Борис Кнорре 

Религиозные традиции мари в глобальную эпоху: ревитализация народных верований, двоеверие, синкретизм и марийское миссионерство. 
Опубликовано:  Религия и российское многообразие / науч.ред. и сост. С.Б. Филатов. – М.: СПб.: Летний сад, 2011. – 688 с., илл. 

Рецензент

Доктор культурологии,  профессор Е.И. Волкова

Публикация подготовлена Кестонским институтом в рамках англо-российского проекта «Энциклопедия современной религиозной жизни России» 
ISBN 978-5-98856-125-5  

© Кестонский институт, 2011
© Коллектив авторов, 2011
© ООО «Издательство «Летний сад», 2011
* * *
Не секрет, что марийская народная религия сегодня заявляет о себе как традиции, которая в наибольшей полноте среди традиций европейских народов сохранила свои архаичные формы и духовную преемственность. Такое убеждение свойственно как многим сельским активистам возрождения марийских верований, так и национально ориентированной городской интеллигенции, заявляющей о марийцах как о «последнем народе Европы». Марийцы определенным образом выделяются среди народов Поволжья, притягивая к себе не только взоры соседних этносов Поволжья и Урала, но и внимание со стороны стран с весомой частью финно-угорского населения. Не случайно в Республике Марий-Эл марийское язычество имеет статус местной традиционной религии.
Однако сегодня марийская вера находится в условиях воздействия со стороны серьезных внешних факторов. С одной стороны, это глобализация, связанный с ней общемировой процесс приращения мультирелигиозности, растворение локальных традиций и трансформация религиозных систем под воздействием идей нью-эйдж. С другой стороны, это «православный фактор» - повышение роли православия в общественно-политической жизни России. Наличие этих факторов заставляет задумываться о том, как все это отражается на марийском язычестве. Насколько оно сохраняет сегодня свою аутентичность, уникальность, и как видоизменяются его исторические формы? Что представляет собой сегодня марийское двоеверие, усыновившее в рамках одной системы богопочитания, атрибуты христианского и языческих культов? На эти вопросы мы и попробуем ответить в данной статье.
Общие замечания об этногенезе мари
На то, чтобы считаться оплотом язычества, у марийцев действительно имеются определенные исторические основания, так как в процессе своей истории марийский народ засвидетельствовал некую особую приверженность к своим древним обрядам и верованиям. В XVIII – XIX веках марийцы во многом сохраняли древние обряды, обычаи, мифы и легенды, обиходные привычки и навыки. По крайней мере, в сравнении с соседними народами Европейского Севера, Поволжья и Приуралья (коми-зырянами и коми-пермяками, мордвой-эрзя и мордвой-мокша, чувашами, удмуртами, бесермянами, волжскими татарами, башкирами) марийцы отличались более архаичными традициями народной духовной культуры. Особую религиозную ревностью мари и стойкость в соблюдении своих обрядов отмечали как миссионеры, старавшиеся обращать их в православие до революции, так и исследователи-этнографы, и просто писатели и путешественники: Н.П. Рычков, А.А. Фукс, К.П. Чайников, М.Г. Худяков, Г. Яковлев, И.Н. Смирнов, А.Ф. Риттих, С.К. Кузнецов и многие другие.   
Хорошо знакомый с марийцами русский этнограф Д. К. Зеленин в начале XX века удивлялся тому, как марийские женщины работали в поле на июльской жаре и при этом – с плотно обвязанными ногами, не снимая национального костюма (включавшего большой и тяжёлый головной убор). Зеленин подчеркивал наличие у марийцев особо развитого чувства национального самосознания и приверженности к своей народности. «Боясь и гнушаясь всего русского, они говорят: «нашу веру кончать – нас кончать», а про свои языческие моления в лесу: «если перестанем в лес ходить, то все околеем»
.
Однако интересно заметить, что сам по себе процесс формирования более или менее развитой этнической общности из совокупности марийских (черемисских) родовых групп и связанная с ним консолидация марийцев как этноса приходится на достаточно позднее время. Заметим, что описываемые в литературе «общемарийские моления» (термин «моление» в данном случае означает праздничное жертвоприношение), относятся не ранее, чем к XIX  веку
.
Наиболее часто исследователи упоминают дату: 3 декабря 1828 года, когда на юге Вятской губернии, в Сернурской волости Уржумского уезда, возле родника у деревни Кюпрян Сола (ныне село Куприяново республики Марий-Эл) было проведено моление с жертвоприношением, имевшее общемарийское значение.  Для самих марийцев это событие явилось особо памятным – в постсоветский период в период марийского национально-религиозного возрождения родник у Кюпрян Сола был расчищен приверженцами старинной марийской языческой веры, и в 1998 г. там опять было проведено крупное моление, приуроченное к 170-летию знаменитого жертвоприношения
.
По сути, этногенез марийцев закончился уже в советское время. Этим объясняется заметное усиление этнической составляющей в социокультурных процессах и конфликтах, происходящих в современной Республике Марий Эл, после того, как были нивелированы внешние, политико-идеологические препятствия для проявления религиозных чувств, существовавшие в советскую эпоху.

И ещё надо иметь в виду два существенных обстоятельства. Во-первых, верования и культы марийцев XVIII – XIX сильно различались в зависимости от локализации. Хотя в представлениях марийцев и образовался определенный пантеон богов, их теологические представления, а в особенности, понятия о духах оставались расплывчатыми и варьировались в разных родовых группах. Во-вторых, на марийскую народную духовную культуру большое влияние оказали мировые религии – ислам и православие. Причем это влияние имеет давнюю историю, ислам оказывал воздействие задолго до начала общеизвестной православной миссии в XVI веке (известно, что в эпоху позднего средневековья на мусульманские проповедники действовали в пределах обитания марийцев
).  Тем не менее, в системе марийских народных религиозных верований обнаруживается свой отличительный пантеон, своя отличительная система представлений о связи богов, природы и человека. 
Заметим, что в XX веке в среде сельских жителей частные, семейные «моления», почитание священных рощ и иные элементы традиции сохранялись вплоть до конца советской эры. В 90-е годы начался активный процесс реактуализации национальных верований – совершение языческих обрядов стало выходить за рамки семейных традиций, возобновились жертвоприношения и общественные моления. 
На сегодняшний день
В настоящее время марийское язычество представлено в лице трех основных групп. Первая – чимари, некрещеные марийцы-язычники, старающиеся дистанцироваться от христианской обрядности (их условно называют «чистыми марийцами»). Вторая – «марла вера», крещеные марийцы, называемые двоеверами, исполняющие языческие традиции в сочетании с посещением церковного богослужения и разными элементами христианской обрядности. Действует также еще особая группа – возрожденное движение «Кугу Сорта», в которую также входят некрещеные марийцы, то есть «чистые».

