Якутский фольклор.

Вступление. 
Талантливый и трудолюбивый якутский народ, как и другие народы, имеет богатый и своеобразный фольклор.

          Фольклор -  совокупность обычаев, обрядов, песен  и других явлений народного быта.

           Якутский фольклор имеет различные жанры, отображающие особенности исторического развития народа. Это богатая мифология, сказки, героический эпос – олонхо, обрядовая поэзия, народные песни, исторические предания и легенды, пословицы и поговорки, загадки, скороговорки – чабыргахи.

 
Древние якуты, называвшие себя ураанхай саха, сегодняшних дней сохраняли свой национальный праздник ысыах; свою религию, связанную с верой в «белого шамана – айыы ойууна»; традиции и обычаи в повседневной жизни.

             В своем фольклоре, а главное – в исторических преданиях якутский народ сохранил всю свою предыдущую историю, с древних времён до наших дней. 
Понятие о героическом эпосе – олонхо.
               Олонхо – героический эпос якутского народа, который включает в себя мифологию, религию, психологию отчасти метафизику  эпоса саха.  Олонхо – венец словесного искусства якутского народа, его любимый и наиболее характерный вид творчества.

                Олонхо – общее название героического эпоса якутов, состоящего из множества больших сказаний. Средний размер их 10 – 15 тысяч стихотворных строк. Крупные олонхо доходят до 20 и более тысяч стихотворных строк.

                 Каждое сказание обычно называется по имени главного героя – богатыря: «Эр Соготох», «Нюргун Боотур Стремительный», «Строптивый Кулун Куллустуур», «Эрбэхтей Бэргэн», «Кыыс Нюргустый»…

         Якутские олонхо -  эпос очень древнего происхождения. Истоки их восходят еще к тем временам, когда предки якутов жили на своей прежней родине и тесно общались с древними предками тюрко-монгольских народов Алтая  и Саян. Об этом говорит общность сюжета олонхо с сюжетом эпоса этих народов, сходство в строе языка и лексики. Общность олонхо и эпоса тюрко-монгольских  народов Сибири могла возникнуть только в период  непосредственных связей с предками этих народов. Прибыв в современную Якутию, якуты из–за колоссальных расстояний и бездорожья полностью растеряли все связи с былыми соседями и позабыли их. Кое - что осталось только в их древнем эпосе.

Героический эпос - олонхо относится к позднеродовому периоду. О том, что это эпос родового периода, свидетельствует, например, мифология олонхо, отражающая патриархально- родовые отношения сюжеты (борьба с чудовищами), общеродового дележа добычи, экзогамный брак (брак вне своего рода). Об этом же говорят лук и стрелы как оружие боя  и орудие труда на охоте.

Герой – вождь своего племени, младшие богатыри ему, безусловно, подчиняются. О том, что олонхо – эпос позднеродового периода, говорит и высоко развитая  и стройная религиозная система. Древние якуты представляли устройство  вселенной по-другому, чем мы. По их понятиям, существовало три мира: Верхний, Средний, Низший. Средний мир – это земля людей, первыми племенами были древние предки якутов, названные в эпосе «айвы аймага». Верхний мир, небо, разделен на несколько ярусов, по количеству доходящих до девяти. На этих девяти ярусах живут якутские божества, внешне похожие на людей, но отличаются особым могуществом, мудростью и красотой.


Под Средним миром расположены три подземные страны Низшего мира. Это страшный, губительный мир, в нем царит вечный мрак, светят ущербные солнце и луна. Живут в нем племена абаасы (адьяраи), страшные чудовища, причиняющие людям зло и вечно враждующие с ним. Выделяется « алимп» - сонм добрых божеств во главе с Юрюнг Аар Тойном (Белый  Великий Господин). Добрым божествам противостоят злые подземные божества во главе с Арсан Дуолаем. Его люди – абаасы творят зло и насилие.


Кроме Верхнего мира (небес) и подземного, Низшего мира, существует Средний, т.е. собственно земля.

В Среднем мире живут люди, а так же духи различных предметов, называемые «иччи». В олонхо каждое живое существо, каждый предмет имеет свой дух «иччи». Особенно значительна богиня Аан Алахчын Хотун – дух земли. Она обитает в родовом священном древе Аар – Лууп - Мас (Великий Дуб – Дерево). Богиня земли помогает герою и его людям, ходатайствует перед богами в пользу людей, благословляет идущего в поход героя, вселяет в него силу, дав выпить молока из своей груди. Герою, находящемуся в походе, очень нужны духи  - иччи различных мест, горных проходов, рек, морей. 


Ему приходиться их одаривать, чтобы они благополучно пропустили его через территорию, не устраивали разных помех.


Герой (человек), появившись на земле, начинает организовывать жизнь на ней, преодолевая различные препятствия, встающие на его пути; борясь с чудовищами,  он должен очистить страну от них и создать на ней изобильную, мирную и счастливую жизнь.


 Таковы высокие цели, стоящие перед первым человеком. Поэтому им должен быть необыкновенный, чудесный герой с предопределенной судьбой:

Чтоб улусы солнечные
Защитить,

Чтоб людей от гибели

Оградить.


Во всех олонхо первый человек – герой. Герой изображается не только самым сильным, но и красивым, статным. В олонхо внешний облик человека отражает его внутреннее содержание.


 Поэтому герой Нюргун Боотур Стремительный:

Строен станом, словно копье,

Стремителен, как стрела,

Был он лучше среди людей,

Красивейшим среди людей

Храбрейшим среди людей.

