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АБРАМОВА, АНАСТСИЯ АЛЕКСЕЕВНА�XE "АБРАМОВА А.А.,"�


г. Омск





К ВОПРОСУ ОПРЕДЕЛЕНИЯ ХОЗЯЙСТВЕННЫХ КУЛЬТОВ В СИСТЕМЕ ТРАДИЦИОННОГО МИРОВОЗЗРЕНИЯ 


(НА ПРИМЕРЕ ТОБОЛО-ИРТЫШСКИХ ТАТАР)





Вера в сверхъестественных существ, которая находит выражение в обрядах, таинствах, праздниках, жертвоприношениях и магических действиях, объединена названием (религиоз-ный культ(. Религиозные культы настолько раз-нообразны, что ученые создали ряд классификаций. Однако ни в одной из имеющихся классификаций не было выделено культов хозяйственного цикла. Ученые, как правило, рассма-тривали понятия (промысловый(, (аграрный( и (скотоводческий( культы раздельно.


Применительно к тоболо-иртышским татарам, для которых характерно комплексное хо-зяйство, эти понятия можно применить в совокупности и объединить названием (хозяйствен-ные культы(. Это исторически сложившийся тип религиозных отношений, составными элементами которого являются религиозно-магические действия, направленные на достижение удачи в земледелии, скотоводстве, рыболовстве и охоте и связанные с необходимостью успешного жизнеобеспечения населения.


Примером хозяйственных культов у тоболо-иртышских татар служит вера в духов-хозяев во-ды (су анасы), леса (урман иясе), скота (мол иясе) и др., проведение обрядов и праздников, направленных на достижение удачи в хозяйст-венной деятельности – обряда вызывания дож-дя (шукрана), праздника после посева (сабан-туй), обряда с куклой – курцак, праздника пло-дородия (гульцун/эмель) и т.д., существование примет, поверий, запретов и магических дейст-вий также связанных с хозяйственной деятельностью.


На фоне изучения хозяйственных культов воз-можна постановка ряда проблем общеэтнографического плана, например, проблема взаимоотношения человека и природы в традиционном мировоззрении.


Васильев, Валерий Егорович�XE "Васильев В.Е."�


г. Якутск





Неоязычество в Якутии





В советской этнографии победа атеистических идей считалась истиной, не подлежащей со-мнению. Религиозные воззрения тюркоязычных 











народов Сибири воспринимались как пережитки архаических верований. Но в начале 90-х гг. представители якутской интеллигенции выдвину-ли идею создания национальной религии для со-хранения этнической самобытности народа саха.


По замыслу лидеров национально-демокра-тического движения (Будущее якутов(, учение (Верование Айыы( должно было консолидировать якутское общество. Однако среди сторонников неоязыческой религии сразу наметились разногласия по поводу сущности традиционного мировосприятия саха и концепции нового ве-роучения. Они раскололись на сторонников (тен-грианства( (школа (Кут-сюр() и приверженцев так называемого (белого шаманизма( (Ассоци-ация народной медицины).


Основой учения общества (Кут-сюр( явля-ется идея единства (трех душ( (кут) и цикл об-рядов, посвященных небесным творцам – ай-ыы. К этому обществу примыкает этико-фило-софское учение школы (Кыта-Баалы(, в идеоло-гии которой проповедуются идеи (священного долга(, обнаруживаются атрибуты и символы, заимствованные из конфуцианства и православия. Общество (Кыта-Баалы( существует автономно и действует в заречных (восточных) улу-сах. Общество (Кут-сюр( в основном поддерживают якуты вилюйского (западного) региона. Лечебная практика Ассоциации народных меди-ков охватывает многие улусы республики. В це-лом, эти неоязыческие общества, несмотря на сочувствие сахаязычного населения, малочислен-ны и существенно не влияют на этноконфессиональную ситуацию в Якутии.


ВОЛКОВА, МАРИНА СЕМЕНОВНА�XE "ВОЛКОВА М.С.,"�


г. Саранск





Культ предков в религиозных верованиях финно-угорских народов. к истории вопроса





Неотъемлемой частью культуры каждого этноса, в том числе и финно-угорских народов, являются религиозные верования и обряды. В них особое место принадлежит культу предков, который возник на почве первобытных патриархально-родовых отношений и по существу, дожил до наших дней.


В докладе делается попытка проанализировать историю вопроса культа предков как одну из форм религиозных верований у коми, марийцев, мордвы и удмуртов. При исследовании этой темы по народам коми были использованы материалы И.Н. Смирнова, В.Н. Белицер, А.И. Те-рюкова и других. Некоторые сведения о культе предков у марийцев были исчерпаны из работ И.Н. Смирнова, В.М. Васильева, Т. Евсевьева и т.д. 


Дохристианские религиозные верования и об-ряды мордвы, в которых, так или иначе затрагивались вопросы связанные с этой формой ре-лигии были рассмотрены В.Н. Майновым, М.Е. Евсевьевым, Н.Ф. Мокшиным, У. Харвой и дру-гими исследователями. При рассмотрении верований и обрядов у удмуртов Л.С. Христолюбова, В.Е. Владыкин затрагивали вопросы связанные с культом предков. Эта форма религии в этномедицине у указанных финно-угорских на-родов исследована Л.И. Никоновой, а в семейных обычаях и обрядах - Т.П. Федянович.


