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			ВВЕДЕНИЕ

			Предлагаемая вниманию читателей монография «Право и государство в сказочных нарративах» посвящена междисциплинарному исследованию взаимосвязи права, государства и сказок.

			Народные и авторские, прозаические и поэтические, развлекательные и поучительные сказки можно рассматривать как своего рода матрицы, задающие, формирующие внутренние и внешние мотивы поведения персонажей, выполняющие некоторые функции в определенных культурных контекстах. Приспосабливаясь к культурным обстоятельствам, сказки выполняют двойную фундаментальную функцию. Эта двойная функциональность позволяет, с одной стороны, выяснить, как общество понимает себя через изучение народных и авторских сказок, а с другой — проанализировать побудительную функцию сказок.

			В книге предпринята попытка ответить на вопросы о том, как народные предания и сказки отражают и направляют жизнь людей, как они способствуют организации общества, формированию социальных ролей и порядка, каково их значение в формировании общественной жизни, как они распространяют определенные идеологии и способствуют формированию правовой культуры. В разные исторические периоды сказки передавали традиционные духовно-нравственные ценности через демонстрацию моральных норм и принципов, формируя понятия доброты, справедливости, взаимопомощи, честности, трудолюбия и уважения к семье и старшим. Без традиций в исторической судьбе российского народа нет ни преемственности, ни смысла. Национальные традиции формировались и видоизменялись на протяжении многих веков. Например, в России некоторые пришли из язычества, другие — после крещения Руси.

			Сложно отрицать взаимосвязь права и сказок, хотя и неочевидную на первый взгляд. Право обращалось и обращается к сказкам, чтобы говорить о народах, о различных традициях и обычаях, средствах, которые использовались для обеспечения соблюдения правовых предписаний. Сказки являются фундаментальным инструментом для изучения этической перспективы права. Это моральные притчи, которые часто говорят о добре и зле, правосудии и справедливости. Право рождается из «фактов», а народное творчество подарило нам совершенно уникальные и особенные истории, отражающие реальность.

			Пересечение права и сказок прослеживается и в авторских сказках. Например, представитель древнего дворянского рода Сергей Аксаков по настоянию своего отца, прокурора Земского суда Тимофея Аксакова, переехал из Казани в Санкт-Петербург, где поступил на службу переводчиком в Комиссию по составлению законов. Затем перешел в Экспедицию о государственных доходах. Приступая к написанию известных всему миру сказок «Аленький цветочек», «Буран», «Моя сестра» и др., С. Аксаков отмечал: «Тайна в том, что книга должна быть написана, не подделываясь к детскому возрасту, а как будто для взрослых, и чтоб не только не было нравоучения (всего этого дети не любят), но даже намека на нравственное впечатление, и чтоб исполнение было художественно в высшей степени»1.

			Автор сказки «Городок в табакерке» князь Владимир Одоевский, изучая в Благородном пансионе при Московском университете «Основания Законоискусства, особливо Практического Российского», искусно применял полученные знания в области юриспруденции как на государственной службе, так и в литературе. В. Одоевскому принадлежит авторство либерального цензурного устава 1828 г., а также первых законов об авторском праве. Им же написаны следующие строки: «…мы обрезали крылья воображения, мы составили для всего системы, таблицы; мы назначили предел, за который не должен переходить ум человеческий; мы определили, чем можно и должно заниматься… Но не в этом ли беда наша? Не оттого ли, что предки наши давали больше воли своему воображению, не оттого ли и мысли их были шире наших и обхватывали большее пространство в пустыне бесконечного, открывали то, что нам ввек не открыть при нашем мышином горизонте»2.

			Общеизвестно, что братья Гримм начали собирать народные сказки еще во время учебы на юридическом факультете при поддержке Фридриха Карла фон Савиньи и его влиятельных друзей — писателей и фольклористов Клеменса Брентано и Ахима фон Арнима. Сборник сказок писателей изначально предназначался не для детей, а для других ученых. Братья Гримм изучали связи между неопределенным чувством «немецкой» идентичности и эпическими историями, сагами и сказками. Они искали социальные правила, изображенные через фантастические сценарии сказок.

			Произведения Дж. Р. Р. Толкина и Дж. К. Роулинг, исследуемые с позиции права, возможно, продолжают схожую между собой литературную традицию и разрабатывают тему борьбы с Темным Властелином, желающим захватить власть над миром и править вечно. Народные и авторские сказки допустимо рассматривать как средство познания многообразия национального права.

			Анализируя теоретические научно-правовые проблемы, авторский коллектив стремится решить и практические задачи: предложить методологический инструментарий для исследования взаимосвязи права, государства и сказок; разработать методические рекомендации по использованию волшебных сказок в преподавании правовых дисциплин в образовательных организациях высшего образования.

			Авторы предлагают читателям вместе с ними постичь, как право отображается в сказках, услышанных и прочитанных в детстве, но уже с учетом жизненного и профессионального опыта. Это увлекательный процесс, ибо сказки могут выступать в качестве зеркала и жизни общества, и действия правовых норм.

			Остается выразить надежду, что серьезное научное осмысление взаимосвязи права, государства и сказок станет заметным вкладом в отечественную юридическую науку и послужит делу правового и культурного просвещения.

			Уважаемые читатели, вам предоставляется уникальная возможность посмотреть на знакомые сказочные истории глазами юристов. Не упустите этот великолепный шанс!

			Юлия Владимировна Ерохина
 Илья Михайлович Сокольщик


			Глава 1. ТЕОРЕТИКО-МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЕ ОСНОВЫ ЮРИДИЧЕСКОГО ИЗУЧЕНИЯ СКАЗОЧНОГО ФОЛЬКЛОРА

			§ 1. Недооцененный (юристами) потенциал народных сказок

			Сказка (белорус., укр. — казка, серб.-хорв., пол. — bajka, чеш. — pohádka) как один из основных жанров народной волшебной, бытовой и анималистической прозы (по классификации В. П. Аникина) с особой сюжетной структурой, стилем изложения, персонажами и функциями известна, пожалуй, всем народам с древнейших времен3.

			Исторически первая разновидность сказок — волшебная (или мифическая, чудесная, фантастическая) — производна от архаических тотемов и мифов о ритуалах (прежде всего, инициации героя, который, пройдя испытание, повышает свой социальный статус) и о происхождении (этиологии) вещей. Таковы восходящий к IX—X вв. знаменитый цикл арабских и персидских сказок «Тысяча и одна ночь» или составленный кашмирским поэтом Сомадевой в XI в. «Океан сказаний» («Катхасаритсагара») о приключениях царевича Нараваханадатты, а также русские сказки о былинных героях и их волшебных антагонистах. Несмотря на прямое указание ирреальности описываемых событий («не в каком царстве, не в каком государстве», при царе Горохе) и неопределенно-прошлое время («жили-были»), сказки принято считать выражением народного мировоззрения («гласом народа»), в том числе представлений о базовых этических категориях и институтах власти.

			Компонент обыденного правосознания более выражен в бытовых сказках, где акцент с волшебства смещается на рассказ о жизни простого народа, преодолении бытовых неурядиц (в том числе социальных конфликтов, судебных разбирательств) благодаря смекалке плутоватых героев (трикстеров). Таковы цикл историй о Ходже Насреддине, городские бытовые новеллы из «Тысячи и одной ночи», плутовские романы (фаблио) средневековой Франции, а также более поздний русский цикл сказок о находчивом солдате или бедном крестьянине (например, по сюжету сказки «Шемякин суд» крестьянин-бедняк благодаря хитрости и находчивости склоняет алчного судью Шемяку вынести решение по различным искам в свою пользу)4.

			Не менее яркое сатирическое представление о социальном строе и его изъянах дают анималистические сказки, в которых животные олицетворяют людей с их добродетелями и пороками. Таковы сборник поучительных историй и притч «Пять книг [житейской мудрости]» («Панчатантра»), призванный научить индийскую элиту искусству управления государством и житейской мудрости на примере сюжетов о дружбе льва и быка, о войне ворон и сов, о лукавых шакалах; средневековый франко-немецкий животный эпос «Роман о Лисе», где под масками животных скрываются социальные типы (циничный и умный трикстер лис Ренар и его враги: сильный, но глупый волк Изенгрим [барон], медведь Брён [богатый феодал], лев Нобль [король]) и выражена едкая критика феодальных порядков и институтов, включая суд и церковь. В восточнославянском фольклоре к аналогичному циклу относятся сказки «Лиса и волк», «Теремок», «Колобок» и т. п., где в животных легко угадываются социальные типажи (жадная и хитрая лиса — мелкая дворянка или чиновница; глупый и жадный волк — грубый помещик; простодушный и неуклюжий медведь — крупный землевладелец, воевода; трусливый заяц — простой крестьянин).

			Благодаря своей многогранности данный жанр народного творчества является неисчерпаемым источником вдохновения для авторов литературных сказок, а также объектом научного изучения и подражания. В строгом смысле сказковедение представляет собой направление фольклористики, предметом которого стала сказка во всем ее жанровом многообразии5. Однако интерес к сказкам проявляли специалисты самых разных гуманитарных наук.

			Антропологи и этнографы исследуют связь сказочных сюжетов с древними ритуалами (особенно обрядами инициации), верованиями и социальной структурой общества. Литературоведы изучают поэтику и стиль народных и литературных сказок. Психологи видят в сказках отражение коллективного бессознательного, архетипов и психологических проблем человека. Историки ищут в сказках отголоски реалий прошлого (исторические деяния, события, детали быта). Культурологов занимает роль сказки в культуре, ее идеологические функции и адаптации. Философы уделяют внимание выражению в сказке определенной картины мира, этических норм и представлений о добре и зле. Под разными углами зрения варьируется понимание сказки и ее функций: от детского развлечения до поэтической формулы философии жизни и культурно-исторического памятника6.

			Несмотря на высокую оценку значимости народных сказок специалистами многих гуманитарных дисциплин, правоведы нередко относятся к ним снисходительно, считая недостоверным и неправовым источником информации об архаической культуре, который значительно проигрывает хроникам (летописям, былинам) по своей достоверности, мифам — по полноте отражения архаического мировоззрения, записям обычаев — по насыщенности нормативной информацией7. Переход от архаики обычного права к зрелому позитивному праву, по мнению историков права, отмечен рационализацией (в смысле М. Вебера) всех видов юридической деятельности, а значит, преодолением мифических и сказочных форм отражения социального бытия. В результате отечественное и зарубежное правоведение (в том числе юридическая антропология и история юридическую антропологию и историю права) часто исключает сказки из круга объектов исследования и не развивает методы их изучения8.

			Между тем, являясь комплексным отражением социокультурных и природных условий жизни, народная сказка содержит и важные для правоведа (историка права, компаративиста) сведения об обыденном правосознании (включая представления о традиционных духовно-нравственных ценностях), порой не совпадающем с официальной идеологией. Это особенно важно учитывать при происходящем на наших глазах «повороте на Восток» и изучении правовых традиций незападных обществ, значительно отличающихся от правовых систем современности в силу исторической и культурной дистанции. Данные правовые системы и их социокультурный контекст особенно сложны для понимания отечественных юристов именно в силу явного европоцентризма сравнительного правоведения9. В фольклористике такой подход оказывается несовместимым и особенно губительным при изучении материалов Восточной и Юго-Восточной Азии. Сюжетные схемы европейских сказок неприменимы и к народам бывших европейских колоний в Африке (южнее Сахары), Австралии и Океании, чьи сказки также практически не используются при обсуждении общих проблем сказковедения10.

			Именно при обращении к народной сказке как источнику информации о праве и государстве ученый-правовед сталкивается с рядом концептуальных проблем, включая конструирование объекта (предмета) научного исследования и выбор адекватного теоретико-методологического подхода для его изучения. Специфика современного правоведения как общественной науки о правовых системах не позволяет без значительной адаптации заимствовать подходы ученых-сказковедов. Означает ли это, что правоведы разных специальностей (историки, теоретики, философы права, компаративисты) лишают себя одного из важных источников информации об одной из подсистем общества?

			Немногочисленные исследования сказочного фольклора с позиции правоведения, цитируемые далее, не дают ясного ответа на поставленный вопрос. Чтобы восполнить этот пробел, в данной главе представлен обзор основных препятствий юридического изучения сказочного фольклора, дана оценка перспектив такого исследования с позиции разных типов правопонимания и с учетом ведущих подходов современного сказковедения.

