быстро бегает и хорошо прыгает!

    — О чем говорит ворон? — спрашивает пуночку сова.

    — Хотят зайчика за солнцем посылать, — отвечает та.

    — А это мысль хорошая, — говорит сова. — Заяц быстрый, не жадный, и он, пожалуй, принесет нам солнце!

    И вот заяц отправился на поиски солнца. Шел он много дней и ночей и вот заметил впереди большую скалу, а на ней как будто бы трещина. Подошел заяц поближе и видит, что из той трещины свет пробивается; заглянул внутрь и увидел в большой пещере каменный сосуд, который светится ярким светом. Сообразил заяц, что это и есть та самая пещера, в которой злые духи держат солнце. Присмотрелся, а в углах пещеры на ложах, покрытых оленьими шкурами, лежат тунгакты.

    Тихо, чтобы не разбудить их, заяц пролез в щель, подошел к каменному сосуду и изо всех сил ударил по нему задними лапами — они у зайцев очень сильные, потому они и прыгают хорошо. Разбился сосуд, выкатилось солнце наружу. Схватил его заяц передними лапами, прыгнул — и выскочил на землю из пещеры.

    Погнались за зайцем злые духи; а он-то в полную силу бежать не может, у него солнце в лапах! Понял заяц, что его настигают, — и ударил лапами по солнцу. Раскололось оно пополам; поднялись обе половинки на небо, и из одной получилось снова солнце, а из другой — луна. Снова стало на земле тепло, светло и хорошо. А злые духи от яркого света ослепли, снова заползли в пещеру и остались там навсегда.

    Якутская сказка о перелетных птицах вполне могла бы быть основой для мелодрамы — с птицами в главных ролях! Наиболее известный вариант ее таков.

    …Много лет назад птицы, которые прилетают на лето в северные земли, не делали этого; они жили все время на юге. Но вскоре птицы там сильно расплодились, стало им тесно, корма не хватало, а яйца у них похищали разные змеи и ящерицы, которых на юге много. И вот договорились птицы собраться все вместе и решить, не стоит ли поискать какие-то новые земли для проживания.

     

    

    Утка-чирок

     

    Наступил назначенный для собрания день, слетелись на него все пернатые — от сов и ястребов до воробьев и синичек. Приковыляли утки, пришагали журавли. Долго совещались птицы и наконец решили: нужно кого-то отправить на поиски новой земли, куда можно было бы переселиться или улетать на половину года. Но кого же отправить? Подумали немного и порешили послать на поиски журавля. Он сильный, ловкий, крылья у него большие и неутомимые.

    Полетел журавль на поиски новых земель. Летал он почти три года. А за это время самец утки-чирка поселился у журавлихи. Польстилась она на его красивые перышки и льстивые речи.

    И вот однажды наконец журавль вернулся. Никому не сказал о своем возвращении, примчался к себе домой — чирок едва успел спрятаться! Спрятался и думает: «Останусь-ка я ненадолго в укрытии. Может, журавль жене что интересное расскажет, а я первый об этом узнаю».

    И вот сидит он и слышит, как журавль говорит:

    — Нашел я на севере замечательные земли! Летом там не холодно и не слишком жарко, много еды; змеи и ящерицы там если и попадаются, то редко, и отложенные яйца будут в безопасности. Вот только мне совсем не хочется об этих землях рассказывать всем нашим сородичам. Ведь все полетят в эти замечательные земли, и там станет так же тесно и голодно, как здесь! Вот что я придумал: завтра, когда все птицы соберутся, я скажу, что новые земли-то я нашел, но там очень плохо: холодно, голодно, много страшных чудовищ. Конечно же, никто не захочет туда лететь. А потом мы с тобой потихоньку сами туда переберемся и заживем как следует!

    
     Поговорим о погоде

     Именно в Якутии находятся два населенных пунк-та, которые в последние годы борются за звание «полюс холода Северного полушария». Это город Верхоянск и село Оймякон. Официально зарегистрированный абсолютный минимум — минус 67,7 градуса.

    


    «Ах, негодяй какой! — думает чирок, сидя в своем укрытии. — Хочет потихоньку отсюда улететь, а мы останемся здесь — в жаре, в опасности, в тесноте! Нет уж, нельзя это допустить!»

    Выбрался чирок тихонько из своего укрытия и полетел к своей родственнице-утке. Сообщил ей о том, что журавль хочет всех обмануть, рассказать, что на севере жить плохо, а потом тайком улететь туда.

    — Ишь, какой умный! — говорит утка. — Надо его опозорить перед всеми, чтобы неповадно было обманывать!

    И вот на следующий день собрался птичий совет. Начал журавль рассказывать.

    — Был я на севере, — сказал он. — Земли там много, просторы большие, но жить там невозможно. Очень холодно, постоянно снег да дождь: птенцов вывести не получится, они замерзнут. Ветер такой, что любое гнездо сдует не только с дерева, но и с земли! А по земле ползают разные страшные чудовища, у меня на глазах они несколько десятков птиц проглотили.

    — Да ну? — спросила утка. — И как же это тебе удалось вернуться, если там чудовища на каждом шагу? Не верьте ему, он врет! Ночью он своей супруге рассказывал о том, какие они прекрасные — северные земли. Просто он хочет, чтобы никто из нас туда не полетел, чтобы только журавли там жили и плодились!

    — Да как ты смеешь так меня позорить? — закричал журавль. — Я три года собой рисковал, летал по разным землям и странам, а ты меня в обмане обвиняешь?