Не было равных ему 

В мире богатырей.


Но герой, прежде всего, могущественный богатырь, ведущий стремительную борьбу. Поэтому он величествен и грозен:

Огромен он, как утес,
Грозен лик у него, 

Выпуклый лоб его

Крут и упрям;

Толстые жилы его

Выступают по телу всему;

Бьются, вздуваются жилы его-

Это кровь по жилам бежит.

Впалые у него виски,
Чужно вздрагивают нервы его

Под кожей золотой.

Нос у него продолговат,

Нрав у него крутой.


 Образы олонхо резко контрастны. Если герой – добрый защитник людей, спасающий всех попавших в беду, то представители племени абаасы – аймага рисуются как злые и безобразные чудовища – это одноногие и однорукие чудовища. Они наделены всеми низменными пороками: злобой, жестокостью, нечистоплотностью. Богатыри абаасы нападают на людей, грабят и разрушают их страну, похищают женщин.
           Вокруг героев и богатырей абаасы группируются все остальные персонажи олонхо: родители и родственники, злые и добрые божества и духи, шаманы и шаманки, рабы, «стражи» разных мест и множество других персонажей.

        Среди всех этих персонажей особо выделяется образ женщины-героини: невесты, жёны, сёстры или матери героя и других богатырей айыы. Героиня олонхо идеализируется как воплощение женственности, красоты и человеческой доброты. Она может быть и сама богатыркой и вести бой, защищая себя или других. Женщина- богатырка ведёт бой не только против богатырей абааасы, но и против героя и других богатырей айыы. С богатырями абаасы она воюет по тем же мотивам, что и богатырь – герой олонхо, т. е. в защиту людей, мира на земле.

       В олонхо характер женщины – героини дан более разнообразно, чем героя. Герой -  прежде всего воин. Женщина же показана не только в боевой обстановке, но и в бытовой. В быту она – хорошая хозяйка и мать. В бою они не в чем не уступают герою. Особую находчивость, изобретательность ума и героизм женщина проявляет в плену у богатырей абаасы. В домашних условиях она показывается слабой, беспомощной и изнеженной. В плену же она преображается. Для спасения и ребенка (часто и плода, так как  чудовище забирает в плен и беременную женщину) героиня становится необыкновенно изобретательной и хитроумными способами защищает свою честь и ребенка, которого чудовище собирается съесть. А потом учеными советами помогает герою, явившемуся для ее спасения. Женщина в семье древних якутов занимала значительное место. От нее требовалось столько же, сколько и  от мужчин. 

В эпосе так же есть несколько характерных образов,  которые выполняют одну и туже функцию.

           К таким образам,  прежде всего, относится кузнец, которого зовут «Кытай Бахсы Ууса (Кузнец Кытай Бахсы). Он мифологизирован, что характерно для представителя выделяющегося ремесла. Кузнец - один из самых могущественных персонажей олонхо. Он может не только выковать герою, а равно и его противнику оружие и богатырскую одежду, но может перековать его самого.

          Интересен также образ мудреца Сээркээн Сэсэна. Этот образ во многом перекликается с образом старейшин – аксакалов - умудрённых жизнью

И опытом старцев эпоса тюркских народов. Характерно то, что Сээркээн Сэсэн «мудр»  не только потому, что он знает все, что происходит в мире, и может дать герою совет, «по любому вопросу», но и (даже главным образом) потому, что он может точно указать герою дорогу к врагу: куда, когда тот проехал,  где он сейчас находится, и как его найти. Это типичный таежный мудрец, знаток дорог. Его изображают совсем маленьким (« с наперсток») высоким старцем: тело его ушло в мудрость. Но этот высохший старец может оказаться сильнее любого сильнейшего богатыря. Его все боятся и уважают.


  Значительное место в олонхо занимает говорящий и поющий богатырский конь-  помощник и советчик героя, активный участник всех событий. Он не только в трудный момент советует герою, как быть, но при случае и сам вступает сам в бой с неприятельским конем и побеждает его. Богатырский конь спасает побежденного хозяина, вынося его с поля боя, выполняет все его поручения. Захватывающе описываются состязания коней в беге. Должен победить тот, чей конь прибудет первым, и богатырские кони мчатся по горам, по лесам, по небу и под землей. Они наделены способностью переживать – радуются победе и горюют в случае поражения. Богатырский конь – один из наиболее ярких и увлекательных образов олонхо.

Мы видим, что в олонхо велика роль фантастического элемента как средства выражения героического. Сюжеты олонхо раскрывают этот героический характер подвигов главных богатырей. Подвиги героев олонхо не ограничиваются приделами семьи. Темы олонхо намного шире: в нем идет речь о борьбе за счастье и благополучие всего племени -  всей высшей организации своего времени. Носитель этой идеи счастья является герой олонхо, который ведет борьбу против силы зла и находиться в центре всего происходящего.


Поэтому для композиции олонхо характерно развертывание действия в биографическом плане: от рождения героя до возрождения его в родовую страну после завершения всех подвигов. Жизнь героя описывается как цепь подвигов, совершаемых им для установления счастливой жизни на земле.


И еще необходимо отметить, что одной из главных черт олонхо как жанра является его своеобразный историзм. Олонхо задумано,  создано и дается как своеобразная история всего племени человеческого, в самом широком смысле этого слова -  всего человеческого общества. Правда, история это нереальная – фантастическая, а  человеческим обществом в олонхо предстоят только эпическое племя айыы – аймага (предки якутов). Но суть в том, что любое олонхо поддается как история человеческого племени со времени возникновения человеком земли – «Среднего мира». Вот почему подробно, во всех деталях описывается жизнь и борьбы первых людей на земле, особенно главного героя олонхо, ибо его судьба и его борьба является воплощением судьбы человеческого племени.

