Приложения

Кельтские имена


Специальные обозначения: (И) - Ирландия, (К) - Корнуолл, (У) - Уэльс, (Б) - Бретань



Мужские имена

PRIVATE
A
Б
Г

Авагдди(У)
Агнаман (И)
Адамнан(И)
Аддаон
Адна(И)
Айлех(И)
Айлиль(И)
Айргедмар(И)
Алан(Б)
Альбакант(У)
Амарген(И)
Андле (И)
Анлаудд(У)
Анлуан(И)
Анлуан(И)
Аравн(У)
Ардан (И)
Арт(И)
Атирне(И)
Аэд(И)
Аэдан(И)

Бадарн(И)
Баот(И)
Баэдан(И)
Бедах(И)
Бедвин(У)
Бели(У)
Белха(И)
Бендигейдвран(У)
Бенлли(У)
Блейд
Блэйддун(У)
Борбхас(И)
Бран(У,И)
Брас(И)
Бриан(И)
Брислин(И)
Будэк(У)

Габ(Б)
Габран(И)
Гадеон(У)
Гайдиар(И)
Гайре(И)
Гвалхмэй(У)
Гвартэддиг(У)
Гваул(У)
Гвеноле(Б)
Гверн(И)
Гвиддно(У)
Гвидион(У)
Гвилим
Гвин(У)
Гвинедд(У)
Гвион(У)
Геррке (И)
Гибддар(У)
Гибрайд(И)
Гильваэтви(У)
Глевлвид(У)
Глири(У)
Глойв
Глэйс(У)
Градлон(Б)
Гридди(У)
Гриф(У)
Гронв(У)
Грэйд(У)
Гуайре(И)
Гулгад(У)
Гурир(У)
Гутор(И)


Д
И
K

Дайре(И)
Даллап (И)
Деамайн(И)
Деортах(У)
Диан(И)
Диармайд
Дигим(У)
Дикуйл(И)
Дил(И)
Дионат(Б)
Диоторб(И)
Догед(У)
Домнал(И)
Дридвас(У)
Дрих(У)
Дуах(И)
Дуб(И)
Дубрен(И)
Дунланг(И)
Дуртахт (И)
Дьюрнах(И)

Ивон(Б)
Иддауг(У)
Иддиг
Иддиуг
Илбрек(И)
Илидир(У)
Инауг(У)
Инбат (И)
Инбалт(Б)
Инбер(И)
Инне(У)
Ирфуате(И)
Йорвоэрт(У)

Кадугаун(У)
Кайер(И)
Кайльте(И)
Кайрнех(И)
Калоник(Б)
Камбр (У)
Карадауг(У)
Каридо(И)
Карпре(И)
Касан(И)
Касваллаун(У)
Каснар
Катайр(И)
Катал(И)
Катбад(И)
Кау
Кахер(И)
Кеанмайр(И)
Кевин(И,У)
Кербалл(И)
Кербалл(И)
Кернан(И)
Кет(И)
Кехт(И)
Киан(И)
Киаран(И)
Киледдон(У)
Килидд(У)
Килледон(У)
Килух(У)
Киль(У)
Кимбаэт(И)
Кимру(У)
Кинаед(И)
Кинвриг(У)
Кинддилиг(У)
Кинир(У)
Кинон(У)
Киота(И)
Кистэннин(У)
Клид(У)
Клидно(У)
Клотруад(И)
Коллен(У)
Колпта(И)
Конайре(И)
Конал(И,У,Б)
Конкрут(И)
Конла(И)
Конн(И)
Коннра(И)
Коранн(И)
Кориней(К)
Кормак(И)
Крадауг(У)
Кридан(И)
Кримтан(И)
Кромдех(И)
Крунд(И)
Крунху (И)
Куан(И)
Куймин(И)


Л
M


Лабрайд(И)
Лау(Б)
Лейн(И)
Ливид
Лласар(И,У)
Ллевелис(У)
Ллей(У)
Ллидд(У)
Ллуйр(У)
Лоарн(И)
Лодан(И)
Лойх (И)
Локрин(У)
Лонан(И)
Лити(К)
Лорн(И)
Лоэгайре(И)
Лугайд(И)
Лутдах (И)

Мабог(У)
Мабон(У)
Магу(И)
Мадан (И)
Мадауг(У)
Майлгенн(И)
Майрид(И)
Мал(И)
Манавидан(У)
Мане (И)
Манех (И)
Маноган(У)
Марх(У)
Марэдидд(У)
Масан(И)
Мат(У)
Матолух(И)
Матонви(У)
Маэл(И)
Маэлгун(У)
Маэн(И)
Мейлге(И)
Мидир(И)
Миль(И,У)
Минвэддиг(У)
Минио(У)
Мириэль(У)
Модрон(У)
Монган(И)
Моранн(И)
Морвран(У)
Морк(И)
Мохта(И)
Муиргерн (И)
Муйредах(И)
Мэйрхаун(У)



H
О
П

Найси(И)
Нейде(И)
Нер(И)
Ниалл(И)
Нидд(У)
Нинен (И)
Нинний (У)
Нишен(У)

Овейн(У)
Ойсин(И)
Охтайр(И)

Пебин(У)
Пуйлл(У)


P
C
T

Рейхтаг(И)
Риб(И)
Риваллон
Ридерх(У)
Рин(У)
Риогалл (И)
Риоган
Ройг(И)
Ронабви(У)
Ронан(И)
Росс(И)
Руавн(У)
Руадан(И)
Рудрайг (И)

Санрит(И)
Сегда(И)
Сейтеннин(У)
Сенхан (И)
Сиге(И)
Скандлан(И)
Сколван(Б)
Сохт(И)

Тадг(И)
Тадга(И)
Талейн(У)
Талух
Таран(У)
Таредд(У)
Татал(У)
Тафи(У)
Тедельмид (И)
Тибрайд(И)
Тигернах(И)
Тинде(И)
Трайглетан(И)
Трайгтрен (И)
Трен(И)
Трифин(У)
Туатал(И)
Тэдриг(У)
Тэдиг(У)
Тэйрнон(У)
Тэйрти(У)
Тэйтрин(У)


У
Ф
X

Уакриде (И)
Уаллах(И)
Угайне(И)
Ургрена(И)
Уриен(У)
Урнах(У)
Утир(У)
Уэн(Б)

Фафне(И)
Фахтна (И)
Фергус(И)
Фердимид(И)
Ферхес(И)
Фиахайд(И)
Фиахна(И)
Фидех(И)
Финген(И)
Финд(И)
Финн(И)
Финнахте(И)
Фитал(И)
Фланд(И)
Фланн(И)
Форгалл(И)
Форк (И)
Фотал(И)
Фраехан(И)

Хавган(У)
Хейлин(У)
Хейнин(У)
Хенгист(У)
Хидд(У)
Хиддун(У)
Хоэль(Б)
Хуг(И)
Хэвейд(У)


Э



Эвнишен(У)
Эйдирсгул(И)
Эйросвидд(У)
Эливлод(У)
Элкмар(И)
Эльфин(У)
Эмин (И)
Энгус(И)
Энда(И)
Эогабал(И)
Эоган(И)
Эохайд(И)
Эоху (И)
Эреман(И)
Эри(У)
Эримон(И)
Эрнмас(И)




Женские имена

PRIVATE
A
Б
Г

Аверн(У)
Аврен (У)
Айб(И)
Айге(И)
Айлин(И)
Айльбе(И)
Айне(И)
Айфе(И)
Арианрод(У)
Ариу(И)
Асса (И)

Бекума(И)
Бекфола(И)
Биганна(Б)
Блатнайт(И)
Блодэйдд(У)
Бранвен(У)
Бреотигерн(И)
Буан(И)

Гвендолен(У)
Гвенхвивер(У)
Гвенхудив(У)
Гвервил
Голэйдидд(У)
Гонорилья(У)
Гоэвин(У)


Д
И
К

Дехтире(И)
Дон(У)
Дуайбсех(И)
Дуйсех(И)
Дэлбхаэм(И)

Ингерн(К)

Кердивена(У)
Керидвена(У)
Киарнайт(И)
Кигва(У)
Кимидей(И,У)
Койнхенн(И)
Копар(И)
Кордейла(У)
Крейде(И)
Круаху(И)


Л
М
Н

Леборхам (И)
Либан(И)
Линэд(У)
Луайне(И)

Мадалена(Б)
Мадги(К)
Маргодик(Б)
Мата(И)
Маха(И)
Монгфинд(И)
Монха(И)
Мор(И)
Морвэн(У)
Моэл(И)
Мугайн(И)
Мэв(И)
Мэйв(И)

Наас(И)
Нелверх(У)
Несс(И)
Нихасса (И)
Нуамаси(И)


O
П
Р

Олуэн(У)

Пенарддин(У)

Регау(У)
Рианнон(У)
Ригру(И)
Ронвен(У)
Руитхерн(И)


С
Т
Ф

Син(И)
Синенд(И)
Суитхерн(И)

Теа(И)
Тефи(И)

Фанд(И)
Федельм (И)
Финдхоэм(И)
Финскот(И)
Флидас(И)
Фуаленах(И)


Х
Э


Хаврен(У)

Эблиу(И)
Эле(И)
Эрк(И)
Этайн(И)
Этар(И)
Этне(И)



КЕЛЬТСКИЙ СЛОВАРИК

Составлено: © Ercaidh

Внимание: ударения выделены жирным шрифтом. Знак ' обозначает смягчение звука, аналогично русскому мягкому знаку. ð, θ, γ - слабые d, t, g: ð - как "th" в англ. "the", θ - как "th" в англ. "think", γ - сходно с "г" в украинском. ŋ - носовое "н", как "ng" в англ. "thing". ∫ - слабый звук "с" (русское "ш"). 

PRIVATE
Фразы
Перевод
Транскрипция

Здравствуйте!
Dia duit! 

Dia ocus Maíre duit!
Dia dut' 

Dia ogus Mayre dut'

(Уважаемый,) как вас зовут?
(A h-uasal,) cía taí-siu? - Кто ты есть? 

Cid t'ainm? - Каково твое имя?
(A huasal,) kia taisyu 

Kið tanim

Меня зовут:
:. mo h-ainm. - :мое имя. 

Mese: - Я есть:
... mo hanim 

Me∫e:

Откуда вы родом?
(Ceist,) cid chenél attot-chomnicc?
(Keyst,) kið hene:l' atod ho mnik

Это мой (наш) дом 

Это мой (наш) драккар
Is é mo (ar) tech in so. 

Is sí mo (ar) long in so.
Is he: mo (ar) teh in∫o 

Is ∫i: mo (ar) loŋ in∫o

Добро пожаловать!
Tathut fáilte!
Taθud fa: l'te

Проходите в дом!
Taí t-si induim tech.
Tait∫i inðum' teh

Присаживайтесь за стол
Ticid cosind clár.
Tigið ko∫ind kla:r

Это мой отец 

Брат 

Сын 

Мать 

Сестра 

дочь
Is é mo h-athair. Или: Is athair dom. 

: brathair 

:macc 

:mathair 

:sesser 

:h-ingen
Is he: mo haθir'. Is aθir' dom. 

:braθir' 

:mak 

:maθir' 

:∫eser' 

:hinγ en 

Разделите (с нами) нашу трапезу
Biid (linn) occunn ith.
Biið (liN) okun iθ

До свидания
Slan lat-sa. Maith ocut.
Slan latsa. Maθ ogut

Счастливого пути
Ro boí maith for thecht. - Пусть будет добрым ваш путь. 

Nirbae ólc indib techt. - Да не будет зла на вашем пути.
Roboi maθ for θeht 

Nirbæ o:lk inðiv θeht

Куда вы держите путь?
(Ceist,) cía riccid? Дословно: (скажите,) куда вы направляетесь?
(Keyst,) kia rikið

Позвольте вас проводить
Béo-sa ocut coimitecht.
B'yosa ogut koyviθ'eht

Я пришел, чтобы стать твоим человеком
Ro-ánac-sa dom buithe do dhuine.
Roanagsa dom b uiθ'e do γuyn'e

Я бы хотел жениться на прекрасной даме, ее имя:
Béo-sa oc lánamnas lasin mnaí n-gíl, : a h-ainm.
B'yosa og la:navnas la∫ in mnai ŋil' : a hanim





Я бы хотел нанять ваш корабль
Gaib-sa for long do airliciud.
G av'sa for loŋ do ar'lig'yuð

Я бы хотел предложить вам на продажу 

Хлеб 

Мясо 

Пиво (светлое/темное) 

рыбу 

Оружие 

Дерево 

Одежду
Renaim (я продаю) Rena-sa: (я бы продал) 

in m-bairgen 

a g-carnae 

a laith (in linn / a g-cúirm) 

in n-íasc 

inna gaiscid 

in fid 

a n-étach
Renam': Renasa: 

in mar'γen 

agarnæ 

alaθ' (in liN / aγurim) 

iniask 

ina ga∫'kið 

inið 

ane:dah

Что есть на продажу у вас?
(Ceist,) cid fil nech do reicc?
(Keyst,) kið fil' neh do reik

Сколько стоит?
Ci fíu? Дословно, "почем?"
Kiv'yu

Я бы хотел купить:
Crena-sa : (см. выше)
Krenasa :





Я вызываю тебя на поединок!
Not-gairim-se isin comrac!
Notg ar'im∫e i∫in komrak

Помогите!
Fom-táit sí!
Fomtait ∫i:

Ты мой пленник!
Cimbid-tú dosa!
Ki mbiðtu: dosa

Я ранен!
At-to oc guinecht. Или: Is guin ocum-se!
Ato og gun'eht. Is gun' ogum∫e

Глоссарий

А 

Аваллон - в кельтской мифологии "Остров блаженных", потусторонний мир, чаще всего помещаемый на далёких "Западных" островах. Символика, связанная с "Островами блаженных" (стеклянная башня или дворец, дарующие бессмертие чудесные яблоки, которые предлагают населяющие остров женщины итд), принадлежит к архаическому слою традиции. Считалось, что на этих островах остановилось время, царит изобилие и молодость. Синонимы: Аннон, Аваллах, Абблах. В ирландской традиции связан с Мананнаном, сыном Лера. 

Альба - ирландское название Шотландии 

Анамайн - название поэтического размера, пользоваться которым мог исключительно оллам или филид высшего разряда. 

Б

Бадб:(ворона, ворон), в ирландской мифологии богиня войны и разрушения, являлась перед сражением и возбуждала боевой дух воинов, по облику и функциям нечётко различается с Морриган. 

Балор: в ирландской мифологии правитель Фоморов, поражал врагов взглядом своего единственного глаза, в который в детстве попали пары магического зелья, варившегося для его отца Дота. Во время битвы веко этого глаза приподнимали четыре человека. По некоторым версиям, Балор - дед бога Луга, был побеждён Лугом во второй битве при Маг Туиред. 

Бефинд: (букв. Белая женщина) в ирландской низшей мифологии - одна из трёх фей, присутствующих при рождении ребёнка и наделяющих его добрыми или злыми дарами. Возможно, что Бефинд генетически связаны с кельтскими триадами богинь-матерей.

Боадаг - это имя иномирного короля встречается только в сказании "Приключение Конлы Красного". Обычно владыкой Иного Мира сказания называют Мананнана, сына Лира. 

Бран: (ирл. - ворон) в кельтской мифологии и эпосе - герой. В ирландской традиции Бран - сын Фебала, персонаж саги "Плавание Брана", достигающий потустороннего мира на островах блаженных в окевне.Считалось, что после смерти Брана его голова служила чудесным талисманом: зарытая в Лондоне, она предохраняла остров от нашествий и бедствий. Сходные представления, связанные с головами Ломна, Фергала, сына Майл Дуна и Финна имеются в ирландской традиции. После утверждения христианства Бран стал св. Бренданом.

Брегон: Судья. Некогда знание и применение законов было, по всей видимости привилегией друидов, но затем эти функции перешли к брегонам

Бригита: она же Бригантия (от ирландского барр - вершина), в кельтской мифологии богиня. В Ирландии её именем иногда обозначались три женских персонажа, считавшиеся покровительницами мудрости, искусства врачевания и кузнечного дела. Бригитта - дочь Дагды; она представлялась иногда в виде птицы с человечьей головой, либо в виде трёх птиц - журавлей или петухов. Существует ирландский обычай зарывать живого цыплёнка у трёх ручьёв, чтобы сыскать расположение христианской св.Бригитты. 

Бруг рядом с Бойной: ныне Ньюгрэндж, местность на северном берегу реки Бойны (Боанн), к северо-востоку от Тары. Здесь расположено величайшее древнее кладбище Ирландии, тянущееся вдоль реки Бойны на три мили, с двадцатью огромными курганами, внутри которых сделаны искусственные пещеры.

Бруйден (Заезжий дом): дом на проезжей дороге. В обязанности хозяина входит неограниченное гостеприимство по отношению ко всем проходящим и проезжающим мимo. В самой Ирландии было шесть таких Домов, каждый из них обладав, как и его Хозяин, "потусторонними признаками", - это были проекции в иной Мир.

Белая бронза: Металл этот обычно сопрягается с существами из Иного Мира, как изолирующий; цепи тоже можно рассматривать как связующую нить между держащим их человеком и существами из Иного Мира, также и лодки, подковы лошади, сандалии "пришельцев", столбы чудесных островов и многое другое.

В

Вал Теа (Темайр): исконное значение и произношение имени Тара. Валом, Холмом или Крепостью Теа стало оно зваться по имени супруги первого ирландского короля из Сыновей Миля, Эремона. на получила это место в дар от своего мужа. и здесь была погребена после смерти. 

Высоты Уснеха: находились в центральном, "срединном" королевстве Ирландии - Миде (Мит), к юго-западу от столицы верховных королей Ирландии - Тары. Уснех был вторым после Тары священным центром древней Ирландии. Предание называет Уснех "пупом страны"; отсюда излились двенадцать главных рек Ирландии, здесь же. на холме Уснеха, друидом по имени Миде был зажжен первый священный огонь страны. Уснех считался центром, где "сходились" границы четырех древних королевств Ирландии:Улада (север), Мунстера (юг), Лейнстера (восток) и Коннахта (запад); пятым было Миде с двумя священными столицами - Тарой и Уснехом (центр страны). Высоты Уснеха расположены в округе Конри теперешнего графства Вестмит.

Г 

Гейс: Комплекс ритуальных обязательств, нарушение которого недопустимо и, как правило, ведёт к смерти. Гейсы накладывали и изменяли друиды по своему усмотрению, в зависимости от обстоятельств рождения и наречения имени (обычный перевод "табу" следует совершенно упразднить, так как это слово не передаёт позитивных аспектов понятия "обязательств"

Гоибниу: в кельтской мифологии бог-кузнец, принадлежащий к племени богини Дану. Гоибниу изготовил богам оружие, с помощью которого они одержали победу над демонами Фоморами во второй битве при Маг Туиред, а также магический напиток, поддерживавший силы сражавшихся богов. Гоибниу наряду с Дагда считался владельцем магического неистощимого котла и хозяином пиршественной залы потустороннего мира. Вместе с богами Лухта (плотник) и Кредне (бронзовых дел мастер) составлял триаду так называемых богов ремесла. 

Глам дицин: песнь поношения.Согласно традиции, первую песню поношения в Ирландии исполнил филид королю еще во времена Племени Богини Дану. В тексте VIII века, повествующем о различных классах филидов и бардов, указаны семь вещей, которые вдохновляют всякую песнь поношения: тень цветущего шиповника без шипов, три периода в обращении луны, гармоническое чтение нараспев, магическое дуновение, навевающее чары, и собственно колдовство. Обычный результат действия глам дицина, или песни поношения, в ирландских сказаниях три нарыва - Стыда, Упрека и Позора, что были черного, красного и белого цвета 

Д 

Дагда: (ирл. Хороший, добрый бог). В кельтской мифологии один из богов племён богини Дану. Известен так же под именем Эохайд, отец всех. "Эохайд" восходит к сочетанию "Ivo-catus" , "сражающийся с тиссом", такой эпитет Дагды весьма многозначителен и никак не противоречит его достоинству бога-друида. Образ Дагды вобрал наиболее типичные представления кельтов о всемогущем божестве потустороннего мира, хозяине котла изобилия. Изображался великаном с могучей палицей, которую иногда везли за ним на повозке, нередко наделялся властью над природными явлениями и урожаем. Местопребыванием Дагды считался сид Бруиг на Бойне, а супругой - обожествлённая река Бойн. Дану: в ирландской мифологии мать-прародительница богов, среди которых наиболее известны Дагда, Нуаду, Диан Кехт, Луг, Гоибниу, Огма. Диан Кехт: бог-врачеватель, один из богов племён богини Дану, возвращал жизнь павшим в битве с Фоморами, погружая их в чудесный источник. Сделал серебряную руку Нуаду. Диан Кехт призывался в Ирландии вплоть до XVIII века в народных заговорах и ворожбе. 

Дом Донна: Потусторонний мир 

И

Источник Слане: Лечит все болезни. Способен оживлять мёртвых.

К 

Кармун: столица Лейнстера

Кашел: столица Мунстера

Клуракан: в низшей мифологии ирландцев - карлик, старичок, обитающий в винных погребах и следящий за сохранностью вина и пива. Благосклонный к людям, Клуракан мог указывать места хранения спрятанных сокровищ. В ряде районов Ирландии отождествлялся с Леприхуном.

Коннахт: область на западе Ирдандии, одна её пятая часть, традиционно называемая средоточием мудрости. Столица - Круахан. Символ - Лиса

Копьё Луга: Копьё, не знающее промаха. Один из артефактов Туата де Дананн.

Корриганы: в низшей кельтской мифологии духи источников, обитавшие в богато изукрашенных подземных пещерах, являлись в образе прекрасных женщин в белых платьях. Принимали, по поверьям, также облик паука, змеи и др. Корриганы песнями завлекали мужчин и заставляли становиться их супругами под угрозой смерти. 

Котёл Дагды: Котёл, способный накормить всех, собравшихся вкруг него, сколько бы их не было. Один из артефактов Туата де Дананн.

Кромм Круах, Кромм Кровавый: в ирландской мифологии божество, по преданию почитался в форме золотого идола, вокруг которого располагались 12 меньшего размера. Ему приносились жертвы в виде первых плодов урожая и, по одной из версий мифа, первенцы от каждого семейства. В позднем фольклоре фигурирует под именем Кромм Дуб (Кромм Чёрный).

Круахан - столица Коннахта 

Кумал: (наложница) древняя единица измерения стоимости, которая изначально была равна женщине-рабыне, а затем - трем молочным коровам. В кумалах измерялся, например, любой платеж, будь то выкуп невесты или пеня за преступление (эрик).

Кухулин ("пёс Куланна"): в ирландской мифоэпической традиции герой, центральный персонаж многочисленных саг героического или т.н. Уладского цикла. Традиция относит подвиги Кухулина ко времени правления Конхобара в Эмайн Махе. Кухулин - сын бога Луга. По другой версии, плод инцеста Конхобара и его сестры Дехтире. Имя Кухулин первоначально могло иметь тотемическое значение. 

Л

Лейнстер: область на востоке Ирландии, её пятая часть, традиционно ассоциируемая с экономическим благополучием и процветанием. Столица - Кармун. Символ - собака.

Леприхун: в ирландской низшей мифологии и фольклоре - эльф. Народная этимология толкует имя Леприхуна как "половина ботинка", отчего с Леприхуном связывается занятие сапожного ремесла. Считалось, что он стережёт множество зарытых сокровищ, открывая их тому, кто сумеет его поймать и выслушать, не сводя с него глаз.

Лер: он же Ллир (ирл. Море), в кельтской мифологии бог. Образ ирландского Лера мало разработан, он упоминается обычно лишь как отец Мананнана.

Лиа Фаль: камень фаллической формы. Находится в Таре. Громко вскрикивает, когда на него наступает тот, кому суждено стать королём всей Ирландии.Один их артефактов Туата де Дананн.

Луг: Божество, управляет всем пантеоном галльских и кельтских богов в Ирландии. Также зовётся samidanach - "на все руки мастер", или, если исходить из его "солярного" аспекта, - "многими искусствами наделённое (лето)". Ему посвящён праздник Лугнасад (Ламмас). В Галлии и в Испании имя "Лугу-" встречается во многих топонимах и теонимах. Ещё его называют Ллеу. Луг изображался новопришельцем среди богов племён богини Дану. 

М 

Мак Ок: божество из Туата де Дананн. Букв. Юный. Сын Дагды и Этайн.

Мананнан: сын Лера. В кельтской мифологии божество, связанное, как и его отец Лер, с морской стихией; владыка потустороннего мира на острове блаженных, Мананнан часто описывался как всадник, скачущий по морю или едущий по нему на колеснице. Стоявший особняком в архаическое время, в более поздних источниках Мананнан был причислен к племенам богини Дану. После ухода племён в чудесные холмы Мананнан даровал им три чуда: чары, благодаря которым они были невидимы, пир Гоибниу, делавший их вечно молодыми и свиней Мананнана, которые не переводились, сколько бы их не ели. 

Меч Нуаду: Меч, от которого никто не мог уклониться или отразить его. Один из артефактов Туата де Дананн.

Миде: Область в центре Ирландии, её пятая часть, традиционно считавшаяся средоточием верховной власти, как светской (Тара), так и религиозной (Уснех).

Миль: в ирландской легендарной традиции предок гойдельского населения острова Ирландии. Миль, его сыновья и спутники на 30 кораблях отправились в Ирландию и после целого ряда чудесных событий победили племена богини Дану в битвах при Слиаб Мис и Тальтиу. 