     

    

    Краснозобая гагара

     

    Набросился журавль на утку, побил ее клювом так, что чуть жизни не лишил. И сказали ему птицы:

    — Что-то ты, журавль, совсем на себя не похож. Мы думали, что ты птица умная и добрая, но теперь видим, что это не так. И веры тебе теперь нет!

    — Но что же делать? — спросила гагара. — Как же мы теперь узнаем, хорошо на севере или плохо?

    Подумали птицы и решили: нужно еще кого-то отправить на север, чтобы посмотреть, можно ли там жить. И отправили орла: он тоже сильный, как журавль, быстрый и зоркий.

    Целый год орел летал, наконец вернулся и рассказал, что на севере действительно есть хорошие земли, богатые кормом, там хорошо выводить птенцов, и пока не начнется зима, они вполне успеют окрепнуть и научиться летать.

    Обрадовались птицы и собрались лететь на север. И тут вышла вперед утка и сказала:

    — Вы помните, как журавль меня избил? Я до сих пор хромаю и не могу долго лететь. Вы-то улетите на север, а мне что делать? Я не смогу проделать такой длинный путь!

    И птицы решили: раз журавль виноват в увечье утки, то пусть он возит ее на север и обратно на своей собственной спине! С тех пор так и летают они. А орла за его заслуги стали называть смелым и благородным.

   
  
  
   

    Глава 7. Миф и сказка: в древности и сегодня 

   

   
    

     О ненасытности и дружбе 

    

    Можно ли провести черту между мифом и сказкой? Можно ли определить, когда именно на смену мифологии приходит развлекательный фольклор? Однозначного ответа нет. Выше мы уже рассмотрели достаточно примеров того, как в сказках прослеживаются черты древних мифов — причем даже в тех, которые сложились достаточно поздно. И все же можно привести примеры сказок, в которых разъясняющий момент практически полностью вытеснился поучительным. Например, кетская сказка «Волшебная птичка» наверняка вызовет у вас ассоциации с известной «Сказкой о рыбаке и рыбке». Впрочем, «Сказка о рыбаке…» не совсем корректный пример — как известно, Александр Сергеевич Пушкин нередко в своем творчестве использовал переработанные сюжеты народных сказок, и непривлекательный образ заносчивой старухи с разбитым корытом сложился в фольклоре многих народов задолго до XIX столетия.

    Прочитаем несколько сказок, в которых, хотя они и ложь, намек предельно ясен? Начнем со сказки о волшебной птичке.

    …Жили на свете старик и старуха. Жили небогато, иногда ни крошки еды у них не было. И вот однажды говорит старуха мужу:

    — Сходил бы ты за дровами, нам совсем нечем очаг топить.

     

    

    Китовые ребра. Некоторые народы — в частности, эскимосы — использовали их для изготовления разнообразных каркасов

     

    Отправился старик в лес, начал собирать хворост и корчевать старые пни. И вот подошел он к очередному пню, подцепил его под корень, начал тащить, как вдруг вылетела из-под пня маленькая пестрая птичка и спросила старика человеческим голосом:

    — Кто ты, старик? Что тебе нужно?

    — Да вот, — отвечает тот, — за дровами пришел. Дома-то у нас очаг топить нечем.

    — Ступай домой, — говорит ему птичка. — Будет у тебя дров, сколько пожелаешь!

    Удивился старик, побежал домой, а там, и правда, целые кучи дров! Хороших, сухих, надолго их хватит. А старуха удивленная ходит вокруг и не может понять, откуда столько всего взялось.

    Рассказал старик жене о чудесной птичке; а старуха и говорит:

    — Пошел бы ты завтра к этой самой птичке да попросил у нее мяса. А то дров у нас теперь много, а есть нечего.

    На следующее утро старик пошел в лес, нашел знакомый пень, постучал по нему. Вылетела из-под пня пестрая птичка и спрашивает:

    — Чего тебе, старик, нужно?

    — Да вот мяса бы мне, дичи какой-нибудь, — отвечает старик. — Есть у нас дома совсем нечего.

    — Будь по-твоему, — говорит птичка. — Иди себе домой.

    Пришел старик домой и видит — возле его чума громоздятся туши: лосиные, оленьи, медвежьи. А довольная старуха мясо на огне готовит.

    — Чего стоишь-то? — спрашивает старуха мужа. — Мяса нам теперь надолго хватит. Иди-ка ты к своей птичке и говори ей, что хотим мы быть богатыми торговцами!

    Заикнулся было старик, что никогда они торговцами не были, так нужно ли начинать на старости лет? Но старуха ногами затопала и погнала мужа в лес.

    Пришел старик к знакомому пню, стукнул по нему; вылетела птичка и спросила:

    — Чего ты, старик, хочешь?

    — Да вот, — отвечает тот, — хочет моя жена, чтобы стали мы богатыми торговцами.

    — Экая жадная, — говорит птичка. — Неужели годового запаса дров и мяса ей недостает? Ну да ладно, иди домой, исполню я желание твоей жены.

    Приходит старик домой и видит: все их жилище заполнено товарами. Шкуры пушного зверя, серебро, богатая медная посуда, дорогие ткани… Сидит старуха посреди всего этого богатства, украшения в ларце перебирает. И говорит она старику:

    — А теперь иди к птичке и скажи ей: пусть сделает нас повелителями всего леса, хозяевами птиц и зверей.

    Пришел старик в лес, передал птичке желание своей жены.

    — Будь по-твоему, — вздохнула птичка. — Иди домой и ложись спать. А утром вы со старухой станете хозяевами леса.

    Пришел старик домой, легли они со старухой спать. А утром видят, что лежат они снова под дырявыми шкурами, а все богатство, все припасы и вся красивая одежда исчезли — будто их и не было.