Официально марийское язычество в Марий-Эл называют «марийской традиционной религией», с таким же названием зарегистрирована в Йошкар-Оле централизованная религиозная организация, легализующая марийских язычников в России. На сегодня «Марийская традиционная религия» (МТР) объединяет 5 местных религиозных организаций и около 100 религиозных групп, причем среди членов МТР есть не только представители чимарийской веры, но и двоеверы, а также приверженцы «Кугу Сорта»
.
Данные социологических исследований, проведенных в 2006 году Министерством культуры, печати и по делам национальностей Республики Марий Эл при участии ученых Марийского государственного университета и Марийского научно-исследовательского института языка, литературы и истории им. В.М. Васильева (МарНИИЯЛИ), дают следующую картину распределения групп верующих:

Православие  -  67,3 %
Двоеверие (отмечены как приверженцы МТР и православия одновременно) – 11,5 %
Некрещеные, «чистые» мари - 2,5 %
Ислам - 4,8 %
Другие религии - 0,3 %
Не верит в бога или затрудняется с ответом - 5,1 %
Верит в бога, но не разбирается в религиях - 5,1 %
Верит в высшую силу, управляющую миром - 3,5 %
Из числа марийского населения приверженцами «марийской веры» себя считают 34,3%.

Эти  показатели несколько отличаются в сравнении с 2004 годом.   

По данным того же МарНИИЯЛИ, в 2004 году в Марий Эл наблюдалась следующая картина распределения верующих:

Православие  -  51,1 % 
Двоеверы и некрещеные мари – 15,5 %
Ислам - 6,5 %
Другие религии – 0,5 %
Верят в «своего Бога» - 5 %
Неверующие - 21,5 %
Кроме того, согласно данным Министерства культуры, печати и по делам национальностей Республики Марий Эл, на территории республики находится более 500 священных рощ (кÿсото), большинство из которых взяты под охрану государства
.
На основании приведенных данных можно было бы сделать вывод о том, что в целом среди населения Марий Эл примерно 15 % связывают себя с «марийской верой» (включая двоеверов и «чистых марийцев»). Однако на наш взгляд данные цифры не дают окончательного представления о реальной численности марийских язычников, так как двоеверы могут быть и среди тех, кто относит себя к православию. Более того, многие из тех, кто придерживается языческих интерпретаций христианских обрядов, и тех так или иначе практикует языческие обряды, называют себя православными, в частности, это очень характерно для марийцев Кировской области и Татарстана. 

Кроме того, часть респондентов идентифицирует себя с православием просто из-за общей популярности и влияния Русской православной церкви на общественно-политическую жизнь в последние годы. Заметим, что согласно опросам марийских социологов, проводившимся в середине 90-х, когда Православная церковь не имела столь сильных позиций, как сейчас, в Республике Марий Эл 5 – 7% процентов отнесли себя к «чистым язычникам», а 60% - к двоеверам. При этом гораздо больший процент «чистых язычников» (около 90%) обнаруживается среди марийцев-потомков беженцев от христианизации, проживающих в Башкирии, Татарстане и на Урале (примерно 200 человек)
. Приверженцы «марийской веры» есть и в Пермском крае, Удмуртии, Нижегородской области.
«Все полно богов…». Особенности марийского богопочитания
Известный учёный и просветитель В.М. Васильев, мариец по происхождению, чьё имя носит теперь Марийский научно-исследовательский институт языка, литературы и истории (МарНИИЯЛИ) в своей книге о верованиях и обрядах народа мари посвятил опровержению представлений о марийском многобожии специальный раздел под названием: «Неосновательность мнения о религии марийцев как о грубом многобожии». Он писал: «Такое обилие названий божеств, по-видимому, обличает марийцев в многобожии, но с другой стороны, едва ли можно найти марийца, который сказал бы, что существует не один, а множество богов: и это не только среди крещёных, но и среди марийцев-язычников»
. 

Действительно сегодня почти любой, связанный с языческой традицией, мариец личном разговоре обычно заявляет, что «Бог на самом деле один», но имеет разные имена и проявления. В качестве такого «всебога» или «Бога с большой буквы» у современных мари выступает Ош Поро Кугу Юмо (Великий белый добрый бог), которого обычно просто называют Кугу Юмо (Юмо имеет ономастические параллели в разных языках: финском, эстонском, зырянском, пермяцком и других). Сакральный образ этого Бога утвердился в мужской ипостаси, однако вобрал в себя, в глазах мари, идею Космоса, Высшего разума, Абсолют, он также – покровитель людей, творец законов Неба, которым подчиняется Земля и Вселенная
. 
С одной стороны, самопризнания марийцев говорят в пользу того, что марийское язычество не является в чистом виде политеизмом, а скорее – генотеизмом, когда множество богов воспринимаются в качестве проявлений, сил одного «главного бога». С другой стороны, в молитвах мари очевидным образом обращаются к разным богам. Но даже больше, в самих этих обращениях используется множественная глагольная форма. То есть в сознании молящихся все-таки вложено понятие о многих богах, как о некоторых самостоятельных существах.  Обращаются именно ко многим богам, а не к какому-либо собирательному образу. В качестве исключения можно указать на известное реформаторское движение «Кугу Сорта» (Большая Свеча). Этнограф С.К. Кузнецов, зафиксировавший обычаи мари в предреволюционный период, отмечал, что молитва адептов этого движения положительно отличается тем, «что не пестреет именами массы богов, их жен, докладчиков и ангелов»
. Однако остается под большим вопросом, что представляет реанимированная Кугу Сорта  сегодня. 
Кроме того, в декларируемую современными марийцами картину единобожия не вписывается и наличие оппозиционных божеств, в особенности, существование антагониста Кугу Юмо – «Керемета», занимающего в сознании мари принципиальное положение. Керемет - не простой, противоречивый образ, имеющий двойственный характер, различающийся в зависимости от местности расселения групп мари. С одной стороны, Керемет наделен отрицательными чертами, опасный, вредоносный, от которого люди должны держаться подальше.  С другой стороны, марийцы осознают его силу, понимают необходимость вступления с ним в «личные отношения» путем принесения жертв, посвящений деревьев и даже отдельных рощ. Многие восточные марийцы, в особенности, башкирские, воспринимают Керемета даже как национального «марийского защитника»
.
Представление о богах антагонистах показывают Кугу Юмо и Керемет мыслятся как две полярные силы, однако зло Керемета не абсолютно. При необходимых условиях его можно задобрить. Более того, в то время как Кугу Юмо отстоит от человека достаточно далеко, «на небе», то Керемет – властелин земли и, в особенности, воды, отслеживает неправильные поступки человека. Как правило, Керемет наказывает не без причины, а вследствие неправильных поступков людей по отношению друг к другу или к природе, за нарушение ритуала и обрядов, выступая своеобразным регулятором жизни на земле. Не исключено, что демонизация образа Керемета в сознании марийцев происходила под влиянием христианства, заметим, что восприятие Керемета отличается у двоеверов и у чимари. У двоеверов образ Керемета, как правило, наделен отрицательными чертами. Слово «керемет» также употребляется марийцами для обобщенного наименования разного рода злых духов – в том числе, душ, умерших без правильного погребения, или душ людей, имевших при жизни злой нрав. 
Образы Юмо и Керемета – на самом деле отголоски древнего мифа о «божественном ныряльщике» (о водоплавающей птице, которая сотворила мир, натаскав земли из глубины океана)
. Разумеется, о нем мало кто сегодня помнит, но в сознании марийских картов он порой реанимируется, порождая разного рода интерпретации. Также сохраняются, а иногда и реанимируются разного рода архетипические образы: о тотемных первопредках, о бывшем некогда единстве богов и людей и о трагическом разделении «небесного» и «земного»... Есть, в частности, современные реинтерпретации сюжетов из мифа о Юмынÿдыр (дочери Юмо), повествующем о взаимозависимости между богами и людьми. Согласно мифу, Юмынÿдыр должна была регулярно спускаться по шелковой лестнице с неба на землю для того, чтобы выпасать «божий скот», в результате чего вступила однажды в брак с «одним из смертных». С этим «брачным союзом», который закончился для «смертного» трагично (Керемет из зависти растерзал его, и на месте его гибели выросли березы и дубы), религиозно настроенные марийцы сегодня реально связывают происхождение своего рода. Юмынÿдыр и её муж в сознании современных мари являются их тотемными предками.

