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МИФОЛОГИЧЕСКИЕ ПРЕДСТАВЛЕНИЯ РУССКОГО 
НАРОДА В ПРОШЛОМ И НАСТОЯЩЕМ 
( Былинки и рассказы об НЛО) 

Русские мифологические представления наиболее ярко выражены в таком 
жанре фольклора, как былички. На важность рассказов о персонажах «низшей 
мифологии» одним из первых обратил внимание М. В. Ломоносов. В черновых 
заметках к своей «Древней российской истории» М. В. Ломоносов высказал со-
жаление, что русский народ не создал целостной мифологической системы, подоб-
ной древнегреческой. Ученый пытался систематизировать русские 
мифологические образы, сопоставив их с подобными образами древних греков и 
римлян '. Разыскания М. В. Ломоносова были использованы М. Д. Чулковым и 
М. Поповым 2; их работы, в свою очередь, послужили основанием для дальнейших 
исследований в области русских народных верований 3. 

В отличие от других жанров фольклора, былички и побывальщины и в насто-
ящее время являются бытующим жанром. В последние десятилетия значительно 
увеличилось число их записей. Этот факт исследователи связывают с исчезно-
вением запретов на различные формы верований, в том числе и веры в сущест-
вование нечистой силы. Если многие годы этот материал игнорировался, то сейчас 
его собиранию уделяется серьезное внимание экспедициями кафедры фольклора 
МГУ, Института этнологии и антропологии РАН и др. В результате за 
сравнительно небольшой срок в русских селах Прибалтики, в Архангельской, 
Вологодской и Владимирской областях, а также в Сибири было записано несколь-
ко тысяч разных быличек и бывалыцин. Среди них рассказы о демонических 
существах — лешем, дьяволе, водяном, русалках; много рассказов о колдунах, 
оборотнях. Сравнительно активно бытуют былички о порче. 

Освобождение общества от давления официального атеизма способствовало, 
если можно так сказать, настоящему буму в деле собирательства быличек. Так, 
собирательская работа одного только сибирского фольклориста В. П. Зиновьева дала 
около 1800 текстов, причем, многие мифологические персонажи, представленные в 
его записях, в свое время не нашли места в указателе быличек, помещенном в книге 
Э. В. Померанцевой4. Чтобы охватить весь материал, В. П. Зиновьев составил 
собственный указатель сюжетов и бывалыцин 5. Появились новые разделы, отсут-
ствующие в указателе Э. В. Померанцевой — С. Айвазян: «Кикимора», 
«Вестники», «Предзнаменования», «Небесные силы» 6. 

Необходимо помнить обстоятельство, на которое справедливо указала в своей 
книге Э. В. Померанцева: рассказывание быличек и бывалыцин нередко 
стимулируется собирателями и не всегда число записанных мифологических рас-
сказов отражает истинную картину их бытования; еще нужно учитывать и воз-
росший интерес к ним представителей современной науки в лице этнографов, 
фольклористов и религиеведов 7. Однако, как ни оценивать имеющийся материал, 
факт остается фактом: рост числа записей быличек, безусловно, свидетельствует о 
том, что этот жанр народного творчества продолжает существовать и в наши дни. 
Больше того, рассказы о сверхъестественных существах можно услышать не только 
в деревне, но и в городе. В последние годы участились такого рода сообщения в 
отечественной прессе и в передачах по телевидению. Конечно, дело не обходится 
без влияния Запада, где они давно стали привычными. С Запада пришло к нам и 
название одного из распространенных феноменов — «полтергейст». 