    В условиях севера выжить в одиночку было практически невозможно. Поэтому в сказках нередко возникает мотив дружбы и взаимопомощи, о необходимости жертвовать гордостью и личными симпатиями — хотя бы ради собственной безопасности. Как в якутской сказке о дружбе — или, как ее еще называют, «о двух соседях».

    Жили на берегу озера два якута со своими детьми. У одного была дочка, у другого — сын. Один сосед — тот, что с сыном, — был добрый и вежливый, а второй — отец дочери — злой да надменный. Бывало, встретятся они на берегу во время ловли рыбы, и добрый сосед кричит:

    — Здравствуй, сосед! Все ли у тебя хорошо?

    А сосед злобно на него посмотрит, отвернется и молчит.

    Обидно это бывало доброму соседу, но он думал: «Ну мало ли почему он отвечать не хочет… Может, настроение плохое или живот болит».

    Так прошло несколько лет. И вот однажды мимо домов доброго и злого соседа пролетал ветер. Посмотрел он, как живут они, и огорчился. «Да разве так можно? — думал ветер. — Почему один из соседей не хочет с другим разговаривать?»

    И решил ветер во что бы то ни стало соседей помирить и смягчить характер злого соседа. Однажды, когда злой со своей дочерью рыбу для сушки развешивали, ветер дунул и перенес всю рыбу к жилищу доброго соседа. А тот собрал ее в корзины и вместе с сыном понес злому соседу. Пришли они и говорят:

    — Здравствуй! Забирай свою рыбу — ее к нам ветер перенес!

     

    

    Якутский Дед Мороз — Чысхаан, он же дух холода

     

    А злой сосед даже спасибо не сказал. Зыркнул на корзины, задрал нос, забрал рыбу и пошел домой. И дочка у него такая же — и разговаривать с гостями не хочет, и спасибо не скажет.

    Думал ветер, думал — и придумал. Как только злой сосед на следующий день сел в лодку, ветер дунул и нагнал волну. Накатила волна на лодку, перевернула ее; вынесло злого соседа волной прямо к дому, в котором жил добрый.

    Подбежали добрый сосед со своим сыном к злому, видят — он еле дышит, весь побитый — сильно его волнами о лодку и берег ударило. Перенесли его к себе в дом и начали выхаживать. Прибежала и дочка злого соседа, да только даже несчастье, случившееся с отцом, не заставило ее приветливее стать.

    Вылечил добрый сосед злого, а тот, как только встал на ноги, — даже спасибо не сказал, забрал дочку и ушел к себе домой.

    Совсем ветер расстроился. Что же делать, как заставить злого соседа смягчить свое сердце? И вот он выбрал момент, когда злой сосед с дочкой вышли из дома, подлетел к их юрте и начал кружиться изо всех сил. Сорвало с юрты войлок и шкуры, разметало жерди, погас очаг! Стоят возле остатков юрты злой сосед со своей дочкой, не знают, что делать. Подходят к ним добрый сосед с сыном и говорят:

    — Пойдемте к нам жить, пока вы новую юрту не поставите.

    И снова злой сосед ни слова благодарности не сказал. Правда, вместе с дочкой перешел в юрту доброго соседа и начал там свои порядки наводить.

    Понял ветер, что ничего у него не получается, никак он не может заставить злого человека стать добрым! И решил он попросить совета. Полетел к высокой-высокой горе, макушка которой была всегда покрыта снегом. И спрашивает ветер гору:

    — Скажи мне, правда ли то, что ты видишь все, что творится на свете?

    — Да, это так! — ответила гора.

    — Тогда скажи, что мне делать, если люди не хотят друг с другом разговаривать, надменно да злобно ведут себя?

    — Не так-то это просто, — отвечает гора, — тут Дружба нужна.

    — А что такое эта Дружба? Где ее берут? — спрашивает ветер.

    — А этого я и сама не знаю, — говорит ему гора. — Но другие горы рассказывали мне, что можно сотрясти небо и землю, разогнать тучи, взволновать воду в реках и озерах, и тогда рассеются силы злобы и гордости. Попробуй так сделать.

    Обрадовался ветер и полетел обратно. И пока летел, собирался с силами. Добрался до озера, где жили злой и добрый соседи, да как дунет! Сотряслось небо и земля, разошлись тучи, поднялись волны в реках и озерах, зашатались в тайге могучие деревья. И показалась на небе яркая светлая заря. Посмотрел ветер вниз — и видит, что люди теперь сообща работают: чинят сети, строят юрты, загоняют зверя в тайге. А самое главное — злой и добрый соседи вместе на берегу озера новое жилище строят.

     

    

    Кырыымпа — якутская скрипка

     

    Вот так и бывает — чтобы люди поняли цену дружбы, им нужно силу да опасность природы на себе почувствовать.

    
     Как получить длинный хвост

     В одной из ительменских сказок сорока отличалась тягой к сплетням. Все, что она слышала, незамедлительно разносила по всей тайге; за это очень не любили ее звери и птицы. И в итоге животные, собравшись и посоветовавшись, решили сделать сороке длинный хвост, чтобы ее было видно издали и чтобы все могли вовремя заметить, что приближается главная сплетница.

    


   
   
    

     О бедности, богатстве, жадности и вознаграждении 

    

    В нанайской сказке о двух подругах довольно прозрачно представлена тема жадности и гордыни.

    В селении жили две девушки. Отец одной был бедным рыбаком, второй — богатым торговцем. Богатая девушка ходила в дорогих мехах и тканях, одежды ее были расшиты бисером и цветными нитками, а по праздникам она надевала тяжелые серебряные украшения. Бедная же много лет ходила в одной и той же простой кухлянке, а об украшениях ей и мечтать не приходилось.