Таким образом, представленный материал не претендует на исчерпывающий анализ этой про-блемы. Впервые делается попытка обобщения имеющихся сведений о культе предков у финно-угорских народов Поволжья и Приуралья.


Гаер Е.А.� XE "Гаер Е.А." �


г. Москва





Проводы души умершего 


в загробный мир нанайским шаманом





Одной из многих функций шаманов у народов Дальнего Востока является совершение об-ряда проводов души умершего в загробный мир. 


Представленные в докладе материалы об этом обряде (тексты камлания, рисунки и карта) получены автором во время экспедиции в Хабаровский край в 1970-м году от шамана, проживавшего в с. Дада Нанайского района. В традиционные тексты камлания, которые обычно очень консервативны, насыщены специфической шаманской терминологией, внесены до-полнения, связанные с политическими событиями 1920-1930-х гг. – обыгрывается сюжет борьбы советской власти с шаманами и противостояния ей шаманов. 


Особый интерес представляет карта, нарисованная шаманом, на которой изображен путь души умершего в буни – загробный мир. Этот путь состоит из двух частей: одна из них изображает реальный мир, а вторая – символы за-гробного мира, известные только самому шаману. 


В докладе впервые демонстрируются карта и рисунки шамана и дается анализ этих уникальных материалов.


Гомбоев, Баир Цыремпилович�XE "Гомбоев Б.Ц."�


г. Москва





Возрождение обрядов 


родовых подразделений 


у бурят





Значительное место в обрядовой практике бурят занимают родовые традиции почитания предков путем установления сэргэ, ритуальных столбов – коновязей. В последнем десятилетии ушедшего столетия был заметен рост в установлении подобных памятников в пределах территорий дисперсного проживания бурятского населения в Бурятии. Это обуславливается тем, что за время советской власти (20-90-е гг. XX в.), носители традиционной культуры вынуждены были либо тайно проводить родовые жертвоприношения, либо просто противиться народным традициям согласно коммунистической морали. Все это только сейчас дает о себе знать (ухудшение жизненных условий, негативные явления в семье и т.д.), благо религиозные традиции и верования коренных народов в данный период не идут вразрез с государственной политикой. Появились, например, в г. Улан-Удэ, наряду с шаманскими организациями, и независимые шаманы, которые в своей практике применяют обрядовую форму почитания предков, путем установления родового, ритуального столба. Согласно нашим полевым ма-териалам, обряды у родовых (ритуальных) ко-новязей в Баргузинской долине приобрели мас-совый характер и теперь, наряду с другими фор-мами поклонения (духам( и (хозяевам( местностей, выполняют особую роль в стратификации родового подразделения. Стоит только от-метить, что некоторые элементы обрядов не соответствуют родовым правилам (ёhо) заказавших обряд, но, тем не менее, по прошествии некоторого времени, заказчики замечают некоторые улучшения в своей жизни.





Гордеев Н.П.� XE "Гордеев Н.П." �


г. Москва





Культ змеи и его пережитки





В традиционном мировоззрении карачаевцев и балкарцев сохранился устойчивый архаический пласт, в котором космогонические пред-ставления олицетворены в образе змея. Змей является основой земной тверди и водяной сти-хии, пребывает в молнии и огне (Каракетов). Пережитки этих представлений сохранились у славян. Древнейший пласт славянского эпоса – песни и былины о змееборцах. Песенные и бы-линные змеи обитают в источниках и на горах, т.е. также связаны с водяной стихией и земной твердью. Как у карачаевцев, они являются сим-волом плодородия: соблазняют женщин, овладевают ими обманным путем или насилия.


На юге России и в Молдавии проходят Зми-евы или Трояновы валы. Объяснения валов в рус-ском эпосе связано со змеей и с культом плодородия, которые являются его символом – равнинный аналог мегалитических сооружений, которые появились задолго до Киевской Руси.


М.Д. Каракетов приводит иноязычные слова из карачаево-балкарских заклинаний, смысл ко-торых неизвестен. По-видимому, они относятся к тайному (змеиному( языку. Такие слова, как Апу/Афу и Суау/Суфу часто встерчаеются со словом джилан, т.е. змея. Логично предположить, что апу и супу относятся к древнему субстрату. Вероятно, эти слова тоже означают (змея(.


Конечно, эти слова относятся к тюркскому, автохтонному кавказскому или угрофинскому субстрату, как пишет Каракетов. Однако они мо-гут восходить и к скифской и даже киммерийской языковой среде. Не исключено, что культ змеи восходит к первым насельникам Кавказа, Балкан и Северного Причерноморья, пришедших сюда из Африки несколько тысяч лет назад. 


ЕГОРОВ, СЕРГЕЙ БОРИСОВИЧ�XE "ЕГОРОВ С.Б."�


г. Санкт-Петербург





Представления о традиционных 


мифологических персонажах


у современного населения 


Северо-Запада Европейской России





На протяжении последнего десятилетия кафедрой этнографии и антропологии историчес-кого факультета СПбГУ проводились полевые ис-следования на территории Северо-Запада Ев-ропейской России. Собранный материал показы-вает, что в настоящее время у народов региона (русских, финнов-ингерманландцев, вепсов), со-храняются некоторые традиционные представления о персонажах мифологии и вера в колдовство и колдунов (ворожей, знахарей). 