   
Якутский народ очень любит свой древний героический эпос – олонхо и сохранил его до сегодняшнего дня. В старину олонхо создавали и исполняли певцы -  олонхосуты, которые пользовались особым качеством у народа за свой талант. Это были талантливые певцы, импровизаторы, обладавшие уникальной памятью запоминать наизусть многотысячные строки олонхо. Каждого персонажа олонхо певец исполняет не только как драматический актер, но также пел эти монологи особой мелодией. Олонхо исполнятся на национальном празднике « ысыах», на свадьбах, в семейном кругу.

Сегодня олонхо живет другой жизнью в различных видах искусства  и культурах. Олонхо ставится на сцене как опера, как драматический спектакль, выпускается его текст в виде книг для детей и взрослых, исполняется в традиционной, старинной манере на радио и телевидении.

Обрядовая поэзия.

Среди жанров якутского фольклора имеется особый, древний жанр, который называется обрядовой поэзией.

Он возник тогда, когда древние люди по своему объясняли окружающий мир, природные явления. По их мнению, каждое растение, каждая гора, река, каждый предмет имели свой особый дух – иччи. 

Древние люди относились с преклонением к верхним божествам  и духам - иччи, старались заслужить их благосклонность не гневить. Поэтому в их честь совершали различные обряды с жертвоприношениями, славословием в их честь. Эти славословия или моления назывались заклинательными  песнями – алгысами, то есть обрядовой поэзией.  

Эти песни, исходя из особенностей каждого обряда, делятся на разные виды. Среди них выделяются родильные песни, свадебные, календарные в честь различных праздников, поэзия, связанная с хозяйственной и бытовой деятельностью народа (новоселье, промысел, охота).


Так заклинательная песня – алгыс «Заклинание охотника» посвящена духу охоты Баай Баянаю. Делали затес на дереве и углем изображали лицо духа – хозяина леса или из обрубка дерева делали скульптурное изображение его головы. Старый охотник произносил алгыс Баай Баянаю, всячески восхвалял его  и просил содействовать  удачной охоте. При этом охотник обязательно угощал духа охоты через дух огня. Во время обряда охотники должны были радоваться, смеяться, приплясывать, что бы  их радостное настроение передалось хозяину леса.
Праздник Ысыах.

Наиболее полным по обрядам и алгысам является летний праздник Ысыах. По календарным представлениям старинных якутов, год делился на две половины: на зимнюю – кыhынны дьыл или кыhыюсы хонук, которая начиналась с октября, когда падал уже зимний снег и скот приходилось кормить сеном, и летнюю - сайынны дьыл или сайынны хонук, примерно с начала мая, когда снег сходил с полей и скот выпускали на пастбище.


В июне вся природа оживала после долгой зимней спячки и одевалась в зелёный наряд; кобылицы и корова приносили приплод, озёра и реки изобиловали рыбой.


Наступала пора сравнительного обилия молочной и рыбной пищи и более свободного времени до сенокосной страды. В это время устраивался народный праздник - Ысыах.


На старинном Ысвах жрец – айыы ойууна (белый шаман) или заклинатель алгысчат возносил перед огнём благодарность, хвалу и молитву небожителям и духам – хозяевам природы, затем начиналось общее пиршество и веселье, устраивались спортивные игры, а также круговые танцы – ёхор.


По историческим преданиям, у якутов первым приготовил кумыс и устроил Ысыах один из первопредков – «культурный герой» Эллэй.


Устраивали Ысыах или отдельные богачи или группа родичей, проживавших летом в одном урочище сайылык, в складчину. Для Ысыаха приготовляли много кумыса и масла и забивали жирную скотину на угощение собравшихся.


Перед празднеством выбирали место туhулге, где должно происходить пиршество. Ставили столбики высотой примерно в сажень и соединяли их перекладиной, количество их могло быть 2-3-4, смотря по достатку строителей. Вокруг туhулге втыкали срезанные молодые берёзки в ряд по обе стороны туhулге, это украшение называлось «чэчир». Между берёзками протягивали пёструю волосяную верёвку, на верёвку нанизывали лоскутки цветных материй, утиные крылья, маленькие телячьи намордники, шитые из бересты. На восточной стороне туhулге воздвигали высокий коновязный столб аар бабах с резными узорами выше и ниже шейки. Во время Ысыаха к этому столбу привязывали коня бело – молочной масти и посвященную лошадь – ытык сылгы.


К столбам с перекладиной подвешивали кожаные бадьи сири иhит, полные кумыса, кожаные меха с горловиной симиир, берестяные посуды кыллаах чабачах; на чистой белой подстилке или шахматном меховом ковре  ставили деревянные кубки чороны и матарчахи и другую кумысную посуду.Особо ставилась большая берестяная посуда (далбар чабычах) с кумысом, В неё опускали жертвенную ложку эбир хамыйах.


Обрядовая часть начиналась утром в помещении, где сидели сам хозяин – князец наслега и гости, с ними и «кудесник» (вероятно, белый шаман айыы ойууна или заклинатель алгысчат) с помощником.


Два мальчика вставали лицом к востоку, держа в руках чороны с кумысом, за ними сидели 4 мужчины с кумысным чороном, за ними ещё четверо с кумысом в берестяных сосудах.