			§ 2. Основные препятствия юридическому изучению народных сказок

			Любая блестящая теория в социальных науках обречена оставаться пустой абстракцией без опоры на эмпирические данные. Сказковеды, как и правоведы, чаще всего черпают их в прозаических и нормативных текстах. При этом исследователь российского и зарубежного фольклора сразу столкнется с недостатком или недоступностью текстов «юридических» сказок. Тематической рубрики сказок о судах и судьях нет в указателях сказочных сюжетов Европы и Ближнего Востока А. Аарне и С. Томсона или Восточной Европы под редакцией Л. Г. Барага. Очевидно, «юридические» сюжеты являлись «профильными» для чиновников судебных ведомств, а не сочинителей поучительных историй11. Нередко «правовая» тематика отражена в них иносказательно, отвлеченно. Например, в сказке «Правда и Кривда» проблема справедливой оплаты труда погружена в контекст более фундаментальной проблемы жизни по совести и вере12. Этим объясняется и далекая от правоведения исследовательская повестка фольклористов.

			Более серьезным препятствием в изучении сказочного фольклора с юридической точки зрения является их недостоверность в качестве исторического (перво)источника. Большинство славянских народных сказок, прежде всего волшебные, изначально предупреждают читателя о вымышленности изложенных в них обстоятельств. Зачин сказки часто включает формулу невозможного («в некотором царстве, в некотором государстве»), потустороннего («за тридевять земель, в тридесятом царстве»), указывает на ирреальность событий и неопределенное время действия в прошлом («жили-были»)13. Это же подчеркивают традиционные формулы завершения сюжета словами рассказчика («я там был, мед-пиво пил, по усам текло, а в рот не попало»)14.

			Без упоминания исторически точных топонимов, этнонимов, дат, событий исправить умышленную недостоверность сказок, как правило, не представляется возможным даже с опорой на современные научные методы сказковедения. Так, литературная версия сказки «Шемякин суд»15 лишь с известной долей вероятности датируется XVII в., но сама является разработкой бродячего сюжета, распространенного в фольклоре Востока и Запада. На Руси сказка предположительно была заимствована из Польши16. В западном фольклоре немецкий филолог Ф. фон дер Хаген отметил сходство сказки «Шемякин суд» с поздней немецкой песней «Суд Карла Великого» (Бамберг, 1493 г.). По мнению основоположника сравнительного литературоведения санскритолога Теодора Бенфея, прообразом данной сказки в восточном фольклоре являлась тибетская или индийская сказка о бедном брахмане, взявшем у богача на время быка для работы17. Попытки связать сказку с конкретным историческим периодом Русского государства только по имени главного персонажа оказались несостоятельными. И. П. Лапицкий опроверг связь вошедшего в поговорку в XVII в. «Шемякина суда» с судебной деятельностью великого князя московского Дмитрия Шемяки, доказывая, что отождествление имен сказочного и исторического персонажей произошло в литературе из-за некритичного отношения Н. М. Карамзина к фольклору XVII в.18

			Невозможность связать повествование народной сказки с конкретным историческим периодом закономерно формирует у ученого-правоведа представление о ней как о ненадежном источнике информации о правовых (и иных) институтах прошлого, использование которого сомнительно даже в дополнение к правовым памятникам обычного права, законодательства и судебной практики.

			Опора на теоретическую и методологическую базу фольклористики вряд ли позволит правоведу преодолеть указанную проблему. Сказковеды создавали свой научный аппарат в расчете на изучение (понимание) народных сказок как литературного жанра, возникшего прежде всего с целью создания эстетически убедительных художественных образов при помощи прозы, реже — поэзии. Предметом их изучения в зависимости от научных направлений являлись смыслы сказочных сюжетов (нарративы, рассказы о деяниях и событиях), их структура или функции персонажей. Правоведы же чаще всего имеют дело с нормативными текстами, фиксирующими модели социального поведения в координатах прав и обязанностей. Критерии их оценки обусловлены не эстетикой, но соответствием представлениям общества о добром и справедливом, приемлемом (разрешенном) или запрещенном. Специальные же методы изучения источников права именуются формально-юридическими, поскольку подчинены целям изучения формального закрепления норм социального поведения.

			Наконец, научное изучение народной сказки совместимо не со всяким профессиональным представлением юриста о праве, в чем также заключается одно из препятствий «юридического» сказковедения.

			§ 3. Народные сказки через призму типов правопонимания

			Значение народных сказок как источника информации о правовой системе общества во многом зависит от того, что именно считать правом: универсальные принципы добра и справедливости, нормативные тексты законодательства, правоприменительную практику или же акты социального поведения и коммуникации. Очевидно, сказки отражают перечисленные явления в разной мере и, следовательно, привлекают или не привлекают внимание правоведов, мотивируют или демотивируют их научные исследования.

			Юридический позитивизм и отрицание правовой значимости фольклора. Для представителей любого направления юридического позитивизма право находит свое полное выражение в совокупности (системе) норм, закрепленных в установленных или признанных публичной властью формах (источниках). Разумеется, современный позитивизм далек от прямолинейного («классического») отождествления права исключительно с волей суверена19. Однако даже инклюзивный («мягкий») позитивизм (согласно Г. Харту, Дж. Коулману и большинству постсоветских ученых-теоретиков), допуская выведение норм права из моральных идеалов, не мотивирует юриста обращаться к фольклору.

			Позитивистская парадигма права не признает авторитет обычая и в целом скептически относится к влиянию «народного духа» на создание, толкование и применение права. Для позитивиста решающее значение имеет политическая власть и институциональные механизмы, обеспечивающие соблюдение установленных правил. Кроме того, классический позитивизм проистекает из либеральной и индивидуалистической идеологии, тогда как народная мудрость тяготеет к коллективизму, свойственному традиционным обществам. Позитивизм также ставит под сомнение существование права до возникновения государства, обеспечивающего действенность норм аппаратом принуждения. Кроме того, сторонники юридического позитивизма в большинстве своем вовлечены в изучение современных правовых систем постиндустриальных обществ, где роль обычая не только на практике, но и в теории незначительна ввиду распада традиционных социальных структур.

			Следовательно, данный тип правопонимания исключает фольклор из предмета изучения правоведения. Народные сказки, пословицы и предания рассматриваются как объект этнографии или филологии. Пронизанная моралью народная мудрость сказок исключена из объема права и не имеет значения для его действительности.

			Социологический взгляд на право в книгах и право в жизни. Широкое направление социологической юриспруденции (юриспруденция интересов Р. Иеринга, Ф. Хека, С. А. Муромцева, свободного права О. Эрлиха, Г. Канторовича, институционализм Л. Дюги, М. Ориу, Ф. Жени, Г. Гурвича, американский правовой реализм К. Ллевеллина, марксизм и др.) объединяет взгляд на право как систему общественных отношений, которые защищаются и гарантируются государством. Именно от юридического быта общества производны нормы права в формально-юридическом смысле.

			Указанный тип правопонимания значительно повышает важность правовых обычаев как отражения народного быта, причем не только в архаических традиционных обществах с доминированием обычно-правового механизма регуляции, но и в государственно-организованных, где нормативные предписания публичной власти реализуются или отвергаются адресатами в зависимости от признания их легитимности. По аналогии с обычаями правоведы могут обратить внимание и на сказочный фольклор постольку, поскольку он позволяет запечатлеть тот же народный быт и объяснить отношение к нормам позитивного права и к правовому идеалу: их совпадение обусловливает действительность и действенность права, а расхождение подрывает и то и другое.

			Потенциально сказки содержат информацию для понимания традиционного типа легитимности властных институтов (по М. Веберу), феномена социальной солидарности и коллективного сознания (по Э. Дюркгейму), функционирования механизма социального контроля, основанного на правомерных интересах и ценностях (по Р. Паунду).

			Тем не менее опора на социологический подход при исследовании правового потенциала фольклора осложняется прагматичным отношением социологов к моральным ценностям. Прежде всего, изучение моральных ценностей, лежащих в основе интересов и конфликтов, долгое время оставалось на периферии исследований или вовсе отдавалось на откуп сторонникам иных научных школ. Социология права изначально нацелена на изучение социальных фактов (в первую очередь экономических интересов и социальных конфликтов), влияющих на право. Кроме того, присущий многим социологическим теориям моральный релятивизм обусловливает взгляд на ценности лишь как на отражение социальных интересов и конфликтов, отвергая возможность существования универсальных моральных истин.

			Психологическая теория: интуитивное право и коллективные эмоции. К социологическому направлению примыкает разработанная Л. И. Петражицким психологическая теория права. Она не относится к числу наиболее популярных среди современных правоведов, даже если (с подачи ученых-теоретиков петербуржской школы) ее связывать со становлением современного коммуникативного взгляда на право. Тем не менее рассматриваемая теория открывает уникальную перспективу на изучение права, в том числе через его отражение в фольклоре. Как известно, в монографии «Теория права и государства в связи с теорией нравственности» (1907 г.)20 этот ученый разделил право на позитивное (установленное и навязанное государством главным образом через закон) и интуитивное (психические переживания людей об их правах и обязанностях). Их переплетение позволяет объяснять, почему адресаты законов иногда не реализуют диспозиции их норм (например, если закон резко противоречит интуитивному праву), почему законы воспринимаются как справедливые или нет (в сравнении с интуитивным правом), а также почему субъекты права следуют обычаям и иным социальным нормам помимо и даже вопреки закону.

			Хотя сам основатель школы не занимался анализом сказок, обоснование значимости императивно-атрибутивных переживаний служит предпосылкой для их изучения в любых формах выражения, в том числе обычаях и сказочном фольклоре. Косвенным подтверждением тому служит обращение к фольклору психоаналитиков XX в. (начиная с З. Фрейда и К. Юнга). Однако концептуальным препятствием такого изучения является субъективизм: если право есть лишь опыт индивидуальной психики, то как возможно исследовать общий, разделяемый всеми правовой опыт? Решением могло бы стать некое «общее интуитивное право» или совокупность правовых переживаний, разделяемых большинством членов сообщества, вероятно, основанная на «коллективном бессознательном» (по К. Юнгу). Именно фольклор, передаваемый из поколения в поколение, может служить бесценным источником для изучения этого уровня правовых эмоций, архетипов и моральных интуиций, которые определяют как формирование, так и интерпретацию позитивного права.

			Историческая школа и антропология в поисках «народного духа». На первый взгляд, наиболее органично идея юридической значимости фольклора вписывается в теорию исторической школы права. Лидер школы Ф. К. фон Савиньи объявил право продуктом естественного развития «народного духа» (Volksgeist), который проявляется именно в обычаях и фольклоре. Следовательно, сказки, легенды и эпос — не просто культурные артефакты, а источники права в идеологическом смысле.

			При таком подходе фольклор полагается исследовать на предмет выделения правовых принципов, традиционных ценностей, которые могут быть адаптированы для нужд правоведения, законотворчества и правосудия. Однако для этого правоведу необходимо разрешить две принципиальные проблемы.

			Во-первых, как объяснить значимость «народной мудрости» предков для их потомков на более поздних стадиях развития? Право зависимо от прошлого, но ни одно общество не является его заложником, о чем убедительно свидетельствует изучение эволюционных и революционных изменений правовых систем с позиции социологической юриспруденции. По выражению М. Вебера, «нас с нашими современными социальными проблемами древняя история ничему не научит или научит весьма немногому. Современный пролетарий и античный раб так же мало поняли бы друг друга, как европеец и китаец. Наши проблемы совершенно другого рода»21. Без обоснования актуальности исторического опыта фольклор обречен оставаться предметом изучения юридической антропологии и древней истории. В свою очередь, ведущие антропологи обосновывают применимость собственного подхода к изучению современных западных обществ22.

			Во-вторых, немецкая историческая школа права опиралась на идеологию этноцентризма и культурного релятивизма, отрицая универсализм правовых ценностей эпохи Просвещения и Французской революции 1789 г. Каково же значение выводов о содержании немецкого народного духа и его выражении в фольклоре для понимания права англичан, французов, японцев? Между тем процессы ускоряющейся глобализации мира, начиная с эпохи Великих географических открытий, порождают если не глобальные, то транснациональные проблемы, решения которых в области правоведения ищут в том числе через разные формы правовых заимствований (экспансию, рецепцию, аккультурацию, гармонизацию, унификацию и т. п.)23. Фактически это признал сам Ф. К. фон Савиньи, посвятив фундаментальное исследование «История римского права в Средние века», в частности т. 6 (1815—1831 гг.)24, чужеземному праву, которое немецкий народный дух сделал своим.