Морриган: (букв. Великая королева), в ирландской мифологии богиня войны и разрушения. Обычно выступала с двумя близкими по функциям богинями Немайн и Махой как три Морриган, обычно в облике воронов. По некоторым из преданий, супруга бога Дагда, иногда Морриган смешивалась с Бадб. Морриган посвящались головы павших в битве. Играет большую роль в цикле сказаний о Кухулине, где вначале выступает его противницей, а потом пытается уберечь от неминуемой смерти.

Мунстер: область на юге Ирландии, её пятая часть, традиционно считавшаяся культурным центром Ирландии. Столица - Кашел. 

Медовый Покой: Главный покой королевского дворца в Таре.

О 

Огма: в кельтской мифологии бог, изображался старцем, одетым в звериную шкуру, с палицей в руке; уши стоявших рядом с ним людей соединялись с языком бога тонкими цепочками. В ирландской традиции Огма - один из племён богини Дану. (Пал во второй битве при Мойтуре.) Назывался "Солнечноликим", сочетал огромную физическую силу с провидческим даром и искушённостью в поэтическом ремесле. Традиция приписывала ему изобретение огамического письма.

Огам: древний магический алфавит, получивший распространение в Ирландии и на западе древней Британии. Считалось, что его создал бог Огма. 

Ойсин (Оссиан): по преданию, сын Финна, бард, дожил до времён св. Патрика (5 век) и вместе со своим соратником Каилте сопровождал его в путешествии по Ирландии, посещая достопамятные места, связанные с былыми подвигами.

Оэнах: Собрание-Праздник, периодически устраивавшееся в нескольких сакральных и административных центрах Ирландии (Тара, Тайльтиу, Уснех, Тлахтга, Кармун и некоторые другие). Эти Собрания характеризовались состоянием мира, упорядочиванием отношений короля данной области с его подданными, сопровождались игрищами, прежде всего конными состязаниями и торжищами, то есть обменом и общением всякого рода.

П 

Племена Богини Дану: (Tuatha de Danann) в кельтской мифологии - основная группа богов. В средневековых ирландских псевдоисторических компиляциях изображались одной из рас - завоевательниц Ирландии; они прибыли с таинственных северных островов и, победив демонов фоморов, в свою очередь, уступили господство над Ирландией сыновьям Миля. Вокруг имени Туата де Дананн сложился целый цикл мифов. 

Подменыши: в западноевропейской низшей мифологии дети фей или старые эльфы, которые подменивают в колыбели человеческих младенцев. По поверьям, сверхъестественные существа разного рода время от времени нуждались в связи с лучшими из смертных, чем и объяснялись их действия. Подменышей узнавали по дурному нраву, сморщенным тельцам и личикам и необычайной прожорливости. Представлялось, что избавиться от подменыша можно либо дурным обращением с ним (тогда эльфы или феи забирали его обратно), либо заставив его выдать свой истинный возраст. 

Праздник Быка в Таре: Сложный гадательный обряд, в ходе которого приносили в жертву священного быка. Специально избранный человек ел специально приготовленные мясо и похлёбку, после чего ложился спать, чтобы во сне узреть волю богов.

Предания Старины Мест: записки по топонимике, включающие в себя этимологические данные, легендарные анекдоты или топографические описания. Существует две их версии, в стихах и в прозе.

Пир Гоибниу: Что такое пир Гоибниу, не вполне понятно. Сам этот бог, чудесный кузнец, считался также и врачевателем (из-вестны призывающие его заговоры от болезней). Фигура кузнеца в ирландской традиции вообще часто представлялась в виде хозяина пиршественной залы, варианта потустороннего мира, как это видно, к примеру, из саги "Разрушение Дома Да Дерга" и др. Те, кто принимал участие в пире Гоибниу, были избавлены от старость и смерти, хотя, по многим данным, Племена Богини Дану и восходящие к ним сиды далеко не всегда считались бессмертными. 

Правда короля: Ирл. fir flathemon - правильное, удовлетворяющее целому ряду сакральных и общественных норм, поведение правителя, при котором, как считалось, в стране должны царить процветание и мир.

С

Сиды: в кельтской мифологии божественные существа, обитавшие под землёй и в холмах (также называвшихся сидами), в пещерах, расщелинах скал, а иногда на чудесных островах в океане. В ирландской мифологии есть много сюжетов о соперничестве смертных и сидов. В эпоху утверждения христианства в число сидов попали как боги, так и сверхъестественные существа более низкого уровня, отличавшиеся от смертных главным образом преисполненностью магической мудрости.

Скатах - наделенная демоническими чертами женщина-воительница и прорицательница (имя ее образовало от слова "тень" или "демон"). По преданию именно она обучила Кухулина множеству искусных боевых приемов

Старуха из Бэра: персонаж ирландской и шотландской низшей мифологии, воспитала 50 приёмных детей на острове Бэра у западного побережья Ирландии. Имеет дар возрождающейся молодости и огромное количество возлюбленных. По преданию, смогла постареть только после того, как сто лет носила монашеское покрывало. Существует множество легенд о её необыкновенной мудрости и могуществе, ей приписывались разные природные явления. Считалось, что её также звали Дирри или Дигди.

Сыновья Миля: последняя волна переселенцев, это нынешние ирландцы; название не имеет этимологии 

Свиньи Мананнана: Чудесные свиньи Мананнана, вновь являюшиеся наутро целыми после пира,- вариант очень распространенной в ирландской традиции темы.

Т 

Тара (Темра): Центральный город Ирландии, находящийся в Миде, резиденция верховного короля, средоточие светской власти. Место ежегодного Праздника Тары (во время Самайна)

Таранис: (лат. Громовержец) в кельтской мифологии бог грома и небесного огня. Изображался бородатым гигантом, держащим колесо или несколько спиралей. Жертвы Таранису сжигались.

Тевтат : (от галльского и ирландского "племя") в кельтской мифологии бог. Этимология его имени восходит к слову "племя" и позволяет Тевтата богом племенного коллектива, покровителем военной и мирной деятельности. 

Тетра: мифологический персонаж, по функции чем-то сходный с Мананнаном, сыном Лера. Тетра также считался правителем счастливого потустороннего мира на островах, а его обитатели назывались "людьми Тетры", "могучими Тетры" и т. д. Богиня войны Бадб была его супругой. 

У 

Ульстер (Ольстер): Область на севере Ирландии, одна её пятая часть, традиционно считавшаяся средоточием военной мощи Ирландии. Столица - Эмайн Маха. Символ - бык. 

Ульстерский цикл: собрание эпических повествований, часто мифологических по форме или манере исполнения, которые рассказывают о приключениях некоторых знаменитых персонажей: королей Конхобара и Фергуса, героев Кухулина и Коналла Кернаха, друида Катбада, королевы Медб и др. (др. название - Уладский цикл)

Уснех: Сакральный центр Ирландии, находящийся в Миде. Здесь друидом по имени Миде был зажжен первый священный огонь Ирландии. Здесь же располагается пятиугольный камень, олицетворяющий пять пятин Ирландии. В Уснехе проходит ежегодное собрание друидов. 

Ф

Финн: в ирландской мифо-эпической традиции герой, мудрец и провидец. Традиция относит подвиги Финна и его фиана (отряд воинов-охотников, для вступления в который необходимо было пройти изощрённые инициационные испытания) к третьему веку нашей эры. Финн наделён сверхъестественной мудростью, которую он приобрёл от капли чудесного напитка, попавшего на его большой палец. По традиции, Финн и фении распространили свою власть на всю Ирландию, кроме Ольстера, восстановив против себя правителей Тары. Были разбиты в 283 году королём Каирпре. Сам Финн умер в 252 или 286 году.

Финтан: Супруг Кессар, прибыл в Ирландию до потопа, вместе с первой волной переселенцев. Он единственный, кто пережил потоп, дабы впоследствии увидеть всю историю Ирландии своими глазами и сохранить знания для потомков. 

Фир Болг: в ирландской мифологической и псевдоисторической традиции - одна из групп завоевателей острова Ирландия. При Фир Болг страна получила своё традиционное пятичастное деление, была упорядочена королевская власть и военная организация.

Фоморы (ирл. нижние демоны): в ирландской мифологии демонические существа, обитатели таинственной крепости на острове, противники ряда рас (волн переселенцев) , и в частности, племён богини Дану. Первоначально Фоморы были, видимо, божествами типа скандинавских ванов, связанными с плодородием и магическим искусством. В поздней традиции - морские разбойники.

Фет фиада: магическая дымка, делающая сидов невидимыми 

Фанд: Супруга Мананнана

Филиды: В древней и средневековой Ирландии провидцы, мудрецы, поэты и хранители традиции. 

Фидхелл: игра, отдаленно напоминающая шахматы ("длительный бой" и "знание дерева"). По преданию эти игры (как и брандуб - "черный ворон") были придуманы богом Лугом. Насколько можно судить, устройство доски и расположение фигур при игре в фидхелл было репликой сакрального деления Ирландии. В центре, символизировавшем столицу, располагался верховный правитель, а по сторонам от него четыре короля. По бокам доски находились противники. нападение которых следовало отразить. 

Э

Эмайн Маха: Столица Ульстера

Эрик: фиксированное возмещение за нанесённый ущерб.

Эриу: в ирландской мифологии одна из богинь племён богини Дану, эпоним Ирландии. 

Элга: остров Ирландия. Элга ("славная, благородная") - имя Ирландии, унаследованное от эпохи, когда ею владело Племя Богини Дану: это имя острова называют первым людям из числапредков нынешних ирландцев, когда они высаживаются здесь.


Праздники, Обычаи, Обряды

Суеверия. Обычаи. Обряды. Праздники. Священный год кельтов.
Кельтский календарь исчислял время по ночам и был основан на наблюдениях за луной.

Оэнах - одно из Собраний-Праздников, периодически устраивавшихся в нескольких сакральных центрах Ирландии (Тара, Тайльтиу, Уснех, Тлахтга, Камрун и некоторые другие), представлявших собой огромные земляные насыпи. Эти Собрания характеризовались состоянием мира, упорядочиванием отношений короля данной местности с его подданными, сопровождались игрищами, прежде всего конными состязаниями и торжищами, то есть обменом и общением всякого рода. Проводились эти Собрания-праздники где раз в год, а где раз в три года, в главные даты кельтского календаря - Самайн, Бельтан, Лугнасад. (стр. 83, Лики Ирландии)
Торжества являлись ритуалами, обеспечивающими благополучие общества в целом, и требовали непременного присутствия всех от короля до крестьянина. Пренебрежение этими собраниями было чревато ужасными последствиями. Вот типичный пример из ирландской повести: "Тот из уладов, кто в канун праздника не придет в Эмайн Маху, теряет разум, и уже на следующий день быть ему погребенным в могиле, под курганом и могильной плитой." (стр. 190)
Ирландцы прекращали междоусобные войны на время своих ежегодных празднеств. Применительно к Игре это означает временное прекращение вооруженного конфликта (буде таковой имеется) с тем поселением, которое отмечает праздник.
Существует убеждение, что человеку лучше не оставаться вне дома в ночные часы, так как с 10 до 12 часов к домам тихо приближаются духи умерших. Из уважения к ним нужно лечь спать пораньше, оставив на кухне прибранный очаг и аккуратно расставив скамьи. Нельзя выбрасывать мусор из дома, чтобы не потревожить духов; опасно также свистеть на улице ночью и звать детей по имени. (стр.93-94) Считается, что не следует оставлять на ночь в доме воду для питья и умывания, и ведро с помоями, и открытый огонь.

Самайн. (1 ноября)

В Галлии и Ирландии год делился на 2 половины: зиму и лето. Зима, начинавшаяся с Самайна, открывала год. Самайн был самым главным праздником в году. Именно в это время люди собирались в ритуальном центре для совершения церемонии смерти и возрождения, посвященной союзу бога Дагда (в Ирландии) с богиней верховной власти Морриган, а в Миде - богиней Боанны, покровительницей реки Бойн. (Ист. яз Евр., стр. 169)
Друиды обычно собирались в Тлахтге, священном месте в 12 милях от Тары, именно в канун Самайна, и главный костёр, на котором сжигались приносимые дары, зажигали как раз там. В эту ночь гасились все огни Ирландии, и зажечь их снова можно было только от огня Тлахтги. Самайн назывался днём мира между людьми Ирландии, когда ни один человек не должен испытывать к другому ненависти или вражды.
Изначально ночь Самайна была праздником общения людей с существами из Иного Мира. В зимнее время, "от Самайна до Бельтана", у кельтов традиционно исполнялись и слушались повести и сказания (стр. 223, ЛИ). В ночь под Самайн, когда ожидали ночного визита умерших родных и близких, тщательно убирались в доме, чистили очаг и приготавливали дрова для разведения огня, на столе в самой лучшей посуде оставляли еду и питье (стр. 272, ЛИ).
Ирладцы встречают призраков умерших, зажигая белые свечи в окнах.
На Самайн люди старались не покидать домов без крайней необходимости, а если все же оказывались на улице, то старались держаться подальше от кладбищ. Если за спиной им слышались шаги, ни в коем случае нельзя было оборачиваться, чтобы не увидеть мертвецов, идущих по следам. (стр. 100, НК)
В эту ночь открывались сиды и их обитатели выходили наружу, причём, в куда более реальном смысле, чем в другие ночи.

Гадания.

Девушки на Самайн обычно гадали о женихе. В традиционной технике этих гаданий фигурировали орехи и яблоки - плоды двух деревьев, ассоциируемых с Иным Миром.
В Самайн исчезала граница между мертвыми и живыми, а до некоторой степени и между полами, так как юноши могли переодеваться в девушек и наоборот. (стр.101)

Традиционные кушанья Самайна: пироги и хлеб из тыквы, яблоки, орехи. Колкэннон - запеканка из картофельного пюре и жареного лука, в которую прятали различные крошечные предметы, которые указывали будущее: колечко - свадьба, куколка - роды, монетка - богатство итп.

Имболк.(1 февраля)

В Ирландии каждое полугодие, в свою очередь, делилось на две части. Имболк знаменовал появление ягнят. Праздник посвящался Бригите, богине исцеления, покровительнице поэзии и кузнечного ремесла.
Праздником- антиподом Имболка считался Лугнасад. Вместе два эти праздника символизируют растущую и убывающую фазу года.
На Имболк в качестве амулета плодородия плетётся хлебная куколка из пшеничной соломы. Хлебная куколка хранится весь год. Её наряжают невестой и посвящают богине Бригитте. Ей приносят в жертву еду (молоко, сливки, масло). Богиня принимает в дар не продукты, а "сущность еды".
На свой дом кельты часто вешали метёлку из колосков в качестве оберега.
Имболк символизирует возрождение, рост, обновление, начало весны .

Бельтан. (1 мая)

Вторым по значимости после Самайна был Бельтан (Кештамайн). С этого дня отсчитывалась летняя половина года. Важным его элементом, как и в Самайн, считалось ритуальное зажигание костров. Для разжигания костра Белтайна (огня Ирландии) друиды использовали 9 сортов дерева. Животных проводили через клубы дыма, чтобы защитить их в предстоящем полугодии (стр. 168, И.я.Е.).Бельтан - это время, когда потусторонний мир соприкасается с миром людей, равно как и на Самайн. (стр. 169, И.я.Е).
В связи с Бельтаном стоит упомянуть и об одной прочной традиции: если простолюдин успевал за одну ночь выстроить на пустоши дом и к рассвету нового дня над его крышей уже курился дым очага, то он получал во владение и постройку, и земельный участок, окружность которого будет зависеть от того, как далеко он сумеет с порога бросить топор.
Май - время свежего воздуха и любви, и потому все, что с ним связано, таит угрозу для домашнего очага и супружеской верности. Бельтан и последующие дни и ночи были временем любовных игр и внебрачных связей. По обычаю в канун этого праздника большие группы молодежи обоего пола уходили вечером в лес и проводили всю ночь за играми, возвращаясь лишь наутро, с ворохом цветов и веток березы и других деревьев. (стр. 330, НК) Говорят, что браки, заключенные в мае, длятся всего одно лето, что согласуется с ирландскими законами, в которых Бельтан именуется обычным временем разводов. В связи с таким пониманием Бельтана существовали следующие поверья, связанные с майской обрядностью: не к добру было приносить в дом цветы майника, не к добру - играть свадьбу в мае и надевать на свадьбу зеленое, не к добру - увидеть бездомного кота, ведь он может занести в дом змею. (стр. 331, НК)
В любовных стихах, исполнявшихся, в частности, на Бельтан, нередко встречается упоминание о березе как символе любви. Так называемые "шалаши любви" принято было устраивать под березой или в березовой роще, венки из березовых ветвей дарили в знак любви, а майские шесты зачастую тоже делали из ствола березы. (стр. 328, НК)
Майские обряды, естественно, не согласовывались с доктриной христианской церкви, и реакция народа на попытку запрещения празднеств была преимущественно негативной.

Прежде чем повсюду утвердился закон папы
И прежде чем наложил он на нас свои запреты,
Каждый мог заниматься любовью
С милой своей, не чувствуя вины.
Было это радостью, а не грехом,
Когда май строил дома из листьев,
И никто не входил в те дома под деревьями,
Кроме двух влюбленных. (стр. 328, НК)


На Бельтайн особую силу обретают чары и заклинания. Именно в этот день можно было призвать сидов. В этот день феи могут нанести человеку вред, а ведьмы безнаказанно украсть молодняк и будущий урожай, поэтому можно принять действенные меры, чтобы отвести беду. Разрешено следить за тем, чтобы колдуны не украли молоко и не зачерпнули воды из колодца на заре 1го майского дня. Есть и другие способы отвести угрозу колдовства --например, отказ делиться водой, пищей и огнём. Ветки рябины, укреплённые над входом в дом и хлев, отгонят колдунов и фей. В полдень и в полночь, равно как на восходе и на закате, завеса между этим и незримым миром становилась предельно тонкой. В полдень можно было стать очевидцем "похорон эльфов". И в полдень же наступало благоприятное время для изгнания колдовского ребёнка-подменыша.
Полночь традиционно считалась "часом колдовства", когда сиды и призраки становились видимы человеческому глазу, и идти в этот час на кладбище было дерзостью, за которую неминуемо ждёт расплата

Одним из атрибутов Бельтайна считается Майское дерево. Кельты наряжали дерево, стоящее посреди поселения разноцветными лоскутками, причём, на каждый лоскуток можно было загадать желание. Здесь важное значение имела цветовая символика: голубой - защита, тёмно-зелёный - процветание, красный - любовь, тёмно-фиолетовый, тёмно-синий - магия, остальные - дар духу дерева.
Традиционные цвета праздника - красный и белый.
Вокруг майского дерева устраивались танцы. Всех участников праздника обносили вином и пивом.
Ещё один из обрядов: коронование майских короля и королевы - выбирали самых красивых девушку и юношу, на голову им одевали венки, воздавали им почести и приносили дары, и до конца мая они считались мужем и женой, а после расходились.

Лугнасад. (1 августа)

Лугнасад (Брон Трограйн) принесли в Ирландию переселенцы с материка. Этот праздник преимущественно сельскохозяйственный, в отличие от других - скотоводческих. Знаменовал начало жатвы. На Лугнасад выпекали первый каравай из зерна нового урожая. Лугнасад посвящался Лугу, по преданию, устроившему поминальные игры и разного рода состязания в честь своей приемной матери, Тайльтиу. Праздник Лугнасад был возвращением к началу всех начал, поминками по покойной богине.
Собственно Тайльтиу - место проведения праздника в Таре, представляет собой древнюю погребальную площадку (стр.170).
Вот типичное описание праздника Лугнасад, происходившего в Камруне, столице Лейнстера. Особенно широко Лугнасад праздновался раз в три года.
Устраивая в этот день пир, лейнстерцы верили, что обеспечивают себе богатый урожай и обилие молока и будут избавлены от вторжений, что будет суд праведным, в домах воцарится благоденствие, земля подарит богатые плоды, а в реках, озерах и заливах не переведется рыба. (Стр.190)

Если пренебречь этим пиром,
Придут недуги, слабость и ранняя седина,
Король лишится радости и силы,
Гостеприимства и искренности. (стр.191)


Приветственный клич лейнстерцев был таков: "Привет вам! Славно вам будет у нас, так пусть же и нам хорошо будет с вами!" (стр. 141)
Во время Лугнасада в Камруне были запрещены распри, похищение, разводы, требования уплаты долга и т. д., а нарушения запрета сурово карались:

Тот, кто преступит закон королей,
Как предписано на века,
Не будет процветать в своем племени,
Но умрет за свой смертный грех.


В память богини Тайльтиу рассказчики (шанахи) перед всем собранием произносили следующее стихотворение:

Туда пришли, чтобы восславить ее красоту
И впервые оплакать ее, -
Племя богини пришло в светлую долину к востоку,
И было то первое собрание в Камруне.

Небо, земля, солнце, луна и море,
Плоды земли и морских глубин,
Рты, уши, глаза и иные чувства,
Ноги, руки, языки воинов.

Кони, мечи, боевые колесницы,
Копья, щиты и лица мужей,
Роса, плоды, блеск на листах,
День и ночь, прилив и отлив -

Гости Банбы, свободные от долгой тоски,
Принесли все это в залог,
Дабы прекращались споры и ссоры
В этот день, наступающий раз в три года. (стр. 192)


Сбор зерновых культур сопровождался ритуалом. Нельзя было срезать последнюю несжатую полоску. В поле жнецы метали в неё серпы, пока последний колос не был срезан. Считалось, что дух зерна остаётся в последнем снопе. Его связывали так, чтобы он формой напоминал женскую фигуру и нарекали Матерью Хлеба (Мать Урожая, Киллиах). Её одевали и украшали. Наряд её составляли юбка или передник из ткани, ожерелья и браслеты, ленты и цветы. Также изготавливалось солнечное колесо - символ бога Луга.
Уборка урожая продолжалась до самого Самайна. Ко дню Самайна весь урожай бывал собран. Плоды, оставленные на деревьях после Самайна оказывались испорченными злым духом.

Четвертные дни (равноденствия и солнцестояния)

носят название "колдовские". В эти дни сиды устраивают пирушки.
Четвертные дни, как и полудни, были благоприятны для изгнания подменыша, но несчастливым считалось, если какое-нибудь "мероприятие" перехлёстывало четверть года, например, если о бракосочетании объявляли в конце одной четверти, а праздновали в начале другой.

Весеннее равноденствие.

Выпекались хлебцы с солярной символикой.
Друиды окрашивали яйца в алый цвет в честь солнца, используя для этого цветки дрока или корень морены. Это являлось символом циклического возрождения, так как из неодушевлённого яйца появлялось живое существо. Красные скорлупки бросали в реки, чтобы они доплыли когда-нибудь до берегов Блаженного острова, неся с собой весть о том, что солнце и сезон возрождения вернулись. Сам праздник начинался в полдень.

Летнее солнцестояние.

С этого дня начинался сбор трав Друиды проводили обряд сбора омелы серпом. Если май был месяцем священных свадеб, то июнь -месяцем бракосочетаний смертных.

Осеннее равноденствие.

Все красные растения - пища богов. На осеннее равноденствие из них изготовляются самые действенные амулеты ( например, ожерелье из рябины.)

Зимнее солнцестояние .

Время для друидических гаданий. Друиды носили с собой мешки, в которых хранились веточки с нанесёнными на них огамами (так называемый журавлиный мешок). В этот день кельты наряжали фруктами, орехами и ягодами Зимнее дерево - ель .

Зачатие и рождение ребенка.

В Ирландии почти в каждой местности есть валуны и мегалиты с углублениями, называемыми "ложами Диармайда и Грайне". По преданию, на таком валуне влюбленные провели ночь, спасаясь от преследования Финна и его воинов.
Если девушка идет к одному из таких "лож" с представителем противоположного пола, он вправе требовать от нее всего, что пожелает. "Ложа" Диармайда и Грайне, как принято считать, способствуют плодовитости. Женщины, не имеющие детей, идут со своими мужьями к одному из таких "лож" и, проведя там ночь, исцеляются.
Обыкновенно дети рождаются у женатых родителей, не состоящих между собой в кровном родстве. При рождении ребенка исполнялись религиозные повести о чудесных зачатиях и рождениях, называемые coimperta (саги о рождении Финна, Кухулина и т. д.). Эти повести служили образцами, в счете которых надлежало толковать суть обычных рождений. Что же касается героя, его рождение всегда окружено необычайностью.
Среди ирландской знати было распространено право первой ночи (jus primae noctis) - или вместо этого можно было выплатить выкуп. Король или его филид имели право на ритуальное зачатие детей с замужними женщинами.

Обряд инициации.

У кельтов был широко распространён обряд инициации, элементом которого часто было обрезание волос. Инициация включала в себя как унижение неофита, так и его возвышение на более высокий уровень. Это и внушающее ужас испытание, и победа над ужасом. Инициируемый воин-фений должен был со щитом и ореховой палкой, стоя по пояс в яме, отбить девятью девять копий.

Сватовство. Свадьба.