Отголоски этого сюжета можно сегодня услышать в устной беседе с картами и «знающими людьми» из марийских деревень. Например, марийский карт села Починок-Кучук Кукморского района (Татарстан) Моисей Ямбулатов воспроизводит часть сюжета о Юмынÿдыр через миф о богах, вынужденных спускаться на землю ради выгула скота из-за отсутствия травы на небе. «Некогда люди и боги жили на одной звезде (на самом деле, планете, но мы ее называем звездой). Питались домашними животными: коровами, овцами, лошадьми. Однажды из-за природного катаклизма там перестала расти трава, и боги послали людей на землю, чтобы они вскармливали скотину, затем поднимали эту скотину на звезду и питались. Но как-то раз, когда люди спустились на Землю, произошла вселенская катастрофа, после которой люди с животными уже не смогли подняться обратно на звезду, и остались на Земле. Для того, чтобы кормить богов, люди стали готовить мясо животных на кострах. Дух животных, подогретых на огне, поднимается на звезду к богам, которые насыщаются этим духом и, таким образом, получают пищу»
.
От жителей марийских деревень также несложно услышать рассказы о загадочных сакральных персонажах, многочисленных «вспомогательных божествах», олицетворяющих различные природные объекты и явления, а также особо значимые атрибуты домашнего быта. Большим почитанием пользуется Шочын-ава – олицетворение рождающей силы природы. Наиболее популярные божества образуют собой группу богов-покровителей земледельческих работ, в частности, богини-матери солнца, воды, земли, ветра, грома, молнии, огня, леса (Кече-ава, Вÿд-ава, Млянде-ава, Мардеж-ава, Кÿдÿрчо-ава, Волгенче-ава, Тул-ава, Кожл-ава). Слово «ава» (означает «мать») служит для обозначения женской ипостаси. По сегодняшним народным преданиям, Вÿд-ава, одаривает уловом рыбы, Кече-ава охраняет от болезней, Тул-ава – от пожаров, Мланде-ава особым образом ответственна за урожай, Мардеж-ава -  богиня ветра, очищающая, облагораживающая все вокруг
. Однако существование тех же самых божеств может признаваться и в мужской ипостаси: в таком случае к имени присоединяется приставка «он» (царь, отец), такое употребление, однако, более редкое. Часто об их сакральном статусе свидетельствует употребление их имен с присоединением слова «- юмо». Обожествляются и персонифицируются также отдельные, наиболее важные действия людей, праздники. Мир духов у марийцев состоит не только из божеств, но и из особых «ангелов-прислужников». Таковыми являются суксо – защитник судьбы, охраняющий людей человека от природных стихий, бедствий и проч.;  витньызе – дух-помощник, помогающий богам, Пиямбар (по преданию, младшая дочь Кугу Юмо) - ​​божество-пророк и покровитель, с ним у марийцев связана вера в предопределение. 

Культ героев и элементы родового сознания
Современным национальным явлением в марийском язычестве является культ марийских святых-героев – национальных защитников и вождей марийских племен. Наиболее чтимыми являются Чумбылат, Акпатыр, Полтыш, Чоткар Патыр.  Согласно народной легенде, Чумбылат  - общемарийский святой, князь-воин, собравший в конце XI века под свое покровительство большую часть разрозненных марийских племен и приказавший строить города
. Несмотря на то, что в 1830 году предполагаемая могила Чумбылата (во глубине скалы)  на каменной горе у реки Немда была взорвана, марийцы возродили культ Чумбылата  и ежегодно 26 июня приезжают к этому месту отдать почесть своему герою и попросить у него защиты и силы. Образ Чумбылата в сознании части марийцев слился с образом племенного бога Курык кугызы, известного как Курык Кугу енг (великий горный человек)
.
В последние 15 лет громадную популярность приобрел другой герой – Акпатыр, которого марийцы считают одним из племенных древних князей, просветителем марийского народа. Он был известен своей миротворческой миссией. Благодаря своим дипломатическим способностям во время службы у русского царя ему удалось обеспечить мирное существование марийских деревень в условиях русской и татарской экспансии. Возрождение культа Акпатыра, превращение его в общемарийский праздник произошло благодаря инициативе генерального директора ООО «АкБатыр» Валерия Соловьева. В 1998 году на его средства в селе Большой Китяк Малмыжского района Кировской области был установлен каменный памятник. Сюда приезжают марийцы из Башкирии и других областей России. С Акпатыром связаны разные легенды об исцелениях от болезней, о помощи в делах
.