			В-третьих, кантианский идеализм лидера исторической школы побуждал его искать объяснения правовых явлений в духовной культуре, а правовые решения (например, защиту владения) выводить из теории и философии права, принижая значимость материальных факторов. Если практика противоречит теории, тем хуже для практики! К тому же исходная посылка данного учения — народный дух — метафизическая и не поддается верификации методами правоведения как общественной науки.

			Естественно-правовой идеал в фольклоре. Школа (точнее, направление) естественного права, с которой полемизировал Ф. К. фон Савиньи, дает основание правоведам рассматривать народные сказки и мифы как хранилище универсальных моральных императивов, обязательных для любого позитивного закона. Являясь одним из древнейших направлений в истории западной правовой мысли, оно не утратило актуальности с античности до наших дней, перерождаясь то в христианском обличье (от «Суммы теологии» Фомы Аквинского и испанских вторых схоластов к неотомизму Ж. Маритена), то в современной светской интерпретации (от юснатурализма Г. Гроция и просветителей XVIII в. к возрожденному естественному праву XX в. П. И. Новгородцева, Р. Штаммлера, Г. Радбруха, Дж. Финниса, Р. Алекси, В. С. Нерсесянца).

			Современные интерпретации юснатурализма открывают некоторые перспективы для изучения народного фольклора. Так, с точки зрения неотомиста Ж. Маритена, естественный закон познается человеком не столько через сложную рациональную дедукцию, сколько через интуитивное постижение блага «по склонности» (par inclination), через соответствие или несоответствие поведения глубинной природе человека, созданного по образу и подобию Божию. В такой склонности Ж. Маритен искал обоснование прав человека, приемлемых для людей разных культур и вероисповеданий25. Опираясь на идеи Маритена, народную мудрость, запечатленную в сказках, можно рассматривать как поле интуитивного различения добра и зла, справедливости и произвола, Правды и Кривды. Подобные исследования редки, но в целом подтверждают возможность реализации данного подхода26.

			Современные светские трактовки юснатурализма в праве западных стран коренятся в общей либерально-демократической идеологии, несмотря на технико-юридические различия common law и континентального права. Данное прочтение юснатурализма не исключает обращения к народному фольклору, но порождает ряд затруднений.

			Так, и австралийский ученый Дж. Финнис и его немецкий коллега Р. Алекси в своих теориях исходят из концепции достоинства личности и оперируют категориями субъективных прав и обязанностей. Дж. Финнис в монографии «Естественное право и естественные права»27 отвергал возможность вывести должное из сущего и постулировал существование ряда самоочевидных «базовых человеческих благ» (жизнь, знание, игра, дружба, практическая разумность и др.), к которым стремится любой человек. С данной точки зрения народные сказки представляют собой нарративы о стремлении к благам и о сопутствующих опасностях. При этом выявленные фольклористами «бродячие» сказочные сюжеты разных народов Востока и Запада наполняют содержанием универсальную этическую матрицу, лежащую в основе теории Дж. Финниса.

			В романо-германском правоведении немецкий правовед Р. Алекси в книге «Понятие и действительность права (ответ юридическому позитивизму)»28 развивал тезис о двойственной природе права, охватывающей как реальное измерение (позитивные установления, их социальную эффективность), так и идеальное измерение (мораль, справедливость, правильность). Двойственная природа права подразумевает баланс между справедливостью («притязание на правильность») и правовой определенностью (реализацией норм позитивного права), определяемый по формуле Радбруха: моральные недостатки подрывают действительность права (и дают судье основание не применять норму), только когда преодолен порог крайней несправедливости нормы права. Исходя из теории Алекси, фольклор может рассматриваться как сокровищница народных представлений о правильном (моральном), явное отступление от которых нарушает баланс идеального и реального, подрывает социальную эффективность норм.

			Вместе с тем и классический, и современный юснатурализм подталкивают исследователя фольклора к его оценке и критике с позиции ценностей определенной (европейской) цивилизации, которые объявляются универсальными, эталонными. Например, усматривая неизменную суть права в равной для всех норме и мере свободы и справедливости, В. С. Нерсесянц приходит к выводу о неправовом характере норм, противоречащих указанной сути права29. Этот же критерий позволяет ранжировать (оценивать) правовые системы в прошлом и настоящем. При таком подходе фольклор подлежит критике за выражение патриархальной, нелиберальной системы ценностей и представляет интерес для теоретика права лишь как иллюстрация исторической эволюции обществ от несвободы к свободе, «от статуса к договору» (по формуле Г. Мэйна).

			Право как плюралистическая коммуникативная система. Коммуникативный подход является одним из самых новых в арсенале теоретиков права. Отталкиваясь от базы классической социологической юриспруденции XX в., он раскрывает перед исследователем новые перспективы юридического изучения народных сказок в парадигме науки постмодерна (постнеклассической рациональности, по И. Л. Честнову). Его наиболее известные сторонники в России (А. В. Поляков, И. Л. Честнов) и за рубежом (М. ван Хук, В. Кравиц) настаивают на невозможности объяснить правовую действительность монистическими, однофакторными теориями (перечисленными выше). Это побудило их обратиться к категории «коммуникация» (диалог, обмен информацией), разработанной в современной немецкой философии права (Ю. Хабермас и др.), которая в наибольшей степени подходит для описания трех аспектов права: социальных (фактических), нормативных и идеальных30. Такая категория нацеливает ученого на значительное расширение предмета исследования, а также на раскрытие плюралистического содержания права как многоуровневого и гетерогенного явления общественной жизни, отражающего сложное устройство самого общества и не менее сложные его теории в современной социологии31.

			Данный подход продуктивен при изучении архаического, обычного по своему происхождению права, поскольку обычно-правовой механизм регуляции создан самим обществом (до или помимо государства), в основном зависит от социокультурных факторов, фактического признания и реализации членами социума. Следовательно, ученому надлежит рассматривать право прежде всего в функциональном, а не структурном аспекте (как акты поведения на основе социальной коммуникации, а не совокупность формально определенных моделей поведения).

			Не менее важен коммуникативный подход и для изучения «рудиментов» обычаев в государственно-организованных системах права. Коль скоро право мыслится как разнородная (гетерогенная) система, вполне объяснимо сосуществование, взаимодействие и коллизии подсистем обычного, государственного, иноземного (колониального) права в рамках одного и того же социума. Примером могут служить нормативные системы коренных малочисленных народов (аборигенов) Севера и Сибири32.

			Несомненно, коммуникативный подход позволяет ученому-правоведу включить в предмет своего исследования народные сказки как одно из выражений социальной коммуникации, причем не только в процессе их составления, редактирования, распространения, но и исполнения перед аудиторией в прошлом и настоящем. Неслучайно элементы данного подхода уже взяты на вооружение современными фольклористами.

			§ 4. Подходы фольклористов к изучению народных сказок

			Помимо совместимости народной сказки с парадигмой правоведения, юристу необходимо учитывать наличие принципиально разных подходов к ее пониманию в сказковедении. С известной долей условности можно выделить несколько конкурирующих точек зрения, которые в разной степени релевантны предмету юридического исследования и апробированы.

			Мифологическая школа, с которой в XIX в. в Европе и России началось научное изучение народной сказки, рассматривает ее как упрощенный, десакрализованный древний миф. Представители этого подхода (братья Гримм, Ф. И. Буслаев, А. Н. Афанасьев и др.) ищут в сказочных сюжетах отражение архаичных космогонических представлений и природных циклов, преломленное через «народный дух» каждого этноса. Развивая данное представление в первой половине XX в., А. Йоллес доказывал, что сказка — неделимое жанровое целое («монада») или исходная простая форма (подобно мифу, легенде), специфика которой выводится из представлений, заключенных в самом языке33.

			Альтернативная миграционная школа немецкого санскритолога Т. Бенфея и его последователей (в России — А. Н. Пыпин, B. В. Стасов, Л. З. Колмачевский и др.) сделала предметом исследования миграцию сказочных сюжетов из одного культурного ареала (чаще индийского) в другой (европейский, ближневосточный)34. В свое время данный взгляд позволил оспорить тезис о происхождении сказок исключительно из «народного духа» и стимулировал сравнительные исследования фольклора. Однако для правоведа знание, например, об индийских корнях сказочного сюжета о находчивом воре само по себе не несет ценной информации (даже в тех редких случаях, когда удается проследить цепочку заимствований). Гораздо важнее понять, как и почему этот «бродячий» сюжет был адаптирован, переосмыслен и встроен в народное правосознание тибетцев, арабов, немцев, русских. В этой связи продуктивна позиция филолога А. Н. Веселовского, считавшего появление народных сказок сочетанием новаторства и заимствования35.

			Конкуренция названных подходов в исследовании сказочных сюжетов пошла на благо сказковедению, поскольку заложила основы изучения сказочного фольклора разных народов, позволила собрать и сгруппировать его по сюжетам в рамках историко-географической школы. Ее создатели сконцентрировали усилия на типологизации сказочных сюжетов и их территориальной принадлежности. Таков указатель сюжетов финского фольклориста Антти Аарне (с дополнениями американца С. Томпсона)36. Позднее данный подход нашел применение при изучении не только западного, арабского, индийского фольклора, но и восточноевропейского37.

			Однако для правоведа названные подходы к изучению сказок через призму сюжетов не столь продуктивны, поскольку смещают научный анализ с общественных отношений на религиозную символическую картину мира архаических обществ. Например, конфликт Героя со Змеем, похитившим царевну, предстанет в качестве аллегории борьбы небесного божества с хтоническим демоном, а не как посягательство на общественные ценности (суверенитет, неприкосновенность личности, нарушение общественного порядка и т. п.). Юридически значимые элементы сюжета растворяются в метафизических и природных аллегориях, лишая исследователя-правоведа его предмета.

			Таким образом, первые научные школы фольклористики решали проблему генезиса сказочных мотивов и реконструкции древнейших верований индоевропейских народов, которые лишь отчасти удается связать с архаическим правосознанием конкретных этносов Древнего мира и Средневековья.

			Психоаналитический подход, связанный с исследованиями З. Фрейда, К. Юнга и их последователей, позволил увидеть в сказке символическое выражение бессознательных желаний, архетипических структур и универсальных психологических комплексов. Это позволило сместить фокус в изучении сказок на внутренний мир человека. С этой точки зрения герои сказок — не аллегории природных сил, а персонифицированные архетипы: Герой, Мудрый Старец (Даритель), Тень (Антагонист), Анима (Царевна) и др. Путешествие Героя в «тридевятое царство» интерпретировалось как символический путь индивидуации — процесс становления целостной личности через интеграцию сознательных и бессознательных аспектов психики. Такие исследователи, как Мария-Луиза фон Франц и Джозеф Кэмпбелл развили этот подход, показав, что структура героического мифа и волшебной сказки универсальна, поскольку отражает фундаментальные этапы психологического развития человека38. Сказка по-прежнему рассматривается как текст, но его смысл уже не исторический, а вневременной, психологический.

			Для правоведа данный подход перекликается с анализом интуитивного права в теории Л. И. Петражицкого. Однако его применение к сказочному фольклору затруднено. Во-первых, сказки все же не дают достаточных данных для тонкого анализа психических переживаний, в отличие от серии бесед с пациентом в кабинете психоаналитика. Во-вторых, внутренние переживания вторичны как для современного, так и для архаического права, которое связывало правовые последствия с социально значимыми деяниями субъектов или их общественным положением, а не с внутренней душевной драмой.

			Структурно-типологический подход к изучению народных сказок представляется гораздо более продуктивным для изучения их юридического содержания, разделяя с правоведением принцип познания объекта по его функциям. Он подразумевает выявление постоянных функций героев (персонажей) и совершаемых ими действий. Уже в «Морфологии волшебной сказки»39 В. Я. Пропп последовательно доказал, что сюжеты волшебной сказки вариативны, а ее структура постоянна и состоит из ограниченного набора функций или поступков действующих лиц (например, запрет и его нарушение), изложенных в определенной последовательности. Функции носят устойчивый, типичный характер, что позволяет группировать и сравнивать сказочные сюжеты всех народов нашей планеты. При этом синхронное изучение волшебной сказки должно предшествовать ее диахронному (историко-генетическому) рассмотрению. Для правоведа данный подход важен главным образом возможностью взглянуть на вариативные сюжеты сказок через призму социально значимого поведения персонажей, выполняемых ими функций, которые к тому же являются парными (бинарными), как Правда и Кривда.

			Структурно-семиотический поворот в изучении сказочного фольклора состоялся в 1960-е гг. во многом благодаря переводу монографии В. Я. Проппа на английский язык в США (1958 г.), публикации «Структурного изучения мифа» (1955 г.) Клода Леви-Стросса, статьям А. Ж. Греймаса (по выделению групп и типов функций, динамике распределения ролей персонажей, движению сказочных ценностей в мифологическом контексте), К. Бремона (о логике сказочного повествования), А. Дандеса, а также американских коллег (Р. П. Армстронга, Дж. Л. Фишера, П. Маранды и Э. Кенгас-Маранды и др.).

