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ОБЩАЯ ХАРАКТЕРИСТИКА РАБОТЫ 

Актуальность исследования. Изучение фадиционнон духовной куль-
туры этносов - одна из важных задач российской этнографии. Одной из со-
ставных частей традиционной духовной культуры этносов являются их до-
монотеистические верования. К домонотеистическим верованиям обычно 
относят ранние формы религии, языческие культы и обряды - магию, ани-
мизм, фетишизм, шаманизм, политеизм и полидемонизм, афар!1ые культы, 
культы огня, воды, дерева, камня, предков, плодородия, промысловый культ, 
зоолатрию, обряды вызывания дождя и солнца, обряды, связанные с рожде-
нием, браком н смертью человека и т.д. Основными источниками для изуче-
ния домонотеистических верований служат мифы, фольклор, праздники, 
обычаи, обряды, топонимика, лексика и фразеология, детские игры. Предла-
гаемая работа посвящена исследованию реликтов домонотеистических веро-
ваний у одного из этносов Дагестана - даргинцев. Из всего комплекса этих 
верований дпя исследования избраны мифологические персонажи, входив-
шие в прошлом в языческий пантеон и пандемониум даргинцев. Описание, 
характеристика и анализ мифологических персонажей, входивших пантеон и 
демонологию даргинцев, представляет важный теоретический и практиче-
сюи! интерес. Исследование религиозных традиций каждого народа имеет 
большое научное значение. Трад1щионные религиозные представления у 
каждого народа имеют свою специфику в силу индивидуальности и непо-
вторимости его исторических судеб. И в этом отношении даргинцы не явля-
ются исключением. Домонотеистические верования госгюдствовали в Даге-
стане довольно значительный период времени, предшествовавший распро-
странению христианства и ислама. Но и после принятия ислама прежние 
религиозные формы проявляли известную устойчивость и продолжали со-
храняться в виде пережитков в культуре и быту даргинцев. Смешавшись с 
исповедуемым дагестанцами исламом, они образовали тгш называемый «бы-
товой ислам», в котором причудливо переплелись реликты прежних (|зорм 
религии и каноны и установления ислама. Изучение сохранившихся мифо-
логических персонажей былого пантеона и пандемониума даргинцев в этой 
связи представляется актуальным в плане воссоздания более полной карти-
ны традиционной духовной культуры дагестанцев. Это и тем более актуаль-
но в последние десятилетия в связи с ростом национального самосознания, 
когда наблюдается повышение интереса к генезису и этнической истории 
народа, его историческому прошлому и настоящему, особенностям культуры 
и быта. 

Всестороннее изучение традиционной духовной культуры даргинцев 
диктуется и объективными процессами: вымыванием, забвением отдельных 
элементов духовной культуры под натиском процессов урбащвации, стан-
дартизации и глобализации. Исследование традиционных религиозных ве-
рований, отражающих специфику духовной культуры дагестанских этносов. 



в этой связи представляется актуальным и целесообразным. Все это в сово-
купности свидетельствует об актуальности темы диссертации, значительно 
возросшем интересе народов Дагестана к собственной истории и предше-
ствовавшим религиозным формам. 

Актуальность изучения мифологических персонажей былого пантеона 
и пандемониума даргинцев диктуется и борьбой с религиозным экстремиз-
мом, отстаивающим возроясдение так называемого «чистого ислама», отри-
цательно относящегося к сохранившимся реликтам домонотеистических 
верований и обрядов у народов Дагестана. 

Изучение древних верований даргинцев невозможно без привлечения 
аналогичного материала по другим этносам Дагестана и Северного Кавказа, 
что позволит сделать целый ряд выводов, касающихся общности их этноге-
неза, этнической истории, складывания производящего хозяйства, мифо-
творчества, взаимодействия и взаимовлияния культур. Поэтому домонотеи-
сгические верования и обряды даргинцев и других северокавказцев являют-
ся важным источником по истории их самобытной культуры. 

Цель и задачи диссертации. Целью диссертации является реконструи-
ровать на основе сохранившихся реликтов домонотеистических верований и 
обрядов языческий пантеон и пандемониум даргинцев. 

В свете основной цели определяются и задачи исследования. Основ-
ными задачами исследования являются: 

- изучить календарные, афарные, метеорологические празд£1ики, об-
ряды, обычаи и верования, мифы, лексику и фразеологию даргинцев с целью 
выявленк1я мифологических персонажей былого пантеона и пандемониума; 

- описать, дать характеристику и анализ основным мифологическим 
персонажам пантеона и пандемониума даргинцев с указанием теонима, ипо-
стасей, локуса обитания, модуса проникновения, времени появления, функ-
ций, предикатов и атрибутов; 

- провести аналогии и параллели с выявлением общего и особенного 
богов и демонов даргинцев с мифологическими персонажами других наро-
дов Дагестана, Северного Кавказа и мира. 

Хронологические рамки исследования охватывают традиционную 
духовную культуру даргинцев, то есть в основном XIX - начало XX в., хотя 
большинство описываемых верований и обрядов зародилось в древности, 
многие из них сохранялись в советское время, а некоторые - бытуют и в 
наши дни. 

Объектом исследования является тралиционная духовная культура 
одного из этносов Дагестана - даргинцев. В ходе исследования была изучена 
традиционная духовная культура даргинцев, проживавших в 27 селениях 
нынешних Акушинского, Дахадаевского, Кайтагского, Левашинского и Сер-
гокалинского районов республики. Это позволило охватить домоьютеисти-
ческие верования большинства субэтнических фупп даргинцев практически 
в полном объеме. 



Предметом iiccwieflOBamw являются мифологические персонажи, заро-
дившиеся в эпоху первобытного общества с его [<ультом природы во главе с 
Великой Богиней-матерью, и олицетворявшие небесные светила, атмосферные 
явления и природные стихни, а также божества-хозяева определенных локу-
сов, связанные с покровт-ельством хозяйственной и И1юй деятельности чело-
века. Эти божества впоследствии, в период становления и развитш! раннеклас-
сового общества, вошли в пантеон богов во главе с Богом-отг10м. Часть из них 
(в основном - женские) в связи с переоценкой роли божеств перешли в разряд 
демонов (главным образом) с отрицателььюй характеристикой и составили 
пандемониум. 

Источннковоп базой диссертации послужил 1) полевой этнофафиче-
СЮ1Й материал, собранный автором в 1995-2010 гг. методами индивидуаль-
ного и группового интервьюирования у 87 респондентов разного пола, воз-
раста и профессий. 2) В процессе работы над диссертацией автором были 
использованы материалы Рукописного фонда Института ИАЭ ДНЦ Р^Ш -
фонды 3. «Плановые научно-исследовательские работы отдела этнографии» 
и 5. «Материалы по археологии и этнофафии Дагестана», в которых сосре-
доточены данные но домонотеистическим верованиям и обрядам даргинцев 
и других народов Дагестана. Особый интерес в этих фондах представляют 
работы Г.А. Гаджиева и М.Ю. Курбанова, посвященные изучению доислам-
ских религиозных верований различных субэтнических групп даргинцев. 

3) Был использован дарпшский фольклор, жанры которого - кален-
дарная обрядовая поэзия, сказки, легенды, предания, былички, формулы за-
пугивания детей, приметы, пословицы, поговорки, колыбельные песни и т.п., 
тшс же, как и мифология, являются одним из источников по реконструкции 
мифологических персонажей пантеона и па1шемониума. 

4) В работе привлечены нарративные источники. Один из них - труд 
И. А. Гильде1Ш1тедта «Путешествие по Кавказу в 1770-1773 гг.» - является, по-
MiLMO фольклора и данных лингвистики, практически единственшим источни-
ком по реконструкции верховного бога-громовержца даргинцев. Авторы других 
трудов - Д.Н. Анучин, A.M. Дирр, Б.К. Далгат, Г.Ф. Чурсин и др. оставили нам 
сравн1ггельно-историческпе материалы по мифологии других народов Дагестана 
и Кавказа. 

5) Данные исторнческой науки - труды В.И. Марковина и P.M. Мун-
чаева, P.M. Магомедова, А.Р. Шихсаидова, Б.Б. Булатова и С.А. Лугуева и 
др. послужили источником по древней и средневековой культуре народов 
Дагестана и Северного Кавказа, ранних форм религиозных верований и мо-
нотеистических религий населения региона. 

Использование приведенных источников дало возможность реализо-
вать поставленные цели и задачи в их максимальной полноте. 