Белый шаман или заклинатель, сев впереди собравшихся с кубком кумыса в руке, произносил посвятительную речь – алгыс.


В конце речи трижды все издавали радостный клич: «Уруй!» Затем все присутствующие по два раза отпили кумыс. После этого белый шаман вставал, обмахиваясь конским хвостом, снова произносит алгыс в честь божеств, духов – хозяев земли  и других духов.


Так, восхваляя призываемых божеств, просил их поделить счастьем и скотом устроителя Ысыаха.


Завершив такое молебствие, шаман подбрасыванием жертвенной ложки хозяину гадал о счастье и благоденствии.


Потом собравшиеся выходят из жилища и усаживаются вокруг нескольких берёзок, около которых стоит остальной запас кумыса. Юноши приносят чороны и собравшиеся пьют из них вкруговую. После общего распития начиналось веселье, боролись, скакали на одной ноге, бежали в запуски. Женщины затевали круговые танцы с пением.
  


Здесь же алгысчат или старейший в роде большой жертвенной ложкой эбир хамыйах  зачерпывал кумыс из кожаной бадьи сири иhит или из берестяного сосуда и разбрызгивал на берёзки чэчири и кругом на землю с восклицанием: «Уруй!» Это означало угощение духов – хозяев природы (аан дойду иччи лэрин аhатыы). Обычае на этом кончалось угощение собравшихся, после чего затевались игры и круговые танцы.


В некоторых описаниях Ысыаха сохранилось одно интересное сообщение. После обрядового заклинания разыгрывалась драматическая сцена борьбы и победы весны над зимой. Около туhулге выступали два человека, из которых один представлял весну и назывался «айыы уола» (сын небожителей), а другой – зиму и назывался абааhы уола (сын злых чудовищ). Первый был одет во всё белое, а второй – в чёрное или рыжее. В борьбе должен победить айыы уола. Состязались в беге, при этом раздевались, оставив на себе только короткие кожаные штаны, и у первого кожа должна быть светлой, а у второго тёмной. Но такие сценки разыгрывались редко и не везде.


Кумысное празднество Ысыах и в древности, и в наше время носит не только религиозный, сколько родовой, общественный характер; он сплачивал и сплачивает коллектив, способствует выявлению сильных и ловких, быстрых и метких родовичей, развитию духовной культуры народа, его песен, танцев, игр.      

ВЕРОВАНИЯ         САХА.

Шаманы – служители культа верований. Шаманские камлания (ойуун кыырыыта).

     В истории религиозных верований якутов шаманизм занимает особое место. Во-первых, характеризуется как долгий исторический процесс в социально-культурной жизни народа. Во-вторых, он воспринимается как мощный и устойчивый пласт традиционной религии якутов.

      По шаманскому учению, мир наполнен бесчисленными духами, как добрыми, так и злыми. Они находятся всюду: в воде, в лесах, в жилищах; отсюда наши водяные, лешие, домовые. Все имеет свое божество или духа: огонь, дерево, камень, местность-земля, вода…

 Например: 

· Уот иччитэ - дух- хозяин огня

· Дойду иччитэ - хозяйка земли

· Уу иччитэ - хозяин воды

· От-мас иччитэ - дух растительности

· Тыа-иччитэ-Байанай - хозяин леса.

Все эти духи оказывают существенное влияние на человека и его судьбу. Особенно опасно влияние злых духов, имеющих стремление вредить человеку; все напасти, все болезни и сама смерть человека происходит от этих духов. Поэтому человек должен остерегаться разгневать их, а если разгневал, то должен умилостивить. Постоянное опасение развивает в шаманстве религиозную трусость; он боится каким-нибудь неосторожным поступком  вызвать раздражение своих невидимых врагов и, приступая к какому-нибудь действию, непременно обращается к ним. Прежде чем начать есть и пить, он уделяет несколько крошек пищи и несколько капель напитка этим духам. Умилостивить духов можно только жертвами, поэтому жертвоприношение совершается у шаманов постоянно.

       Если шаманист едет в местность, где обитает грозное божество, он отрывает от своей одежды кусок материи и привязывает к дереву или шесту, как умилостивительную жертву за себя, а за коня вырывает волос из гривы и поступает с ним так же. Духи нуждаются в пище, и если люди забывают об этом, не приносят достаточных жертв, то духи напоминают тем, что насылают разные бедствия в виде мора, болезней; тогда все племя должно умилостивить разгневанное божество чрезвычайными мерами. Отсюда ритуальные опахивания поля, изгнания смерти и другие меры.

      Когда человек заболел, то никакие лекарства ему не помогут; вся задача заключается лишь в том, чтобы умилостивить божество, наславшее болезнь. Но как это сделать? Какому божеству надо принести жертву, когда их бесчисленное множество и какою жертвою можно смягчить гнев божества? Здесь на помощь приходит шаман. Он обладает способностью иметь общение с невидимыми духами и узнавать их требования. Он скажет, кто мучит больного и какую дух требует жертву: лошадь ли с известными приметами, корову или барана.

     Хотя и неприятно иметь дело с шаманом, но его необходимо пригласить на семейный праздник: особенно опасно не позвать его на свадьбу и не оказать при этом должного внимания; иначе он нашлет порчу на молодую, как на более слабое существо.