Паломники приносят к месту почитания героев разные дары: вещи, одежду, деньги, еду, свечи и обращаются к ним как ко всесильным владыкам земной жизни. Почитание героев реанимирует у марийцев тотемическое сознание. Верховный карт (онаенг) марийского язычества Александр Таныгин (проживает в деревне Большое Танаково Новоторьяльского р-на Марий-Эл) утверждает, что благополучие марийских деревень зависит от того, насколько жители деревни достойны памяти своих племенных предков. По словам Таныгина, марийское предание знает 9 особо чтимых и могучих древних «героев-предков». Для обращения к такому предку нужна особая духовная сила. Онаенг утверждает, что «если в какой-либо деревне сегодня найдется нравственно чистый человек, который своей духовной силой дозовется до одного из наших героев, нашего великого прародителя, то такая деревня несомненно возродится и окажется в наивысшем расцвете»
.
Ярким атрибутом семейно-родового сознания у марийцев сегодня является вечора (или весйора) – локальный семейный дух, от которого зависит благополучие в доме, поэтому его необходимо кормить, а при переезде в другой дом – позвать с собой, так или иначе пригласить переселиться. Марийцы Малмыжского района верят в то, что весйора может быть как женского, так и мужского пола. По словам жительницы деревни Большой Сатнур Тамары Курочкиной, «необходимо приваживать весйору женского пола, так как она будет все носить в дом, в то время как от весйоры-мужчины, наоборот, нужно ждать разорения»
.
Принципиальная значимость родового начала прослеживается в том, какое место уделяется в молитвах семейному благополучию в контексте родовых связей: «Просим сыновьям своим и дочерям добрую судьбу. Пусть они с зятьями нашими, со снохами нашими живут дружно, с добрыми помыслами, в любви и душевном согласии, разума не теряя, друг друга уважая и слушаясь, почитая родителей и старших, укрепляя дом свой детьми и достатком»
.
Двоеверие и трансформация религиозных универсалий
Анализируя возможные элементы мировых религий в религиозных воззрениях, с наибольшей убедительностью можно говорить в основном о православном влиянии, хотя марийско-исламские культурные пересечения тоже дают о себе знать. Многие марийцы, например, особо почитают пятницу как священный день, имеют представления о «пятидневной неделе», кроме того, в Марий-Эл есть небольшая группа марийцев-двоеверов, сочетающих исламские и марийские обряды, а татарские и марийские знахари проявляют особую солидарность по отношению друг ко другу. Однако исламское влияние, достаточно раннее, исследовано пока не в полной мере. А вот о воздействии православия можно судить определённее.

Профессор И.Н Смирнов, изучавший марийцев второй половины XIX в., приводил показательный пример православного влияния: «Черемисы-карты Уржумского уезда (Вятской губернии. – Б. К.), совершая языческий обряд, крестятся»
. Смирнов характеризовал это явление как «перерождение язычества» - процесс, приведший к установлению религиозной системы, называемой «двоеверием».

Сегодня показательным феноменом христианского влияния является наделение Кугу Юмо некоторыми атрибутами Бога-Отца, и признание Христа за сына Кугу Юмо в качестве «Христос Юмо». Такое почитание особенно распространено в Кировской области. В «марийской вере» встречается своя, по-своему интерпретированная мифология, сопряженная с осмыслением страданий Христа – признается его смерть и воскресение, только они связываются не с пятницей и воскресеньем, а соответственно со средой и пятницей
. В личной беседе с автором летом 2009 г. жительница д. Большой Сатнур Малмыжского р-на Кировской обл. Тамара Афанасьевна Курочкина рассказала, что среда – («вÿргече») считалась «кровяным днём», потому что Христа, по её словам, «в этот день распяли, а в пятницу («кугарня») он, превозмогая боль, взмыл на небо»
.
В сознании сельского населения актуальна вера в загробный суд и посмертное воздаяние. В сёлах Марийского края и районах массового проживания марийцев на юге Кировской области почитанием пользуется Киямат-Тöра, владыка и судия загробного мира. В учении о загробном мире, об аде и рае есть элементы присущего христианству дуализма.
Особым религиозным пиететом пользуются апостолы Пётр и Павел, Николай-угодник, Илья-пророк. Соответственно, посвящённые им календарные праздники весенне-летнего цикла широко отмечаются в марийской глубинке. Можно также встретить почитание «Ивана-воина», да и многих других персонажей христианских святцев. Все они воспринимаются в марийской религиозной системе координат в качестве «юмо», такое слово может добавляться к имени святого, например: «Николай-юмо», «Никола-юмо», «Микола-юмо». «Марийская теология» сама по себе не стоит на месте. Лидеры национального религиозного возрождения формируют разного рода концепции троичности, выделяя тех или иных богов наподобие лиц христианской Троицы, а иногда, прилагая их к межконфессиональным отношениям. Например, марийский краевед в дер. Тюм-Тюм А.Ф. Петрушин аргументирует в пользу дружбы православных верующих и марийцев-язычников тем, что «марийцы – религия Бога-Отца, христиане – религия Бога-Сына, а над всеми нами Дух Святой»
.
Тесное сосуществование марийского язычества с православием приводит к православно-языческому синкретизму, проявляющемуся в разных формах. Синкретические формы получили яркое выражение в практике жертвоприношений, во время которых используются православные иконы. Они ставятся на деревья, посвященные тому «богу», к которому бывает обращена молитва. Иконы торжественно вносят и выносят из священных рощ. И, разумеется, эти иконы присутствуют в домах марийцев. По словам исследовательницы марийского язычества Л.С. Тойдыбековой, иконы стали обязательной принадлежностью многих обрядов
.

Распространённой является ситуация, когда верующие марийцы практикуют и христианские и марийские («языческие») обряды одновременно: с одной стороны, они приносят животных в жертву на своих «молениях», а с другой, участвуют в церковных таинствах (прежде всего, крестят детей и причащаются). Иногда жертвенное животное может даже приноситься в дар православному священнику, как это делали, например, некоторые жители д. Тюм-Тюм Уржумского р-на Кировской области. Интересно, что само совершение жертв может объясняться даже ссылками на Библию: «мы восстанавливаем ветхозаветную практику жертвоприношений, бытовавшую у израильского народа». Такое объяснение, в частности, нам удалось услышать в беседах с картом с. Починок-Кучук Кукморского района Республики Татарстан Моисеем Ямбулатовым и жительницей дер. Тюм-Тюм Уржумского р-на Кировской обл. Эмилией Петровой, которая не только разделяет веру во Христос-Юмо, но и регулярно ходит в церковь и иногда причащается. Священник ближайшей к Тюм-Тюм церкви в поселке Шурма Уржумского района грозится, «предать анафеме» языческую активистку, однако пока не решается этого сделать.
Чаще всего формы христианской обрядности не вносят чего-то принципиально нового в языческое мировосприятие представителей местных традиций, и православие, наслаиваясь на языческое сознание марийцев, не трансформирует систему их культов, а лишь дает материал для дополнительной языческой интерпретации.
Понятно, что марийское «иконопочитание» во время жертвоприношений мало имеет общего с православной церковной традицией. Заметим, что иконы часто воспринимаются как самостоятельные «божества» второстепенного значения, которые подчиняются Кугу Юмо. Есть действия, символизирующие это подчинение. Например, при выносе иконы из «кюсото» (священных рощ) после окончания жертвоприношений и праздничных торжеств, люди кланяются священной роще вместе с иконой – то есть заставляют икону тоже «поклониться» Куго Юмо. В глазах марийцев такая субординация не удивительна, потому что икона является «семейным божеством», которое, разумеется, стоит «ниже по рангу» перед общемарийскими «общественными» богами.