Методологической основой диссертации являются: 
принципы научного историзма и объективности, предполагающие 

изучение любого явления в его исторической нерспеетиве, рассмотрение его в 



единстве прошлого, настояшего и будущего, подразумевающие воссоздание 
исторической действительности с опорой на подлинные факты и знание объ-
ективных закономерностей исторического развития; 

принцип детерминизма, предполагающий изучение действительности 
как сплетения причинно-следственных связей; 

принцип единства исторического процесса, требующий рассмотрения 
домонотеистических верований даргинцев с учетом конкретных хронологи-
ческих рамок и конкретной исторической обстановки, рассмотрения их ми-
фологической системы в развитии, то есть с учетом причин породивших тот 
или иной[ персонаж, как он сформировался и как видоизменялся сю време-
нем; 

историко-генетический метод, связанный с прослеживанием генезиса 
и развития системы мифологических персонажей начиная с ее складывания 
во времена культа природы во главе с Великой Богиней-матерью до их 
оформления в пантеон и пандемониум в эпоху распада первобытнсго обще-
ства, переворота в положении полов и политогенеза; 

сравнительно-исторический метод, подразумевающий, что мифологи-
ческие представления даргинцев изучаются не сами по себе, а в контексте их 
традиционной духовной и материальной культуры, хозяйственных занятий, 
разнесенных во времени и пространстве; 

с этим методом смыкается, являясь его частной форхмой, сравнительная 
историко-культурная реконструкция, при которой воспроизведение процес-
сов, происходивших в первобытном обществе производится главным обра-
зом путал историко-генстических сравнений с применением так называемо-
го метода пережитков - реконструкции исчезнувших явлений по их пере-
житкам в современной духовной культуре, что позволяет изучение посред-
ством ее \юделирования в качестве целостной системы; 

ре-фоспективный метод, заключающийся в последовательном про-
никновении в прошлое, изучении сохранившихся в мифах, фольклоре, 
праздниках, обрядах, обычаях, верованиях, лексике и фразеологии мифоло-
гических персонажей реконсгруируемых пантеона и па1щемониума даргин-
цев; 

мегод типологизации, предполагающий изучение разнообразных ми-
фологических персонажей даргинцев для выявления их общих или сходных 
черт и группировки, объединения их в пантеон и пандемониум. При систе-
матизации мифологических персонажей даргинцев на божества и демоны 
использована их типологическая классификация с учетом следующих базо-
вых оснований (критериев): нространственно-временные параметры (синхро-
ния и диахрония), критерии иерархичности и эию-территориальной масштаб-
ности влияния, гендерный признак, этические категории; 

хронологический метод, предусматривающий изложение историче-
ского материала в хронологической последовательности описываемых фено-
менов; 



с этим методом тесно связан метод периодизации, позволяющий выде-
лить ряд этапов в развитии мифологических представлений даргинцев, скла-
дывания их в систему, начиная со времени культа природы и кончая форлшро-
ванием пантеона и пандемониума; 

с ними также связан структурно-днахронный метод, направленный на 
изучение разновременных исторических процессов, учитывая разновремен-
ность генезиса и динамики развития (например, тра1юформацию женских бо-
жеств в демонов в эпоху полетогенеза и переворота в положении полов) раз-
личных мифологических персонажей, составлявших пантеон и пандемониум 
даргинцев; 

к методам теоретического познания относится, хотя и не являющийся 
собственно историческим, метод моделирования, позволяющий на основе 
определенных критериев гипотетически выстроить по иерархии персонажи 
мифологаи даргинцев в пантеон и пандемониум; 

метод выявления базовой мифологической тематики, предполагаю-
щий раскрытие основных мифологем (божества и демоны) в религиозных 
представлениях даргинцев; 

соответствующий новейшей парадигме исторического знания метод 
междисциплинарного исследования, предполагающий методологический 
синтез в изучении прошлого, планомерную интефащ1ю исторической науки 
в единое исследовательское пространство с культурологией, религиоведени-
ем, фольклористикой, лингвистикой. 

Научная новизна диссертации. Специальных работ, посвященных ис-
следованию мифологических персонажей языческого пантеона и пандемо-
ниума даргинцев, не имеется. В работах главным образом этнографов и 
фольклористов были описаны отдельные божества и демоны даргинцев. 
Представленная диссертация - первый опыт реконструкции пантеона и де-
монологии даргинцев. Научная новизна диссертации заключается в том, что 
впервые в дагестанской этнографии комплекс1ю и системно исследован при-
веденный в иерархическую структуру пантеон даргинцев во главе с верхов-
ным богом-громовержцем и отраслевыми божествами - персонифицируе-
мыми небесными светилами, атмосферными явлениями и стихиями (солнце 
и луна, радуга, ветер, боги дождя и солнца и их олицетворения, вода), хозяе-
вами леса, зверей и охоты, аграрными божествами, олицетворяемыми вре-
менами года, патронами сельской общины. Таким я:е образом изучен струк-
турированный па1адемониум даргинцев, состоящий из «домовых змей», до-
мового, демонов-антагонистов беременных, рожениц и 1Юворожденных, 

ведьм, джиннов и шайтана. 
На защиту выносятся следующие основные положения диссертаци-

онного исследования: 
1. Верховным богом-громовержцем пантеона даргинцев являлся 

2а11а1Ц1ал1а («Хозяин/Владетель/Держатель Огня»). Его атрибутом была мол-
ния, воспринимаемая как «огненный топор», «дождевой топор», «небесный 



огонь». Наиболее же древними богами даргинцев были олицетворлемые в 
атропоморфных мужском и женском обликах солнце и луна. Персонифи-
цируемое атмосферное явление радуга ЗурхЫб рассматривалась в космого-
нии даргинцев как атрибут божественных персонажей (ангелов) и хак сред-
ство связи разных точек сакрального пространства, а стихия ветра - олице-
творялась в антропоморфном образе «Матери ветров» - одной из ипостасей 
Великой Богини-матери в разрушительном аспеете ее функций. В метеороло-
гических обрядах даргинцев персонификациями божества дождя (^Ырхяре, 
Вассамай, Забурай, Урхьа Хьват1а, Ща&ча рурси ГЫйша) являлись ряженые 
и «довдевые куклы», а олицетворениями божества солнца Щцавла Пашура, 
Барх1иба1<1) были «солнечные куклы». Божеством моря, дождя и воды в пан-
теоне даргинцев являлась Урхьа хьунул Марем («Женщина моря» Марем»), у 
которой был сын - Марка («Дождь») и внук - Марка дархГа («Сын дождя»). 
Они так»:е верили в «добрых духов воды» Ще иттилте, обитавших на месте 
слияния двух речек. 

2. Хозяева леса, зверей и охоты в пантеоне даргинцев - старец Шуне, 
великан ^(лбаты и «лесные женщины» Мамахъус и Ишбинна ХЫва выступа-
ли в 300- и антропоморфных обликах и в мужских и женских ипостасях. Вы-
ведена взаимосвязь олицетворяемых в различных ипостасях (неодушевлен-
ные предметы и объемные изображения, аморфные и антропоморфные об-
разы) агр1арных божеств даргинцев с культами солнца, плодородия и пред-
ков. Ряженые и фигурные обрядовые хлеба были олицетворениями аграрных 
божеств, а воплощением духа хлебной нивы являлся выступавший в антро-
поморфном облике Зидуни. Определена связь покровительницы домашнего 
скота «ж<^нщины двоен» Рукьият с близнечным культом. 

3. Определенный промежуток времени года между зимой и весной, ко-
торый даргинцы олицетворяли в образе старухи Пяжу Життини. Вера в 
патрона сельской общины (Хизри-Ильяс) у даргинцев восходила к культу 
предков, трансформировавшегося с принятием ислама в почитание мусуль-
манских святых, покровительствующих отдельному социуму. 

4. Образ «домовой змеи», выступавший в пандемониуме даргинцев 
покровителем семьи и домашнего благополучия, восходит к культу предков, 
так же, как и амбивалентный (добрый и злой), полиморфный (аморфные, 
зоо- и антропоморфные ипостаси), синкретический (божественный и демо-
нический), не имевший четкой тендерной природы домовой. 

5. Анализ образов, функций и атрибутов демонов-антагонистов бере-
менных, рожениц и новорожденных пандемониума даргинцев показал, что 
они восходят к образу Великой Богини-матери в позитивном аспекте ее функ-
Щ1Й (пагрюн женщин, родовспоможения, семьи). К образу Великой Прароди-
тельницы восходит также синкретичный персонаж ведьма, которая в мифо-
логии да]згинцев воплощала в себе функции и характеристики трансформи-
ровавшихся божеств, связанных с календарем и полевым землей,елием, а 
таюке черты «хозяйки территории», культурного героя и домового, Опреде-



лена закономерность трансформации ведьмы в негативный демонический 
образ, связанная с переоценкой роли божеств, низвержения некоторь[х из 
них с пьедестала, перехода многих женских персонажей в разряд демонов с 
отрицательной характеристикой. 

6. Рассмотрение образов джиннов и шайтана в демонологии даргинцев 
показало, что они отличались от своих коранических прототипов. Вобрав в 
себя функции мифологических персонажей местного происхождения, они 
обладали качествами и характеристиками, присушими хозяевам отдельных 
локусов, личным духам-покровителям, божесгвам-храннтелям жилиша и 
продовольственных запасов, патронам семьи и сельской общины. Некоторые 
черты этих персонажей можно отнести к культу предков, другие - сближают 
джиннов и шайтана с демонами кладбища и болезней. 

Историография вопроса. Касаясь историофафии традиционной ду-
ховной культуры и домонотеистических верований даргинцев, целесообраз-
но разделить ее на литературу о даргинцах дооктябрьского времени, совет-
ского периода и наших дней. 