Попытаемся рассмотреть, насколько публикуемые рассказы о полтергейсте и 
других проявлениях сверхъестественных сил соотносятся с традиционными 
русскими быличками и бывальщинами, известными по многочисленным записям 
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в прошлом и настоящем. Несколько лет назад нашу страну облетело сообщение об 
«отечественном» полтергейсте, появившееся в газете «Труд» от 5 октября 1988 г. 
Речь шла о невидимом духе, объявившемся в одном из московских общежитий, 
и названном «барабашкой». Обнаружил он себя стуком. Девушки, проживающие 
в общежитии, наладили контакт с ним, условившись, что один стук означает «да», 
два стука — «нет». «Барабашка» угадывал, сколько букв в именах журналистов, 
который в настоящее время час и т. п. В публикации той же газеты от 19 октября 
1989 г. говорилось, что девушки, заявившие о «барабашке», исчезли из 
общежития. Позже они объявились вместе с «барабашкой» в одном из поселков 
в Казахстане. Интервью с ними было показано в новогоднем ( 1 января 1989 г.) 
выпуске передачи «Очевидное — невероятное». Наряду с журналистами, интер-
вью вели научные сотрудники Отдела теоретических проблем Академии наук 
СССР. В интервью принимал участие и невидимый «барабашка». На этот раз 
стук «барабашки» могли услышать миллионы телезрителей. В дальнейшем «ба-
рабашка» исчез из поля зрения журналистов. Правда, появилось сообщение о 
том, что девушки были вынуждены уехать из поселка, так как местные жители 
«записали их в колдуньи». Однако само имя «барабашка» осталось в названии 
феномена, означающего наш отечественный полтергейст. 

Духи, подобные «барабашке», нередко проявляют агрессивность по отно-
шению к человеку: ударяют его по голове, щиплют, разбрасывают и рвут его 
вещи. Бывают и более серьезные травмы. Этому сопутствует появление неизве-
стно откуда взявшихся камней и водяных струй в доме, удары током и т. п. 

В 1987 г. газеты и журналы опубликовали сообщения о «Невидимке в Измай-
лове (Полтергейст Савиных)», терроризировавшем семью москвичей Савиных 8. 
В доме падали столы, стулья, ковры, зеркала, ходили ходуном холодильник, 
стиральная машина, кровати. Попытки защититься крестным знамением и святой 
водой были безуспешны. На слова дух, как правило, реагировал агрессивно. 
Семья вынуждена была переехать к родственникам, в подмосковный совхоз, но 
и там начались аналогичные явления. Они продолжались месяц и неожиданно 
прекратились. Явления полтергейста были зафиксированы многочисленными 
свидетелями, в том числе и участковыми двух отделений милиции. 

Подобная история случилась с семьей Рощиных из Подмосковья. В их доме 
летала кухонная утварь, посуда и т. п. Случаи полтергейста за последние годы 
зафиксированы и в других местностях. В этом отношении особенно знаменит 
поселок Енакиево Донецкой обл. после публикации статьи «Енакиевское диво» 
(газета «Известия», 26 мая 1967 г.), в которой описывался очередной случай 
полтергейста, характеризовавшийся еще и тем, что в присутствии одного из 
членов семьи — школьника К.—в доме самопроизвольно возгорались предметы. 
Семья была вынуждена уехать из злополучного дома 9. 

На страницах прессы появились сообщения, связанные с историей вопроса о 
полтергейсте. Один из корреспондентов отметил, что публикация о «барабашке» 
в газете «Труд» (19 октября 1988 г.) совпала со столетним юбилеем одного из 
первых извещений о случае полтергейста, появившегося 21 октября 1888 г. в 
газете «Нью-Йорк уорлд». В заметке рассказывалось, что на американской ферме 
в штате Нью-Йорк сестры Фокс слышали настойчивый стук. Мать повезла сестер 
в ближайший город, где начались их выступления перед публикой. Сестры стали 
знамениты на весь мир. Во время турне по городам США и Европы они выступали 
перед зрителями, задававшими вопросы невидимкам, и получали ответы на них 
при помощи стуков. Эти выступления, как известно, послужили толчком для 
увлечения спиритическими сеансами, охватившими высшие сословия многих 
европейских стран, включая Россию. 

Тогда же возникло и название «полтергейст», в буквальном переводе с немец-
кого означающее «шумный», «веселый» дух. Однако не все знают, что представ-
ления о подобных духах имеются и в русской мифологии. Одним из самых рас-
пространенных среди русских, как, впрочем, и среди других славянских народов, 
было представление о кикиморе, хотя название ее варьируется: шишимора, мара, 
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морок, моровица, шишига и т. п. |0. Этим именем обозначали невидимого домового 
духа, сидящего за печкой. Ночью, когда хозяйка спит, кикимора проказит с 
веретенами, прялкой и пряжей, если хозяйка забыла осенить все предметы кре-
стом. Нередко кикимору видят прядущей пряжу. Однако, как говорит пословица: 
«Хоть кикимора и прядет, а рубахи от нее не дождешься». Отсюда и насмешка 
над ленивыми: «Спи, девушка, кикимора за тебя спрядет, а мать выткет» " . Если 
кикимора привидится в переднем углу — быть в избе покойнику. Если кикимора 
не взлюбит хозяев, начнет греметь коклюшками до тех пор, пока не выгонит их 
из дома. 