Некоторые изначально православные культы даже помогают марийцам оживить и укрепить собственные религиозные представления о мире духов и их связи с природой, например,  культ Николая-угодника, возведенного в ранг «малого бога» - Николы-юмо. Он почти перестал восприниматься как «бог» чужой. Даже те марийцы, которые сознательно отказались от православных традиций, все равно оставили в своем пантеоне Николая, объясняя это так: «Другие святые мошенник большой… А этот старик немножко правильный»
.

Образ Николы-юмо вполне совпадает с анимистическими представлениями о дедушке водяном (летний Никола)
. А функция целителя, закрепленная за Николаем-угодником в православной церкви, нашла соответствие «обычному образу мифологического водного «хозяина», каковые у финно-угорских народов насылали болезни, но также и приносили исцеление, если люди умели задобрить их», - отмечает вятский историк-этнограф Владимир Коршунков. По его словам, «Николай (точнее, Никола-юмо)», «превратился у марийцев в языческого божка… иной раз довольно-таки опасного и вредоносного», будучи ассоциирован с водными источниками, переняв «черты опасных потусторонних водных «хозяев» их языческой религии»
.  У исследователей даже возникает вопрос, а не происходит ли в сознании марийцев соотнесения Николая с Кереметом-Кугураком – опасным божеством, ассоциирующимся с «нижним миром»?
Заметим, что языческое переосмысление христианских святых и приспособление икон было засвидетельствовано и в марийской истории. Например, исследователь марийских верований XIX века И.Н. Смирнов отмечал, что «Николай чудотворец, Варсонофий и Казанская Божия Матерь до такой степени уподобились черемисским богам, что получили, подобно этим последним, статус прислужников сакче-шукшы (суксо – Б.К.)»
. И культ этих, христианских по происхождению, «богов» марийцы, по мнению Смирнова, исполняли совсем по-язычески. Казанская Божия Матерь воспринималась лишь как икона, и не рассматривалась марийцами вне связи с сакральным изображением. Собственно, они почитали не Богородицу, а её иконописный лик.

Профессор И.Н. Смирнов приводил и такие примеры: «…Черемисин предъявляет к христианским святым те же требования, что и к кереметям: они не только должны спасать его от болезней и напастей, но и мстить его врагам. После того, как тот или иной кереметь остался глух к мольбам черемисина и оставил неприкосновенным его врага, черемисин идёт в церковь и молит христианского святого наказать его врага; чтобы задобрить святого, ему ставят свечку, но вверх ногами»
.

Сакральные даты и синкретизм религиозных праздников
Феномен христианско-языческого синкретизма наглядно представлен в системе современных народных религиозных праздников марийцев, признающихся как чимари, так двоеверами. Основным содержанием праздников является идея плодородия, ритуальное заклятие обильного урожая и домашнего скота. Обряды имеют сельскохозяйственную символику и имитируют эпизоды сельскохозяйственного цикла. Л.С. Тойдыбекова предлагает подразделить на весенне-летние, посвященные началу земледельческих работ, и осенне-зимние, связанные с благодарственными ритуалами. 

Однако большинство обрядовых действий закреплены не просто за началом и окончанием сельскохозяйственных работ, а соотнесены с датами православных праздников. Структурированность календарного времени у марийцев обнаруживает, что в основе так называемого марийского народного календаря лежит обычный, присущий русским, народно-православный календарь.

Праздничный цикл у народа мари начинается с праздника Шорыкйол – аналога русских святок, сопровождаемого особыми играми, гаданиями, проказами ряженных. Праздник связан с Новым Годом, с началом прибавления светового дня, у горных марийцев соотносится с Рождеством и имеет специальное название «Рошто». 

Карнавальные игры и шутки в Шорыкйол – своего рода природная инициация, «магия первого дня», вводящая человека в ритм только что начавшегося года (то, что происходит в первые дни рождения солнца, воспринимается символом того, что будет происходить в течение всего солнечного года). Игры Шорыкйол соотносят жизнь человека с непредсказуемостью и капризами природы.  Конечно, многие традиции праздника сегодня утрачены, однако их пытаются реанимировать как культурное явление, в том числе за счет региональных государственных программ. В северо-восточных районах Марий Эл сохраняются семейные традиции празднования Шорыкйол за ритуальным столом.
Показательным в смысле марийского синкретизма является праздник Кугече, («Большой день» - явная калька с русского «Великий день», то есть народное, принятое у русских название Пасхи). В сознании многих марийцев Кугече оказался соотнесен с христианским праздником Пасхи. Горные марийцы на Кугече в основном, посещают церкви, придерживаются христианских обрядов, связанных с празднованием Пасхи. Однако часть луговых марийцев, в частности, Куженерского, Новоторьяльского, Параньгинского, Сернурского, Мари-Турекского районов, соблюдают языческие обряды
. Восточные марийцы в Башкирии, стремясь дистанцироваться от христианских традиций, празднуют Кугече не во время Пасхи, а в другой день. В сознании язычников - приверженцев «чистой веры» «Большой день» понимается по-иному – как первый «день» в начале жизни марийского народа на земле, когда Юмынÿдыр спустилась со своим сыном на землю. Некоторые лидеры связывают Кугече с финно-угорским мифом о творении мира водоплавающей птицей, настаивая на разведении по разные стороны языческого и христианского смыслов.
Но не всегда дело ограничиваются лишь разведением смыслов - речь заходит иногда о переосмыслении самих традиций христианства! Так, руководитель «Марийской традиционной религии» верховный карт Александр Таныгин утверждает, что не Кугече нужно соотносить с Пасхой, а наоборот, Пасху – с Кугуче. По мнению жреца, сама Пасха как раз и была связана с сюжетом о творении мира водоплавающей птицей, а не с воскресением Христа... Смысл праздника Пасхи в воспоминании момента, когда «космическая Серая Утка отложила на Млечном Пути яйца, из которых и произошла наша жизнь, только православие об этом забыло». «Да, яйцо, конечно, в православной религии присутствует, - замечает карт, - на Пасху православные красят яйца, но это лишь то немногое, что осталось у православных от древнего понимания того, что такое яйцо»
.
Не менее интересным в плане контаминации христианских и языческих элементов является праздник Сÿрем, который обычно приурочен к «Петрову дню» (народное название праздника апостолов Петра и Павла, празднуемого 12 июля (29 июня – по старому стилю). Празднование Сÿрема особенно распространено у марийцев Моркинского и  Куженерского районов Марий-Эл, а также южных районов Кировской области. По своему языческому смыслу «Сÿрем» соотносится со временем вегетативного расцвета в природе. В этот день произносят благодарственные молитвы и просят о земном изобилии. В современных условиях в этот праздник обычно приносят в жертву баранов, гусей, уток. При этом в молитвах также обращаются к Петру-юмо, как к одному из «марийских богов». Заметим, что восприятие праздника его участниками не является монолитным. Например, во время общественных молений на Сÿрем в роще Тошто-Ял (у деревни Нонегерь Малмыжского р-на Кировской области) в 2009 году часть праздновавших отвечала, что празднует Петра-юмо, а другие - «Сÿрем». При этом один из организаторов марийских праздников в округе села Большой Китяк Николай Зайцев отметил, «что истинное значение праздника не относится ни к Петру, ни к Павлу, которые совсем не являются Юмо. Конечно, мы празднуется Сÿрем. Но мы не требуем от людей сразу отказываться от принятых у них традиций, поэтому не останавливаем тех, кто молится Петру-юмо. Придет время, и они сами откажутся от наслоений христианства …»
.
Однако есть праздники, совсем не связанные с христианским праздничным циклом, например, «Агавайрем» - «праздник пашни». Он проводится в конце апреля и в мае, дни его празднования варьируется в зависимости от климатических условий. Современные жрецы-карты при совершении религиозных ритуалов на Агавайрем призывают богов-покровителей земледельческих работ, таких как: «Кече-ава» (мать солнца), «Тылзе ава» (мать луны), «Млянде-ава» (мать земли), «Шÿдыр ава» (мать звезды), «Мардеж-юмо» (бог ветра) «Кÿдÿрчо-юмо» (бог грома), «Волгенче юмо» (бог молнии). Собственно марийцы выделяют особого «бога праздника» - «Агавайрем-юмо», как «божество творческой энергии». Данная трактовка, однако, носит новаторский характер.
Заметим, что восточные марийцы из Башкирии, стремятся дистанцироваться от православия, и определяют свой календарь иначе – распределяют даты марийских праздников так, чтобы они, по возможности, не совпадали с православными. Однако некоторые языческие лидеры в Йошкар-Оле идут в своем календарном творчестве еще дальше. Желая выказать свою веру как можно более архаичной, они решили представить в качестве марийского зороастрийский календарь… 
В поисках национальной «библии». Марийское миссионерство и письменная фиксация народной веры

