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Религиозные внутренние воззрения черемис - это дуалистический взгляд на божество, которое разделяется на два существа, доброе и злое. Первое, считающееся источником добра, называется Юма. Второе существо, начало зла, носит название шайтана. Оба божества, по мнению черемис, есть духи, чуждые плоти. Юмо живет на небе, а Шайтан, по их убеждению, живет на земле, ближе к людям, где и старается им всячески навредить; Свив себе гнездо и притаившись где - либо на дне глубокого озера или в омуте лесной речки, шайтан начинает отсюда строить близ живущим людям разные козни. Не боясь Юмы, который не может делать зла, черемисы не обращаются к нему с мольбой, не создали ему даже и особенного культа. Постоянно трепеща перед шайтаном, они настолько напуганы им, что называют не настоящим именем, а наделяют его подставным названием вадажа. Т. к этих вадажей много, то их различают по названиям озер и речек, в которых они живут. Самым верны средством умилостивить рассерженного вадажа черемисы считают жертвоприношение. Главным распорядителем при жертвоприношении бывает избранное лицо, которое пользуется преимущественным расположением вадажа - карт. Отличается от прочих он не только своим умом и находчивостью, но носил еще особенную, только ему присвоенную одежду, которая придавала ему вид официального лица.
С названием керемети в сознании черемисина соединяется представление не то божества, не то священного капища, где совершалось моление вадажу. Моление керемети, как и жертвоприношение вадажу носит умилостивительный характер или благодарственно-просительный. Вот как это происходит. Все жители деревни берут с собой меду, квасу, водки и идут «к керемети», т. е к священному озеру или в рощу, где устроено место моления. Там складывают небольшой костер, зажигают его и вешают над ним котел с кашей. Пока она варится, все участники церемонии торжественно устанавливаются около костра, обратившись лицом к солнцу и держа в руках древесные ветки. Впереди становится карт, который произносит молитвенные слова, другие слушают его и про себя повторяют. После этого карт опускает древесную ветку в жбаны с принесенными напитками и брызгает ею в воздух, берет щепотку уже сварившейся каши
и бросает ее в огонь. Остальные   повторяют за ним. После моления   все начинают угощаться сами. Дело оканчивается песнями и плясками.
Кроме керемети у черемис есть моление пятнице. Этот день почитали как старинный праздничный день, заменяющий христианское воскресенье. Моление пятнице совершается в одиночку, в домашней обстановке. Перед наступлением обеда хозяин дома берет чашку, наполненную овсяным киселем, и наливает в середину масла. Потом, обратившись к солнцу, молит пятницу об урожае, домашних нуждах. В заключение берет щепотью немного киселя и бросает его в горящий огонь печи.
При рождении ребенка отец старается скорее приобщить его к своим верованиям, освящая первые минуты жизни чтением языческой молитвы. Через несколько дней после рождения черемис несет ребенка к священнику крестить, хотя на это таинство смотрит как на необходимую крестьянскую повинность, которой нельзя избежать. Считая всякую болезнь «порчей», насланной шайтаном, черемис предпочитает обратиться за помощью к знахарю или к врачебным средствам, известным ему самому. Самое главное средство -выкуп ребенка. Он состоит в том, что крестный отец больного ребенка, сам имеющий здоровых детей, за известную плату покупает у родителей своего больного крестника и как бы приобщает его к семье своих здоровых детей, думая этим актом распространить их здоровье и на крестника. Подержав его у себя несколько дней, он потом опять возвращает ребенка родителям с той платой, которую за него получил. Если же средство окажется недейственным и ребенок продолжает болеть, родители протаскивают его сквозь расщелину старого дуба. В этом случае считалось, что ребенок перенимает крепость этого дерева.