			Данный подход получил развитие и в Советской России благодаря общим исследованиям по семиотике мифа (В. В. Иванов, В. Н. Топоров, Д. М. Сегал, Ю. М. Лотман и др.), сюжетов несказочных (театра, баллады, песен, пословиц) и сказочных жанров фольклора (С. Д. Серебряный, Е. М. Мелетинский, Д. М. Сегал, М. С. Харитонов), в том числе в рамках московско-тартуской семиотической школы40.

			Одним из лидеров данного направления являлся Е. М. Мелетинский, разработавший теорию сюжетных архетипов как первичных и универсальных смыслопорождающих элементов. Тем самым ученый осуществил синтез историко-генетического и структурно-типологического языков описания сказочного сюжета, его действующих лиц, структуры сказочного текста и картины мира, которые позднее развили в современном отечественном сказковедении С. Ю. Неклюдов, Е. С. Новик, А. В. Рафаева, Э. Г. Рахимова и др.

			Г. Л. Пермяков первым выделил особый тематический и структурно-смысловой тип сказок о судах и судьях, а также его основную антиномию мудрого, справедливого суда и его противоположности41. Исследования фольклора разных народов позволили М. С. Харитонову дополнительно обосновать тип сказок о судах и судьях выделением общей «процессуальной структуры» из следующих элементов: 1) возникновение социального конфликта; 2) обращение к третьему лицу (судье, посреднику); 3) судебное разбирательство (рассмотрение обстоятельств дела, выявление правого и неправого); 4) вынесение решения, приговора (или отказ от этого); 5) последствия (реакция участников конфликта и наблюдателей)42.

			Собрав около 180 сказок более чем 80 народностей Азии, Африки, Океании, Харитонов выделил несколько групп повествований (сюжетов) о судах:

			а) суды, подтверждающие правоту (преимущество) одной из сторон на основании определенного принципа и присуждающие ей выигрыш (поощрение), а другой соответственно проигрыш (наказание); вообще сюжеты, доказывающие справедливость определенного принципа (вывода);

			б) суды, подтверждающие правоту другого, иногда прямо противоположного принципа и, следовательно, признающие правой другую сторону, присуждающие поощрение тому, кто считался бы проигравшим или был бы наказан в предыдущем случае;

			в) суды, где правыми и выигравшими оказываются оба (а виноватым и наказанным иногда кто-то третий) или оба оказываются виноватыми и наказанными (а правым и выигравшим кто-то третий);

			г) суды-дилеммы, где остается неясным, кто же прав (выиграл)43.

			Еще одним перспективным направлением структурно-типологического изучения сказок о судах является исследование обыденного правосознания как части особой сказочной картины мира (с подачи В. Н. Топорова в 1963 г.). На материале русских народных сказок отечественные ученые выявили и подвергли анализу сказочные и былинные концепты, которые стали константами русской культуры, включая важные для юриспруденции биномы «право — закон», «правда — кривда», «свобода — воля»44.

			К тому же семантическому ряду относятся представления о праве и публичной власти (так, изображение ленивых, корыстных и глупых персонажей царя, знати, военных и чиновников может свидетельствовать о недоверии населения к носителям власти); о категориях, относимых сегодня к философии права (например, конфликт между формальным законом и высшей справедливостью, Кривдой и Правдой, как в «Шемякином суде»); о желательном и предосудительном, о дозволенном и запрещенном, о нарушении запретов и об ответственности за это, то есть сведения о механизме обычно-правового регулирования, дополняющего или конфликтующего с механизмом государственно-организованного права45.

			Перформативный (коммуникативный) подход. Обращаясь к сказкам в XXI в., правовед не может оставить без внимания сложившийся на рубеже этого столетия в зарубежной науке перформативный подход, в рамках которого сказка превратилась из фиксированного традицией текста с описанием вымышленного сюжета в коммуникативный акт или процесс, в рамках которого известный вымышленный повествовательный сюжет творчески воссоздается и интерпретируется рассказчиком для аудитории в конкретном социокультурном контексте с целью выполнения определенных социальных функций. К основным из них относятся: мировоззренческая (как устроен мир и каковы его базовые понятия добра и зла, справедливости, судьбы и др.), социализирующая и дидактическая (как следует и не следует поступать), психологическая (как справиться со страхами смерти, потери, неизвестности, прожить сложные жизненные ситуации и реализовать мечты); эстетическая (как насладиться красотой стиля и сюжета)46.

			Указанный подход позволяет правоведу значительно расширить хронологические рамки и предмет своего исследования. Помимо текста, отражающего архаичное правосознание, ученый может обратиться к социальному поведению, связанному с созданием, исполнением и восприятием сказок в последующие исторические периоды, вплоть до современности («цифровой фольклор»). Предметом исследования становится не только сам сюжет, но и весь коммуникативный акт: мотивы и личность рассказчика, реакция аудитории, конкретный социокультурный контекст исполнения сказки. В исследовательской повестке возникают вопросы, которые не имели смысла ранее, например:

			— какие актуальные социальные функции выполняет сказка в процессе ее исполнения (только развлекает или утверждает групповую идентичность, служит средством народной критики социальных институтов, помогает разрешать конфликты, укреплять социальные связи)?

			— как современные адаптации сказок в современных медиа (кино, видеоиграх и др.) формируют социальные нормы, насаждая определенные ценности и модели поведения?

			— как сказочные нарративы становятся «симуляторами» социальных ситуаций, помогая формировать модели поведения в конфликтных ситуациях?

			— как представления о праве и власти в традиционном фольклоре трансформируются и используются в современном фольклоре (анекдотах, городских легендах, интернет-блогах)?

			Так перформативный подход превращает сказку для правоведа из сугубо исторического источника в средство анализа правосознания современного общества и его механизмов саморегуляции.

			Выводы по главе

			Очевидная неисследованность сказочного фольклора в отечественном и зарубежном правоведении, на наш взгляд, имеет веские причины. К первой их группе относятся: недостоверность народных сказок как исторического (перво)источника, невозможность связать их повествование с конкретным историческим периодом, второстепенное значение юридической проблематики в сказочных сюжетах и в посвященных им исследованиях фольклористов, а также неадаптированный теоретико-методологический инструментарий для проведения соответствующих юридических исследований.

			Вторая группа препятствий обусловлена господством в современном правоведении юридического позитивизма, отрицающего правовое значение фольклора как источника права и информации о нем. В то же время, как было показано выше, иные типы правопонимания в той или иной мере совместимы с исследованиями народных сказок. Наиболее перспективным, хотя еще не реализованным, для раскрытия потенциала фольклорного материала в познании правовых систем представляется коммуникативный подход. Он «легитимирует» обращение к народным сказкам как к источнику информации о правовом плюрализме традиционных и современных обществ, значительно расширяет предмет юридического познания, а также вооружает исследователя инструментарием для комплексного изучения плюрализма правовой системы. По сути, указанный подход позволяет сочетать перспективы осмысления сказочного фольклора социологической и психологической юриспруденцией, юснатурализмом и исторической школой, поскольку каждый из названных подходов раскрывает разные грани феномена народной сказки. Впрочем, такая широкая исследовательская повестка значительно осложняет его реализацию учеными-правоведами, что подтверждается отсутствием соответствующих исследований.

			Приоритетный для юридического изучения народных сказок теоретико-правовой подход подразумевает опору на достижения сказковедения и имеет явные пересечения с предложенной на рубеже XX—XXI вв. перформативной трактовкой сказок как коммуникативного процесса творческой интерпретации известного вымышленного сюжета и его адаптации в новом контексте для выполнения определенных социальных функций. Однако пока правоведы лишены возможности опереться на достаточную библиографию перформативно-коммуникативных исследований фольклористов и вряд ли в состоянии сами восполнить этот пробел.

			На данный момент наиболее полно юридическое содержание народных сказок исследовано специалистами с позиции структурно-типологического подхода, восходящего к исследованиям В. Я. Проппа и структурно-семиотическому повороту 1960-х гг. Именно данный подход позволил Г. Л. Пермякову и М. С. Харитонову выделить в фольклоре самых разных народов «глобального Юга» особый тематический и структурно-смысловой тип сказок о судах и судьях, выявить их общую процессуальную структуру, группы повествований (сюжетов), а также основную антиномию мудрого, справедливого суда и его противоположности. Данный подход также позволил обнаружить сказочные и былинные концепты, которые стали константами культуры и определили не только сказочную, но и простонародную картину мира.

			Таким образом, недооценка сказочного фольклора учеными-правоведами лишь отчасти обоснована качеством заключенной в нем информации об институтах права и государства. В большей степени она проистекает из позитивистских теоретико-методологических установок и пробелов в специализированной литературе о тематическом и структурно-смысловом типе сказок о судах и судьях.


			Глава 2. ОТРАЖЕНИЕ СОЦИАЛЬНЫХ ЦЕННОСТЕЙ И ФОРМИРОВАНИЕ ПРАВОСОЗНАНИЯ В ЗЕРКАЛЕ ВОЛШЕБНЫХ ИСТОРИЙ

			§ 1. Рациональные и иррациональные основы общественного сознания

			Одним из важнейших аспектов мышления Нового времени стал переход к новой гносеологической парадигме, открывавшей новый тип знания, «сфокусированный не на бытии и Боге, а на человеке и рациональном начале»47. Религиозное, мифологическое, магическое мышление стали восприниматься как феномены архаического мышления, актуальные лишь для древних (нецивилизованных, диких) обществ. Это заблуждение было свойственно общественному сознанию практически до настоящего времени. Даже антропологи, заложившие прочную основу для изучения иррациональных основ сознания в первой половине ХХ в., нередко с пренебрежением относились к открытым ими основам познания мира народов, находящихся за пределами европейской (шире — американо-европейской, не считая коренные народы) цивилизации. Именно поэтому сегодня представители коренных американских культур заявляют о своем праве на фольклор как на форму собственной культуры48, включающей те аспекты мировоззрения и способы познания, которые выходят за пределы рамок, установленных европейскими цивилизаторами, считающими, что они вытянули народы Америки из прозябания в невежестве и дикости.

			В современную эпоху, когда рационализм не утратил своих позиций, а развитие технологий поражает воображение, возрождается интерес к формам познания действительности, называемым архаичными. Они и сейчас могут направлять познавательные процессы, а также определять генезис и эволюцию социальных феноменов, в том числе правовых, которые считаются наименее мифологизированными, чистыми в своей рациональности. Однако это заблуждение.

			Стержнем сознания является память. Без биологической (психофизиологической) памяти невозможна личность. Соответственно, без коллективной памяти невозможна социальная группа. Это причина того, что существуют такие формы коллективной памяти, как история, историческая память и другие, конструируемые сознанием. Они обладают разными формами достоверности и основаниями. История как наука и форма коллективной памяти — социальный конструкт Нового времени. Она наиболее рациональна, очищена от мифологических оснований. На самом деле, как установлено на современном этапе, полностью это сделать невозможно именно потому, что история (историческая наука) все равно представляет собой не объективный, а субъективный факт сознания. Остальные виды памяти мифологизированы в большей степени и сконструированы на основе различных факторов, носящих в первую очередь аксиологический характер.

			Коллективная память сохраняет и систематизирует совокупность фактов, которые сознанию необходимы для социальной идентификации. Однако мифы тоже являются социальными фактами, что рационализм категорически отрицал. Если мы, занимаясь историей, в том числе историей права, стремимся к пониманию исторического процесса, то необходимо не только собрать, систематизировать и описать ряд фактов, но и понять их содержание, роль, значение, ценность. Здесь мы входим в такую сферу, в которой рациональные инструменты оказываются бессильными. Простой пример: когда непрофессионалы говорят об истории, для них нередко именно легендарные подвиги, великие анахронизмы служат основой для формирования знания о действительности. Они будут оспаривать реальность, точное и рациональное научное знание, если это наносит ущерб их идентификации49.

			Если некий мифологический факт не приносит немедленной пользы в повседневной жизни, он исчезает. Если такой факт сохраняет устаревшие представления, но продолжает определять картину мира, значит, у него все еще есть причина для существования в сознании людей. Они удовлетворяют потребности, играют определенную роль, выполняют некую функцию. Эта функция может отвечать индивидуальным запросам или проявляться как необходимость в силу принадлежности к той или иной социальной среде. Потребность мыслить мифологическими конструкциями практически независима от аутентичности, древности или иностранного влияния50 той или иной мыслеформы. Понимание этого факта является шагом к познанию механизмов развития культуры, социума, права.