Нередко образ кикиморы сливался с образом домового. В словаре В. И. Даля 
читаем: «Кикимора — род домового, который по ночам прядет, а днем сидит за 
печью» |2. В некоторых русских районах кикимору считали женой домового ,3. 
Домовой, будучи в целом благожелательным для хозяев духом, рассердившись, 
начинает проказить, подобно кикиморе: ущипнет, насадит синяков, спрячет ка-
кую-нибудь вещь, поднимет шум в доме. «Проделками домового объясняют не-
нормальные отправления организма, когда „кажется" и когда „блазнит", т. е. 
неосязательное представляется воочию, или когда „чудится", и болезненно на-
строенный слух передает в преувеличенном виде и сдержанный шопот облекает 
в ясные речи и даже шумные разговоры» 14. 

Двойственная природа домового отмечена В. И. Далем: «Домовой — дух 
хранитель и обидчик дома; стучит и возится по ночам, проказит, душит ради 
шутки сонного. Увидеть домового — к беде, к смерти... На Иоанна Листвичника 
( 30 марта) домовой бесится; на Ефрема Сирина домового закармливают, покидая 
ему кашу на загнеток» 15. В представлениях крестьян некоторых местностей образ 
кикиморы сливается с духами окружающей природы — лешачихами, русалками, 
полевиками и т. п. 

Среди крестьян Архангельской, Вологодской, Пермской и Кировской областей 
до сих пор сохраняется поверье о «шуликонах» («шаликонах», «шилыханах») — 
мальчишках-пакостниках и шалунах, живущих в заброшенных постройках и 
пустых сараях, непременно артелями; проделки их не наносят людям существен-
ного вреда 16. По представлениям крестьян Вятской губернии (сообщение относится 
к прошлому веку) «шаликоны» живут в воде, откуда они выбираются перед Кре-
щеньем и селятся в безопасных местах п . Если «шаликоны» поселятся в доме, 
выгнать их оттуда под силу только знахарю. В некоторых севернорусских районах, 
особенно пограничных с коми, рассказы о «шуликонах» переплетаются с повество-
ваниями о «чуди». «Чудь» в преданиях представляется маленькими человечками, 
выходящими из-под земли через полгода после цветения ржи. Для уничтожения 
этой нечистой силы у коми совершался обряд «топтания чудей», заключавшийся в 
том, что мужчины на лошадях с гиканьем и шумом скакали по деревне, топча 
копытами лошадей невидимых человечков IS. У русских Усть-Цылемского района 
Архангельской области аналогичный обычай называется «топтание шишков» 
Существуют и другие названия для маленьких духов: «васильки», «артамонки» 
и т. п. Подобных персонажей славянской демонологии относят к «сезонным демо-
нам», появляющимся только два раза в году из воды и уходящим в воду на Святки 
(отСочельника до Богоявления-Крещения, с 24 декабря по 6 января) и в Петровки 
(с 24 по 29 июня), т. е. в дни зимнего и летнего солнцеворота 20. 

Если «сезонные демоны» относительно безвредны, подобно «шумным», «весе-
лым» духам немецкой мифологии, то этого нельзя сказать о заложных (по 
терминологии Д. К. Зеленина) покойниках, к числу которых народ относит 
умерших неестественной и преждевременной смертью, утопленников и опойц. 
Эти покойники, по народным представлениям, продолжают доживать свой век 
вблизи места своей гибели. Их не разрешалось хоронить на кладбище; им 
отводилось место на перекрестках дорог. Характерной чертой заложных 
покойников, как считает Д. К. Зеленин, является их враждебность к живым 
людям, которым они стремятся вредить, особенно имеющим неосторожность или 
несчастье встретиться с ними вечером или ночью 21. Подобные представления 
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отражены в рассказах, которые довелось слышать автору в недавнем прошлом в 
деревнях Архангельской области. Это рассказы о страшных привидениях, появ-
ляющихся на перекрестках и обочинах дорог. Средством спасения от них 
считались кресты, поставленные в опасных местах. Те же зловещие места, в 
которых по какой-либо причине не поставили крест, оставались опасными. В 
одном месте, расположенном недалеко от деревни Малые Нисогоры Мезенского 
района, видят огромного роста привидение во всем белом. 

