Традиционное мировоззрение ненцев.
Традиционные мировоззрения малых народов севера (под этим названием имеются в виду ненцы, манси) основаны на анемических верованиях, то есть на вере в души и духов. Зависимость от природных и сверхъестественных сил, которая их окружает. Духи создавались воображением человека по образцам его первобытных понятий, чтобы объяснить явления природы.

Космогонические представления ненцев.
По воззрениям ненцев Вселенная делится на три мира Верхний, Средний и Нижний, которые населены людьми, животными, птицами различными божествами и духами. Верхний мир состоит из семи слоев неба. Земля средний мир в этом мире помимо людей и животных проживает огромное количество духов хозяев рек, озер, лесов и т.п. Подземный нижний мир (восьмой и девятый слои - бесконечное пространство)– не имеет ни солнца, ни луны, состоит из семи ярусов.
 В связи с этим пантеон
 богов очень сложен и многочислен. Главное место занимают два образа богов. Один из них Нум, олицетворение сияющего неба, это верховное божество в небесной зоне вселенной, распоряжающееся судьбой людей. Существо духовное, антропоморфное – бог, управляющий всем миром. Образ Нума не известен, изображения не допускаются. Местожительство Нума находится за семью-девятью препятствиями, выше звезд, луны, далеко за солнцем. До Нума никто не может подняться, даже самый сильный шаман. Шаманы достигают лишь пятого слоя неба, где их встречает посланник Нума — Микола Мутратна или Яв'мал Вэсоко. Известно лишь, что он преклонного возраста. Он все видит, судьба человека с момента его рождения предопределена Нумом. Каждый человек имеет Нув’падар” (бумагу Нума), где записан весь его жизненный путь. Только в самых тяжелых, безвыходных случаях обращаются ненцы к Нуму. Это делается во время специальных обрядов. В каждом конкретном случае к нему обращались по-разному. Возможно, что чаще всего это было связано с различными явлениями природы. Нуму ежегодно приносили в жертву весной и осенью белого оленя, обычно на высоких горах и всегда на открытом месте. Оленя душили особым образом, ставя его при этом головою на  восток.

Второе божество Нга – властелин подземного мира, где обитают враждебные людям злые духи. Он является олицетворением злого начала. Он вводит людей в соблазн, строит им всевозможные козни. Нга живет на восьмом и девятом ярусах Нижнего мира. 

Нум и Нга равны по силе и могуществу. Оно проявляется в управлении судьбой всего мира, в котором все создано ими и подчиняется их воле. Шаманы разъясняют, что нельзя говорить о старшинстве Нума или Нга, тот и другой в одинаковой степени причастны к бытию мира и судьбам людей. Но по направленности своих действий в мире они разные. Нум творит добро, а Нга зло.

Нум и Нга в мифологии братья. Они жили вместе и одновременно родились. Они родились от женщины, которая жила в тине. Называют ее подземной старухой, теперь она живет на второй земле и выходит оттуда по зову духов, которым в свою очередь, поручает ее вызвать шаман. Духи шаманские называют ее бабушкой. 

Сведения о создании земли говорят, что Нум сотворил первоначально землю, воду, рыбу и птиц. Нга попросил Нума дать и ему хоть, что-то сделать, но тот отказал. Тогда Нга в гневе выдохнул свое холодное дыхание на созданную Нумом землю. Когда Нум и Нга помирились, то решили создать солнце, луну и звезды. Нум создал солнце горячее и яркое. У Нга луна получилась холодной и тусклой. Всюду где Нум создавал светлое. Нга творил темное. Нум рассердился и спихнул Нга с неба. Нга создал себе вторую землю и там поселился.

Нум окончив дело творения, приступил к созданию человека. Взяв в руки глину, вылепил тела людей. Нум захотел вдохнуть душу, но тут Нга предъявил права творца. Они решили вместе вдохнуть и чья сторона победит тот и будет владеть душой человека. А человеку дали право выбора. Нум мог наказывать людей только за непочтение к нему и природе. По рассказам знатоков традиционной культуры ненцев, Нум и Нга совместно вершат суд над душами умерших людей. Если человек совершил много дурных поступков, то Нум отдавал его душу на суд Нга, который наказывал провинившегося. Люди думают, что при своевременном поднесении жертвы Нга не только не беспокоит людей, но и старается оградить. В случае, когда жертв нет  и бог не доволен дарами, он посылает на народ бедствия, болезни, смерть. 
Верхний мир.

Верхний мир состоит из девяти ярусов, на последнем живет Нум, который иногда показывается людям в виде северного сияния. Живет вместе с супругой богиней Я’ миня -защитница семьи и душ людей. Она повелевает громами и молниями. Она так же ведает судьбой человека, записывая в книгу - Нув’ падар” его судьбу.