Второй особенно важный момент в жизни человека - его вступление в брак. Задумав женить сына и высмотрев ему невесту, черемис отправляется в дом отца невесты. Когда его согласие будет получено, родители уговариваются о приданом и калыме (той сумме денег, которую дает отец жениха за невесту). Спустя некоторое время, в условленный день, вся родня едет за невестой. Эту свадебную поездку, в которой принимает участие иногда до полсотни человек, черемисы любят устраивать так, чтобы ее было слышно за несколько верст. Сопровождает ее неимоверный шум, громкое пение под звуки барабана, пузыря, гармоники. Перед домом невесты и в доме расстилают ковер или простую холщовую материю, на который встают лошади. Жених входит в дом осторожно, внимательно осматривая все углы - если невеста первой обольет его водой, она будет господствовать в доме. В передней комнате жених становится на приготовленный там ковер, где будущая теща кладет несколько серебряных монет с пожеланием богатства. Взяв монеты и поздоровавшись с будущей родней, жених садится на почетном месте с невестой. Начинается пир с пляской и пением, в котором принимают участие все жители деревни, пришедшие со своим угощением. Начавшись рано утром, пир продолжается до вечера. Перед его окончанием невесту одевают в платье замужней женщины и к голове на платок пришивают маленький крестик. Перед поездкой в церковь невеста одаривает отца, мать, братьев рубашками, полотенцами, вешая их на плечи. После этого мать благословляет дочь и убирает складной образок под рубашку невесты. Дружка жениха, усадив его в повозку, возвращается за невестой и с ней вместе трижды обходит вокруг стола, хлеща плетью по полу крест накрест. Выйдя во двор, дружка особенно энергично ударяет плетью порог и подводит невесту к жениху. Последний поднимает ее к себе на повозку и трижды хлещет ее сзади, чтобы шайтан не мешал счастью молодых. Из дома невесты свадебный поезд отправляется в церковь на венчание, а потом в дом родителей жениха. Если встречаются на пути овраги или озера, суеверные черемисы стараются задобрить шайтана кусками хлеба, пирогов и читая особые молитвы. В доме родителей жениха начинается новое угощение с участием всей деревни. Свадебное пиршество продолжается иногда целую неделю.
Как только в семье черемисина появляется покойник, его стараются поскорее схоронить. Они обвиняют шайтана и с суеверным страхом спешат избавиться от жертвы злого духа. Вытесав из колоды гроб, обмытого и одетого в полное черемисское одеяние, покойника кладут в него, рядом кладут мужчине нож или топор, женщине - веретено, нитки, холст. Кроме того, кладут блины, а в пояс зашивают несколько монет серебра. За мизинец привязывают шелковую нитку и проводят ее наружу, чтобы он по этой нитке мог выбраться наверх, когда его позовут. Из поминальных обрядов особо интересен 40 -ой день. Родственники умершего берут блины, пиво и идут на могилу, приглашая покойника выйти из гроба и принять угощение. Родственники обращаются с молитвой к повелителю подземного мира Чембулату с просьбой отпустить на время покойника. Для большей убедительности льют на могилу немного пива или водки и трясут одеждой покойного. После этого, по мнению черемис, покойник не замедлит выйти из подземного царства и облечься в привезенную одежду. Чтобы показать, что покойник вышел из могилы, черемисы делают чучело, надевают на него одежду покойника, опоясывают и везут домой. Дома чучело сажают за стол и начинают угощать себя и загробного гостя, поднося ватрушки и блины, плеща на него пивом и водкой. Когда все охмелеют, начинают плясать, причем в пляске должен принять участие сам покойник. Чучело берут на руки и начинают плясать с ним по комнате. Этим участием в общем веселье умерший как бы дает знать, что он не утратил на том свете веселого расположения духа. Родственники бросают на пол серебряные монеты, выражая этим свое пожелание умершему жить в богатстве. Поминальный пир продолжается обычно до ночи. По окончании его чучело вешают на жердочку, а остатки пира бросают собакам на улице. При этом наблюдают - если собаки набросились на блины и ватрушки с жадностью,
значит покойнику живется на том свете весело; если же они едят тихо и скромно, то там ему житье плохое и скучное.

