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  Предание За Нишанската Шаманка


  



  Представяме ви първия превод от манджурски на български език.


  «Преданието» е ярък образец на «апокрифното сказание», което разкрива живия, неканонизиран манджурски шаманизъм.


  Когато четете това произведение, вие ще можете заедно с великата шаманка Тетеке да се запознаете с Владетеля на Царството на Мъртвите Илмун хан и Господарката на Вселената Омоси мама, която «дава живот на кълновете и разтваря пъпките на растенията».


  



  Първо издание на български език ШАМБАЛА, София, 1994


  



  Светла Къртева – превод от манджурски и студия


  



  



  



  МАНДЖУРСКИЯТ ШАМАНИЗЪМ - ЗАГАДКА И ДЕЙСТВИТЕЛНОСТ


  



  Манджурите (манджу) са южнотунгузко племе, чиито предци - джурджените, създават великата империя Цин (1115-1234) и владеят повече от столетие земите на Приморието, Приамурието, Манджурия, Източна Монголия, Северен и Централен Китай.


  В началото на XIIIв. империята Цин е завзета от войските на Чингис хан и в периода XIII-XV век съществуват само няколко манджурски области в южната част на днешна Манджурия.


  През 1575г. княз на манджурите става дребният феодал Нурхаци. Той използва изгодното географско положение на своите владения, през чиято територия преминават търговски пътища за Китай и обединява едно след друго княжествата на Северна и Средна Манджурия.


  През 1616г. Нурхаци е признат от подчинените му князе за хан на Манджурската държава. За кратко време манджурите завладяват Китай, Монголия, Корея и Тибет и създават мощна военно-феодална империя, която съществува до 1911г.


  Системата от религиозни възгледи на джурджените в периода преди създаването на тяхната държава, е част от самобитните религиозни вярвания на алтайските народи, населявали териториите на Сибир много преди там да проникнат християнството, ислямът и будизмът. Тези религиозни възгледи са известни под името "шаманизъм" и за тяхното възникване може да се говори определено от началото на епохата на горния палеолит. Това е така не само защото през този период се формира човекът от съвременен тип, но и защото най-древните петроглифи на териториите край езерото Байкал са именно от тази епоха. Те са повече от сто и възрастта на някои от тях се изчислява на 15-20 хиляди години, а на други - на 30 и повече хилядолетия. (1)


  Археологическите данни позволяват да бъдат установени някои черти на стопанската дейност, обществените отношения и идеологията на древните хора, обитавали тези земи. От особено важно значение е фактът, че общественият строй през този период е матриархат.


  Преди 7 или 6 хилядолетия епохата на палеолита се сменя с новокаменната епоха - неолит. Климатичните условия се приближават към съвременните, флората и фауната се променят - появяват се типичните горски животни - елен, лос, мечка, рис, вълк, лисица и др. Материалната и духовната култура бързо се развиват и достигат твърде високо ниво.


  Според периодизацията, разработена от А. П. Окладников (2), най-ранният етап от неолита е хинският и датира до V хилядолетие пр.н.е. Тогава се наблюдава рязък напредък на културата и икономиката - появяват се керамиката, лъкът и стрелата, изобретен е нов метод на обработване - шлифоването. Паметници от този период са открити край бреговете на Ангара, Лена и Селенге. Пълен разцвет културата на неолита достига през серовския етап - първата половина на III хилядолетие пр.н.е. Материалите от археологическите разкопки от тези периоди позволяват по ретроспективен път да се определи характерът на религиозните представи на прибайкалските народи от епохата на матриархата и да се твърди, че тези представи и обреди не са били примитивни.


  Установено е, че още в началните стадии на развитие на човешките колективи е съществувала известна избирателност в ловната дейност - въпреки голямото разнообразие на животни, тя е била насочена предимно върху определени видове. Затова животът на всеки колектив се свързва с животни от определен вид. Възниква разбиране, че човешкият колектив и свързаните с него животни, независимо от различията, са тъждествени едни с други и представляват едно цяло. С налагането на това виждане с думата, означаваща вида на животното започва да се означава и човешкият колектив и тя става негово въплъщение. Така възниква вярването, което в етнографията е известно като тотемизъм. В началото той не включва в себе си вяра в свръхестествени сили и затова в първичната си форма не може да се счита за религия. В религия той се превръща по-късно, когато към първоначалното му ядро се прибавя вяра в тотемни предци.


