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                                  Введение 
На Таймырской земле проживают коренные народы: ханты, манси, долганы, нганасаны, ненцы, энцы, эвены, эвенки. С каждым годом все большее количество людей, в том числе и мои сверстники, интересуется культурой и бытом народностей Севера, человечество заинтересовано в помощи и даже простой дружеской поддержке этих малочисленных народностей. Это правильно хотя бы потому, что, прежде всего, все мы люди. Мы – жители Таймыра – должны быть благодарны соседствующим народам за теплоту приема на их земле, ведь мы здесь лишь гости, которые всегда будут обогреты их дружелюбием даже в самую суровую погоду. 

Какая-то мистика, загадка кроется в их истории, некое манящее волшебство в поступках, даже мыслях каждого коренного жителя заставляет нас задумываться, гадать, пытаясь раскрыть тайны их культуры и быта. Ведь весьма интересно, что собой представляют их вера, принципы жизни и анимистические представления о природе и всем происходящем в ней. 

Коренные народы Севера крайне суеверны, так как их религия зарождалась на основе веры в жизнь души умершего после смерти, олицетворении идолов и божеств, которым они поклоняются издревле. История анимистических воззрений коренных народов тесно связана и с фольклором. Ярким примером служит значение сказителей в жизни народа.

И все же даже сейчас такая тема, как изучение их примет и суеверий, заставляет нас долгое время пробыть в библиотеке хотя бы для того, чтобы узнать минимум желаемого. 

Эту работу я выполнила с целью помощи моим сверстникам и заинтересованным людям в наиболее подробном изучении примет и запретов народов Севера. Эта работа способна способствовать улучшению знаний краеведения и истории нашего Красноярского края. В данной работе читатели смогут найти как исторические сведения, так и знакомство с их верой с нереальной точки зрения при помощи фольклора.

                                 I. История

                        1. Приметы и запреты
С развитием способности абстрагировать первобытный че​ловек все больше начинает интересоваться вопросами причин​ности явлений и в конечном итоге приходит к правильному выводу, что беспричинных явлений нет. Но при этом, вслед​ствие низкого уровня своих положительных знаний, он во мно​гих случаях объясняет эту причинность ошибочно, ложной зави​симостью одних явлений от других, хотя между ними на самом деле отсутствует всякая реальная связь.
В одних случаях это ложное представление основывается на принципе — подобное вызывает подобное (симпатическая магия). Вероятно, в основе его лежали некоторые правильные наблюдения, например такие, что некоторые действия произво​дят «движение воздуха» — «маленький ветер» (куччучуй тыал), отсюда ложный вывод, что, производя маленький ветер, можно вызвать настоящий ветер. Долганы во время летней жары, чтобы не давать оленям разбегаться, с целью отогнать комаров «вызывали ветер», поддувая кузнечными мехами в ту сторону, откуда он был желателен.
В иных случаях представление о причинной связи между явлениями основано на других принципах, как это можно ви​деть из многих запретов долганов, приводимых ниже. Однако прежде чем излагать их и поделиться своими соображениями об их происхождении, необходимо остановиться на некоторых особенностях психологии первобытного человека исходя из сво​их наблюдений над долганами и нганасанами, которые со​храняли много пережитков, отражавших мышление древнейше​го периода.
Долган или нганасан отнюдь не склонен обвинять себя в крупных неудачах, происшедших по собственной вине, и вся​чески старается найти иное, объективное оправдание. Если, например, он не убил зверя из ружья потому, что дрогнула рука или пуля но другой причине пролетела мимо, или ружье дало осечку и т. д., он в силу ограниченности своего мышления идет по ложному пути поисков причинности. Он умозрительно начинает доискиваться — не нарушил ли какого-либо запрета, не осквернил ли ружья, не обидел ли духа охоты и т. д. Не всегда охотнику легко бывает установить эту причину, но он ее все равно «находит»; при этом его нисколько не смущает то обстоятельство, что причина, навлекшая неудачу, могла про​изойти месяц, два, шесть месяцев и больше назад,
Переходим к представлениям долганов о запретах и при​метах.
Всякие недозволенные действия, влекущие за собой не​приятные последствия, носили у долганов название «аньии», что переводилось ими по-русски как «грех».
С аньии было связано понятие о последствии, вызываемом совершением аньии — «пэт» (возмездие). Когда долганы говори​ли: «С возмездием будет» (пэттээк буолуо), они представляли возмездие как некую неизбежную кару за недозволенное дей​ствие, но не считали его исходящим от сознательных существ — духов и божеств. Думали, что это находится в обязательной причинной связи с аньии: совершение последнего неизбежно должно повлечь за собой возмездие. Представление о связи между аньии и пэт, можно думать, возникло на основании ошибочного констатирования связи между различными явлени​ями в силу случайного совпадения. Достаточно было несколько раз заметить, что после какого-либо поступка происходило несчастье, как это начинало истолковываться как справедливое возмездие.
Возмездие, по воззрениям долганов, часто может быть вызвано каким-либо необычным, своеобразным, выходящим из ряда обычных, действием. В старину существовал такой лов рыбы в озерах, Поймав нескольких рыб, привязывали к их хвостам длинные полоски бересты и отпускали обратно в воду. Рыбы эти своим видом распугивали других рыб, и те, мечась по всему озеру, легко попадали в сети. Но способ этот вызывал возмездие, и поэтому был оставлен.
Когда кто-нибудь совершал тот или другой недозволенный поступок, присутствующие останавливали его, говоря: «Аньии, нельзя этого делать», и объясняли, что должно было вслед за этим случиться. Например, если молодой человек ел, не сняв шапку, говорили: «Аньии, сними шапку, жена будет упрямая»; или «Аньии, не нанизывай на рожон мясо (или рыбу) так, чтобы острый конец рожна высунулся, — проткнется насквозь твоя душа (кут)»; или «Аньии, стоя не снимай обуви, жена умрет».
Однако во многих случаях последствия аньии оставались неизвестными: считали лишь, что наступит какое-то возмездие, но в чем именно оно выразится, но знали. В этих случаях недозволенное Действие останавливали без указания на то, в чем будет заключаться это возмездие. Говорили, например: «Аньии, не ходи вокруг очага»; «Аньии, упавши на спину, не опирайся руками», «Аньии, не свисти в чуме».
Интересно отметить, что, кроме всеми признаваемых аньии, у долган были аньии, признаваемые только отдельными ли​цами, главным образом стариками, имеющими определенный жизненный опыт. Они же считались авторитетами в решении вопроса, являются ли какие-либо действия аньии. Так, на​пример, старые люди, увидев несообразные, по их мнению, действия, останавливали словами: «Аньии, нельзя этого делать».
                                   2. Шаманизм
   Шаманизм - особая стадия в развитии религиозных верований человечества, сложившаяся во времена, когда основными средствами жизнеобеспечения были охота, рыболовство и собирательство.

