З.П. Соколова

Изображение женского духа с р. Казым1
В 1969 г. в составе Северной экспедиции Института этнографии АН СССР я побывала на реке Казым, правом притоке Оби в Ханты-Мансийском автономном округе Тюменской области (Березовский р-н). До Казыма вместе с художником Московского Строгановского училища С. Стручковым мы работали в музеях городов Тобольск и Ханты-Мансийск. В Ханты-Мансийском краеведческом музее я обнаружила очень интересные (не описанные и не числящиеся в описи музея) предметы из культового места на реке Казым. В 1962 г. эти вещи попали в музей из культового амбара в ле​су, недалеко от поселка Юильск на реке Кельс-еган. В процессе идеологической борьбы с религией, проводимой КПСС, районные власти вынудили колхозников принять решение об уничтожении этого культового места. В результате амбарчик был ликвидирован, богатые приношения —приклады — были частично конфискованы (золотые и серебряные монеты), частично расхищены (очевидцы рассказывали, что мешки с медными монетами стояли в коридоре рай​исполкома и всякий мог запустить в них руку). Названия почитаемых духов, так же как первоначальное их расположение в амбаре и отношение к другим предметам не были выяснены. Может быть, некоторые предметы утеряны. В настоящее время коллекция хранится в трех музеях: в Ханты-Мансийске, Тюмени и Березово. В амбаре было пять фигурок духов и огромное число пожертвований к ним. Последние состояли из дюжины платьев (в основном из ткани, шелка и шерсти), большого числа платков, около 80 золотых монет, было много серебра и несколько мешков с медными монетами. 

Одна из фигур была главной. Это округлой формы каркас из прутьев на шесте, покрытый сверху платком темнокрасного шелка с кистями, внешне напоминающий человеческую голову (ок. 70х27 см). Серебряные и металлические пластины, одна ниже другой, прикреплены к платку на месте лица (рис. 1). Имеются пять узких пластин темного цвета (сделаны из металла), с различными подвесками; шесть других — широкие, из серебра, с фестонами по нижне​му краю, с которых свисают серебряные и металлические подвес​ки — фигурки птиц и рыб. Пластины рельефные с выдавленным рисунком. Узкие имеют криволинейный выпуклый орнамент, к округлым умбоновидным выпуклостям прикреплены цепочки с подвесками — рыбками, бляшками, колокольчиком, браслетом, археологическими предметами с зернью (рис. 2).

Шесть широких пластин различаются по размерам и рисункам. Одна из них (22,5х4,7 см) с восемью фестонами (0,8х2,3 см каждый) представляет охотника с луком, тремя деревьями, двумя собаками и глухарем. Это, возможно, зимний пейзаж, так как охотник одет в глухую, очевидно, меховую одежду, закрывающую также ноги. Небо и земля показаны линиями, напоминающими облака и сугробы. Ниже фигуры собаки имеется дата 1831 (рис. 3), выцарапанная острым инструментом. Должно быть, она сделана после чеканки. Фестоны-полуовалы, к которым прикреплены фигурки рыбок, украшены двумя линиями точечного орнамента, выбитыми на серебре. Другая пластина имеет аналогичный рисунок и дату. На третьей пластине изображена собака, олень, она без даты. Три пластины выполнены в одной и той же манере, другие пластины отличаются друг от друга по манере выполнения. На четвертой пластине (23,5х5,3 см), как и на третьей, имеются двенадцать фестонов (2,1х0,6 см) с круг​лыми бубенцами, подвешенными на цепочках. На пластине два охотника с луками сидят по разные стороны дерева и стреляют — один в оленя, другой в белку, сидящую на одном из трех деревьев. Собака облаивает белку. Оба охотника одеты в глухую, очевидно, ме​ховую, одежду с капюшоном (рис. 4). По-видимому это также зимний пейзаж, не видно ни травы, ни кустов, ни листьев на деревьях. Фестоны украшены по-разному —точками, короткими линиями и черточками. Две остальные пластины с летним пейзажем. Одна из них (26,3х6,2 см) изображает охотника и рыбака с длинными волосами, оба в коротких глухих одеждах, сши​тых из узких полосок, возможно, из кусков рыбьей кожи. Охотник целится стрелой в оленя, рыбак ловит рыбу удочкой (рис. 5). Собака находится на его стороне. Глухари (?) сидят на двух из трех деревьев, рыба плавает в воде, одна из них поймана на удочку. Две большие рыбы висят на верхних фестонах. Вода, земля и вода (волны) показаны непрерывной линией и черточками, видны трава, кусты и листья деревьев. Шестнадцать резных фестонов (1,5х0,8 см), имеют внутренние выступы с отверстиями в каждом из них для подвесок в виде птиц (рис. 4). И, наконец, на последней пластине (27,5х5,2см) между двумя деревьями охотник с длинными волосами, одетый в короткую глу​хую одежду с каймой по низу, возможно, сшитую из кусочков (видны соединенные куски кожи или меха), держит лук в руках, собака стоит на его стороне, вдали, ближе к деревьям (трем из пяти), виден олень. К четырнадцати фестонам (2х0,9см каждая) подвешены фигурки птиц и рыб. На пластинке снова картина летнего пейзажа. В углу этой пластины различимы следы печати, состоящей из трех частей: первая изображает число 17 и символ, представленный буквой Л, вторая — два неопределенных символа типа ключа и латинской буквы L, третья — двух львов, стоящих на задних лапах друг против друга, между ними Х-образная фигура с короной сверху. 