Наиболее раннее упоминание о языческих божествах даргинцев и дру-
гих народов Кавказа встречается в 70-х гг. XVIII в. в труде И.А. Гильден-
штедта . Ценность этого достоверного источника состоит в том, что 1Ш за-
фиксировано название верховного бога-фомовержца даргинцев. Определен-
ную информацию о мифологических персонажах даргинцев приводит и 
Анучин^. 

Немало интересующих нас сведений по теме диссертации имеется в 
периодической печати того времени. Среди них - Сборник материалов для 
описания местностей и племен Кавказа (СМОМПК)^, Сборник сведений о 
кавказских горцах. Кавказский календарь и др. 

В советское время исследованием домонотеистических верований у 
даргинцев и других народов Дагестана занимался Г.А. Гаджиев. Результатом 
его деятельности стали многочисленные монофафии, статьи, тезисы докла-
дов и рукописные материалы"', в значительной степени имеющие отношение 

' См.: Гильдеиштедт И.А. Путешеегвие по Кавказу в 1770-1773 гг. СПб.: Петербург-
ское востоковедение, 2002. С. 350. 
^ См.: Аиучии Д.Н. Отчет о поездке в Дагестан летом 1882 года, совершешюй при 
содействии Императорского Русского Географического общества // Оттиск из ИРГО. 
18S4. Т. XX. Вып. 4. С. 357-449. 
' См.; Хаиагов Л. Некоторые поверья мюрагипцсв // СМОМПК. Тифлис, 1892. Вып. 
13. С. 146-147; Дирр А.М Божестю охоты и охопшчий язык у 1савказцев // СМОМПК. 
Тифлис, 1915. Вьш. 44. Отд. IV. С. 1-16; Он же. Заметки о татуировке в Дагестшш // 
Там же. С. 23-24 и др. 

См.: Гаджиев Г.А. Религиозные верования и обряды пародов Дагестана. 1977-1985 
гг. // РФ И11АЭ. Ф.5 Оп.1. Д.104, 176, 185, 201, 293, 294, 313, 327; Он же. Доимам-
ские религиозные верования пародов Пшхзрпого Дагестана в XIX - иач. XX в. (Дар-
гшщы). 1983 г. // РФ ИИЛЭ. Ф.З. Оп. 3. Д. 570; Он же. Доисламские религиозные 
ве1юва1и)я и обряды даргинцев. 1983 г. // РФ ИИАЭ. Ф.5. Оп. 1. Д. 294; Оп же. Домо-



к изучаевюму народу. Особого внимания заслуживает его научное исследо-
вание по доисламским верованиям и обрядам дагестанцев', где содержатся и 
материалы по божествам и демонам даргинцев. 

Большой вклад в изучение домонотеистических верований и обрядов 
даргинцев и других народов Дагестана внесли этнографы А.Г. Булатова^ и 
А.О. Булатов^. 

В постсоветское время нельзя не отметить труды Б.Б. Булатова и С.А. 
Лугуева, посвященные общественному быту и духовной культуре народов 
центрального Дагестана, в том числе и даргинцев'*. 

Заслуживает внимания монография Р.И. Сефербекова, в которой раз-
работана типологическая классификация мифологических персонажей и 
описан пантеон народов Дагестана^. 

Представляют интерес и как источник, и как сравнительный материал 
статьи, рукописи и монографщи по истории и этнографии даргинских селе-
ний и этнических групп даргинцев®. 

Многие интересующие нас сведения по реликтам ранних ([)орм ре-
лигий и мифологическим персонажам содержатся в разделах «Религиоз-

нотеистические верования и обряды народов Дагестана: рудименты язычества в тра-
Д1щионной духовной культуре дагестанцев. 1991 г. // РФ ИИАЭ. Ф.З. Оп.З. Д.726. 
' См.: Гаджиев Г.А. Доисламские верования и обряды народов Нагорного Дагестана. 
М., 1991. 
^ См.: Булатова А.Г. Традиционные праздники и обряды народов Горного Дагестана 
в XIX- нач. XX в. Л., 1988; Она же. Сельскохозяйственный календарь и календарные 
обычаи и обряды народов Дагестана. СПб., 1999 и др. 
' См.: Булатов А.О. Пережитки домонотеистических верований народов Дагестана в 
XIX - нач. XX в. Махачкала, 1990; Он же. Формы шаманско-магической практики у 
народов Дагестана в конце XIX - XX в. Пущино, 2004 и др. 
" См.: Булатов Б.Б., Лугуев С.А. Духовная культура народов Дагестана в ХУ111-Х1Х 
вв. (аварщл, даргинцы, лакцы). Махачкала, 1999; Они же. Очерки истории духовной 
культуры горцев центрального Дш-естана в Х\'111-Х1Х вв. Махачкапа, 2004. 
^ См.: Сефербеков Р.И. Пантеон языческих божеств народов Дагестана ( е и п о л о г и я , 
характеристика, персонификации). Махачката, 2009. 

См.: О.маров И.И., Сефербеков Р.И. Аул Куппа: Истгорико-этпографические очерки. 
Х1Х-ХХ вв. Махачкала, 1996; Юсупов Х.А., Муталгшов М.А. Харбукцы: история и 
культура. Махачкала, 1997; Алимова Б.М. Кайтаги. XIX - пач. XX в.: Историко-
этнографическое иссяедоваиие. Махачкала, 1998; Сефербеков Р.И. Боги и демоны 
цудахарцев // Возрождение: прошлое, настоящее и будуи1ее народов Дагеиана 1998. 
№ 4. С. 93-94; Курбатв М.-З.Ю. Буркун-Дарго. История, культура, быт: ггрошлое и 
настоящее;. 2003 г. //РФ ИИАЭ.Ф. 3. Оп. 3. Д. 942; Он же. Сюргинцы. Х1?(; - начато 
XX в.: И(лорико-этпографическое исследовшше. Махачката, 2006; Мамлюев М.М. 
Знрихгераи - Кубачи: Очерки по истории и культуре. Махачкала, 2005; Лбдулкертюва 
3.3. Мюрегинцы. XIX - нач. XX в.: Историко-зтнографическое исследование: 
Дис...канд. ист. наук. Махачкала, 2007; Омаров Ш.И. Быт и духовная культура дар-
гинцев-цудахарцев в XIX- нач. XX в.: Дис... канд. ист. наук. Махачкала, 2008 и др. 
10 



ные верования» исторнко-этнографических исследований по отдельным 
народам Дагестана' . 

Ряд вопросов по традиционным религиозным верованиям и мифоло-
гическим персонажам даргинцев и других народов Дагестана, затронут в 
статьях, изданных в последние десятилетия в периодических изданиях' и 
сборниках статей^. 

Много полезных данных по интересующей нас проблематике содер-
жится в диссертации З.А. Алигаджиевой, посвященной пережиткам долюно-
теистических верований у аварцев-андалальцев'' и монографии А.Г. Абди-
новой но реликтам домонотеистических верований в семейной обрядности 
дагестанцев'. 

Особого интереса заслуживают сборники текстов и монографии по 
фольклору даргинцев, авторами которых являются известные дагестагюкие 

' См.: Г•]джиева С.Ш. Дагестанские терекСдМенць!. XIX - иач. XX в.: Историко-
этиографическое исследование. М., 1990; Она же. Дагеегаиские азербайджаищ,!. XIX 
- нач. XX в.: Историко-этнографическое исслед()вшн1е. М., 1999; Она же. Кумыки: 
историческое прошлое, кулыл-ра и бьп-. Махачкала, 2000. Кп. 1; 2005. Кн. 2; Алгшоса 
Б.М. Табасаршн1Ы. XIX - нач. XX в.: Историко-этнографическое исследование. Ма-
хачкача, 1992; Алшюва Б.М., Магомедов Д.М. Ботлихцы. XIX- пач. XX в.: Историко-
этногра<1)ическое исследова1Н1е. Махачказа 1993; Луг}'ев С.А.. Магомедов Д.М. Бе-
жтинцы. XIX - нач. XX в.: Исторнко-этиофафическое исследование. Махачкала, 
1994; Мусаеса М.К. Хваршины. XIX - нач. XX в.: Историко-этнографическое иссле-
дование. Махачкала, 1995; Апшоеа Б.М., Лугуев С.А. Годобери1П1ы. ХГХ - нач. XX в.: 
Историко-згпографическое псслсдование. Махачкала, 1997; Лугуев С.Л., Магомедов 
Д.М. Дидойцы (цезы). XIX - нач. XX в.: Истор;1ко-этно1рафическое исследоварше. 
Махачказа 2000; Рпзаханова М.Ш. Гунзибцы. XIX - нач. XX в.: Исгорико-
этпофафическое исследование. Махачката. 2001; Она же. Лезгины. XIX - нач. XX в.: 
Историко-этпофафическое исследование. Махачкала, 2005; Она же. Гинухцы. XIX -
нач. XX в.: Историко-этнографическое исс:1едование. Махачкала, 2006; Лугуев С.А. 
Ахвахцы. XIX - нач. XX в.: Историко-этнографическое исследование. Махачкача, 
2008 и др. 
^ См.: УЗ ИИЯЛ, ВИД, СЭ, ЭО, ДЭС, ЛаБровсю1Й сборник. Вестник Дгтестанского 
научного неш-ра. Вестник Института истории, археологии и этнографии и др. 
^ См.: Древности Дагестана. Махачказа, 1971; Семейный быт народов Дагестана в 
XIX - XX вв. Махачказа, 1980; Быт сельского населения Дагестана (XIX - пач. XX 
в.). Махачкала, 1981; Мифология пародов Дагестана. Махачкала, 1984; Обряды и 
культы древнего и средневекового населения Дагестана. Махачкала, 1986; Проблемы 
мифологии и верова1Н1Й народов Дагесгана Махачказа 1988; Магическая поэзия 
пародов Дагестана. Махачкала 1989; Традиционный фольклор народов Дагестана. 
М., 1991 ндр. 