     Для идеологии шаманизма характерны одушевление или олицетворение всего окружающего мира, населенного духами, представления о всеобщей взаимосвязи в природе (включая и людей), тесной связи человека с космосом, его способности приобретать качества духа и посещать иные миры. Духов нередко представляли в виде людей или человекообразных существ (с одной ногой, без головы и т.д.); широко распространенный (и древнейший) их облик - животное. Этому мировоззрению соответствуют и особенности культа, основанные на вере в необходимость иметь посредника между людьми и божествами (духами). Задачи такого посредника (шамана) многообразны: испрашивать у богов и духов благополучия и здоровья, обильного потомства людям и животным, удачи в промыслах, защиты от бед, исцеления сородичей от болезней. Шаманы должны также провожать души умерших в иной мир, служить богам и духам, добиваясь их благосклонности. Своих целей шаман достигал при содействии духов - помощников, без которых он был бессилен. Его избирали и наделяли особыми свойствами духи - покровители, благодаря ним он общался со сверхъестественными существами и посещал иные миры.

   Шаману недостаточно верить в свое призвание, он должен доказать окружающим, что способен выполнять свое предназначение. Деятельность шамана - одна из социальных функций, оформившаяся в эпоху родоплеменного строя: в общении с духами и божествами он выступал как защитник и представитель своего рода. У многих народов считалось, что шаманский дар передается по наследству. Слово «шаман» впервые встречается в русских документах XVII в. Одни ученые считают его тунгусским, другие - санскритским, принесенным буддизмом. У народов Сибири существовали свои названия - саман у эвенков, тадебя у ненцев, тэтыпы у селькупов, нга у нганасан, сенинг у кетов и т.д. От тюркского названия шамана кам (хам) происходит слово «камлание» - ритуал, совершаемый шаманом. В XIX в. народы Сибири и европейского Севера верили, что вселенная состоит из трех миров: Верхнего (небесного), Среднего (плоской земли, где живут люди) и Нижнего (подземного).
Небеса считались твердью, имели три слоя или более, куда шаман проникал через особые отверстия. Алтайцы верили, что верховный бог Ульгень живет на девятом, двенадцатом или пятнадцатом ярусе неба. Кеты полагали, что небо имеет семь слоев, выше которых простирается небосвод. Некоторые народы считали Солнце и Луну живыми существами. Нивхи думали, что на Луне живет женщина или, по другому варианту, собака, которая пытается съесть Луну.
   Нижний мир также имел несколько ярусов. Дорогу туда знал только шаман. Нганасаны представляли подземное царство темным и холодным, селькупы и якуты думали, что там жарко. В верованиях селькупов и нанайцев важное место занимало так называемое «мировое древо», соединяющее все три мира. На «картах» вселенной, нарисованных шаманами на бубнах, реальные и фантастические миры изображены вместе.

Даже у одного и того же народа обрядовая одежда шамана представлена в разных вариантах. При всем внешнем разнообразии шаманский костюм воссоздавал образ зверя-птицы. «Железную корону», которую мог завести себе только «сильный» шаман, украшали выкованные из железа оленьи рога, иногда и фигурки птиц. Разнообразные подвески, обычно из железа, символизировали духов-помощников, а также оружие и орудия шамана. Обилие железных подвесок делало костюм тяжелым: у эвенкийских шаманов он весил более 30 кг. На шаманских костюмах некоторых народов подвески или нашивки изображали кости скелета - человеческого или звериного (птичьего). Эвенки, например, считали, что на костюме символически представлен костяк самого шамана, который, подобно щиту, оберегал его от враждебных духов. Костюм включал в себя космогоническую символику, верхняя или правая его половина была связана с Верхним миром, нижняя или левая - c Нижним.

У долган сохранялись анимистические воззрения. Божества и духов они делили на три категории: невидимые существа, способные вселяться в любой объект (иччи); духи, доброжелательные к людям (айыы); духи, недоброжелательные к людям, обитающие в подземном мире (абаасы). У шаманов (ойун) костюм и бубен были якутского типа. Как и у соседних самодийских народов, долганские шаманы различались по уровню владения магическим мастерством: «певцы-врачеватели» (ырыахыт), не имевшие костюма с погремушками и бубна; «шаман, обращающийся за помощью к духам Нижнего мира» (муолин ойун); «шаман, имеющий удила» (уостуган ойун), т.е. обладающий комплектом ритуальных атрибутов. Как у эвенков и якутов, шаманы долган могли быть «мелкими, слабыми» (ылгын), «средними» (орто) и «великими» (атыыр) избранниками духов. Народ почитал семейных и охотничьих покровителей (сайтаанов). Ими могли быть различные предметы (причудливой формы камень, рога оленя и т.д.), в которые шаман вселил духа - иччи. Наряду с этим существовала культовая деревянная скульптура.

   Нганасаны верили в нгуо - добрых духов неба, солнца, земли и др., коча - духов болезней, дямады - духов - помощников шаманов, баруси - одноруких и одноглазых чудовищ. Все явления считались порождением Матери Земли (Моу-нэмы), Матери Солнца (Коу-нэмы), Матери Огня (Туй-нэмы), Матери Воды (Бызы-нэмы), Матери Дерева (Хуа-нэмы) и т.п. Почитались родовые и семейные покровители (койка) - в виде камней, скал, деревьев, антропоморфных и зооморфных фигур и т.п. У духов-покровителей испрашивали удачи на охоте, излечения от болезней и пр. Почти у каждой кочевой группы был свой шаман. Он общался с миром духов и просил обеспечить людям здоровье, счастье и благополучие. Важное место занимал праздник «чистого чума» (мадуся), проводившийся после окончания полярной ночи и длившийся от 3 до 9 дней. Иногда вместо праздника «чистого чума» устраивали праздник прохождения через «каменные ворота» (фала-футу). В течение трех дней шаман проводил камлания, и в завершение все присутствующие трижды проходили через специально устроенный каменный коридор. Во время летнего солнцестояния проводили праздник Аны’одялы, которым руководила самая старая женщина, а молодежь в это время устраивала игры и состязания (метание копья, накидывание аркана и т. п.).