В материалах, собранных в более позднее время в Читинской и Иркутской 
областях, содержатся и еще более страшные рассказы о мертвецах, которые 
являются в местах захоронения, пугая людей; слышатся шум, вой, плач, хохот, 
пение, топот, стук, звон колокольчиков и т. п.; показывается огромная рука или 
нога, появляются тройки лошадей. Покойник преследует людей, сдергивает с 
человека шубу, разрывая ее в клочья. Люди и животные после встречи с таким 
покойником сходят с ума или умирают 22. 

Судя по современной прессе, подобные рассказы бытуют и в Москве. В одной 
из газет сообщалось, что энтузиастами создана небольшая самодеятельная группа 
по изучению необычных феноменов, происходящих на улицах Москвы, главным 
образом, по ночам. В составе группы двое студентов, физик, рабочий, милиционер. 
Она анализирует загадочные звуковые, слуховые и зрительные явления, записан-
ные от свидетелей. В интервью с корреспондентом руководитель группы Евгений 
К. сказал: «Нас интересуют только улицы. То, что творится в домах, в подвалах, 
на чердаках, уже не наша епархия. Многое, конечно, на поверку оказывается 
чепухой. Кому-то что-то померещилось, ну и начинается трезвон. Мы взяли за 
правило вносить в свою картотеку лишь те аномальные явления, которые 
зафиксированы не менее двух раз на одном месте» 23. 

Группа провела своеобразное картографирование необычных феноменов: на 
карте Москвы отмечены приуроченность к определенному месту и частота 
зафиксированных явлений. Они распределены неравномерно. Наиболее часто 
феномены отмечены в районах Таганки, Яузских ворот, переулков вокруг 
Пятницкой улицы, а также на улицах и переулках в районе улиц Герцена и 
Бронной. Реже они встречаются на Арбате, Полянке и Плющихе. Явления, отме-
ченные на карте, весьма разнообразны. Например, в районе Сухаревской пло-
щади, в большом Сергиевском переулке, показывается огромный силуэт мужчины 
ростом до второго этажа. Фигура стоит всю ночь до рассвета, не причиняя никому 
вреда. В Замоскворечье рассказывают о кошках, которые перебегают улицу от 
одного дома к другому, свободно проходя сквозь стены. Оказавшийся на их пути 
может лишиться рассудка. Сам Евгений К. провел типологию необычных явлений, 
разделив их на четыре группы: первая — просто звуки; вторая и третья — 
подвижные и неподвижные фантомы, но без звука; к четвертой группе он отнес 
фантомы озвученные, несущие живым людям наибольшую и нередко смертель-
ную опасность 24. 

Большинство классифицированных феноменов имеет соответствие в 
традиционных быличках и бывальщинах. Необычными могут показаться перехо-
дящие улицу черные кошки, но и они имеют место в традиционных рассказах о 
колдунах и ведьмах. Например, в одной из быличек рассказывается о том, как 
ведьма, умирая, передает своих духов (чертей) другой женщине. После смерти 
колдуньи односельчане видели, как ночью черные кошки переходили от дома 
умершей колдуньи к дому ее преемницы 25. 