В Ирландии самым благоприятным временем для сватовства, помолвки и заключения брака считалась зима (с начала декабря по начало марта).
Со свадьбой у кельтов связано много обычаев. Невеста "принадлежит" иному миру, и чтобы жениться на ней, её надо "привести" в этот мир. Наиболее престижной формой брака в Ирландии был контракт между семьями. Однако, наряду с подобным договорным браком, существовал брак-похищение и юридическая процедура его легализации. Но такая форма брака считалась более низкой. При заключении "браков-сделок", как правило, шел яростный торг по поводу выкупа за невесту и приданого, чувства же невесты и жениха во внимание практически не принимались. (стр. 305, НК)
Некоторые свадебные обряды отражают взгляды на брак как на событие, связанное с похищением и бегством.
Родичи жены должны встретить будущего мужа с насмешливой враждебностью; завязанные калитки, верёвочные барьеры затрудняют его вход в дом невесты, ему приходится платить "выкуп". Жених подъезжает к дому с требованием выдать девушку. Друзья и родственники невесты, также верхом, отвечают решительным отказом и затевают шуточную потасовку. Невеста в это время выбегает из дома, вскакивает на лошадь к одному из своих родичей и пытается скрыться. Жених преследует ее и, нагнав, с триумфом возвращается в деревню, где все завершается пиром. Этот обряд называется "скачки за невестой". Здесь дружественные соседи разбиваются на два "враждующих" лагеря, жених "побеждает" друзей невесты и "силой" забирает девушку.
Отказ никогда не бывает окончательным и бесповоротным - всегда есть надежда добиться девушки, совершив подвиг или исполнив поставленные ею трудные задачи, однако в традиционных свадебных обрядах препятствия на пути жениха были куда более скромными, нежели в сагах, а невыполнимые задачи в силу самой своей природы выполнялись фигурально - как отгадывание загадок или поэтический поединок на пороге дома. Вот примеры загадок с ответами, которыми обмениваются "продавец" невесты и шафер: "Дай мне за нее море, полное до краев, с серебряным дном". (Шафер подносит чашу, полную пива, на дне которой лежит золотая монета.) "Отгадай, что это: само твердое, а нутро мягкое". (Шафер подносит свечу.) "Покажи мне то, чего еще нет у хозяина этого дома". (Шафер выводит вперед жениха, ведь у хозяина дома еще не было зятя.) (стр.308, НК)
Невыполнимые задачи предназначены сохранить границу между обитателями двух миров. Невесту могли "подменить", нарядив старухой. И жених должен был её узнать.
В свадебном ритуале существовали так называемые "соломенные мальчики" (юноши, одетые в костюмы и маски из соломы), которые с шумом являются на свадьбу и настаивают на своём праве танцевать с невестой. При этом они выполняют функции "сверхъестественного соперника", который оспаривает у жениха право обладать невестой.
Если женщина сама признавалась в любви, то великим стыдом и позором для мужчины было отвергнуть её.
Рассказывание на свадьбах простого народа повестей о героическом сватовстве усиливало значимость совершаемого обряда. (стр.309, НК)
У кельтских народов, в том числе у ирландцев, кроме обычных, "постоянных", браков существовали еще и "временные", или испытательные браки."Временные" браки заключались в основном в период Лугнасада на рыночной площади путем простого скрепления рук и расторгались по желанию "молодых" ровно через год на том же месте (стр. 175, ЛИ).

Смерть.

В древней Ирландии представление о смерти было таково: смерть, сколь бы мирной она не казалась со стороны - это всегда насилие. Эта мысль отражена в мифах, повестях о гибели героев, носящих название Oitte ("насильственные, или трагические, смерти"). Любая смерть неестественна и не бывает ни "безвременной", ни случайной. Смерти так или иначе предопределены; и случайные их причины суть лишь орудия изначально заданной судьбы. Смерти всегда предшествуют знамения. Например, нарушение гейсов - верный признак приближающейся смерти. Смерть от горя (разрыв сердца) встречаются в ирландской традиции как у женщин, так и у мужчин (стр. 211). Также человек мог умереть от позора в результате спетой ему песни поношения, обезобразившей его лицо, так как всякое уродство было неприемлемо для кельтского сознания. (См. подробнее Правила Мертвятника.)
Во время военной экспансии кельтов середине I в. до н. э. укоренился обычай хоронить несожженные тела в могильных ямах, достигающих более 1 м в глубину, на общих кладбищах.
Умерших часто хоронили в деревянных гробах или в ямах, стенки которых были обложены деревом. В женских захоронениях бывают более богато представлены украшения, иногда и из драгоценных металлов. Типично кельтским обычаем было помещение в могилу части вепря (дикого кабана). С 3 века до н. э. укореняется и обычай трупосожжения, который к началу новой эры вытесняет обычай трупоположения.
На поминках устраивают погребальный пир и игры в честь усопшего, разыгрывают строительство корабля, а также рассказывают повести о гибели героев, тем самым поднимая смерть на уровень героический, не умаляя достоинства человека.

Праздник Тары.

О собрании на празднике Тары говорится: "Есть и такая причина, по которой установлен был этот праздник - законы, принятые всею Ирландией, далее, в промежутке от этого собрания до следующего, в конце года, никто нарушать не смеет, а того, кто случайно их преступит, люди Ирландии объявляли вне закона." (стр. 194, НК)
В отличие от других королей Ирландии, король области Миде не принимал материального участия в празднике Тары, так как для верховного короля Ирландии было бы нарушением гейса то, что король Миде не празднует, когда верховный король сам празднует праздник Тары. (стр. 183, НК)

Женитьба короля.

В ирландских легендах сохранились описания очень сложных ритуальных обрядов. Молодой вступающий на трон король считался смертным супругом местной богини и вступал с ней в брак символическим преподношением чаши. Эту богиню он встречал в образе красивой девушки у колодца или источника. Когда король старел, богиня также превращалась из красивой девушки в старуху.

Праздник быка в Таре.

Определить будущего короля Ирландии можно было и не прибегая к помощи камня Лиа Фаль. Для тех же целей использовался сложный гадательный обряд - Праздник быка в Таре. (скорее, эти два ритуала дополняли друг друга) В ходе обряда в жертву приносили священного быка, из мяса этого быка варили похлёбку, над которой друиды пели заклинания, после этого специально избранный муж, над которым пели заклинание правдивости, должен был отведать похлёбки и мяса и лечь спать, а во сне ему явится будущий король.

Праздник поклонения источнику.

Подношения рекам и озерам известны в Ирландии, Британии и Дании с древнейших времен. С течением времени имена богов заменялись именами святых, например, Патрика.
Поклонение священным источникам, по кельтским представлениям, имевшим целительную силу, проходили в форме народных празднеств. Накануне праздника из цветочных лепестков составляют различные картины. На следующий день процессия, иногда сопровождаемая танцующими, в том числе детьми, несет картины к источнику, где мастный священник благословляет его, дающего воду всем живущим в округе. (стр.156)
Люди, приходящие за исцеляющей водой, в знак благодарности и признательности оставляют незамысловато исполненные тряпичные или деревянные куколки около источника. (стр.158)
Существовал еще и такой обряд: человек с чашей эля отправлялся к морю и произносил следующие слова: "О, Мананнан, я подношу тебе эту чашу с элем в надежде, что ты проявишь доброту и дашь нам множество морских даров, чтобы земля наша не оскудевала целый год". (стр.202, ИЯЕ)
До наших времен дошла еще и такая молитва Мананнану:
О, малый Мананнан, сын Ллейра, осчастлививший нашу землю, Благослови нас с нашу лодку, дабы она отправилась И благополучно вернулась назад со всеми живыми и мертвыми в ней. (стр. 200, ИЯЕ)
Всё, что Вы хотели знать о сидах, но боялись спросить

Кто такие сиды?

Сиды - В фольклоре германских и кельтских народов, прежде всего – ирландцев, шотландцев и валлийцев, общее наименование сверхъестественных существ.

Сидов можно разделить на несколько родов. Бывают сиды добрые и злые, героические, бродячие.

Сиды – героические фейри. Сиды (самоназвание “ши”) аристократы Волшебной Страны. Они ведут свой род от Туата Де Даннан – расы богов. Несмотря на то, что свою божественную силу сиды практически растеряли, люди боятся их, уважают и прелоняются перед ними. Сиды в незапамятные времена сошли с небес на землю и принесли с собой многие умения и искусства. Сиды высоки ростом и красивы настолько, что людям опасно на них смотреть.

Тот, кому доведётся встретиться с сидом королевской крови, умрёт от любви и тоски. Если сидам не докучать, они не обратят на людей ни малейшего внимания. У них своя жизнь, свои заботы – они пасут стада, попивают виски, музицируют. Сиды не отказываются от подношений, но эти подношения лучше оставлять на определённом расстоянии от холмов, в которых они живут. Известно, что сиды похищают неосторожных и превращают в своих рабов. Те, кому в конце концов удаётся вырваться, до конца дней не могут оправиться от пережитого потрясения: такие люди становятся безумцами, пророками или целителями. Пуще всего следует избегать сидов в кануны Белтейна и Самайна (1 мая и 31 октября), когда они переселяются с “летних квартир” на “зимние” и наоборот, а также весь месяц май – в сумерках, перед рассветом и в полдень.

Как узнать сида?

Всех без исключения сидов отличает неземная красота, в некоторых случаях омрачённая каким-нибудь уродством или просто необычной чертой. Иными словами, сида всегда можно отличить от человека, если присмотреться. Главный признак, по которому можно отличить сида от человека – это заострённые кверху уши.

Что касается одежды, большинство сидов предпочитают наряды зелёных тонов. Многие, впрочем, отдают предпочтение красному. Эти два цвета – любимые у сидов. Встречаются такие сиды, которые одеваются в белый или голубой, и даже серый и чёрный, но таких крайне мало.

Где живут сиды?

Чаще всего сиды селятся в холмах. Эти холмы называются “ноу” и делятся как бы на две части – наружную (шийн) и внутреннюю (бру или тулмен). Шийн представляет собой пещеру, а бру – залу с потолком, который опирается на колонны. В бру обычно проживают сразу несколько семей сидов, а в тулменах обитают сиды-одиночки. Иногда можно увидеть вход в бру. Чаще всего это случается в канун того или иного праздника – скажем, на Белтайн. А вот в ночь Самайна к холмам лучше вовсе не приближаться. Вход в бру можно

увидеть и в другое время, для этого нужно в полнолуние обойти вокруг холма девять раз – ни больше, ни меньше. И тогда взгляду предстанет, что происходит внутри. Между прочим, на холмах, о которых известно, что в них обитают сиды, не следует строить жилые дома, ибо сиды могут перенести эти строения в другое место.

Что такое Волшебная страна и где она находится?

Волшебная страна – это страна, в которой обитают сиды. Порой она является взорам людей как призрачный, окутанный туманами остров в морской дали. Волшебная Страна расположена в ином измерении, и когда тот мир соприкасается с миром людей, тогда на Земле начинают твориться чудеса. Чаще всего такое случается в кануны древних праздников, но вполне может произойти и в другое время. В волшебную страну ведут тайные пути. Но открыть их непосвящённому – значит навлечь на себя гнев Стражей. Говорят, что ходы в Волшебную Страну (на Древнем наречии её порой именуют Тирфо Туинн – Земля-под-Волнами) можно найти на дне моря и в глубине горных озёр, а также в холмах. В волшебной стране время течёт по-иному, чем в мире людей. Один день там равен нескольким годам, если не десяткам лет здесь. Иногда бывает и наоборот. Но всё-таки гораздо чаще время замедляется.

Чем питаются сиды?

Пища сидов по внешнему виду не отличается от человеческой. Некоторые сиды пекут вкусные пирожки и кормят ими тех смертных, к которым благоволят. Чтобы испечь эти пирожки, они часто берут взаймы муку. Кроме того, сиды нередко похищают человеческую еду, оставляя взамен нечто совершенно несъедобное. Утверждают, что они крадут “суть” еды, оставляя плоть как будто нетронутой. Обычная же пища сидов, сколь роскошной и разнообразной она на представлялась глазу, состоит в основном из трав и листьев. По словам знатоков, сиды питаются гусиной лапчаткой, вереском, молоком ланей и коз и овсяной кашей.

Для человека пища сидов опасна: большинство тех, кто отведал её, стали пленниками Волшебной Страны.

Говорят, что существует сложный ритуал, с помощью которого можно вызволить человека из плена, но знают о нём немногие.

Кто такие колдуны и ведьмы?

Есть люди, которые давно общаются с сидами. Это колдуны и ведьмы, которые учатся у сидов волшебству. Люди эти опасны не менее, чем сиды, и могут делать как добро, так и зло.

Что заставляет сидов общаться с людьми?

Сиды ведут собственную жизнь. Может показаться, что им нет до людей ни малейшего дела. Но время от времени что-то заставляет их обращаться за советом и помощью к смертным. Вдобавок, они похищают человеческих детей, так как без примеси человеческой крови сиды могут окончательно выродиться. Сиды привязаны к человеческой еде. Они воруют у людей зерно, молоко, масло, а то и домашнюю скотину. Иногда они просят продать что-нибудь. Короче говоря, сиды терпеть не могут, когда люди пытаются за ними проследить, а сами не упустят случая сунуть нос в человеческие дела.

Как складываются отношения людей и сидов?

Большинство смертных откровенно боится сидов и старается не вступать с ними ни в какие отношения. Впрочем немало таких, которые считают, что сидов надо ублашать, и оставляют им подношения- чаще всего кринку молока, или цветы на камни, сидам посвящённые. Но эти отношения не столь серьёзны, чтобы их стоило осуждать. Другое дело – те связи, в которые вступают с сидами колдуны и ведьмы. Этими сидами оказываются злые существа, которые думают лишь о том, как причинить людям побольше зла. В частности, именно эти сиды изготавливают “эльфийские стрелы”, которыми по их настоянию ведьмы и колдуны поражают людей.

Почему сидов не стоит называть по имени?

Во многих землях смертные придумывают сидам прозвища. Это объясняется тем, что называть сидов настоящим именем небезопасно: они могут появиться и устроить какую-нибудь пакость. Их называют: Добрый Народец, Малый Народец, Земляной Народец, Господа, Чудесная Семейка, Чудесный народ, Славный Народец, Серые Соседи, Добрые Соседи, Загадочный народец, Народ холмов, Почтенный Народец, Древний Народец, Те, Те Самые.

Что умеют сиды?

Сиды- замечательные мастера. Причём, они не только работают сами, но и учат своему ремеслу людей. Сиды славятся как искусные кузнецы, башмачники, ювелиры, ткачи, лекари, повара, корабельщики. Они умеют добывать самоцветы и золото.. Иногда они учат своему искусству смертных. Часто устраивают ярмарки. Правда, если смертный что-либо купит на этой ярмарке, наутро все товары превратятся в труху.

Как развлекаются сиды?

У каждого рода сидов свои забавы и развлечения. Бродячие сиды в основном предаются тем же занятиям, что и люди. Героические сиды проводят своё время в аристократических усладах: танцуют, музицируют, охотятся, устраивают верховые прогулки. Кроме того они постоянно воюют друг с другом и с людьми. Едва залечив раны, полученные в битве, они отправляются на охоту. Добрые сиды охотятся со своими белыми красноухими собаками на оленей, а злые охотятся на людей, собирают человеческие души. Они мчатся по небу с таким звуком, словно то кричат перелётные птицы. Кроме того фейри занимаются спортом – в частности, играют в мяч. У них популярны футбол и травяной хоккей, а также шахматы. Между прочим, они великие шахматисты, и большинство гроссмейстеров-людей не годится им в подмётки. Вдобавок, сиды – замечательные музыканты. Некоторые из них передают свой дар смертным. Самая приятная, сладостная и опасная для смертных мелодия – напев эльфийского короля. Под этот напев танцуют даже камни и деревья. Если человек научится этой мелодии, он пропал: очарование музыки настолько велико, что его не нарушить ничем.

Самый любимый танец сидов – хоровод, вступать в который смертному ни в коем случае не стоит: ведь иначе он рискует до конца своих дней остаться пленником Волшебной Страны. Впрочем, если повезёт, то можно отделаться всего лишь синяками.

Стоит ли принимать от сидов подарки?

Те, кто относится к сидам уважительно, не вмешивается в их дела и всегда оставляет для них угощение, вправе рассчитывать на вознаграждение. Чаще всего сиды помогают таким людям управиться с домашней работой, а иногда дарят и подарки – игрушки детям, золото и самоцветы взрослым. Если подарок получен от добрых сидов, он таковым и останется, но если вам его подарили злые сиды – ничего хорошего не ждите. В лучшем случае на следующий день выяснится, что золото превратилось в труху, а ещё вы можете серьёзно заболеть и даже умереть. И ещё один совет: ни в коем случае не берите у сидов деньги. Тут уже не важно, какие сиды вам их дают – добрые или злые, наутро обязательно окажется, что вместо денег у вас в кармане палая листва.

Что известно о морали сидов?

Выше уже было сказано, что сиды более-менее определённо делятся на добрых и злых. Добрые довольно дружелюбно относятся к людям и поэтому редко позволяют себе всякие нечестные поступки, хотя и не прочь поозорничать. А вот злые – другое дело: они никогда не упустят случая обмануть человека. Именно злые сиды похищают человеческий скот и крадут детей, вместо которых оставляют подменышей. Иногда они велят людям убивать себе подобных, но их можно провести, убив корову или лошадь. Впрочем, добрые сиды тоже могут при случае похитить скот или выкрасть младенца из колыбели. Зачастую добрые и злые сиды ходят вместе, и стоит обидеть одних, как другие тут же принимаются мстить. В общем и целом все сиды живут по присловью: "“Что твоё, то моё, а что моё – никому не отдам” Правда, среди сидов есть и благородные создания, всегда готовые помочь человеку, который им по нарву, и поступающие предельно честно: если что-то берут, то обязательно отдают что-либо взамен. Что касается лжи, тут следует помнить, что сиды, даже злые, не лгут – они всего-навсего лукавят: говорят правду, но так, что не всякий поймёт истинный смысл слов.

Сиды никогда не прощают обид, но на добро отвечают добром. Но есть такие сиды, от которых не то что признательности не дождёшься, а с которыми заговаривать-то опасно.

Что сидам не нравится в людях?

У сидов существуют свои понятия о чести, которых они строго придерживаются. Тех людей, которые не соблюдают этих правил, они строго карают. Прежде всего они следят за соблюдением тайны, ибо им есть, чего таить, и жестоко наказывают тех, кто пытается за ними шпионить. Люди, которые похваляются своими заслугами перед сидами, часто заболевают, у них на теле появляются эльфийские метки, их разбивает паралич. А те, кто пытаются украсть сокровища сидов, рискуют жизнью. Сиды терпеть не могут скупердяйства, грубости и невежливости; кроме того они недолюбливают мрачных типов, тогда как человек весёлый вправе рассчитывать на радушный приём. Очень достаётся от сидов тем, кто любит сквернословить.

Что сиды ценят в людях?

Сиды требуют от людей прежде всего умения хранить тайну, а также щедрости, готовности поделиться с тем, кто оказался в нужде, и искренности. Кроме того, сиды помогают влюблённым. Зато терпеть не могут хвастунов и болтунов. Впрочем, иногда болтливость помогает: встречаются злобные сиды, которых если не заболтаешь – не спасёшься (тут главное, чтобы последнее слово осталось за человеком). Ещё сиды приветствуют радушие, особенно, по отношению к себе. В домах, которые часто навещают сиды, должен быть порядок, хозяева не должны забывать оставить сидам угощение.Сиды радуются шуткам и смеху, им доставляет удовольствие слушать музыку и наблюдать за танцующими людьми, поэтому сидов часто можно встретить на людских праздниках.

Могут ли сиды насылать болезни?

Как правило, сиды довольно дружелюбно относятся к людям. Но если их оскобить, пусть даже непреднамеренно, они мстят. Чаще всего их месть заключается в том, что они насылают болезни. Самая известная болезнь такого рода – паралич или, как ещё его именуют в народе, удар. Сиды наводят паралич на свою жертву, а потом похищают человека, оставляя взамен подменыша, либо деревянную колоду, заколдованную таким образом, чтобы её приняли за труп.

Сиды могут действовать не сами, а подговорить сотрудничающую с ними ведьму. Среди прочих хворей, насылаемых фейри, можно упомянуть ревматизм, защемление позвонков и прочие болезни, уродующие плоть. Этими болезнями страдают те, кто сильно обидел сидов. За меньшие провинности людей награждают сыпью или синяками по всему телу. Сиды также причастны к переутомлению, рвоте, поносу. Если у женщины бесплодие или если у человека завелись вши, и тут наверняка не обошлось без сидов. От сидов достаётся не только людям, но и домашнему скоту. Падёж вы стаде начинается от того, что сиды похищают животных, убивают и съедают их – причём, чаще всего они пожирают не плоть, но суть домашней скотины, а люди о том и не подозревают, ибо в хлеву остаются телесные оболочки – так называемые “фойсон”

Может ли человек подчинить себе сида?

Сидов можно на какое-то время подчинить чарами и заклинаниями. Существуют специальные заклинания, вызывающие сидов и прогоняющие их, обращения за помощью и просьбы о совете, но не каждому дано узнать эти заклинания!

Смертны ли сиды?

В сказках и преданиях повторяется, что сиды не умирают – по крайней мере от старости (их можно лишь убить или смертельно ранить). Умирая – точнее, погибая в мире людей, сиды уходят нв север за море – а что там находится, никто не знает. Бывает, они порой так устают от жизни, что начинают мечтать о смерти ,которая избавила бы их от тягот бытия. Что же касается похоронных процессий сидов, встреча с ними предвещает человеку беду.

Можно ли пленить сида?

Изредка нам приходилось слышать о женитьбе человека на женщине из сидов. Чаще всего такая женитьба связана с похищением женщины. Как правило, чтобы пленить сида, необходимо похитить у него вещь, которой он дорожит. Если сиду удастся со временем получить эту вещь обратно, он тут же вернётся к своему народу.

Зачем и как сиды похищают людей

Сюжет о людях, ставших пленниками сидов, встречается довольно часто. Сиды похищают не только детей, но и взрослых. Они заманивают к себе юношей, которые умеют играть на музыкальных инструментах и хорошо поют. Впрочем, для мужчин опасность быть похищенным не столь велика; а вот женщинам она угрожает буквально на каждом шагу. Молодых матерей выкрадывают, чтобы они выкармливали грудью младенцев-сидов (дело в том, что у сидов материнское молоко не слишком питательное), поэтому с рождения ребёнка и до свершения над женщиной очистительного обряда необходимо предпринимать все возможные меры предосторожности. Короли и принцы сидов часто женятся на смертных женщинах, причём, свадьбе почти всегда предшествует похищение.

Также сиды могут похитить душу человека, оставив только телесную оболочку. Тогда человек не отвечает на расспросы, глядит в одну точку. Это значит, что на человеке в одежде где-то спрятана колдовская вещь. Её надо найти и сжечь или закопать. Тогда человек вновь обретёт душу.

Существует сложный ритуал, с помощью которого можно вызволить человека из плена, но знают о нём немногие.

Как защититься от козней сидов?

Против козней сидов помогают обереги и амулеты. Кроме того существуют иные средства защиты от сидов, а именно:

· вывернутая наизнанку одежда (делать это надо на глазах у сида) 

· холодное железо (сиды очень боятся железных предметов) 

· Проточная вода, то есть ручей или река. (Многие сиды в погоне не могут её перейти) 

· Соль (её надо рассыпать кругом вокруг себя) 

· Ветки и ягоды рябины (вообще, защитными свойствами обладают деревья и кустарники, имеющие красные плоды) 

· Камни с дырками (такие камни называют “куриными богами”) 

· Лошадиные подковы 

· Четырёхлепестковый клевер (прогоняет наваждение) 

Когда начинают звонить колокола, сиды пугаются и спасаются бегством.

Какие растения обладают чудесными свойствами?

Из “обычных” деревьев магическими свойствами отличаются в первую очередь терновник, тис и дуб. Терновник считается любимым деревом сидов. В особенности это относится к тем растениям, которые растут вблизи эльфийских холмов. Принести в дом цветущую ветку терновника, значит навлечь смерть на кого-то из близких. Ясень тоже считается чудесным деревом. Ясени – это преображённые тела ведьм и колдуний, если подступить к такому дереву с топором, из ствола потечёт кровь. В дубах обитают злобные дубовики. Они предлагают прохожим яства, которые ни в коем случае нельзя пробовать, ибо те яства отравлены. А ночами дубовики выходят на охоту, поэтому нельзя ни в коем случае проходить ночью мимо срубленного дуба – или случится беда.

В бузине живёт фейри по прозвищу Белая Рука: если он коснётся белой рукой человека, тот обезумеет или умрёт.

Особыми магическими свойствами отличаются яблоня и орех. Когда поспевают орехи, в лесу начинают бесчинствовать разные духи. Форель или лосось, проглотившие орех, приобретают великую мудрость: если кто-либо поймает рыбу и съест её, эта мудрость перейдёт к нему.

Среди растений и цветов выделяется незабудка. Другое название этого цветка – “напёрсток гоблина”. Считается, что сиды пьют сок незабудок, который веселит их не хуже спиртного. Первоцвет – один из любимых цветков фейри. Они тщательно его стерегут, ибо он позволяет находить клады. Лес, в котором растут колокольчики, таит в себе угрозу для человека, ибо он полон чар и наваждений.

Какие чудесные травы используются сидами?

Чудесные травы делятся на две группы – травы, которые защищают от магии, и травы, которые используются колдунами и ведьмами как подручные средства. Нередко одной травой можно и порчу навести и защититься.

Что известно о похищении детей эльфами?

Сиды нередко похищают только что родившихся младенцев, оставляя на их месте своих детей-подменышей. Сиды готовы почти на всё, чтобы похитить у зазевавшейся матери младенца. Это связано с тем, что либо, как утверждают одни, человеческими детьми сиды платят подать дьяволу, либо, как полагают другие, сиды стремятся улучшить свою породу, влить в неё свежую кровь. Чаще всего они крадут некрещёных детей, а вместо них оставляют подменышей. Подменыши бывают разные: к примеру, дубовые колоды, вырезанные в форме человеческого тела; такой колоде с помощью чар придаётся видимость жизни. Правда, чары быстро рассеиваются, а людям кажется, что ребёнок умер, и его хоронят, не подозревая о том, что погребают обычную деревяшку. Впрочем, гораздо чаще вместо младенца оставляют юного, или наоборот, совсем уже дряхлого сида, от которого его родичам уже ни малейшего толку. Он изводит своих “родителей” постоянными капризами, хнычет, требует есть, а сам не растёт и не вылезает из колыбели.