Сохранность этих представлений неодинако-ва у разных этносов, их локальных групп. Стой-ко удерживаются традиционные представления у женщин пожилого возраста, молодое же по-коление критически относится к таким верованиям. Практически повсеместно удерживаются представления о колдовстве и колдунах, о не-чистой силе, вера в (лесного хозяина( (ле-шего). Реже встречаются рассказы о духах во-ды - русалках и (водяных(. В некоторых случаях, например у русских южного побережья Ла-доги, информация о водяном вообще не фиксируется, его функции перешли на святого Ни-колая - покровителя рыбаков и всех плава-ющих. 


Ряд персонажей демонологии имеет узколо-кальное распространение. В представлении со-временного населения образы мифологических персонажей часто размыты, их функции нередко сближаются или пересекаются. Так, на юге Новгородской области русалок могут отнести к колдунам, шашков соотносят с нечистой силой или приписывают им функции, свойственные до-мовому, в свою очередь последний ассоциируется с умершим предком.


Изучение народной демонологии позволяет представить особенности современной духовной культуры этнолокальных групп населения, выявить их этнокультурные связи и определить пути их временной трансформации.


ЖУКОВСКАЯ, Наталия Львовна�XE "ЖУКОВСКАЯ Н.Л."�


г. Москва





РЕФОРМАЦИОННЫЕ ПРОЦЕССЫ В БУРЯТСКОМ ШАМАНИЗМЕ





Когда речь идет о процессах, происходящих ныне в бурятском шаманизме, исследователи ча-ще всего пользуются терминами возрождение шаманизма и неошаманизм. Однако к ним мо-жно добавить еще два – эволюция и реформация. Последний термин, хотя и ассоциируется у всех с историческими событиями XVI в. в Западной Европе, тем не менее, его первоначальное более узкое значение – проведение религиозных преобразований. Именно эти четыре термина и, разумеется, стоящие за ними явления с разных сторон характеризуют сегодняшний день бурятского шаманизма. Вот далеко не полный их перечень: восстановление традиционных мест и форм культа; появление новой ге-нерации шаманов, удачно сочетающих светскую и духовную карьеру; возникновение коллегиальных шаманских организаций как регионального (бурятского), так и международного (цен-трально-азиатского) уровня; участие шаманов в съемках видео- и теле- кинофильмов; выступление с лекциями об основах шаманской практики; поездки шаманов по городам России и в зарубежные страны с целью (демонстрации( своих шаманских возможностей, а иногда впо-лне откровенно (на заработки(; участие шаманов в политической жизни своей республики (поддержка определенными обрядами кандидатов на те или иные должности, конкурируя в этом отношении с буддистами); и, наконец, один из самых интересных феноменов – приход шаманов в науку, сращивание шаманизма как культурного явления с шаманологией – наукой о нем. Некоторые из вышеперечисленных явлений можно определить как возрождение шаманизма, однако б(льшая их часть более соответствуют понятию реформации.


Илимбетова А. Ф.� XE "Илимбетова А. Ф." � 


г. Уфа 





Об истоках культа быка 


у башкир





В башкирской мифологии бык (корова) обладает способностями оборачиваться в человека, вести человеческий образ жизни, разговаривать по-человечески и жениться на девушке. В сказках герои рождаются от быка и, наоборот, теленок - от человека. Имеются косвенные данные о бытовании в прошлом легенд о происхождении отдельных родовых групп башкир от быка, о чем свидетельствуют этнонимы ро-довых подразделений (Башмак( (годовалый те-ленок) в составе башкирских племен Табын и Канлы. Все эти мотивы связаны с представлениями предков башкир о быке как о тотемном животном. В роли тотема бык обычно покровительствует героям, приносит им богатство, приводит скот, выступает путеводителем, защи-щает детей-сирот, является символом плодородия.


В то же время в мифах бык выступает и в другой ипостаси - являясь хозяином подземных золотых богатств, он требует себе человеческие жертвы, поедает человечину, покровительствует и защищает демонических ханов, борется с героями эпоса и сказок. Негативно интерпретируется и сон о корове. 


Двойственное положение быка в башкирской мифологии является следствием формирования культа быка у башкир в результате межэтнических культурных взаимодействий аф-разийских, индоевропейских и урало-алтайских племен на стыке Европы и Азии. Первые письменные источники обнаруживают культ быка у древних египтян (IV тыс. до н.э.). Возможно, культ быка проникает на Южный Урал с южными индоевропейскими племенами во II тыс. до н.э. и передается последующим этническим общностям. В ходе этого противоречивого про-цесса индоевропейский субстрат (поклонники быка) был воспринят носителями иной культуры - тюркоязычными кочевниками, что отразилось в мифологии башкир - герои эпоса и ска-зок всегда одерживают победу над демоническим быком.


КАЛМЫЧКОВА, Лада Валерьевна�XE "КАЛМЫЧКОВА Л.В."�


г. Краснодар





Оборотничество 


в традиционной и 


профессиональной культуре 


народов Европы





Оборотень в европейской культуре относится к разряду низших, нечистых и зловещих, де-монологических существ. Этот образ, будучи очень древним по своему происхождению, в от-личие от ряда других подобных персонажей, с распространением христианства не нивелировался, а эволюционировал, и, во многом, благодаря профессиональной культуре (литерату-ре, кино), дошел до наших дней.