Конечно, полного совпадения старых и новых быличек нет и быть не может; 
изменившиеся условия жизни не могли не сказаться на трансформации ряда 
мотивов. Например, в традиционных быличках привидения нередко появлялись 
в тарантасе или на тройках с бубенцами 26. Теперь привидение пользуется авто-
мобилем. Вот как описывает очевидец один из звуковых фантомов на улицах 
Москвы: «Мы стоим на перекрестке двух небольших переулков в районе 
Патриарших прудов. Тихо. Лишь с Садового кольца, до которого рукой подать, 
время от времени долетает шум проносящихся автомобилей... Я начинаю напря-
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женно всматриваться. Сперва — ничего. Потом издалека доносится звук работа-
ющего мотора. Сначала мне кажется, что звук идет со стороны Садовой, но 
источник его все ближе, и я понимаю, что автомобиль катит по переулку прямо 
к нам. Машинально я ищу глазами приближающуюся машину. Но улицы пустынны, 
как и минуту назад... Волна неодолимого страха накатывается на меня. По узкому 
переулку почти на нас — мы стоим на краю тротуара — движется звук; иначе это 
описать невозможно... Вот автомобиль приближается, вот почти поравнялся с нами, 
вот миновал нас и поехал дальше... Невидимый автомобиль — ничем другим это 
быть не может — замер у двери небольшого особняка. Слышно, как мощный двига-
тель работает на холостых оборотах. Затем происходят вещи и вовсе заставляющие 
меня похолодеть. Раздается звук открываемой двери. Спокойные шаги, голос, гово-
рящий что-то (слов разобрать не удается). Щелкает замок в дверце автомобиля, 
спустя несколько секунд дверь захлопывается. Мотор прибавляет обороты. Машина 
трогается, и через полминуты последние звуки тают в ночи... Чтобы шок мой был 
понятнее, надо добавить, что особняк, неподалеку от которого мы дежурим и на-
против которого остановилась машина-невидимка, старожилам известен как „Дом 
Берии". Здесь жил этот кровавый человек. Однако связано ли напрямую это 
обстоятельство со странным звуковым призраком, три-четыре раза в месяц появ-
ляющимся в переулке, достоверно утверждать сложно» 21. О разъезжающих в 
черных кадиллаках таинственных людях в черном, не зарегистрированных 
полицией, сообщается в американской прессе 28. 

Один из самых распространенных персонажей в русских мифологических 
рассказах — леший. По указателю Э. В. Померанцевой можно судить, что на 
долю этого образа приходится наибольшее число сюжетов 29. Примерно такая же 
закономерность прослеживается и в указателе к быличкам В. П. Зиновьева 30. 
Рассказы о лешем наиболее часто встречаются среди быличек о духах окружа-
ющей среды и в наших записях, сделанных в районах Архангельской области в 
1970—1976 гг. 

Леший, по народным представлениям, хозяйничает в лесу. Иногда он может 
забрести в шинок, подсесть к подвыпившему человеку, неосторожно помянувше-
му его в разговоре; и даже посетить крестьянский дом, если там его помянут. 
Поэтому крестьяне старались лишний раз не произносить слово «леший». Осо-
бенно опасным для общения с лешим считалось сумеречное время. Осторожными 
нужно было быть в отношении маленьких детей. Жестоко наказывалась мать, 
если в раздражении сказала ребенку: «Ну тебя, к лешему!»; леший мгновенно 
уносил ребенка к себе. Потом, если матери и удавалось при помощи длительных 
постов и молений в церкви вернуть ребенка, он до конца жизни оставался боль-
ным. Не проходила бесследно встреча с лешим и для взрослых: побывавший у 
него в шстях, или погибал или заболевал неизлечимой болезнью. 

Чаще всего леший подшучивает над путником, едущим по лесной дороге. 
Леший прикидывается или знакомым или родственником этого человека и за 
разговором заводит его в чащобу. Единственным спасением от лешего было 
крестное знамение или слова молитвы. Достаточно было произнести одно слово: 
«Господи!». В ответ раздавался громкий хохот и слова лешего: «А, догадался!..». 
Нередко жертвой становился подвыпивший человек, если он выпивал предло-
женную лешим рюмку вина, чтобы опохмелиться. Однако достаточно было ска-
зать «Господи, ведь я же сегодня не последнюю...», как леший с громким хохотом 
исчезал. 

Рассказы о том, как леший «водил» в лесу тех, кто ходил по ягоды и грибы, 
больше касаются женщин. В лес старались ходить по двое, по трое, но и в таких 
случаях леший иногда добивался успеха, принимая вид товарища, родственника 
или знакомого своей жертвы. Спасением от него, как и во всех случаях, было 
произнесение молитвы или крестное знамение 31. 