  В изкуството от палеолита голямо място заемат изображенията на мамонти и диви коне, както и на други зверове, птици, змии. Предполага се, че това е свързано с вече развитата митология с представи за небето, земята, природата.


  В обредите и вярванията на народите от серовския период централно място заема лосът. Опитването на месо от лос или елен е свързано със специален ритуал. Костите на животното се погребват с тържествени обреди и ревниво се пазят от оскверняване. Често тотемните животни не се назовават със собствените им имена, а се табуизират - например мечката бива наричана "цар-човек", "старец в шуба", "черна сърна" и пр. Съществува представата, че мечката е човек - ловец или шаман. Смята се, че е особено опасно да се убие бременна мечка - това би донесло беди на семейството на ловеца. Така се потвърждава представата, че мечката е човек и роднина и ако убиеш малките й, все едно да убиеш човешки деца.


  Към тотемните животни на алтайските народи се отнасят вълкът, кучето, самурът.


  Тотемизмът е първата форма на религиозно съзнание на родствените отношения. Тотемният прародител е персонификация на колектива в митологичен образ на животно.


  Друга разпространена форма на обожествяване е култът към жената-прародителка. Свидетелство за това са многобройните изображения и статуетки на женски фигурки. Сред учените няма единодушие по отношение на оценката на тези фигури и изображения. Някои от тях (3)смятат, че това са образи на жени-родоначалнички, типични за матриархата. С. А. Токарев вижда в тях образа на стопанката на огнището (4). Но повечето изследователи са на мнение, че в тези образи са заложени няколко идеи едновременно - култ към плодородието, огнището и неговата стопанка - жрица прародителка.


  През палеолита хората вече имат свои представи за живота и смъртта, за задгробния свят и за задълженията на живите към мъртвите. За развитието на анимистични представи свидетелстват особените форми на погребение, различните предмети и украшения, които били нареждани край мъртвеца по време на погребението му. Хората вярвали, че мъртвите продължават да живеят в задгробния свят.


  Религиозната обредност на първобитните жители на Прибайкалието не се ограничава само с тотемни празници и жертвоприношения. Съществуват и други магически обреди, които, според техните схващания, способстват за размножаването на животните, за получаване на добра реколта, за добри климатични условия. По време на тези обреди участниците в тях навличали кожи на животни и маски на зверове и подражавали на техните действия. Извършвали се и други обреди, свързани с култа към огъня, с раждането на дете, с лекуването на болни и с погребения. Тук възниква въпросът за служителите на култа и техните функции, който е особено важен за решаването на проблема за възникването на шаманизма. Имали ли са прибайкалските жители от онази епоха "специалисти" по религия? Източниците, достигнали до нас, дават положителен отговор. Но трябва да се има предвид, че най-древните служители на култа, техните функции, характер и действия са били съвсем примитивни.


  В епохата на матриархата организатори и изпълнители на обредите, пазители на родовите порядки, обичаи и традиции, са най-опитните и дейни жени. Оригинално твърдение изказва бурятският изтоковед Г. Ц. Цибиков (5). Според него първите жреци са били жени, които били длъжни да се грижат за огъня и да извършват жертвоприношения. Този извод той прави въз основа на лингвистичен анализ на термина утган (удаган, одегон), който у някои тюркско-монголски народи означава "шаманка". Според Цибиков утган произлиза от древнотюркската дума ут (от) - "огън" и суфикса -ган (за образуване на име от женски род) - утган - "жрица на огъня, първа служителка на култа". Друго доказателство за хипотезата на Цибиков е съществуването у бурятите на митове за шаманките Асихан и Хусихан, които се описват като първи служители на култа. Трудно е да се определи точно какви функции са имали първобитните шаманки. Може да се предполага, че в техните задължения са влизали грижа за огъня и спазване на обредите във връзка с култа към него, ръководство на тотемните празници и обредите, свързани с раждането на дете, разпределянето на храните, изготвяне на култови предмети и др. За шаманките от периода на палеолита и неолита не е съществувал обред на посвещаване. Утган е можела да стане всяка опитна и мъдра жена, която познавала традициите. Шаманките са притежавали и определени култови предмети - части от телата на животни (череп с рога, зъби, лапи), облекло от кожи, изображения от камъни и кости.


  Комплексът от вярвания от периода на палеолита и неолита не може да бъде определен като чисто шамански. Но в него се зараждат първобитните извори на шаманизма, които придобиват важно значение при следващите етапи на развитието на религията в патриархално-родовото общество.