			Современные исследователи среди феноменов иррационального мышления выделяют мифологемы, которые являются основополагающими структурными и содержательными аспектами современной культуры. Мифологемы содержатся не только в мифах, но и в сказках, былинах, других фольклорных источниках. Согласимся с тем, что все это смежные образования, которые нераздельно находят место в сознании как людей прошлого, так и современников. В большей степени это утверждение можно отнести к тем культурам, которые существовали до Нового времени, ибо они «не знали различий между мифом, наукой и реальностью, не отделяли вымысел от поэтики, былин и сказок; для них они становились явлениями одного типа, которые направлены на объяснение универсума и подчинение его человеку»51. Однако и сегодня, наверное, человек, не погруженный в гуманитарные научные исследования, не сможет различить эти культурные факты. Несмотря на различия, жанры рассказываемых историй зависят друг от друга, поскольку нет такого понятия, как «чистый жанр», и все типы рассказов имеют симбиотические отношения друг с другом52. В связи с этим отметим, что в дальнейшем в рамках настоящей главы сказка будет пониматься в одном ряду с другими смежными явлениями в контексте более широкого понятия «миф». В случае необходимости будут выделяться характерные черты именно сказки.

			§ 2. Сущность и социальные функции мифа

			Миф — это не архаичная форма видения мира, как утверждалось ранее. Это, скорее, отличная от рациональной форма познания действительности, характеризующаяся наличием не только рациональных, но и иррациональных аспектов, которые не просто признаются, но считаются нормальными. В рамках рационального сознания признание иррационального является вынужденным, оно вытесняется за пределы действительного. Оно вроде бы есть, и в то же время его нет. В процессе познания оно должно трансформироваться в нормальное, познаваемое. В мифе эта дихотомия снимается простым признанием факта, что иррациональное не просто существует, но имеет право на равноценное бытие вместе с рациональным.

			Социальный миф определяет и обеспечивает существование общества, государства и права. «Миф можно отождествить с культурным кодом, который в зашифрованном символическом виде содержит в себе первичную социальную информацию»53. Ранее в определение мифа включалась его пояснительная функция — разъяснять значение отдельных элементов окружающего мира, но его задача шире: придавать осмысленность реальности, позволять воспринимать ее во всей полноте и целостности, насколько это возможно.

			Сознание не способно вместить в себя весь окружающий мир, а потому оно отбирает необходимые элементы и из них выстраивает картину мира. Многие лакуны приходится заполнять, и нередко мифологические объяснения на грани рационального и иррационального служат для этого. Обратим сразу же внимание на то, что иногда исследователи указывают на правовую (нормативную) природу мифа, что позволяет отнести его к одной из первичных форм социального регулирования, поскольку в число наиболее очевидных элементов содержания мифа входит модель поведения, означающая долженствование54. Можно также заметить схожие функции у космогонических и государствообразующих мифов: они призваны легитимировать порядок, создаваемый из хаоса55. Миф не просто описывает порядки, но дает понять, что вне их не существует альтернативного социального пространства. Мифы с государственно-правовым наполнением создают иллюзию того, что существует социальное единство, то есть конструируют идентичность.

			С одной стороны, дидактический потенциал нарратива общеизвестен, не зря различные фольклорные формы в той или иной степени используются для формирования картины мира, в том числе в области политики и права. Понятной является мысль о том, что социальное поведение (действия и бездействие) зависит от идей. По поведению можно судить о шаблонах, стереотипах, архетипах, которые конструируют правосознание. Не имеет значения, откуда появились эти шаблоны: они коренятся в культуре. Необходимо задействовать механизмы приобретения идей и варианты их использования56 для формирования правового поведения. В начале эпохи Просвещения мифологическое сознание считалось бесполезным (и даже вредным) для процесса буржуазной рационализации. С другой стороны, живучесть и популярность сказок, ритуалов, традиций наводили на мысль, что их творческая сила может быть полезнее, чем считалось ранее. Так что неслучайно индустрия культуры стремилась приручить, отрегулировать и использовать в своих целях фантастические сюжеты и истории57.

			Известны неудачные попытки воздействия на коллективное сознание, когда акторы пытаются либо создать нарратив, который заместил бы имеющиеся ментальные модели, либо изменить или вовсе запретить, искоренить их. Например, диктаторы или завоеватели, захватывая власть, нередко запрещают этнокультурные проявления населения под страхом жестоких наказаний. Если это удается, то происходит ассимиляция, но бывают и такие случаи, когда мифологические конструкции приобретают латентный характер. Через какое-то время они могут проявиться с новой силой и стать важным инструментом в политике. Таким образом, мифологические конструкции демонстрируют завидную способность к выживанию. Усилия правителей, которые пытались регулировать или подавлять их, оставались тщетными. Некоторые мифологические формы с течением времени с точки зрения рациональной сферы сознания становятся нелепыми, но в иррациональной сфере они обладают важностью, что демонстрирует дихотомичность сознания и роль иррационального.

			Это позволяет понять, почему мифы не являются «пережитками» и «архаичными феноменами», а имеют непреходящую ценность. Потеряв социальный смысл, ценность и назначение, например, поспособствовав достижению какой-то цели, они сами исчезают. И в этом случае практически бесполезными являлись бы усилия власти, в том числе правового характера, если бы, например, правительство издавало законы, устанавливающие наказание за отказ следовать какой-то традиции, или пыталось насильственно возродить те ценности, которые когда-то имели значимость для общества.

			При этом важно заметить, что социальный миф — это не просто отвлеченный рассказ о событиях, связанных с тем, что никогда в реальной жизни нам не встретится. Наоборот, в фольклоре выделяется только то, что, отвечая коллективным потребностям и требованиям среды, может быть функционально включено в повседневную жизнь. Все, что носит теоретический, абстрактный характер, проходит, и остается то, что со временем становится традиционным. Это не пассивный и статичный процесс. Фольклор — это результат активного синтеза, в который включаются элементы традиционной культуры и модели социальной среды. Каким бы типичным и репрезентативным ни казался какой-то сюжет или архетипический персонаж в отношении региона или страны, необязательно, чтобы он был местного происхождения. Его чистоту не следует понимать в статическом смысле. Напротив, очень часто случается так: то, что регион считает своим собственным, возводит в ранг символа коллективных ценностей, прибыло когда-то из далеких стран, преодолевая пространство и время58.

			Таким образом, одной из характерных черт сказки как формы социального мифа является динамизм. Иными словами, в отличие от других литературных жанров этот жанр никогда не достигает своей законченной версии. Каждая из историй представляет собой социальную реальность, которая живет своей собственной жизнью и переходит из одной традиции в другую, увлекаемая своей же динамикой и меняющимися историческими обстоятельствами: она преодолевает огромные расстояния, переводится, смешивается с другими повествованиями, рассказывается и пересказывается, принимая все новые и новые формы. Возможность существовать как в устной, так и в письменной форме позволяет подвергаться постоянному переосмыслению, а следовательно, адаптироваться к социальным условиям и сохранять современность и актуальность в социальном воображении. В связи с этим важно признать в волшебной истории нечто большее, чем форму развлечения: народная сказка, тесно связанная с мифом, является объяснением или специфическим отражением реальности. По данной причине даже в современных обществах она является одной из наиболее распространенных стратегий воспитания детей, передачи кодексов поведения и гендерных ролей, а также социализации общества в целом. Несмотря на фантастическое содержание, сказку можно рассматривать как «правдивую» историю: общее объяснение жизни, зародившееся в далекие времена и сохранившееся в медленном размышлении крестьянского сознания59.

			Сказка как форма мифологического текста отличается диалогичностью, поскольку представляет собой продукт взаимодействия рассказчика и слушателей, она никогда не существует сама по себе. В результате может происходить столкновение с контекстом, разными способами понимания, что влечет за собой постоянное переосмысление. Отсюда и постоянно меняющаяся внешняя форма сказки. Эти истории не принадлежат ни рассказчикам, ни слушателям, поскольку всегда являются заимствованными фрагментами социального опыта. С точки зрения юриспруденции это означает, что на сказку не может быть предъявлено авторских прав, если это не литературная история. Истории не только способствуют формированию человеческого нарративного «Я», но и переплетают нити социальных отношений и делают жизнь социальной60.

			§ 3. Сказки как объект изучения в рамках правовой науки и их социальные функции

			Несколько слов нужно сказать о сказках как феномене коллективного сознания. Являясь одним из аспектов мифа в широком смысле, сказки относятся к нему как часть к целому, а значит, обладают его функциями. Однако сказки — это особый тип мифологического нарратива, а потому их отличает ряд особенностей. Понятие сказки все еще очень широкое и трудноопределимое. Это связано с тем, что, с одной стороны, она очень символична, и содержащиеся в ней модели могут существовать столетиями, но, с другой стороны, вариативная составляющая может подвергаться многочисленным воздействиям. Сказка как форма мифологического нарратива позволяет все это. Каждая сказка может быть как этнографическим документом, так и содержать нечто универсальное, поскольку не всегда понятно, какое влияние оказалось более сильным в тот или иной момент. Видимая часть сказки сравнима с узором в калейдоскопе: ее элементы постоянно меняются, однако существует целостность, определяющая феномен сказки.

			Например, практически невозможно выявить время появления сказки, но можно попытаться вычленить отдельные элементы, которые в то или иное время стали ее неотъемлемой частью. В сказке неразрывно сосуществуют устные (безымянные) и литературные (авторские) традиции, которые взаимодействуют, дополняют друг друга, а также обусловливают функции сказки, которые она выполняет сейчас или выполняла в прошлом.

			«Сказочно-былинное повествование формирует механизм социализации и личностного самоопределения»61, вносит значительный вклад в построение коллективного воображаемого: сказки оживляют общественную память, которая нередко выходит за рамки культурных и социальных границ. В этом смысле характерна принадлежность сказки как к рациональной сфере сознания, так и иррациональной. Она является частью неинституционализированного коллективного воображаемого, не подчиняющегося системе норм и правил, что и порождает ощущение чудесного. Это мир нерегулируемого социального62. Привлекательность и «живучесть» сказок во многом объясняются тем, что они представляют собой обратную сторону культуры — общество до момента его жесткого фреймирования. Это пространство свободы, которая ощущается инстинктивно. Именно поэтому сказки не толкают на решительные социальные выступления, активные протестные действия. Они могут порождать, скорее, стремление к социальному эскапизму. В жестко регламентированном средневековом обществе и тем более в обществе Нового времени и современности в правосознании образуются противоречия. С одной стороны, человек может быть законопослушным гражданином, уважать государство и закон, быть патриотом, но с другой стороны — ощущать несправедливость, беспомощность, фрустрацию при столкновении с социумом. В этом случае ему нужно найти какой-то приемлемый выход, который не ставил бы его на грань между правомерным и противоправным. Отсюда появляется необходимость в некотором сконструированном пространстве «вне правил». Это может быть средневековый карнавал, обсценное искусство или нарративы, в которых не действуют актуальные правила и ограничения. Сюда можно отнести сказания о цыганах, разбойниках и сказки, создающие иллюзию воли.

			Ценность сказки состоит в том, что она предлагает наборы фреймов, в рамках которых происходит очень простой процесс идентификации каждого с героем или ситуацией. Герои тоже представляют собой функции, поэтому они не психологичны. Они призваны оживлять архетипические модели поведения в сознании, отождествлять себя с историей и переставать чувствовать себя одиноким. Эти рассказы не только объединили людей в сообществе и помогли преодолеть разрыв в их понимании социальных проблем с помощью языка и повествовательной манеры, знакомых по опыту слушателей, но и представили возможные перспективы реализации утопических стремлений и желаний63. Воображаемое, фантастическое в сказке формирует среду, в которой нечто желаемое становится общедоступным и передает поколениям моральные истины, основополагающие для устройства общественной жизни. Фантастическое, воображаемое — это прекрасные одежды, в которые сказка облачает невидимое, чтобы сделать его видимым для всех64.