    Прошло какое-то время, и у обеих девушек умерли родители. У богатой ничего в жизни не изменилось — как жила она богато, так и продолжала жить. А бедная совсем обносилась, и пришлось ей идти в услужение к богатой соседке.

    И вот богатая девушка однажды отдала бедной лоскутки шкуры, которые собиралась выбросить. Совсем мелкие были эти кусочки, но бедная девушка взяла и поблагодарила:

    — Спасибо тебе! Может быть, смогу я из них сшить что-то для себя… Или старую одежду ими залатаю.

    Пошла к реке и начала эти лоскутки стирать. А мимо пролетала сорока, увидела лоскутки, схватила их и унесла.

     

    

    Нанайцы из окрестностей Хабаровска. Фото из коллекции Библиотеки Конгресса. 1895 г.

     

    

    Ительменская женщина с детьми. Гравюра из книги С. П. Крашенинникова «Описание земли Камчатки». 1755 г.

     

    Бежит бедная девушка за сорокой, кричит:

    — Отдай! Отдай! Это мое!

    Только не слушает сорока, летит все дальше и дальше, а девушка за ней. Так ей обидно, что последние клочки — и те отобрали! Бежит она и плачет. И сама не заметила, как забежала в глухой лес. А в лесу увидела маленький чум. Вышла из него седая сгорбленная старушка и спросила девушку:

    — Что ты плачешь? Кто обидел тебя?

    Рассказала ей девушка о своем горе: что она сирота, вынужденная работать у богатой подруги, что подруга отдала ей кусочки старой шкуры, а сорока их утащила.

    Выслушала ее старушка, накормила, уложила спать. А утром говорит:

    — Возьми вот этот мешочек. И пока не дойдешь до дома — не открывай его! Дома ложись спать, а утром развяжи мешочек и посмотри, что там. А еще — когда будешь идти до дома, ты услышишь крики разных птиц и зверей. Не обращай внимания, не останавливайся! И какие бы красивые цветы и ягоды ты ни увидела по дороге, не бери их.

    Пошла девушка домой. А лесные звери как с ума сошли: выскакивают на тропинку, хватают зубами за полы одежды. А птицы кричат и перелетают с ветки на ветку над головой. Но девушка помнила наказы старушки и шла по тропинке вперед, не развязывая мешочка.

    Когда она дошла до дома — положила мешочек в угол и легла спать. Проснулась утром и видит: вместо бедного чума — большое просторное жилище, покрытое красиво выделанными шкурами; лежанки коврами застелены, целые вороха меховой одежды на них лежат, а в очаге горит огонь и готовится много мяса. Развязала мешочек и увидела в нем множество драгоценных украшений.

    Осматривает все это бедная девушка — и собственным глазам поверить не может. А вскоре пришла к ней в гости богатая подруга и спрашивает:

    — Откуда это все? Как тебе такое богатство привалило?

    Рассказала ей бедная подружка обо всем. И у богатой глаза загорелись: хоть и ни в чем она не нуждалась, но захотелось ей тоже подарки получить.

    Оделась она погрязнее, нашла дома несколько лоскутков и пошла на реку стирать их. Прилетела сорока, схватила лоскутки, и побежала богатая девушка за ней. Прибегает в лес, где в маленьком чуме жила старушка; вышла эта старушка к ней и спросила, почему девушка одна по лесу бегает. Богатая девушка ей пожаловалась, что пришла на реку стирать лоскутки, а сорока их утащила.

    Выслушала ее старушка, накормила, уложила спать. А наутро так же, как бедной девушке, дала мешочек и наказала развязать его только утром, дома; а по пути домой не обращать внимания на птиц и зверей и не рвать цветы и ягоды.

     

    

    Нанайская женщина. Фото из коллекции Библиотеки Конгресса. 1895 г.

     

    Взяла девушка мешочек и отправилась в путь. Выскакивают перед ней на тропинку разные звери и птицы, а вокруг тропинки растут спелые ягоды и красивые цветы — видимо-невидимо! Вспомнила богатая девушка слова старушки о том, что ягоды и цветы трогать не надо и мешочек развязывать нельзя, и подумала: «Вот еще! С чего бы мне выполнять советы какой-то старушки? Волшебный мешочек уже у меня в руках. Могу делать что хочу!» Начала она бегать по полянке, собирать цветы и есть ягоды. А потом села на пень и развязала мешочек. Вылез оттуда целый клубок ядовитых змей — насилу девушка ноги унесла. Приходит домой, а вместо всех ее богатств только угольки и прутики на полу валяются. Так со всеми бывает, кто жаден и хороших советов не слушает.

    Жадность порицает и нивхская сказка «Белая нерпа».

    Жили да были на побережье два рыбака. Один был бедный, но добрый и щедрый. А второй — богатый и жадный, снегу у него зимой не допросишься.

    И вот однажды бедняк отправился на рыбалку. Дома у него в это время уже никакой еды не осталось.

    Закинул он удочки и сеть, сидел, сидел, но ничего не ловилось. Только к вечеру поймал несколько маленьких рыбок. Собрал их, сложил в мешок и пошел домой. И вдруг видит — лежит на песке раненая нерпа. То ли хищный зверь ее покусал, то ли охотник острогой задел. Шкурка у нерпы белая, как снег, и серебром отливает. Никогда раньше рыбак таких не видел! Жалко ему стало нерпу, и решил он ей отдать всю рыбу, которую за этот день поймал.

    «Я сегодня обойдусь, — подумал рыбак. — Нерпе моя рыба сейчас нужнее».