На восьмом небе находится солнце, на седьмом луна и звезды. Нум имел семь сыновей, которые проживают отдельно, каждый владеет определенной частью неба. Первый слой неба называется нув'хоба. В се​редине его живет старший сын Нума — Яв'мал- хранитель благополучия, у него имелся свой чум, из которого он наблюдал за людьми. Его атрибуты быстрый конь, жезл, упряжка оленей. Есть жена и дети. На втором — пятом слоях неба проживают другие сыновья Нума. Они считаются покровите​лями отдельных родов. Старики называют имена Хынгарте"э, Яха'мюй, Сабета яха, Хамба яха, Яптик хэхэ. На шестом слое Верхнего мира обитает младший сын Нума — Нумгымпой. Сведения о сыновьях Нума очень скудны. Наибольшим почитанием у ненцев пользовался старший из них — Яв'мал, или Яумаль. Нумгымпою поклонялись в основном тазовские ненцы, Яптик хэхэ покрови​тельствовал роду Яптик. Эти божества могут вмешиваться в жизнь Среднего мира и приходить на помощь человеку. От их воли якобы зависят счастье и благополучие отдельных родов. Богатство и рост силы того или иного из них ненцы объясняли благосклонностью какого-нибудь божества из числа сыновей Нума. В то же время они могли быть и жестокими по отношению к целому ненец​кому роду, если кто-то из его людей нарушал какой-нибудь обет. Членов данного рода преследо​вала бедность до тех пор, пока гнев божества-покровителя не угаснет. Таким образом, эти бо​жества могли быть и добрыми и злыми, и только от их благосклонности зависело, будут ли они защищать род от нападений врагов из числа людей и духов или нет. Кроме того, над землей на различных ступенях неба (нуе'няро, нув'я) обитают и другие много​численные божества и духи.  В занимаемой каким-нибудь духом-покровителем части Верхнего мира якобы имеются многочисленные селения, в которых обитают духи. Жизнь небесных духов — это отражение человеческой жизни на земле в различных проявлениях. Духам свойственны страсти и способности людей, а также их болезни; они ведут хозяйство, управляют своим обществом и т. д. К духам Верхнего мира принадлежит часть шаманских духов-помощников. О численности духов, их названиях и свойствах в народе мнения различны. Ненцы обычно не произносят вслух имена духов, так как упоминание имени духа есть его призыв, и духи могут прий​ти к человеку, потревожившему их, без нужды, причинить ему вред. Считается, что духи Верхнего мира следят за жизнью людей и сообщают об изменениях в ней Нуму. Они могут вмешиваться в жизнь Среднего мира — например, похищать души у отдельных людей, насылая, таким образом, на них различные недуги. В этих случаях больные призывали шамана, который совершал путе​шествие в Верхний мир, с помощью своих духов-помощников выяснял причину болезни и исцелял человека. Обычные люди небесных духов не видят. Считается, что сами по себе духи не добры и не злы. Они могут дать человеку счастье и благополучие, но могут и не дать. Если их разгневать, то они поражают виновного болезнями, уничтожают его стадо оленей, нис​посылают всевозможные бедствия. Все эти божества Верхнего мира, живущие на семи слоях неба, считаются творцами, кор​мильцами и защитниками человечества. К ним, равно как и к духам тьмы, слабый человек не от​важивается обращаться сам; если возникает необходимость, он идет к посреднику — шаману. Че​рез него человек сообщает небесным духам о своей беде и просит помощи. Однако шаман не всегда находится поблизости. В тех случаях, когда почему-либо не удавалось призвать его на по​мощь, ненцы обращались к духам сами. Для этого под руководством шамана делались идолы — освящавшиеся им изображения духов. Такие идолы (сядаи) хранятся в каждом чуме. Изображения богов и духов делались в основном из дерева, а также из жести, кожи, материи, шерсти, волос в виде подобных куклам фигурок человека и животных. Каждая семья имела свой набор сядаев и хэхэ. Существует целая система правил и обрядов, связанных с почитанием идо​лов. Их полагалось периодически кормить, укладывать спать, ублажать беседой. Идолы подраз​делялись на местных, домашних, по принадлежности — на личных, супружеских, женских, муж​ских, семейных и родовых. Функции идолов определялись теми богами и духами, чьими изобра​жениями они служили.