			Впрочем, вопреки распространенному мнению, эстетически осмысленный освободительный потенциал в фольклоре и волшебных сказках редко воплощается в социальных действиях, и сказки не могут вызвать достаточного недовольства, чтобы их последствия стали очевидными. Действительно, они направлены на то, чтобы создавать другие, лучшие миры в фантазии человека, но они не способны сформировать эмоциональный потенциал, достаточный для побуждения к реальным действиям, особенно негативного характера. Скорее, они служили критическим показателем, насколько мы далеки от того, чтобы взять историю в свои руки и создать более справедливое общество65. И это важно для изучения в рамках исторических и теоретических правовых наук, поскольку демонстрирует, как формируется правосознание, что составляет суть понятия гражданственности, какие существуют политико-правовые идеалы, какие выявляются антиценности. В сказках закрепляются эффективные способы поведения, носящие традиционный характер, которые не закреплены в правовом смысле, — именно народ определял эти формы как наиболее полезные или желательные66. Содержание сказок составляет зашифрованный здравый смысл как совершенную форму коллективного знания67.

			Сказки могут считаться одним из способов отражения политических и правовых ценностей, а также должного, сущего и возможного поведения, его нормативного ограничения, показателем того, как эти модели поведения могли укреплять социальные связи или, напротив, лишаться легитимности, способствовать созданию новых, более жизнеспособных моделей. В сказках прочитывается, насколько существующие нормативные эталоны выражали потребности той или иной социальной группы, и как это отражалось на других, вынужденных принять установленные правила игры. Через сказку можно увидеть, как социальный порядок воспринимался низшими социальными группами, в среде которых эти сказки изначально возникали. Можно также отметить тот момент, когда сказки стали выражать интересы элиты. Сказки являются отражением общественного строя в данную историческую эпоху и символизируют стремления, потребности, мечты и пожелания простых людей в племени, общине или обществе, либо подтверждая доминирующие социальные ценности и нормы, либо указывая на необходимость их изменения68. Большинство мотивов народных сказок можно проследить до ритуалов, привычек, обычаев, обрядов и законов первобытных или докапиталистических обществ.

			Сказки чрезвычайно важны для формирования политической и правовой культуры, поскольку они вселяют в читателей/слушателей надежду на то, что их будущее изменится, политические или социальные условия могут стать лучше. Наряду с романтикой, героизмом и рыцарством, политика является одной из тонких и важных тем волшебных сказок. Исследователи, говоря о политической составляющей сказок, выделяют три их типа: явно политические — цель сказки политическая; рассказчики, придерживающиеся радикальных политических взглядов, критикуют политическую ситуацию, используя сказки, их структуру и мотивы; случайно ставшая политической — хотя сказка и не была создана с политической целью, в итоге она стала политической. Авторские литературные сказки, как правило, всегда политические, потому что писатели формируют определенный социальный контекст посредством нарратива. Многие сказки и сборники, попадают в более чем одну категорию69.

			Многие изображаемые в сказках действия могли встречаться в повседневной жизни, пусть даже не часто. В гипертрофированной форме в сказках описываются реально существующие социальные практики, которые могут или легко прочитываться (жертвоприношения, ордалии, первородство, похищение невесты, наследственные, брачные, гражданские отношения, изгнание), или быть зашифрованными (превращения, вмешательство высших сил).

			§ 4. Сказка как антикультура

			Все еще странно звучит вопрос: какое отношение к праву могут иметь истории с неопределенным содержанием и хронологией, собираемые и изучаемые фольклористами? Их многочисленные версии противоречат как литературным, так и идеологическим канонам и чаще всего игнорируют правила приличия, религии, морали, правдоподобия и рациональности70. Очевидно, что фантастические проекции сказочного мира вошли в обиход, поглощая реальность повседневной жизни и вторгаясь во все сферы жизни71, в том числе такие, в которых, казалось бы, сказкам нет места, — в политику, юриспруденцию и т. п.

			Миф является основой для множества социальных феноменов, связанных с познанием той или иной стороны действительности. Для сказки миф выступает в качестве основы: в сказках «матрицей трансляции опыта поколений становятся мифологемы, включающие основные темы и сюжеты»72. Благодаря данным мифологемам происходит регулирование мышления и поведения посредством сказки как социального инструмента, что создает функциональное содержание сказок. В этом смысле многие правительства пытались регулировать правовую культуру населения, воздействуя прежде всего на детей посредством историй, в том числе сказок. Так, в Испании и Португалии в период диктатуры этим вопросом занимались особенно тщательно. Советом министров Испании был разработан Указ о регулировании публикаций для детей и молодежи от 24 июня 1955 г., а в Португалии — инструкции по детской литературе, изданные Дирекцией служб цензуры в 1950 г. Оба документа с учетом специфики, характерной для каждой нации, определяют пять основных направлений работы с детской литературой. Пять оценочных пунктов, на которые цензоры будут обращать особое внимание до выдачи разрешений на публикацию, были следующими: мораль, литературное качество, образовательные аспекты, политические вопросы, религиозные вопросы73. Нужно было проводить серьезную работу со сказками, в которых торжествуют ложь, содержатся намеки на супружескую неверность или на неуважение к религии. В этом случае цензоры могли адаптировать текст или удалять целые страницы. Это еще раз обращает внимание на то, что искать в сказках некие «традиционные ценности» довольно странно. Сказки, напротив, содержат подрывной потенциал, представляют собой сферу «по ту сторону» от традиционных и правовых установлений, нередко подвергая их критике или создавая пространство для «побега». В этом смысле юристам нужно обратить внимание на сказки, чтобы выявить народные «антиценности». Конечно, если речь идет об истинном, неадаптированном мифе, поскольку сегодня в основном перепроверенные цензурой (хотя бы неофициальной) пересказы находятся на прилавках магазинов и преподаются в различных образовательных организациях в качестве моделей национальной морали, ценностей. Цензоры (не только политические, как это происходило в государствах с авторитарными режимами, но и те, которые сегодня стремятся «не ранить нежную детскую душу») особое внимание уделяют ряду аспектов.

			Во-первых, это сглаживание тех моментов, которые представляются непристойными в любом смысле этого слова, будь то эротическое содержание (многие, наверное, помнят неадаптированный сборник «Тысяча и одна ночь», вышедший в эпоху перестройки) или лживые поступки персонажей, которые невозможно оправдать в рамках современной морали (неадаптированные истории о Ходже Насреддине хороший тому пример). Цензоры не могут не быть обеспокоены тем, что читатели, особенно юные, воспримут эту информацию как модель для подражания. Однако если те же действия выполнялись животными, то лояльность возрастала: на примере животных легче выделять оппозицию положительного и отрицательного, поскольку они становятся главными персонажами лишь ситуативно и не производят впечатления модели для поведения. Следует обратить внимание на истории про трикстеров, которые, как правило, появляются в виде животных и представляют собой типичный образец антикультуры, хаоса, разрушающего упорядоченный космос социума. Несмотря на явно антисоциальную сущность, они легко вызывают симпатию, хотя не являются положительными героями. Этот феномен достоин дальнейшего изучения.

			Во-вторых, цензоры были обеспокоены обесцениванием христианства. Сказочные истории во многих случаях носят дохристианский характер, а в христианские времена служили пространством социального протеста, в котором скрывались остатки языческих верований. Существовал страх того, что дети примут религиозные истории за такие же фантазии, как и сказки. Трудно объяснить детям, да и взрослым, почему в одних случаях рассказы о чудесах и сверхъестественном — это вымысел, а в других — правда и основа социальной морали.

			В-третьих, сфера санкционирования касалась семейных отношений, описаний проблем, моделей поведения, которые абсолютно противоречат социальным нормам. Например, и сегодня исследователи не могут дать адекватный ответ на вопрос об устойчивом мотиве сказок об оставлении детей в лесу или попытке убить их. До сих пор боятся признать, что подобные практики действительно существовали (и существуют сегодня), поскольку это полностью противоречит всем социальным установлениям, опорам общества: праву, религии, морали. В этом случае опять же довольно странно говорить о неких «традиционных ценностях», заложенных в сказках, либо если это вымысел, то ему не могут дать оценку, пояснить содержание данного символа, повторяющегося чуть ли не навязчиво как в европейских, так и в русских сказках («Крошечка-Хаврошечка», «Сказка о Василисе» и т. п.). Недопустимым для представления детям является мотив брака, который становится основой несчастья для мужчины (часто мужчины не просто несчастливы в семейной жизни, но прямо подвергаются насилию, возможно, это антикультурная инверсия положения женщины в семье, а возможно, что-то другое, что могли бы изучать юристы, историки права).

			Те истории, которые были актуальными для семей, кланов, племен, деревень и городов, были сохранены в памяти и передавались как традиционное описание мышления, в том числе по поводу власти, социальных норм, должного и возможного поведения. Основой любой истории являлся конфликт, и он должен был разрешаться (иначе история оказалась бы незаконченной), чтобы потенциально установить этические нормы, принципы справедливости, правового и неправомерного. Как именно разрешался конфликт, зависело от цивилизационных особенностей народа, рассказывающего историю. Различные культуры по всему миру использовали схожие идеи, шаблоны, последовательности событий для рассказывания историй, включая ссылки на конкретные реалии, обычаи, ритуалы и верования. Во всех содержалось понятие о добре и зле, правильном и неправильном, что их и объединяет. В то же время разные оценочные суждения, разные способы выживания беднейших людей привели к разнообразным формам морали, а впоследствии и права.

			В связи с этим сказки нужно понимать и интерпретировать в их социально-историческом контексте, а историкам права — в государственно-правовом. Одновременно истории обладают универсальными характеристиками, которые привлекают слушателей/читателей из разных концов мира. Истории интерпретируются в зависимости от контекста, в котором происходит очередное «оживление» сказки, но при этом их актуальность остается неизменной на протяжении столетий. Универсальным в ней всегда является понятие о справедливости и несправедливости окружающего мира, людей, неравенстве сил в обществе. Отсюда вытекает антикультурность сказки, поскольку это пространство, в которое люди убегают, чтобы создать собственные миры, в которых то, что невозможно в реальных общественных отношениях, становится вполне достижимым. Именно поэтому в сказке историк права может, например, выявить зеркальное отражение имеющихся социальных ценностей, правовой антимир, выражаемый посредством метафорических кодов.

			В сказках могут содержаться мораль, решение ситуации, но они не всегда положительные, счастливые для персонажей. Это зависит от того, насколько погружены в антиреальность рассказчик и слушатели, насколько рационально они в этот момент способны оценивать сказочные обстоятельства (считается, что сказка отличается тем, что и рассказчик, и слушатели знают, что рассказывают неправду, но это не всегда так, все зависит от степени погружения). В отличие от жанра exempla74 у сказки нет прямой функции морализаторства, но она заставляет задуматься, как поступить в аналогичной ситуации. Это происходит, поскольку сказка может растревожить, задеть внутри нечто, что откликается на раздражитель. Неслучайно возникает сомнение в чистой дидактической функции сказки: она может воздействовать, только если слушатель/читатель идентифицирует себя с персонажем или ситуацией. Сказки, скорее, раскрывают противоречия (как человеческого поведения, так и социально-политические и правовые), чем диктуют принципы поведения. Они в большей степени исследуют состояние человека, нежели учат, как ему следует себя вести. Возможно, в содержании сказки можно увидеть пример, предупреждение, хотя бы в метафорической форме, но непосредственно она поведение не регулирует, не предписывает выполнять соответствующие действия или воздержаться от них. По этой причине сказка, в сущности, предоставляет слишком большую свободу, чтобы выполнять чисто нормативную функцию (хотя элементы нормы в ней содержатся). Антикультурность сказки состоит именно в предоставлении человеку, хотя бы в воображении, большой степени свободы.

			Помимо этого, сказка представляет собой резкий контраст с тем, что мы привыкли называть социальной реальностью. Реальный социальный порядок нередко противоречит обыденной морали, которая может выглядеть немного наивной: мы понимаем, что ситуация несправедлива, но нормы предлагают другое видение. Сказка пытается исправить несправедливость по отношению к обиженным, предоставляя решения, которые фантастичны, но могут восприниматься сознанием простого человека как потенциально вероятные. Таким образом, сказочные миры содержат символическое отражение реальных социально-политических проблем и конфликтов, и сказка зарекомендовала себя как характерная национальная форма выражения потребности в большей справедливости и более рациональных альтернативах в противовес произвольным социально-политическим репрессиям75. Сказка противостоит миру реальности, а значит, и установленным порядкам. Рассказчики и слушатели совместно благодаря интуиции и сознательному восприятию создают миры, наполненные наивной моралью. Основополагающим для восприятия волшебной сказки является ее нравственный импульс. Она рассказывает нам о том, чего нам не хватает и как по-другому должен быть организован мир, чтобы мы получали то, что нам нужно76.