В традиционной культуре оборотень – это человек, принявший облик волка (или тигра, лео-парда, в зависимости от региона). Оборотнем мог стать незаконнорожденный, колдун, отлучен-ный от церкви, самоубийца, то есть тот человек, чье рождение или поведение нарушило нравственные нормы. Оборотней боялись, так как их появление свидетельствовало о нарушение запретов; оборотня можно было убить толь-ко серебряной пулей или серебряным ножом.


С XIX в. сведения об оборотнях стали попадать в газеты, появились художественные произведения, где они выступали главными героями, а с развитием кинематографа оборотень прочно укрепился в профессиональной культуре. Он представлялся злым, агрессивным человеком с кустистыми, сросшимися у переносицы бровями, заостренными клыками и красными бел-ками глаз. Утвердился этот образ в культуре после выхода в свет трактата А. Боге (О превращениях людей в зверей(. 


В 70-е гг. XX в. появилась гипотеза Р. Ил-лиса, считавшего, что причиной появления обо-ротней в обществе было психическое заболевание – порфирия, заболевший ею считал себя зверем и нападал на окружающих. Это идея повлияла на изменение образа оборотня в про-фессиональной культуре. Теперь это – человек, страдающий от своего недуга и пытающийся его обуздать. Именно эта трактовка об-раза оборотня на данном этапе доминирует в современной культуре. 


КОПЫСОВ, ДМИТРИЙ ЮРЬЕВИЧ�XE "КОПЫСОВ Д.Ю."�


г. Ижевск





Славянское неоязычество 


и этничность





Основной причиной появления славянского не-оязычества является структурный кризис 80-х-90-х гг. ХХ в. В кризисных условиях многие группы населения ищут новые пути социализации. В этом отношении неоязычество является од-ной из моделей, ориентированной, с одной сто-роны, на героизацию прошлого, а, с другой, – на его модернизацию. Общей целью своего движения неоязычество постулирует восстанов-ление дохристианского учения славян о мире, обществе и человеке, что оборачивается конструированием новой религиозно-культурной фо-рмы.


Этнический аспект присутствует в неоязычестве в амбивалентном виде. С одной стороны, современный термин (нация( проецируется в прошлое, что ведет к определенным националистическим тенденциям, выражающимся во мне-нии о приоритете славянских ценностей. С дру-гой, – неоязычество берет для своего восстановления либо скандинавскую, либо кельтскую, а чаще – (ведическую( (классический или ре-формированный индуизм) модели язычества.


В связи с этим, для славянского неоязыче-ства характерны: тенденция к монотеизму; ми-фотворчество; циклическая модель истории; ориентация на экологически чистый образ жи-зни; ориентация на гармонически развитую ли-чность (духовность, медитация, боевые единоборства); контакты с языческими объединениями других народов. Но все эти черты присутствуют и в других нетрадиционных (альтерна-тивных) религиозных направлениях ХХ в.


Таким образом, в славянском неоязычестве содержится тенденция, как к этническому обособлению, так и к формированию интернациональных религиозно-культурных моделей. 


КОРНИШИНА, ГАЛИНА АЛЬБЕРТОВНА�XE "КОРНИШИНА Г.А."�


г. Саранск





Обряды вызывания дождя 


у мордвы�





Обряды вызывания дождя в традиционной культуре практически у всех народов являются одним из элементов культа плодородия. Их под-разделяют на две категории: проводимые периодически и окказиональные – совершаемые по необходимости. У мордвы бытуют обе эти категории.


К первой группе относятся обряды, совершаемые после окончания посевных работ и в период всхода растений. Раньше это были мо-ления, обращенные к покровителям воды, гро-ма, а позднее и к христианским святым, о ни-спослании дождя вовремя. Молитвы сопрово-ждались приношением божествам даров и жертв, а также приемами симпатической магии: обливание или купание участников ритуала, имитация ударов грома. К началу XX в. обрядовые функции обеспечения дождя перешли к церемонии обхода полей, которая также проводилась по-сле окончания сева. В этом обходе участвовали все члены общины: дети, молодежь, взрослые, старики. Она обычно начиналась у церкви, а в тех селениях, где ее не было – на кладбище. У водного источника (реки, ручья, родника) сове-ршали молебен о благоприятной погоде, обиль-ном урожае. После этого, как и на языческих молениях, всех участников шествия обливали водой, чтобы не было засухи. Сейчас подобные обряды в основном совершаются во время Троицы. Например, в конце Троицкой недели в мордовских селениях устраивают (проводы Вес-ны( (Тундонь ильтямо), тогда всех присутству-ющих обрызгивают вином или пивом.


Во время засухи совершаются окказиональные обряды, проводятся специальные моления о дожде (пиземе озкс). Местом их проведения обычно становятся почитаемые водные источники (родники, ручьи, озера и т.д.), в которые бросают куски жертвенной пищи и другие при-ношения. О ниспослании дождя ходят молиться и на кладбище, где поливают или обрызгивают водой могилы, как правило, наиболее старые. 