См.: Амигаджиева З.А. Пережитки домонотеистических верований и обрядов у 
аварцев-андалапьнев в Х1Х-нач. XX в.: Дис... канд. ист. наук. Махачката, 2008. 
' См.: Абдииова А.Г. Реликты домонотеистических верований в семейной обрядности 
народов Дагестана (XIX - нач. XX в.). Махачката, 2010. 
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фольклористы М.Р. Хапидова', A.A. Алиханова^, Ф.О. Абакарова и Ф.А. 
Алиева^, Х.А Юсупов''. 

Таким образом, нашими предшественни]сами проделана большая ра-
бота по изучению отдельных аспектов традиционной духовной ]сультуры 
даргинцев, их домонотеистических верований и мифологических персона-
жей. Однако ни в одном исследовании пантеон и демонология даргинцев не 
стали предметом специального изучения. Оно предпринимается нами впер-
вые. 

Практическая значимость работы заключается в том, что введен-
ный в научный оборот новый полевой материал, существенно обогащает 
этнографическое кавказоведение, проблему изучения домонотеистических 
верований и обрядов, пантеона и пандемониума народов Дагестана и Север-
ного Кавказа. Ее основные выводы и положения могут быть использованы 
при составлении обобщающих трудов по истории и этнографии, религиове-
дению и культурологии, по изучению реликтов язычества в духовной куль-
туре народов Дагестана и Северного Кавказа, а также при написании учеб-
ных пособий и спецкурсов, дипломных и курсовых работ на гуманитарных 
факультетах вузов. 

Апробация работы. Диссертация обсуждалась на заседании отдела 
этнографии Института истории, археологии и этнографии ДНЦ РА]Т и полу-
чила положительную оценку. Основные положения диссертации опубликова-
ны в монографии, статьях периодических научных изданий, материалах 
научных конференций. Они представлялись в виде доклада на международ-
ной научной конференции «Актуальные проблемы истории Кавказа», по-
священной 100-летию со дня рождения профессора P.M. Магомедова (Ма-
хачкала, 14-15 апреля 2010 г.). 

СТРУКТУРА И ОСНОВНОЕ СОДЕРЖАНИЕ РАБОТЫ 

Диссертация состоит из введения, двух глав (12 параграфов), заключения, 
сгшска использованных источников и литературы, списков информаторов и со-
К1)ащений. 

Во введении обосновывается актуальность изучаемой темы, опреде-
ляются предмет, цель и задачи, хронологические рамки исследования, указа-

' См.: Хапидова М.Р. Мифологический и исторический эпос народов Дагеслана. Ма-
хачкала, 1992 и др. 
^ Алиханоеа A.A. Древние сюжеты в преданиях аула Мекеги // na.vwTnHKH эпохи брон-
зы и раннего железа в Дагестане. Махачкала, 1978. С. 156-161 и др. 

См.: Абакарова Ф.О., Алиева Ф.А. Очерки устно-поэтического творчества даргин-
цев. Махачкала, 1999. 
" См.: Юсупов Х.А. Обрядовая поэзия даргшщев (06uiee и локальио-особепиое). Ма-
хачката, 2009. 
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ны методологическая основа, исгочниковая база, историогра({)ия вопроса, 
научная новизна и практическая значимость диссертации. 

В первой главе дается характеристика «Пантеону» даргинцев. Пер-
вый параграф этой главы посвящен верховному богу-громовержцу, образ 
которого у даргинцев, как и других народов Дагестана и Северного Кавказа, 
сложился в эпоху разложения первобытного общества, «военной демократии» 
и перехода к классовому обществу. Верховным богом с функциями громо-
вержца у даргинцев был Zalla/Щатла ~ Хозяин/Владетель/Держатель Огня. С 
ним были связаны многочисленные космогонические и этиологические мифы, 
клятвы, благопожелания и проклятия, топонимы. Основным атрибутом (ору-
жие) бога-фомовержца у даргинцев была молния, которая воспринималась 
как «огненный топор» (мегебцы), «дождевой топор» (цудахарцы), «небесный 
огонь» (буркун-даргпнцы). Топор широко использовался у даргинцев и других 
дагестанцев в аграрных и семейно-бытовых обрядах, обряде вызывания солн-
ца (для предотвращения града и ливней) и в народной мед1щине, а также в 
качестве амулета. Исследователи отмечают символичесьсую многофанность 
топора, который у северокавказцев являлся символом, знакол!, атрибутом са-
кральной власти, связанного с божеством-громовержцем, культом плодоро-
дия, земледелием, скотоводством, трудовой деятельностью и имел ритуальное, 
культовое, религиозно-магическое, жертвенное, апозропеическое, небесное, 
хтоническое значения еще в древности. Даргинцы персонифицировали атри-
буты верховного бога - фом и молнию именно в виде топора. Имеются этио-
логические мифы, объясняющие эти атмосферные явления. Отношение к по-
раженным молнией людям у различных субэтнических групп даргинцев было 
двойственным: харбукцы, сюргинцы и часть кайтагцев рассматривала их в 
качестве святых, приравнивала к шагьидам (верующим, принявшим мучени-
ческую смерть в войне против врагов, защищая свою веру), а цудахарцы, ура-
Х1ШЦЫ, буркун-даргинцы и другая часть кайтагцев - грешниками, пострадав-
шими от божьей кары. Магические представления были связаны с первым 
весенним дождем и первым громом в году, в которых довольно отчетливо 
видна связь верховного бога-громовержца с афарным производством и куль-
том плодородия. 

Во втором параграфе главы рассматриваются персонифицируемые 
солнце и луна, которые были наиболее древними богами даргинцев. Солнце 
берх1и и луна 6ai¡ у даргинцев олицетворялись в антропоморфном облт<е по 
признакам пола, степени родства и свойства: девушка — юноша (буркун-
даргинцы, кайтагцы), девушка - мальчик (мюрегинщ,!), сестра - брат (буркун-
даргинцы, мюрегинцы, кайтагцы), мать - отец (буркун-даргинцы, сюргинцы), 
мать - дочь (акушннцы). У солнца и луны имелись родители: «Мать солнца» -
Мани (харбукцы), Берла иеш (цудахарцы), «Отец солнца» - Барх1е ттуттеш / 
Берла ттутташ (.харбукцы, цудахарцы). 

Определенные узловые точки дня (закат солнца), месяца (новолуние, 
полнолуние) и года (летнее и зимнее солнцестояние) даргинцы связывали с 
пребыванием (или возвращением) солнца у своей матери или отца. Целый ряд 
этиологических мифов, легенд и преданий у даргинцев посвящен объяснению 
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порядка пребывания светил на небосклоне, причин происхождения пятен на 
лике луны и почему солнце светит ярко, а луна тускло. Такие же мифы и при-
меты были связаны с затмениями светил, новолунием, полнолунием и нил1бом 
вокруг луны. С солнцем и луной были связаны и определенные табу. 

С культом солнца у даргинцев был тесно связан и культ плодородия, 
который проявлялся в календарных обрядах и праздниках. 

С солнцем и луной у даргинцев были связаны и некоторые самобытные 
древние «круговые» танцы - Щирла делхъ (цудахарцы), Герганц (мюрегин-
цы). 

Среди орнаментальных мотивов заметное место занимапа солярная 
символика (круги, спирали, розетки, кресты, свастики и т.п.), которой украша-
лись самые разнообразные предметы быта. Она присутствовала и на серебря-
ных украшениях, носимых отдельно и нашиваемых на женскую одеяуху дар-
гинок. В даргинской вышивке также присутствуют сюжеты с солярной и аст-
ральной тематикой. Астральные (солярные) знаки наносились и на тело в ка-
честве татуировок женщинами. 

Определенные устойчивые словосочеташи и выражения даргинцев, в 
которых фигурирует солнце, были связаны с необычными атмосферными яв-
лениями и неординарными поступками людей. 

Все эти примеры убедительно доказывают существование в прошлом у 
даргинцев культа солнца и луны, приведшего к их обожествлению и персони-
фикации в шггропоморфном облике. 