Очевидно, пять узких металлических пластинок, потемневших со временем, и шесть широких пластинок были предназначены для обозначения лица. На концах пластинок имеются отверстия, сделанные впоследствии, через которые продета красная шерстяная нить. Пластинки не окружают полностью «голову», как бы представляя «лицо», нити связаны в задней части подобия головы. 

Нижняя часть изображения состоит из платков и шкур куницы и других животных, к ним прикреплены медные браслеты, бубенцы, а также древняя металлическая фигурка птицы (рис. 2). Изображение полностью обвязано лентой красного цвета и кожаным красным ремнем. В целом оно выглядит как голова с серебряным лицом и телом из меха; длина его около 1,5 м.

Вторая фигура сделана из дерева, около 44 см длиной и 10 см по ширине. На лице намечены глаза и нос (рис. 6). Фигура обернута лентами и платками словно облачением. Три другие фигуры, сделанные из дерева, меньше примерно наполовину, имеют лица, выполненные по-разному: выпуклые прямоугольные носы тщательно отделаны, глаза и рот четко выделены. У двух из них похожие меховые капюшоны, один одет в глухую одежду, другой в распашной черный кафтан с меховыми манжетами; нижняя половина тела подпоясана шелковым платком с золотой вышивкой. Старинные серебряные подвески с зернью подвешены к обеим фигурам. Третья фигура обернута зеленым фабричным сукном, перевязанным шнурком.

Это реликт давнего поклонения. Его уникальность состоит в том, что это единственный образец изображения духа с лицом из серебряных и металлических пластин.

Использование металла для изображения лица духа было довольно широко распространено среди хантов и манси в прошлом2. Для этой цели они часто использовали металлические тарелки (из свинца, меди и серебра), которые попадали в Сибирь с юга. Обычно это было иранское серебро, но встречалось серебро и из других мест. Например, Финш О. в своем описании культового места юрты Васпугол на нижней Оби заметил четыре металлические тарелки на фигуре Орта, одного из древних духов хантов3. Две были сделаны из серебра. Одна из них представляла охотника с собакой, стреляющего из лука в оленя, с датой 1832; другая изображает фигуры охотников и лося с датой 1833. По рисункам, технике и времени исполнения они близки к нашим серебряным подвескам. Возможно, что такие тарелки и подвески были изготовлены специально для продажи или для того чтобы предприимчивые купцы обменивали их на мех. 

О. Финш сообщал также, что в селении Кюхата в низовьях Оби он видел фигуру охранника духа (маленький шайтан), представленного бесформенной массой из шкуры лисы и других шкур с небольшой медной подвеской вместо лица4. 

