Приложение 4. 
Критские козлы.

После окончания черновой работы с текстами ФД и печатями Вы оказались перед проблемой интеллектуальной безработицы, других текстов с критской иероглифической письменность под рукой нет. Некуда приложить свой изощрённый ум,  гибкую и тонкую мысль. Но работа над текстом ФД открыла Вам богатейший набор интереснейших и до сих пор нерешённых проблем. Выбирайте по вкусу и загружайтесь. Приведу Вам один пример.

При обосновании перевода текста ФД Вы, несомненно, встретили в литературе утверждение одной умной головы о том, что боевая колесница критян запрягалась козлами. Только чрезмерная скромность не позволила  показать истинное значение открывшегося феномена: это же танк древней критской армии, сравнимый разве только с нашим Т-34! Почтительно склоним головы перед необыкновенной проницательностью могучей мысли. Но раз есть рисунок, то куда деваться? Надо объяснять. Правда, где заинтересовавшийся этим сообщением любитель истории может посмотреть такой рисунок, не говорится.
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Посмотрим на другой конец временного отрезка, длина которого составляет 3600 лет.  Несколько недель тому назад по телевизору прошёл репортаж о передаче Индии самого современного боевого корабля, построенного на питерских верфях. Индийцы дали название кораблю «Тапар», по-русски – «Топор». Корреспонденты верещали по поводу этого события, но никто из них не спросил у индийцев, почему они дали такое имя кораблю? Почему не лом, или пила, или молоток? Название корабля – национальный символ, продолжение истории народа. Не может быть, чтобы представители народа, имеющего необозримое культурное наследие, давая имя кораблю, имели в виду простой топор, которым рубят вульгарные дрова или мясо. Раз это символ, то оглянемся вокруг и заглянем в глубь истории. 
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Балтийская мифология. Бог Перкунас передвигается на колеснице, запряжённой конями или козлами.
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Скандинавская мифология. Наскальные изображения в Южной Скандинавии изображают бога Тора, вооружённого топором, иногда молотом, рядом изображение козла. В мифах Тор ездит в повозке, запряжённой козлами, и вооружён главным образом боевым топором. Интересный вопрос: как отличить на наскальном рисунке обоюдоострую секиру от молота? Не появилось ли название молота много позже топора? Вот вам пример перехода от секиры к топору. Печать #074 с легендой πατι μορι.. = владыка счастливый. Последний знак – двусторонний топорик-лабрис, который огласовывается как ρι. Здесь же он больше соответствует молотку. Как у Одина. На других печатях он вырезан в точном соответствии своему образу. 

В индоевропейской мифологии Бог-громовержец ездит на колеснице, запряжённой конями, вооружённый каменным или медным топором. Но, судя по всему, на коней он пересел позже, а раньше в свою колесницу запрягал козлов. Это время некоторые учёные определяют началом бронзового века.
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Отсюда ясно, почему на рисунках Крита в колесницу запряжены козлы. Единственное доступное, и спорное, широкому читателю изображение можно увидеть на торце саркофага из Агиа Триады. 
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На этом же саркофаге под алтарём, на котором приносят в жертву быка, мирно лежат два козла (см. полное изображение этой стороны саркофага в §6). Судя по всему, они не предназначены для жертвоприношения. Скорее всего, это символы богов, имманация какого-то критского божества и объект поклонения. Или Царь-Солнце умер и козлы ждут продолжения начала своего пути с умершим в ином мире.
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К этому выводу нас склоняет легенда печати #228. Посмотрите третью сторону печати, где правитель страны показывает своё величие и святость через дружеское прикосновение к шеям козлов. То, что козлы на минойском Крите были священны, говорят и ряд легенд других печатей. Очень хорошим подтверждением этому служат два примера. Первый, изображение козлов на ритоне из Като Закро, где отдыхающие козлы показаны на храме.
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Невозможно предположить, чтобы на храм было допущено какое-либо другое животное кроме священного, которое рассматривается как воплощение самого бога или носителя его наиболее почитаемых функций. 

Второй пример – слоновая пластинка из Угарита с изображением богини плодородия, которая кормит из своих рук травой козлов. 

Искусствоведы прямо связывают это изображение с влиянием крито-микенской культуры. Вот что пишут Н.А. Дмитриева, Н.А. Виноградова в своей книге «Искусство Древнего мира» (Москва. «Детская литература». 1986г. Стр. 121). «О многообразных связях финикийского искусства с внешним миром повествует и изящно вырезанная на пластинке из слоновой кости фигура полуобнажённой богини плодородия, кормящая травой козлов. Строение черт лица и причёски с тугим завитком надо лбом, мягкая проработка тела и грациозность фигуры слегка изгибающегося тела и пышных одежд говорят о проникновении  

[image: image12.png]Hocpedune — Huanna u
kyer ¢ yeeramu, no 6

kam — Oea Kxosna, ewi
Janvute — FHAKU-CUMEO-

av  Huawnw. IHewars
Qoarn0CTHOZO AUYA XDG-
ma Huannst. Ypyr (Me
conoramus). 4—3 Toic. 00
n. o. Bepaun,
Tocydapersennvie




[image: image13.png]Basusoncras Gozuns naodopodus Humap
(usoBpascenue 6uUpesano HG newamit).