Чтобы вернуть младенца, существует несколько способов. Но, к сожалению, мало кто в мире знает о них.

Что такое истинное имя сида?

У каждого сида имеется изначальное, подлинное имя, которое вслух не произносят, а также имя для повседневного пользования, иначе говоря, кличка. По сути своей, подлинное имя представляет собой заклятие, наложенное на того, кто его носит, ещё при рождении. А потому от дурного обращения с именем вреда не меньше, чем от телесной раны. Неудивительно, что и сиды и люди, которые позаимствовали это у сидов, скрывают свои истинные имена. Ведь знание имени даёт неограниченную власть над тем, кто его носит.

Что такое Ведьмины кольца?

Это круги вытоптанной травы на лугах, где танцевали фейри. Вокруг ведьминых колец растут поганки, которые называют эльфийскими грибами. Они обладают волшебными свойствами.

Что такое Волшебная мазь?

Если ей намазать глаза, смертный приобретает способность видеть то, что раньше было скрыто от него чарами сидов.

Что такое Наваждение (пишог)?

Наваждение – такое состояние, когда человек по воле того, кто настал чары, начинает – или перестаёт – видеть то, что творится вокруг, или же видит что-то другое. Сиды часто пользуются этим способом. Пишог – чисто ирландское название заклинания наваждения.

Как происходит выезд сидов?

У сидов есть замечательные кони - быстроногие, как ветер, спины дугой, широкая грудь, глаза пышут пламенем. Конюшни этих животных, уздечки которых сплошь из золота и серебра, находятся в тех же холмах, где живут сиды. На выезд сидов стоит посмотреть: семь коней шагают в ряд, на лбу у каждого сверкает самоцвет, всадники все в зелёных плащах и золотых шлемах, с золотыми копьями в руках.

Можно ли вызвать сида на поединок?

Прошли те времена, когда сиды брались за оружие. Свой спор (с другим сидом или даже с человеком) они могут решить, сыграв партию в шахматы, загадывая друг другу загадки или даже поединком на песнях.

Каков из себя король сидов?

Он правит в основном сидами благого двора. Умеет читать мысли людей, перемещаться куда угодно в мгновение ока. Большой любитель женской красоты, не упускает случая поухаживать за смертными.

Какае бывают сиды?

Агиски.

Водяные лошадки. Ещё не так давно они водились в каждом морском заливе. Чаще всего агиски выбираются на берег в ноябре; если поймать агиски и оседлать его, из него выйдет замечательный конь. Но тот, кто захочет держать у себя агиски, должен помнить: его ни в коем случае нельзя подпускать к воде ( и даже допускать, чтобы он учуял запах моря), иначе агиски утащит своего седока на дно и там разорвёт на кусочки. Рассказывают также, что дикие агиски порой нападают на домашний скот. Обычно агиски принимает вид жеребёнка с пышкой гривой.

Бродячий огонёк (ignis fatuus).

Некоторые утверждают, что блуждающий огонёк – это неприкаянная душа, другие- что это совершенно самостоятельный сид. Чаще всего бродячий огонёк является запоздалым путникам, сбивает их с дороги и заводит в болото или к обрыву. Но может указать и местонахождение клада или привести к интересным приключениям. Ещё говорят, будто бродячие огоньки указывают границу Волшебной Страны, а носят их сиды, которых не пускают домой. В любом случае, следовать за бродячим огоньком навстречу судьбе, или убежать – решать вам.

Бэнши

Сида с длинными распущенными волосами, в сером плаще поверх зелёного платья и с красными от слёз глазами. Бэнши опекают старинные человеческие роды, издают душераздирающие вопли, оплакивая смерть кого-либо из членов семьи. Когда несколько бэнши собираются вместе, это предвещает смерть кого-то из великих людей. Увидеть бэнши воочию – к скорой смерти. Плачет бэнши на языке, которого никто не понимает. Порой бэнши принимает облик уродливой старухи, порой становится бледнокожей красавицей, а иногда является в образе рано умершей невинной девы из числа членов рода. Крик бэнши наводит ужас на людей.

Гроган.

Широкоплечий и косматый сид, не утруждает себя избытком одежды. Говорят, что в его теле нет костей, однако он наделён огромной силой. Он присматривает за скотом и домом. По функциям похож на славянского домового. Не любит, когда ему дарят одежду и покидает такого хозяина.

Груагах.

Классический злобный великан, колоссально силён. Живёт в пещере, питается человечиной и не только. Не особо умён, зато с вредным характером.

Дини Ши .

Говорят, что когда-то эринские Дини Ши были богами, потом стали витязями, не знавшими поражения в битвах, а потом превратились в сидов. Дини Ши – типичные героические сиды: они ведут образ жизни странствующих рыцарей. Эти сиды могут по желанию менять облик: от старика до ребёнка. Как правило, они тоскуют по былым временам, очень печальны и могут заразить своей печалью смертного, да так, что он тоже уйдёт странствовать и искать некую призрачную недостижимую цель.

Кайт Ши

Громадный чёрный кот ростом с овчарку, на груди у него белое пятно, спина выгнута дугой, а усы стоят торчком. Самый крупный из кайт ши появляется во время таргейма: это зловещее заклинание, которое состоит в том, чтобы на протяжении четырёх суток поджаривать заживо кошек, покан е появится главный кайт ши по прозвищу Большие Уши и не выполнит желание мучителя. Кайт ши лучше не дразнить, и тем более не сердить. Иначе не избежать неприятностей.

Клуракан.

Старичок, обитающий в винном погребе. Он следит за сохранностью вина и пива, но и сам не прочь промочить горло, особенно, если найдёт среди смертных собутыльника. Клуракану нравится пугать людей. Обычно клураканы расхаживают в красных курточках. Сли подружиться с клураканом, он может показать, где зарыт клад. Пьяные клураканы забавляются тем, что катаются на овцах, подбрасывают в воздух шляпы и вопят от радости.

Корриган.

Дева ручья, хранительница родника. Когда наступает полнолуние, корриганы принимаются расчёсывать свои длинные волосы золотыми гребнями, медленно и неторопливо, словно в такт течению воды, которая в такие ночи приобретает целительные свойства. Причесавшись, они купаются, танцуют, поют. Если смертный мужчина услышит пение корриган, он обречён – либо он женится на корриган в течение трёх дней, либо умрёт.

Каждую весну у них бывает праздник, на котором они о очереди пьют из хрустального кубка, приобщаясь к тайнам поэзии и мудрости. Корриганы носят белые одежды и могу по желанию менять обличье: становятся пауками, угрями или змеями. Ночью они невыразимо прекрасны, а днём уродливы.

Ланон Ши.

“Чудесная возлюбленная”, - кровожадный дух в женском обличии. Обычно она является какому-либо мужчине в образе писаной красавицы, для всех остальных незримой. Если мужчина поддастся на обольщение, он погиб. Ланон Ши выпьет его кровь. Впрочем, Ланон Ши ласкова с теми, кому благоволит. Её чудесный голос и музыка, которую она наигрывает, вдохновляет певцов и поэтов. Они жертвуют жизнью, ради того, чтобы на краткий миг испытать прилив вдохновения и познать славу.


Лепрехун.

Маленький башмачник, постоянно тачает один тот же башмак. Лепрехуны непрочь выпить, ещё они обожают табак и не выпускают изо рта трубки. Лепрехуны стерегут запрятанные сокровища, местонахождение которых можно выведать, если поймать лепрехуна и подробно у него всё выспросить. Но ещё никому не удавалось перехитрить лепрехуна: он всегда найдёт способ вывернуться и удрать. Вид у лепрехуна весьма экзотический – ярко красный нос,

Треуголка, зелёные штаны и жилет с громадными блестящими пуговицами, кожаный фартук.

Мерроу.

Морские девы, красавицы с рыбьими хвостами вместо ног и перепонками между пальцев. Появление мерроу предвещает шторм, сами мерроу относятся к людям довольно благосклонно и часто влюбляются в смертных. Дети от таких браков рождаются с чешуёй вместо кожи. Под водой мерроу могут дышать благодаря красным шапочкам. Если украсть такую шапочку, мерроу уже никогда не сможет вернуться в море. Мужчины-мерроу настоящие уроды, у них зелёная кожа, красные орлиные носы и свиные глазки. Впрочем, они не менее дружелюбны, чем женщины.

Особые приметы: Рыбий хвост моделируется…. Перепонки между пальцами – перчатки, обязательно наличие красной шапочки.

Пиаст.

Водяной змей длиной около 10 футов, у него крупная голова и длинная шея с гривой, из которой торчат морские водоросли. Пиаст очень робок и на сушу выбирается крайне редко. Передвигается он с помощью похожих на вёсла плавников. Рыбаки, чтобы пиаст не перевернул их лодки, время от времени выливают за борт по целому бочонку бренди.

Пока.

Покой зовётся валлийский и эринский родичи английского пака. Он обладает способностью к оборотничеству, охотно помогает людям, но не прочь и пошалить. Любят сбивать с дороги путников. Поки не терпят неверных влюблённых. Поку можно прогнать, предложив ему в дар новую одежду. У эринского поки козлиные рога и копыта. Он может перекидываться в осла, лошадь, летучую мышь, козла и орла. Способен ради шутки похитить человека, подняться в небеса и сбросить на землю. Может притворяться бродячим огоньком.

Фир Дарриг.

Крошечные сиды с голубым носом. Они ходят в красных куртках. За глоток виски фир дарриг позволяют смертным, попавшим в плен к сидам, бежать из Волшебной Страны, а также учат заклинаниям против чар и дают амулеты. Впрочем, особо доверять им не следует, ибо они не прочь созорничать, а шутки их порой граничат с жестокостью. Фир Дарриг великие искусники насылать наваждение (пишог), своими чарами они могут превратить день в ночь, мужчину в женщину, пищу в пыль и так далее.

Шифра.

Крошечные бродячие сиды. Они носят шапки, напоминающие по форме цветы наперстянки. Чаще всего о шифрах рассказывают, что они похищают молодых девушек и детей, вместо которых оставляют подменышей.
Ирландский костюм

Благодарим Олега Зотова aka Ercaidh за предоставленный материал.

Составлено Дану и Ercaidh, 2001

Ткань

Доступные ткани

· Лен и крапива (по сравнению с шерстью обладают прекрасными абсорбирующими свойствами) – для нижней одежды. Рубашки делали в первую очередь изо льна, на что указывает их название (léine – досл. “льняная”). 

· Конопляные ткани (так же прекрасно абсорбируют, мягкие) 

· Шерсть – для верхней одежды и плащей (производное – сукно, иногда тонкое, иногда толстое, а для плащей “с начесом”) 

Цвета

· Стойкие (более яркие и дорогие) 

· Непостоянные (не были очень уж ярки, но дешевы) 

Красители

· Самые яркие и наиболее красочные были и наиболее дорогими. К этой же категории относится густо черный и ослепительно белый. 

· Наиболее дорогие три цвета – красный (в первую очередь пурпурный – corcra) синий (gorm) , ярко-желтый (buide). 

Цвета по степени распространения:

· Были обычны: земные оттенки коричневого, розовый (красный краситель, но в малой дозе, как правило охра), желтоватый, бледно-синий (аналогично), кирпично-красный и некоторые оттенки зеленого. 

· Низшие классы использовали большое количество серых и коричневых оттенков 

· О различии в количестве цветов одежды ирландцев тексты говорят, в частности, следующее: 

…это был первый год правления Эохайда Этгадаха (Etgudach – “одетый”) над Ирландией. Его назвали Эохайд Одетый, потому что это он впервые повелел, чтобы носили в Ирландии одежду разных цветов, дабы различать честь каждого по его одеянию, от самого низшего до самого высшего. Таково было различие, сделанное между ними: один цвет в одежде рабов; два в одежде воинов; три в одежде славных героев или юных правителей земель; шесть в одежде оллавов; семь в одежде королей и королев. (AFM, Annal 3664).

О полосатых материях:

· Одежда, сшитая из узких кусков ткани, действительно выглядит на черно-белых рисунках как бы полосатой. Цветные же миниатюры из ирландских Евангелий дают как раз однотонную окраску одежды, за исключением, разумеется, подола и ворота, украшавшихся либо тканой тесьмой, либо вышивкой (gresta). 

Швы

· Должны быть маленькими и четкими. Некоторые мастерицы настолько совершенно владели иглой, что даже современная машинная строчка не идет ни в какое сравнение по качеству. 

· Обработке подлежали все швы – то есть и внешние и внутренние. 

N.B. Для реконструкторов: Внутренние стежки, так как их все равно не особо видно для убыстрения процесса пошива одежды можно прострочить на швейной машинке, а вот подогнуть края лучше всего вручную.

Внешние швы иногда обрабатывались контрастной нитью. И польза, и украшение.

То же и с внутренними стежками.

· Тонкую ткань следует аккуратно подгибать, прошивая дважды. Толстая же ткань либо шилась внахлест, либо подгибалась. 

· И еще – использовалась любая техника стежков “через край”. 

ОДЕЖДА

Общее:

Обычно носили две рубашки – верхнюю и нижнюю. Вообще же количество нижних рубах ограничивается только соображениями гигиены и зажиточностью отыгрываемого персонажа.

Длина варьировала в зависимости от достатка (чем богаче человек, тем длиннее его одежда) и времени года (соответственно – летом более короткие, нежели зимой (для теплоты)).

Нижняя рубаха часто выглядывала из-под верхней по низу и по рукаву.

Рубашки

Длинная рубашка считалась знаком принадлежности к благородному сословию, особенно если надевалось несколько рубашек одновременно. Кроме того, церковное право специально предписывало клирикам носить свободные, длинные одеяния – во-первых, чтобы не оголять без нужды грешное тело, а во-вторых, дабы отличаться по одежде от всех прочих ирландцев.

· Первый тип (верхняя рубаха): 

· Длина варьировала: до колен, ниже или до щиколоток 

· Без боковых разрезов – с боковыми клиньями или без оных 

· Рукава до запястий, прямые, либо расширяющиеся незначительно 

· Вырез для головы либо прямоугольный, либо треугольный, либо пятиугольный. Без всяких завязок, крючков и шнуровки. 

· Ткань – как правило, плотный лен 

· Второй тип - женская: 

· Простой покрой – либо просто прямой крой, либо в бока вшивались клинья (иногда довольно большие). 
· Разрезы невозможны 

· По расцветке ограничений нет в пределах разумного. 

· Вырез либо простой прямоугольный, либо треугольный, либо Т-образный (в этом случае с завязками – одна пара наверху). 

· Рукава - прямые и длинные, либо широкие. Причем очень сильно расширяющиеся к запястьям (иногда в 5 раз шире, чем в пройме). 

· Часто с капюшоном 

N.B. Замужние женщины, чтобы не обнажать руки, избегали платьев с широкими рукавами (либо надевали под них рубашки с узкими рукавами). Кроме того, у замужних распространенной деталью одежды была пелерина (или “покрывало” – caille), часто богато расшитая, которая набрасывалась на голову и плечи. Это считалось как бы знаком ее статуса. Также пелерину носили вдовы, старухи и монахини (в последнем случае, разумеется, без всяких украшений).

· Третий тип: 

· Либо нижняя, либо для теплой погоды. 

· Длина до колен или чуть выше 

· Покрой прямой, возможны боковые разрезы 

· Рукава прямые, до локтя или выше 

· Вырез для головы либо прямоугольный, либо треугольный, либо пятиугольный. Без всяких завязок, крючков и шнуровки. 

Туники (inar)

· Как правило, носились поверх короткой рубашки 

· Материал: плотная ткань или кожа 

· Кроилась либо из одного куска, либо (реже) из нешироких вертикальных полос ткани 

· Ширина – чуть больше ширины плеч 

· Длина до колен или выше 

· Впереди – свободный разрез сверху донизу. 

· Бока сшиты, за исключением пройм для рукавов 

· Рукава прямые, до локтя или выше. 

· Скреплялась на груди или на животе при помощи броши, крючков или даже пуговиц 

Плащи (bratt)

Ткань – шерсть (чаще – с ворсом на одной стороне, для дополнительной теплоты).

Цвет:

· Не обязательно делать верхнюю одежду и плащ одного цвета. 

· Согласно сагам наиболее популярным цветом для плащей был серый, или смесовый (черная (фактически – темно коричневая) и белая шерсть овцы). Однако плащ, найденный в Йорке, был цвета бордо. 

Длина:

· Плащи не должны быть выше талии, но никогда не стелились по полу. 

· Опять же – чем более богатый человек, тем шикарнее его плащ. И по длине он может быть больше, и отделан мехом или шелком. Возможен вариант подкладки (а еще - когда одна ткань на 5 см по краям меньше другой, что дает по лицевой стороне эффект канта) – это для тепла. Самое главное – все аккуратно выровнять. 

Покрой:

· Первый вариант: 

· Просто в виде большого прямоугольного куска ткани. Свободно набрасывался на плечи и часто скреплялся у плеча либо на груди. 

· Второй вариант: 

· Большой кусок ткани (можно сшитый из более узких полос) длиной от плеча до колена, помноженной на два, и шириной от запястья до запястья вытянутых в стороны рук, перегибается пополам по высоте, после чего с одной из сторон делается посередине разрез от низа до линии перегиба. 

· Накидывается на плечи. При этом бока не сшиваются 

· Закалывался либо у плеча, либо на животе, либо не закалывался вообще 

· Иногда подбирался поясом. 

Штаны

Штаны стали известны ирландцам только после знакомства со скандинавами, а широко использоваться стали лишь с внедрением практики езды верхом (тогда же). Однако среди людей благородных, а также пехоты и простого люда штаны широкого распространения не имели вплоть до 16-го века. Традиционные ирландские штаны как правило были длиной чуть ниже колен. Штаны типа шаровар либо длиной до щиколоток в 9 веке у ирландцев отсутствовали.

Материал – эластичная кожа, шерсть, полотно.

· Длина – до колен, либо чуть ниже 

· Достаточно узкие, часто облегающие 

· При пошиве остается разрез на месте современной ширинки, сверху которого располагаются завязки 

· Для тканых штанов возможны завязки по низу штанин 

А раз так, то надо утеплить ноги.

Килты

Не носили! Обычай перекидывать шерстяной плащ через плечо и оборачивать вокруг талии (откуда, собственно, уже в Новое время и возник килт) появился в шотландском Хайленде несколько веков спустя.

Гетры

Были найдены в скандинавских поселениях в Торсберге, в Хэдебю и в Гренландии. Материал – шерсть. Надежных данных об их распространении в Ирландии нет. Некоторые фрагменты саг позволяют предположить, что ирландцам были известны меховые гетры, обычно из медвежьего меха.

Обувь

Широко не использовалась. Исключение составляли монахи, которым церковные правила предписывали носить либо кожаные туфли, либо сандалии на свинцовой или деревянной подошве. Несколько раз в текстах (как правило, в качестве королевской обуви) упоминаются деревянные башмаки.

Головные уборы

Надежные свидетельства либо археологические данные на период ранее 12 века отсутствуют.

Тканая тесьма

· Тканая тесьма в основном шерстяная. 

· Не стоит использовать магазинную тесьму. Тканую лучше заказать мастеру или попробовать научиться делать самому. 

· Наиболее часто украшались тесьмой горловина и низ рубахи. 

· Иногда, при невозможности обзавестись тесьмой, но чтобы как-то украсить одежду, по низу рубашки и горловине (но не обязательно все вместе – например, кроме низа рубашки) нашивали полоску иной ткани подходящей расцветки (или просто более дорогой – например, шелк). 

N.B. Была распространена вышивка. Чаще всего вышивкой украшались края плаща, ворот рубахи, иногда пояса и спорраны. Возможно, вышивкой украшались узкие полоски ткани, которые впоследствии подшивались в качестве каймы.

Пояс

· Для кожаных поясов рассчитывается так: обхват талии плюс 20 см. 

· Часто украшались металлическими накладками и тиснением 

Материал: кожа (применяется для ношения на поясе ножей, сумочек и т.д.) и шерсть (плетеный; служит в большинстве своем украшением).

Всевозможные застежки

· В тот период было очень трудно с люверсами – их попросту не было. 

· Т-образный разрез у горловины обычно завязывался на шнурок или ленту 

· Массивные броши (délg или bratgae) диаметром от 2,2 см до 30,5. Два основных типа: кольцевая (подковообразная) незамкнутая брошь (penannular brooch) со свободно закрепленной иглой (ранний тип); кольцевая замкнутая брошь (pseudo-penannular brooch) со съемной иглой на пружинном замке (поздний тип). Материал: медь, бронза, серебро, золото. Часто украшались эмалевыми вставками и камнями. 

· Фибулы (sнbal), как правило листовидные или ланцетовидные. Не путать с брошами! 

Украшения

· Мужские 

· Кольцевые и подковообразные броши (см. выше). Они были весьма тяжелы и достигали веса до килограмма (!), а то и выше (но это не означает, что все без исключения именно такие!) Как менее “престижный” вариант застежки – фибула. 

· узкие шейные гривны (массивные шейные гривны уже несколько веков как в прошлом.) 

· кольца на пальцы (включая большой) 

· браслеты (иногда широкие) 

· богато украшенные застежки на пояс (язычкового и “створчатого” типа) 

· декоративные накладки на пояс 

· декоративные накладки на ножны 

· Спорраны. Особо ценились спорраны, сделанные из меха барсука или морской выдры-калана. Могли снабжаться богато украшенными металлическими застежками, но принимать за образец современные шотландские экземпляры не стоит. 

· Женские 

· диадемы (не слишком тяжелые) 

· украшенные гребни для волос 

· бусы и ожерелья 

· узкие шейные гривны 

· кольца на пальцы (включая большой) 

· браслеты (иногда широкие) 

· застежки на пояс (язычкового и “створчатого” типа) 

· декоративные накладки на пояс 

· возможно, декоративные бляхи, нашивавшиеся на одежду 

Прически

· Женские 

· косы, длина которых порой являлась поводом для соперничества… 

· Мужские 

· Волосам обычно не давали отрасти ниже плеч. 

· У филидов была принята особая стрижка, являвшаяся знаком их статуса – передняя часть головы выбривалась по прямой через макушку от уха до уха. Наверное, этим подчеркивалась их особая “лобастость”, для чего даже существовал специальный термин - lуmna, “обритый” (что впоследствии стало означать просто “лысый”). Оставшиеся волосы отращивались ниже плеч и часто зачесывались назад. Интересно, что эту прическу переняли и ирландские монахи, а в бретонских монастырях она кое-где практиковалась даже после фактического присоединения Бретани к Франции 

· Никаких кос, ленточек и т.п. 

· Расчесанная надвое борода. 

Пара слов про оружие

(составил Ercaidh)

Вопреки распространенному заблуждению, основным и самым массовым наступательным оружием ирландцев к 9 веку являлся не меч, а боевой топор (biáil или rodb). Топоры были весьма разнообразны по типам, весу и размерам – известны двусторонние топоры (biáil imfháebur), топоры с одним или двумя шипами на обухе (gallbiáil, досл. “топор викинга”), топоры насаживавшиеся на рукоятку, крепившиеся в расщеп, и т.д. Особой разновидностью топора считался fidbae, на самом деле представлявший из себя секач или боевой серп. Ирландские секачи обычно сужались на конце (в отличие от шотландских) и имели слегка изогнутую форму, крепление к рукоятке – крыльчатое или в расщеп. Вес стандартного боевого топора, согласно археологическим данным, обычно составлял от 2 кг. и выше, длина рукоятки – от 80 см., длина самого топора – порядка 25 см., длина лезвия – около 7-10 см. Нередки были и топоры более внушительных размеров, например двуручные. Правда, один из типов топора, túag connaid, был, по-видимому, очень легким и мог быть свободно спрятан под одеждой.

Мечи (claideb) были распространены значительно меньше и являлись по большей части “аристократическим” оружием, что объяснялось их значительно более высокой стоимостью. Вопреки еще одному заблуждению, ирландский меч был коротким – в среднем около полуметра или чуть больше, с шириной лезвия порядка 6-7 см. Длинные мечи и полутораметровые рапиры относятся к значительно более раннему времени – к позднебронзовому веку. Как правило, меч имел двойную гарду – поверху и понизу рукоятки. Благодаря знакомству с викингами некоторое распространение к 9 веку получили мечи скандинавского типа, но обычно несколько меньших размеров, чем их оригинальные прототипы.

Копья (gae или sleg) были весьма разнообразны и различались по весу, длине древка и форме наконечника. Наиболее распространенными были тяжелые длинные копья с ромбовидным либо листовидным наконечником, в котором часто прорезались отверстия для облегчения веса. Другие распространенные типы – короткое копье с широким наконечником (lethgae), а также легкий метательный дротик (fogae).

Щиты (scнath) были двух основных типов, различавшихся размерами: большой щит имел средний диаметр от 60 см. до метра, малый щит – от 20 до 40 см. Обычно щиты (как и по всей Европе) делались из дерева, часто обтягивались толстой навощенной кожей и оковывались по краю металлом. Не исключено, что щиты использовались и как наступательное оружие, для чего они снабжались режущей кромкой, на что указывает и ее название - fуebar (этим словом обозначалось также лезвие меча или топора). Большие щиты обыкновенно снабжались ремнем для ношения их за спиной.