[image: image1.jpg]



Черемисские рощи, где совершаются языческие жертвоприношения, представляют собой небольшие группы деревьев различных пород, иногда огороженных небольшим пряслом из мелких жердей. Внутри рощи - небольшая полянка для сожжения жертвы несколько берестяных кузовков, используемых для защиты горящих восковых свеч во время молитвы при жертвоприношениях. Рощи различают

родовые (племенные), общественные («соборные») и частные. В родовьгх рощах приносятся жертвы только одним каким-либо родом, сами рощи носят названия по имени родоначальника. В общественных рощах « Мер - оты» жертвы приносятся пот указаниям «омым- ужшы» (сновидцев) черемисами более обширного района при большом стечении народа и в жертву приносится крупное животное - корова, бык или лошадь. Омым -ужшы -ревностный почитатель языческих обрядов и обычаев, который все общественные несчастья - неурожаи хлебов, засухи, градобитие считает наказанием злых божеств за оставление языческих жертвоприношений. В это время омым-ужши переживает тревожное состояние и мысль о необходимости жертвоприношении неотступно преследует его. Наконец, он во сне видит божество, которое грозно требует себе в жертву животных. Сновидец передает об этом черемисам и убеждает их исполнить требование божества. Частные рощи носят названия, полученные от имен первых почитателей, и пользуются популярностью незначительного района, чаще - одной деревни, впрочем, некоторые известны своими лечебными свойствами и за пределы района. В этих рощах жертвы приносятся по указанию гадателей и знахарей низшим духам, которые причиняют людям различные семейные несчастья и болезни. Рощи не принадлежат ни роду, ни племени, ни отдельному обществу, а составляют достояние всех.               Языческие верования черемис рассматриваются как остатки шаманства, в котором люди, обладающие способностью вступать в общение с духами и непосредственно руководиться ими, имеют значение в религиозных делах и поддерживают языческий культ среди своих единоплеменников/, Что касается гадателей и знахарей, то они имеют значение не в общественных молениях, а частных - по случаю различных семейных обстоятельств, во главе их считается «мужедшы».
«Мужедшы» черемисы называют мужчину (иногда его обязанности исполняет женщина, но это бывает сравнительно редко), который ворожит при помощи пояса или опояски. К нему обращаются по случаю болезни кого - либо из членов семьиЛОн должен определить, какому духу и какую жертву нужно принести для выздоровления больного. «Мужедшы» берет пояс, завязывает два узла на расстоянии длины локтя с кистью руки, садится в углу, и, не переставая таинственно шептать и дуть на пояс, начинает проделывать с ним всевозможные манипуляции. Свои соображения время от времени он сообщает присутствующим и в заключении добавляет, какую жертву нужно принести злому духу, наславшему болезнь. Во время этого гадания «мужедшы» умеет обставить дело так, что находится в центре внимания, все слушают его шепот, придают значение всем его движениям и с нетерпением ждут результата этого гадания. «Мужедшы» окружающим его черемисам внушает мысль, что все, что он делает, происходит при участии духа, который наводит болезни и невольно, как бы от близкого присутствия этого духа, все испытывают страх.
«Шинчан - ужшы» (прозорливый) гадает на черных камешках, бобах, при помощи старинных стертых монет. Бобы и камешки они перекладывают несколько раз особами, известными им способами, бросают их и из расположения их делают заключение, что нужно делать просителю, чтобы найти украденное или прекратить раздоры в семье: принести ли в жертву или обратиться к заговорщику. Некоторые «шинчан — ужшы» узнают это при помощи воды или зеркала - долго и пристально смотрят на них до тех пор, пока не увидят, что нужно. Обязанности «шинчан - ужшы» могут исполнять и

мужчины и женщины; сравнительно с «мужедши» они пользуются меньшим авторитетом и влиянием.
«Шювэдышы» - шептун или наговорщик, так же бывает не только мужчина, но и женщина. При своих наговорах они берут небольшую чашку, наполняют ее солью или водой, берут деревянную палочку и, быстро мешая ею в чашке, произносят слова заговора; при этом они плюют на содержимое чашки. После этого наговора содержимое чашки, по мнению черемис, приобретает целебные свойства и больной должен выпить или съесть содержимое чашки, не брезгуя тем, что «шювэдышы» несколько раз туда плюнул.