Средний мир.
Земля (я’), по религиозным воззрениям ненцев, является срединным миром, который, как и Верхний, делится на несколько сфер. Средний мир ассоциируется у ненцев с чумом — традици​онным жильем. Пространственное деление последнего как бы повторяет вертикальное устройство мира. Средний мир одухотворен как в целом, так и во всех своих частях. В нем, помимо людей и жи​вотных, проживает огромное количество духов-хозяев местностей, рек, озер, лесов и т. д. Почита​ние их связано в основном с оленеводством, с промысловым культом. Духи-хозяева считаются способными понимать речь человека. Ненцы издавна поклонялись и духам-хозяевам отдельных мест, гор, лесов и т. д.
 Эти духи подчиняются божеству Илебям'пэртя, живущему в центре Ямала,— хозяину и дарителю пушни​ны, дичи, зверя, охранителю стад оленей. Из сверхъестественных существ Среднего мира особо почитался хозяин земли Ямал — Я'мал Вэсоко. В его ведении находится весь животный и растительный мир тундры. Почитание Я'мал Вэсоко у ненцев является общенародным. Если покровителем шамана был Я'мал Вэсоко, то этот шаман считался сильным. Благосклонность к людям Яв'мал Вэсоко, Илебям'пэртя и Я'мал Вэсоко зависела от почти​тельного отношения к ним и соблюдения многочисленных запретов. Власть этих духов-хозяев или божеств очень велика; в их руках судьба человека, благополучие оленеводства, охотничья удача. Духи-хозяева тундры, гор, рек, озер, лесов и т. д. представлялись весьма реальными. Находясь в лесу, на реке или в тундре, люди ощущали невидимое присутствие этих духов рядом с собой, слышали, как они по ночам ходят, разговаривают, зовут человека по имени. Многие охотни​ки и рыбаки и сегодня верят, что удача в промысле зависит от милости духов-хозяев, а при их враждебности, как ни старайся, добычи не будет. Чтобы показать свое уважение к ним, нужно со​блюдать целый ряд табу. Духов-хозяев имеют и стихийные силы природы. По ненецким поверьям, ветрами управляют четыре духа-хозяина: Нгэрм Вэсоко, Ибадабцо'Ерв, Ялян тарп'Ерв, Яля падь мин. Во главе их стоит Сив'мин Ере — хозяин семи ветров. К числу сверхъестественных обитателей Среднего мира относят семейных и родовых духов. Основным божеством, обеспечивающим благополучие в домашнем быту, считается хозяй​ка огня — Ту'Хада. Она оберегает домашний очаг, защищает от злых духов. Сложилась це​лая система предписаний и запретов, связанных с этим божеством; соблюдение их обязательно для всех членов семьи. Покровительствует брачному союзу хозяйка чума Мяд'пухуця — посред​ница между людьми и богиней Я'Миня. Считалось, что Я'Миня появляется символично у изголовья роженицы и помогает рожать. Но во время родов около постели ставили изображение Мяд'пухуця: именно она охраняет новорожденного от злых духов. На земле обитают и духи определенных болезней. В шаманских за​клинаниях они изображаются весьма красочно. Принято думать, что духи болезней вселяются в тело человека. Для избавления от недуга чаще всего прибегали к помощи шамана; его дело — устранить носителя болезни либо водворить на место похищенную душу. При одушевлении стихийных сил природы, наделении их качествами, присущими человеку, уже в глубокой древности сложились разнообразные обычаи такого рода: кормление огня, идолов, подношение жертв священным местам, священным деревьям, священным озерам, рекам. Чем значительнее объекты, тем основательнее и шире культ. По сказкам, водный дух имеет семью - сына и дочь
. У ненцев же к духам-хозяевам озер и рек относятся Ид'Ерв, Яв'Ерв, То'Ерв, Яха'Ерв. Их не следует смешивать с водяными духами — Ид'нгылеко, Ид'сармик.
 В шаманизме термин хэхэ обозначает третий разряд богов; это — духи воды, кам​ней, животных, урочищ и пр. Хэхэ могут быть и небожители, и души умерших шаманов. Духов дан​ного разряда много, и в каждой местности они имеют свои названия и функции. Наиболее почи​таемые духи-хозяева называются ере'. Большинство этих духов сливается в сознании верующих с самими объектами. Ненцы и манси олицетворяли реки, озера, горы, наделяя их человеческими качес​твами. Духи-хозяева крупных рек, озер, островов, гор и целых местностей имеют помощников, относя​щихся к третьему разряду. Ере' не следует смешивать с хэхэ, так как они стоят выше, на уровне богов вэсоко, и широко известны. Вэсоко - это созидательная сила, творец, создающий мир, людей и животных. Деятельность ере' и хэхэ многогранна — они могут обеспечивать благополучие людей, ограж​дать их от болезней, посылать потомство, охранять супружескую жизнь и т. д. Эти божества делятся на сильных и незначительных, добрых и плохих. Культ природы, выраженный в почитании широкого круга божеств и духов-хозяев, находится в теснейшей связи с принципами мировоззрения ненцев. Как и другие народы севера Евразии, они рассматривали природу как единое целое; вместе с тем Небо и Земля, согласно логике архаиче​ских воззрений,— это две сущности мироздания, порождающие и поддерживающие жизнь на зем​ле. Природа для этих народов— жизнь. Она не только одевает и кормит человека, но также служит основой его нравственных ценностей. По отношению человека к природе судят о его душе. Силы природы помогают жить человеку, а он отдает им ту долю, которую когда-то взял; таким образом, восстанавливается равновесие. В традиционном миропонимании доминирующей идеей выступает признание единства и тождества природы и человека. Духам воды тоже приносятся жертвы и совершаются идольские обряды. Он представлен выдающимся охотником, которому небесный бог дал семь замков от ворот и семь ключей; тем, кто жертвует, он обязан дарить много рыбы, а тем, кто не делает этого, лишь столько, чтобы остаться в живых. 

Нижний мир.

            Нижний мир находится за семью слоями вечной мерзлоты. Все его сферы всегда мрачны, туда не проникают солнечные лучи. Его владыкой считается Нга. Он так же имеет жену и семь сыновей. О сыновьях почти нет сведений. У Нижнего мира имеются многочисленные помощники, и духи посыльные, отправляющиеся за человеческими душами.