Собственно доспеха у ирландцев не было – кольчуги (luirech) и хауберки (scabal), хоть и регулярно упоминаются в хрониках, являлись очень редкими, стоили дорого и были чаще всего скандинавского происхождения. Есть определенные свидетельства, что шлемы были известны ирландцам еще на рубеже нашей эры, однако большая часть найденных ирландских шлемов 9-10 века сделаны по образцу скандинавских. Они как правило яйцевидной формы, либо железные, либо деревянные и кожаные, укрепленные металлическими полосками; некоторые имеют маску для глаз и носа.

Луками ирландцы стали пользоваться только со второй половины 9 - начала 10 века, под влиянием скандинавов. В качестве оружия дальнего боя предпочитали дротики, а также пращи, заряжавшиеся либо камнями, либо шарами, сделанными из замешанной с водой извести или обожженной глины.

В раннесредневековых ирландских кладах довольно часто встречаются железные либо свинцовые груши и шары от боевых цепов и кистеней, однако ничто не указывает на их местное происхождение. Нечто похожее на оружие подобного типа упоминается в текстах всего два-три раза, при этом всякий раз толкование этих фрагментов спорно.
Одежда и украшения. (перевод с английского ВиКи Эн-Кенти)

1. Материал.

Шерстяную и льняную одежду носило подавляющее большинство людей. Ткань изготавливалась в домашних условиях. Шелк и атлас импортировались, стоили дорого, и потому одежду из этих тканей носили лишь представители высших классов. Армейские флаги также изготавливались из шелка или атласа. В ирландском языке слово "шелк" переводится как sida [sheeda], "атлас" - sról [srole]. Мех животных (тюленя, выдры, барсука, лисы и т. д.) широко использовался для накидок и курток., для отделки подола различных одеяний.

Слово "тартан", обозначающее в Шотландии ткань в клетку, происходит из ирландского.  Гэльское слово tuartan означает ткань, которая "содержит все цвета".

2. Цвета.

Как и люди античного периода, древние ирландцы любили яркие цвета. Эта склонность была заметна в каждой детали ирландского платья.

В древнеирландской литературе во множестве встречаются упоминания о  расцветке одежды. Вот что сообщается об одном из отрядов ульстерского воинства: :…у некоторых были красные плащи, у других – голубые. у других – синие, иные носили зеленые или белые, или желтые плащи, блестящие и развевающиеся; и был меж ними веснушчатый воин в малиновом плаще." Таких примеров можно привести еще много.

Легенды гласят, что правила ношения одежд различных цветов были установлены королем Тирнмасом (Tigerumas [Teernmas]) и его потомком за много лет до прихода христианства – рабу должно было носить одежду одного цвета, крестьянам дозволялось уже два цвета, король, королева и оллав  могли носить одежду шести цветов.

В настоящее время зеленый цвет считается национальным , однако это современная тенденция; у древних ирландцев национальных цветов не было.

3. Классификация верхней одежды.

Существовало много различных фасонов и наименований верхней мужской одежды. Мода менялась очень медленно. Согласно источникам, выделяется четыре основных типа:

1. Широкий плащ-накидка без рукавов, различной длины, однако полностью закрывающий человека и ниспадающий с плеч;

2. Короткая облегающая куртка без воротника;

3. Накидка на плечи (пелерина), обычно, но не всегда,  с капюшоном;

4. Нечто подобное шотландскому пледу с килтом (Но не он! – В. Э.-К.).
Иногда носилась лишь одна деталь верхней одежды, но чаще всего надевалось что-то второе; иногда носили три и реже – все четыре детали.

4. Широкая верхняя одежда.

Допускались различные формы плащей: иногда это была бесформенная накидка длиной примерно до колен, но чаще это был все же широкий плащ, достигающий лодыжек. Последний носился мужчинами на улице и считался практически национальной одеждой ирландца. Плащ часто оторачивался бахромой по подолу, горловине и краям спереди; материал плаща зависел от социального и финансового положения носившего. Плащи представителей высших классов изготавливались из высококачественных материалов и украшались шелком, атласом или другой дорогой тканью. Иногда весь плащ шился из шелка или атласа и окрашивался в яркий цвет или, что бывало чаще, ткань была полосатая или в крапину нескольких цветов. В Book of Kells часто упоминаются накидки длиной практически до пола, но также и длиной всего лишь до колен или до середины бедра.

Широкая верхняя накидка называлась по-разному, в зависимости от формы; наиболее известен термин "брат" (brat), что является общим наименованием для любого типа верхней накидки и используется до сих пор, хотя и в несколько измененном значении.  Слово fallainn [foIling] означало широкую накидку или мантию длиной до колен, но сейчас этот термин устарел. Грубое широкое покрывало, окрашенное или естественного цвета. именовалось lumen.

Женские накидки выглядели и назывались так же. Женщины часто надевали тунику длиной до пят, в складку, на которую шло много ткани – до 30 метров. Эта одежда сильно отличалась от традиционного плаща.  Под туникой носили длинную рубаху. Женская накидка часто имела капюшон, пришитый к ее верхней части и откидывающийся на спину. Такой вид одежды до сих пор можно встретить в сельской местности.

Невозможно создать строгую классификацию всего разнообразия одежды. В Книге Келлов упоминается вид одеяния, которое носили и мужчины и женщины и которое состояло из верхней накидки , как правило. длиной до колен и узкой, слегка расширяющейся книзу рубахи до пят, зачастую стеснявшей движения. Нигде более упоминания о таком наряде не встречается.
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Еще один тип одежды – так называемая léine, представлявшая собой свободную ниспадающую до лодыжек тунику со многими складками, сшитую из окрашенного шафраном льна. На нее уходило до 30 метров ткани. Лейне носили люди вне зависимости от пола дома и на улице.

Обычно крестьяне носили широкую одежду с рукавами длиной до лодыжек, из грубой шерсти; это был единственный вид верхней одежды, использовавшийся зимой и летом.

5. Облегающая верхняя одежда.

Облегающая верхняя одежда с рукавами напоминала современную куртку или пальто, обычно не длиннее, чем до середины бедра, подпоясанная в талии. Одно из названий такого одеяния – inar. В источниках сказано, что люди носили инар под братт или другую накидку. Рисунок внизу, сделанный, правда, в более позднее время, демонстрирует упомянутую одежду.
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6. Килт.

Гэльский вариант этого слова звучит как "келт" (celt [kelt]); "килт" (kilt) – вариант произношения у шотландских горцев. Килт как таковой появляется лишь в 11 веке. Изображения килта встречаются в манускриптах, на крестах, стенах святилищ; скорее всего. килты носили как представители духовенства, так и миряне. Некоторые ирландские ученые считают, что понятие "килт" обозначает тунику-лейне длиной до колен, украшенную вышивкой от верхней части бедер до подола. 
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7. Застежки для верхней одежды.

Верхняя одежда застегивалась с помощью брошей, булавок, пуговиц, завязок (ремешков, шнурков) и петель. Обычно булавки были украшены орнаментом на головке и острие. На иллюстрациях внизу

· рис.122 – богато украшенная бронзовая пуговица с зеленой и красной эмалью и маленькой металлической петлей сзади.

· рис. 124-126 – бронзовые булавки.

· рис. 128 – бронзовая булавка длиной 13.5 дюймов с диском диаметром 2.75 дюйма.
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8. Нижние части одежды.

Древние ирландцы носили некое подобие брюк, которые имели мало общего с тем, что понимается под брюками сейчас. Они были длиной от бедер до лодыжек, узкие, облегающие, чтобы продемонстрировать форму ног. Такие штаны оканчивались тонкими лямками, проходящими под стопой. Как и другая одежда, штаны были в полоску или крапинку.
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Гетры, называемые ochra, изготавливались из ткани или тонкой кожи и использовались в качестве дополнения к одежде до колен. Они зашнуровывались шнурками с металлическим концами, которые свешивались, как подвязки. В документальных свидетельствах отражено. что воины часто носили гетры, оставляя колени открытыми.

9. Нижнее белье.

Мужчины и женщины носили белье из более тонкой ткани, чем остальная одежда . Эта одежда часто упоминается в сказаниях под словом léine или léne – сейчас это слово означает "сорочка". Нижнюю рубаху изготавливали из шерсти или льна, иногда из шелка, редко – из атласа, затем богато расшивали золотой и серебряной нитью.

10. Пояса и подвязки.

Пояс или ремень (criss) носили вокруг талии под плащом; часто использовали в качестве кармана для мелких вещей (колец и т. д.). Иногда для этих целей к поясу привязывался кошелек (bossan, sparan). Пояса правителей и других представителей высшего класса детально украшались и стоили очень дорого. Подвязки использовались по из прямому назначению и для украшения. Их изготавливали из различных материалов соответственно социальному положению носившего: короли, вожди и оллавы носили золотые подвязки.

11. Перчатки.

В источниках неоднократно сообщается о том, что перчатки (lamann) носили все – от бедных до богатых. Перчатки богатых людей украшались орнаментом. Существовали тканевые, кожаные и меховые перчатки.

12. Головные уборы.

Мужчины носили шляпу конической формы без подкладки (barréd [barraid]). крестьяне в основном ходили с непокрытой головой, но с длинными волосами, остриженными спереди. Воины часто выбривали переднюю часть головы. 

Замужние женщины покрывали голову капюшоном или льняным полотном. несколько раз обмотанным вокруг головы. Вуаль была принадлежностью высшего класса. хотя женщины чаще носили ее с собой в украшенной сумочке, чем на голове.

13. Обувь.

Общее название для обуви – bróg; используется в ирландском языке и в настоящее время. Брог изготавливали из недубленой или частично выдубленной кожи, очищенной от волос и сохранявшей мягкость и эластичность сырой кожи. Такой вид обуви носил еще и название cuarán или cuaróg. Эта обувь не имела каблука; она соединялась посредством ремешков, вырезанных из того же куска кожи. Существовала обувь и более высокого качества, из выделанной кожи, с подошвой и каблуком, богато украшенная. [image: image7.jpg]



К обуви такого вида применялся термин ass (множ. assa) и maelan, ныне вышедший из употребления. Иллюстрации в Книге Келлов показывают людей в туфлях. сандалиях или босыми. Сандалии состояли из подошвы, перехваченной ремешками.

Во многих древних сказаниях говорится о персонажах, носивших обувь из серебра или белой бронзы. Такую обувь, скорее всего, носили в особых торжественных случаях: они были совершенно непрактичны в повседневной жизни.

Предлагаем вниманию интересующехся литературно-мифологической традицией ирландии выдержки из книги " КЕЛЬТСКАЯ ЦИВИЛИЗАЦИЯ" К.– Ж. Гюйонварха и Ф. Леру. 

Историческая справка.

Что касается Ирландии, то она никогда не была романизирована, а христианство не было привнесено туда до V в. н. э. Ирландия сохранила почти нетронутой свою политическую и социальную структуру до X–XI вв. Ирландия пострадала от жестокого удара норвежцев и датчан в конце VIII века: христианизация ослабила воинские возможности гойделов, которые кроме того не были мореплавателями. Окончательное освобождение от скандинавов пришло в начале XI века, но традиционная Ирландия уже прекратила свое существование. Страна в дальнейшем подчинилась власти нормандских баронов и почти на восемь веков лишилась своей независимости.

Британские острова, Великобританию и Ирландию кельты полностью заняли их в самые отдаленные времена протоистории, занимали вплоть до раннего средневековья, а отчасти занимают и сейчас. Только в V, VI и VII вв. нашей эры англосаксонские завоеватели оттеснили их в гористые местности Шотландии и Уэльса. А Ирландия, несмотря на все превратности судьбы, в итоге сумела избежать политической аннексии и ассимиляции.

1. Структура кельтского общества.

Ирландская литература, дополняя сжатое описание Цезарем независимой Галлии, подчеркивает абсолютное главенство друидов. Их жреческое достоинство дает им возможность заниматься разнообразной деятельностью и непосредственно отвечать за политическую жизнь и управление.

В ирландских мифологических и эпических текстах, населенных богами и героями, общественные иерархии обрисованы отчетливо, и нередко какая-нибудь фраза или ремарка подчеркивает стремление королей, властителей, благородных или героев-воителей держаться в стороне от “толпы” или “черни”. Социальные ранги явственно показаны в юридических трактатах, прилагающих все старания, чтобы отличить свободных людей, последние разряды которых назывались bóaire, “свободный владелец коров”, и ócaire, “мелкий фермер”, от людей несвободных, связанных с другими договором о ленной зависимости или испольщине. Однако главным отличием благородного от неблагородного служит фактическое богатство (скот, а не земля).

Итак, кельты, как и все остальные индоевропейцы, имели понятие о трех социальных классах, определяемых по их специализированным функциям:

- жреческой (жрецы или “друиды”), 

- воинской (военная знать или fláith), 

- производительной (ремесленники).

Ирландия, определявшая каждому его место согласно рангу и заслугам, не была знакома с римским определением artes liberales, противопоставленных artes serviles. Почетом и уважением пользовался каждый обладающий знанием и умением, будь оно духовным или физическим. Он входил в число áes dána, “искусных людей”, и бывали случаи, когда какой-нибудь кузнец в силу своей профессиональной компетенции удостаивался звания “ученого мужа” (ollam) или “друида” (druígoba), причем druí- здесь является простой усилительной приставкой.

Такая гибкость, в отличие от жесткой структуры индийских каст, объясняет, почему в эпических преданиях сын друида может быть воином, и наоборот: сын воина – стать друидом. Это не было правилом: в целом верность традиции приводила к тому, что друид чаще всего был сыном друида, а добрый король – сыном короля. Но традиция не была принудительной.

2. Влась и представления о государстве.

Выборность власти являлась, судя по всему, правилом, а там, где этого правила уже не существовало, как, например, в Галлии эпохи Цезаря, его отсутствие было свидетельством стремительно надвигающегося распада, ибо правильное функционирование традиционной политической системы обеспечивалось совершенным равновесием, согласием между друидом и царем, поскольку царь избирался из воинского класса под контролем друидов. Однако если царь не мог обойтись без друида, друид тем более не мог нормально исполнять свои обязанности вне царского двора. 

В то время, как друид пользовался всякого рода привилегиями (прежде всего освобождением от налогов и воинской службы, что не запрещало ему сражаться, будь на то желание или надобность), в то время, как его авторитет и престиж были безграничны, на кельтского владыку возлагались многочисленные запреты, ирландские гейсы: не покидать территорию королевства, не брать слова раньше друида, не проводить более восьми ночей вне своей резиденции – вот примеры религиозно-магических запретов, которым он мог подчиняться. Общество рассматривало его скорее как посредника или распределителя благ, а не как обладателя гражданской и военной власти. К нему поступают налоги и дань от вассалов, покоренных народов и союзников, от него исходят дары, щедроты и милости.

Архетипом кельтского владыки является тот, кому плоды доброго правления и материальная удача позволяют дарить, не скупясь, без счета и без отказа. Время правления доброго короля – это век всеобщего изобилия: земля плодородна, скот плодовит, правосудие снисходительно, военные удачи постоянны. Дурной же король обременяет подданных налогами и поборами, ничего не предлагая им взамен: в его царствование земля не родит, скот перестает плодиться, суд неправеден и придирчив, поражения в военных затеях неотвратимы. Чаще всего дурной король, изнуренный властью, кончает плохо, по крайней мере в преданиях, он умирает тройной смертью жертвы: его убивают враги, топят в чане с пивом или медом, сжигают живьем в собственном доме в соответствии с предсказанием или сатирой друида. В предании Cath Maighe Tuireadh (“Битва при Маг Туред”) рассказывается, что “временный” король Брес, дурно обошедшийся с одним филидом (“поэтом”), иначе говоря – с друидом, был принужден знатными мужьями Ирландии “сложить с себя правление”. Но в действительности король Ирландии никогда не “складывал с себя” власть: он терял ее с жизнью, обычным его концом была смерть от руки будущего короля, более молодого и сильного, чем он.

Всем этим объясняется, почему в стабильной политической системе ирландские короли (или галльские цари) были правителями легко уязвимыми и за редкими исключениями, которые отмечены в летописях, находились у власти совсем недолго. От владыки требовалось сочетание стольких достоинств, что лишь немногие благородные кандидаты в короли могли удовлетворить этим требованиям. Кроме того, государственная структура была “вертикальной”, выстроенной на феодальный манер и целиком вписанной в личные отношения между королем и его вассалами, основанные на взаимной верности и доверии. Ирландская система правления была сложным сочетанием наложения и сопряжения власти местных королей, правящих небольшими районами (túatha), и власти королей “провинций” (cóiced “пятина”) под началом высшей власти короля Тары, скорее номинальной, чем реальной. Высшая власть “верховного короля” (ardrí), была вожделенной, но опасной для ее обладателя: ее мог удержать лишь тот, кто сочетал в себе и достоинство, и силу. Ибо, в отличие от египетских фараонов или царей некоторых семитских традиций, кельтский царь не был жрецом: он не осуществлял религиозных функций. 
Служилый люд короля был немногочисленным: челядь, управляющие, воины, свинопасы, друиды или предсказатели, поэты, рассказчики и т.д., в христианскую эпоху появляются капелланы. Ни у меровингских, ни у кельтских королей не было чиновников. Все, что они даровали, всякий раз возвращалось к ним сторицей, ибо их щедроты создавали или укрепляли личные связи: вознаграждение не имело ничего общего с регулярным жалованием, выплачиваемым за исполнение той или иной должности согласно определенному уставу или законодательному акту. 

Кельтское res publica – это верность человеку, семейству, клану, городу, но не понятию государственности, слишком абстрактному в силу своей отдаленности.

Территориальная раздробленность была следствием кельтского понятия об обществе. Подлинной ячейкой общества была ирландская fine, семейство в самом широком смысле слова, включающее в себя восходящие и нисходящие линии родства, его прямые и побочные ветви. Вне этой неделимой ячейки признаются только личные связи зависимости, вассалитета или подданства по отношению к важному лицу. 

Не существовало никакого государственного права, регулирующего взаимоотношения государства с государством или государства с личностью, хотя, разумеется, имелись изощренные законы, установления, правосудие, словом все то, что зовется теперь “обычным правом”.
Кельтская концепция государства безгранично расширяет область частного права и, как следствие этого, почти сводит на нет право государственное. В гражданской или в уголовной области к суду обращается сам потерпевший, его семья или его представитель, и они же (с помощью юриста, помогающего избежать процедурных ошибок, сводящих на нет все дело) приводят в исполнение санкцию, предусмотренную законом или судебной практикой. 

Одним из самых значительных памятников средневековой ирландской литературы является Senchus Mór (“Великая старина”), сборник правовых установлений, которые, несмотря на английскую оккупацию, применялись вплоть до XVIII в. Нет практически ни одного средневекового ирландского текста, мифологического или эпического предания, которые бы не содержали юридическую ссылку или прецедент.

В случае убийства или оскорбления, нанесения материального или морального убытка закон ограничивается установлением виры (eneclann “очищение лица” или “цена чести”), которую убийца или другой преступник, если он хочет избежать кровной мести, должен выплатить пострадавшему или его семье, в зависимости от возраста, пола и социального положения пострадавшего.

Иначе говоря, такая система из поколения в поколение поддерживала как проявления неискупленной вражды, так и верности, противостоя всем испытаниям и находясь поверх добра и зла. Поэтому горе тому, у кого нет многочисленной семьи и обильного потомства: сильных и храбрых юношей, способных защитить его под старость, и красивых дочерей, за которых можно получить богатый выкуп от женихов, новые ресурсы и союзников. Потому-то как в Ирландии, так и в Галлии I века до н.э. одинокий, бедный, слабый человек подпадает под власть человека сильного, который в обмен на свободу может обеспечить его безопасность.

Однако война была эндемическим состоянием, которое в Ирландии, как представляется, не было разрушительным для демографии. Война мыслится как частное дело и смыслом ее становится поединок.

Форма поселений следует тем же тенденциям: кельтскому миру неизвестны городские ансамбли греческого или римского типа. Ни в одном кельтском языке, даже современном, нет слова, передающего значение латинского urbs хотя бы приблизительно: ирландское baile означает “деревня”, а бретонское kêr (от латинского castra) никогда не обозначало ничего кроме “хутора”. Центром поселения в Ирландии является (ún (галльский dunum) или (á(( (галльский ratis), жилище вождя, деревянный дом или сельский замок, вокруг которого теснятся лачуги из самана с соломенными кровлями, жилища ремесленников и слуг. Безопасность поселения обеспечивается рвом или валом, а чаще всего – деревянным частоколом.

Кельты были также прекрасными мастерами по работе с тканью (шерстью, льном, коноплей) и кожей. В Ирландии каждый, причастный к какому-либо искусству, материальному или духовному, считался “богом”, и боги-ремесленники занимали свое место в пантеоне.

3. Роль женщины в обществе.

Ирландская женщина имела четко определенный статус, который был равен статусу мужчины: она могла завещать, наследовать, пользоваться своим имуществом и прислугой, иметь профессию. Она даже имела доступ к священству, обладая даром предвидения. С другой стороны и как следствие этих свобод, в Ирландии до VII века женщина-землевладелица была военнообязанной.

Внебрачная связь всего лишь допускалась, не затрагивая родовое имение, а девять или десять уровней брака, известных и регулирующихся в ирландских и индийских законах, не зависели от чувств конкретной пары, но были частью контракта, который заключался между двумя семьями. В дохристианской Ирландии не было другого слова для обозначения “договора” или “брака” кроме сaratrad (“дружба”). Новоирландское слово, pósadh, – это христианское заимствование из латинского sponsus, а ирландское слово, которым в преданиях обозначаются любовь, взаимные чувства и привязанность – это название болезни: serg “томление” или “неврастения”.

Наиболее частые мифические темы дохристианской Ирландии так или иначе превозносили женственность, и это не было случайностью или особым выбором переписчиков:

– аллегория или воплощение Ирландии в лице молодой женщины совершенной красоты, которая также была образом и воплощением Власти. Женщину и власть брал король, однако она тоже выбирала его и, как королева Медб (“опьянение [властью]”), всегда была окружена мужчинами.
прекрасная вестница из Иного мира, которая ищет счастливого смертного, чтобы увезти его на хрустальной лодке и подарить, со своей любовью, вечное блаженство. 

4. Причины упадка.

И уж совсем по-другому сложилась судьба Ирландии, где весьма поверхностная романизация словаря происходила на основе литургической лексики, проникшей туда при посредстве Британии. Латынь осталась там исключительно письменным языком, не употреблявшимся в устной речи, и ее роль в социальных формах общения была незначительной. В остальном, латынь, записанная в Ирландии, или гибернийская латынь, была полна глупостей, особых оборотов речи и ирландских метафор. Тем не менее латынь Иоанна Скота Эриугены, Дикуила, или даже св. Патрика и его агиографа Муирьху была превосходна. Мы уже отмечали это, но не будет бесполезным вновь напомнить о довольно парадоксальном факте: без ирландцев классическая культура должна была погибнуть в небытии меровингской ночи, и не состоялось бы каролингское возрождение. 

Короче говоря, кельты исчезли потому, что религиозная и политическая структура их общества оказалась неспособной к усвоению римского понятия о государстве.

В нероманизированной стране, в Ирландии, жреческое сословие друидов само облегчило ее обращение в христианство и выдвинуло из своей среды первых епископов. Таким образом, кельтский континентальный мир солидаризировался с империей, а мир островной после исчезновения империи солидаризировался с христианством.

Что же касается Ирландии, то после ни с чем не сравнимого расцвета в VII-VIII вв., когда она рассылала своих монахов-миссионеров по всей Европе, последовали скандинавские вторжения, от которых она уже никогда не смогла оправиться.

5. Язык и литература.

Ирландский язык входит в группу кельтских островных языков. Это самый важный кельтский язык, лучше всего известный кельтологам. Самые древние документы —несколько кратких надписей V-VII вв., которые именуются “огамическими” (по названию алфавита, который послужил для их написания). Затем можно назвать многочисленные глоссы, написанные монахами за пределами Ирландии, повсюду где были основаны ирландские миссии (главным образом в Санкт-Галлене в Швейцарии, в Вюрцбурге в Баварии, и в Милане в Италии), а также религиозные тексты (проповеди, гимны, молитвы, такие, как знаменитая Lorica св. Патрика) и несколько коротких легенд. Этот период, завершающийся к началу X в., называется древнеирландским. За ним следует период среднеирландского языка, гораздо более долгий и расплывчатый – приблизительно с X в. до XVII в. Изменение древнего языка, его упадок (потеря среднего рода, многочисленные изменения в глагольной и местоименной системе) делают изучение языка еще более трудным, однако это был самый богатый в литературном отношении период: соответствующие тексты дошли до нас в количестве примерно тысячи рукописей, главные из которых, Лейнстерская книга (Book of Leinster, а по-ирландски Lebor Lagin) и Книга Бурой Коровы (Lebor na hUidre) датируются XII веком. Все мифологические и эпические тексты, или по крайней мере, их самые ранние версии, относятся к этому периоду. К третьему периоду относится современный ирландский, который, постоянно уступая место английскому начиная с XVIII в., сохранился в качеств разговорного языка лишь в западных и северных областях острова, в Гэлтахте. 

 В 1921 г. ирландский был провозглашен государственным языком Ирландского Свободного Государства, а затем – Ирландской Республики. 

Духовный мир кельтов.

Письменность.

Письменность не использовалась для передачи учения – эта передача должна была оставаться исключительно устной и живой.

Употребление письменности обусловлено кельтским понятием об истинной мудрости. Кельты никогда не пользовались письменностью для передачи последующим поколениям какого бы то ни было знания Они не употребляли для архивирования и запоминания ни одну из известных им систем письменности, за исключением позднего факта, связанного с ирландским огамом.