			Впервые понимание того, что сказка антикультурна и аморальна появилось в Новое время. Доминирующие консервативные буржуазные круги обратили внимание на то, что она не поддерживала такие добродетели, как: порядок, дисциплина, трудолюбие, скромность, чистоплотность и т. д. В частности, сказки считались вредными для детей, поскольку их творческая составляющая могла натолкнуть молодых людей на «безумные идеи», то есть подсказать способы восстать против авторитарного и патриархального правления в семье и обществе. Более того, народные предания и сказки были светскими или даже языческими, не одобрялись христианской церковью, у которой есть собственные повествовательные инструменты. Между тем в среде самой буржуазии были прогрессивные писатели, авангардисты, которые разрабатывали волшебную сказку как форму протеста против вульгарных утилитарных идей Просвещения77.

			Конечным результатом воздействия сказки на слушателя/читателя не может быть социальный взрыв. Литература и искусство никогда не были способны на это и никогда не будут способны. Однако они могут питать и культивировать ростки подрывной деятельности и давать людям надежду на сопротивление всем формам угнетения и стремление к более осмысленным способам социальной коммуникации78.

			§ 5. Важность фольклора для историко- и теоретико-правовой науки

			Даже если сказка является авторской, в ней содержится значительный культурный потенциал. В сказках отражается как столетний (даже тысячелетний) опыт, так и наслоения разных эпох, в том числе современных (можно вспомнить многочисленные ретеллинги, направленные на переосмысление поведенческих и ментальных моделей, а также используемые как инструмент социального конструирования). В любом случае в культуре не может появиться «из ниоткуда» никакая модель, которая не имеет шанса укорениться в данной культуре, даже если она является привнесенной. Последнее неизбежно в силу постоянного перемещения людей и движения границ. Действительно, какая-то чужеродная модель может оказаться сильнее, но это происходит только если потенциал к самоуничтожению в принимающей культуре значителен: некоторая культурная модель потеряла свою жизнеспособность, имеет тенденцию к прекращению (навсегда или переходу в латентную фазу развития). Содержащиеся в сказках потенциалы могут проявиться спонтанно, и принимать их как эталоны для формирования правосознания и правовой культуры люди будут, не подвергая никакой проверке, не анализируя, не обсуждая, не сомневаясь. Сказки, таким образом, гетерономны, то есть они содержат правила, безразличные к внутренним ощущениям субъекта. Они чужды нашему личному выбору в отношении использования обычаев, поскольку выполняются в обязательном порядке, независимо от суждения субъекта79. Именно поэтому рациональные механизмы внедрения таких моделей часто терпят поражение, так как они отторгаются иррациональной сферой сознания, сложившимися устойчивыми архетипами восприятия действительности.

			Обобщим выделенные разными авторами функции сказок применительно к области права.

			1. Охранительная (консервативная) функция. В сказках объединяются настоящее, прошлое и будущее. Это не архаический вымысел, не имеющий смысла, особенно в современном мире, — это конгломерат прошлого опыта, выражающийся в том числе в ментальных и поведенческих моделях, что обусловливает конструирование правового сознания и правового поведения. Факты прошлого не просто собираются, но они сконструированы таким образом, чтобы посредством них можно было пережить современный социальной опыт. Это шаблоны, через которые направляется работа сознания по сбору, обработке, систематизации, хранению, воспроизведению в мышлении и поведении информации. Все это относится не только к сказкам как «пережитку», основанному на исторических обычаях, легендах, суевериях, но и к современным аспектам фольклорного и авторского творчества, использующим глубоко укоренившиеся модели, препятствующие бесконтрольной трансформации общественных отношений, политики, права. Напротив, сказки обусловливают затормаживание в развитии культуры, чтобы изменения носили эволюционный и практически неизменный в отношении инвариантных форм характер. Это позволяет историкам права выявлять инвариантные и вариативные элементы правовой культуры, то есть создавать долгосрочные перспективные модели, которые можно использовать для анализа правомерного или противоправного поведения, правового мышления, в том числе правового нигилизма или идеализма. У всех народов и во все времена всегда существует действующее ядро фольклорных фактов, сохраняющаяся сила или тенденция которых несомненны80.

			2. Этическая функция. Многие авторы говорят о том, что фольклор, в том числе сказки, содержит нравственные ценности, которые носят воспитательный характер: «ценность родной земли, Родины; ценность семьи и традиционных семейных отношений; ценность созидательного труда как основы жизни на родной земле; ценность здорового образа жизни; ценностное отношение к человеку, к искусству»81. Позволим себе не согласиться с данным утверждением. Это заблуждение проистекает из ожидания, что фольклор может пониматься как средство выражения культурных норм и ценностей, отражая тем самым различные идеологические особенности регионов, из которых он вышел82. Понятие ценностей, особенно тех, что часто называют сегодня традиционными, — это продукт этики и эстетики Нового времени. В основном их концепция сформировалась ко второй половине ХIХ в. в результате противостояния христианской и либеральной культуры. Недаром при прочтении необработанных (или, скорее, малообработанных) сказок, других фольклорных историй многие неподготовленные читатели приходят в ужас. Их поражает прежде всего жестокость, безнравственность, отсутствие современных понятий добра, справедливости, нравственности, чести. Уже к XIX в. народные сказки были переписаны и превращены в дидактические пособия для детей, чтобы они не пострадали от насилия, грубости и фантастических преувеличений оригиналов. По сути, содержание и структура этих приторных сказок поддерживали буржуазные ценности, которые сегодня возводятся в ранг «традиционных». Институционализация сказки означает, что процесс ее производства, распространения и восприятия стал полностью принятым в публичной сфере и играет определенную роль в формировании и поддержании культурного наследия и ценностей.

			Однако проблема здесь не столько в сказках, сколько в нынешних получателях древнего послания об обществе, в которых основные ценностные понятия не были сформулированы в современном (буржуазно-христианском) виде. Тем полезнее читать сказки юристам: очень важно расширять границы правосознания, осознавать, что к понятию культуры относятся не только положительные, но и отрицательные аспекты, да и сама оппозиция «положительно-отрицательное» подвержена трансформации. Следовательно, не является «дикостью» и «отсталостью» то, что ранее было нормой или является нормой в ином политико-правовом пространстве. Этическая функция сказок и фольклора вообще дает понять, что норма не является неизменной и не существует идеальной универсальной нормы. Хотя, возможно, стремиться к ее поиску небесполезно, по крайней мере, это умственное упражнение для юриста.

			3. Патриотическая функция. Фольклор вообще и сказки в частности порождают чувство причастности, единства, наличия корней. Понимание того, что человек не одинок, что он является частью социальной группы, отделенной от «других», потому что непрестанно сходство народной жизни, тысячелетние традиции, преемственность обычаев привязывают человека к его земле и ко всему прошлому его народа. Вопросы групповой связи важны при проведении историко-правовых исследований, а также для понимания юристами основ групповой идентичности, лояльности государству и закону, гражданственности.

			4. Эстетическая функция. Сказка — это вид искусства. В ней заложены основные культурные модели, связанные с пониманием прекрасного. Это наиболее спонтанное проявление общества. Посредством сказки происходит обращение к тому, что туманно именуется «душой народа», но без чего невозможно изучать основы коллективности, понимания того, как складываются группы, как они взаимодействуют.

			5. Функция дифференциации. Эта функция непосредственно связана с формированием социальных границ, которые неизбежно разделяют разные социальные группы. Такая дифференциация очень важна при изучении истории государства и права, потому что именно дифференциация изначально определяла структурирование общества и приобретение им государственной формы. В дальнейшем появилась граница между такими сообществами, что определило основной признак государства — наличие территории. Без границы, как можно понять, нет территории, а следовательно, государство не может считаться таковым в соответствии с современной теорией государства и права. Сказкам принадлежит в этом процессе значимая роль, поскольку они четко проводят различия между «мы» и «они», а следовательно, добром и злом, плохим и хорошим, правильным и неправильным, а в конечном итоге между правовым и неправовым.

			6. Функция объединения. Если фольклор устанавливает различия, иногда фундаментальные, между группами, то это является мощным фактором сближения и единства между членами каждой социальной группы. Человек отождествляет себя с другими, и в результате формируется такой важнейший социальный фактор, лежащий в основе правомерного поведения, как конформизм. Конформизм — следствие сформированной идентичности. Так появляются и закрепляются первые нормативные системы, которые носят правовой характер: обычаи, традиции, мораль, религия, собственно право.

			7. Экономическая функция. Посредством сказки передается информация о способах ведения хозяйства, о нормах, регулирующих те или иные общественные отношения: торговлю, наследование, майорат, отчуждение имущества, правовой статус субъектов хозяйственной деятельности; транслируются запреты, влияющие на индивидуальную, семейную и даже общественную экономику. Несмотря на то что практически невозможно определить, к какой эпохе относится то или иное правовое установление, направленное на регулирование экономических отношений, можно выявить наиболее значимые модели, которые сохраняются и передаются через столетия и доходят до нас. Нужно также отметить, что фольклор есть один из наиболее значимых объектов коммерциализации, и сегодня это проявляется наиболее ярко. Сказки создаются, распространяются и продаются на рынке. Прибыль влияет на заключенные в них истории и культурное наследие, которое станет частью картины мира следующих поколений. Индустрия культуры превращает старое и привычное в новое качество83. Вопрос о том, почему сказка так хорошо продаваема (или способствует продаваемости других вещей, например, литературы, основанной на сказочных тропах: фэнтези, современного любовного романа, ретеллинга, young adult литературы), может стать предметом отдельного исследования.

			8. Политическая функция. Она выражается в том, что сказка может стать текстом, содержащим определенные политические смыслы как позитивного, так и негативного характера. В первом случае можно говорить о легитимации (например, существует такое мнение: в сказке «Красавица и чудовище» прослеживается мысль о том, что под личиной чудовища с добрым сердцем выводится аристократия, взаимодействующая с буржуазией) или оппозиции (ярмарочные артисты, рассказывая истории, издревле могли служить для выражения общественных представлений о власти, справедливости или несправедливости общественного устройства. Современные литературные сказки нередко носят инструментальный характер — от «Нового платья короля» Г. Х. Андерсена до перепрочтения его же «Русалочки» в самой последней интерпретации в духе BLM). Эта функция имеет огромное значение для юриспруденции.

			9. Некоторые авторы указывают на такую функцию сказки, как государственное строительство. Особенно ярко это проявилось в контексте националистических движений XIX в., затем в контексте коммунистического режима. Авторитарные режимы ХХ в. тоже использовали сказку как инструмент не только для легитимации правления, но и для формирования нации или ее большего сплочения. Одним из ярких примеров можно считать деятельность братьев Гримм, которые искали в немецких сказках специфический германский дух. Адаптацией сказок занимались, например, в СССР (можно вспомнить первый художественный фильм по мотивам сказки «Золотой ключик, или Приключения Буратино» 1939 г., в котором в конце появляются советские полярники, увозящие героев в страну, где не существует эксплуатации). Любопытна в этом плане история переводов сказок: социальная функция и популярность переведенного или адаптированного текста обусловлены спецификой его нового социально-политического контекста, а также идеологической позицией переводчика, писателя, издателя84.

			10. Нормативная функция. Важно понимать, что истории рассказывались примерно одинаково, не разделялись между собой по жанрам (не только литературным). Для эпох Античности и Средневековья характерна неразделенность мышления на сферы. Основой социальной жизни был обычай, который содержал в себе и право, и религию, и мораль, и другие виды социальных норм (если мы примем теорию мононормы). Формы регулирования общественных отношений фиксировались главным образом в устной форме. Две наиболее интересные для целей настоящей главы — это судебный прецедент и хроники, записанные в стихах. Обе формы нам известны по более поздним записям. Прецеденты выстраивались в виде историй, по строению напоминающих сказку или другой сходный по форме, но отличный по содержанию жанр — exempla, то есть вымышленных историй с религиозной моралью, используемых в качестве проповеди, которые содержат истину, применимую в реальном мире в качестве морали85. В этом смысле можно согласиться с исследователями, которые утверждают, что фольклор и сказки, в частности, могут считаться «надзирателем за соблюдением общественных норм», возникая из устной традиции общества, наполненной ценностными и нравственными посланиями, которые должны передаваться от одного поколения к другому86.