Религиозные верования основывались на анимистических представлениях, согласно которым верховное небесное божество - демиург Нум - управлял миром при помощи других божеств и духов, а его жена Я-небя - Мать Земля – старуха - покровительница, рождающая и хранящая все живое, оберегала дом, семью и очаг. Антагонистом Нума выступает Нга - воплощенное мировое зло, дух подземного мира, божество, посылающее болезни и смерть. Каждое озеро, промысловое урочище имело своих духов-хозяев. Им приносили в жертву оленей, делали подношения (кусочки сукна, монеты, табак и т. п.), чтобы духи даровали здоровье, удачу в оленеводстве и промысле. На священных местах, которыми могли быть камни, утесы, рощи, ставили идолов в виде антропоморфных фигур. Священным деревом считали лиственницу.

   По народным представлениям жизненная сущность человека (душа) проявлялась в виде крови, дыхания, тени, образа. Смерть - потеря одной из этих субстанций или же следствие вселения в тело человека вредоносных духов (нгылека). Загробный мир находился на поверхности земли или под землей. Для ненцев характерны были наземные погребения. Гроб ставили на землю между вертикальными столбами, соединенными деревянными планками, или, оберегая от хищников, в ящик и клали на него бревно. Рядом с покойным помещали его орудия труда, посуду и т.п. на месте погребения убивали оленя, оставляли нарты, хорей. Однако с XIX в. под влиянием христианизации умерших стали хоронить в земле.

   Шаманство тесно связано с древними религиозными представлениями ненцев. Обычно звание шамана передавалось мужчине или женщине по наследству. Камлание происходило в чуме шамана. В настоящее время его одежда с подвесками и железной «короной» на голове сохранилась только на Енисее. У каждого шамана был особый набор культовых предметов: изображения духов-помощников (тадебцо) и ездовых животных, а также бубен с рукоятью на внутренней стороне и колотушкой. Свои атрибуты он хранил на специальных священных нартах.
                              II. Особенности

                                 1. Сказители

Как бы ни казались нам абсурдными некоторые рассказы, в глазах долган они правдивы. Вспоминаю один интересный случай из практики полевой работы. Рассказчик, сообщив мне о возможности сожительства человека с медведем, спросил меня в присутствии многих: «Скажи, пожалуйста, разве это не верно? Ты, русский, должно быть не веришь этому?» Наученный горь​ким опытом, как бесцельно в таких случаях убеждать, я ответил: «А ты бы сам попробовал пойти пожить с медведем?». Не ожидавшие такого ответа присутствовавшие смущенно замолча​ли. Я видел по их лицам внутреннюю борьбу — ни смеха, ни шуток не было.
Исторические легенды и предания большей частью описы​вают приключения безоружных героев, чаще женщин, спасаю​щихся благодаря легким уверткам от набега «чангытов» — разбойников. Большинство этих преданий чрезвычайно нецен​зурного содержания. Встречаются такие предания и о войнах.
Сказки — довольно длинные повествования с фантастичес​кими сюжетами. Во многих из них чувствуется русское влияние. Более самобытны юмористические сказки, как, например, «Сордоок Собруоння».
Из перечисленных видов устного творчества долган толь​ко сказки требуют специальных исполнителей, другие виды исполняются почти всеми, но, конечно, больше всего их рас​сказывают старики, сказители былин и отчасти шаманы, то есть, с одной стороны, люди пожившие, с другой — имеющие дар слова.
Олонго — былины, длинные, местами рифмованные пове​ствования, где песня чередуется с рассказом. Обыкновенно поются те места, где вводится речь того или иного героя, сообразно    с темпераментом последнего изменяется и тембр голоса.
Сказители — специалисты, избранники добрых божеств и духов. В старину доброе божество (айыы) сказало шаману, что оно создаст сказителя былин, чтобы люди не могли скучать. Талантливые сказители создают свою школу, их сюжетами пользу​ется молодое поколение. Так, например, Петр Аксенов со стан​ка Авам говорил мне, что он считает себя как бы учеником сказителя Мёкютяя. Разумеется, никакой специальной выучки не существует, известный сказитель не набирает учеников. По​следние сами, присутствуя при рассказывании былин, запомина​ют содержание и впоследствии передают его, не подражая рабски, а внося нечто живое от себя.
Искусными былинщиками считаются затундренные якуты, живущие за рекой Хетой, на Хатанге и около озера Ессей.
Рассказывание былин требует особой обстановки. Знамени​тые сказители говорят только после наступления темноты. При этом в старину знаменитые сказители заставляли накрывать голову большим платком.
Часто былина рассказывается в течение нескольких ночей, но каких бы размеров она ни была, она обязательно должна быть прослушана до конца, в противном случае сокращается век сказителя. Если былина очень длинная, требующая для рассказа нескольких ночей, она расчленяется на части, как бы на главы. Но и в этих случаях асе части должны быть расска​заны до конца. Слушатели время от времени своими выкрика​ми дают понять сказителю, что они слушают его со вниманием. Если во время рассказывания кто-либо из слушателей заснет, хороший сказитель узнает об этом, даже и не видя, — речь его не течет уже так плавно и гладко, как до этого. Он начинает испытывать затруднения в подборе слов или, как говорят дол​гане, «языком своим узнает, кто спит».
О высоком значении сказителей былин у долган говорит следующее сказание: «В старину к одному сказителю вошла русская болезнь (оспа) и сказала: «Укажи мне на людей, чтобы я могла съесть их». — «Ладно», — ответил сказитель. И вот после этого стал говорить былину, направляя ее содержание в подземный мир,1 и, указывая рукою, отправил оспу в ту сторону. Как стал говорить сказитель, появилась большая дорога с многочислен​ными жителями. Вот по ней и отправилась оспа. Через долгое время она вернулась обратно. Как увидел сказитель, оспа со​вершенно исхудала. Как же будет иначе, все люди были теня​ми. С тех пор оспа дала слово, что никогда не станет показы​ваться людям, Так в старину знаменитый сказитель спас своих людей от болезни». (Филипп Большаков, станок Долганы).
Таким образом, по верованиям долган, все образы, кото​рые рисуются сказителями былин, способны превращаться в видимый мираж, в тени. Долгане продолжали пользоваться этой способностью сказителя до последнего времени.
Случаются иногда такие болезни, причину которых шаман никак не может узнать, не может выяснить, от какого духа происходит зло и какие меры необходимо принять против него. И вот при таких-то затруднительных случаях и оказывается необходимой помощь со стороны сказителя. Его специально призывают к больному и, с исчезновением вечерней зари, заставляют рассказывать былину. Шаман в это время прячется около больного. Когда сказитель доходит до того места, где абаасы (злой дух) начинает сражаться с героем доброго боже​ства и последний начинает одерживать победу, тогда из больно​го выходит поедающий его абаасы, чтобы помочь побежденному в былине осилить героя божества. Вот только этого и ожидает шаман. Увидев и узнав, какой это злой дух, он соскакивает и начинает камлать, уже зная, что может предпринять в данном случае (Степан Дураков, станок Летовье).
Во время эпидемии заставляют вечером рассказывать «хо​рошие былины», в которых несчастья героев кончаются счаст​ливым исходом.
Во время прилета гусей весною запрещают рассказывать былины — гуси пролетают по другим местам; также не застав​ляют рассказывать былины накануне охоты на диких оленей, чтобы последние не убежали, испуганные образами былин.
Рассказывание былин сопряжено с опасностью для жизни сказителя. Когда последний, рассказывая былину, начинает петь, приходит абаасы и состязается с ним в пении. Услыхав голос абаасы, сказитель должен замолчать, сказав: «Я все-таки тебя превзошел».
Некоторые из сказителей после такого рода состязаний из-за боязни совсем перестают рассказывать былины, Так, например, долган Иван Кожевников, проживавший в мое время севернее станка Рассоха, в недавнем прошлом знаме​нитый сказитель, бросил рассказывать былины и теперь рас​сказывает только сказки, не требующие исполнения песен. При свидании со мной он также, несмотря на все упрашива​ния, наотрез отказался от былин и дал записать только несколько сказок.
Как правило, сказитель за свой труд ничего не получает, но в пургу, когда население вынуждено бывает отсиживаться, все собираются в один чум и заставляют рассказывать былину и за это одаривают сказителя одной оленьей лямкой.
                2. Соседи, ушедшие в нижний мир