Друиды не запрещали употребления письменности. Сами же они, без сомнения, были лучшими знатоками чтения и письма, как на островах, так и на континенте. В продолжение всей древнейшей эпохи письменность была не запрещенной, а исключительной, предназначенной для обстоятельств, строго и четко определенных. В Ирландии сама природа огамической письменности (поперечные горизонтальные и наклонные линии, с одной и с другой стороны грани камня) препятствовала записи сколько-нибудь пространного текста и любому быстрому чтению: имя, высеченное на погребальной стеле, или вызов, обращенный к противнику; заклинали несколько букв – этим все и ограничивалось.

Когда в легендарных текстах речь идет об огамической письменности, она всегда используется с магическими целями: так друид Даллан пишет огамом на тисовых палочках, чтобы найти жену короля Эохайда, а в другой раз Кухулин пишет огамом на большой дубовой ветви, которой он окружает мегалит, для того, чтобы остановить войско Медб на границе Улада. Иное использование письменности не засвидетельствовано. В преданиях очень часто идет речь о вестниках и посланниках: их миссии всегда были чисто устными; условия, которые они предлагали, договоры, которые они заключали, гарантировались не запечатанными текстами, а свидетелями, слову которых верили без сомнения. 

Письмо не является вариантом запоминания или передачи знания, это практическое приложение магии и букв, подвластных богу-вязателю Огме: письмо, фиксация в материи формулы или имени, запечатлевается навеки, придает действенность проклятию или заклинанию на столько, сколько будет существовать материал надписи, дерево, камень или металл. Отсюда можно понять, какую угрозу и какое благо оно может представлять. Записанное проклятие было еще более серьезным, чем устная сатира, которой достаточно было всего-навсего умертвить того, кто стал ее жертвой.

Жреческий класс: друиды, барды и прорицатели. 

Отличительной особенностью кельтской религии можно считать то, что она, в отличие от религии греческой, римской или германской, располагала не только священнослужителями, но и иерархизированным, организованным и глубоко структурированным жреческим классом, во многом сравнимым с классом индийских брахманов. Здесь имеются в виду друиды. В древних текстах нигде не указывается, что друиды были священнослужителями. Но они занимались жертвоприношениями, и уже одно это говорит о том, что их жреческое достоинство не подлежит сомнению. Друид был гораздо бoльшим, чем “священнослужитель” в современном смысле этого слова, потому что средневековый и современный мир понемногу удалился от мира священного в литургических, обрядовых и богословских проявлениях. В обществе же, в котором не существовало никакой разницы между “священным” и “профанным” из-за отсутствия профанного, друид был гораздо выше короля или воина, занимая первое по важности и достоинству место. Символизм цветов довольно верно передает социальное превосходство друидов:

белый – это универсальный жреческий цвет индоевропейцев: во всех кельтских языках *vindo-s, ирл. find, валлийск. gwyn, бретонск. gwenn, обозначает “белый, добрый”. И нету друида ни у Плиния, ни в ирландских преданиях, который бы не носил белых одеяний.

 Красный – это воинский цвет, а также цвет знания (Дагда был назван Ruadh Rofhessa “Красный Совершенного Знания”). 

Другие основные цвета, синий, зеленый и желтый, относятся к классу производителей, однако как функциональные цвета они редко появляются в кельтских преданиях. Атрибуция синего бардам, а зеленого прорицателям (vates) является ошибкой неодруидизма. Во-первых, синий и зеленый – это один и тот же цвет, а, во-вторых, этот цвет не был жреческим, так как единственным жреческим цветом являлся белый. Во всех живых кельтских языках, ирландском, валлийском и бретонском, glas обозначает одновременно “синий”, “зеленый” и “серый”.

В Ирландии вплоть до введения христианства существовали полные жреческие иерархии. Ощутимый след их присутствия сохранился в латинском слове из религиозной сферы – vates “прорицатели”. А кельтские vates составляли часть класса друидов.

Друиды, однако, не представляли собой теократию или иерократию: не подчиняясь ни чьему принуждению, они имели право вмешиваться в военные и политические дела, хотя им было чем заняться и в области духовной (что постоянно подтверждает поведение ирландских друидов). Кельтская жреческая структура является достаточно древней, так как в ней друиды имели право как на священство, так и на участие в войне, тогда как воины не имели права на священство.

В жреческую иерархию, основанную на знании, а не на какой-либо административной власти, входили многочисленные степени и разделы специализации, исключающие любую двусмысленность: 

Первая категория – это друиды-теологи. Согласно Цезарю, они предавались умозрительным построениям, делясь ими с молодым поколением. Они занимались не только проблемами религии, но и вопросами правосудия и образования, не считая надзора над политической властью. “Друид” – это общий термин, и специфического названия для друидов, совершавших жертвоприношения: все друиды, какова ни была бы их специализация, имели право, хотя бы теоретическое, совершать жертвоприношения.


Вторая жреческая категория занималась поэзией и “литературой”, если можно называть этими словами предания или поэмы, которые исключительно декламировали наизусть или пели. К этим категориям в Галлии причислялись барды, а в Ирландии – филиды, или “поэты”. В их функции входило следующее: 


история и генеалогия (которые представляли по сути одну и ту же дисциплину, которая занималась составлением генеалогии правящего царя, уходящей как можно дальше вглубь веков), 

литература (чтение наизусть мифологических и эпических легенд и поэм), 

предсказания и сатира (которые являлись для царя и друида средствами управления или давления на царскую власть), 

правосудие (свершаемое царем, но возвещаемое друидом, который обычно был законником: царь-судья – это исключение),

обучение (организованное до самых глубин доктрины, подобно обучению у индийских гуру, первые уровни которого, однако, были доступны для любого),

дипломатия (разнообразные посольства и переговоры, заключение договоров о дружбе и союзе),

музыка (арфа, струнный инструмент, но отнюдь не духовые и ударные инструменты),

медицина (ее три аспекта: заклинания, хирургия и лечение травами),

распределение напитков (виночерпий: он разделял доли сотрапезников, но разливала напитки в кубки царица),

информация (друид-привратник, опрашивающий гостей),

архитектура (строительство домов или крепостей).

Филиды входили в жреческую категорию, чья деятельность не противоречила христианскому учению, так как они давно уже не совершали жертвоприношений: именно они в первые же века христианства сделали возможным передачу легендарного наследия. Во многих преданиях термины филид и друид являются эквивалентными и взаимозаменяемыми. По определению филид (и все его разновидности) равнозначен “ясновидящему” и является полноправным участником жертвоприношений.


Третья категория включает в себя прорицателей (др.-ирл. fáith; галльск. vatis, мн. ч. vates). В их ведении находились все “практические” приложения религии, в частности, две их главные области: 

прорицание (искусство авгуров), 

медицина (магическая, хирургическая и растительная).

Из специальных трактатов нам известно, какие именно требования предъявлялись к филиду: двенадцать лет обучения, овладение грамматикой и сложным техническим языком, использующимся жрецами, знание и практическое употребление многих десятков поэтических размеров, точное воспроизведение по памяти (без каких-либо вариаций) многих сотен преданий. Все это напоминает о двадцати годах обучения, упомянутых Цезарем. Иерархические различия в этой категории проступают достаточно отчетливо: от fochlocon, или ученика, знавшего наизусть всего семь историй и довольствовавшегося на пирах случайным куском, до “ученого” ollam (превосходная степень от oll “могучий”), знавшего триста пятьдесят больших историй и сто пятьдесят малых, и имевшим право на свиту из двадцати четырех человек.

Ирландские трактаты по метрике донесли до нас память о тех временах, когда барды великого острова, распределенные, как и филиды, по степеням сложной иерархии, проходили долгие и трудные учебные занятия и слагали поэмы, следуя соответствующим метрическим правилам. Эти следы позволяют нам восстановить, посредством сравнения с ситуацией в бриттских и галльских областях, первоначальное состояние вещей в Ирландии: поскольку письменность употреблялась исключительно для магических целей, бард слагал свои песни и поэмы, но не записывал их (основа bardo- этимологически означает “слагать (песни) похвалы”). Записями на огамическом алфавите ведали ирландские филиды, чье наименование (“ясновидящие”) указывает на их причастность к категории магов-предсказателей.

Но магия обрела особенное значение – возможно больше посмертное, чем реальное, под влиянием христианства – во времена упадка кельтской традиции, когда при дворах ирландских королей, еще до начала рукописной традиции, филид вытесняет барда, оставляя за прорицателем как таковым лишь практическую и материальную часть жреческих обязанностей, то есть предсказания и целительство, и сохраняя за собой прибыльные занятия устрашающей сатирой.

Жертвоприношение, название которого в Ирландии и во всем островном кельтском мире стало обозначать евхаристию (ирл. íobart<idpart<*ate-berta- “жертвоприношение”), было общей привилегией всех друидов. 

Ирландская средневековая литература.

Ирландцы не пострадали от Völkerwanderungen или “великого переселения народов” в конце эпохи Римской империи. Набеги на Ирландию начались гораздо позже, в конце VIII в., и осуществляли их скандинавы, сначала норвежцы, а затем датчане. Ирландские монахи успели сыграть свою роль в каролингском возрождении и создать литературу на ирландском языке.

Классификация.

Согласно современной классификации средневековая ирландская литература включает в себя:

1. Мифологический цикл: его основным текстом является Cath Maighe Tuireadh (“Битва при Маг Туред”), известная в трех вариантах. Она повествует о мифической предыстории Ирландии и о битве богов, или Tuatha Dé Danann (Племен богини Дану) с местными ирландскими демонами, фоморами. Другим важным мифологическим текстом можно считать Tochmarc Étaíne (“Сватовство к Этайн”), известное в пяти вариантах, пятый из которых носит особое название – Altrom Tige Dá Medar (“Воспитание в Доме Двух Чаш”). В нем рассказывается о похождениях Этайн, верховной богини и аллегорической персонификации Ирландии, поделенной между Иным Миром и миром земным. Продолжением мифологического цикла служит серия Immrama (“Плавания”). В них сообщается о заокеанских путешествиях к волшебным островам, над которыми не властно время, где женщины прекрасны и очаровательны, где люди остаются вечно юными. Названия этих островов разнообразны и многозначительны: 

Tír na nÓg “Земля юных”,

Mag Mór “Великая Долина”,

Tír na mBéo “Земля живых”,

Mag Meld “Долина Наслаждений”.

Все эти рассказы о плаваниях, которые можно определить как настоящие “инициатические путешествия”, были христианизированы в большей степени, чем остальные части цикла.

2. Героический Уладский цикл или Цикл Красной Ветви. Это самый интересный и разнообразный цикл: его персонажи – архетип героя Кухулин; правитель уладов, щедрый и добродетельный король Конхобар; король в изгнании Фергус; охотник за головами Коналл Кернах; королева Медб и ее муж, король Айлиль, правители Коннахта – переживают многочисленные приключения и отличаются несложными и сильно типизированными характерами. Самое пространное и самое примечательное повествование этого цикла, Táin Bó Cúalnge (“Похищение быка из Куальнге”), много раз переписывалось в различных вариантах в течение XI и XII вв. Во многих отношениях “Похищение” сравнимо с “Илиадой”. Боги в нем постоянно вмешиваются в действия героев, а обрисованное там общество является наиболее древним из всех, какие мы только можем себе представить, и принадлежит, скорее всего, к гальштаттской или латенской эпохе.

3. Цикл Финна, иногда ошибочно называемый оссиановым циклом. Он самый недавний из всех и подвергался неоднократным переработкам. В противоположность Уладскому циклу, сгруппированному вокруг фигуры Кухулина, он повествует о бесчисленных приключениях “шайки” воителей, фениев, руководимых их вождем Финном (“Белый”) и его сыном Ойсином (“Олененок”). Этот цикл, мифологической ценностью которого не стоит пренебрегать, хотя она и несравнима с ценностью прочих циклов, в конце XVIII в. послужил основой для литературных подделок Макферсона. Их успех обусловлен тем, что персонажи этого цикла в фольклоре Ирландии и Шотландии сохранились лучше, чем герои Уладского цикла.

4. Исторический цикл, называемый иногда циклом королей. К нему относят обычно все ирландские хроники, которые являются произведениями вполне легендарного и псевдоисторического характера. Главное среди них – обширная компиляция, озаглавленная Lebor Gabála Érenn (“Книга взятия Ирландии”). Описанные в ней события начинаются во времена потопа, затем следует рассказ о пяти мифических племенах, последовательно захватывавших страну: то были потомки Партолона, Немеда, Фир Болг, Племена богини Дану и, наконец, сыновья Миля или гойделы
. Далее, к этому циклу присоединяют повести о королях Ирландии, сроки правления которых разные анналы датируют промежутком между III веком до н.э. и приблизительно 1000 г. И все-таки во всех этих преданиях несравненно больше мифологии, чем истории.

В качестве краткого пояснения следует добавить, что эта вполне современная классификация ни в коей мере не соответствует той, которой пользовались средневековые ирландцы, распределявшие свои произведения по жанрам (похищения, осады, любовные истории, сватовства, захваты, смерти, переселения, охоты, изгнания и т.д.). 

«ТАЛИСМАНЫ» И АТРИБУТЫ ИРЛАНДСКИХ БОГОВ

«ТАЛИСМАН» ИЛИ 
АТРИБУТ
ОСТРОВА НА 
СЕВЕРЕ МИРА
ДРУИД
БОГ И СИМВОЛ

Камень

(Lía Fáil)
Falias

(название Ирландии)
Mórfesae

(«Великое Знание»)
неделимая Власть
 всех богов

Копье

(sleg)
Gorias

(«ожог»)
Esras

(«переход)
Луг

Свет,

жречество,

война

Меч

(claidiub)
Findias

(«белый»)
Uscias

(«вода»)
Нуаду

Распределитель,

королевская власть

Котел или Чаша

(cóiri)
Murias

(«море»)
Semias

(«тонкость»)
Дагда

Власть божественная и человеческая

Палица

(lorg)


Дагда

Убивает в этом мире и оживляет в мире ином

Колесо

(roth)


Дагда

Космическое могущество

Плащ

(brat)


все боги (невидимость)

Календарный праздник Belltaine
в системе фольклорно-мифологических представлений кельтских народов
Данная работа посвящена исследованию разных сторон общекельтского праздника Belltaine, а именно: фольклорных источников, данных ирландской историографии, результатов археологических раскопок и текстов мифологии. В работе доказывается солярно-аграрная семантика праздника, обусловленная уникальным видением мира в сознании этого этноса. 

Время - категория сугубо человеческая и не существующая за пределами нашего бытия. Время - течение жизни людей, особое измерение их деятельности, направленное на освоение и упорядочивание мира вокруг. Наиболее древним и, как ни парадоксально это звучит, наиболее действенным средством измерения оказался календарь, точнее - система календарных праздников. "Календарными праздники называются не потому, что внесены в определенный временной порядок, напротив, сам порядок времени, календарь, возникают как результат повторения праздников" (см. Список цитируемой литературы,1,стр.310). В результате, измеряя время вообще, мы склонны двигаться не от месяца к месяцу, а от праздника к празднику. 

В этом сохранилось некоторое сходство восприятия времени у древних народов и у современного человека. Мы привыкли говорить об историческом, геологическом, космическом и т.п. временах, основной характеристикой которых принято считать линейную направленность. В современной культуре праздник воспринимается как необычный торжественный день, хотя и повторяющийся (формальное из года в год, но всякий раз уникальный по способу выражения и исполнению (содержательно). По сути дела, день -это всего лишь абстракция, плод осознания и осмысления пространственного перемещения Земли в космосе. Относительно сознания древних народов приходится говорить о непосредственном, наглядном восприятии времени, которое объявлялось отнюдь не гомогенным и качественно неоднородным. "Языческое восприятие жизни (а время - одна ив форм существования рода людского)опиралось на миф, миф же предполагает возможность повторения изначального состояния, которому придается особая значимость. Изначальное время, когда был создан мир и заложены образцы поведения человека, возвращается при воспроизведении мифа, в моменты празднеств и жертвоприношений."(2; стр. 83) Вследствие чего феномен "праздника" у древних народов мы будем понимать как попытку повторения уже бывшего, связанную с определенной методикой (ритуалом) “проявляющуюся в убеждении, что на время можно воздействовать и определять его качества, характер и содержание. 

Всякий этнос, вырабатывая собственное понимание времени, измерял его либо по Солнцу, либо по Луне - и ничего лучше он бы и не нашел. Сообщения о календарной системе древних кельтов дают основание утверждать, что ее характер несколько отличался от общепринятой схемы. Год делился на две половины, а деления на три (четыре) сезона появилось позднее. "Кельты, - читаем мы у Дж. Риса - рассматривали тьму и смерть как начала сущего и отдавали им предпочтение перед жизнью и светом; таким образом, в своих исчислениях времени они начинали не со светлой половины - дня и лета, но с зимы и ночи (4:360),(а) [См."Примечания" - (а)] 

Зима охватывала период с 1 ноября по 1 мая, а лето - период с 1 мая по 1 ноября. "Не так уж много работ свидетельствует об употреблении такого рода календаря (у древних народов - прим. М.Ф.) или о преимуществах, которые можно из него извлечь, но внимание и забота, которыми древние ирландцы окружали природу - это достаточно очевидно для нас"(5;146) Ряд исследователей (b) считает, что кельтский календарь не имел ничего общего с привычным нам солнечным годом или годом лунным, но соответствовал году аграрному и деление на две половины согласовывалось с концом земледельческих работ и загоном скота в зимние стойла, с одной стороны, и их началом и выгоном стад на летние пастбища, с другой. Началом Нового Года у древних кельтов была ночь на 1 ноября, что никак не согласуется с солярно-лунарными циклами: обычно это день, за последним новолунием перед тем, которое ближе всего к зимнему солнцестоянию - с которого, к примеру, начинали свой год древние германцы. "В эту ночь произносились заклинания, чтобы определить, кто умрет или сыграет свадьбу до следующего 1 ноября, т.е. в течение только что начавшегося года. "Сегодня - Канун Нового Года", - поют подростки острова Мэн, надевая маски и праздно шатаясь по деревням. Определенные мэнские обычаи были автоматически перенесены с 1 ноября на 1 января, а старожилы еще припоминают, что в прежние времена 1 ноября считалось именно началом Нового Года. И не всякий кельт осознает, что ночь Самайна - еще и начало зимы -"Nos Calan Ganauf" - "канун зимы", как говорят валлийцы' (ibid.) 

Но нас будет интересовать другой, не менее значительный кельтский праздник, знаменующий начало лета и светлой половины года: - Lá Luain Bealtaine (ирл.); Shenn Laa Boaldyn (манск.); Lá buidhe Bealltuin, Lætha Веаlltain (шотл.гэльск.); Calan Haf (Балл.) - день 1-го Мая, канун лета. 

Интересно отметить. что в кельтологической литературе нет общепринятого мнения по поводу того, какой день считался первым в году. В пользу 1-го Мая можно привести следующие свидетельства: 

- Вендрюес в статье, посвященной Бэлтайне, отмечает следующее: "Belltaine - День 1-го Мая, обозначает начало лета и, разумеется, начало года, и приводит следующую цитату: "ó belltaine со belltaine''(16:B-31) 

- Дж. Рис в статье о галльском календаре из Колиньи, пишет: "Год начинался с Ноября (Cutios), a вторая половина - с Мая (Cantlos); в наши дни в определенной мере это так и осталось в Уэльсе; тогда как Гойделы, начав год в Мае, дополняли его второй половиной - с Ноября; скорее всего, при установлении равновесия между зимним и летним полугодиями весы неизменно перевешивали в пользу летнего." (30;215) 

Но мы не преследуем цель вступать в подробную дискуссию по этому поводу. Ограничимся небольшим замечанием. Решение спорного вопроса представляется возможным в русле проблемы правого и левого. Интересно привести высказывание Л. Витгенштейна: "Проблема правой и левой руки, которые не могут совпасть при наложении, существует уже в плоскости и даже в одномерном пространстве. Фигуры а и b не могут совпасть при наложении, не выходя из положениям (1); ...не может наступить ни одно из двух событий А и В, которые взаимно исключают друг друга, если нет какой-либо асимметрии. А если такая асимметрия есть, то мы можем рассматривать ее как причину наступления одного и не наступления другого события." (18:6. 3611-6.36111)

С другой стороны, проблема правой и левой руки может быть разрешена, исходя не из геометрического, а психологического контекста. Ассоциация значений "правого", "правой стороны" с благоприятным, хорошим, положительным, а "левого", "левой стороны" - с неблагоприятным, дурным, отрицательным сводилась, естественно, к различению "правой" и "левой" руки человека, которые в норме характеризуются физиологическим различием способностей. Правая рука воспринимается как наиболее активная, физически оснащенная, с которой связывается понятие "положительного" и "благоприятного" в противоположность более пассивной "левой руке", уступающей правой во всех отношениях и уже поэтому ассоциирующейся в представлениях древнего человека с чем-то неблагоприятным, неполноценным." ( 13;785) 

Пространственно-временное измерение окружающего мира рассматривалось как единое целое, где правая, активная половина отождествлялась с летом, а левая, пассивная - с зимой. Точки перехода от активного состояния природы к пассивному (и наоборот) были маркированы особо и наделялись определенным священным смыслом. Таким образом, Самайн и Белтайне по своей значимости были совершенно тождественны, но по семантическому содержанию - прямо противоположны. 

Пытаясь установить этимологию слова, мы встретили две основные интерпретации. Довольно обстоятельное объяснение мы встречаем в следующем фрагменте: "Бэлтене (Beltene) - огонь Бэля, т. е. финикийского бога Ваала (С) В защиту этой интерпретации можно процитировать несколько авторитетных ирландских авторов. В глоссарии Кормака мы читаем "Bil. i. dia hidal unde Beltine. i. téne Вil": “Биль, т.е. языческий идол, откуда Белтине т.е. огонь Бэля''. "В MS Н.3.18 библиотеки Тринити Колледжа на стр.396 мы находим объяснение, близкое последнему: "Beltaine. i. bel-déne; bel dano ainm do idhal" - "Бэлтайне, т.е. новорожденные Бэля. Бэль также имя идола": "Is ann dothaissealbtha déne cacha cethra for seilbh Bheil": "Отдавали Бэлю новорожденных детенышей всех животных во владение[над ними]". Но писец не уверен в этой этимологии, т.к. он немедленно предлагает другую, которую он помещает в словаре Кормака на другом месте, отличном от процитированного в начале: " Beltine - téne t-soinmech" - "Бэлтине - счастливый огонь" (9;6). Предыдущее объяснение, по всей видимости, экстраполировано из Tochmarc Emere (d) Сватовство Кухулина к Эмер. Это произведение начинается словами: "Do-assalbthea déne cacha cethrae for se[i]lb Ве[i]l"-"Отдавали новорожденных всех животных для владения Бэлю"; "Bel-dine iarom .i. bellténe" - "Новорожденные Бэля, отсюда Бэлтене - название 1-го Мая". Из этих текстов заключить, что Бэл был финикийским богом, было бы слишком смело... Другой ученый (Whitley Stokes) считает beltene или beltine. составным словом, первый корень которого, очевидно.и.-е. происхождения. Он приближается к caнскр. bhalō-m - "вспышка, раскат, хлопок", которое опало до греч. falōs "сияющий", общекельт. *belō-s. К сожалению, вывод, к которому приходит составитель хроники журнала "Revue Celtique" далеко не удовлетворителен. "Праздник 1-е Мая, называемый в Ирландии Beltene, есть ни что другое, как кельтская форма Римских парилий. 

"Скот прыгал через огонь, и прыгали с ним и селяне 

В день рождества твоего, Рим, вспоминают о том" (е)

Этот праздник отмечался в Риме на девять дней раньше, чем в Ирландии- в 11й день майских календ - 21 апреля" (12;86-87). Попытки отождествления Бэлтайне с его и.-е. близнецами не так уж редки в кельтологической литературе. Например, Дж. Рис пытался уравнять обычаи празднования 1-го Мая с Фаргелиями античных Афин, хотя "кельтская дата не вполне совпадала с ее греческим двойником". ( 5:518) 

Вендрюес, напротив, склонен предполагать другое происхождение слова, а именно: 

"Этимология слова, предложенная Д'Арбуа де Жюбанвилем(f) может показаться предпочтительной: сравнивая отглагольное существительное epeltu от глагола at-bail - умирает (*ess-bаll-), он увидел в Beltaine дериват от простого *beltu, Gen. *beltain "смерть". Это происходит от того же корня, что и guel-n- "закапывать, убивать", откуда лит. Giltine, имя богини смерти, что, кажется, точно соответствует Beltaine. Отсутствие синкопы в этом последнем слове может дать почву для подозрений, что речь идет о составной téne-"огонь". Эта гипотеза не исключает повторного соотнесения Beltaine с галл. богом Belenos - богом Солнца (е) (16:В-31)" 

Мы вполне согласны с разложением имени на 2 корня. Первый восходит от и.-е. основы bhele-"сверкающий,бедый" к более древней bha-"светить, сверкать, сиять", которая дала санскр.bhē-ti-h "свет, свечение", др. ирл. bán -"белый", валл. "gwynn", тохар. Apam - "ясный, чистый", лит. bēlas - "белый" (12;104-105,118-119),что явно обнаруживает явную солярную окраску словообозначения праздника. Ирл. téne, gen. téned - "огонь" возводится к общеиндоевропейской основе для обозначения "жары", "тепла" *theph- (13,668) которая, в свою очередь, восходит к и.-е. *t'ei- "светить" ( 13,781). 