Ж.-Б.Б. Эйрие сообщал, что медные (но ранее также серебряные и золотые) головные изделия и браслеты были использованы для украшения изображений духов (идолов) и что большинство фигур таких духов (Ортик, Елянь и другие) имели форму деревянных кукол с телом без ног и не всегда с металлическим лицом5. М.А. Кастрен также отмечал характерную черту у духов хантов нижней Оби как имеющих лица, покрытые металлом6. О серебряных венчиках на головах изображений богов у хантов в Воксарковских юртах ниже Обдорска информация есть у В.Ф. Зуева7. П.С. Паллас и Ф. Белявский также писали об этом, как и Зуев, между тем О. Финш замечал, что Зуев сам их не видел, но описал их со слов того, кто ему рассказывал8. 

Очень похожие подвески (две из серебра, одна из металла) опубликованы у Я. Кодолани в его работе о женской одежде среди угров Оби9. Они принадлежат коллекции Й. Папая с рек С. Сосьва и Ляпин и хранятся в Будапештском этнографическом музее. Автор отметил, что это праздничные головные уборы состоятельных женщин, хотя и допустил, что они, возможно, были частью культового платья. На этих пластинах мы можем увидеть те же охотничьи и рыболовные сцены, те же изображения фигур, деревьев, животных, птиц и рыбы, те же варианты орнамента и подвесок, хотя имеются некоторые отличия в деталях исполнения (различное изображение деревьев и некоторых птиц, фестоны окаймляют подвески и т.д.). Но нет сомнения, что они происходят из одного и того же источника (мастерской), хотя возможно и являются работами разных художников. В литературе, как мы видели, имеются некоторые данные об использовании металлических венчиков для изображения духов. Скорее всего пластины с С. Сосьвы и Ляпина также использовались для культовых целей. Это подтверждается тем фактом, как мы увидим позже, что изображение Казымского духа было также связано с сосьвинскими манси. Такие пластины опубликованы И.Н. Гемуевым и А.М. Сагалаевым из сел Ломбовож на Ляпине и В. Нильдино на С. Сосьве. В первом случае они были пришиты на суконные ленты-наголовники (их мужчины-танцо​ры надевали на себя во время военных танцев), во втором латунный налобник хранился в священном сундуке10. 

В селе Казым летом 1969 года я записала легенду о хозяйке свя​щенного амбара — Вут-ими. Эта легенда гласит: «Она жила на се​вере, на побережье Арктического океана. Ее отцом был Уен-торм. Однажды она разрушила все живущее на земле, но, возвратясь домой, поняла, что поступила неправильно. Она птицей полетела к отцу и спросила его, что ей делать. Отец спросил ее: “Почему ты это сделала? Если ты такая сильная, если ты сделала то, что ты сделала, иди к озеру Нум-то, живи там и следи, чтоб все было нормально”. Она отправилась с оленями к Казыму, но оставила свою дочь на мысе Казым, а сына на Маллехс. На реке Казым она оставила свои рукавицы (р. Амня), сама пошла вверх по течению реки Вош-еган. У устья реки ее аргиш пересек лесное болото. Здесь она забыла своего оленя, а ее семь нарт остались позади —сейчас это семь холмов, олени превратились в сосны на болоте. С семью белыми быками она проехала к озеру Нум-то на острове. Здесь она и поселилась».

Вут-ими была настоящей праматерью казымских хантов и глубоко ими почиталась; даже обдорские, куноватские, обские и северосургутские ханты поклонялись ей. Около ее амбара они разжигали жертвенный огонь. Для подвешивания котла с жертвенным мясом из пней было вырезано устройство (таган), концы которого представляли собой мужчину и женщину (пут-юх олнг именги-икенги). На медвежьих праздниках пели песни о ней. Когда дверь в амбар Вут-ими открывалась, все ее подвески звенели. 