КУДРЯВЦЕВ, ВЛАДИМИР ГЕННАДЬЕВИЧ�XE "КУДРЯВЦЕВ В.Г."�


г. Йошкар-Ола





Языческие верования и 


культовая практика 


современных мари





Традиционные религиозные представления ма-рийского этноса являются важной этнической характеристикой для понимания его ментально-сти, образа жизни, материальной и духовной культуры. Многочисленный пантеон богов, спе-циальные места молений, служители культа и обряды свидетельствуют о своеобразной системе мировосприятия.


По результатам выборочного социологичес-кого опроса, проведенного в 1999 г., положительное отношение к возрождению языческих верований выражает 30,5 % населения Респуб-лики Марий Эл. Из общего числа, проживаю-щих в Российской Федерации марийцев, привер-женцы традиционной веры составляют 22,6 %. Из них на Марий Эл приходится 17,6 %, на Та-тарстан –12,9 %, на Удмуртию – 12,3 %, на Кировскую область – 12,2 %. Среди восточных марийцев, проживающих в Башкортостане, та-ких – подавляющее большинство – 72,4 %. В священных рощах, защищенных республиканс-ким законодательством, в 1990-е гг. возобнови-лись массовые моления и жертвоприношения. Устойчивость культовых мест и совершающихся в нем обрядов свидетельствует о стабильности религиозной ситуации.


МАКАРЕВИЧ, НАТАЛЬЯ СЕРГЕЕВНА�XE "МАКАРЕВИЧ Н.С."�


г. Саранск





Неоязычество в Мордовии





Неоязычество, повсеместно распространяю-щееся на территории России и других государств, не обошло стороной и Республику Мор-довия. Однако здесь оно не имеет такого масштаба, как, например, в соседней республике Марий Эл. Проведенные исследования зафиксировали, что подавляющая часть мордовского населения (около 90 %) считает своей родной религией православие, около 3 % – православие с элементами язычества, и менее 1 % – язы-чество. 


Нужно отметить, что в настоящее время нео-язычество очень часто используют в политических целях. За последнее десятилетие получили распространение идеи группы мордовской интел-лигенции, которая поставила своей целью реконструкцию язычества на основе этнографического, лингвистического и фольклорного ма-териала. Со стороны некоторых, претендующих на лидерство в национальном движении лиц, стали раздаваться призывы отказаться от православия и обратиться заново к языческим мор-довским божествам Масторава, Норовава, Ви-рява, Ведява и др. В начале 1990-х г. возникла сепаратистская эрзянская партия (Эрзянь Мастор(, в которой иногда явственно прослежива-ется националистическая направленность. Начи-ная с 1992 г. периодически организовываются языческие моления. Самое массовое моление состоялось в июле 1999 г. в эрзянском селе Чукалы Большеигнатовского района. которое по-лучило большой общественный резонанс.


Очевидно, нельзя считать все дохристианское негодным и никчемным. Но это, на наш взгляд, не может быть оправданием искус-ственного возрождения и внедрения язычества как единственного средства идентификации мор-довского этноса. Синтез язычества и христианства стал реальным состоянием мордовской духовной культуры и национального сознания.


Мальцев, Герман Иванович � XE "Мальцев Г.И." � 


г. Кудымкар





Некоторые аспекты 


похоронно-поминального


 обряда коми-пермяков





Похоронно-поминальный обряд у коми-пер-мяков своеобразен и имеет ряд черт, присущих только этому этносу. Определенные аспекты обряда дошли до наших дней и строго исполняются в деревнях и селах Коми-пермяцкого ав-тономного округа.


Следует отметить, что пожилые люди тради-ционно рано, обычно после сорока лет, начина-ли готовиться к смерти. Женщины готовили оде-жду: белые домотканые рубахи, пояски (куша-ки), платки, иногда вязали легкие домашние та-почки (пиметки), чтоб их надеть, собираясь на тот свет, вместо лаптей. Мужчины плели новые лыковые лапти и откладывали их про запас.


Исследователи Пермяцкого края – И.Н. Сми-рнов, Н. Добротворский, В. Струминский, Я. Ше-стаков отмечали, что большой религиозностью пермяки не отличались, в душе оставаясь язычниками, но перед смертью всегда старались ис-поведаться. Поэтому, в случае сильной болезни или невозможности побывать в церкви, пермяки приглашали священника домой.


При подготовке к похоронам в доме покойника строго соблюдались и сохранились до на-стоящего времени некоторые, так называемые правила-приметы, которые нельзя было нарушать, чтоб не накликать новую беду. Например, тряпки, которыми мыли покойника, обязательно потом сжигались. Сжигать надо было также и стружки от досок, из которых сколачивался гроб. Мыло, которым мыли покойника, впоследствии приобретало лечебные свойства. 