Жизнь обитателей Нижнего мира изображается схожей с бытом людей. 
К обитателям Нижнего мира относятся Мэд'на — дух уродов, Хабця'Минрена — дух всех болезней, Хансосяда — дух, уносящий разум, Я'Вол — дух зла земли. Кознями пришель​цев из этой враждебной страны объясняли глазные болезни, проказу, паралич, понос, нары​вы, цингу. Наиболее страшными обитателями Нижнего мира считают тех духов, которые насыла​ют болезни: Хабцянго Минрена, Мэдна, Нгуцяда, Хансосяда, Тэри Нгамгэ, Сустана, Мал'Тэнга и др. Духи подземного мира располагаются в разных частях этой мифической территории. Хабцянго Минрена живут в северной ее части и делятся на группы. Ближе всего к людям находятся духи легких болезней. При своевременном жертвоприношении Нга не только не беспокоит лю​дей, но даже старается оградить их от своих злых духов-помощников. В случае отсутствия жертв или недовольства ими он насылает несчастья, болезни, смерть. В Нижнем мире обитают души злых людей, самоубийц и преступников. Они выступают в роли злых духов, приносящих страшные болезни и несчастья. Обитатели подземных сфер не видят пришель​цев с земли, попытки людей разговаривать с ними оказываются бесполезны: духи принимают челове​ческую речь за треск огня.
Образ Нга вызывает страх — страх перед силами тьмы, преследующими людей, из-за чего человек никогда не чувствует себя в безопасности. Это заставляет искать способ, позволяющий узнать заранее о намерениях злых духов. Однако духи так могучи и их проявления настолько не​постижимы, что человек не отваживается вступать в непосредственное общение с ними. Он знает, что силы добра сильнее сил зла. Но эти силы бывают, изменчивы, о чем свидетельствует сама жизнь человека, судьбой которого они управляют. Следовательно, самый верный способ — при​бегнуть к помощи шаманов. Благодаря посредничеству своих предков они способны вступать в связь с силами Нижнего мира и, ублажая их дарами, предотвращать грозящие человеку несчастья.
Под землей ярусами располагаются семь подземных миров, объединенных общим названием нгылад'нянгы. Первый ярус находится под населенной людьми землей. На нем живут маленькие человечки сихиртя. Небом для них служит земля людей. Они также занимаются оленеводством, только оленей им заменяют мамонты — я'хора ('земляные олени'). Второй ярус простирается ни​же подземных вод. Там живут мифические существа Судбя, Я'Вол, Вэнм'Вэсота, Мал'Тэнга, Тун​гу". Третий и четвертый ярусы занимают духи болезней: Хабцянго Минрена, Мэдна, Хансосяда, Тэри Нгамгэ и др. Пятый ярус заполняют земляные мифические черви Я'Халы и другие злые ду​хи. Шестой и седьмой ярусы — владения Нга и его сыновей, на восьмом и девятом он восседает на своем троне и отсюда отправляет на землю, где обитают люди, злых духов. Во всех подземных мирах царит вечный мрак. Души грешников обречены на вечное и безрадостное существование в царстве Нга. Могильным холодом веет от его слуг, когда они приходят к умирающим, чтобы за​брать их души в Нижний мир. Однако не всем душам предстоит переселение в подземные сферы.

После погребения душа покойного отправляется в путешествие по вышним судам, которое длится очень долго. Чтобы во время путешествия душу не перехватили злые духи, ее сопровождает шаман. В ином мире душу встречают и затем также сопровождают два духа — злой и добрый.
 Дорога к месту суда богов Нума и Нга полна разных препятствий и опасностей. В частности, душе умершего предстоит пройти через попутные селения. Старики не​охотно рассказывают о них, но ясно, что душа человека, совершавшего зло, подвергается нападе​нию духов этих селений. И здесь шаман должен проявить максимум изобретательности, чтобы спасти душу для суда. Когда, наконец, душа достигает места суда, духи добра и зла сообщают Нуму и Нга о делах и поступках покойного, а также перечисляют, какие препятствия и трудности на пути в мир мертвых душа преодолела, а какие — нет. Помощники богов отмечают зарубками на особом посохе добрые и злые дела. Если добрых поступков у человека больше, чем злых, Нга не имеет над ним власти и решает его судьбу Нум. Глядя на сделанные помощником зарубки, Нум определяет мес​тожительство души. Душу человека, совершавшего добро во имя добра, Нум забирает в мир не​божителей. Душа человека, который жил на земле делая добро, но требовал за это платы, попа​дает в селение своих предков. Души людей, в поступках которых преобладало корыстолюбие и честолюбие, Нум превращает в животных, приносящих пользу на земле. Только душу плохого человека духи зла тащили в подземное царство на самый нижний его ярус. В течение нескольких лет душа злого человека служила Нга, выполняя его поручения, а по​том он определял ее местожительство. Если человек при жизни убивал, то Нга превращал его душу в насекомое или земляного червя, который вспахивал землю в подземном царстве. Души остальных грешников подвергались другим наказаниям.
Изложенный материал позволяет думать, что сложная иерархия духов, составляющая содер​жание ненецкого политеизма, сложилась у этого народа задолго до прихода русских в Сибирь и на европейский Север. Поворотным пунктом в истории коренного населения Ямало-Ненецкого авто​номного округа явилось присоединение Обдорского края к России. Появление новых видов хозяй​ственной деятельности, влияние культуры русского и коми-зырянского народов, распространение христианства — все это отразилось на традиционных взглядах и культуре ненцев. Изменились представления о функциях старых богов и духов, к прежним духам-хозяевам до​бавились новые, увеличилось число духов болезней. В пантеоне народов Крайнего Севера появилось общенародное божество — Николай Чудотворец. На понятиях о загробной жиз​ни и погребальных обрядах также сказалось влияние христианства. Анализ полевых материалов подтверждает вывод о том, что ненцы по сравнению с манси были меньше подвер​жены христианизации и русскому влиянию. Соответственно шаманизм у них дольше, чем где-либо, сохранял свою мировоззренческую целостность и социальные функции.

 Традиционное мировоззрение манси.

      Главное отличие от ненцев- манси строго разделяют космогонические и амниотические представления. Существуют сказания о происхождении Земли, человека, и религиозные представления. 

Космогонические представления манси.

      В мифах народа манси о возникновении Земли отмечается, что вода первоначальна, она основа жизни. Сначала была только вода, не было видно земли, она находилась глубоко под водой.  Однако на воде все же плавал торфяной клочок (тундра сяхыл), и на нем размещался домик. В нем жили муж и жена; откуда они появились, не отмечается. У этих мужа и жены была гагара и другая водоплавающая птица, называемая лулы. Эта птица лулы по просьбе мужа и жены, плавающих на торфяном клочке земли, с большим трудом достает из-под воды на клюве крохотный кусочек земли, прикрепляет ее на уголок домика. 