Во время нашей беседы с одной из старожилок д. Арык Малмыжского р-на Кировской области произошел эпизод, показательный в плане представлений марийцев о священных текстах
. Рассказывая о марийских божествах и духах (Кугу Юмо, Керемете, Киямат-тöре и т.п.), она заявила, что «обо всем этом написано в Евангелии». Бабушка отнюдь не отрицала существования марийских божеств, в начале разговора она поведала несколько быличек о том, как злая обда появилась в её деревне. А затем, видимо, утомившись, решила направить спрашивающего к «самой авторитетной», по её мнению, книге, где, дескать, записана вся информация о марийских богах и духах. Сама она призналась, что Евангелия у неё нет – «ведь где же его сейчас возьмешь»... 
Конечно, данный случай - не повод делать какие-либо выводы на тему «представления марийцев о священном писании», но он показывает, что приверженцам народной веры как таковые эти представления могут быть совсем не чужды. А то, что марийцы над темой «священного писания» раньше задумывались, отражает имеющийся в их народных легендах сюжет о том, что и у них (как у татар-мусульман и русских-христиан) тоже была некогда своя «священная книга», да вот беда – как-то раз её съела корова, и с тех пор марийцы остались без своего священного писания…
.

На самом деле сегодня вопрос о «священном писании», кодификации вероучения и молитв для марийцев совсем не праздный. Активная работа в этом направлении была проделана уже в 90-е годы, в рамках миссионерских инициатив марийских лидеров по возрождению национальной веры. Заметим, что миссионерские инициативы со стороны марийской интеллигенции и сельских лидеров-картов имеют, конечно, внутренний характер, то есть направлены на ревитализацию национальных языческих верований среди марийцев, будь то жители Марий-Эл или диаспора.

 Еще в 1991 году был составлен и напечатан тиражом в 20 000 экз (!) сборник под названием «Марий Кумалтыш Мут» (Марийские молитвы-заклинания)  (Йошкар-Ола, 1991), который был распространен по многим марийским деревням и среди городского населения. Над составлением сборника потрудился ведущий сотрудник МарНИИЯЛИ Никандр Попов. В дальнейшем Попов в сотрудничестве с марийским картом Александром Таныгиным потрудился над составлением систематического изложения марийской веры, в результате чего была издана книга: Попов Н.С., Таныгин А.И. Юмын йÿла («Основы традиционной марийской религии») (Йошкар-Ола, 2003), являющаяся на сегодня своего рода богословским справочником «внутреннего пользования» по марийской вере (книга написана на марийском языке). Трудами живущего в Башкирского марийского литератора С.С. Новикова был издан «Марийский завет» («Марий Сыгунь») (Йошкар-Ола, 2005) – своего рода «катехизис» марийских народных религиозных традиций, небольшая книжечка, по формату и структуре напоминающая календари Московской патриархии.

Очевидно, что мы сегодня имеем дело с процессом перевода в письменную форму той народной традиции, которая сохранилась к сегодняшнему дню в устном виде. Этот факт напрямую признают и сами марийские лидеры, например, Лайд Шемйэр (русское имя Николай Козлов) – литератор, национальный политический лидер, можно сказать миссионер марийской веры, создавший культурно-исторический Центр-музей им. Валентина Колумба (национального марийского поэта) для распространения марийской культуры, в особенности, религиозной. Он считает, что сейчас марийская вера проходит беспрецедентный для её истории этап: «у нас издаются книги с изложением веры, сборники молитв, это новое для нас явление, потому что фиксация текстов была не свойственная марийской вере раньше»
. Собственно фундаментальным направлением деятельности Лайда Шемйэра является подготовка к изданию и распространение книг, имеющих для марийцев культурно-историческое и религиозное значение, что Шемйэр и осуществляет через созданный им Центр-музей.  По его словам, «марийская жизнь и религия ждут своего полноценного отражения в литературе». «Сегодня каждый второй мариец должен написать книгу о своем народе!»
.

Не секрет, что фиксация священных текстов - важнейший этап в жизни многих самобытных религиозных традиций, особенно при изменении ареала их влияния. Заметим, что прежние молитвы марийцев, зафиксированные учёными XIX – начала XX веков, представляли в основном, речи-импровизации с просьбами к божествам об исполнении конкретных надобностей – просили о здоровье, плодородии полей, скота и т. п. В современных марийских молитвах отражается самая обычная, реальная жизнь, перечисляются ситуации, с которыми ежедневно сталкивается среднестатистический провинциальный человек, простой мариец
. Молитва имеет и хозяйственное (даже сельскохозяйственное) измерение.