  Според археологическите данни, през периода на късния неолит (около 2500-1700г.пр.н.е.) се създават предпоставки за зараждане на нова култура, в която наред с каменните оръдия се появяват медни и бронзови. Създават се нови техники за изготвяне на оръдия на труда. Започва разлагането на родовите отношения, отделя се група от хора, които заемат особено място в родовия колектив, усилва се ролята на вожда на рода и племето.


  Новите обществено-икономически отношения, свързани с господството на мъжа, се разгръщат напълно през следващия период на преход от каменния век към века на метала. В тези условия религиозните представи и обреди, възникнали в епохата на матриархата, получават ново развитие. Възникват нови форми на култ и обредни действия. Осъзнаването на кръвното родство прави излишни тотемните представи за родство и заедно с разцвета на рода на бащата постепенно отмира и тотемизмът.


  В епохата на преход от каменния към бронзовия век се утвърждава семейно-родов култ към прадедите, под който трябва да се разбира поклонение пред умрелите прародители и близки и вяра, че те покровителстват своите живи роднини и потомци. Култът към предците се проявява в две форми - култ към тотемните предци и култ към дедите-хора. Като цяло идейни източници на семейно-родовия култ от една страна са древните митични образи на тотемните предци, а от друга - анимизмът.


  Формирането и разцветът на патриархалното общество се отразяват и на обредната дейност на хората. Усъвършенстват се функциите на служителите на култа и техните атрибути. На много от наскалните рисунки от тази епоха се наблюдават нови атрибути на шамана. В антропоморфните петроглифи, открити край Байкал, Ангара и Лена, са изобразени шамански обреди със свои специфични особености - фигурите на шаманите са в строги шамански костюми, с шапки-рога на главата и с барабани в ръце. При обобщаването на всички данни се налага изводът, че шаманите като специалисти, монополизиращи култовата обредност, създаващи специално култово облекло и разработващи шамански митове и легенди, молитвени текстове и заклинания, за пръв път се появяват на територията на Прибайкалието към края на неолита (6). Признава се и автохтонността на произхода на шаманизма в Сибир като изходна система на вярванията и култовете на сибирските народи (7).


  Петроглифите на прибайкалските племена по своето основно съдържание са шамански. Главното в тях е представата за шаманите като посредници между световете и духовете на хората.


  В периода на патриархата първоначалните жрици на огъня - утген, не слизат от сцената. Те само отстъпват някои свои функции на мъжете - жреци - хогшоод овгод, но поемат други функции на общуване с нови духове. Предполага се, че през първоначалния етап на патриархалното общество утган са били повече от мъжете-жреци.


  Въпросът за това как са се наричали шаманите през този период не е принципен, макар да е интересен. Не са открити данни за съществуването по това време на термините боо или кам у тези племена. Както е известно с тях се назовават шаманите у по-късните монголски и тюркски народи. Трябва да се има предвид, че в литературата е прието професионалните служители на първобитните религиозни култове да се наричат шамани, заклинатели, магьосници, знахари и др. Основни категории сред тях са шаманите, които общуват с духове и магьосниците, които се специализират в магии. Разликата между тях е твърде условна и относителна.


  Предполага се, че терминът шаман (саман) има тунгузки произход и означава "крайно превъзбуден човек" (8). Другите сибирски народи наричат своите шамани различно - за тюркоезичните народи на Южен Сибир те са кам, за монголите - боо, за якутите - ойун, за юкагирите - альма и т.н.


  През началния период на патриархата шаманизмът има семейно-родов, а не индивидуален характер. Ритуалът е извършван от всяко семейство, което притежава необходимите култови предмети - барабани, онгони (свещени духове), толи (огледала) и др. Най-възрастните в семейството - баба или дядо, са познавали комплекса от ритуали и периодично или при определени обстоятелства са извършвали необходимите обреди.


  В края на първобитно-общинния строй, по време на късния неолит и началната епоха на откриване на метала, се засилва общественото разделение на труда, появяват се занаятите, развива се обмяната на продукти. Възниква частната собственост, появява се имуществената и социалната диференциация, обособява се управляващата върхушка. Религиозно-мистичните обреди стават подвластни на родовата аристокрация. Ако в родовото общество всеки е могъл да бъде вожд, сега той се избира измежду знатните семейства. Постепенно тази длъжност започва да се предава по наследство. Според учените именно през този период се заражда шаманската наследственост и посвещаването на служителите на култа. Дейността на шаманите и техните функции през отделните етапи на патриархално-родовото общество са различни и се осъществяват по линия на усложняване, разширяване и специализация. Институцията на шамана е само елемент от религията и той не може да се разглежда извън общия комплекс от вярвания.