    Ест нерпа рыбу, а раны ее на глазах затягиваются. А доев последнюю рыбешку, нерпа вдруг сказала человеческим голосом:

    — Спасибо тебе, добрый человек! — и пропала. А на том месте, где она лежала, рыбак вдруг увидел большое жилище. Заглянул он туда и видит, что сидит внутри какой-то старик почтенного вида с длинной бородой. Понял рыбак, что перед ним сам Хозяин моря.

    И тут старик говорит ему:

    — Спасибо тебе за то, что спас мою любимую дочку — это ее ты видел в образе нерпы.

    Тут из-за полога появилась красивая девушка в серебряной одежде, а в руках она держала белую нерпичью шкурку. И говорит Хозяин моря рыбаку:

    — Вот моя дочь в ее человеческом обличье. За твое доброе сердце я хочу отдать ее тебе в жены.

    Отправились рыбак с девушкой к нему домой; пришли, а на месте убогой землянки — теплое и прочное жилище, в котором видимо-невидимо всякого добра. Стали они там жить. Девушка-нерпа всегда со своим мужем на рыбную ловлю отправлялась. Выйдут они в море на лодке, жена наденет на себя шкурку нерпы и ныряет в воду. Найдет косяк рыбы и гонит ее своему мужу прямо в сети. Бедный рыбак не только запасов на зиму наделал, но и хорошо на продаже рыбы заработал.

    Смотрит на все это его богатый сосед, и его аж корчит от зависти. «Как бы мне узнать, в чем причина удачи бедняка?» — думает он. И вот однажды богач узнал, что жена бедного рыбака умеет оборачиваться белой нерпой и ловить рыбу, только ей для этого нужно нерпичью шкурку на себя натянуть.

    Улучил богач момент, когда дома у бедняка никого не было, пробрался к нему и украл шкурку. Несет ее к себе домой и думает: «Ну, теперь я разбогатею!»

    Прибежал на берег моря, натянул на себя шкурку нерпы и прыгнул в воду. Да только ничего у него не вышло: нырять он так и не смог, а от шкурки никакого толку не было. Не знал богач, что носить ее может только дочь Хозяина морей.

    Долго носило богача в нерпичьей шкурке по морским волнам. Звал он на помощь, да только никто его не слышал. А если и слышал, то спасать не хотел: уж очень многим богач насолил за свою жизнь. И превратился в итоге богач в морского черта.

     

    

    Сумочка. Работа нивхского (возможно, эвенкийского) мастера. XIX в.

   
   
    

     О правильной самооценке… 

    

    С темой гордыни и, как сейчас бы сказали, неадекватной оценки своих способностей связана удэгейская сказка об охотнике и великане.

    Жил на свете охотник по имени Гээнтэ. Женился он, родился в семье сын. И вскоре охотник узнал, что появился в окрестностях великан, который людей убивает и отбирает их добро.

    — Пойду я, пожалуй, сражусь с ним! — сказал жене Гээнтэ.

    — Не ходи, пожалуйста, — попросила его жена. — А если ты не справишься с великаном? Как я буду одна сына кормить да воспитывать?

    — Не победить меня великану! — гордо сказал Гээнтэ. — Убью его, да еще и отберу у него все сокровища. Наверняка они у него есть.

    — Сначала выстрели из лука, — просит жена. — И посмотри: если перелетит стрела через три горы, тогда иди.

    Выстрелил Гээнтэ, но не перелетела стрела через три горы — только через одну. Но не послушал он просьб жены, отправился на поиски великана. Идет вдоль реки и видит: какой-то старик ловит рыбу.

    — Далеко собрался? — спрашивает старик Гээнтэ.

    — Иду с великаном биться, — отвечает тот.

    — А хватит ли сил-то у тебя? — спрашивает старик. — Давай испытаем. Вон на мелководье лодка с рыбой стоит. Попробуй ее руками на берег в одиночку вытянуть.

    Попробовал Гээнтэ, только ничего у него не получилось.

    — Рано тебе великанов побеждать, — говорит старик. — Послушай доброго совета, иди домой.

    — Нет! — гордо ответил охотник и двинулся дальше. Дошел до высоких гор и видит: стоит рядом с ними юрта, высотой почти с горами сравнялась. Зашел он внутрь, а там сидит старуха огромного роста, страшная, как ведьма.

    — Великан здесь живет? — спросил Гээнтэ.

    — Здесь, — отвечает старуха. — Это мой сын. А зачем он тебе нужен?

    — Победить его хочу, — ответил охотник.

    — Подожди, — говорит старуха. — Придет мой сын с охоты, тогда вы с ним силой и померяетесь. Долго ты до нас добирался? Замерз, поди?

    — Да, замерз, — признался Гээнтэ.

    Дала ему старуха раскаленную кочергу и говорит:

    — Возьми эту кочергу в зубы. Мой сын, как замерзнет, всегда так делает.

    Взял Гээнтэ кочергу в зубы, она ему язык и губы обожгла.

    И тут послышались шаги, вошел в юрту великан. А в руках он тащил две медвежьи туши.

    — Кто ты такой? — спросил великан охотника.

    Еле ворочая обожженным языком, Гээнтэ сказал:

    — Да вот хочу с тобой силой померяться.

    — Ишь, чего захотел! — захохотал великан. — Ты сначала покажи мне, на что способен. Видишь эти медвежьи туши? Давай сделаем так: каждый из нас обдерет по одной туше и съест ее. Посмотрим, кто окажется быстрее. Если не справишься — значит, ты просто хвастун.

    Взялись Гээнтэ и великан за медвежьи туши; не успел охотник со своего медведя хотя бы часть шкуры снять, а великан свою тушу уже освежевал и проглотил.