[image: image14.png]


[image: image15.jpg]



в искусство этой морской державы критско-микенских влияний». Не будем портить мысль авторов цитаты своими комментариями, приведём лишь фрагменты фресок минойского периода в подтверждение их слов. Читатель сам увидит их правоту.
Таким образом, наши козлы сначала вышли далеко за пределы своей прародины почитания и затем своего крито-микенского религиозного местообитания. С гибелью минойского мира закончилась эпоха почитания козлов, скоро после этого они были забыты. Как был забыт священный кабан. Но вот что интересно, сюжет божества с козлами существовал в памятниках Шумера в 3-4 тыс. до н.э..  Существовал он и много сот лет после гибели минойской цивилизации. Приводим в качестве примера печати в подтверждение сказанному. 

Проследите, товарищи лингвисты, цепочку топора. Тапара (инд.) > топор (рус.)> табарна (хет.) = лабарна (хет.), так некоторые авторы публикаций и книг считают более правильным, > лабрис, от лабар? (крит.) Боевой топор Бога из атрибута божества превратился в сакральный символ - лабрис. Эта цепочка вместе с козлами позволяет сделать вывод: носители критской иероглифической письменности принадлежат к индоевропейцам. Можно выделить общих предков хеттов, критян, скандинавов, балтов из общего массива индоевропейцев? Кажется, это возможно (см. работу Седова В.В. «Этногенез ранних славян». Вестник Российской академии наук. Т. 73, №7, с. 594-605. 2003 г.). Но в этом случае нужно будет решить небольшую частную проблему, найти место зарождения поклонения козлам. Вариантов два. Первый, религиозное почитание козлов зародилось в одном центре и распространялось по мере передвижения племён на новые земли. В этом же направлении распространялось культурное влияние. Поскольку мы считаем минойцев индоевропейцами, то в этом случае мы должны стать на сторону гипотезы Вяч. Вс. Иванова и Т.В. Гамкрелидзе о прародине индоевропейцев в восточной части Малой Азии, откуда они расселялись на запад вплоть до Балтики и, естественно предположить, на восток в Междуречье, унося с собой культ козлов. Второй вариант, культ зародился в областях расселения разных народов. В этом случае портретные и иные сходства богини плодородия с угаритской пластинки с женскими образами минойского мира объясняются только культурным влиянием последнего на религиозные многовековые традиции Угарита. Точно по Н.А. Дмитриевой и Н.А. Виноградовой.

Но не всё так просто. Печати Древнего Двуречья с изображением козлов и богини много старше подобных изображения Крита. От этой отправной точки предлагаю посмотреть[image: image16.jpg]


 на ряд печатей Двуречья и сравнить с оттисками критских печатей. 
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Если судить по другим печатям Крита, то в центре приведенной печати вырезано некое сооружение, символизирующее священное место – храм или алтарь или иное местопребывания бога, может быть иной божественный символ. Присутствие священного козла у этого «алтаря» призвано напомнить имя бога. Сюжетная картинка этой печати смыкается с иконографией печатей Двуречья, при существенных различиях в изображении человеческих (божественных)  фигур. Можно предположить, что при похожей иконографии существовали и принципиальные идеологические различия, о которых мы не знаем.
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1.Оттиск цилиндрической печати с изображением мифологических персонажей и животных. Сер. 3-го тыс. до н.э. Шумер. Британский музей. Лондон.


2.Гемма с изображением бегущего оленя. Ок. 1600 г. до н.э. Крит. Музей Ашмола. Оксфорд.

 Согласитесь, что по виду рогов это не олень, а всё тот же козёл. 



3.Цилиндрическая печать с изображением мифологических персонажей и животных. Сер. 3-го тыс. до н.э. Шумер. Британский музей. Лондон.

  Сравните с критской печатью # 228.
Но не буду отбирать у Вас хлеб. Дерзайте! Тема тянет на хорошую научную статью, но можно раздвинуть до диссертации. Это будет более надёжно и более безопасно, чем связываться с ФД.

Фреска. «Сборщицы шафрана».

Печать #074.





Деталь росписи саркофага из Агиа Триады.





3-я сторона


печати #228.





    Ритон из дворца в Като Закро. 2-я половина XVI в. до н.э. .Прорисовка изображения на ритоне.