Третий параграф посвящен персонифицируемым атмосферным яв-
лениям и стихиям. Персонифицируемая радуга занимала заметное место в 
космогонических воззрениях даргинцев. Об этом свидетельствуют многочис-
ленные метеорологические и аграрные приметы и верования. У бол15Шинства 
даргинцев радуга называлась ЗурхЫб (этимология не ясна). Интересными 
представляются названия радуги в некоторых селениях Буркун-Да])го: в сс. 
Ашты, Дирбагь, Амух - Идбагла пилшви («Круг ангела»), в с. Ашты — Идбаг-
ла пшьххм («Дуга ангела»), в с. Кунки - Щи х1яб («Новая могила»), в с. 
Худуц - Ццабла дирхьа («Небесная/дождевая палка»), из чего следует, что в 
мифологических представлениях буркун-даргинцев она рассматривалась как 
атрибут сверхъестественных мифологических персонажей и как образ связи 
разных точек сакрального пространства, соотносимого в некоторы>: случаях 
с древом мировым, что находит аналогии и у других дагестанцев и северо-
кавказцев. Во многих мифологиях радугу воспринимали как змею, что кос-
венно находит аналогию у даргинцев: акушинцы и мегебцы считали, что 
если один конец радуги находится в речке, значит, она пьет воду. 

В аграрных обрядах даргинцев и других народов Дагестана ()Ольшое 
значение придавали символике красок радуги, и по преобладанию того или 
иного цвегга судили об урожае в предстоящем году. 

Огределенные мифологические представления даргинцев были связа-
ны с концами радуги: мегебцы полагали, что у ее основания наход!1тся золо-
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тая ступка и серебряный пестик, акушннцы - золотая или серебряная ложка, 
сюргинцы и кайтагцы - клад с золотом. 

С радугой у даргинцев были связаны позитивные примегы: буркун-
даргинцы верили, что, если в момент смерти какого-либо человека на небе 
появилась радуга, значит, покойный попадет в рай. Если же радуга появля-
лась в момент рождения ребенка, то полагали, что из него вырастет предво-
дитель воинов («батыр»). 

Несмотря на то, что с радугой был связан ряд позит1шиых примет, и 
сама она считалась предвестшшей хорошей погоды и обильного урожая, 
даргинцы (и некоторые другие дагестанские народы) опасались ее. Счита-
лось нежелательным прохождение под радугой. В противном случае мужчи-
на якобы люг превратиться в женщину и наоборот (сюрпшцы), человек - в 
животное, у него появлялась седина (буркун-даргинцы). Акушинцы и кай-
га1 цы из боязни болезни и смерти не разрешгши детям купаться, если один из 
концов радуги находился в реке. Это негативное отношение к радуге у буркун-
даргинцев, сюргинцев, акушинцев и кайтагцев так же, как и у некоторых дру-
гих народов Дагестана (гинухцы, хунзахцы и лезгины), было, вероятно, связа-
но с тем, что она являлась границей миров. 

Одна из стихии природы - персонифицируемый ветер - олицетво-
рялась в образе «Матери ветров» - одной из ипостасей архаичной ВеликоИ 
Богини-матери. Цудахарцы называли ветер Щуарла Пятна («Ветряная Ай-
ша») или Щуарла Пяшура (^^Ветряная Ашура»), акушинцы - Дегъла аба 
(«Мать ветра»), харбукцы -Даг1ла аба («Мать ветра»), мегебцы - Бук/умила 
Хадижа. «Мать ветра» имела сына - Дегъла дурх1я («Сьш ветра») (акушин-
цы), Щуэри («Легкий ветерок») (харбукцы), о чем свидетельспзуют некото-
рые поверья и формулы запугивания детей. У харбукцев «Мать ветра» была 
богиней зла. Она имела нескольких сыновей, из которых лишь младший сын 
Щуэри («Легкий ветерок») был добр к людям. Названия ветра у цудахарцев 
- «Ветряная Айша», «Ветряная Ашура» и мегебцев - Бук1ум11ла Хадижа 
свидетельствуют о том, что они испытали определенное влияние ислама. 
Можно предположить, что до принятия ^юнoтeиcтичecкoй религии ветер у 
них имел свои исконные языческие названия. 

Важное место в мифологии и верованиях даргинцев занимали боги до-
ждя п солнца, олицетворявшиеся в образах ряженых, «дождевых)) и «солнеч-
ных» кукол. Основным источником, П03В0ЛЯЮ1ЦИМ реконструировать связан-
ных с погодой мифологических персонажей, являются метеорологические 
обряды. Главной целью этих обрядов было обеспечение благоприятных усло-
вий для выращиван11я посевных культур и скота, а также предотвращение не-
благоприятных для хозяйства горцев воздействш"! стихии - засухи, проливных 
и затяжных дождей, града. Среди причитг, обусловивших длнгелыюе бытова-
ние магических обрядов, связанных с погодой, люжно отметить экологические 
(арвдность климата большей части территории даргинцев)., социально-
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экономические (низкий уровень развития производства) и психологические 
(особенности меггталитета, устойчивость традиций, авторитет старейшин). 

Богами дождя и солнца у даргинцев были Забурай, Вассамай, 
Чярхяре, Штата Манна («Лопаточная Манна»), Урхьа Хьват1а («Мор-
ская Хьват1а»), Заб х1урела Х1ялтшт («Дождь вызывающая ХЫпшат»), 
Аминала к1ата бях1 («Лицо лопаточной Амины»), Ццавла Пашура («Небес-
ная Ашу17а>->), Ццавла рурси Пяйша («Дочь небес Айиш»), Ццабла мапаик 
(«Ангел дождя»), Барх1ибак1. Персонификациями божеств погоды или меди-
аторами между людьми и силами природы бььти ряженые, «дож:;гевые» и 
«солнечные куклы»: к1ат1ак1уи1 // к1ат1а к1уш («кукла из лопаты»), 
л1а1ян/заблиг1ян («дозвдевой»), кьарла ночи («травяная кукла»), кьарла катта 
(«травяная кошка»), кьарла кьяца («травяной козел»), хьярчи («ряженый»), 
щинхьяр («водяной»), мархъусай, палтар хьярчи («одежный шут»), девла 
хьярчи, кьабачи, бархТилла нячи («солнечная кукла»). 

Анализ обрядов вьвывания дождя с участием ряженого и применением 
«дождевой куклы» у даргинцев привел к следующим выводам и обо()щениям: 
у цудахарцев основным персонажем обряда был мальчик; у урахиннев и кай-
тагцев с. Гулли - юноша; у муиринцев с. Уркарах, сюргинцев сс. Гулебки, 
Нахки, харбукцев, мекегинцев и кайтагцев - кукла; у урахинцев с. Бурдеки -
кукла; у кубачинцев с. Шири, муиринцев с. Кища, урахинцев с. Урахи, дар-
гинцев сс. Нижнее Мулебки, Кана-Сираги, Сергокала - мальчик; буркун-
даргинце]в с. Кунки - слепой мужчина; у даргинцев с. Мург^к - пожилой муж-
чина; у сюргинцев - две куклы (мужского и женского пола). 

Таким образом, можно констатировать, что у даргинцев в обр^ще вызы-
вания до;едя принимал участие ряженый, применялась и кукла. В большин-
стве случаев ряженым был представитель мужского пола, что указывает «на 
связь доясдя с мужской производящей силой в первобытном религиозном со-
знании» (А.Г. Трофилюва). Однако харбукцы в период засухи обращались и к 
Цца&ла рурси Пяйша («Дочь небес Айша»), у даргинцев сс. Бурдеки и Гулеб-

в обряде применяли куклу Вассамай, кайтагцы с. Гулли и даргинцы с. Ка-
на-Сирага - куклу Забурай, а большинство остальных даргинцев - «куклу из 
лопаты» ¡<1ат1а к1уш. Эти примеры с обращением к олицетворяемым в обра-
зе куклы женским божествам восходят, на наш взгляд, к образу Богини-
матери в созидательном аспекте ее функций. 

Давая характеристик>' богам дождя и их персонификациям у даргинцев, 
следует отметить, что некоторые персонажи обряда представали в исламизи-
рованном виде: у цудахарцев — Ццабла малаик («Ангел дождя»), у харбукцев -
Ццавла рурси Пяйша («дочь небес Айша»), Ццавла Пашура («Небесная Агиу-
ра»), Аминала к1ата бях1 («Лицо лопаточной Амины»), Заб х1урела Х1ял1шат 
(«Дождь вызывающая Халгшат»), Эти примеры сввдетельствуют о синкре-
тизме верований в практике «бытового ислама», об исламизации языческих 
богов. 
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Обряды вызывания дол<дя и солнца с участием ряженого и применени-
ем «дождевых» и «солнечных» кукол у даргинцев обнаруживают сходство по 
структуре, форме, содержанию, составу участников и ат]5ибутам с аналогич-
ными обрядами других народов Дагестана и Северного Кавказа. 

Персонификацией водной стихни у даргинцев была «Мать воды». В 
мифологических представлениях одной из субэтнических групп даргинцев -
харбукцев сохранился связанный с водной стихией и восходящий к архаично-
му и амбивалентному образу Великой Богини-матери персонаж «Женщина 
моря» Урхьа хьунул Марем, которая была богиней воды, дождя и моря. У нее 
был сын Марка («Дождь») и внук Марка dapxia («Сын дол<дя»). Давая харак-
теристику «женщине моря» Марем, нельзя не обратить внимания на то, что 
этот персонаж связан с морем, если учесть то обстоятельство, что харбукцы 
населяют внутренний, ГорньиТ Дагестан, находящийся на значительном рас-
стоянии от моря. Харбукцы также верили в «добрых духов воды» Ще ummwi-
те, которые обитали на месте слияния двух речек и помогали человеку, обра-
тившегося к ним за помощью. Месту слияния двух речек народы Дагестана 
придавали особую значимость, используя этот локус в лечебной магии. У хар-
букцев, если подозревали, что болезнь произошла от сглаза, шли с больным к 
месту слияния двух речек, и клали на одной стороне берега в качестве жертво-
приношения добрым духам воды Ще итттте кусочек сыра. После этого 
больного купали у противоположного берега, черная сливающуюся воду обе-
их речек. 