Земля постепенно начинает расти и растет кругом так, как расширяются волны от упавшего в воду предмета, а Земля «все вращается вокруг». О круглой форме Земли, о ее росте и вращении, жене и мужу все докладывает белый ворон «их внук». Однажды он долго не возвращался с разведки, проверяя окружность Земли – Земля стала большая, выросла. Во время долгого пути ворон проголодался, пищи нет, но нашел человеческий труп (где-то тоже есть люди), и он попробовал оттуда три крошечных кусочка, стал черным.

Земля первоначально была гладкая, неустойчивая, легкая и шаталась. Однажды она семь дней грохотала, появились каменистые горы, тогда Земля укрепилась, больше не шаталась. 

В представлении манси первым деревом на Земле был кедр. Он вырос на клочке земли за домиком первых Земных мужа и жены.

Рыбы обитали в воде, муж и жена торфяного клочка ими питались. Муж их добывал через порог, не выходя из своего дома.
Из птиц у этих мужа и жены, как отмечалось выше, были гагара и лулы, и был белый ворон. О других существах в первой половине священного сказания о «Возникновении Земли» нет речи. Позднее же в сказании появляются лошади, овцы, змеи, коровы и прочие существа.

Мансийские предания отмечают, если нет Солнца и Луны, нет жизни, без них «Небо и Земля перевернутся». Солнце и Луна – главный источник жизни, их отсутствие гибельно.

 В представлении манси жизнедеятельное пространство окружающего мира состоит из семи слоев, или этажей: 

1. Елы торум «нижнее царство» – там обитают в основном недружелюбные человеку существа или духи «обратного мира», причиняющие, как правило, болезни и неприятности людям;

2. Ялпынма «священная земля» или слой, на котором держится жизнь;

3. Ма унлуп, унлуп торум «земное царство» - это все, что обитает на земле, все то, что существует на виду и не видимо для глаз простых людей;

4. Торум «небо» - голубое  пространство над землей;

5. Нуми торум – это мир над небесным куполом, что голубеет над нами; это тот слой, на котором держится жизнь духов или людей верхнего мира, в том числе Бога и его детей;

6. Опыль – это верхний слой жизненного пространства над Нуми Торумом; 

7. Корс буквально «Высокий». Там обитают всемогущие силы, всевидящие силы, не занятые земной жизнью повседневно, но при сильной беде людям можно обратиться к ним со словесной мольбой о помощи.
В мировоззрении манси, звезды на небе не безлики. На небесном куполе столько звезд, сколько людей на земле. Родился человек – появляется на небе новая звезда. Если он в жизни будет значимым, выдающимся, то его звезда на небе горит ярко. Умер человек – его звезда скатывается с неба. 

Кроме людей, на небе отразились звери, птицы, предметы быта, культуры и орудия труда. Так Млечный путь – это лыжня Мосьхума. Мосьхум проложил эту лыжню в то время, когда гнался за шестиконечным священным лосем с южного конца горы до северного конца. Созвездие «Большая медведица» в представлении манси – «Лось»; «Малая медведица» - «Медведь»; «Малая корона» – «Семья женщины Мосьнэ».   Также  есть названия: «Платок с бубенчиками на четырех его углах женщины Мосьне», «Журавль», «Лук» и т.д. Для манси звезды служат ориентиром во времени и пространстве. По звездам они ночью определяют направления четырех сторон света, ориентируются во времени в ночное время суток по тому, в каком положении находится фигурка ковша «Большая медведица».    

МИФОЛОГИЧЕСКАЯ КАРТИНА МИРА МАНСИ.
    В религиозно-мифологических представлениях манси Космос включает три сферы: верхний (небесный), средний (земной) и нижний (подземный) миры.
 Верхний мир - сфера обитания Нуми-Торума, по воле которого была создана Земля. Нуми-Торум явился создателем и населения Земли - вначале двух генераций богатырей-отыров, первая из которых была им же уничтожена за неподобающее поведение. Богатыри второй генерации со временем “превратились” в духов-покровителей сообществ людей, объединенных сознанием единства происхождения. Нуми-Торум же создал лесных великанов - менквов и, наконец, людей, после чего удалился от дел, передав управление людьми одному из своих семи сыновей. К сфере Верхнего мира относятся, помимо Нуми-Торума, его брат, громовержец Сяхыл-Торум, Этпос-ойка (месяц) и Хотал-эква (солнце). Отец Нуми-Торума и его дед Кощар-Торум находятся соответственно во втором и третьем ярусе Верхнего мира. Это наименее актуальные персонажи пантеона.  В Среднем мире (на земле) обитает Калтась-эква, жена Нуми-Торума, низвергнутая за связь с Куль-отыром, владыкой Нижнего мира, а также богиня огня Най-эква . Жизнью людей управляет младший сын Нуми-Торума Мир-сусне-хум, выигравший конное состязание со своими братьями (последние обрели статус локальных божеств). На земле же пребывают бог-кузнец Сехрынг-ойка, духи-покровители территориальных групп и отдельных семей, лесные духи - менквы и мис-хумы.        К существам Нижнего мира относятся возглавляющий его Куль-отыр и подчиненные последнему кули - духи болезней. Трехчленное строение Космоса (по вертикали) манифестировалось как на уровне дома (размещение культовой атрибутики в жилище и зонирование его пространства), так и на уровне таежных святилищ различных рангов. Для манси весьма актуальны и представления о трехчленности мира в горизонтальной плоскости. Семейные духи-покровители (пупыги) “по происхождению” могут быть разделены на две категории. Первую из них составляют рукотворные изображения из дерева, ткани, реже - металла, имеющие чаще всего антропоморфный облик. Изображения духов либо передавались по наследству, либо изготавливались вновь, если к этому имелись соответствующие побудительные мотивы. К их числу могли относиться обстоятельства, связанные с созданием новой семьи (и отселением отца от сына), а также знаки “свыше”, например, “вещий сон”.  Изготовление новых фетишей было обставлено определенными канонами. Во-первых, их должен был сделать другой человек. Во-вторых, они должны быть “куплены” у изготовителя - будущий владелец обязан был хотя бы символически возместить ему затраты. При этом имелись в виду не только и не столько издержки материального характера,