В сибирских былинках повествуется о том, что леший может показываться 
женщиной, чаще родственницей того или иного человека 32. Нужно отметить, что 
сюжеты, связанные с лешим, в севернорусских и сибирских районах обнаружива-
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ют много общего. Помимо упомянутых выше, сходство можно проследить в сю-
жетах о свадьбах лешего, когда людям слышится свист, песни, звуки коло-
кольчиков; в рассказах о том, как леший пугает топотом, шумом, просит человека 
дать ему закурить, одаривает подарками, которые дома оказываются мохом, 
кизяком и т. п. Такое сходство мифологических рассказов северных и сибирских 
русских объясняется общностью их происхождения: известно, что Сибирь перво-
начально заселялась выходцами из севернорусских губерний. 

Мифологические представления, лежащие в основе быличек и бывалыцин, 
имеют глубокие корни. Рассказы о лешем, отражающие представления о хозяине 
леса — покровителе зверей, могут быть отнесены к древнейшим видам народной 
прозы. Возникновение образа хозяина леса относят к эпохе преобладания 
охотничьего хозяйства 33. 

Хотя фонд сюжетов о лешем обнаруживает немалую устойчивость, в послед-
нее время в нем наметились изменения, больше касающиеся внутреннего содер-
жания быличек. Среди мифологических рассказов, записанных в наши дни, воз-
росла доля повествований, ведущихся от третьего лица, и соответственно упала 
доля рассказов от первого лица. Это обстоятельство, по-видимому, способство-
вало трансформации мотивов и образов быличек. В частности, по современным 
рассказам труднее составить портрет лешего, более выпукло предстающего в 
записях быличек, сделанных в прошлом веке и рассказанных, как правило, от 
первого лица. Однако и раньше лешего, судя по рассказам о нем, скорее можно 
было услышать, чем увидеть. Несмотря на то, что леший являлся чаще в чело-
веческом образе, его неземное происхождение выдавали необычные черты: 
отсутствие бровей, одного уха, остроголовость. Нередко он изображался без пояса 
и без шапки, а если и в шапке, то необыкновенно широкой и большой. Иногда 
леший являлся седым стариком в белом широком балахоне или без одежды, 
волосатым, с большой бородой. Характерным признаком лешего, как и других 
представителей нечистой силы, являются торчащие нечесаные волосы. Часто 
лешему приписывается огромный (вровень с лесом) рост, правда, он обладает 
способностью из огромное человека мгновенно превращаться в маленького чело-
вечка, вровень с травой. Другой признак лешего — непомерно длинные, до земли 
руки. Иногда леший имеет зооморфный или антропо-зооморфный вид. Он может 
появляться в образе зайца, волка, поросенка, козла, петуха и т. п. Иногда, при 
человеческом облике лешего, его выдают козлиные ноги или рога м . 

Столь подробное рассмотрение нами образа лешего объясняется тем, что 
некоторые портретные черты лешего русских быличек можно увидеть в совре-
менных рассказах о снежном человеке или, как его еще называют, о диком лесном 
человеке. Некоторые ученые считают его реликтовым гоминоидом. Ему посвя-
щено немало книг и статей; он стал предметом обсуждения на конференциях и 
симпозиумах 35. Собраны многочисленные свидетельства и рассказы о снежном 
человеке, в частности, членами семинара Дарвинского музея, работающего с 
1960 г. Возглавляющий семинар Д. Ю. Баянов собирает следы реликтовых 
гоминоидов, содержащиеся в исторических документах, древней и средневековой 
мифологии различных народов. Например, в одной из римских хроник рассказы-
вается о живом сатире, который был доставлен императору Сулле. Описание 
сатира позволяет современным исследователям видеть в нем снежного человека 
Подобные сопоставления проводились в отношении дивов, упоминающихся в 
«Слове о полку Игореве» и в поэме Низами «Искандер Нами», а также в отно-
шении ряда мифологических персонажей: «фавнов» и «сатиров» греческой 
мифологии, «алмастов» кавказских преданий, леших русских быличек и бы-
валыцин, «йетти» — гималайских преданий. 