      По шаманскому воззрению, одни из живых существ благоприятны человеку, другие предвещают ему несчастье. Первых грешно истреблять, вторых, напротив, следует убивать. Этим объясняются многие приметы, удержавшиеся до нашего времени, например, заяц, перебежавший дорогу, предвещает несчастье, а убить паука полезно. Шаман боится только злых духов, а с добрыми он не церемонится. На шаманской почве развились и окрепли различные обряды, исполнявшиеся при всех важных моментах жизни человека; некоторые из этих обрядов сохранились и поныне. Сюда относятся обряды при родах, свадьбах и похоронах. Если женщина мучается при родах, то это значит, что в нее вселился злой дух, которого необходимо выгнать разными устрашающими мерами. С этой целью шаман старается испугать роженицу, чтобы вместе с испугом и дух выскочил из нее. Он бьет плетью по юрте, а иногда и по роженице. Если последняя все-таки умрет, это покажет только, что шаман не смог справиться со злым духом, что следовало бы пригласить более могущественного шамана. Теперь вера в этих духов, под влиянием других религий, мало-помалу сокращается, но вера в дурной глаз остается еще в полной силе. Роженицы и молодые женщины носят, как предохранительное средство, различные амулеты, в особенности перья совы, которые прищепляют и детям.

      Шаманы представляют себе загробное существование продолжением земной жизни, с прежними страстями и потребностями. Отсюда сложная система похоронных обрядов. С покойником необходимо положить в могилу по возможности все те предметы, в которых он нуждался при жизни.

      Шаманы и их действия составляют лишь часть проявления шаманизма. К числу характерных  признаков шаманизма исследователи также включают религиозные представления о природе, ее явлениях и об обществе.

      Кто же такой шаман? Шаман- специалист избранной профессии, служитель культа религии. Они общаются с духами, знают молитвенные заклинания (ойуун кыырыыта), посвященные верховным божествам, структуру обрядовой культуры, лексику религиозной терминологии. Были врачевателями, прорицателями, артистами культовых ритуальных действий.

Рождение и воспитание шаманов.
По преданиям, шаманы рождаются далеко на севере у корня мерзких заболеваний. Там растет лиственница, на ветвях которой вьются гнезда на разной высоте. Самые большие шаманы рождаются и воспитываются на верхушке дерева, средние- на средних, а малые шаманы у нижних ветвей.

      Рассказывают, что сначала прилетает на дерево большая птица, похожая на орла, с железными перьями, садится на гнездо и сносит яйцо. Потом высиживает яйцо, если должен выйти самый большой шаман, то высиживает в продолжении трех лет, а малого шамана- в течении года. Эта птица называется мать – зверем, который появляется всего три раза: первый раз, когда рожает, второй – когда завершается становление шамана рассеканием его тела и в третий раз – когда шаман умирает.

     Когда шаман (душа) вылупится из яйца, то эта птица передает его воспитание дьявольской шаманке по имени Бюргэстей - Удаган, имеющей одну ногу, одну руку, один глаз. Эта шаманка перекладывает в железную колыбель новорожденного, укачивает и вскармливает сгустками запекшей крови. Когда оканчивается воспитание в колыбели, будущий шаман передается трем черным сухопарым бесам, которые разрубают его мясо на кусочки. Голову шамана втыкают на верхушку шеста. Затем, разрубленное мясо в качестве жертвы разбрасывают во все стороны. При этом три других беса челюстями шамана кидают жребий о начале всяких бед и заболеваний. Если жребий сядет как следует, то значит, от этой болезни шаман может спасать людей. Есть поверье, случается иногда, что мяса шамана не хватает на все беды и заболевания, тогда ему вменяется, будто бы камлать только один раз по поводу той болезни, на долю которой не хватило частиц его тела.

Если у шамана обнаружится при рассекании тела недостаток в его когтях, тогда по числу отсутствующих когтей должны умереть некоторые из его родственников. 

      Шаманы разделяются на нижних и верхних. Нижние – это те шаманы, которые созданы нижними бесами, верхние – верхними бесами. Про нижних шаманов говорят, что их души воспитываются у нижних бесов в особых колыбелях, где кормят их через рожок, а про верхних – их души воспитываются в особых гнездах (как у птиц). 

      Шаманы подразделяются на:
а) последние, кенники оюн, это собственно не шаманы, а разные истеричные, полоумные, юродивые и тому подобные странные люди, обладающие способностью толковать и видеть вещие сны, ворожить, лечить легкие болезни, прогонять мелких, пакостливых чертей; они лишены амагять и не могут справлять больших шаманств с барабанным боем, заклинаниями и принесением жертв. 

б) средние шаманы, орто- оююн, это обыкновенные чародеи, обладающие волшебной силой в разной степени, сообразно своему таланту в силе амагять.

в) великие шаманы, покровительствующий дух которых ниспослан самим Улуу - Тойоном, Улахано оюн, амягатьтях улутоер Улуу - Тойоном Окгорулах – это могучие чародеи. Их зову внимает сам властитель тьмы. Таких шаманов может быть одновременно только четыре во всей якутской земле, сообразно числу четырех впервые образовавшихся якутских улусов: в Вилюйском улусе, в Намском, в Татикском (Батурусском) и в Богоронском.

В каждом из этих улусов есть особые роды, отмеченные волшебной силой, среди которых время от времени появляется «великий шаман». Чем севернее шаманы, тем могущество их выше. Женщины- шаманы могущественнее мужчин.

    Шаманы носят длинные волосы, которые зачесывают и закрепляют по- женски; общее поверье утверждает, что всякий более выдающийся шаман- мужчина способен рожать наравне с женщиной. Весь ход колдовства носит какой-то любострастный характер, песни сплошь унизаны намеками и сравнениями, заимствованными из области половых отправлений, танцы постоянно переходят в неприличные жесты и движения.