«Локтозы» - причиняющий порчу людям, подобно русскому колдуну. Эти лица причиняют порчу людям по просьбе тех, кто желает сделать вред своему врагу. Эти недоброжелатели обращаются к «локтозы», который берет тонкую веревочку, пояс или шнурок, причем наговор считается более действенным, если удастся взять их у врага, и наговаривает всевозможные недоброжелательства, завязывая узлы. После этого веревку, принявшую от узлов вид клубка с запрятанными концами, «локтозы» велит подбросить врагу; все это делается тайно - в самую полночь, до пения петухов и так, чтобы никто не видел, иначе наговор будет недействительным и не принесет желаемых результатов. Некоторые черемисы обращаются к «локтозы» и в том случае, если кто - либо, по указанию «мужедши» должен принести за больного жертву, но не может этого сделать по бедности. При этом «локтозы» при помощи наговора должен перенести болезнь на другого, более состоятельного человека. (т. е «свалить с больной головы на здоровую»).  «Пошаршы» хотя и не занимаются гаданием и заговорами, но все же, по мнению черемис, близки к нечистой силе и по желанию могут причинить немало хлопот и труда, поэтому с ними нужно обходиться осторожно и не возбуждать их гнева. «Пошаршы» обладают способностью при некоторых обстоятельствах наводить различные препятствия и затруднения. Для защиты от «пошаршы» обращаются к заговорщику «шювэдышы».
Киремети у черемис
Предки черемис жили в Среднем Поволжье. Здесь росли вековые дубовые и липовые рощи, осина, красавица береза и ель. Человеческие селения были редки. Кругом в лесах водилось немало диких зверей, по дорогам бродили лихие люди. Черемисы жили в небольших курных избах, занимались пчеловодством, охотой, имели скотину, вели хозяйство. Народ они были смирный и обижали их не только звери и разбойники, но и сама мать - природа, с которой они не умели жить в ладу. Не могли люди объяснить, откуда все беды на них валятся и как себя от них оградить. Видели только, что их благосостояние и сама жизнь зависит от каких-то таинственных сил, бороться с которыми они не умели. Вечный страх, который испытывали они перед своими невидимыми врагами и породили у черемис веру в киреметей. Сложилось поверье, что мертвые сохраняют в загробном мире все свойства и привычки. Они имеют свои дома, пчел, стада домашнего скота и пахотные земли. Богатые остаются богачами, бедняки -бедняками, продолжают свои земные занятия и даже умирают, если не успевают откупиться от смерти.
Духи умерших были известны сначала под именем киреметей. Между ними различают добрых и злых. Добрых покойников меньше боялись, меньше помнили. Злых и мстительных забыть было невозможно, они постоянно напоминали о себе различными бедами. Таким образом, название киреметь сохранилось по преимуществу за злыми людьми, которых и после смерти все опасались. По языческим верованиям черемис, все эти люди остались в тех местах, где умерли и продолжают вредить живущим там. Они насьшают на людей тяжкие болезни, губят детей, изнуряют скот и насылают засуху.
Беззащитность перед разбоем послужила причиной возникновения рассказов о киреметях - разбойниках. Относительно Кюртню-водожа   Козьмодемьянские черемисы
говорят, что это был беглый солдат, жил с братом в лесу, много разбойничал и обижал черемис. Поймать их было трудно. Когда же, наконец, черемисы окружили братьев, они залезли на большой дуб, который стоял на берегу Большой Юнги, и бросились в воду, но прежде пригрозили черемисам, что и после смерти будут их обижать - причинять разные болезни. Спустя несколько лет после их смерти на черемисской земле был страшный мор, который приписали мщению этих братьев. Чтобы умилостивить их, черемисы, по указанию ворожей, стали приносить им жертвы.
Такими же разбойниками были и некоторые другие Козьмодемьянские киремети: Яр-водож, Яуш-киреметь, который жил за Волгой в лесу, Икса-киреметь и др. Яуш (Яков) -киреметь, по рассказам луговых черемис, был тоже беглый солдат и разбойник. Его застрелили и перед смертью он предсказал, что ему будут приносить жертвы, что и исполнилось после того, как многие из черемис, которые его убивали, заболели.