    — И ты со мной биться собирался? — насмешливо спросил великан охотника. Схватил он Гээнтэ за шиворот, зашил ему рот медвежьей жилой и отнес в амбар, да там и запер.

    Прошло несколько лет. Сын охотника подрос и уже сам начал дичь добывать. И вот однажды спросил он свою мать:

    — Скажи мне, как звали моего отца? И где он?

    — Гээнтэ его звали, — ответила та. — Пошел он биться с великаном, да там, наверное, и сгинул.

    — Так я найду его! — воскликнул мальчик. — А если он и правда погиб, так отомщу за него великану.

    — Хорошо, — говорит ему мать. — Только сначала выстрели из лука. Если стрела перелетит три горы — можешь идти.

    Взял парень лук, выпустил стрелу, а она не через три, а через семь гор перелетела!

    И отправился в путь. Идет берегом реки и видит: старый дед ловит рыбу.

    — Далеко ли ты собрался? — спрашивает старик парня.

    — Хочу до великана добраться, с которым мой отец справиться не мог, — отвечает тот.

    — Хорошо, — говорит старик, — давай проверим, готов ли ты с великанами биться. Вон, видишь нагруженную лодку? Попробуй ее один, без помощи, на берег вытащить.

    Подошел парень к лодке, зацепился за нее одним пальцем и легко вытащил на берег.

    — Вот это сила! — воскликнул старик. — Иди на поиски великана!

    Долго шел сын охотника и наконец добрался до юрты, в которой жил великан со своей матерью. Зашел и увидел страшную старуху.

    — Здравствуй, — говорит парень. — Я ищу великана.

    — Это сын мой, — говорит старуха. — Посиди у огня, подожди его. А если ты замерз, то вот тебе раскаленная кочерга, подержи ее в зубах.

    Взял парень кочергу, раскаленную докрасна. Засунул ее в рот, раскусил на кусочки и выплюнул в лицо старухе, а та в обгорелую головешку превратилась.

     

    

    Писатель В.К. Арсеньев (в центре) с группой проводников-удэгейцев. Фото ок. 1908–1910 гг.

     

    Тут и великан с охоты пришел, а под мышкой у него две медвежьи туши. Дал он одну тушу сыну Гээнтэ и говорит:

    — Давай посмотрим, кто из нас быстрее медвежью тушу освежует да съест.

    Парень взял тушу медведя за хвост, дернул, и вся шкура с туши соскочила, как рукавица с руки. Взял он освежеванную тушу медведя и съел всю за два укуса! А великан за это время успел только один бок у своего медведя ободрать.

     

    

    Просушка одежд на остове яранги. Чукотка

     

    Делать нечего — пошел великан с сыном Гээнтэ биться. Вышли они на каменную площадку в скалах; великан говорит:

    — Давай каждый из нас топнет ногой по скале. Кто проделает яму глубже?

    Топнул ногой сам великан, и остался в скале глубокий след его ступни. Топнул сын Гээнтэ, и ушла его нога в скалу по самое колено!

    
     В культуре удэгейцев — как и других коренных народов Приморья и Хабаровского края — заметно китайское влияние.

    


    После этого начали они бороться. Великан и так и эдак пытался противника в пропасть скинуть, да только ничего у него не выходит. Сын Гээнтэ упирается ногами в ямки, которые они проделали, пока по скале ногами топали. Упирается — и теснит великана все ближе и ближе к краю пропасти! И вот наконец справился с ним, и полетел великан вниз. Там, у подножия скалы, он о камни разбился.

    А сын охотника пришел в амбар и видит: сидит там какой-то человек с зашитым ртом. Освободил его, вытащил жилу из его губ и спрашивает:

    — Как зовут тебя?

    — Гээнтэ, — отвечает тот.

    — А я твой сын! — радостно закричал парень.

    Забрал он своего отца и привел его домой. И всю жизнь его любили и уважали — за силу, за победу над великаном и за то, что никогда не хвастался.

   
   
    

     …И еще раз о правильной самооценке 

    

    На изначальной территории расселения нивхов тигр был вполне привычным животным. Поэтому нет ничего удивительного в том, что он становился персонажем местных легенд и сказок.

    …Однажды охотник со своим сыном пошли в тайгу искать дичь. Пока ходили, пока следы рассматривали — начало темнеть, и решили они заночевать в лесу. Сделали из лапника шалаш и забрались в него.

    Отец-охотник говорит:

    — Только бы крупный хищник не пришел.

    — Да пусть приходит, — говорит его сын. — Любого зверя победить можно.

    Покачал отец головой и говорит:

    — Нехорошо хвастаться, когда твои слова поступками еще не доказаны. Пока ты тигров да медведей не побеждал — не надо хвалиться.

    И тут подходит к их шалашу огромный тигр. Засунул морду в шалаш и спрашивает:

    — Кто это здесь такой смелый?

    Отец-охотник страшно перепугался и закричал:

    — Не я! Не я!

    И выскочил из шалаша. Остался мальчик с тигром один на один.

    — Ну что же, — говорит тигр. — Давай сразимся. Посмотрим, кто из нас сильнее и не зря ли ты хвастался. И если ты мне проиграешь — я тебя сожру.

    Попробовал было мальчик проскочить между лапами тигра, а тот его лапой обратно в шалаш отбросил. Попробовал мальчик через голову хищника перескочить, а тигр привстал на задние лапы и стал таким огромным, что о том, чтобы перепрыгнуть его, можно было и не мечтать.

    И тогда мальчик схитрил. Он сделал вид, что собирается проскользнуть снова между лапами тигра. А сам прыгнул изо всех сил и зацепился за ветки дерева, которое росло рядом. Рванулся тигр за ним, да не рассчитал — застрял в развилке между веток!