Шаманское    платье.
      Неизменной принадлежностью шаманского костюма является кюнгета 

(солнце) – круглая, гладкая, блестящая пластинка, величиною в чайное блюдечко, висящая посередине спины, где она свободно болтается на коротком ремешке, продетом сквозь дыру, проделанную в ее середине. 

      Ойбон - кюнга (прорубь солнце) – пластинка такой же величины и формы, как первая, только с большой дырой посередине; висит на спине над первой или свешивается ниже на длинном ремне.
      Коней кыхан – жестяные, внутри пустые трубочки толщиною в безымянный палец, но длиннее его; висят во множестве на спине, на кольцах или металлических петлях.

      Чыллырыт кыхан – плоские пластинки длиною в малый палец и такой же приблизительно ширины; висят во множестве выше пояса на спине.

      Хобо – медные, ниже воротника висящие шеркунцы, только без язычков - в середине пустые, формой и величиной напоминающие скорлупу вороньего яйца; верхняя часть их вырезана в виде рыбьей головы; прикреплены они на ремешках или металлических петлях за ушки.

       Бюргюне – две круглые, плоские жестянки, похожие на украшения якутских женских шапок (тусакта), только без рисунка; прикрепляются плотно, как эполеты, на плечах шамана.

      Ойогостимиря – две пластинки, пальца четыре шириною и немного меньше четверти длиною, прикрепляются по бокам.

       Табытала – две длинные полосы жести, шириною в два пальца, прикрепляются к обоим рукавам: одна от плеча к локтю, другая от локтя к запястью; от запястья с конца табытала свешивается длинный ремень в виде бахромы.

      Амагять, абагыта амятять – медная пластинка длиною в указательный палец, а шириною в половину ладони; на ней нарисован человек с ногами, руками, головой, носом, ртом, глазами, ушами, или ажурный медный медальон с фигурой человека посередине.

      Балык - тимир (рыба) – пластинка около четверти аршина длиною, пальца два шириною, вырезанная наподобие рыбы с головой, плавниками, хвостом и чешуей; она висит сзади на длинном, доходящем до половины ляжек ремне.

       Чоран – маленькие, медные, пустые внутри шарики, висящие на концах длинных, доходящих до пяток ремней, спускающихся в виде бахромы с краев кафтана. Эта бахрома называется бытырыс (кисти). 
      Кафтан спереди гладок и завязывается на груди ременными завязками, а под шеей застегивается на пряжку в виде «жеребячьего языка» (кулунтыл курдук). На нем спереди нашиты фигуры животных, птиц, рыб, зверей, всякие бляшки, эмблемы небесных светил, а также железки, изображающие части человеческого скелета и внутренностей. На севере в случае отсутствия описанного выше надевают женский сангынях, меховое, из выделанной телячьей кожи пальто, шерстью наружу, на котором иногда навешивают сзади некоторые важные железки: оба «солнца», рыбу, бюргюне, иногда там, где у женщины груди, вешают две круглые жестянки, которые должны изображать их. 

     На севере на голову надевают женскую дорожную шапку с наушниками, а на юге шаманят с голой головой.

     По общему поверью, железка и побрякушки шаманского платья имеют свойство не ржаветь и имеют душу – иччитэ. Шаман надевает волшебный кафтан всегда на голое тело, принимает его из рук кутуруксута (хвоста, пажа), т.е. человека, который должен во время шаманства поддерживать его криками: «Себ! Кирдик! Чоо! Оо! О!» Ладно! Правда! Чоо! Оо! О!" и оказывать ему другие услуги; он сушит у огня бубен, чтобы тот был звучнее.                                                 Этот бубен, тюнгур, всегда яйцевидной формы, 2,5 фута длиною, 2 – шириною и от 4 до 5 дюймов вышины. Его обод сделан из старого, высохшего на пне лиственного дерева, из лучшей части дерева, называемой киль. Снаружи обод украшен семью, девятью или одиннадцатью угловатыми выпуклостями, покрытыми той же кожей, которой обтянут весь бубен. (Кожа должна быть с трехгодовалого бычка). Внутри бубна идут накрест ремни, привязанные посередине к железному кругу с поперечинами или к кресту, называемыми тунгюр быэрик (завязка бубна). За это железо шаман, продевши пальцы в соответствующие отверстия, держит бубен. Внутри бубна, вдоль обода, особенно там, где привязаны ремни- «завязки», висит множество бубенчиков, Колокольцев, железных и костяных, погремушек, послушных малейшему движению шамана – музыканта. В левую руку шаман берет небольшую, слегка изогнутую деревянную колотушку, обшитую кожей с кобыльих или оленьих ног; затем садится на белую кобылью кожу, разостланную посередине юрты; на камине тушит огонь; присутствующие усаживаются вдоль стен, и обряд шаманства начинается.

      Часто совершают «малое шаманство» без барабанного боя, без переодевания,
сидя в обычном платье на маленьком стуле, посередине избы; в руках шаман держит

тогда кнут или ветку, с повешенными на ней пучками белых конских волос. Пучков

этих может быть три, пять или семь, но никогда не бывает их четное число; огня тогда не тушат, а только бросают на него немного конского волоса. Шаман не танцует, а только поет и кривляется.     

 Приложение.

Заклинание охотника.

Хранитель, отчего очага-

Белобородый Бырджа Бытык

С ресницами в долото,

С щедростью меховой,

Дедушка – властелин,

Угощенье моё прими!