связанные с “производством” изображения духа, сколько риск наказания со стороны высших сил, которому подвергался изготовитель в случае невольной ошибки. Функции покровительства в различных аспектах жизнедеятельности выполнял, как правило, один и тот же дух-покровитель, наделенный широким спектром возможностей. Однако при необходимости могли создаваться “специализированные” духи, курировавшие определенный вид занятий.  Наряду с рукотворными изображениями духов, у манси в качестве семейных фетишей бытовали случайно обнаруженные, необычные по отношению к повседневной практике предметы. Таковыми могли быть изделия древнего бронзолитейного производства, необычной формы камни, наконечники стрел неолитической эпохи
. Необычность являлась не единственным критерием, определявшим сакрализацию тех или иных артефактов или природных явлений. Не менее важным был мотив избранничества - эти предметы сами “являлись” тем, кого хотели отметить. Поэтому манси никогда не решались специально выкапывать бронзовые изделия из земли даже в тех случаях, когда с определенностью знали, где это можно сделать. Существенно, что традиционная этика предписывала предельную корректность в определении принадлежности случайной находки. Даже невольная узурпация не принадлежащего человеку “счастья” неминуемо оборачивалась гибельными для него последствиями.  Реликвии, о которых идет речь, являлись человеку как бы “сверх положенного”. В сущности, это было знаком особого благоволения по отношению к индивиду (группе) со стороны “опознаваемых” в находках (или даже безымянных) духов. В дальнейшем подобные находки, уже имея статус пупыга, передавались по наследству - от отца к (старшему) сыну. 