Действительно, портрет снежного человека многими чертами напоминает ле-
шего. Как следует из большинства рассказов, снежный человек предстает 
мужчиной очень высокого роста (от 2 до 3 м), густо заросшим шерстью, с развитой 
мускулатурой, горящими глазами, непропорционально длинными руками. Осо-
бенно важна в характеристике облика снежного человека его остроголовость, на 
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которую указывают большинство источников о нем 37. Именно эта черта в демо-
нологических представлениях считается одной из основных в характеристике 
многих представителей нечистой силы, в том числе и лешего 38. Подобно лешему, 
снежный человек внезапно появляется перед путником, вызывая ужас и оцепе-
нение, и также неожиданно и быстро исчезает, поражая легкой, почти летящей 
походкой. В пользу правомерности сравнения этих двух персонажей служит тот 
факт, что, несмотря на многочисленные поиски останков и лежбищ снежного 
человека, усилия исследователей не увенчались успехом. До сих пор нет четкой 
фотографии снежного человека 39. 

В пользу правомерности сравнения образов лешего и снежного человека го-
ворит фантастичность некоторых рассказов о последнем. Например, в 1988 г. 
газеты и журналы опубликовали сообщение о встрече со снежным человеком 
группы школьников на одном из озер Кольского полуострова (Мурманская обл.). 
Если при первой встрече дети, по их рассказам, видели существо, по всем призна-
кам схожее со снежным человеком (как он характеризуется в большинстве рас-
сказов о нем), то при встрече с ним следующим летом на том же месте рас-
сматриваемый персонаж предстает в их описании в ином, более фантастичном 
виде: «Спустя два дня после приезда ребят на берег ручья Саша Приходченко 
вечером не стал заходить в избушку, а прилег под домиком у входа. На другом 
берегу внезапно возникли две человеческие ноги, густо покрытые светло-серыми 
волосами. Перепрыгнули ручей и стали обходить избушку. Стараясь понять, кому 
принадлежат эти ноги, Саша припал к самой земле и удивился, что ноги поче-
му-то не кончаются». А затем одним прыжком влетел в дверь: «Здесь живет 
волосатый великан» 40. 

С точки зрения Б. Ф. Поршнева, снежный человек — неандерталец, сох-
ранившийся в труднодоступных местах обитания41. Так же считают зоологи 
упоминавшегося выше семинара Дарвинского музея. Нельзя игнорировать и тот 
факт, что многие рассказы о снежном человеке имеют характер свидетельских 
показаний очевидцев; на первый взгляд в них нет ничего фантастичного и сверхъ-
естественного, кроме некоторых незначительных с точки зрения неискушенного 
человека деталей. Как уже говорилось, подобные черты свойственны и многим 
фольклорным рассказам о лешем. Так, среди мифологических рассказов финно-
угорских народов (хантов и манси) выделяются рассказы о лесном человеке, 
который характеризуется в них как человекоподобное существо, только обросшее 
шерстью и очень высокого роста. 

Именно эти рассказы зачастую используются для доказательства реального 
существования снежного человека. Однако Ю. Г. Рочев — собиратель и исследо-
ватель коми-преданий, хотя и выделяет предания о лесном человеке, но считает, 
что лесное существо коми-преданий «во многом напоминает мифологический 
персонаж коми-легенд — лешего. Например, он также крадет женщин себе в 
жены, обладает способностью останавливать на расстоянии лодки, плывущие по 
реке. Однако отличается от лешего принципиально и даже противопоставляется 
ему. Так, встреча с ним всегда случайна, а не является результатом его происков; 
после него в лесу остаются четкие отпечатки босых ног, тогда как леший не 
оставляет за собой никаких материальных следов пребывания рядом с человеком. 
Если леший — продукт мифологического, в конечном итоге религиозного, соз-
нания, то мохнатый человек — это плод фантазии, вымысла» 42. Однако более 
тщательный сравнительный анализ подобных коми-преданий с аналогичными 
преданиями восточных угров (хантов) позволил автору прийти к заключению, что 
«возможно, образ лесного человека — это очень сильно трансформированный 
образ коми-лешего, утратившего черты былой своей определенности» 43. 

Говоря о соотношении образов лешего и снежного человека, важно помнить 
и то обстоятельство, что леший нередко предстает в быличках не только сверхъ-
естественным существом, но и вполне реальным земным человеком. Особенно 
часто, как отмечалось, он любит принимать образ простого русского мужика-кре-
стьянина: просит закурить, предлагает опохмелиться и т. п. Не нужно забывать 
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