Хозяин горы лесной,

Обходящий нас стороной,

С подошвой меховой,

С косматой щедростью, ты,

Почтенный Леглейло – Баай,

Дедушка – властелин,

Всего, что бродит вокруг

По изначальной земле,

Хозяйка и госпожа,

Чья пища мясо и жир,

Чей конь – сохатый лесной 

Угощенье моё прими!,

Вскормившая от щедрот

Больших и малых зверей –

Почтеннейшая сестра

Эдильилээн Куо,

Угощенье моё прими!

К тебе,

Сестра – госпожа,

С просьбой большой иду:

Из своего табуна

Дикого отбери

Сохатого пожирней –

Мне пригони – подари!

Могучему ревуну,

Свирепому топтуну –

Медведю

Встречу устрой

С пальмой моей стальной!

Снующую тут и там –

Лисицу мне пригони,

Бегущего по лугам-

Зайца мне пугани,

Белку –

Вертунью тайги –

Выследить помоги,

Хозяйка и госпожа,

Почтеннейшая сестра

Эдильилээн Куо!

Свежий отменный мех,

Светлый мне подари,

Снежный,

Добычливый след

С щедростью протори!

Достатком обогати,

Прелестью осчастливь,

Сладостью успокой,

Удачею укрепи,

С тобой не поговорив,

С почтением не одарив,

Охотиться не пойду,

С добычею не приду!

Будь же всегда щедра,

Эдильилээн – сестра!

                            Песнь благословляющая Ысыах. 

На воьмикрайней, восьмиободной,

С раздорами, треволненьями,

На прихотливо расцветающей,

Бескрайне, вольно расцветающей,

Прекрасной изначальной родине,

В просторе, жизни сотворяющем,

В обители широкой радости,

Живущее, как предназначено,

С поводьями с загривка крепкого,

С душою доброй и отзывчивой –

 большее племя Дьесегеево,-

на дорогой, святой поверхности

страны срединной –

вечной родины,

приумножаясь, проживающий,

поводья крепкие сживающий,

с добросердечным честным разумом-

народ лучистого сияния,

потомки уранхай-саха,-

когда приходит лето милое,

поря нисходит благодатная,

мы дымокур разводим, маревом

тянущийся над луговинами,

веревку длинную с застежками

протягиваем от столба к столбу,

привяжем жирных к ней жеребчиков-

она становится похожею

на ветвь,

украшенную шишками;

из молока соловых кобылиц

разводку для кумыса делаем,

из молока кобыл игреневых

питье взбодряем, освежаем мы,

и молоком кобыл удоистых

кумыс веселый закрепляем мы!

Подобный островку лесистому

Чэчир зеленый расставляем мы,

Подобное лесному озеру

Устраиваем место праздника:

В ряды – затейливо узорчаты

Чороны в множестве собрали мы,

Чороны с дивными узорами

Рядами стройными поставили,

С причудливыми украшеньями

Посуду всюду тесно сгрудили,

С замысловатыми узорами

Тут матарчахи деревянные,

Узорно, пышно изукрашены

Ушаты кожаные емкие,

Узором тангалай расшитые

Берестяные чаши плоские;

Мы, прядью конскою украшенной,

Созвали празднество желанное,

Счастливый тюсюлгэ устроили!

В жилища, дымом прокопченные,

 с рождения не заходившие,

Еду вонючую, прокисшую

В младые годыне вкушавшие,

Людей, носящих платье в талию-

Бесчестных щеголей – не знавшие,

С носящими одежды долгие

Порою летней не игравшие,

Неверной тропкой не ходившие

И от рожденья не солгавшие-

Молодки-девушки прекрасные-

Под небо облачно-дождливое,

Забыв дела, не выходившие,

В ночное небо звездно-лунное

Порою летней не глядевшие – 

Младые девушки невинные-

В больших чоронах изукрашенных,

В сосудах круговых узорчатых,

Никем не питый, не отведанный

Первач кумыса благодатного-

С почтеньем преподносят вам,

В честь вашего большого имени,

Поднять чорон пришла пора,

В честь вашей славы незапятнанной

Чорон поставить день настал!

Через огонь священный, праздничный

Гостеприимно приглашаем вас,

Через святое пламя синее

Мы дружелюбно насыщаем вас!

Эллея – славного прадедушки

Завет незыблемо поставленный,

Обычай твердо обоснованный -  

Для нас, потомков прародителя,

Незабываемым останется

И для чреды грядущих жителей

Пребудет радостью великою!

Пусть славится

Уруй-айхал!

На трехнебесье обитающий,

И на вершине восседающий,

Где мошки ростом с желтых жеребят,

Где оводы с мышастых жеребят,

Где комары с песочно-рыжих жеребят,

Где мухи с темно-рыжих жеребят,

С висками нежными и тонкими,

 с ушами чуткими, торчащими,

с остроконечной чистой челкою,

с густою шерстью серебристою,

с развалистою пышной гривою,

с хвостом, к копытам вольно спущенным,

с широкой грудью богатырскою,

с отменным крупом плотно-каменным,

с отметкой солнечно сияющей,

с ногами крепкими и быстрыми,

с большими круглыми копытами,

нас благосклонно одаряющий-

небесный Дьесегей Тойон,

тебя

с почтеньем величаем мы

и воспеваем славу важную,

чороны в честь твою возносим мы,

и угощенье изобильное

через огонь священный, праздничный

тебе, властитель, возливаем мы,

через святое пламя синее

тебя, властитель, угощаем мы.