Наличие водного божества лишь у одной из субэтнических групп дар-
гинцев и отсутствие его у других можно объяснить недостатком полевого ма-
териала, влиянием ислама и устойчивостью т1)адиционных мифологических 
представлений харбукцев. 

С богиней воды у даргинцев был связан и направленный на первичную 
адопщ1ю молодой женщины из чужого семейного коллектива в пространство 
семьи мужа, в новом социуме, «обряд вывода невестки к роднику». Этот обряд 
завершал свадьбу, и имел результатом превращение оппозиции «свое-чужое» в 
оппозицию «централыюе-перифирийное». 

Четвертый параграф посвящен хозяевам леса, зверей и охоты. Эти 
мифологические образы восходят к божествам-хозяевам определенных тер-
риторий (локусов) и богам, покровительствовавшим промысловой деятель-
ности. Свидетельствами существовавшей промысловой охотничьей магии у 
даргинцев могут, например, служить со.храинвшийся у харбукцев Пяярла 
делхъ («Танец охоты»), содержавший в себе некоторые элементы подража-
ния повадкам диких животных, а также Пяяркьянала гьайкар («Талисман 
охотника») в виде зверя, выкованный из железа, который в прошлом носили 
харбукские охотники. О том, что специализированная охота являлась одним 
из главных занятий древнедагестанских племен свидетельствуют наскальные 
изображения раннеземледельческого пер1юда (1П-11 тыс. до н.э.) в Горном 
Дагестане - Виттурзивалу (с. Кара, Лакский район), Трисанчи и Санжи в 
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Дахадаевском районе, где среди зооморфных образов представлены объе1сгы 
охоты - безоаровые и винторогие козлы, муфлоны, олени, лошади, быки, 
ослы, птицы, змеи и др. Графически зафиксированные образы пантеона 
ил»ели свои мифологические эквиваленты в древних, архаических слоях да-
гестанского фольклора, где значительную роль играли такие животные, как 
козел, бык, олень, собака, конь, змея. Именно они являлись наиболее рас-
пространенными образами древних дагестанских наскальных изображений, 
нередко образуя повторяющиеся прочно устоявшиеся схемы композиций, 
самый факт существования которых предполагал синхронную развитую ми-
фологическую систему и пантеон культа плодородия. 

У даргинцев, живуших в основном в лесистых районах, сложились 
мифологические представления о «Хозяевах леса, зверей и охоты»: старце-
К1уне (мекегинцы), Мамахъус («С волочащимися грудями») (кайтагцы сс. 
Хадага и Карацан), Ишбинна ХЫва (кайтагцы сс. Сулепа и Адага), Албаты 
(кайтагць.1 сс. Гулли и Турага), лешем (акушинцы). Анализируя внешний 
облик, локус обитания, функции и предикаты связанных с лесом мифологи-
ческих персонажей даргинцев, следует отметить их синкретизм («хозяин 
леса, зверей и охоты», демон-антагонист детей, демон болезни, ведьма), по-
лиморфность (зоо- и антропоморфные женские и мужские черты), поли-
функциональность (функции «хозяев леса, зверей и охоты», а так:«е боже-
ства плодородия, патрона сельской общины) и амбивалентность (демон-
антагонист детей, демон болезней, и в то же время - патрон детей, связь с 
материнством). Они обнаруживают определенное типологическое сходство с 
подобньнли образами в мифологиях других народов Дагестана, Кавказа и 
мира. Некоторые их черты и характеристики сближают эти персонажи с 
образами демонов-антагошгстов беременных, рожениц и новорожденных, 
ведьм, сложившихся не без влияния Ал/Албасты - злого демона .женского 
пола, имеющего тюркско-иранское происхождение. Наличие у «хозяек леса» 
огромных фудей, а в отдельных случаях и грудного ребенка свидетельству-
ет о первоначально позитивном образе, который, вероятно, восходит к обра-
зу Великой Богини-матери и связан с плодородием, покровигельством семье, 
женщине и деторождению. С течением времени, в связи с переоценкой роли 
божеств, этот образ приобрел негативный оттенок и перешел в разряд демо-
нов. 

В пятом параграфе исследованы аграрные богн и их персонифи-
кации. Содержание календарных и аграрных праздников, обрядов, игр, за-
клинани$[, благопожеланий, ритуальной пищи позволяет сделать вывод, что 
связанные с культами плодородия, солнца, предков аграрные божества дар-
гшщев (;дух/хозяин пашни/'хлебного поля, полевик) олицетворялись как в 
виде объемных изображений, неодушевленных предметов (каменная плита 
ц1елда, mamma, хъу дерхъла къаркъа, хъубцар, межевой столб ххарла г/^лт-
та), так и в аморфном («странные существа» из с. Мекеги) и антропоморф-
ном обликах {Зидуни у урахинцев). Ряд выступавших как в женской, так и 
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мужской ипостасях мифологических персонажей связан с покровительством 
отдельным циклам (прополка, сенокошение, жатва) сельскохозяйственного 
производства. Эти персонажи женского пола обладали у цудахарцев функ-
циями предсказателей будущего урожая, а также характеристиками демона 
болезней. Аграрные боги даргинцев и 1LX персонификации (ряженые 
хъярчии, фигурные обрядовые хлеба зоо- и антропоморфной формы къакъба, 
пани, къяиа, гулуча) были призваны обеспечить земледельца богатым урожа-
ем и приплодом скота и защитить его от неблагоприятных воздействий сти-
хии, хищников, сглаза и проч. В некоторых календарных обрядах (Зидунн) и 
«Ша.хском представлении» в с. Кубачи присутствует имеюищи широкие 
аналогии в мифологиях народов мира сюжет об умирающем и воскресаю-
щем боге. Миф харбукцев о «женщине двоен» Рукьтт, которую при рожде-
нии телят-двоен просили подоить корову, ослютрегь телят и взять на себя 
обязанности по выращиванию одного из них, связан с блнзнечным культом. 
Даргинцы, как и другие народы Дагестана и мира, наделяли близнецов осо-
быми качествами. Например, урахинцы считали близнецов святыми, у кото-
рых родители после смерти попадут в рай. 

В шестом параграфе рассматривается персонификация времени го-
да. Определенный промежуток времени года между зимой и весной (6-7 дней) 
у даргинцев персонифицировался в образе старухи Пялсу }Киштиин, олице-
творявшей знму и имеющей широкие аналогии у других народов Дагестана, 
Кавказа и мира {Пяжу Життшт - Аьжюжа - Оджуз). Этот промежуток 
времени даргинцы называли «Пялсу Життшта берме» («дни [бабушки] 
Пяжу Життиии»), «рухънала бурх1ни» («дни старухи»), «рухънала дагь» 
(«ветры старухи»), «урехила бурх1ни» («дни страха»), «иллагьила бурх1ни» 
(«дни трудностей»), «аьжузла бурни» («трудные дни»). С ним были связаны 
многочисленные предания и легенды, поговорки, метеорологические и афар-
ные приметы. Анализ имеющихся данных дает основание предположить, что 
являющийся персонификацией определенного промежутка времени года и, 
возможно, божеством водной Ст1ь\ии и плодородия, а таюке патроном домаш-
него скота, образ старухи Пялку Життиии — это трансформированная с тече-
нием времени одна из многочисленных ипостасей Великой Боггиш-матери. 

В седьмом параграфе рассматриваются патроны сельской общнны. 
После принятия даргзщцами ислама образы многих языческих богов были 
поглощены или вытеснены образами исламских пророков, ангелов и святых 
со сходными функциями и характеристиками. Наиболее отчетливо это видно 
на примере почитания даргинцами мусульманских святых, культ которых не 
предусмотрен Кораном. Из святых подоб1юго рода большой популярностью 
у даргинцев пользовался Хизри-Ильяс, выступавший в образе старца. Из 
приведенгюго в работе материала видно, что Хизри-Шьяс - ревнитель му-
сульманской религии, способствует ее распространению, помогает людям в 
различных затрудрштельных ситуациях, с его появлением связаны чудеса: он 
внезапно появляется и исчезает, может читать мысли и т.п. Эти обстоягель-
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сгва свидетельствуют о том, что в образе мусульманского святого Хизри-
Ильяса мы имеем дело с локальным божеством, патроном отдель}юго села. 
Функции ревнителя ислама появились позже с принятием мусул1>манской 
религии, когда культ локального божества трансформировался в почитание 
мусульманского святого, покровительствующего отдельному социуму. 
Представления о патроне сельской общины у даргинцев сформировались на 
почве культа предков. 