  Не всички специалисти определят религията от I-IIв.пр.н.е. като шаманизъм. Но въпросът не е в термина. Тя може да бъде наречена езическа, натурална, политеистична, но същността й е една - това е определена система от религиозни вярвания, представи и обреди, които се намират в ранните етапи на своето развитие.


  



  * * *


  



  Шаманската космология е твърде необичайна и любопитна за европееца, проникнати с тайнство са нейните ритуали и техните изпълнители - шаманите.


  Според шаманския светоглед светът е разделен на три - Небесен (Горен), Земен (Среден) и Подземен (Долен) свят. Те са свързани с Космическа река, която извира от Небесния свят, а устието й стига до Подземния. Небето се отъждествява с юга, с положителното, светлото начало, а Подземието - със севера, с отрицателното, тъмното начало. Горният свят е населен с добри духове, Подземният - със зли духове и души на мъртви, а Средният - с хора и домашни духове.


  Връзката с духовете се осъществява от шамани - хора, надарени със свръхестествени способности.


  Шаманският ритуал не е обикновен религиозен акт, а комплекс от театрализирани култови действия, придружени с музика, песни, стихове, благовония, огън. Атрибутите на шаманския ритуал - специален костюм, на който са закачени звънчета и други висулки, шапка с изображения на птици - символ на живота и потомството, барабани с неразбираеми знаци - всички тези вещи имат особено, символично значение. Съществува поверие, че обличайки своя костюм, шаманът се превръща в птица или елен. Всеки детайл от костюма е символ на някой дух. По време на ритуала шаманът стига до състояние на екстаз и извършва символично пътешествие в света на духовете. Той призовава или уговаря духовете, от които зависи мисията му, да му се подчинят. Съществува и вярването, че понякога те сами се вселяват в тялото на шамана или в барабана му и говорят чрез него.


  Целта на шаманския сеанс най-често е лекуването на болен. В много случаи шаманът е и гадател, и спасител при различните страдания. Широко разпространени сред някои народи са и легендите, че най-могъщите шамани могат да възкресяват мъртъвци.


  Сибирският шаманизъм се долавя твърде осезателно и в манджурската митология и има силно присъствие в едно от най-оригиналните произведения на манджурската литература - "Предание за Нишанската шаманка".


  Началният период на разпространение на шаманизма при манджурците или по-точно при техните предци - джурджените, се отнася към края на Х, началото на ХI век.


  Манджурската митология, като частен случай на шаманската, съдържа същата идея за разделяне на света на три, като включва и свои конкретни представи за него.


  Горният свят (Абка - "небе") се състои от седем или девет нива, на които се намират слънцето, луната, звездите, много небесни духове и Върховният дух - Абкай ендури. Той се счита за прародител на всички живи същества и е неподвластен на шаманите. Нему са подчинени много духове-ендури, обикновено добронамерени, които притежават свръхестествени сили.


  Средният свят (На - "земя") се състои от суша и море, и е населен с хора, животни и духове.


  Долният свят (На тулгери - "отвъд земята") представлява тъмното Царство на смъртта, чийто владетел е Илмун хан. Той е съдия на душите на мъртвите и управлява цяла йерархична система от духове, сред които е и Омоси мама - покровителка и създателка на всичко живо. Голяма част от духовете са хуту - зли и коварни, опасни за човека. Смята се, че това са блуждаещите души на хора, умрели от насилствена смърт или загинали далеч от родните си места.


  Други духове са вечеку - домашни духове, които са подвластни на шаманите. Някои от тях се считат за умрели деди на родове.


  Духовете на различните животни - тигър, мечка, лъв, вълк, лисица, змия, куче, както и духовете на големи птици - орел и сокол, се приемат като помощници на шамана и той често ги призовава по време на шаманския ритуал.


  В манджурската митология съществува и особена почит към някои животни, особено към кучето и петела. Кучето се приема като страж и в "онзи свят" може да бъде придружител на мъртвите. В редица легенди то е спасител и защитник на хората.


  С образа на петела се свързва символичното възкръсване и възраждането на живота.


  



  Това е откъс от книгата . . .


  
    


    


    Други електронни книги може да намерите в Библио.бг

    

    



    



    

    

    

    

    Чети каквото обичаш!
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    Платформа за електронни книги и списания.
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