			Выводы по главе

			Итак, в современной жизни сказка продолжает занимать важное место. Это нарратив, который определяет мышление. Именно поэтому сказка стала столь популярным жанром литературы как самостоятельно, так и скрываясь в рамках других жанров. Например, среди психологов сегодня популярно основывать свои теории на сказочных сюжетах и архетипах. Сказки предоставляют удобную объяснительную схему, с помощью которой можно обосновывать популярные теории, хорошо воспринимаемые клиентами. В этом состоит сила сказки, которой пользуются психологи и различные квазипсихологи (блогеры, коучи и т. п.). Вероятно, эта функция сказки существовала всегда, и на нее нужно обратить внимание. Например, можно выдвинуть гипотезу об объяснительном потенциале сказки в истории, выискивая те политические и правовые модели, которые закладывались в повествование. Писатели быстро становятся популярными, когда основывают сюжет или повествовательную схему на сказочных моделях. Так, современные жанры ретеллинга, фэнтези, young adult литература, современный любовный роман используют коммерческий потенциал историй, основанных на сказочных сюжетах. Видимо, современным людям сегодня как никогда нужна сказка. Возможно, это говорит о социальном эскапизме. Этот феномен также можно проанализировать и в рамках правовой науки, что позволит понять особенности правосознания и правовой культуры. Еще более интересный пример: рекламодатели основывают многие ролики на сказочных сюжетах и мотивах. На самом деле большинство рекламных роликов на телевидении использует возможности сказок, чтобы создать ощущение чуда и заставить зрителей поверить, что в предлагаемом ими продукте есть что-то волшебное. Здесь уже можно говорить о социальном манипулировании, которое находится на опасной границе с мошенничеством. Само превращение устного рассказа в литературную сказку знаменовало собой важный исторический поворотный момент в искусстве, поскольку с появлением такой технологии, как печатный станок, появилась возможность использовать сказки и управлять их воздействием на массы87.

			Так, сказка стала полностью институционализированной в современном обществе частью публичной сферы со своим собственным специфическим кодом и формами. Мы, как и в древности, продолжаем инициировать детей и ожидаем, что они усвоят сказочный кодекс как часть ответственности в процессе развития цивилизации. У этого кодекса есть свои ключевые слова и метки, но это не статичный код88. Сказка создает иллюзию, что существуют рецепты, как сделать мир лучше.


Глава 3. ТЕОРИЯ РЕЦЕПЦИИ И СКАЗОЧНЫЕ СЮЖЕТЫ О ПРАВЕ И ГОСУДАРСТВЕ

§ 1. Теоретико-методологические основы исследования взаимосвязи права и сказок

Сказки с государственно-правовыми сюжетами играют важную роль в формировании понимания человеком правил, законов и норм поведения в обществе. В сказках закладываются варианты моделей правового воспитания, разъясняются положения о том, что является обязательным к исполнению, что разрешено, а что запрещено. При изучении взаимодействия права и сказок раскрывается в своем многообразии культура народов мира, содержащая информацию о правовых воззрениях и ценностях общества. В современном понимании переводные тексты сказок функционируют в рамках теории межкультурной коммуникации: мировые сюжеты в обработке советских и российских переводчиков и писателей способствуют установлению диалога культур, расширяют горизонты познания российского читателя, формируют в его сознании принципы взаимодействия и взаимосвязи национальных культур и литератур89. Овладевая ассоциативно-вербальной сетью исходного языка, переводчик-интерпретатор должен иметь представление о системном характере культуры, национальном культурном мире, базовых концептах ментальности и языка.

Прежде всего следует определиться, относится ли обозначенная проблема к направлению междисциплинарных правовых исследований «Право и литература»90. И право, и литература как научные области дают знания о социальной реальности, но при этом они различаются по характеру приобретаемого знания и методам его получения. Исследования в области права и литературы обычно делятся на две большие группы: право в литературе — изучение представлений о праве и юристах в литературных текстах91; право как литература — изучение юридических текстов с использованием литературной интерпретации, анализа и критики92. Кэтрин Дж. Робертс полагает, что характерная тематическая миссия сказки и ее метод делают жанр уникальным для установления связи между дисциплинами права и литературой. Кроме того, сказка обладает особой силой убеждения, благодаря чему она становится предметом изучения в области права и литературы93. По мнению Е. В. Намычкиной, длительная история становления сказки привела к разноплановости, изменчивости этого жанра, нечеткости его границ. Сказка может иметь форму повести, романа, эпического произведения, поэмы и т. д. Несмотря на такое разнообразие форм, сказка воспринимается как отдельный литературный жанр со своими особенностями94. По мнению Сяои Ли, если взглянуть на историю волшебных сказок в контексте литературы, то можно заключить, что литературные сказки прошли несколько этапов в своем развитии, в итоге стали самостоятельным литературным жанром, привлекая к себе внимание академических ученых95. Таким образом, взаимосвязи права и сказок вполне уместно проводить в рамках научного направления «Право и литература». При этом необходимо учитывать, что жанр сказки чрезвычайно широк, включает в себя авторские и народные, прозаические и поэтические, развлекательные и поучительные, односюжетные и сложные, многосюжетные произведения и требует, как верно утверждает Е. В. Намычкина, более серьезного изучения96.

Исходя из вышеизложенного, мы будем рассматривать в рамках настоящей главы право в сказке, а также способы, которые посредством сказки и права помогают достичь справедливости через принудительную и дисциплинарную функции. Помимо размышлений о теме права в сказке, требуется изучение повествовательных правил жанра сказки, который во многом содержит набор повествовательных особенностей, формирующих ее смысл. Они и представляют особый интерес, поскольку имеют отчетливо юридическое значение. Такое предварительное утверждение позволяет акцентировать внимание на следующем: помимо того, что сказки — это вымышленные истории, они также являются отражением общего человеческого опыта и мудрости, которая передает истины о жизни и природе человека97.

Помимо специфики методологических оснований научного направления «Право и литература», целесообразно обратиться к научному подходу, сформировавшемуся в рамках миграционной школы. Так, ее представители установили сходство повествовательных произведений разных (в том числе неродственных) этносов, объясняя его перемещением (миграцией) сюжетов, мотивов и образов фольклора из страны в страну вследствие прямого или косвенного заимствования. Это перемещение, в котором посредником нередко оказывалась книга, было концептуально осознано миграционной школой как глобальная закономерность мирового культурного развития. Следует признать, что методология миграционной школы применительно к исследованию взаимодействия права и сказок нуждается в более глубокой аналитической разработке. В качестве критики можно указать на уязвимые стороны миграционной школы, что проявляется при исследовании процессов международного культурного обмена, когда необходимо учитывать национальный и исторический контекст. Именно в этом направлении теорию миграционной школы плодотворно разрабатывал А. Н. Веселовский98. «Поэтика» А. Н. Веселовского постулирует идею единства и закономерности развития мировой литературы, обусловленную, в свою очередь, единством и закономерностью всего исторического развития в целом99. Однако при этом А. Н. Веселовский выступает против крайностей так называемой миграционной теории100.

Согласно мнению Д. Вучкович, в настоящее время сказка присутствует все чаще в нашей жизни, поэтому эволюция этого жанра оборачивается революцией101. Для того чтобы лучше понять сказочное послание и его сложную художественную природу, необходимо читать его с проблемным и исследовательским критическим подходом102, которого мы и придерживаемся.

Миграционная теория фокусируется на процессе заимствования и распространения сюжетов, в то время как теория рецепции — на процессе восприятия и интерпретации литературных произведений читателями. Несмотря на различия, между миграционной теорией и теорией рецепции есть связь, что, несомненно, важно при изучении взаимодействия права и сказок. Миграционная теория, изучающая перемещение и трансформацию идей, образов и мотивов в литературе разных эпох и культур, тесно переплетается с теорией рецепции, которая акцентирует внимание на том, как читатели воспринимают и интерпретируют литературные произведения в определенном историческом и культурном контексте. Таким образом, миграция идей и мотивов неразрывно связана с их рецепцией. Тексты, переживающие миграцию, оживают и приобретают новые значения в процессе восприятия их читателями, которые являются частью определенного социокультурного контекста и правового опыта.

«Теория рецепции не является новой: она успешно использовалась историками литературы и искусства, исследователями римского права и идей. Разные научные школы предлагали свои понятия для этого подхода. Наверное, классическим является понятие „традиция“ (tradition)»103. Жан-Пол Сермен подчеркивает: «Читатель открывает в сказке свою собственную историчность, измеряя свой разрыв с прошлым. Писатель, который, кажется, упраздняет себя в иррациональной, популярной и детской сказке, тем самым отмечает степень своей власти и своего творчества. Вместе с ним торжествует современная литература»104.

§ 2. Сказка как отражение традиций духовной культуры

Творческая деятельность человека, в ходе которой создавались, распределялись и потреблялись духовные ценности, никогда не была статичной. Диффузия культурных и других ценностей посредством культурной экспансии или мирной коммуникации обусловила универсализацию достижений разных культур. Изменения привели именно к универсализации, но никак не к единообразию или единомыслию. «Межкультурное взаимодействие похоже на „круглый стол“… где взаимное уважение не предполагает обязательного единомыслия», — считает В. Н. Порус105. Процесс обмена элементами культурного опыта способствовал рождению и распространению новых элементов, которые в первую очередь обеспечивали самобытность культуры.

Содержание самобытности составляют и традиционные явления культуры, и более подвижные ее элементы — традиционные представления и взгляды народа. Традиция в обществе и культуре представляет собой накопленную мудрость и практики, которые эволюционируют с течением времени. Они проявляются через литературу, музыку, архитектуру, ритуалы и бесчисленное множество других форм. Вместе с тем это не просто «древний ритуал», соблюдаемый людьми, потому что так делали предки. Это сложная система накопленных опыта, знаний и убеждений, которые постоянно совершенствуются, поскольку каждое поколение сохраняет и передает их своим потомкам106. Традиция — это мост между прошлым и настоящим, объединяющий социальные группы через общие практики и понимание, обеспечивающий непрерывность человеческого опыта и преемственность поколений.

Одним из самых важных аспектов традиции является их накопление, приращение и унификация («аккреция»). Культурные практики, формирующиеся с течением времени, самоорганизуются в сложные целостные системы. Каждое поколение, сохраняя связь с первоначальной целью традиции, добавляет свой собственный элемент. В результате рождается новая традиция, наполненная множеством смыслов, значений и выражений. Они часто содержат противоречивые элементы. В связи с этим между разными людьми в одном обществе может возникать семантический концептуальный диссонанс, а в сознании появляться различные ассоциативные связи.

Традиции часто расширяются в периоды культурной уверенности, экономического процветания или социальной стабильности. Это расширение может включать в себя влияние других культур. Традиции также могут сокращаться в периоды социальных потрясений, экономических трудностей или культурного давления. Традиционная практика может упрощаться и сосредоточиваться на основных элементах или адаптироваться к изменившимся обстоятельствам. Это упрощение необязательно отрицательное, оно часто представляет собой стратегическое сохранение основных элементов при адаптации к сложившимся условиям. Часто необходимы фиксация и нормативное закрепление традиций в нормативных правовых актах государства.

Народные повествования, такие как сказки и легенды, являются элементами традиции. По мере того, как они передаются от человека к человеку и от поколения к поколению, развиваются их новые варианты. Некоторые из них затем порождают новые традиции, а другие вымарываются из памяти, но при этом ни одна из них не исчезает окончательно. Например, В. Д. Бонч-Бруевич вспоминал про рукописи, которые были им собраны во время исследовательских этнографических поездок. Текст рукописи отличали простонародность речи, своеобразие слога, грамматические ошибки, тщательность и любовь, с которыми были сделаны записи. Он отмечал, «что все эти рукописи принадлежали различным писателям из народной среды, которые входили в разные тайные организации, в так называемые сектантские общины... Это то, что в Англии было в XVII веке. Здесь, несомненно, есть влияние той литературы, вероятно, пришедшей к нам через издания Новикова, которая там в XVII и XVIII веке была сильно распространена. Ведь у нас ходили по рукам такие же рукописи еще со времен Петра Первого и даже раньше»107. В другой статье В. Д. Бонч-Бруевич писал о Квирине Кульмане, который распространял в Москве рукописи, «привезенные из Германии, за что наши попы сожгли его в Москве, вот здесь, на Красной площади»108. Этот пример является яркой иллюстрацией того, как в народном творчестве, в частности через сказки, происходили смещение акцентов и изменение традиций с помощью мер идеологического, законодательно-правового, организационного и репрессивного характера, реализующих антирелигиозную политику государства в определенный исторический период. Экзистенциальность традиций уникальна тем, что, переходя на следующую историческую фазу, они показывают не только проблемы формирования новых моральных и нравственных норм в обществе, но предлагают пути их решения и противодействия возникновению новых проблем.

Сказки имеют целый набор перспектив, которые существуют в совершенно ином мире. Несмотря на то, что сказка основана на поэтическом вымысле, она представляет собой имеющуюся в конкретный исторический период 
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