Каждый человек, который внимательно знакомится с историей ненецкого народа, не может пройти мимо такого сложного и до сих пор наукой нерешенного вопроса, как контакты предков ненцев в Заполярье с доненецким населением тундры, именуемым в ненецком фольклоре сихиртя. В статье о происхождении ненцев отмечалось, что в начале формирования тундровых ненцев как этнической общности в лесотундре и тундре междуречья Оби и Таза к началу второго тысячелетия нашей эры ненцы активно заселяют тундру, где происходит завершающий период их формирования, сложение основных элементов культуры, в том числе и за счет ассимиляции доненецкого населения тундры, т. е. сихиртя. От них ненцы переняли ряд элементов материальной и духовной культуры.
Однако, изучая ненецкие мифы и легенды, мы утаим такие сведения о сихиртя, которые трудно понять и трудно правильно истолковать. Неизбежно возникает вопрос: кто такие сихиртя на самом деле?
Первые описания остатков жилищ сихиртя появились тогда, когда различные путешественники стали посещать Север. Они находили низкорослых людей с очень смуглыми плоскими лицами. Судя по описанию капитана Барроу (The navigation and discovery toward the river Ob. made by Master Steven Borough in the year 1556. London. 1809), голландского мореплавателя Гюйгена ван Линсхотена, судового лекаря П.М. Ламартиньера, промышляли сихиртя исключительно охотой, причем в море выходили на челноках, "сделанных искусно из рыбьих костей и кожи: внутри кожа была сшита таким образом, что получался как бы мешок от одного конца челнока до другого: внутри такого челнока сихиртя были укрыты по пояс, так что во внутрь лодки не могла попасть ни единая капля воды". Академик Иван Лепехин, совершавший во второй половине XVIII века путешествие по ненецким тундрам, писал: "Вся самоедская земля в нынешней Меченской округе наполнена запустевшими жилищами некоего древнего народа. Находят оные на многих местах, при озерах на тундре и в лесах при речках, сделанные    в    горах    и    холмах    наподобие    пещер    с отверстиями, подобными дверям. В сих пещерах обретают печи и находят железные, медные и глиняные обломки домашних вещей и сверх того человеческие кости. Русские называют сии домовища чудскими жилищами. Сии запустевшие жилища, по мнению самоедов, принадлежат некоторым невидимкам, собственно называемым по-самоядски "сирте".
В нашем столетии появились новые находки в предполагаемых местах расселения сихиртя. В 1929 году В. Чернецов обнаружил на западе Ямала поселение древних морских охотников и связал его с культурой доненецких аборигенов тундры. Позднее были открытия Л. П. Хлобыстина (который производил раскопки и на Таймыре) и Л. П. Лашука. Летом 1986 года состоялась первая экспедиция Тобольского пединститута на западный Ямал. Были найдены осколки древней глиняной посуды, каменные отщепы. наконечники стрел, ножевидные пластины, изделия из кремня, обломки костяных и металлических изделий, остатки костей моржа, белые позвонки кита. Остатки жилищ найдены на крутых прибрежных сопках. Экспедиция определила, что именно сопки служили жилищами древнего населения. В сопках с южной стороны выкопаны ниши, которые сверху перекрывались лесом и дерном. Жилище как бы встраивалось в сопку, почти не изменяя ее первоначального облика. В 1989 году проводилась еще одна экспедиция этого же пединститута на Ямал. На этот раз удалось обнаружить не только остатки жилищ сихиртя, но и каменотесную мастерскую.
Только вот единственное, что удивляло участников экспедиции, заставляло их не только делать раскопки, но и углубляться в ненецкий фольклор это полное отсутствие могильников. Было такое впечатление, что в изучении культуры сихиртя что-то не то, что-то не получается и не стыкуется. Ведь если жили люди, то они неизбежно умирали и должны быть где-то похоронены. Но могил сихиртя нет, а ненецкие легенды настойчиво твердят, что сихиртя ушли под землю, следовательно, их могил и быть не должно. Но это уже на грани мистики, и вряд ли советским археологам было удобно ориентироваться на такие представления. Да и вообще старались не касаться такой скользкой темы, как загадочный уход сихиртя в иной мир. Наоборот, было уделено больше внимания теме о том, кто могли быть сихиртя, и откуда они появились. На основе археологических данных выдвинуто предположение, что сихиртя были, прежде всего, охотниками на дикого оленя и рыболовами, кочевавшими в зависимости от времени года от границ тайги до морского побережья, где занимались также промыслом морских зверей. Их этнографический облик определяли такие детали быта, как глухая одежда у мужчин и женщин, землянки и жилища из китовых ребер, гарпуны с костяными наконечниками, кожаные лодки, употребление к пищу сырого мяса и рыбы. Название сихиртя переводится с ненецкого языка двумя значениями: 1) чуждающийся. избегающий людей, 2) имеющий землистый цвет лица. Язык сихиртя в какой-то мере родствен ненецкому. Известный российский этнограф Владимир Иванович Васильев, тоже занимавшийся этим легендарным народом, сделал следующий вывод: сихиртя — это досамодийское население арктического побережья, представители культуры морских зверобоев и охотников на дикого оленя, существовавшие до конца первого, а в отдельных местах и до середины второго тысячелетия нашей эры, но оказавшиеся истребленными и поглощенными пришедшими с юга предками ненцев и других родственны»; народов. Предполагается, что в древности сихиртя были представителями уральской общности охотников и рыболовов, которые раньше других ушли жить is заполярные тундры.
Казалось бы. на этом можно поставить точку и не продолжать разбирать эту запутанную тему о сихиртя. но не давал покоя вопрос: хорошо, пусть сихиртя были охотники, рыболовы и морские зверобои — но почему они покинули земную жизнь и ушли в нижний мир? Неужели и мы должны пройти мимо этой неловкой и. откровенно говоря, тупиковой темы, обойденной молчанием официальной наукой? Давайте все же смело залезем r дебри мифологии, обратимся к самим ненцам, ибо они должны знать о сихиртя больше всех.
Как же сами ненцы характеризуют сихиртя?
Ненцы и сихиртя, видимо, долгое время были соседями, и в ненецких исторических преданиях и мифологических сказках сохранилось немало сведении об этом загадочном доненецком населении тундры.
Когда ненцы говорят о сихиртя, у них в голосе всегда появляется настороженность. Некоторые из них говорят о сихиртя как о сильных шаманах категории выдуманных (такие шаманы могли лечить тяжело больных, предсказывать будущее, прокалывать себя копьем или хореем). К сихиртя нельзя наведываться просто так — можно умереть. Даже олени обходят те места, где есть подземные жилища сихиртя. Эти люди низкорослые, необщительные по той причине, что занимаются колдовством. Согласно ненецким легендам, у сихиртя есть озеро, в котором плавает таинственный предмет (по современной терминологии — неопознанный объект категории НЛО), населенный злыми духами. Отправляясь на охоту, эти духи выбрасывают из озера луч света и по нему двигаются. Поймав обычного человека, духи съедают его вместе с оленями и собаками. Но иногда ненцы могут встречаться с сихиртя и возвращаться домой невредимыми,