В семинебье дом имеющий,

В восьминебье обитающий,

На синеоблачной поверхности

Свои владения раскинувший,

 С благословенной жизнью вечною,

С обильной волей благодатною,

Мальчишкам умным и понятливым,

Резвуньям-девочкам приветливым

Дающий воздух-душу светлую

И матерь душу в них вселяющий,

Жизнь беспечальную, счастливую

Рожденным предопределяющий,

Жизнь долговечную веселую

Родившимся предназначающий – великий Айыы Тойон!

И ты-

Хозяйка всех рожающих,

Властительница умножения-

Дэлбый Иэйэхсит Хотун!

Вас с преклоненьем величаем мы

И воспеваем славу важную,

Чороны в вашу честь возносим мы

И угощение обильное

Предназначаем вам, 

Властители!

Коров с тяжелым полным выменем,

С рогами выгнутыми дугами,

С душою жизненную силу их

Соединяя

Нам дарующий,

И всех, копытами ступающих,

Предназначая, подающий нам,

С текущей масляной дорогою,

С жильем из жира благодатного,

С творожной топкою трясиною,

С густыми сливочными лужами,

С всеизобилием немерянным,

С широким жирным благоденствием,

С плотиной непереступаемой,

Путь стерегущий в поднебесье-

Босол Тойон!

И скажем далее-

С пугливым стадом Светлый Кюекэс,

Анды Кунай с стадами пегими,

И с пестрыми Эмбирэнчик Богач,

И с белыми Саймырыын Богач,

И с рыжими Хомпоруун Хотой,

С тигровым стадом Кюрюё Богач,

С скажем далее с почтением:

Хозяин почвы-

Толоон Баай!

Туда взгляните и возрадуйтесь,

Сияйте доброю улыбкою,

Сюда взгляните с удовольствием,

Делитесь радостью обильною!

Никем на свете не отведанный

Первач кумыса благодатного

Кумыс благоуханно-пенистый

С почтением мы наливаем вам,

Ряды чоронов изукрашенных

С благоговением разносим вам,

Вас с уваженьем величаем мы

И воспеваем славу громкую,

Через огонь священный праздничный,

Через святое пламя синее-

Вас потчуем, вас угощаем мы!

Круговая песня

На возросшей-выросшей траве,

Встретившись, веселье возгласим,

Песни, игры, пляски поведем,

Вечные и верные друзья!

Песни, что певали столько лет

Славные седые старики,

Сами с вами весело споем,

Золотые звонкие друзья!

Пляски, что плясали столько лет

Предки славных предков – 

старики, весело сегодня поведем

Сами с вами, добрые друзья!

Игры, что играли столько лет

Старые сородичи отцов,

Поиграем, радуясь, друзья,

На веселой выросшей траве!

И такое – 

Если вброд пойдет-

Брызги разлетятся-долетят

Лето благодатное пришло,

Свежего кумыса припасло,-

Воспоем же эту благодать!

Рысьей шерстью-

Гладкой и густой

Со спесиво выгнутой спины-

Льется лес, облепленный листвой,

Отливает  светом, веселясь,

Возликуем этой красоте!

Для лошадки матушки моей-

Нас благословляющей Эдьен-

С гривою закрученной гутой,

С широко распущенным хвостом,

Гладкой от подкожного жирка,-

Белый и широкий перевал

Весело открылся, засиял!

И для годовалого конька

Матушки приветливой Нэлбэн-

Радостный небесный перевал

Синевою вечно засиял!

Для отца обильных табунов-

Дьесегея, ржущего, как гром,

С жертвенною ложкой дорогой, 

опущенной гривою густой,

Распахнулся выше вешних вод 

Гладкий и сияющий проход!

Кончилась морозная поря,

Год жестокий съежился, прошел, 

Зажурчали чистою водой, 

Толстые, слоеные снега

Искрами играя, потекли

Вдоль земли и поперек земли!

Тьма разноголосых птичьи стай

Прилетела из земли Кытай

Тучи на оттаявшей земле

Прилетевших из страны Хоро

Сильных птиц, имеющих в крыле

Маховой мощное перо.

Зверем переполнена тайга,

Загустели реки от икры,

От яичек птичьи берега

Стали словно галечник, пестры.

Мрачный, темный лес повеселел,

Принакрылся пестрым черпаком,

По краям-закраинам его

Бахрома кустарников – густа.

Словно зеленоволнистый шелк

Заблистали зеленью леса!

Матушка суровая Сибирь

Радостный примерила наряд,

Наша вековечная страна

Приоделась в пышную траву.

Сильные заржали жеребцы,

Заревели мощные быки,

Нежно ржанье стройных кобылиц

И мычанье медленных коров!

Дымокуром закурился двор,

Пряным духом переполнился,

Распростерся над полянами!

Девять ладных добрых лиственниц

Обвязали мы веревкою,

И огородили дымокур,

И закрыли белый чистый двор-

По края он весь наполнился-

Молодые, норовистые

Кобылицы дали молоко,

Кобылицы наши старые

Свой удой еще прибавили!

Кубки в кучу грудой собрались,

Круговые чаши встали в ряд,

Как лесной шумящий островок-

Луг березками обставленный,

Тюсюлгэ нарядно убрано

И приветливо устроено!

Тьма круглоголовых собрались,

И двуногих множество пришло,

И веселый Ысыах настал!

С толстым дном из сорока берест,

Стенами из двадцати берест,

С крышкою из тридцати берест,

В сто саженей маховых длиной,

Пестро свитою веревкою

Опоясанная в трех местах-

Небольшая и узорная

Ураса моя поставлена!
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