Таким образом, “генетические корни” духов-покровителей могли быть различными. Это, однако, никак не отражалось на функционировании пупыга в динамике бытия. Для людей происхождение пупыга имело второстепенное значение, ибо они в любом случае, будучи обличены статусом покровителей, выполняли одни и те же задачи. На позднем этапе эволюции традиционного мировоззрения, связанном, безусловно, с социальными изменениями, фигура семейного покровителя приобретает большее значение, становится центральной. Формирование же “корпуса духов” могло происходить за счет “рекрутирования” тех или иных персонажей из различных сфер их сакральной “деятельности”. Это может создавать впечатление эклектичности религиозного сознания, если не видеть в “хаосе”, сопровождающем появление духов, определенной направленности - стремления, получив пупыга, обрести ощущение собственной устроенности в мыслимый космический порядок или подтвердить свое соответствие ему. Одновременно можно, видимо, вести речь о неявно выраженном желании не выпасть из потока трансляции традиционных ценностей, подчеркнуть свою принадлежность к социуму, приверженность его мировоззренческим стереотипам.  При всем этом человек должен был иметь право на обладание духом. Только получение пупыга в установленном традицией порядке позволяло войти в систему отношений с ним. Нарушение же принятых и освященных обществом правил считалось чреватым тяжелыми последствиями. 
 У манси были представления, что духи-покровители (в большинстве случаев) имеют жен, у которых не было особых имен. Как правило, их называли по имени мужа, с добавлением слова эква - «женщина».  С точки зрения каждого члена группы, почитающей своего предка-покровителя, этот дух, воплощенный в дереве, металле или другом материале, существовал “всегда”, переходя от поколения к поколению. Умирали или становились немощными старики-хранители, их сменяли более дееспособные преемники, а пупыг оставался прежним. Возрастало лишь количество принесенных подарков, пополнялась атрибутика. Таким образом, обладание духом-покровителем имело наследственный характер - субъектом наследования являлось очередное поколение мужчин. Отношения между духами и людьми имели обменный характер. Человек удовлетворял ”потребности” духа, которые заключены в разных жертвоприношениях. По отношению к духам проявлялось особое уважение, выражавшееся в безусловном соблюдении норм обращения с ними. Духи должны были содержаться в строго определенных зонах жилища, доступ к ним мог иметь только их хозяин (хранитель), который обязан был совершать все диктуемые традицией жертвоприношения.  Жертвоприношения делились на кровавые, бескровные, при которых жертвой являлась пища, а также могли выражаться в преподнесении подарков: одежды, ткани, других атрибутов, денег. Практиковалось и сочетание этих видов жертв.  Регулярные жертвоприношения были связаны с производственным циклом - в случае рождения, женитьбы (замужества), болезни человека. Особенно большое значение придавалось жертвоприношениям, связанным с созданием новой семьи. Семейные духи “участвовали” и в жертвоприношениях в честь духа-покровителя пауля - часть мяса жертвенного животного вместе со спиртным ставили в виде угощения семейным духам.  Жертвоприношения позволяли людям “выйти на контакт” с духами, являлись условием возникновения своеобразного диалога между ними. Жертва (или ее обещание) обязывали духа услышать монолог-обращение к нему человека и “ответить действием”, т.е. удовлетворить просьбу жертвователя. Традиционная этика предписывала человеку быть сдержанным в выражении своих желаний; в любом случае нельзя было требовать воздаяния большего, чем того заслуживала жертва.  Итак, согласно традиционным воззрениям манси, духи-покровители могли (и должны были) вступать в обменные отношения со своими хозяевами. Считалось, что за невыполнение обязательств на духа-покровителя можно было жаловаться высшему арбитру, младшему сыну Нуми-Торума Мир-сусне-хуму, управлявшему жизнью людей. Со временем дух-покровитель мог обессиливать, более того, он не бессмертен. В таком случае изображение фетиша заменялось на новое (в большей мере это относится к семейным духам-покровителям). При этом не менялось имя духа, новым оказывалось только “тело”. Иными словами, налицо представления, согласно которым обессиливший “умерший” дух оживал в новом воплощении. Предполагалось, что возродившийся дух обладает новыми возможностями для поддержания нормального динамического режима человеческого бытия. Мир-сусне-хум - младший сын Нуми-Торума, управляющий жизнью людей, Человек, осматривающий мир, Человек, объезжающий землю, объезжающий воду, - актуальнейший персонаж мансийского пантеона. Изображения Мир-сусне-хума или символы его почитания имеются почти во всех святилищах манси, даже в тех случаях, когда культовое место посвящено, казалось бы, духу, имеющему локальное значение. В домашних святилищах объемные изображения этого персонажа встречаются нечасто, но плоскостные, изображающие Мир-сусне-хума, имелись в каждом мансийском доме. Верхняя, сакральная зона дома должна быть освящена пребыванием здесь Мир-сусне-хума, да и само жилище приобретает космическую упорядоченность лишь при этом условии.  Функции Мир-сусне-хума многообразны. Во-первых, покровительство, которое предполагается с момента появления человека на свет. Вторая важнейшая функция Мир-сусне-хума - покровительство семье. Именно с этим обстоятельством и связана необходимость иметь в доме священные покрывала. Считалось, что стабильное существование семьи, дома, как и здоровье его обитателей впрямую связано с наличием ялпынг-улама. 
Жертвоприношения Мир-сусне-хуму совершались в связи с рождением, вступлением в брак, в случае болезни, при отправлении человека в дальний путь и т.п. Все это связано с патронажной ролью Мир-сусне-хума. Кроме того, Мир-сусне-хум следил за соблюдением людьми норм и правил человеческого общежития и опекал живущих в соответствии с этими установлениями. Богиня-мать - Калтась-эква, жена Нуми-Торума, мать Мир-сусне-хума, отвергнутая им за связь с Куль-отыром, - актуальный персонаж мансийской мифологии. Ее объемные изображения нередко встречаются на святилищах различных рангов, но, главное, в каждом доме имелись предназначенные ей жертвы-подарки: платки, отрезы ткани, бусы и др. В одном ряду с Калтась-эквой стоит Огонь-мать - сестра Нуми-Торума. При обращении к Най-сянь ее именовали “милой матерью”, “семиязыкой матерью”. Мансийские богини-матери курировали в основном сферу жилья, их функции связаны с поддержанием жизни в доме. Поэтому считалось, что бабочка (одна из ипостасей Калтась-эквы), залетая в дом, приносит счастье, а о бедах, грозивших обитателям дома, их предупреждал огонь очага. Нижний мир возглавляет Куль-отыр. Его образ занимает значительное место в мифологии, ему приносились жертвы, известны и культовые места, где он фигурирует среди главных фетишей, либо предстает в единственном числе. Однако более значимым для людей в повседневной жизни и религиозно-обрядовой практике являлся принадлежащий к Нижнему миру Самсай-ойка, “Невидимый человек”, изображение которого (из ткани) имелось в каждом мансийском доме между очагом и стеной. Традиция неоднозначно трактует образ Самсай-ойки. С одной стороны, ему приписывается вредоносность: он, как посланник Куль-отыра, связан с распространением эпидемий. С другой - он охраняет дом от нечистой силы и даже предохраняет обитателей дома от болезней.
 

  Мировоззрения ненцев и манси похожи в амниотических представлениях: трехчленное  вертикальное строение мира. Но они различны по космогоническим представлениям и существует ряд различий в религиозных представлениях.

Отношения между людьми и миром богов и духов.
Представления о взаимосвязи между людьми и миром богов и духов, заставляют соблюдать определенные нормы поведения, нарушение правил ведет к дисгармонии во взаимоотношениях.