Миссионерские действия марийских религиозных лидеров, направленные на кодификацию веры и оформление письменной традиции, в свою очередь приводят к переосмыслению имеющихся религиозных традиций, к определенной их люстрации на предмет аутентичности, самобытности, а также к поиску разного рода древностей... Идеологам марийской веры приходится не очень легко. Ведь в силу культурно-исторических переплетений и видоизменений в марийской традиции не просто сказать, что есть «аутентичное», а что «привнесенное извне», тем более, что привнесенные элементы религиозных обрядов, как было отмечено выше, достаточно хорошо были усвоены в язычестве и переосмыслены в его рамках. 
С наибольшей долей уверенности, однако, можно выделить элементы христианского влияния, поэтому они чаще всего и подвергаются критике в рамках пересмотра  религиозных обрядов. В Марий-Эл в последние 15-20 лет вообще происходит пересмотр отношения марийцев-язычников к христианству в целом - как к помехе, мешающей осознавать свою самобытность. Если вдали от центра (за исключением марийцев в Башкирии) марийцы-язычники к христианству относятся более-менее положительно, то городские марийские религиозные лидеры из Йошкар-Олы ставят перед собой задачу «преодолеть двоеверие», «очистить» свою веру от влияния христианства и его элементов. В большинстве районов Марий Эл иконы уже изъяты из употребления во время обрядов. «Мы давно уже отказались от икон», - настаивают, например, сотрудники Марийского культурного центра в Йошкар-Оле, аргументируя этот отказ дополнительно еще и тем, что христианство – не достаточно древняя религия…  Заметим, что идеологи языческого возрождения в своих беседах, интервью подчеркивают, что «марийская вера никакого отношения к христианству не имеет», но при этом с готовностью принимаются разные далекие заморские религиозные традиции, лишь бы они не были связаны с христианством и казались как можно более древними. При этом вдали от марийского центра формы двоеверия сохранились гораздо больше, те же марийские общины, даже при совместных молитвах с картами из Марий-Эл, например, в Кировской области еще все делают по старинке.

Организационно-иерархический апгрейд
Вдохновители национального религиозного возрождения сегодня не ограничиваются фиксацией священных текстов, отражающих народную веру, но и трансформируют её в организационно-институциональном отношении. Происходит постепенное оформление иерархической структуры управления локальными языческими группами. Само по себе выделение «верховного карта», подчинение ему проявляется не на словах, а на деле, и становится очевидным со стороны. Рядовые карты оказываются в подчинении по отношению к верховному карту не только в сфере религиозной практики, но также должны согласовывать свои публичные контакты. Например, для «внешнего человека», исследователя или представителя прессы, если он желает получить аудиенцию у кого-либо из марийских жрецов-картов, такая встреча невозможна без согласия онаенга (верховного карта), на сегодняшний день – Александра Таныгина. 
Похоже, что демократизм ранее присущий марийской религиозной традиции и связанный с неструктурированностью общества и его верований, уходит сегодня в прошлое. Это и не удивительно, ведь в условиях территориального соседства и даже пересечения с мировыми религиями православием и исламом в эпоху информатизации и глобальных технологий марийцам приходится искать адекватные ответы их влиянию. Представляется, что установление централизованной структуры этих общин (во главе с верховным жрецом) является необходимой социальной консолидацией в условиях централизованного государства и сосуществования с иерархизированным религиозным институтом, каковым является Русская Православная Церковь. Представляется, что именно из-за воздействия христианства, его институциональных форм у марийских язычников происходит укрепление иерархического принципа.

Правда, пока ещё эта укрепляющаяся иерархичность не слишком сильно сказывается на форме и содержании религиозных церемоний. Верховный жрец А. Таныгин, присутствуя на марийских народных праздниках, не требует жесткой подгонки традиций под какой-нибудь один образец, не диктует жёсткие правила, а, будучи знатоком дела и большим авторитетом, только лишь рекомендует, как нужно праздновать.
Не все марийские языческие лидеры готовы признать подчиненность верховному карту. Так, например, в конфликте с «Марийской традиционной религией» находится группа язычников, возглавляемая йошкаролинцами: жрецом Виталием Танаковым – идеологом марийской веры в наиболее радикальных националистических формах и Лайдом Шемйэром (русское имя Николай Козлов) – литератором и политическим лидером, возглавлявшим несколько лет Всемарийский совет
. Причиной размежевания являются религиозно-политические разногласия. Несколько лет назад, когда Верховный суд Марий Эл осудил Танакова в разжигании национальной и религиозной вражды (по ст. 282. ч.1 УК РФ) за издание книги «Жрец говорит», верховный карт Александр Таныгин также публично дистанцировался от Танакова
. Марийские язычники в Йошкар-Оле разделилось на МТР во главе с Таныгиным и на «партию Танакова». И те и другие стали проводить свои обряды отдельно. Даже во время общественных общемарийских молений, которые проходят недалеко от Йошкар-Олы, они молятся в разных рощах, оспаривая друг у друга право называться онаенгом
.

Национальное религиозное сознание марийцев проявляется также и в общественно-политической жизни, например, в желании придать сакральный статус некоторым её формам. Так, в 1996 году в политическую лексику в Марий Эл был введен почетный титул «Оньыжа» для обозначения выборной должности – председателя Всемарийского совета, отвечающего за организацию съездов марийского народа и реализацию их решений. На титул «Оньыжа» сегодня претендуют Лайд Шемйэр, продолжающий играть существенную роль в общественно-политической деятельности марийцев, и верховный карт Александр Таныгин, также претендующий на политическое лидерство.

Заметим также, что в сегодняшнее время многие вдохновители национального возрождения из марийской интеллигенции недолюбливают сам термин «язычество», заменяя его апелляцией к «традиции», «древности», «национальности» и т. п., предпочитая называть свою религию «марийской традиционной религией» или просто «марийской верой» (sapienti sat). Руководство Республики Марий Эл не без колебаний идет навстречу просьбам религиозных лидеров и тоже избегает наименования «языческая» по отношению к народной вере марийцев в своих официальных документах и заявлениях, что собственно отражено в названии централизованной религиозной организации Марий Эл - «Марийская традиционная вера».   

Нежелание марийцев называться язычниками на официальном уровне вполне объяснимо. Негативную коннотацию слово «язычество» несет не только для православных священников, но и для властей. Да к тому же и многие из марийцев, в сознании и в быту которых элементы православия давно уже укоренились, негативно воспринимают термин «язычество».
Универсалистские устремления
Несмотря на споры о «правоверии», которые время от времени возникают в среде приверженцев марийской традиции, всё же наблюдается тенденция к унификации культовых форм в марийском язычестве. Эти унифицированные формы, естественно, являются синкретичными, они отражают на себе воздействие разных реалий глобализации, интернета, активных международных связей и иных культурно-религиозных проявлений, которые раньше не были ведомы небольшому народу мари, что обитал в лесах Поволжья.

