Конференция Ломоносов-2023

В данном докладе автор рассматривает отношение к смерти как к культурному феномену в современной марийской культуре. В основе исследования - полевые материалы, собранные в местах компактного проживания луговых и восточных марийцев в республиках Марий Эл и Башкортостан, в населенных пунктах, население которых являются приверженцами традиционной марийской религии (чимарий-влак) или двоеверцами, совмещающими в культовых практиках православную и дохристианскую обрядность. Периодизация экспедиционных выездов - 2022-2023 гг. Автор исследует мифологизированное восприятие смерти и представления о том свете в текстах марийской культуры. Доклад освещает несколько аспектов: 
1) визуализацию и персонификацию смерти в марийской несказочной прозе посредством мифологических образов; 
2) ожидание и предчувствие смерти в локальном фольклоре; 
3) ритуализация проводов покойника, представление о переходе души умершего в иной мир в обрядах жизненного цикла. 
В марийской традиционной религии устойчивы представления о смерти как о персонаже или группе персонажей локального фольклора, являющихся  умирающему. Среди них божества смерти (Киямат-савуш, Киямат-тӧра), ангел смерти Азырен, образы умерших родственников [2, 4]. В текстах несказочной прозы эта группа персонажей связана с локусом загробного мира, приходит за умершим и сопровождает его дальнейшее существование на том свете. Примечательно влияние на мортальные образы христианской и коранической мифологии. Во многих нарративах приходу смерти предшествует интуитивное знание самого умершего или его родственников о грядущем несчастье. Так, на основе некоторых примет, сновидений, согласно традиции, можно предугадать это событие [3]. Иногда в качестве причин смерти информанты указывают действия колдовства [1], сглаз или нарушение определенных норм поведения, связанных с сакральной сферой (например, повреждение сакральных пространств и объектов). 
Автор, изучая воспоминания о погребальных ритуалах, демонстрирует целостное представление о поэтапных проводах умершего посредством мортальных практик. Так, в некоторых локусах на памятные даты (3, 7, 40 день; годовщина) организуют ритуалы марийской традиционной религии с участием жрецов-картов. В частности, похоронно-поминальные обряды сопровождаются различными ритуалами – прорубанием «окошечка» в гробу, омовением покойника [1]; молениями локальным божествам; “прощанием” с душой; символическим “замещением покойника” [3]. Существуют и некоторые отличия от христианской традиции в самом похоронном обряде, например, в оформлении захоронений; присутствует также связь с природными мотивами через образы животных, связываемых в фольклорной традиции с тематикой смерти [5]. В молитвенных текстах и танатологических практиках проявляется отношение местного населения к смерти как процессу переходу в иномирное пространство через состояние лиминальности, пограничном состоянии между жизнью и смертью. Автор делает особый акцент на синкретический характер локальных традиций, влияние на них мировых религий [3]. Так, в мортальной культуре луговых и восточных марийцев смерть репрезентуют как: 
1) этап жизненного цикла, предвосхищаемый и прогнозируемый в семиотическом пространстве местного фольклора; 
2) как поэтапный ритуализированный процесс перехода из мира живых в мир умерших;
3) как систему хтонических персонажей марийской несказочной прозы, персонифицирующих смерть. 
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