Сихиртя невысокие ростом, коренасты, крепки. Когда-то сихиртя много в тундре было, а сейчас совсем мало, они ушли под землю, в сопки, хотя их и теперь можно видеть на земле. В их пещерах до сих пор находят латунные и медные чашечки и бляшки. Встречаясь с ними, ненцы иногда получают подарки — изделия из неизвестного металла (при этом возникает вопрос: откуда в тундре металл, тем более неизвестный, откуда руда для его выплавки?).
Женщины-сихиртя считаются красавицами, потому что нарядно одеты. Их одеяния украшены изделиями из тускло поблескивающего металла, бубенцы на рукавах издают мелодичный звон. Раньше в некоторых местах ненцы были женаты на женщинах-сихиртя. Правда, есть предание, в котором попытка ненца жениться на девушке-сихиртя кончилась неудачей.
"Когда-то в начале века в районе современного поселка Новый Порт на Ямале жил ненец рыбак с матерью. Они жили около сопки. Рыбак часто поднимался ни сопку и в шутку стучал по земле, говоря: "Старик сихиртя. отдуй дочь в жены, а то разрушу твой дом!" Однажды он пришел домой, лег на постель, и чуть было не уснул, как кто-то говорит, слышно, на улице: "Где ты? Я пришла!" Ненец испугался и не ответил. Входит девушка — маленькая, но красивая. Говорит: "Меня отец послал, чтобы ты не разрушил дом". Ненец все не отвечает, только смотрит. А ни шестах для подвешивания котла висел осетр. Девушка как увидела его, так убежала. Больше не приходила. Ненец свой чум перенес подальше от сопки".
Вот таковы сведения о таинственных сихиртя. которые можно услышать от ненцев.
Но, оказывается, с сихиртя могут контактировать не только ненцы.
Интересно познакомиться и с контактами русских с сихиртя. Такой контакт описан в повести Г. Томкина "Лунный лист". В этой повести события происходят где-то на севере полуострова Канин. К двум русским рыболовам приходит незнакомая девушка по имени Пуйме, в меховой одежде, и зовет одного из них пойти в свое жилище, где при смерти лежит ее дедушка. Один из рыболовов, врач по профессии, соглашается осмотреть больного. Вместе с Пуйме он долго идет по болотистой тундре, потом попадает в какую-то каменистую местность, где за водопадом находится пещера - жилище сихиртя. В пещере, оказывается, лежит старый сихиртя-шаман. Возраст у него более ста лет. и все это время он жил и живет уединенно, стараясь подальше держаться от ненцев. Он лечил людей, молился ненецкому богу-нуму,   кормил   духов   и   хранил   так   называемое Священное Ухо. Но теперь старику пора умереть и отойти к тому же нуму. Его дело продолжит Пуйме, уже хорошо знающая шаманское дело. После смерти дедушки она останется одиноко жить в пещере, поскольку убеждена, что долг сихиртя — лечить людей, молиться и охранять Священное Ухо. Ее не пугает одиночество, тик как она знает, что у ненцев иногда рождаются маленькие белолицые дети из-за того, что кровь сихиртя смешалась с кровью ненцев. Эти дети могут потом стать истинными сихиртя, посему Пуйме не надо опасаться, что ее шаманское искусство исчезнет бесследно.
Русскому врачу не удается вылечить старики-сихиртя. Но в тот момент, когда он берет руку старика, чтобы проверить пульс, погружается в странное, фантастическое видение. Перед ним разворачивается картина города-крепости Нери страны Игма — цитадели счастливейших и мудрейших жрецов и правителей-гипербореев, избранных богами, возвышающихся над другими народами силой духа и знания. У них белая, как снег кожа, волосы цвета полуденного солнца, властная осанка, они могут подниматься на небо при помощи огненной колесницы. Жизнь в стране Игма полна счастья и благополучия...
Но вот картина резко меняется. Возможно, уже прошли тысячи лет. и стране Игма приходит конец. Город Нери объят пламенем, рушатся дворцы, дрожит земля, небо окутано густым смрадным дымом, и нет больше солнца. Кипящие волны, как ненасытные акулы, набрасываются на берега страны Игма, отгрызают от суши кусок за куском — и жителям Игмы нет никакого спасения. Лишь немногие из них остались на небольших островах. Вокруг бушуют огромные волны океана, как будто хотят проглотить и тс последние острова.
Но океан постепенно начинает стихать, вода остывает, и все водное пространство покрывается ледяным панцирем. Над белым безмолвием опускается полярная ночь. Сами острова и прилегающие к ним прибрежные земли становятся холодной и неуютной тундрой. Теперь те немногие оставшиеся жители бывшей счастливой страны Игма — континента, поглощенного великим, уже ставшим ледовитым, океаном — стали называться сихиртя. В их жизнь прочно вошли голод и холод, поскольку достать себе пропитание в тундре не так-то просто. Сихиртя покидают острова и продвигаются на юг, в материковую тундру, терпя неимоверные страдания, погибая от голода и болезней. Проходят еще сотни лет. В тундре появляются предки ненцев и позванные соседи сихиртя. Последним приходится прятаться в укромных местах, дабы сохранить величайшую святыню народа сихиртя — Священное Ухо (видимо, какой-то фрагмент огненной колесницы или ее копию, в которой находится некая субстанции нечеловеческого разума)...
На этом прекращаются видения врача, волей судьбы попавшего и пещеру сихиртя. Он выходит из пещеры, чтобы вдохнуть свежего воздуха, и видит нечто трудно объяснимое. Под горой виднеется озеро, на поде которою плавает желтый округлый лист. Он занимает почти треть водной поверхности озера. Врач видит, как Пуйме, сидя в лодке, семь раз объезжает вокруг этого желтого листа, а потом подплывает к берегу, выходит и; лодки и возвращается в пещеру. Врач узнает от нее, что еда в озере мертвая, рыбы нет, а тот плавающий желтый лист и есть Священное Ухо. Оказывается, Пуйме хотела с ним поговорить, сообщила о предстоящей смерти дедушки, но Священное Ухо уже давно не разговаривает с сихиртя, а только слушает...
Врач, так и не сумев спасти старика-сихиртя от смерти, возвращается назад. Но eе не покидают (упоминания о фантастических созданиях, от которых, возможно, отразилась древняя история народа сихиртя — потомков мудрейших гипербореев страны Игма, ушедшей на дно Северного Ледовитого океана. Со временем в руки врача попадает атлас средневековых карт, и, к своему удивлению, он видит, что зона от полюса и примерно до линии Северного полярного круга изображена, как материк, разделенный на четыре сегмента реками, вытекающими из большого внутреннего озера. На землях, изображенных севернее Скандинавии, начертан такой текст: "Здесь обитают пигмеи, ростом около четырех футов, и в Гренландии их зовут скрелингерами". Вероятно, они жили в легендарной Гиперборее — северной стране с мягким климатом и развитой цивилизацией...