По речам и текстам современных марийских религиозных лидеров заметно, что они охотно перенимают упрощённые версии всевозможной мистической, теософской литературы, стараясь согласовать эти заёмные построения с тем «исконным», «самобытным», что является для них важным в марийской народной традиции.

Например, марийские карт нередко высказывают оккультно-теософские парадигмы, направленные на то, чтобы возвысить марийский народ в геополитическом плане. Например, для того, чтобы придать особый сакральный статус Поволжью, а в особенности, ареалу проживания марийцев, карт Виталий Танаков заявляет, что «в эпоху Водолея космические лучи переместились в Восточную Европу, Западную Сибирь и на Урал - на головной мозг планеты: на территорию проживания татар, марийцев, чувашей, эрзя, мокша, удмуртов, башкир», то есть на Поволжье. Это связано с тем, что, по его мнению, «марийцы - единственный народ в мире, которые прошли все этапы развития цивилизации, вбирая все новое лучшее и при всех режимах, этапах, эпохах, как бы тяжело не было, не растеряли свою национальную самобытность, мировоззрение, философию, религию, язык, культуру»
. 
Кроме того, некоторые жрецы приносят и свои сциентистские псевдонаучные трактовки, обусловленные желанием приспособить марийскую «религию села» к техногенному сознанию. Так, например, карт села Починок-Кучук (Кукморский район, Татарстан) Моисей Ямбулатов предлагает следующую «техническую» интерпретацию жертвоприношений. По его словам, во время жертвоприношений «волны от жертвенного огня, в том числе от свечи тоже достигают богов. Боги также принимают с Земли сигналы в виде электромагнитных волн, так как колебания плазмы, - по словам карта, - исходя от жертвенного огня, превращаются с помощью звуковых вибраций в электромагнитные волны»
.
Таким образом «марийская народная вера» вольно или невольно вписывается современными её лидерами в контекст культуры нью-эйдж. Происходит также нечто вроде универсализации внутри марийского язычества, когда сами же марийцы пытаются переосмыслить его религиозные истины в общечеловеческом контексте – чтобы их можно было предложить в качестве цивилизационных рецептов гуманизации общества, уважения к природе и даже толерантности. Более того, делаются попытки придать «марийскому язычеству» высший статус, апеллируя к его исконности, древности, природосообразности, экологичности, духовности и прочим привлекательным для современного человека понятиям. Можно сказать, что это ещё и попытка определения и уточнения своего места в современном геополитическом пространстве, стремление указать на уникальное место марийского народа – представить его как основной народ в Европе, и даже на Земле.

Марийскими религиозными лидерами движет, в том числе, и желание встроиться в международное социально-политическое пространство. Их привлекает консолидация с «международным языческим движением». Так что процесс унификации и универсализации «марийской народной веры» сопряжён также с нынешними международными культурными связями марийцев. Это и «обмен опытом» во время международных общественно-политических и научных конференций, и гастроли народных творческих коллективов в странах Европы и Азии и многое другое, во время которых марийцы «обогащают» свою веру идеями из других языческих и синкретических традиций.
Разумеется, обширные международные связи и необходимость вести диалог с европейскими странами, консолидация с финно-угорскими странами приводит к принятию язычниками некоторых либеральных стандартов, понятий о правах человека и свободе совести. Высказывая претензии на религиозное лидерство и универсалистскую идеологию, марийцы волей-неволей, либерализуются, тем более, что этому помогает опыт сосуществования и приспособления к иным религиозным традициям. Либерализация не касается организационной структуры, которая, наоборот, становится более жесткой, четко очерченной, а происходит в идеологическом плане, относится к восприятию иных культурных традиций и верований.
Заключение

Приведенные формы бытования современного марийского язычества показывают неоднородность и неоднозначность процессов, происходящих в рамках этой древней и богатой мифами веры. Несомненно, процесс глобализации, унификация культов и смыслов воздействует и на марийскую веру. Переосмысливается мифологическая картина, которая дополняется порой универсальными идеями в духе «нью-эйдж», сциентистской трактовкой и геополитическими идеологемами. Происходящее можно охарактеризовать как своего рода интернационализацию марийского язычества, выход его в систему международных языческих связей. Однако вряд ли стоит на этом основании «хоронить» традиционное марийское язычество. Несмотря на все новации, марийское язычество, в отличие от современных городских языческих культов, не теряет свои базовые конститутивные черты.   
Оно продолжает оставаться «природной верой», «религией деревни», пока что не очень адаптируясь к городским условиям. Очевидно, что по-прежнему его основной функциональной средой остается сельская местность. Показательно, что такое ответственное в иерархическом плане лицо как верховный карт, возглавляющий языческие общины в Марий Эл и в нескольких субъектах РФ, проживает не столице Республики, не в районном центре, а в удаленной от центра деревне.  Кроме того, марийское язычество сохраняет не публичный характер, что, отчасти, как раз сопряжено с «сельской сущностью» этой религии. На религиозной жизни марийца по-прежнему висит табличка “private”. Исключение в этом смысле составляют лишь очень немногие общины.

Показательно сознательное стремление религиозных и интеллектуальных лидеров марийской религии остановить процесс размывания традиционной веры и сохранить старые традиции. Заметим, что главная религиозно-общественная организация, координирующая языческие общины называется «Марийская традиционная религия» - такое название явно подчеркивает установку на традиционность местной веры. 

В свете обозначенного сам факт интернациональных связей, многочисленных культурных контактов марийцев с мировым язычеством представляется не столько элементом их религиозной культуры, сколько проявлением защитной реакции «маленькой религии» – стремлением заручиться международной поддержкой в условиях существования среди православного и мусульманского населения, отсутствия государственной поддержки и политической непопулярности язычества в России.

Однако обобщая вышесказанное, можно констатировать, что перетолкованное на новый, универсалистский лад, марийское язычество становится, таким образом, «политическим язычеством» в идейном и общественном пространстве Марий-Эл и России. И возрастает роль такой религии в сегодняшней национально-политической идентификации марийцев,  по крайней мере, их части. Процесс ревитализации местных языческих верований и обрядов преимущественно проходит «сверху», под влиянием идей национально настроенной марийской интеллигенции, часто с ориентацией на национально-политические интересы. 

Представляется, что после завершения процесса «upgrade» в марийской вере многие формы двоеверия могут уйти в прошлое или останутся достоянием «народному православию», которое будет продолжать признавать языческие традиции «за свои». При этом, вероятно, марийское язычество пополнится элементами, сконструированными на основе совершенно далеких от Поволжья религий. Можно констатировать, что на смену двоеверию так или иначе приходит мультирелигиозный синкретизм, только в отличие от православия, его никто извне не навязывает, инициативы исходят от самих марийцев. А это значит, что мультирелигиозный синкретизм будет представлять собой устойчивое явление, по крайней мере, в ближайшие годы.
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