Легенду о Великой женщине с Казымской реки мы можем найти в мансийском фольклоре11. Героиня жила со своими семью братьями в селе Няксимволь в верховье С. Сосьвы. Ее косы были украшены сделанными из меди птицеподобными подвесками. Она владела великой силой (она схватила лук, взмахнула им, бросила и прикончила шестерых ненцев одним ударом) и магией. Два человека просили ее о замужестве: один ненец-воин, Аут-отыр с Северного Урала (с р. Щучьей), другой — воин с Верхней Оби («Воин семи ветров и семи рук с верхней территории»), который стал ее братом. Их отец был верховным духом. Девушка сначала вышла замуж за Аут-отыра, но сбежала от него со своими оленями; ее дочь превратилась в высокую гору. В сражении она победила Аут-отыра и убила всех его воинов. Затем она вышла замуж за воина с Верхней Оби и родила девочку, которая осталась в Няксимволе и умерла. Но им не суждено было жить вместе, они разошлись. «Верховный дух, наш отец, приказал нам жить отдельно. Но если мы начнем сражаться, ты не справишься со мною, а я с тобой». Воин с Верхней Оби сказал: «С этих пор ты будешь жить здесь, а твои люди будут одеты в глухариную одежду». Женщина осталась жить в верховьях реки Казым. Ее назвали Великой Женщиной с Казыма. Она предок казымских людей.

Очевидно, эта история о той же Великой Казымской Богине (Великая Женщина с р. Казым — Касум-най-эква), которая была названа Тетеркой. Тетерка является святой птицей на Казыме. Изображение тетерки было известно как собственный знак казымских хантов, орнамент «тетеря» был характерен для них. Тетерка была изо​бражена даже на спинке детской колыбели как птица, охраняющая сон ребенка. Вут-ими из Юильского амбара также имела металлическую подвеску в виде птицы, очевидно, тетерки (рис. 2). 

О. Финш сообщил, что он слышал от Собрина (человек хантыйского происхождения) о богах хантов и манси. Один из них, заметил он, был в виде женской фигуры, это была богиня охоты, он дал ей название лесной жительницы Зонгет. В связи с этим кажется весьма соблазнительным сравнить эти данные с рассказом, записанным В.В. Чернецовым: героиня управляет животными и птицами в лесах, в ее власти позволять охотникам убивать их. Ее изображение как тетерки также относит ее к лесным жителям. Мы знаем из этнографии многих народов, что хозяин лесов, тот, кто распоряжался животными, птицами и рыбами, и кто, следовательно, превращался в богов охоты, часто изображался в зооморфном виде. Это характерно для всех народов, имеющих развитые промысловые культы, в том числе и сибирских народов. 

Трудно определить время, когда культ приобрел эту форму, но одно понятно: он очень давнего происхождения. Ханты и манси имели немного женских духов, у них было больше мужских духов. Возможно, появление культа тетерки-женщины, праматери казымских хантов относится к древнему периоду, когда матриархальные отношения были хорошо развиты. Позднее женский дух начал почитаться и мужчинами; более того, женщины сейчас не имеют доступа к культовым жертвенным местам. Например, они не допускались к святому острову Нум-то, которое раньше было местом жительства Вут-ими. 

В заключение мы хотим привлечь внимание к тесным связям верований и фольклора северных манси и хантов. Если судить по фольклорным данным, почитание Великой Казымской Женщины известно как северным манси, так и северным хантам. Более того, Казымская Женщина была родом с С. Сосьвы, затем пришла в Нижнее Приобье, а позже на реку Казым. Это может быть отражением миграций населения, которые имели место в прошлом.

Условно мы называем Вут-ими серебряной бабой и подчеркиваем ее уникальный характер: нигде более, в том числе в Сибири, таких изображений почитаемых духов мы не находим.
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Рис. 1. Изображение Вут-ими


Рис. 2. Детали узкой пластины и подвеска-птица


Рис. 3. Широкая серебряная пластина с датой


Рис. 4. Широкая серебряная пластина


Рис. 5. Широкая серебряная пластина


Рис. 6. Изображение духа-помощника Вут-ими
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