О Макар-киремете горные черемисы рассказывают, что это был деревенский кулак. Однажды он задумал отнять землю у соседей. Чтобы обеспечить себе успех, он предложил черемисам спросить об этом мать землю. Черемисы приняли этот совет и посаженные в ямы сыновья Макара сказали, что это их земля. Макар выиграл землю, но потерял сыновей, которые задохнулись в ямах. С горя он умер на месте, и появилась Макарова киреметь.
На человеческое происхождение киреметей помимо преданий об их жизни указывает их внешний вид, в котором они являются воображению черемис. Почитаемый в Козьмодемьянском уезде Пальтыкан киреметь представляется в виде человека в красной рубашке, плавающего в золотой лодке по р. Сумке около своей рощи. Кюртню-водож ездит на тройке карих лошадей, одетый как исправник.
Горе и нужда могут посетить одного человека или сразу целое селение. В семейных жертвоприношениях животных закалывают в доме, около растущего на дворе дерева старшими в семье; в случае общественных жертвоприношениях жертвы приносили на месте жительства киремети, в оврагах и лесах, стариками, пользующимися доверием и уважением в народе. Ко времени принесения жертвы варят пиво в особой посуде, которая не употребляется в домашнем быту для других случаев. Мясо животного варится в котле, кости и все несъедобное сжигается, лошадиные головы всегда остаются на месте жертвоприношения. Накануне общего жертвоприношения все его участники моются в бане и надевают белые рубахи. С восходом солнца приводят всю скотину, назначенную для заклания, в определенное заранее место и привязывают к деревьям. Сюда же стекается народ, одетый в чистое лучшее платье. На месте жертвоприношения ставят стол с хлебом, солью, водой. Во время молитвы зажигаются свечи, все стоят коленопреклоненные и повторяют молитвы, так что гул стоит от человеческих голосов. По своей форме молитвы разнообразные, но содержание их одинаково. Киреметь просят избавить народ от постигшего его бедствия. По окончании молитвы свечи тушат; сваренное мясо режут на куски, отделяя небольшие части для киремети (которые тут же сжигаются), после чего начинается настоящее пиршество. Женщины не участвуют ни в общем молении, ни в пиршестве. Они собирают дрова для жертвоприношения, а по окончании его — остатки жертвенного мяса, которое, как святыню несут домой больным.
Отсутствие более подробных сведений о киреметях объясняется тем обстоятельством, что черемисы-язычники уклоняются от рассказов о них из опасения мести.
Черемисские святки.
С праздником Рождества Христова у черемис совпал старинный языческий праздник «шарык —ял» (овечья нога). В отдаленные времена черемисы из домашних животных особенно чтили овцу, доставлявшую им не только теплую зимнюю одежду и обувь. В честь овцы установлен был у черемис — язычников праздник в студеное зимнее время, когда особенно чувствовалась нужда в теплых валенках и овечьем полушубке. «Шарык - ял» праздновался в ближайшую пятницу к празднику Рождества Христова. Иногда он совпадал с днем сочельника, иногда - после первого дня христианского праздника. Черемисы, по магометанскому обычаю, приурочивали свой праздник обязательно к пятнице и отмечали его в третью пятницу от Николина дня.
В этот день, как только рано утром запоют петухи, черемисы идут на задворки -на гумно или огороды и делают там из снега несколько десятков конусообразных кучек наподобие копен, которые называют «кышыл», т. е ворохами хлеба. Это гадание о будущем урожае: суеверные черемисы думали - сколько кучек снега они нагребут на гумне в этот день до восхода солнца, столько скирд хлеба уродится у них в следующее лето. Утром в Крещенье, поднявшись рано, они отправляются смотреть свои кучки из снега. Если верхушки их чуть-чуть виднеются из снега - это хорошо. Еще лучше, если они совсем занесены: значит, будет отличный урожай.
У черемис есть и такое поверье - если они в этот день будут считать деньги, то разбогатеют. Поэтому приносят и раскладывают на стол медные монеты, считая копейки за рубли.