Вторая глава посвящена «Пандемониум)'» даргинцев. В перпом пара-
Г1)афе этой главы рассматриваются тесно связанные с культом предков «до-
мовые змеи». В разных селах и союзах сельских обществ они имели различ-
ные наименования: у сюргинцев с. Нахки - малг1ун, у даргинцев с. Усиша -
хъалла ч1т1а («домовая змея»), у мегебцев - Дешала гаи, у сюргинцев и 
буркун-даргинцев - хъалла ч1ич1ал («домовая змея»), у буркун-даргинцев сс. 
Ашты и ]Сунки - Муссалла баг! («Хозяин места»), с. Худуц - Мулкла малг1уп 
(«Змея - хранительница собственности»), у кайтагцев с. Гулли - Хъадибши, 
с. Чумли - ХъачЫчала, с. Турага - Къалла бек/ («Глава дома»), общества 
Ирчамуль - Хъалла багьбег, общества Кара-Кайтаг - Хъалча зуз бякь, обще-
ства Каттаган - Хъалла ifleiflu, у мекегинцев - Klyue, у других даргинцев -
мулкла ч1ич1ала («домовая змея»), муссалавах («хозяин земли»), хъабаг! 
(«ХОЗЯИН))). Локусом обитания «домовой змеи» были важные и краеугольные 
в конструктивном плане элементы жилища - фундамент (у сюргинцев с. 
Нахки, мегебцев, буркун-даргинцев с. Кунки, кайтагцев с. ЧумлиХ притоло-
ка (у мекегинцев, кайтагцев сс. Гулли и Чумли), стена (у буркун-даргинцев 
с. Ашты, кайтагцев сс. Гулли и Чумли), центральная поперечная балка и 
опорный столб жилища (у мекегинцев), хлев (у буркун-даргинцев с. Худуц). 
По представлениям даргинцев, с «домовыми змеями» было связано благопо-
лучие и достаток семьи и дома. 0ш1 были табуированы: их ни при каких об-
стоятельствах не убивали, так как, по общепринятым представлениям, в про-
тивном случае это могло навлечь различные беды и несчастья (смергь хозя-
ина дома, распад семьи, разрушение жилища). «Домовая змея» издавала 
особые звуки: тикала как часы; шипела, шуршала, пищала как мышь; стре-
котала как сверчок. 

Особый интерес вызывают архаические виды ритуально!! пищи, 
которую клали для «домовой змеи» в определенные дни недели в установ-
ленных локусах. Этой пищей было толокно (у цудахарцев и харбукцев), мо-
локо, смеггана, масло, хлеб (у сюргинцев с. Нахки), хлеб с маслом, блюдце с 
медом или молоком (у остальных сюргинцев), блюдце с медом (у буркун-
даргинцев с. Ашты), блюдце с молоком (у кайтагцев с. Чумли), калачики и 
подслащенная жареная на топленом масле мука папа (у мекегинцев), лепеш-
ки из пресного теста бач1ури, замешанные на молоке и испеченные, но толь-
ко с одной стороны; молоко, халва, но без сахара (у мегебцев), халва без са-
хара (у кайтагцев с. Пиляки), лепешки къучии, обмазанные сверху курдюч-
ным жиром (у буркун-даргинцев с. Худуц), творожное чуду магашла чутту 
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или чуду с зеленью кьарла чутту, обильно смазанные топленым маслом и 
посыпанные толокном (у буркун-даргинцев с. Кунки), тонкие лепешки 
хъамк1а, обмазанные сверху медом (у буркун-даргинцев с. Ашгы), толокно, 
замешанное на воде или кусочки хлеба, залитые маслом (у других даргин-
цев). Мегебцы и кайтагцы с. Пиляки угощали «домовую змею» халвой, но 
без сахара, что, вероятно, подчеркивало сакральность, потусторонность 
змеи: то, что у нас на этом свете готовят и едят с сахаром, на том свете упо-
требляют без этого пищевого компонента. 

Те обстоятельсгва, что, согласно религиозным представлениям бур-
кун-даргинцев, присутствие «домовой змеи» в доме якобы умножало коли-
чество скота, а локусом ее обитания служил хлев, где она выдаивала скот 
или зализывала у него кожу докрасна и куда ей клали жертвенные продукты, 
могут свидетельствовать о том, что в ее облике воплотились отдельные чер-
ты патрона домашнего скота. Этот сакральный и табуированный образ имел 
широкие аналогии и параллели в мифологических представлениях других 
пародов Дагестана и мира. С течением времени в связи с естественно-
историческими процессами, сопровождавшимися изменениями в социально-
экономическом и общественно-политическом строе дагестанцев, происходит 
трансформация зооморфного образа в антропоморфный, 1ГГ0 иллюстрируется 
на примерах мифологических персонажей Шуни-хьуиул и Иг1,бар. В мифоло-
гическом образе «домовых змей» у даргинцев в трансформированном виде 
воплотились представления о старейшине дома - мудром хранителе устоев 
семейного очага и традиций. 

Второй параграф посвяшен одному из наиболее ярких и синкретич-
ных персонажей демонологии даргинцев - дояювому, который у различных 
субэтнических групп даргинцев имел разные наименования: Кибираи (у дар-
гинцев с. Верхнее Лабко), Кибиргьан (у мекегинцев), Кибгиааи (у даргинцев 
с. Муги), Чебилхьаи (у акушинцев с. Акуша), Чебгтхьхьан/ЧиСгихьхьаи (у 
цудахарцев), Чикабилсап (у акушинцев с. Гулебки и сюргинцев с. Нахки), 
Кибилс (у сюргинцев и .харбукцев), Чпбнчс (у кайтагцев сс. Г>лли и Чумли), 
Швибтси (у даргинцев с. Киша), Сигыипти (у буркун-даргинцев), Сийгьа (у 
буркун-даргинцев сс. Сулевкент и Кунки), Сшшгъада (у урахинцев), 
Шамгьа/Шам (у кайтагцев общества «Катгаган»), Хвярку-шайт1ан (у мегеб-
цев). 

Что касается внешнего облика домового, то он мог являться как в 
аморфной, 300- и антропоморфной ипостасях, так и в виде вполне осязаемых 
материальных предметов: мягкий, бесформенный, тяжелый; в образе буйво-
ла (урахинцы), существо неопределенного облика (мекегинцы), в виде ста-
рой обуви, кошки (даргинцы с. Кища), желеобразное существо, гладкое на 
ощупь, тяжелое (акушинцы с. Акуша), бесплотньн!, в виде силуэга пожилого 
мужчины или в облике волосатого мужчины в оборванной оделсде с ожере-
льем из деревянных бус на шее; в виде войлочной обуви (мегебцы), в образе 
сильного мужчины, напоминал ряженого къарчи (кайтагцы общества «Кат-
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таган»), мужского или женского пола (кайтагцы с. Гулли), не мужского и не 
женского пола; на вопрос, заданный женщиной, отвечал женским голосом; в 
образе кс»та; в виде человека, у которого пятки вывернуты наружу, либо не 
показывающего своих лица и ног (цудахарцы), неопределенного облика, 
бесплотный, волосатый, мягкий, тяжелый (буркун-даргинцы). 

Локусами обитания домового были: центральный столб или попереч-
ная балка, подпол (сюргинцы), скалы, заброшенные дома, мельнищ,! (мегеб-
цы), один из углов жилища, заброшенные или разрушенные дома (буркуи-
даргинцьО, самый темный угол дома (кайтагцы с. Чумли), где обитает - не-
известно (цудахарцы). 

Модусами проникновения домового в жилище были: очажный дымо-
ход (даргинцы с. Усиша, кайтагцы с. Гулли, буркун-даргинцы) и дверной 
порог (мегебцы, кайтагцы с. Гулли, цудахарцы). Общеизвестна значимость в 
мифологиях такого модуса перемещения в пространстве как дымоход, кото-
рый, как известно, являлся «входом» из одного мира в другой» (С.М. Тол-
стая). Одним из способов проникновения домового в жилище у даргинцев 
был дверной порог, который «был отголоском когда-то семантичес!си значи-
мого «переходного» ритуала: пересечение границы двух миров, один из ко-
торых снаружи, другой - внутри, первый - чужой, второй - свой. В первом 
была заключена опасность» (Н.Л. Жуковская). В мифологиях народов мира 
порог олицетворял проход от внешнего профанного к внутреннему сакраль-
ному пространству, вхождение в новый мир. Как граничный символ он озна-
чал место встречи естественного и сверхъестественного (Дж. Купер). 

Временем появления домового были: поздний вечер (мегебцы), тем-
ное время суток (кайтагцы с. Гулли), полночь (урахинцы, цудахартда), ночь 
(урахинцы, кайтагцы, буркун-даргинцы, мекегинцы, акушинцы). Подобная 
временная связь не случайна: «восход, полдень, закат, полночь - это те крат-
кие моменты в суточном цикле, когда сакральное время прорьшается в 
профанное, что создает предпосылки для коммуникации между мирами». 
Особенно важным и таинственным являлся заход солнца - «то есть один из 
четырех 1«оментов суточного цикла, когда сакральный континиум и профан-
ный хронотоп оказываются взаимопроницаемыми и по временнЕ.ш, и по 
пространственным параметрам» (H.A. Криничная). 