Мамбетов, Галим Хизирович�XE "Мамбетов Г.Х."�


г. Нальчик





Культ предков у кабардинцев





Культ предков у кабардинцев сложился в далеком прошлом. Старшее поколение и сейчас еще верит, что родственники умершего должны заботиться о своем усопшем, умилостивлять его, помнить, что он нуждается в заботе, в противном случае в семье не будет благополучия, радости и счастья. Культ предков у кабардинцев до настоящего времени находит свое выражение в соболезновании родителям и родственникам усопшего, в обряде деур, в жертвоприношениях, приготовлении поминальной пи-щи в честь усопшего в день похорон, на 9, 40, 52 дни, полугодовых и годичных поминках, в приготовлении поминальных лепешек и их раз-дачи родственникам, соседям со сладостями в течение 40 дней после смерти, в чтении корана возле могилы умершего (выход на кладбище). Напоминание об обязанностях живых перед уше-дшими на тот свет реализуется в тостах на празднествах. Печали и неудачи в семье кабардинцы связывают с недовольством их умершего предка тем, как о нем заботятся живые. Входит в быт проведение поминок в годовщину смерти родителей, правда, они не такие многолюдные, как раньше, и не обязательно – с жертвоприношениями. И сейчас, если дочь или сын увидели во сне умершего отца или мать, то сон обязательно истолковывается так, что родители недовольны живыми, в чем-то нуждаются, поэ-тому через день-другой проводятся небольшие поминки. В целом, кабардинцы и сейчас делают немало для (ублажения( своих предков, ушед-ших на тот свет.


МаремшаНова, Ирина Исмаиловна �XE "МаремшаНова И.И."�


г. Нальчик





Камень в системе 


этноэкологических 


ценностей карачаево-балкарцев





Современными исследователями этноэкологических аспектов жизнедеятельности этносов признано, что природный ландшафт во многом определяет ландшафт культурный. Народное со-знание выбирало отдельные природные объекты в качестве главных маркеров, определяющих специфику последнего. В ряду таких объектов в Балкарии и Карачае особое место за-нимает камень. 


Многие данные подтверждают, что культ кам-ня у карачаево-балкарцев переплетался с другими культами и сопровождал отправление са-мых разнообразных обрядов и ритуалов. Этническое сознание бережно хранит все то, что было рождено сознанием предков. Каждому от-дельному объекту природы экологическое со-знание определяло свои, только ему свойст-венные фантастические качества и обуславливало место в иерархической лестнице этнических ценностей. Своеобразной каменной столицей Балкарии являлась Думала, где находились священные камни, обладающие разнообразными магическими свойствами. В докладе приводятся общетюркские параллели, относящиеся к функции камня, обеспечивающей продолжение рода.


Отдельная часть доклада посвящена анализу того места камня, которое нашло свое языковое отражение и закрепление. Сила и магия камня оставили свой отпечаток в карачаево-балкарском языке. Они затрагивают как возрастные этапы, так и различные сферы жизни - материальную культуру, идеологические воззрения, правовую систему и т.д.


Этнографические и лингвистические данные свидетельствуют о том, что камень, как объект окружающей природы, играл существенную роль в традиционной культуре карачаево-балкарцев и был активным элементом, формирующим их экологическое сознание.


САДИКОВ, РАНУС РАФИКОВИЧ� XE "САДИКОВ Р.Р." �


г. Уфа





Культ керемета у закамских удмуртов





Особое место в религиозной системе закамских удмуртов (Башкортостан, Пермская об-ласть) занимал культ злого божества - Керемета/Луда. С целью его умилостивления соверша-ли моления-жертвоприношения лудэ пырон (вхождение в луд) в священных рощах, которые также назывались керемет или луд. Отличительной особенностью этих молений являлось то, что в них принимали участие только мужчины, в жертву приносили животных-самцов и пресные лепешки – куарнянь. Моления проводились один раз в год, обычно около Ильина дня, иногда два раза – летом и поздней осенью.


Священные рощи обязательно огоражива-лись, входить внутрь мог только жрец – керемет кузё. Внутри ограждения находились священный стол и очаг, на огонь которого кидали жер-твенные дары. Тут находились и священные деревья, на которых развешивали кости жертвенных животных. В некоторых местах к веткам привязывали платки и полотенца, а в дупла кла-ли серебряные монеты.


Особенной сакральностью обладал очаг. При переносе священной рощи обязательно брали золу из старого очага и переносили на новое место. У закамских удмуртов существовали пре-дания, что их предки при переселении на новые земли брали с собой пепел очага луда с прежнего места жительства за р. Камой.


В некоторых поселениях кереметы носили воршудно-родовой характер, и поэтому их бы-ло столько, сколько проживало здесь родов. Иногда одна священная роща принадлежала жи-телям нескольких деревень, связанных общно-стью происхождения. Почитался не только свой керемет, но также и священная роща той местности, откуда жители некогда переселились, даже Тупал луд, т.е. луд за р. Камой. К ним обращались в своих молитвах.


Культ Керемета у закамских удмуртов находит параллели у мари, чувашей, мордвы.











СВЯТКИН, СЕРГЕЙ ВАСИЛЬЕВИЧ�XE "СВЯТКИН С.В."�


г. Саранск





О мордовском (многобожии(





По мнению первых отечественных исследова-телей древнемордовской культуры П.И. Мельникова-Печерского и В. Майнова, мордву, до принятия ею основ христианства в форме православия, совершенно несправедливо называли идолопоклонниками. Современные ученые в сво-их разработках упорно пытаются представить древнее мордовское население язычниками или носителями язычества, исходя при этом из не совсем верного представления, что поклонение не Иисусу Христу и не Аллаху – это язычество. При построении своих теорий исследователи опи-раются на такие факты, которые можно трактовать и иначе.


Мордовское население долго противилось принятию христианства в той форме, которую навязывали часто невежественные (не воцерк-вленные) проповедники, какими являлись нередко официальные чиновники. 