    А мальчик ему и говорит:

    — Ну что, убедился, что я тебя обхитрю и одолею? Да и любого другого зверя тоже!

    — Пожалуйста, освободи меня! — жалобно зарычал тигр. — Еще немного, и я задохнусь!

    Жалко стало мальчику тигра, и он отрубил одну из веток развилки, в которой застрял зверь. А сам продолжал сидеть на дереве.

    Тигр, как только его освободили, улегся под деревом, на котором сидел сын охотника, и посмотрел на него.

    — Уходи, — говорит мальчик тигру. — Я ведь освободил тебя? Так чего же ты ждешь?

    — Ты добрый и благородный мальчик, — сказал ему тигр. — Ты мог убить меня, пока я висел в развилке дерева, но не сделал этого. И я хочу тебя отблагодарить. Слезай с дерева и садись ко мне на спину.

    Слез мальчик с дерева и забрался на спину тигра. А тот направился в сторону дальних гор. Шли они день, два, три. И на третий день приблизились к большому стойбищу, где рядом с жилищами на шестах висели многочисленные тигриные шкуры.

     

    

    Амурский тигр

     

    — Ну вот и приехали, — говорит тигр.

    Слез мальчик с его спины и видит: тигр сбросил с себя полосатую шкуру и превратился в красивого молодого человека. Пошел мальчик вместе с ним в ближайшую юрту и увидел там старика, который сказал:

    — А вот и сын мой явился. А кого это ты с собой привел?

    — Этот мальчик спас меня, — говорит юноша-тигр. — Я было хотел его съесть, да он меня перехитрил, и застрял я на дереве. Мальчик мог меня убить, но вместо этого освободил.

    — Спасибо тебе, — сказал мальчику старик. — За то, что ты не лишил меня сына, я щедро тебя награжу.

    Позвал старик еще нескольких своих сыновей, и те притащили нарты, нагруженные дорогими мехами.

    — Это нарты не простые, — сказал мальчику повелитель людей-тигров. — Садись прямо на тюки с мехами, и сани довезут тебя до дома без оленей и без собак!

    Поблагодарил мальчик всех, сел в нарты, и они сами собой покатились туда, где жили его родители. А дома отец мальчика — охотник — со своей женой сидят и горько плачут, думая, что их сына тигр съел. Подъехал мальчик на волшебных нартах к своим родителям — те были несказанно рады, что он цел и невредим, да еще и столько дорогих мехов привез.

    И потом еще много лет мальчик славился как смелый и находчивый охотник. Только надо помнить, что хитрость и находчивость должны с добротой соседствовать.

    Известнейшая нанайская сказка «Айога» повествует не только о происхождении одного из видов водоплавающих птиц, но и о нормах поведения.

    …Была у одного нанайца дочь по имени Айога — девочка очень красивая, но ленивая и чрезмерно гордая. Весь день сидела да собой любовалась: ловила свое отражение и в стенке котла, и в поверхности реки. А работать не любила.

     

    

    Чукотский мужчина. Фото из коллекции Американского музея естественной истории. Нач. ХХ в.

     

    И вот однажды говорит ей мать:

    — Айога, принеси воды.

    — Нет, — отвечает девчонка и любуется своим отражением. — Боюсь в воду упасть.

    — Так ты держись за кусты у реки, — говорит мать.

    — Нет, — отвечает ей Айога, — боюсь руки поцарапать.

    — А ты рукавицы надень.

    — У меня красивые рукавицы, — отвечает Айога, — жалко будет, если порвутся.

    И так полдня. В итоге мать вздохнет и сама пойдет да все сделает.

    И вот однажды мать снова просила Айогу за водой сходить, а девчонка пререкалась. Услышала то соседская девочка, взяла ведро и принесла матери Айоги воды. Мать приготовила лепешки, и дочка первой прибежала их есть.

    — Не бери лепешку, Айога, — говорит ей мать. — Горячие они, обожжешь руки.

    — А я рукавицы надену, — отвечает девчонка и к лепешке тянется.

    — Нет уж, — говорит ей мать. — Я лучше лепешку отдам той девочке, которая мне воды принесла.

    И угостила лепешками соседскую дочку.

    Страшно разозлилась Айога. «Ну и пусть, — думает, — зато я красивая».

     

    

    Нанайские инструменты для чистки рыбы. XIX в.

     

    Пошла она к реке и начала любоваться своим отражением. И вдруг видит — идет к реке девочка, которую ее мать лепешками угощала. Села эта девочка на берегу и начала лепешки есть. А Айога сидит голодная, тянет шею, смотрит, с каким аппетитом соседка лепешку уплетает. Да так долго смотрела, что шея у нее начала вытягиваться. А тут и соседская девочка заметила Айогу и говорит:

    — Хочешь лепешки? Давай я с тобой поделюсь.

    — Не хочу! — гордо закричала Айога. Да не удержалась на берегу, заскользила в воду и, чтобы удержаться, замахала руками. И тут появились на ее руках перья, шея стала еще длиннее, и, упав в воду, превратилась Айога в гуся[13]. Все слова человеческого языка забыла, только свое имя помнит. И с тех пор плавает гусыня-Айога в воде и, завидев людей, кричит: «Айога-га-га-га!»