Давая характеристику домовому у даргинцев, часто подчеркивались 
его невидимость и немота. Исследователи символики отмечают особую се-
мантическую значимость невидимости, которая означала смерть, магические 
силы (Дж. Купер). Безмолвие приравнивалось к небытию (A.M. Сагалаев, 
И.В. Октябрьская). Несмотря на то, что домовой у даргинцев был чаще всего 
безмолвен, все же, он иногда издавал крики («гургури-мегури», «мяммури-
мугури»), плакал, смеялся, произносил словосочетания, отвечал на вопросы 
и предскгвывал судьбу. 

Таким образом, можно отметить, что среди характеристик домового у 
даргинцев определяющей была его сверхъестественность (потусторонность), 
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выражавшаяся в невидимости, безмолвии, способности предсказывать бу-
душ,ее, физических аномалиях, обитании в необжитых и враждебных чело-
веку локусах (скалы, заброшенные постройки, мельницы), времени появле-
ния (темное время суток, полночь - время разгула нечистой силы), модусе 
проникновения в жилише через границы миров (дверной порог, дымоход), 
наличии волшебных атрибутов (ожерелье из пряслиц, посох), тендерной не-
определенности (мужского, женского, среднего рода; не мужского и не жен-
ского иола). Одной из особенностей домового был его полиморфизм, т.е. 
способность являться в аморфной, зоо- и антропоморфной ипостасях, а так-
же в виде вполне осязаемых предметов материального мира (обуви). Следует 
отметить и некоторую условность отнесешш этого демона у даргинцев к 
разряду домовых, имея в виду его обитание в ряде случаев вне дома, слабые 
патронажнью функции и т.д. Ряд функций, характеристик и атрибутов домо-
вого свидетельствует о том, что этот образ вобрал в себя и некоторые функ-
ции патрона ткачества. Это древнейшее занятие человека ассоциируегся с 
Великой Ботней-матерью. Отдельные факты дают нам определенные осно-
вания связывать образ домового с календарными и аграрными божествами, 
божествами-персонификациями времен года, богами, управляющими пого-
дой. Домовой вобрал в себя и некоторые функции демона болезни, о чем 
свидетельствуют его попытки душить человека во время сна. Как и «домовая 
змея» образ домового тесно связан с культом предков. Некоторые фольклор-
ные тексты свидетельствуют и о его связи с нартским эпосом. 

В третьем параграфе онисаны демоны-антагопнсты беременных, 
рожениц и новорожденных. Если основные функции «домовой змеи» были 
в целом благодетельны человеку, а действия домового - амбивалентны (доб-
родетельность и злокозненность), то деятельность демонов этой категории 
заключалась чаще всего в нанесении вреда матери и ее ребенку. Они называ-
лись у даргинцев по-разному: Авлиг1уие (у ц}'дахарцев), К1уие (у мекегин-
цев), Гурлиан/Гьурлиг1а11, Будшп1г1аи/Будачиг1антат1 (у акушинцев), Гегуч! 
(у мегебцев), Албасти (у мюрегинцев), Вагьигг (у кайтагцев с. Гулли), Иией-
аба (у кайтагцев с. Чумли), джинны (у буркун-даргинцев). На наш взгляд, 
эти образы являются ипостасями и восходят к одному архаичному и амбива-
лентному (созидательнью и разрушительные аспекты функций) образу - Ве-
ликой Богшш-матери. В наибольшей полноте эта амбивапешность (бог-
патроп и демон-антагонист) присуща мекегинскому персона-лс>' Юуие. Наряду 
с демонами-антагонистами беременных и новорожденных, у даргинцев со-
-хранилась вера в патронов детей - Га1и сабгатьуи иеш («Мат),, выводящая 
ребенка») (у цудахарцев), Бархктла дярх1я («Сьш солнца») (у даргинцев с. 
Гапшима) и К1уне (у мекегинцев). 

Четвертый параграф посвящен сложным, синкретичным и также 
восходящим к образу Великой Богини-матери персонажам - ведь.мам. Они 
были однозначно враждебны и злокозненны но отношению ]с человеку и 
имели у даргинцев разные наименования - Вагьигг, Бяжук-хьуиул (у кай-
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тагцев с. Гулли), Бяжук (у кубачинцев), Жинна-Бяжук (у даргинцев с. Уси-
ша), Аьржун-бяжук (у буркун-даргинцев), Бяжук неш ¡у большинства дар-
гинцев), Гужук-хухху, Пялшай-хухху (у цудахарцев), Иией-аба (у кайтагцев 
с. Чумли), Къари хулум (у кайтагцев), Кьар-хьунул («Травяная женщина») (у 
акушинцев), Кьарла жинж («Джинн травы») или Кьултайла Ашура (у хар-
букцев). Локусами обитания ведьмы у даргинцев были неосвоенные и враж-
дебные человеку пространства - лес, горы, пещеры. Лес в мифологиях «тра-
диционно приравнивался к потустороннему миру и противопоставлялся как 
территория «чужая» и «неосвоенная» «своему», «освоенному» дому» (В.Г. 
Балушок), а пещера олицетворяла центральный пункт, средоточие, центр 
мира, сердце; место встречи божества с человеком, место инициации и вто-
рого рождения, женский принщш, утробу Матери-Земли в ее защищающем 
аспекте (,Цж. Купер), вход в подземный мир (В.Л. Огудин). 

Приведенные полевой этнографический материал, фольююр, топони-
мика и детские игры свидетельствуют о том, что образ ведьмы у даргинцев 
вобрал в себя отдельные характеристики кале1щарных и аграрных (патрон 
собирате.1ьства, огородничества, сенокошения) божеств, «хозяев определен-
ных локусов» («Хозяйка леса», «Хозяйка сенокосного участка»), ку;и.турных 
героев и домового. Зародившись первоначально как одна из ипостасей Ве-
ликой Богини-матери, связанная с покровительством женщине, дегорожде-
нию, семье, диким животньш, хозяйственной деятельности человека (при-
сваивающее и производящее хозяйственные занятия) с течением времени 
под влш[нием формационных (социально-экономических и общественно-
политических трансформаций; переход от варварства к цивилизации) про-
цессов, сопровождавшихся переоценкой роли божеств и перехода некоторых 
из них (в основном женских) в разряд демонов с отрицательной характери-
стикой, этот персонаж превратился в негативный образ ведьмы. 

Следует подчеркнуть, что внешний облик, локус обитания и отдель-
ные фун1сции ведьмы у даргинцев, других народов Дагестана и Северного 
Кавказа с;ближают этот образ с Бабой-Ягой в славянской мифологии и тому 
подобньцли ведьмами в религиозных представлениях народов Европы. 

В пятом параграфе рассматриваются джинны и шайтан Образы 
джиннов (ед. ч. - жинд, ми. ч. - жиндре) и шайтана (ед. ч. - шайтГян, мн. ч. 
- шайт1унте) у даргинцев в отличие от их коранических прототипов имели 
амбивалентные черты. Это обстоятельство дает нам основание ут£;ерждать, 
что в синкретических образах неперсонифицированных и недифференциро-
ванных, исламизированных мифологических персонажей, известных дар-
гинцам и другим мусульманским народам Дагестана и Северного Кавказа 
как джинны и шайтан, воплотились черты и характеристики божеств и де-
монов местного происхождения, вобравших в себя качества и хараьлеристи-
ки, связанных с культом предков, личных д>'хов-покровителей, божеств-
хранителей дома и запасов продовольствия, патронов семьи и сельской об-
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щнны, хозяев отдельных локусов. Ряд черт джиннов и шайтана сближают их 
образы с демонами болезней и кладбищенскими духами. 

В Заключение диссертащ1и сформулирюваны основные выводы и обоб-
щения. Изучение мифолопиг, обычаев, обрядов, верований, праздников, 
фольклора, топонимики, примет, детских игр, лексики и фразеологии приве-
ло автора к выводу, что у даргинцев, как и у других народов Дагестана, Се-
верного Кавказа и мира, вплоть до принятия монотеистической религии ис-
лама существовал пантеон и пандемониум, сложившийся из мифологиче-
ских персонажей времен культа природы и периода разложения первобытно-
го общества и формирования раннеклассового общества. Исследование ми-
фологических персонажей, входивших в пантеон и пандемониум даргинцев, 
привело к выводу, что ош1 сформировались в разное время, и опосредованно 
отражают процессы, происходившие в обществе. Формирование, развитие и 
распад пантеона и пандемониума даргинцев происходил в основном в те же 
временные рамки и подчинялся тем же закономерностям, что и у других да-
гестанцев и северокавказцев. Естественный процесс дифференциации и ин-
теграции богов и демонов был нарушен исламизацией. Дроб1юсть и неза-
вершенность полностью структурированного и состоящего из верховного 
бога и отраслевых божеств и демонов пантеона и пандемониума даргинцев 
объясняется и незавершенностью процесса формирования самого даргинско-
го этноса. 

Изучение домонотеистических верований и обрядов даргинцев дает 
онределенные предпосылки для воссозданга более полной картины традицион-
ной духовной культуры народов Дагестана и Северного Кавказа. 
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