Самая большая часть религиозно- этических норм связана с пребыванием человека в природе, в тундре, тайге, на воде и т.д. Люди должны соблюдаться правила – запреты. За ними наблюдалось бережное отношение к природе, которые имеют рациональную основу, подтвержденную опытом жизни. Вот некоторые нормы поведения. Во время пребывания в тундре или тайге на про​мысле зверя запрещается кричать, свистеть, громко смеяться и разговаривать. Нельзя за​грязнять воду в реках и озерах, так как хозяин воды — Ид'Ерв этого не терпит и рано или поздно наказывает за неуважение к себе различными неприятностями, болезнями. Ненцы верят, что у устьев рек имеются водовороты, которые затягивают в воду лодки и судна, а также вызывают землетрясения и наводнения. Некоторые ненцы говорят о недопустимости вырывать траву с корнем, мотивируя данный запрет таким обра​зом: трава — волосы земли и хозяин земли — Я'Ерв гневается за боль, причиняемую ему, и карает провинившихся. Манси же о таких запретах даже не упоминают. Вот еще одно отличие: ненцы в ходе лова рыбы не спасают человека, если он упал в воду, полагая, что это принесение жертвы хозяину озера. Но у манси считалось обязательным спасти человека. Ненцы считают охоту на бурого медведя уделом хаби (хантов или манси). Неней ненэця (настоящие люди) избегают участия в «шевелении» зверя. От манси можно услышать рассказы об  отказах ненцев от охоты на медведя, о замешательстве, в которое приходит ненец при виде лежащей в переднем углу мансийского дома медвежьей  шкуры. В свою очередь ненцы с долей осуждения говорят о пристрастии манси к промыслу медведя, замечая, что вообще-то и им, ненцам, не возбраняется добыть зверя; но делать это приличествует не ранее, чем на третий день охоты, если она не приносит иной добычи и если именно в этот день попадается медведь. Разнообразные формы имели обряды вызывания дождя, широко распространенные в быту многих народов мира. Магическим путем призывали мороз, имитируя его во время жары, чтобы уберечь оленей от комаров и оводов. Родившийся в мороз ребенок водой обрызгивает чум или голым бегает вокруг него. Это пример взаимосвязи между совершенным действием и ожидаемым событием, т.е. имитативная магия. Во время ветра, бурана, тумана человек, оставшийся в роду один, ставит топор лезвием на ветер. 

Нарушение правил поведения по отношению к духам и божествам в условиях семейного быта также влекло за собой различные виды наказания. Эти правила сосуществовали с этическими нормами, которые определяли формы поведения в среде родственников, сложившиеся на основе классификационной системы родства с ее делением на старших и младших. Нарушение этики в отношениях между людьми подвергалось осуждению в обычном праве, преимущественно в вос​питательном аспекте. Но стоило преступить нормы поведения, предписывающие уважительное отношение к духам, как следовало наказание, которое причиняло нарушителю ощутимый ущерб — болезнь, либо иное несчастье. Считалось совершенно недопустимым осквернять огонь, бросая в него мусор и нечистоты, класть в огонь острые железные предметы, перешагивать через очаг, наступать на золу. Нельзя было отступать от ежедневного кормления и угощения огня кусочками пищи и напитками, входив​шими в рацион хозяев чума. За пренебрежение перечисленными нормами поведения хозяин или хозяйка огня — Ту'Ерв или Ту'Хада наказывали обитателей жилища различными болезнями и ли​шали их своей охраны от злых духов. В каждой семье хранятся изображения духов-покровителей домашнего очага: хозяйки чума — Мядпухуца, духа-предка — нгытырма или сидрянг. Нгытырму делают из отщепа, взятого с гроба умершего (левой вертикальной стойки у головы), а затем одевают ее в «малицу» или «ягушку». Как и раньше, изготавливаются они специ​альными людьми и освящаются шаманами. Далеко не каждый покойник может стать нгытырма, он должен быть шаманом или стариком-долгожителем и к тому же «хотеть» этого (свидетельством желания служит самопроизвольный раскол вертикальной стойки гроба или предсказание шамана).
 Зарастание шерстью лица – один из признаков старости. Ненцы и манси неодобрительно относятся к бороде. Мохнатость - один из черт, выдающих в русских детей Нга. Но среди этих народностей тоже можно встретить бородатых, но это старики с белой бородой. Темную же поросль на лице, по старой традиции, мужчинам надлежит выщипывать. Младенцев же ежедневно греют возле огня, чтобы не оброс Имелись особые предписания и запреты в отношении женщин. Женщины не могли участво​вать в общественном жертвоприношении (хан'ты), ездить на посвященном божествам олене, по​сещать культовые места и т. д.; они не допускались на церемонии посвящения шамана, изготов​ления и кормления некоторых категорий сядаев (идолов). Женщины считались нечистыми во вре​мя и после родов и менструаций. Менструальная кровь, по шаманским представлениям, оскверняет не только саму женщину, но и ее дом и мужа. Поэтому, для того чтобы вернуться к до​машним и семейным делам, после родов и менструации женщина должна пройти обряд очищения (нибтесь). У ненцев и манси разработаны предписания и запреты, относящиеся к приготовлению и приему пищи. Существовали строгие правила забоя животного и разделки туши, распределения мяса между участниками жертвоприношений духам. Обязательным было угощение домашних духов кусочками свеженины и вином, запрещалось употреблять в пищу мясо некоторых зверей и птиц, например горностая, лисы, гагары, орла, вороны, чайки, лебедя.
Смысл жизни у ненцев и манси заключается в потомстве, счастье, соблюдении заветов отцов. Цель жизни многогранна — материальное благополучие, здоровье и долгая жизнь, утвержде​ние своего "я" и др. Шаманы, опираясь на традиционные ценности, выступали в роли авто​ритетного регулятора общественной жизни оленеводов, рыбаков и охотников. Религиозно-этические нормы, утверждавшие традиционную мораль, касались буквально всех сторон жизни человека, предписывали ему определенный тип поведения с целью умилостивить сверхъесте​ственные силы. По шаман​ским представлениям, зло наказуемо, поэтому нельзя лгать, обманывать, обижать сирот и боль​ных и т. п.  Принцип "хывы" или "хывы, илар вэвангэнгу" ("грех" или "грех! У тебя будет плохая жизнь")  действовал эффективно. 
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