На наш взгляд, такое важное этнографическое явление, как мордовские озксы (моление), традиционно преподносимые как поклонения язы-ческим богам, являлись тем, чем в современном христианстве являются различные праздники святых.


Сефербеков, Руслан Ибрагимович�XE "Сефербеков Р.И."�


г. Махачкала





ПАНТЕОН И ПАНДЕМОНИУМ 


У НАРОДОВ ДАГЕСТАНА: СТАНОВЛЕНИЕ, РАЗВИТИЕ, РАСПАД





Формирование пантеона и пандемониума да-гестанцев шло параллельно с процессами формирования пранахско-дагестанской этнической и языковой общности (VIII–VII тыс. до н.э.). Оформление пантеона и пандемониума, как и у других народов мира, происходило с разложением первобытнообщинного и сложением раннеклассового общества. В Дагестане этот процесс приходится на рубеж среднебронзового и железного века (конец III тыс. до н.э. – конец I тыс. до н.э.). 


Позднее зарождение дагестанского пантеона и пандемониума, связанное с особенностями развития (запоздание) и сложения классового общества, государственных форм организации и цивилизации, определило своеобразие его со-става и структуры (неполноту, отраслевую бе-дность, иерархическую неразработанность вла-сти верховного божества над другими богами и т.д.). Эта незавершенность была усугублена на-сильственным распространением ислама (сере-дина VII–X вв.), который разрушил естественный процесс создания законченной структуры пантеона и пандемониума народов Дагестана.


Эти же причины обусловили другую особен-ность пантеона и пандемониума народов Дагес-тана – деформацию и определенный синкретизм мифологических персонажей в рамках исламской традиции и идеологии.








СМЫР, ГРИГОРИЙ ВАХАЙДОВИЧ�XE "СМЫР Г.В."�


г. Сухуми





Об образе анцва – верховного языческого бога абхазов





Образ верховного бога Анцва в абхазской речи, в этнической истории, в духовной культуре и в современной религиозной жизни абхазов занимает значительное место. Поэтому пра-вильное его толкование представляет не только научную, но и практическую актуальность.


Известные в научной литературе объяснения и переводы на русский язык термина (Анцва( ((боги много( – П.К. Услар, (источник света( – Л. Кавелин, (матери( – П.Г. Чарая, (бога( – Н.Я. Марр, (боги( – С.Н. Джанашиа, (бог неба( – Д.И. Гулиа), (небесный бык(, (бог-бык( – Ш.Д. Инал-ипа, (Бог( – Д. Дбар и др.) не соответствуют ни абхазскому языку, ни ре-лигиозным представлениям абхазов.


Анцва двухсложное сочетание в абхазском языке. Здесь ан – в значении начертания, т.е. (начертитель судьбы(, а также в значении (тво-рец( (творитель), создатель всего сущего и главный покровитель сущего и неба; цва (а - цва) – воск, кожа, шкура, кожура, кора дерева. Таким образом, Ан+цва – творец всего жи-вого, что на земле и в небесах. Образ его сло-жился в I тыс. до н.э. как отражение процесса образования сословного общества в приморс-кой части Абхазии, как следствие религиозного осмысления возвышения роли абазгов и апсилов, непосредственных предков абхазского народа.


СУЛЕЙМАНОВА, МАРГАРИТА НУГМАНОВНА�XE "СУЛЕЙМАНОВА М.Н."�


г. Уфа





Языческие верования 


как отражение картины Мира





Важное место в мировоззрении древнего человека занимали, так называемые, языческие верования, на определенном этапе развития об-щественного сознания поглощенные монотеис-тическими религиями. В язычестве, на наш взгляд, можно выделить три неразрывно связанных между собой (части(. Наиболее важная из них связана с осознанием древнего человека самого себя или Природы самого Человека, прослеживаемое в анимистических воззрениях. В представлениях о человеке как о (вмести-лище( незримых духа, души, способных перевоплощаться (реинкарнация). Это ярко представлено в тотемизме австралийских, индейских племен. Следующей составляющей выступают представления о Природе. Человек воспринимается его неотъемлемой частью, а Природа, как и он, живой. Одушевление Природы отражено в сложных пантеонах духов в верованиях любого народа. Эта идея лежит и в основе культов стихий и явлений Природы – воды, земли, и т.д. В сознании древних людей Человек и Природа выступают в неразрывной взаимосвязи, и развиваются по одним и тем же законам. Не потому ли в народных верованиях мир духов Природы и людей столь схож? Прин-ципы взаимодействия Человека и Природы со-ставляют содержание шаманизма и магии. 


Итак, три составляющие язычества – (Чело-век(, (Природа(, (Человек – Природа( отражают целостную картину строения Мира, точнее его множественного аспекта. (Единобожие – его единый аспект, или Единое Целое). Этим, пожалуй, объясняется поразительное сходство домонотеистических верований различных наро-дов мира. В язычестве заключена уникальная ин-формация о (строении( Человека и Природы, иначе о Жизни в ее многообразных проявлениях.