Столь сильное значение, приписываемое "светлому", солнечному началу, можно объяснить, по всей видимости, тем, что, как уже было нами отмечено, для кельтов была не характерна общепринятая и.-е. трехчленная система: *uesr-ón- ("весна-лето"), *seu ("лето-осень"), *gheim("зима"). В др.-ирл. мы встречаем 2 основные лексемы для обозначения сезонов: sam "лето", gaim "зима". Поэтому празднование конца зимы и начала лета объединило в себе сразу 2 характерные черты: 

- С одной стороны, нам представлена традиционная мифологическая схема - весна прогоняет зиму; 

 - С другой, вступающее в свои права лето не позволяет забывать о надвигающейся жатве. 

С целью более подробного освещения характера исследуемого нами праздника, мы представляем некоторый фольклорный материал, собранный в разное время у разных кельтских народов. С определенной целью мы будем вынуждены избегать ирландских реалий. 

Культ Солнца и связанные с ним: 

1) Мотив разжигания огня. Наблюдается у всех кельтских народов: 

Валлийский материал: 

"В канун 1-го Мая отмечаются особенные ритуалы, связанные с поверьем, что сверхъестественные силы вышли на волю...Во многих районах Уэльса разжигаются костры (в южном это распространено больше, чем в северном)... Огонь разжигался следующим образом: 9 мужчин выворачивали карманы, чтобы убедиться в том, что ни у кого из присутствующих нет какого бы то ни было железного предмета. Они направлялись в ближайший лес и собирали хворост 9 разных деревьев. Хворост относили туда, где должны были разжечь огонь. Место огораживали на земле кругом, а ветки устанавливали крест-накрест... Вокруг толпился народ и наблюдал за приготовлениями. Одному из участников следовало взять 2 дубовых щепки и тереть их друг об друга, пока не вспыхнет огонек, который подносили к веткам. Вскоре разгорался большой костер. Иногда 2 огня размещались бок о бок. Костры один или два - назывались coelcerth.(14;121) 

Шотландские свидетельства: 

"Два костра разжигались в каждой деревушке Шотландии. Один костер находился на земле, другой помещался на каменном возвышении ("carne")... Древний характер этого ритуала подтверждает тот факт, что костры разводились примитивным способом (шотл. гэльск. tein-óigin), т.e. от пламени произведенного трением двух щепок друг об друга. Любой другой более современный метод осуждали как нечестивый. В канун 1-го Мая люди тушили все огни в очагах и tein-óigin, "примитивный огонь", добывался на холме поблизости. Костер разделяли на два и люди и скот проводились с целью очищения и предохранения от заразы, от чумы, от несчастий и неудач... Разжигателям костров запрещалось иметь с собой железные предметы. "Примитивный огонь", чары которого должны были уничтожать болезни, обнаруживает более глубокую религиозную окраску: он зажигался во время великих празднеств года... Существовал обычай, что каждая семья в районе должна получить головешку от священного огня, чтобы разжечь домашний очаг. Но те, кто арендовал землю и не мог заплатить текущие долги, был виновен в краже или подлых злодеяниях, или за ним было известно совершение определенных преступлений против доброй морали, лишались этой привилегии, что считалось некоторого рода изгнанием... В некоторых местах три раза по три, в некоторых три раза по девять человек требовались для этих целей. Как и в предыдущем случае, если кто-то из них обвинялся или был виновен в преступлении, его отстраняли от участия в ритуале... Этот огонь, внезапно появившись от одной искры, как будто снисходил с небес, и свойства, приписываемые ему, были очень разнообразны, но в основном предохраняли от злых сил или болезней..." (8; 216-227) 

Мы не предлагаем всех отрывков, имеющихся в нашем распоряжении, вследствие громоздкого описания процедуры разведения огня, но считаем необходимым выделение некоторых спорных моментов. 

И валлийский, и шотландский материал повествуют об "очищающих" свойствах огня Мы предлагаем следующие данные для прояснения характера этого "очищения". 

2) Мотив жертвы. Связанный с ним мотив принятия первой пищи. 

Валл. источник: "Круглые лепешки из овса и непросеянной, бурой муки разламывались на четыре части и помещались в маленькую сумочку для муки; каждый присутствующий должен был вытащить себе кусок. Тот, кто вытаскивал кусок из непросеянной муки, должен был три раза перепрыгнуть через костер или трижды пробежать между двух огней, после чего все присутствующие были уверены в обильном урожае... Упоминается, что в давние времена в случае, если животные погибали от какой-нибудь болезни, надлежало бросить в огонь маленького детеныша."(14;122) 

Мэнское свидетельство: 

"80-летняя старуха, урожденная в приходе Брайд (Bride),будучи "несмышленой девчонкой", видела, как живую овцу сжигали на поле в приходе Андреас(Andreas) на 1-е Мая, дата фиксировалась по старому стилю. Она утверждала вполне определенно, что это происходило "для жертвоприношения" (son oural). 

Обычай принесения в жертву овцы (Tamnadh от tamnaid - "обезглавливать") на 1-е Мая зафиксирован на о-ве Льюис, где это производилось с целью обеспечить себе и остальным удачу в течение надвигающегося года. 

Шотландские обычаи 1-го Мая указывают на то, что жертвоприношения были некогда обычным делом и, что возможно, закладывали не овец, как на острове Мэн, а людей. 

Описываются следующие обряды: "В приходе Калландер (Callander) (графство Перт (Perth)) все юноши деревушки встречаются на болотах (буквально "на торфяниках") в канун 1-го Мая, который называется днем Beltan ( Белтан ). Они вырезают место для трапезы прямо на траве, выкапывая канаву в земле в форме круга, чтобы он вместил всю компанию. Собравшиеся разжигают костер, накрывают трапезу из еды, по консистенции напоминающей запеканку. Далее замешивают лепешку из овса, которая поджаривается на горячих углях. Когда запеканку съедали, разделяли лепешку на столько частей, сколько можно. Одну ив таких частей они размалевывали углем, пока она не становилась совершенно черной. Все кусочки помещались в шляпу. Каждый из присутствующих вслепую выбирал себе долю. Кто вытягивал черный кусок, считался "посвященным" и он должен был быть принесен в жертву... Считалось, что год будет плодородным, если жертвоприношение будет осуществлено, как это раньше бывало в этой стране, хотя теперь жертвоприношения кончились и "посвященного" просто заставляют прыгать 3 раза через пламя. 

Его более поздняя форма была, похоже, следующая. На холме раскапывалось углубление, в котором разжигали огонь. На кого падал жребий, должен был прыгать прямо через пламя семь раз, в то время как остальные дурачились неподалеку, затем все они садились готовить яйца и есть их."(7, 620 - 1 ) 

Другой обычай связан с переездом на летнюю стоянку для выпаса скота. " Этот праздник в основном состоит из того, что убивают здорового барана: раньше его приносили в жертву, а теперь его принято есть.''( 8; S36 ) 

Но наиболее интересным нам кажется следующее свидетельство: "После разжигания костров обычно готовили трапезу... Как только участники праздника ее заканчивали, человек, которого провозглашали устроителем всей церемонии, вылетал большую лепешку, называемую " первомайская лепешка" ("am bonnach beal-téine''), которую делили на большое количество частей, среди которых один кусок был особенный и назывался Cai1leach beal-téine: "первомайская старуха", что считалось очень оскорбительным. Разыгрывалось целое представление, как одна сторона бросала в огонь того человека, которому выпал этот незавидный жребий, но благодаря вмешательству другой он оказывался спасен... В некоторых местах его оставляют лежать на земле, как будто его хотят четвертовать. После чего его забрасывают яичной скорлупой и поддерживают неприязненное отношение к нему в течение всего года. Пока предание еще свежо в памяти людей, они притворно говорят о Cailleach beal-téine как о мертвом. Дольше всего этот обычай наблюдался во внутренних Хайлэндах. 

3) Мотив наблюдения за восходом солнца. 

Как отмечают братья Рисы, одним из радостных событий первого летнего дня считается забраться на холм, чтобы встретить рассвет. 

Мэнские данные: 

Дж. Рис говорит об одном сохранившемся топониме, наблюдающемся в четырех разных местах острова. Cronk ón Irree Laa - Холм Восхода Дня. (18, 119) "Это имя одной из гор на юге острова, но его также носит одна из возвышенностей неподалеку от восточного края цепи низких холмов, круто обрывающейся на побережье между Рамси и приходом Брайд, и еще один небольшой холм... Существует и четвертый, неподалеку от Лэкси. Я полагаю, что название во всех случаях относится к определенному возвышению, к которому жители окружающих деревень обращались с целями отправления религиозных обрядов в определенный день в году " и называет дату - 1 Мая, когда люди "свидетельствовали свое почтение" встающему солнцу ". 

Шотландские реалии. Один из респондентов повествует о том, что в молодость его деда существовал обычай для юношей и девушек подниматься на вершину горы на 1-е Мая, чтобы увидеть встающее солнце." (8;21) 

Для освещения следующей группы ритуалов, связанных с культом богини Земли, богини плодородия (h) нам понадобится небольшое замечание: сам культ представлен в неявной форме, скорее со стороны активного, оплодотворяющего начала, не только с помощью одного природного, но и с использованием эротического кода в том числе. 

Об этом свидетельствует мотив собирания первой росы: "В граф. Перт обычно поднимаются на холм Кинноул (Kinnoul) -по поверью, те, кто умоется майской росой, будет прекрасен в наступающем году. В Абердинском альманахе 1692 г. мы находим такой первомайский стишок: 

"О Вожделенный Май, красив ты, влажен, весел. 

Цветут деревья, травы...

...................................................................... 

И больше свежести, и больше красоты ты соберешь, 

Когда умоешься росою утром первомайским."

В Эдинбурге наблюдается следующий обычай собирания первой росы: "Около четырех утра по всему Эдинбургу скрываются ворота, звонят в колокола, со всей округи собирается народ, разодетый во все цвета радуги, который постепенно направляется к холму "Arthur's seat". В течение получаса верхушка холма покрывается оживленной толпой. Можно видеть, как народ, наряженный в килты, танцует вокруг Майского дерева. Считалось большой удачей принимать участие в празднестве." (8; 223) "На Первое Мая девушки ходили умывать лицо росой и загадывать желание перед тем, как наступит рассвет, делая это они, должны были ругать про себя тех юношей, о которых они мечтали, и желание осуществится." В районе Росс-шир (Ross-shire) девушки срывали побеги плюща с выступившей на них росой, ни в коем случае не прибегая к помощи стальных ножей. 

С этим интересно сравнить индийский ритуал празднования 1-го Мая. В честь Бога Реки приняты ритуальные купания, игры в реке в праздник Madanotsava (mad - "опьянять, utsava - "ритуальный праздник"), отмечаемого 1-го Мая. В основном в нем задействованы женщины, которые наряжаются в самое дорогое что у них есть, чтобы в таком одеянии погрузиться в воду. Считается, что чем больше она зайдет в воду, тем больше удачи у нее будет наступающим летом. Такие купания бывают только раз в году, тем самым символизируя зачинание нового временного цикла (из лекции В.В. Ветроградовой). 

Для акта зачинания нового урожая, новой жизни, нового года требовалось аккумуляция всех сил, недаром братья Рисы отмечают, что "скупость и охрана своей собственности на 1-е мая подчеркнуто противополагаются обычаю одаривать всех на 1-е ноября. (19, 91) 

С этим связан шотландский обычай: "Если кто-нибудь придет попросить посуду на 1-е мая для приготовления праздничных блюд, ни под каким видом нельзя ему ничего давать ибо это будет использовано для вынесения из дома дающего будущей прибыли." (8, 216) 

На о-ве Малл (Mull) считалось большим несчастьем поделиться молоком или еще какой-либо пищей на 1-е Мая. Никому не следовало выносить огонь или воду из дому... Огнем в этот день не делились. Он давал тому, кто его занимал, силу отобрать молоко у коров заимодавца. (8; 222) 

Для упрочнения связи между оплодотворяющим Небом - "верх" - и оплодотворяемой Землей - "низ" - использовался символ Мирового Древа. По всей Европе был распространен обычай установления Майского дерева на центральной площади в любом месте. Об этом говорят французский, испанский, нидерландский, венгерский материалы. В Венгрии дерево называют Ma'jusfa Yakabfa hájnalfa ("дерево рассвета"). Дерево (березу или тополь) было принято ставить перед домом возлюбленной. (20) 

На Британских островах в основном использовали ясень (галл. luis). Шотландия: 

Его ветками украшали дом; в графствах Росс и Садерлэнд юноши водили хороводы вокруг костров с ветками ясеня в руках, украшенными побегами вереска... На 1-е мая люди из Стратспи делали обод из ясеня и заставляли проходить сквозь него всех овец и баранов утром и вечером. В канун 1-го мая маленькие кусочки ясеня помещались над дверьми хлева. Иногда это была одна ветка ясеня, покрытая зарубками. Существует известная поговорка: " Ясень в закромах, ведьмы - вон ".(8;234) 

Уэльс: "В восточном Монтгомершире в канун 1 Мая существовал обычай в каждой деревне устанавливать twmpath chwarae ("деревня зелени") на вершине холма, на самом высоком месте, чтобы все, кто его окружал, были ниже его. Для этого вокруг центра холма подкапывали землю, которую использовали для того, чтобы сделать небольшую насыпь, где садился волынщик или арфист. Иногда насыпь украшали ветвями дуба и те, кто присоединялись к празднеству, танцевали вокруг музыканта, насыпи, веток." (14;123) 

Обратимся к исторической стороне события. Теперь нас будут интересовать только ирландские реалии. Отмечается, что в ирландской исторической литературе сохранилась традиция описания " Великого собрания " под названием Mórdáil Uisnig, периодически проводимого в Уснехе на 1 Мая. В литературе, посвященной изучению данного вопроса, нет общепринятого мнения на этот счет. С одной стороны, существование подобной "ассамблеи" не подвергается сомнению (i), с другой, проведение праздника считается незасвидетельствованным. (j) 

И та, и другая сторона используют ряд средневековых рукописей, чтобы доказать или опровергнуть их подлинность. 

Во-первых, подробное описание "ассамблеи" мы встречаем у Джеффри Китинга. "Туатал Техмар (традиционно считается победителем "племенников" четырех главных королевств и королем, утвердившим их подчинение Таре) взял от каждого королевства по наделу земли, из которых была составлена Миде, как резиденция его наследников - верховных королей Ирландии. На той доле, которую он урезал у Коннахтов, он построил крепость, а именно Успех, где обычно собирались мужи Ирландии, собрание называлось Mórdháil Uisnigh, и ассамблея проводилась в день 1 Мая, где существовал обычай обмениваться товарами, изделиями и драгоценностями." 

Также они приносили жертвоприношения своему главному Богу, которому поклонялись, последнего звали Бэль и именно здесь зародился обычай зажигать 2 огня в честь Бэля в каждой части Ирландии и проводить самых слабых животных между огнями с целью предохранения их от заразы в течение года, и именно от этого огня, который разводился в честь Бэля, имя Bealltaine было дано благородному собранию: Bealtaine, т.е. Beiltene или огонь Бэля (no téine Bheil)". (21, 248-249) Интересно отметить, что Китинг сказал по поводу Самайна: "Праздник Тары проводился каждый третий год после того, как приносили жертвоприношения всем богам в Тлахтга, что было прелюдией к королевской ассамблее... Туатал Техмар построил Тлахтга на доле Мюнстерцев, именно там был учрежден огонь Тлахтга, у которого собирались друиды Ирландии накануне 1 ноября, чтобы принести жертву богам; существовала обязанность под угрозой смертной казни тушить все огни в Ирландии в эту ночь, и мужам Ирландии запрещалось зажигать огни в очагах кроме как от этого огня и король Мюнстера получал определенный налог за это." Подобный налог получал и король Коннахта во время собрания в Уснехе: "Коня со сбруей в придачу должны были давать те, кто приезжал на праздник в качестве платы королю Коннахта". (21, 248) 

Летописец другого средневекового текста, изданного под названием "Табу королей Ирландии" отмечает, что "за свое место в Уснехе каждый король должен нести выкуп: золотой браслет воина, который носил на руке правитель каждой части Ирландии". Праздник в Таре, как считает летописец, происходил сразу после этого. 

Как мы видим, оба историка пытаются смешать два совершенно равных по своему происхождению собрания. Совершенно очевидно, что, с одной стороны, нам представлено собрание королей ("уладить дела земли Ирландской"(22;.б.)), с другой - собрание друидов ("принести жертву богам"). 

Нам бы хотелось привести еще одно свидетельство, которое будет не безынтересным для иллюстрации тезиса. 

"Erat, quoque mos apud illos,            "Также был обычай у них: 

per edictum omnibus intimatus,         объявляли чтобы каждый 

ut, quicumque in cunctis                    [человек] из всех районов 

regionibus, sive procul sive               [страны] или непосредственно 

iuxta,in illa nocte                               перед этой ночью, 

incendisset, ignem antequam in         или задолго [до нее], не разжигал 

domu regia, id est in palatio              огонь раньше, чем тот 

Temoriae succenderetur,                    разжигается в палатах Тары, 

periret anima eius de populo             [ибо] погибнет жизнь его 

succenderetur, periret anima             от народа своего". (k) 

eius de papula suo.(23:129) 

Автор текста относил этот обычай к 1-му Мая, что подтверждает и фольклорный материала. "Было небезопасно разжигать огонь в своих домах, пока его не выкупали у друидов Бэля" (8:230). Нам известно также собрание короля Диармуйда (Diarmuid) (539-567гг.), которое он проводил; "Он созывал oenach (собрание в Уснехе на Бэлтайне, "предавая смерти всякого, кто нарушал установленные церемонии". (31;131) 

В глоссарии Кормака при описании обоих праздников - и 1-го Ноября, и 1-го Мая - мы встречаем свидетельство огненного ритуала только в случае с Бэлтайне: "Б. - 2 огня, которые обычно разводили друиды с помощью заклинаний и обычно проводили скот через эти огни против болезней каждого приходящего года" (9;6,35) Но на страницах Китинга нам говорится о зажигании огня и в Тлахтга, тогда как остальные источники связывают культ огня только с холмом Уиснеха. Для разрешения этой проблемы мы предлагаем обратиться к ирландскому эпосу, а именно к преданию Старины Мест - "7.Миде". "Миде, сын Брата, сына Деота, первым «возжег в Ирландии огонь для потомков Немеда. Шесть лет горел он в Ирландии, и были зажжены от него все главные огни Ирландии. Оттого и полагаются наследникам Миде мешок зерна и свинья от каждого жилища...» (24;84) Очевидно, что предание связывало огонь Уснеха с дохристианскими и даже догойдельскими временами, когда холм считался священным местом. Учреждение Туаталом Техмаром праздника в Уснехе являлось восстановлением древнего огненного ритуала под юрисдикцией верховного короля. О религиозном характере Уснеха свидетельствует еще одно наблюдение: Как отмечает Китинг, Туатал Техмар построил крепость Уснеха на доле Коннахтов. В саге Установление владений Тары главного судью – Финтана - спрашивают: (24; 82) 

" - О Финтан, как поделилась Ирландия и что в ней было? 

 - Легко сказать - на Западе (в Коннахте) мудрость... Ее учение... суждение, истории, советы, повести, знание прошедшего, ученость,... красноречие - из западной части." 

Таким образом, Тару можно считать только королевской резиденцией, а Уснех - местом отправления религиозного культа. И отмеченная нами путаница с отправлением огненного культа в работе Китинга - не иначе, как попытка установить некоторое превосходство Тары над Уснехом путем наделения празднования 1 ноября обрядами, которые традиционно связывались с 1 Мая, что являлось вполне закономерным процессом в ирландских преданиях. (1) 

Очевидно, что с Уснехом связана более древняя традиция, на которую. к примеру, опирался Гиральд Камбрийский, который характеризует этот холм как пуп (omphalos) Ирландии. То же говорит и Финтан в уже упомянутой нами саге: "Уж давно я испил напиток из потопа вод над пупом Уиснеха" (24-83). "I nUisneach Midi а medón Érenn" - "Уиснех [в] Миде - середина Ирландии". (m) Считалось, что большой валун, который находится на его вершине, является местом, где встречаются королевства Ирландии: 

"...прекрасно установление пяти частей. 

Острия королевств у Успеха сошлись, 

Тот камень они поделили на пять" (24;84)

Свое имя, уникальное в ирландской топографии, Уиснех получил, должно быть, вследствие внешнего вида, напоминающего четырехстороннюю фигуру. Томас О'Рахилли предлагает этимологию топонима из *Ostinako- "угловатое место", связанное с ирл. uisin -"храмы", сканд. oisinn "угол" (25; 171). Другой исследователь говорит о том, что Уиснех происходит от ирл. os -"олененок" и обозначает "олений луг" и приводит в качестве примера Usnagh - название района в графстве Тирон (Tyrone), представляющее похожее ирландское слово (26;7). Представим еще одну попытку объяснить это имя. "И сказали ирландские друиды: "Воистину недобрый огонь (mi-dé) несет нам огонь, зажженный, в этих краях". Потом созвали всех ирландских друидов в один дом и, как подсказал Миде, вырезали им всем языки, а он похоронил их в земле Уиснеха. А потом уселся на них Ми​де, первейший друид и хранитель преданий Ирландии, а приемная мать его, Тайрех, дочь Тумора, сказала: "Воистину велик тот [úais nech], кто сидит здесь сегодня ночью".(24; 220) В данном случае этимология выводится из ирл. úais-"благородный", "гордый". Одно из значений этого слова наталкивает на интересную мысль. Как отмечается в "Законах" (33), различается две ступени или два уровня неимущего состояния: "úais - положение дел, при котором тот, кто в нем находился, хотя сам и не обладал какой-либо собственностью, ожидал приобретения ее от других; angbocht, - состояние, в котором человек ничего не имел и ни на что не надеялся" (27; úais 2.) Более удовлетворительное объяснение упомянутого обычая платить дань для участия в празднике Успеха мы вряд ли найдем. 

Чтобы развеять последние сомнения относительно характера празднества в Успехе, мы предлагаем некоторые археологические данные. 

Но сначала небольшая географическая справка. "...В девяти милях на запад от г. Муллингар, на северной стороне дороги от этого города в Баллимор, возвышается невысокий широкий холм, вершина которого распадается на три или четыре округлых плато. На север и восток он заслоняется чуть более высокими холмами, тем не менее, во всей Ирландии было бы сложно подобрать еще один такой же, с вершины которого открывался бы лучший вид. Перспектива охватывает центральную равнину целиком и цепь холмов, которые ограничивает ее с юга, севера, востока и запада. С вершины холма вполне можно опознать ориентиры не менее, чем 20 графств. '' (28;69) "Нет ничего удивительного в том", - продолжает ученый, - "что одной из определяющих причин, которая прямо-таки заставила на этом месте основать святилище - был обширный вид: сигнальные огни, зажженные на его вершине, можно было видеть на четвертой части территории Ирландии; и по многим направлениям можно было передавать сигналы (вплоть до морского побережья). Притязания Успеха считаться центром Ирландии являются, таким образом, вполне оправданными. "На юго-западном склоне холма до сих пор стоит знаменитый Aill na Mireann - Камень Пяти Делений. Кроме него, поблизости нет никакой пещеры, или источника, или еще какой-нибудь достопримечательности естественного происхождения' (28; 71) 

Земляные работы начались в июне 1925 года. Всего выделяется три периода, из которых самым плодотворным оказался второй, когда было найдено большое залегание пепла минимальной толщиной в б дюймов, длиной 30 футов, шириной около 15 футов. Слой состоял из черной золы и костей животных, которые были сильно обуглены. С золой была смешана обожженная глина красно-кирпичного цвета. 

"Это всерьез заставляло думать об освященном месте, в котором хранился постоянно горящий огонь (или зажигаемый с некоторыми интервалами) и о жертвоприношениях животных, которых предавали огню либо целиком, либо большими частями. На всем протяжении раскопа, особенно в Центральной и Восточной секциях, в большом изобилии можно было встретить кости животных... На территории холма определенно происходили празднества во все времена его истории; были они религиозными или секулярными - в тот момент не имело значения... Самым впечатляющим было то, что посуды не было вообще". Ученые объясняют это существовавшим религиозным табу; никакое другое объяснение никак не подходило к тому, что в этом месте, где остатки еды указывали на обильные пиршества, проходившие там, отсутствовали кухонная и столовая посуда. Выдвигалась другая гипотеза, что "после того, как жители этого места покинули его в силу ряда причин, сих пор невыясненных, оно было разграблено селянами, жившими по соседству. (28;116) 

В связи с этим нам бы хотелось предложить следующий пример, который, как мы считаем, сможет проиллюстрировать оправданность первой гипотезы. Фольклорный материал повествует об одном обычае приготовления праздничной еды - первомайского пирога: " Это происходило между девятью и десятью часами утра, тесто замешивали прямо в руках, а не в печи, пирог ставили выпекать перед огнем, разжигаемым из торфа, подпирая камнем. После чего его можно было класть только на детскую ладошку, но ни в коем случае не на стол или на тарелку. Пирог нельзя было выпускать из рук, кроме как для выпекания. Если его положить в другое место, то он будет просто обыкновенной лепешкой. Пирог называли "гарниган", потому что его с начала до конца делали в руках и только с помощью рук ("dearnagh" шотл.гэльск. - рука), а слово означало "сделанный вручную пирог" (8; 240). Данное свидетельство могло быть отголоском древнего обычая отмечать 1 Мая без использования искусственных предметов, которые могли отобрать, притянуть к себе священную силу огня и первой пищи, которая могла ассоциироваться с первой жертвой новому Солнцу. 