Таким образом, получается, что те сихиртя, с которыми соседствовали ненцы, представляют собой племя, которое деградировало под жестокими ударами судьбы, но которое происходи! от некой высокоразвитой цивилизации, возможно, переселившейся из иных миров на Землю, в страну Гиперборею, но не сумевшей выжить в условиях Земли. Можно предположить, что верховные правители этой цивилизации отбыли обратно на огненных колесницах в свой мир. (Нечто похожее было и с древнекитайским правителем Хуан-Ди, который, процарствовав целое столетие, сел в космический корабль и улетел к свой звезде.) А потомки гиперборейцев (рожденные, по всей вероятности, от космических пришельцев и женщин земного происхождения и посем) имевшие отталкивающую внешность — карликовый рост, белые глаза, от которых, по мнению ненцев, веет бездной, навечно остались на земле, потеряли славу мудрейших и счастливейших и со временем из-за соседств; С ненцами, а, может быть, и по другим причинам перестали существовать на земле.
Все это выглядело бы, может быть правдоподобно, если бы сведения о сихиртя не были бы осложнены еще более умопомрачительной фантастикой. В 70-х годах мне удалось записать две мифологические сказки от известные ненецких сказителей Василия Дмитриевича Яра из поселка Воронцово Усть-Енисейского района и Нака Нонович; Ядне, оленевода тухардской тундры. Из этих сказок вытекает, что сихиртя вообще не являются жителям! земли, то есть живут не в мире земных людей, а в нижнем мире, куда, по мнению ненцев, уходят души умерших.
В сказке "Младший сын стари КА-Ханта" мы видим одного бедствующего мальчика, которого отец выгнал из родного чума по той причине, что он не умел правильно разгадывать сны. Мальчик находит где-то в тундре незнакомый чум, в котором живут слепые старики. Оказывается, они слепые не потому, что таковыми родились, а потому, что их глаза украли какие-то существа, живущего в подземном мире. Однажды вечером, когда старики уснули, мальчик отодвинул в сторону железный лист, на котором в чуме раскладывают огонь, и увидел, что там чернеет вход в какую-то дыру, уходящую вглубь земли (видимо, это был туннель для перехода из одного мира в другой, такой же. который описан в книге Раймунда Моуди "Жизнь после смерти" и по которому человеческая душа покидает земной мир). Мальчик смело входит в эту дыру и через какое-то время окалывается на поверхности незнакомой земли. Он видит три чума, входит в средний из них. Там находится хозяин-сихиртя, а глаза стариков лежат на железной тарелке и сверкают серебром. Мальчик спрашивает: "Хозяин-сихиртя, почему ты украл глаза моих стариков?" Сихиртя отвечает: "Я потому их украл, что на моей земле нет дух а-покров и те ля. Они здесь мне нужны как духи". Тогда мальчик берет глаза и причет за пазуху. Уходя, говорит хозяину-сихиртя: "Впредь не воруй человеческие глаза! Это грех!" Далее мальчик по тому же туннелю выходит в тот мир, где живут слепые старики, и возвращает им глаза.
Во второй сказке, которая называется "Двое детей Сэв Сэр", два мальчика, заблудившись в тундре, оказываются у песчаной сопки, в которой есть пещера. Дети входят в пещеру и видят, что у костра сидят старик и старуха сихиртя. Старик на конце древка опаливает одну куропатку. Дети говорят, что мы заблудились, а теперь есть хотим. Но, оказывается, сихиртя не видят пришедших, не слышат и не понимают человеческой речи. Получается, что дети встретились с сихиртя не в земном мире и предстали перед ними не человеками, а некими духовными существами, контакт с которыми в мире сихиртя невозможен.
Но есть другая мифологическая сказка, в которой ненец, оказавшись в мире сихиртя. все же мог с ними контактировать. В сказке, правда, не говорится, что ненец попал именно в нижний мир, но, судя по обстановке, он был там.
"Жил ненец с матерью около большого озера, у них были олени. Как-то ненец пас оленей возле сопки и увидел: сидит девушка-сихиртя и шьет. У нее красивый нож для кройки шкур. Ненцу понравился нож, и он стал подкрадываться. Он заметил, как девушка исчезла, словно растворилась в воздухе. В следующий раз это же повторилось.
Через какое-то время возвращался этот ненец на свое стойбище. Но от усталости он решил остановиться и подремать. Потом слышит, что кто-то его будит. Смотрит, рядом стоит молодой парень. В его нарты запряжены не олени, а мамонты. Парень позвал за собой. Поехали к сопке, вошли в пещеру. Там сидят старик, старуха и та девушка. Старик велел накормить гостя. Парень принес огромную рыбу и разделал. Ненец все на нож смотрит. После угощения опять уснул, и когда проснулся, то увидел, что уже находится на своем стойбище.
На следующий день пошел на то место, где раньше видел девушку-невидимку. Нашел нож и взял с собой. Старики видели".
В этой сказке обращают на себя внимание две важные детали: первая — способность сихиртя появляться в мире людей и снова уходить в подземный мир, вторая — езда не на оленях, а на мамонтах. Это ясно свидетельствует, что ненец оказался в ином мире, где произошла его встреча с сихиртя.
Какое после всего этого можно сделать заключение? В конечном итоге получается, что сихиртя, просуществовав на земле со времен мифической Гипербореи и быв долгое время соседями ненцев на земле, окончательно ушли в иной, подземный мир. Теперь для них поверхность тундры является верхним миром, своеобразным небом. В нижнем мире жизнь вывернута наизнанку. Люди боятся ночи, сихиртя — дня. Люди пасут живых тундровых оленей, сихиртя пасут мамонтов, а ездят чаще всего на собаках. Люди живут на земле, сихиртя — под землей, хотя иногда выходят на поверхность земли ночью или в туман. Люди боятся сихиртя и неохотно рассказывают о них. Сихиртя, соответственно, прячутся от людей. А вот что заставило и кто заставил сихиртя уйти в подземный мир. так и остается загадкой. Хотя ненецкие предания и говорят, что когда-то была какая-то катастрофа (гроза, удар молнии, расколовший землю, потоп), и сихиртя попали пот землю, но это мало убеждает. В результате катастрофы сихиртя. могли погибнуть окончательно, но этого не произошло. Сихиртя продолжают существовать. Возможно, v сегодня в каких-то укромных уголках тундры происходят таинственные контакты ненцев с сихиртя, мелодично звучат колокольчики на парках красивых женщин-сихиртя, как бы поющие нескончаемую песню о трагической, но удивительной судьбе народа сихиртя — соседей ненцев.
                                III. Фольклор