Хаджиева, Танзиля Мусаевна� XE "Хаджиева Т.М." � 


г. Нальчик 





ВЕРБАЛЬНЫЕ КОМПОНЕНТЫ КАРАЧАЕВО-БАЛКАРСКИХ ДОМУСУЛЬМАНСКИХ ОБРЯДОВ 


(на основе благопожеланий)





В синтагматической структуре обрядов балкарцев и карачаевцев, как и у других народов, большое место занимает вербальная магия: за-говоры, заклинания, гимнические песнопения, благопожелания и т.д. Они являлись обязатель-ной частью обрядов, функциональной направленностью которых было: 1) вызвать плодородие, богатство, изобилие во всем; 2) предохранить общину от зла. 


Наиболее распространенными в мифоритуаль-ной поэзии балкарцев и карачаевцев являются алгыши – благопожелания, которые сопровож-дались ритуально-магическими действиями. Тра-диционно функция высказывания алгыша была закреплена за распорядителем (тёречи) обряда. Как и другие вербальные компоненты обрядов, алгыши многофункциональны. Так, в культовых алгышах и в гимнических песнопениях, которые представляли собой набор величаний и благопожеланий в адрес божества, которому посвящался проводимый обряд, доминирующей функ-цией являлась функция дара, т.к. эти словесные тексты вместе с материальными объектами дара участвовали в процессе дарообмена между общиной и божеством. Особенностью большинства благопожеланий является то, что в них непременно присутствовал другой архаический жанр карачаево-балкарского фольклора – каргыш – проклятье, который адресовался врагам, недоброжелателям рода, общины. В основе про-клятий, как и в основе благопожеланий, лежит магия слова.


Анализ вербальной части карачаево-бал-карских обрядов показал, что в большинстве ар-хаических благопожеланий наблюдается склонность то к просьбе, то к заговору, то к молитве. Но во всех случаях в них выражается стремление к абсолютному добру и благополучию.


ШАРИФУЛЛИНА, ФАРИДА ЛУТФУЛЛОВНА�XE "ШАРИФУЛЛИНА Ф.Л."�


г. Казань





Языческие верования 


волго-уральских татар 


тенденции развития





В течение последних десятилетий многие регионы Восточной Европы охватило движение неоязычества. Ряд современных исследователей подразумевает под этим термином общенациональную религию, искусственно создаваемую го-родской интеллигенцией из фрагментов древних локальных верований с целью возрождения национальной духовности. Процесс формирования неоязычества характерен преимуществен-но для регионов с христианским населением и почти не затрагивает тюркские народы, традиционно исповедовавшие ислам. Однако наблюдения последних десятилетий свидетельствуют о возрождении среди них некоторых языческих явлений. Так, в конце 1990-х гг. в Казани была предпринята попытка реанимирования – тенг-рианства. Данное движение не получило широкого распространения, несмотря на поддержку определенной части интеллигенции, считающей тенгрианство исконно народной религией. В не-которых сельских районах наблюдается реконструкция культовых памятников. Так, например, рядом с селом Билярск в Алексеевском районе было построено сооружение для святого исто-чника – место паломничества и молений татар и других народов. Отмечается возрастание ин-тереса к святым местам в селе Болгары Спасского района, где, наряду с молениями, проводятся мусульманские праздники.


Вера в различных духов, проведение обрядов, связанных с культом предков, космогонические представления продолжают оставаться неотъемлемым атрибутом народной культуры, наряду с исламскими культурными ценностями. Синкретизм языческого наследия и ислама, столь характерный для татар, послужил преградой для дальнейшего развития неоязыческих тенденций.


ЯГАФОВА, ЕКАТЕРИНА АНДРЕЕВНА�XE "ЯГАФОВА Е.А."�


г. Самара





Традиционная религия 


как фактор этнической 


идентичности 


некрещеных чувашей





Религиозное самосознание является важней-шим фактором формирования этнического само-сознания. Некрещеные чуваши, проживающие в Самарской области и на юге Татарстана, сохраняют основы традиционной религии. Они под-черкивают свою этническую самобытность и называют себя, в отличие от крещеных (кре-щен), (истинными чувашами( (чан чаваш). В их религиозно-обрядовой культуре, с одной стороны, сохраняются основы традиционных представлений и обрядов, которые, с другой стороны, значительно трансформировались под вли-янием христианства. Это заметно, как в проникновении христианских представлений и эле-ментов обрядности, так и в изменении отношения (язычников( к православию. Эти процессы прослеживается, например, в обрядах поминовения предков.


Наиболее устойчивыми в поминальных обрядах оказались моменты, имеющие ритуальный, сакральный, характер: жертвоприношение (чук), воздаяние (хывни). Сохранились в почти неизменном виде тексты молитв, каноны изготовления и установки намогильных столбов юпа, однако время проведения обряда юпа изменено. Настойчивое соблюдение (дедовс-ких( предписаний старшим поколением сочетается с лояльным отношением к обрядам со сто-роны молодежи. Отход от обрядовых канонов происходит вследствие естественного сокращения числа знатоков традиции, а также за счет крещения (язычников( в межконфессиональном браке, и частичного отхода их потомства от обы-чаев предков.


Традиционная религия, оставаясь одним из основных факторов этноконфессиональной самоидентификации некрещеных чувашей, по-степенно теряет свои позиции. Наиболее оче-виден этот процесс на примере увеличения бра-ков крещеных и некрещеных чувашей. В на-стоящее время на первый план в процессе иден-тификации чувашей выходят не религиозные различия, а общенациональное, чувашское, са-мосознание. 
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