   
  
  
   

    Заключение 

   

   Главная сложность изучения мифов Севера, Сибири и Дальнего Востока в том, что нужно охватить огромный регион с десятками проживающих там народов. Так не проще ли рассматривать мифологические системы якутов, манси, юкагиров, нивхов, ительменов и многих других по отдельности? Нет, не проще. Попытка изучить изолированно богов, духов и прочих персонажей какого-либо одного этноса заранее обречена на провал: ниточки неизбежно потянутся к мифам, легендам и сказкам не только ближайших соседей, но и тех, кто проживает за тысячи километров. Поэтому так или иначе приходится разбираться в «родственных отношениях» тех или иных народов, попутно все время сверяясь с географической картой, — вы, наверное, обратили на это внимание.

   Но, согласитесь, все это пробуждает своеобразный исследовательский азарт! И несмотря на то, что мы смогли представить вам в этом издании далеко не исчерпывающую информацию о мифологии коренных народов Севера и Зауралья, продолжить изучение в наиболее заинтересовавшем вас направлении вы уже можете самостоятельно.

  
  
   

    Вкладка 

   

   

   Восстановленные постройки Обдорского острога, положившего начало городу Салехарду. Основан казаками в конце XVI века

    

   

   Мыс Дежнева, названный в честь русского землепроходца. Крайняя восточная оконечность Евразии

    

   

   Тобольский кремль. Тобольск основан в 1587 году как опорный пункт в освоении Сибири

    

   

   Красноярск, основанный в XVIII веке, считался купеческой столицей Сибири

    

   

   Камчатка. Вид на вулкан Ильинский

    

   

   Енисей

    

   

   Буддийские ступы в Республике Тыва

    

   

   Куклы в саамских костюмах

    

   

   Онежское озеро входит в условный регион Русского Севера

    

   

   Сувенирные куклы в стилизованных якутскихи эвенкийских костюмах

    

   

   Якутские лошади

    

   

   Якуты. Иллюстрация из книги Г.-Т. Паули «Этнографическое описание народов России». 1862 г.

    

   

   Ф.-О. Биар. Священник Лестадиус проповедует саамам. 1840 г.

    

   

   Ж. Тавернье. Лагерь сиу. 2-я пол. XIX в.

    

   

   А. Дж. Миллер. Жилища индейцев в Форт-Ларами. 1858–1860 гг.

    

   

   Плато Путорана (Среднесибирское плоскогорье)

    

   

   Северная Двина

    

   

   Г. К. В. Бергхаус. Жительница Камчатки. Изображение из книги «Народы земного шара». Сер. XIX в.

    

   

   Яранга на фоне тундры. Чукотка

    

   

   Л. Хорис. Семья чукчей. Иллюстрация из книги «Живописное путешествие вокруг света». 1820-е гг.

    

   

   Скала Шаманка на острове Ольхон, Байкал. Считается одним из самых энергетически мощных мест Евразии

    

   

   Праздник Ысыах в Якутии

    

   

   Вышивка бисером на народном корякском костюме

    

   

   Традиционная вышивка хантов

    

   

   Ненцы Ямала

    

   

   Куклы в чукотских костюмах

    

   

   Ленские столбы

    

   

   Северное сияние над Онежским озером

    

   

   Строганина — нарезанные стружкой мороженая рыба или мясо — традиционное блюдо некоторых северных народов

    

   

   Морошка, она же «северный янтарь», «царская ягода»

    

   

   Сихотэ-Алинь. В его предгорьях — зона расселения удэгейцев и некоторых других народов Дальнего Востока

    

   

   Северные морские львы (сивучи) у берегов Сахалина

    

   

   Нерпа в Охотском море

  
 
notes

  

   Сноски 

  

  
   

    1 

   

   Во многих сказках о Кутхе присутствует упоминание о том, что он мог по желанию принимать человеческий облик или, наоборот, представать в виде ворона.

  
  
   

    2 

   

   Верхняя меховая одежда у народов Севера. Это тоже популярный сказочный мотив — придать себе способности персонажа, надев его одежду. В данном случае «кухлянка» выступает скорее как некая волшебная оболочка, которая нужна для того, чтобы перейти из одного образа в другой.

  
  
   

    3 

   

   В одном из вариантов легенды «первочеловек» и его глиняная жена изготовили новых людей из кусочков сломанных веток.

  
  
   

    4 

   

   Вариант с «чертом» — явно достаточно поздний, появившийся уже после христианизации северных народов. Возможно, есть и более ранние варианты этого сюжета с какими-то более архаичными персонажами.

  
  
   

    5 

   

   Якутский язык, как и многие другие языки народов Севера, Сибири и Дальнего Востока, сложно транскрибировать для записи на русском; встречается много версий перевода и написания имен богов, частей мира и так далее. Мы приводим наиболее популярные и простые варианты.

  
  
   

    6 

   

   Келе — одно из названий духов (преимущественно злых) у чукчей.

  
  
   

    7 

   

   Имя божества — доказательство того, что к моменту формирования этой легенды буддизм уже оказал влияние на местную культуру. Очирван, или Очирвани, почитался как божество — охранитель буддизма, борец с чудовищами.

  
  
   

    8 

   

   В некоторых вариантах сказки вместо росомах — медведи.

  
  
   

    9 

   

   Канюк, или сарыч, — разновидность хищной птицы из семейства ястребиных.

  
  
   

    10 

   

   До нас дошли в основном те варианты мифов и сказок, которые были записаны русскими этнографами со слов представителей коренных народов на русском языке. Кто имеется в виду под словосочетанием «шаман-мышелов» и какие именно слова перевели на русский таким образом — судить сложно. Развитие сюжета позволяет предположить, что речь идет о еще какой-то хищной птице.

  
  
   

    11 

   

   Тунгакты (или тунгаки, тунгасы) — у эскимосов одна из ипостасей злых духов.

  
  
   

    12 

   

   Пуночка — близкий родственник воробья.

  
  
   

    13 

   

   В некоторых вариантах — в гагару.
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