                            1. Шаман и колдун

Один многодетный шаман жил. Прозорливый — дома сидя, весь свет он видит, все равно как будто по улице ходит. Покрышка чума у него вся в дырах, — до того беден! Однажды этот шаман сел на санки, поехал. К чуму одного богатого человека приехал; вокруг много оленей ходит; рядом увидел — около чума одна запряжка оленей стоит. Вошел; старик со старухой сидят, одного человека гостем имея, оказы​вается. У хозяина-человека вся кожа к костям пристала, глаза на лоб вылезли — так исхудал! Вот этого человека гость — богатый купец, оказывается; собирая свои долги, около огня сидит. Долг сполна получил, ничего не оставив,
На это хозяин - человек, без ничего оставшись, как видно, купца упрашивает: — Дай хотя бы еды для пропитания!— говорит. Купец сказал:
— Нет, я тебе ни одной копейки в долг не поверю. Ты бездетен; может, не сегодня-завтра умрешь, кто же тогда твой долг мне уплатит? Если что после нас и останется, много людей найдется, говорящих: «это наше!»
Вот гость сказал про шамана:
— Вот этот, видно, бедный человек, имеющий много детей, я ему сколько угодно в долг дам, если самому уплатить не удастся, после дети его уплатят.
Сказав это, несмотря на уговоры, уехал. Услыхав это, шаман-человек вот к тому купцу отправляется. Купец к нему сильно-сильно благоволит, угощает и почести воздает. «Что возьмешь?» — говоря, все товары свои раскладывает. Шаман, боясь залезать в долги, совсем немного берет; немного чаю, немного табаку только взяв, домой уехал. Через сколько-то дней шаман обратно приехал. Половиной пушнины той, что промыслил, купцу весь долг сполна заплатил, а на другую половину чего пожелалось взял, — всякого разного товару. Вот у купца таким образом несколько раз товар забирая, понемногу то шкурку, то еще что-нибудь отдавая, сам стал купцом. Однаж​ды у купца женщина сильно захворала. Тогда купец, приехав к шаману своему, стал просить:
—
Избавь, защити.
Шаман, говоря «не смогу», несколько раз отвечал. Купец его все же увез. Шаман, камлая, женщину эту исцелил. Ну, купец только на руках не носит шамана! Однажды шаман со свободными оленями к другу своему купцу в гости приехал. При этом почестей, уважения со стороны купца было много. Шаман с купцом угощались, сидели. Вот когда сидели, купец его говорит:
—
Вот за мною следуя, в эту страну пришел с рваными
ноздрями русский поселенец. Вот у этого поселенца царь не мог
добиться признания никакою казнью.
После этого, когда продолжали есть, с рваными ноздрями русский вошел. И «здорово» не сказав, и ни слова не промол​вив, напротив на лавку, скрестив руки, уселся. Посидев, с такими словами был:
—
Вот ты лесной страны шаман, значит. Раньше у меня
нос такой же был, как у тебя. Но вот царь, пытая, на губе
сальную свечу зажигая, нос мой насквозь прожег. Я русский
поселенец и сам колдун с детских лет ни на одного человека
хорошо не смотрел; на тебя только тепло посмотрел! Завтра я
в гости в один город отправлюсь. В том городе три шамана
живут в трех отдельных домах. Сначала, к большому шаману
войдя, погощу, там накормят; поев, губы оботру. Вот, вытерев
губы, выйду и дверь закрою; этот шаман умрет. Затем у сред​
него шамана погощу. От него выйду, он умрет — и только.
Затем погощу у младшего шамана, он умрет — и только. Вот
когда они трое умрут, город, в котором они живут, весь вымрет,
ни одна собака даже не останется. Из того города к тебе на
санках приедут. Ты не вздумай им камлать ехать, — умрешь и
только! Я поедать буду их. Затем на другой день второго города
жители умирать начнут. От них за тобой санные приедут; не
вздумай ехать, — если поедешь, умрешь, — я буду их поедать!
Затем третьего города люди умирать будут. От них санные
приедут; не вздумай к ним ехать, — умрешь и только.
Так сказал и вышел. Правда, когда шаман, приехав домой, лежал, приезжали за ним санные; но он, побоясь, оставался дома. Вот те три города вымерли. Вот шаман живет благополучно. Через несколько лет шамана к одной больной женщине позвали. Он туда поехал. Вот приехав, камлая духа ее болезни, злого духа абаасы поймал. Когда он поймал, абаасы с такими словами был:
—
Ну вот, ты меня поймал: я русского поселенца безносого
абаасы. Ты думал, что он потерялся? Я даром, что не он сам,
его тень, — я на тебя пожалуюсь. Что скажет, узнав, что шаман
женщину эту поправил?
Затем, в молнию превратившись, шаман море увидел: на
большой-большой лодке, с широким ртом человек, смеясь, плы​
вет; два гребца у него, из рода богатырей абаасы. Тогда, в
туман превратившись, шаман закрывает море. Плывущий чело​век:

—
Смотрите, не ошибитесь пристать к тому мысу, куда
направляемся, — говорит.
Затем шаман, в молнию превратившись, падая, шаманской стрелой их насквозь прободает: и колдун, и лодка, и богатыри — все рассыпалось. Колдун на дно моря спустился. Затем через сколько-то времени вынырнул и со словами:
—
Вот ты меня осилил, значит. Мое бессмертное дыхание
ты убил; вот оно не воскреснет; хитростью, не предупредив, ты
пришел!  Я  раньше и на три, и на семь дней умирал,  и
бессмертен был, воскресая. Ныне прощай, больше не возвра​щусь. Вот я ожил, чтобы с тобой проститься, прощай! — так
сказав, утонул.
Шаман, благоденствуя, жить остался. Так шаман победил колдуна.
   2. КАК ШАМАНЫ ПРЕВРАТИЛИСЬ В ГУСЕЙ И В РЫБУ
Однажды осенью сидели люди у чума и, от нечего делать, разговаривали. В это время пролетела большая стая гусей. Посмотрев, молвили:
— Куда-то они улетают?
Среди сидевших были два шамана. Люди, шутя, стали спрашивать друг друга:
· Ты бы полетел за гусями? На это один сказал:
· Вот, наверное, наши шаманы сумеют.
· Да, если бы разрешили власти, я попытался бы уле​теть, — сказал один шаман и спросил другого:
· Ты полетел бы со мной?
—Давай, попробуем, — отозвался тот. Попросили позволения у князя. Тот ответил:
женщине позвали. Он туда поехал. Вот приехав, камлая духа ее болезни, злого духа абаасы поймал. Когда он поймал, абаасы с такими словами был:
—
Ну вот, ты меня поймал: я русского поселенца безносого
абаасы. Ты думал, что он потерялся? Я даром, что не он сам,
его тень, — я на тебя пожалуюсь. Что скажет, узнав, что шаман
женщину эту поправил?
Затем, в молнию превратившись, шаман море увидел: на
большой-большой лодке, с широким ртом человек, смеясь, плы​вет; два гребца у него, из рода богатырей абаасы. Тогда, в туман превратившись, шаман закрывает море. Плывущий чело​век:

—
Смотрите, не ошибитесь пристать к тому мысу, куда
направляемся, — говорит.
Затем шаман, в молнию превратившись, падая, шаманской стрелой их насквозь прободает: и колдун, и лодка, и богатыри — все рассыпалось. Колдун на дно моря спустился. Затем через сколько-то времени вынырнул и со словами:
—
Вот ты меня осилил, значит. Мое бессмертное дыхание
ты убил; вот оно не воскреснет; хитростью, не предупредив, ты
пришел!  Я  раньше и на три, и на семь дней умирал,  и
бессмертен был, воскресая. Ныне прощай, больше не возвра​щусь. Вот я ожил, чтобы с тобой проститься, прощай! — так сказав, утонул.
Шаман, благоденствуя, жить остался. Так шаман победил колдуна.
                                Заключение
Малочисленные народы Севера не избалованы социальными благами, часто им приходится во многом отказывать себе, но они не отчаялись, не перестали верить – с развитием культуры анимистических воззрений и религии  они старались приспособиться к труднейшим условиям жизни и создали поразительно своеобразный хозяйственный уклад и материальную культуру. Хотя общественный строй этих народов с течением времени трансформировался, они сохранили свои культовые, культурные, художественные и частично общественно-родовые традиции.
Для религии народов Таймыра характерной чертой является развитие шаманизма в прошлом. В настоящее время атрибуты шаманского культа являются достоянием музеев: это и одежда шаманов, и бубен, и колотушка. Поскольку шаман является посредником между людьми и духами, то ему в жизни рода отводилась главенствующая роль.

Различие заключается в том, что эти духи имели разные названия: у долган - айыы - добрые духи, а-баасы - злые, у нганасан - нгуо - сверхъестественные существа, щмада - зооморфные существа, духи, служившие шаманам и так далее. Все эти божества были отражены в образах народного творчества.
О религии малочисленных народов Таймыра имеется достаточно большая информация у исследователей Б. О. Додсих, Т. Е. Долгоруковой (Долгих), А. А. Попова, Г. Н. Грачевой.
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