Как бы то ни было, но "кости, найденные на холме Уснеха, были остатками какого-то древнего празднества. Присутствие золы и обугленных камней подтверждают эту точку зрения." (29;122) С одной стороны, данные раскопок свидетельствуют о действительном существовании святилища на этом месте, с другой - существование королевской резиденции ставится под сомнение. Такие находки, как раскопанный дом (в котором были обнаружены предметы, приписываемые последнему периоду эпохи Ла Тене) с небольшим укреплениями вокруг него, привели археологов к следующим рассуждениям: 

"Необходимо помнить, что в древние времена король в известной степени обладал одновременно и сакральными, и политическими полномочиями, и когда Туатал Техмар переправился через Шэннон и искал себе жилище, ему вполне могло прийти в голову, что он должен разместиться в традиционном священном месте. Тем не менее "святость" далеко не всегда гарантировала безопасность королю, было просто необходимо укрепить место некоторым образом, что до поселения в нем короля было ненужным: традиционных гейсов было достаточно, чтобы защитить святилище от насилия, но королю были нужны каменные стены впридачу к невидимым стенам суеверий. Поэтому мы можем обнаружить сильные укрепления, построенные на земле, в которой уже лежали осязаемые остатки более ранних празднеств"(28; 127) "Дворцовый период - только самая поздняя фаза истории места. Раскопки показали, что были и еще более ранние стадии. Это означает, что место было важным святилищем, вполне вероятно унаследованным Гойделами от своих предшественников бронзового века, а разветвленная система траншей и укрепленных землянок недвусмысленно заявляет о более ранней стадии истории места"(29;119-120). 

Мы представили еще одно доказательство вторичности королевской резиденции в Успехе. Основной характеристикой места, как уже не раз отмечалось, являлось отправление религиозного огненного культа. 

Сущность всякой религии состоит в публичном культе, целью истолкования этой устойчивой и неизменной традиции занимается предание, миф. Ученые, исследовавшие ирландскую мифологию, пантеон богов, приходят к разному мнению относительно того, "кого же считать Богом Солнца, которому посвящен праздник Бэлтайне и кому приносились жертвы” 

С одной стороны, не вызывает сомнения, что Бог Солнца - это Луг, и никто другой. "Среди богов, принесенных кельтами в Ирландию, самым известным и притягательным был Lug Lamhfada - "длиннорукий", Samildanach - "искусный во многих ремеслах одновременно” источник любого света. Его культ был установлен в Бельгии, Германии, Франции, Швейцарии, Испании и Британии так же, как и в Ирландии. По меньшей мере 14 мест в Европе носят его имя... Возможно, что перед нами - древний гимн этому божеству: 

"Искусный во многих ремеслах, Луг, 

Великолепен лик его, подобный Солнцу. 

Быстро, как ветер весны, он правит лошадьми Мананнана. 

Чем, кроме как Солнце, это может быть? 

- Это Сияние Длиннорукого Луга!" (31;111,130) 

Другой пример - как перед второй битвой при Маг-Туиред "возгласил Луг, обходя свое войско на одной ноге и прикрыв один глаз" - подобно движению Солнца по небу. Дж. Рис предлагает следующее свидетельство: "...Его мать, по преданию, звали Этне, а его наиболее известный эпитет - lamhfada, но существует и другой, достойный упоминания, а именно - leth-sianach -"наполовину красный", если интерпретировать глоссу, которая говорит о том, что "красный цвет держался на нем от рассвета до утра". Существует еще один документ. Один из манускриптов сообщает нам о том, что после того, как Луг сын Этне вернулся после огромного побоища с Фоморами, Луг Шкимайг (Scimaig) приготовил для его увеселения большое празднество, которое известно как Лугнассад в Тайлтиу. Пример того, как один Луг помогал другому, тождественен тому, как если бы один день (Х) производил другой" (30;215). Такой пример просто обязывает сделать вывод, что Луг являлся Богом Солнца. В нашей работе было бы очень легко поставить точку, доказав, что праздник (X) - Бэлтайне, посвященный Лугу, которому и приносились жертвы.(n) 

Но мы хотим представить другое исследование, представляющее Богом Солнца главного соперника Луга в битве при Маг Туиред - Балора, отца Этне, матери Луга. Бог Солнца, как утверждает Т. О'Рахилли, был... хозяином Иного Мира. Солнце, в свою очередь, рассматривалось как божественный глаз Неба, что отразилось на примере ирл. súil, этимологически означающего "солнце" и соотносимого с валл. haul, лат. sol и т. д., получило значение "глаз". Если представить это божество в форме человека, то оно зачастую рассматривалось как огромное одноглазое существо, одним из имен которого было Goll - "одноглазый". Его огненный взгляд отождествлялся с молнией. Эта идея на ирландской почве отразилась на примере Балора, глав которого порождал разрушение. Балар, ранее Болар, представляет общекельт. *Boleros, и.-е. корень которого - *bhel - "вспыхивать", упрощенная форма *bheleg - "молния". Очевидно, что при сопоставлении корня bha >bhele и bhel < bheleg обнаруживается их идентичность, что наталкивает на смутное предположение относительно того, кому был посвящен праздник. Многочисленные поиски некоторых указаний на божество Бэлтайне увенчались успехом: В саге Судьба Детей Турена – Oidche Chloinne Tuireann (о) Уснех называется еще одним именем - Холм Балора. 

Что касается Луга, то такая характеристика, как обладание копьем Ассал - одним из трех волшебных предметов, которые принесли с собой в Ирландию Племена Богини Дану - наделяла Луга статусом Бога-Громовержца, поражающего своих врагов молнией. А то, что кельты верили, что молния и сопровождающий ее огонь происходили от Солнца, иллюстрируется глоссой: "téne de nim .i. ignis celestis" (25:59). Таким образом, природа обоих божеств - и Луга, и Балора - несколько синонимична. В этой связи на родственные отношения, существующие между ними, можно посмотреть по-иному. 

"И случилось Племенам Богини Дану заключить мир с фоморами, и Балор, внук Нета, отдал свою дочь Этне Киану, сыну Диан Кехта. Чудесным ребенком разрешилась она, и был это сам Луг." (24:33) 

Как известно, во второй битве при Маг Туиред Луг убивает Балора копьем Ассал. Относительно понимания этого фрагмента существуют разные мнения. 

"Битва представляет собой повествование-гротеск, по всей видимости, простой фарс, придуманный для того, чтобы насмеяться над древними богами", - так пишет Макалистер. (40, vol.41; 298) 

По мнению О'Рахилли, в основе саги лежит миф об убийстве Балора Лугом, вокруг которого было создано высокохудожественное произведение. Структура мифа, по всей видимости, такова: "Новорожденный Герой "убивает" или покоряет божество Иного Мира его же оружием, выкованным Богом Ремесла, которым изначально был сам Хозяин Иного Мира. В дальнейшем развитии мифа Хозяин (Бог-Солнце) и Бог Ремесла (Бог-Кузнец) различаются; последний представляется помощником Героя." (25;278). В дальнейшем эта схема повторяется при очередном воспроизведении мифологических сюжетов: рассматриваются дихотомии Финн - Голл Мак Морна, Кухулин - Голл Мак Карбада. 

Другие исследователи предлагают следующую интерпретацию: "Для общеиндоевропейского пантеона восстанавливаются с несомненностью по крайней мере два основных божества, дающих закономерные соответствия в отдельных древних и.-е. диалектах как в плане выражения, так и в плане содержания. Верховное и.-е. божество "небо-отец" - бог Солнца, бог He6a: *t'ieu(s)-p[h]āt[h]er. Это божество, сопоставимое с функцией жречества. Рядом с верховным божеством реконструируется бог Грома и боевой дружины, покровитель походов. Это божество ассоциируется с высокой скалой, достигающей небес, откуда низвергаются громы и молнии: *p[h]er(K[h]o)u-no- 

Два высших и.-е. божества, символизирующие соответственно "Солнце" и "Грозу", противоположны друг другу и как олицетворения главных природных сил, обуславливающих "солнечную" и "дождливую" погоду. Тем самым наряду с социальными функциями они совмещают в себе хозяйственные функции, обуславливающие плодородие земли и изобилие." (13; 791-792) Поединок Луга и Балора в данном случае может быть осмыслен как борьба за первенство между воинским и жреческим сословиями, что, как уже было отмечено, действительно имело место (прим.(1)).

Дж. Рис рассматривает сагу как "древний миф, по всей вероятности, зафиксированный для того, чтобы объяснить календарь... миф, являющийся своего рода комментарием к нему." (32;256). Мы присоединяемся к мнению ученого, предлагая некоторое обоснование этого тезиса. С другой стороны, затрагивая проблему фиксации этого события в календарном измерении древних кельтов, мы склоняемся к мысли, что битва с фоморами - центральный сюжет саги - разворачивалась на протяжении всего календарного года, начавшись 1-го Ноября, - ибо воинственный менталитет древнего народа мог использовать только такой язык символов, какой он сам понимал; истолкованием его мы сейчас и займемся. 

"И расстались все за неделю до Самайна, пока вновь не сошлись ирландцы накануне празднества... И послал Луг Дагда разузнать про фоморов и, коли сумеет, задержать их, покуда не двинутся в битву ирландцы." (24; 41) В последующем повествовании описывается обычай одаривать всех в канун 1-го Ноября (19;91). Сопоставляя дальнейшие события саги с вышеописанным фольклорным материалом, мы приходим к следующему: 

- Мотив концентрации сил перед наступлением светлой половины года отразился в форме разговора Луга с "величайшими из Племен Богини Дану" об их "искусстве и власти, а потом всякий сделался крепок духом, словно король или вождь."(24; 43) 

- Мотив жертвы отражен в гибели Нуаду и Махи, павших от руки Балора. Гибель Нуаду может быть осмыслена как ритуальное жертвоприношение короля. Наш тезис можно проиллюстрировать следующим примером: как и Нуаду, Луг умер насильственной смертью от руки трех сыновей Кермата. 

"Cetracha bliadan do Lug, co ro marbsat tri meicc Cermata ос Coemdruimm he, .i. a nUisneach.": "40 лет имел [правил] Луг, только его убили три сына Кермата у Коэм-Друим, т.е. в Уснехе. "После этого на троне воцарился Дагда, их дед. (40, vol.41: 124-125) 

- Мотив разжигания 2-х костров можно рассматривать как отражение близнечного культа. В свою очередь, мы склонны рассматривать пару Луг - Нуаду как его свидетельство; в валлийской мифологии схожий пример образуют Ллудд и Ллевелис. 

В "Книге Захватов Ирландии" встречается место, где Луг обладает не копьем, а мечом из Гориаса; традиционный меч Нуаду из Финдиаса оказывается копьем Луга, описка писца, очень точно подтверждающая нашу догадку: (40, vol. 41, 250-251) 

2167 ...claideb lama Loga laid          Меч в руке Луга привезен 

          А Goirias                                 Из Гориаса... 

          А Findias tar fairrgi а fad        Из Финдиаса через дальние моря 

           tucad sleag Loga úar lag.        принесли копье Луга высокой славы. 

- Культ Солнца и связанный с ним мотив разжигания огня отразились в центральном эпизоде саги. Камень, который Луг метнул из своей пращи в Балора - в других вариантах принимает форму копья или раскаленного докрасна бруска железа, что можно охарактеризовать как представление о небесном огне-молнии. 

- Мотив собирания первой росы может быть продемонстрирован на следующем материале: "Интересные варианты сюжета дает фольклор, где, по ряду собранных в XIX веке версий, Валер узнает в Луге своего внука, просит водрузить свою отсеченную голову на голову Луга, тот помещает ее на камень, и тогда вытекший из головы яд разрушает камень, а на месте его разливается озеро." (24;252) 

- Диалог Луга и Бреса отразил представления древних ирландцев о надлежащем ведении сельскохозяйственных работ. Предписания относительно того, как произвести новый урожай, оказались настолько ценными, что спасли последнему жизнь. 

- Конец битвы продемонстрировал нам важнейшие места ирландской земли, наделенные священным смыслом, с которыми были связаны женские богини. 

"Когда закончилась битва и расчистили поле сражения (обращаем внимание на использование аграрной лексики) Морриган, дочь Эрнмаса, возвестила о яростной схватке и славной победе величайшим вершинам Ирландии, волшебным холмам, устьям рак и могучим водам. О том же поведала и Бадб." (24;48) 

Таким образом, древний обряд празднования в полной мере воплотился в структуре повествования. 

Заканчивая наше небольшое исследование, особенно хотелось бы подчеркнуть религиозный характер Бэлтайне не только на основании того, что, по традиции, Самайн считался праздником аристократии, а Лугнассад - праздником селян (см.23). Подтверждают сакральность этого собрания приведенные нами саги: Старина Мест 7.Миде, Установление владений Тары, а также тот факт, что прибытие Племен Богини Дану, обладающих draoidheacht "силой волшебства" (6;9) и народа Немед (галльск. nemeton - "священное место") пришлось на 1-е Мая. В данном случае людям, как обитателям мира живых существ, отводится второстепенная роль, в то время как на первый план выходит оппозиция светлого (белого) мира и глубинного (темного) мира, в которой предполагаемое верховенство первого не всегда гарантировано - вспомним гибель племен Партолона от чумы на 1-е Мая (которое, как отмечает летописец Книги Захватов произошло из-за убийства Партолоном своих родителей и поэтому он бежал в Ирландию от кровной мести своего брата (40.vol 39; 9, строфа 221)),три напасти Британии (Ллудд и Ллевелис), пропажу жеребят Тейрниона (Пуйл, король Диведа). 

Такую оригинальную форму распространенный у всех индоевропейцев праздник огня и земли мог принять только на кельтской почве, что обуславливается уникальным видением мира - не просто со стороны, как это может показаться на первый взгляд, а мифологически. История и география - явления одного предустановленного порядка, а то, что происходит на земле Ирландии - и сверхъестественное и обыкновенное - "сосуществует и пронизывает друг друга и постоянным общением между собой обеспечивается их органическое единство". (6;2) 
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ПРИМЕЧАНИЯ

(а) В связи с этим интересный пример: конь Килоха "четырех зим от роду" ("Килох и Олвен").(4:62) 

(b) См.(5),(6;52) 

(с) М. Joyce. А Social History of Ancient Ireland. London, 1904, vol.I, pp. 278, 279, 291. 

(d) Revue Celtique. Vol XI. p.442. 

(е) Овидий."Фасты" IV, строфы 805-806. пер. E. M. Петровского 

(f) Etudes Celtiques, vol. 111, p. 61. Paris, 1938. 

(g) Глоссируется "Аполлон". 

(h) Культ богини плодородия зафиксирован во Франции, где "королевой праздника объявлялась девушка, олицетворяющая галльскую богиню плодородия - мать земли, подательницу достатка и изобилия. "(21; 64-66) 

(i) Etudes Celtiques,VI,1952, pp.30-58; Folclore, XXXI(2), June, 1920,109-142, Proc. of the R.I.A., Sect.C, vol.LIV 

(j) T.F.O'Rahilly. The Early Irish History & Mythology. Dublin, 1946. P.169 Eriu. Vol.XVIII, Dublin, 1958, pp.113-139. 

(k) Подробный комментарий см. в Proc. of the R.I.A., Sect. C, vol. LII, 1950 

(l) К примеру см. сагу "Видение Фингена", где "явление" пяти дорог, соединивших Тару со всеми районами страны, в момент рождения Конна Ста Битв символизировало связывавшееся с ним установление главенства Тары" (25;25б). 

(m) Eriu, vol.XII, p.144; Eriu, vol.XIII, p.92. 

(n) Подобную интерпретацию мы встретим в статье Е.А.Шервуд "Календарь у древних кельтов и германцев" в сб. "Календарь в культуре народов мира", Москва, "Наука", 1993 г. (стр.102-145) 

(o) Atlantis. A Journal of Research. London, 1951. vol IV, p.161. 
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Правила произношения
Необходимое предварительное замечание. Отечественная традиция передачи раннеирландских имен и названий, несмотря на свой почтенный, более чем семидесятилетний возраст, имеет, к сожалению, мало общего с реальным ирландским языком. На то есть вполне объяснимая причина: пионер нашей переводческой деятельности, г-н Смирнов, к несчастью как для него, так и для всех последующих поколений кельтологов, не знал ирландского языка и в процессе работы над своими переводами был вынужден пользоваться английскими текстами. В свою очередь, английский язык известен своим крайне либеральным отношением к иноязычным словам – вспомним, к примеру, что такие прочно вошедшие в английский язык французские слова и выражения, как coup, de trop, mon repos, ennui сохранили как свое написание, так и произношение. Английские издатели ирландских текстов, таким образом, предпочитали не менять оригинальных форм имен и географических названий, предпочитая оставлять их «как есть», и предваряли издания (если, конечно, они были серьезными и качественными) небольшим пояснением, как правильно такие слова произносить. Впрочем, были и исключения, особенно когда дело касалось фольклорных текстов, чаще всего шотландских и новоирландских: благодаря этому появились такие формы, как Lewy (ирл. Lugh), Maeve (ирл. Medhbh), Leary (ирл. Loeghaire), Finola (ирл. Fionnchuala) и проч. Смирнов же, встречаясь с оригинальными ирландскими формами, предпочитал приводить их к некой условной фонетической норме, руководствуясь в большей степени собственной интуицией, нежели четкими правилами - так появились на свет хорошо всем знакомые, но, увы, некорректные с фонетической точки зрения формы, такие как Эмайн Маха (Эвань Ваха, ирл. Emain Mhacha), Самайн (Савань, ирл. Samain), Этайн (Эдань, позднее Эдин, ирл. Etain) и т.п. Кроме того, переводчики так или иначе сталкивались с еще одной проблемой: русский язык отличается крайне консервативной традицией, заключающейся в том, что слова мужского рода в нем как правило оканчиваются на согласный звук, женского же – на гласный (это связано с объективными трудностями изменения не подходящих под эту норму слов по падежам), ввиду чего многие слова приходилось видоизменять. Кроме того, в ирландском языке окончания слов в различных падежах часто совпадали с окончаниями совершенно других падежей в русском языке, что вызывало дополнительные трудности: например, ирландское название Мунстера, Муму (Mumu), было очень сложно употребить по-русски в винительном или родительном падеже – напр., «пойти в Муму», «вернуться из Муму» (напрашивается «из Мумы») и т.п. Обычно, чтобы получить требуемое склоняемое окончание, вместо именительного падежа использовался родительный падеж: например, Муман вместо Муму, Улад вместо Ульту (Ultu), Круахан вместо Круаху (Cruachu), Нуадат вместо Нуаду (Nuadu), Темра вместо Темайр (правильно Теварь, ирл. Témair). Впоследствии все попытки как-то модифицировать подобную систему передачи ирландских слов (предпринятые, в частности, Королевым и Шкунаевым) решительно пресекались «воспитанными» на книгах Смирнова «специалистами» еще на этапе редактирования и корректуры.

В последнее время, однако, наметились новые тенденции в переводческой деятельности – во-первых, связанные с попыткой передачи звучания ирландских слов, опираясь на фонетику основного языка переводимого текста (как правило английского), примеры таких форм – Кучулэйн и Кончобар, Лоэхайр (ирл. Loegaire), Муйрич (ирл. Muirech). Второй способ, еще более абсурдный с языковой точки зрения – передавать звучание слов по принципу «как пишется, так и слышится», например сидхи (совр. ирл. sídhe), дхойне (совр. ирл. dhaoine, «люди») и даже искебеатх (ирл. uisce beatha, «виски»). Встречаются также слова, образованные по совершенно непонятным правилам, например Далабаз (ирл. Delbaeth). 

Именно из-за желания как-то повлиять на подобную неутешительную ситуацию мною и был составлен настоящий свод правил, который я с удовольствием предлагаю Вашему вниманию. 

Общие правила произношения древнеирландских слов
1. с, p, t читаются как

· [c, p, t] в начале слов и часто при удвоении (сс, pp, tt). Напр. coir [kor’], правило, póc [po:g], поцелуй, bratt, плащ.
· [g, b,d] между гласными и в конце слов после гласных. Напр. boc [bog], мягкий, op [ob], отказ, slat [slad], жезл, apair [abar’], «скажи!».  

2. g, b, d читаются как

· [g, b, d] в начале слов. Напр. gilla [giLa], слуга, becc [bec], маленький, daur, дуб.
· [γ, v, δ] между гласными и в конце слов после гласных. Напр. mug, [muγ] раб, dub, [duv] черный, biad, еда.

3. ch, ph, th читаются как [h, f, θ] в любой позиции, например telach [t’elah], холм, oíph [oif], красота, rоth [Rоθ], колесо.

4. r, l, n читаются как

· сильные согласные [R, L, N] в начале слов, после s, l, r, n и перед t, d, s, l, r, n. Напр. rún, тайна, srab [sRav], поток, erdd, колесничий, lúan [Luan], луна, recht, право. В конце слов сильные согласные обычно обозначаются удвоением – напр. corr, острие,  coll, орешник, donn, бурый.
· слабые [r, l, n] между гласными и в конце слов после гласных. Напр. carae, друг, tola, «он желает», son, звук.

5. m читается как

· [m] в начале слов и при удвоении (напр. mór, большой, tromm, тяжелый), а также в конце слов после сильных (напр. salm, псалом, ainm, имя) и смягченных согласных (напр. cúirm [ku:r’m],  пиво, feilm [fel’m], шлем).

· [v] в середине и в конце слов после гласных, напр. domun [dovun], мир, cáem, [kaæv] приятный. Исключением являются формы глаголов с окончанием на m: напр., léicim [le:k’im] я оставляю, ní beram [ni:b’eram], мы не несем. 

6. s читается как

-     [ ∫ ] перед e, i., напр. sen [∫eN], старый, síl, семя. А также в сочетании с согласными m, l, r, n, c перед e и i, напр. scél – [∫ke:L], рассказ, slíab [[∫liav], гора, colaiste, колледж, Lasren [la∫ren], имя святого, snecht, снег.

Внимание!  Это распространяется и на все сочетания m, l, r, n, c после s, например, scribend [∫kr’ivend], переписчик, но при этом spréid [spr’e:δ’], скот.

· [h] в начале слова при наличии предшествующей гласной в зависимости от грамматической структуры предложения (иногда обозначается сочетанием sh). Напр. á síl [a: hil’], «о родичи!», do suin, «для звучания».
· [s] во всех остальных случаях, в том числе при удвоении, напр. fessin – [fesiN], «он сам».
7. f читается как

· [f]  в начале слов при отсутствии предшествующей гласной. Напр. fuil [ful’], кровь, fiach, ворон. 

· [v] или не читается вовсе в начале слова при наличии предшествующей гласной в зависимости от грамматической структуры предложения: напр., a fuil «их кровь» – [a vul’], но á fuil «о кровь!» –   [a ul’].

Внимание! В текстах для обозначения нечитаемого f используется лигатура fh или f с точкой сверху.

8. mb, nd читаются как [m, n] только в начале слов. Напр., a mballa [amaLa], от стены, i ndún [i nu:N],       в крепости. В конце слов nd читаются как [nd], например sund, здесь.

9. rb, lb читаются как [rv], [lv], например ferb [ferv], нарыв, delb, облик.
10. ng читается как носовое [ŋ]. Напр., Dún na nGall [du:N naŋaL], Донегол, toing [toŋ’], клятва. 

11. db, dg  в середине слов между гласными и в конце слов после гласных читаются как [δv, δγ]. Например, Sadb, [saδv], Tadg [taδγ] – имена собственные.

Внимание!  Во всех подобных случаях сочетание двух согласных претерпевает те же изменения, что и один.

12. Сочетания гласных читаются как дифтонги в случае, если 

· любой из его составляющих помечен знаком долготы, за исключением сочетаний ái, éi, ói, úi: toísech [toi∫eh], первый, gáel [gaiL], родство. 

· оба гласных приходятся на разные слоги: Cruachu (cru-achu),  Sualtam (su-altam), fiach (fi-ach).

Долгие дифтонги:  

ía – íask [iask], рыба
úa – túath [tuaθ], племя, народ

ái, áe – gái, gáe [gai], копье
oí, óe – oín, óen [oin], один
uí – druí [drui], друид
áu, áo – gáu, gáo [ga:u], ложь
óu – bóu [bo:u] корову (родит. падеж)

íu – bíu [bi:u] «я есть»
éu, éo – béu, béo [be: u], живой.
Краткие дифтонги:

iu – fiuss [fius], знание
eu – deug [deuγ], питье
au – daur [daur], дуб
ou – outh [ouθ], клятву (родит. падеж).

13. ae, ai в конце слов читаются как [e, i]. Напр., daltae, daltai, воспитанник, воспитанники.

14. Смягчение согласных после гласных происходит в следующих случаях:

· в начале слова перед e, i : gilla [g’iLa], gel [g’el], яркий.
Внимание!  Если в начале слова перед e, i стоит группа из нескольких согласных, то смягчается последний из них, например scin [∫k’iN], нож, strengcán [str’eŋga:N], мелодия.
· в середине слова перед e, i и после i : céile [c’e:l’e], приятель, maigen [maγ’en], место. При этом предшествующая i не читается;

· в конце слова после i : stair [star’], история, fuil [ful’], кровь. При этом предшествующая i не читается.

Внимание!  Слабые согласные d, b, g, m, [δ, v, γ, v] стоящие после гласных, в конце слова не смягчаются. Твердые согласные p, t, c, [b, d, g] стоящие после гласных, также в конце слова не смягчаются.

15. Произношение h в начале слова между гласными является предметом споров. В сочетании с местоимениями и глагольными формами звук [h] не произносился (за исключением ní hed [n’i heδ] – «он не (есть)»), однако можно предположить, что он мог употребляться с существительными, что не всегда обозначалось при письме: a ór [a ho:r], a húasal [a hu:asal].

(с) Ercaidh, 2001-2002. 

� В общепринятой классификации “Книга взятия Ирландии” относится к мифологическому циклу – Г.Б. 