Дети веселятся по-своему: идут в сад под яблони и трясут ветви, представляя при виде падающего снега изобилие яблок. В овчарне ловят овец за ноги, приговаривая: «Приноси каждый год по два ягненка».
В первый день «шарык - ял» каждая семья готовит пельмени, в которые кладет копейки, овечью ножку, телячью веревку, нарочно сделанную из лыка маленькую лошадиную уздечку, пчелиный улеек и деревянный шарик. Кому попадутся во время еды деньги - говорят, что он будет богат; кому попадется уздечка или лямочка - говорят, этот будет счастлив на скотину. Кому же попадется деревянный шарик - над тем смеются: ты будешь ленивый.
В первый день совершаются моления о хлебе, скотине, меде. Карт просит благословления, помощи в делах, здоровья. Произнеся слова молитвы, карт немного помолчит и отведывает из своего ковша пиво, затем он меняется с другими и поочередно пьет из каждой чашки. Наконец, он отливает из своей чашки часть пива в стоящую на столе кадку с пивом, что делают за ним и другие. Хозяин берет хлеб, проводит по нему крестообразно ножом, отрезает краюшку, кладет ее в сторону, потом режет еще ломоть. Оба эти ломтя карт ломает на мелкие куски, берет один себе, солит и опускает в чашку. За ним повторяют и все остальные. Карт берет еще кусочек, солит и опускает в кадку; тоже делают и другие.
Обряд моления совершается не повсеместно. Там, где язычество ослабло, он составляет исключение или совсем оставлен, уступив свое место суеверным различным приметам и гаданиям.
С первого дня Рождества в черемисских деревнях начинаются веселые вечеринки. Старики садятся в переднем углу, где поставлено угощение на особом столе, курят свои трубки-чилимки и ведут разговоры о будущем урожае, домашней скотине, пчелах. Женщины и девушки в стороне ведут разговоры о нарядах, хозяйстве и делятся новостями.
Сначала все идет спокойно. Хозяйка и ее дочь потчуют гостей домашним пивом из деревянной кадки, стоящей в «красном углу». Для наиболее уважаемых гостей вынимается из поставца штоф с кумьппкой и разговоры делаются оживленней и шумней. Являются шумной толпой музыканты с гуслями, скрипкой, барабанами, гармоникой. Танцы и веселые игры, чередуясь, продолжаются до утра.
        Среди веселья время летит незаметно - уже несколько раз пели петухи, но девушки собрались погадать. Идут в хлев и ловят там овцу за ногу, пойманная овца указывает, какой муж будет у девушки. Если овца попалась молодая, ярка, то муж достанется молодой, если же овца была старая, то и муж ожидался старый, пожалуй, вдовец. Чтобы не ошибиться в гадании, девушка оставляет на пойманной овце  свою примету и наутро 
 идет смотреть. Цвет шерсти предсказывал качества будущего мужа. К этому чисто народному гаданию у черемисских девушек добавилось много русских предсказаний. Гадают, например, с зеркалом, оставшись дома в одиночестве. Спрашивают у прохожих имя, чтобы узнать имя своего суженого. Берут из курятника в темноте наугад петуха или курицу. Если попадается петух - то она выйдет замуж военного, если курица - за простого. Перед курицей ставят в ряд чашку с водой, ковшом зерна, кладут деньги и кольцо и гадают так же, как русские девушки. Чтобы увидеть суженого во сне, под подушку кладут карты и просят суженого явиться поиграть в карты, кладут из щепочек колодец. У горных черемис девушки в полночь выходят к колодцу с замком и делают вид, что запирают его ключом, ключ потом кладется под подушку, а суженый приглашается явиться за ним, если ему понадобиться из колодца ночью напоить коня.
Девушки-гостьи остаются ночевать у своей подруги - хозяйской дочери, в том доме, где проходила вечеринка. Парни же, повеселившись шумною толпой, возвращаются домой под утро. Работа во время святок прекращена, и все отдыхают дома или ходят в гости. Как только настали сумерки - все опять собираются в избе, где по очереди должен быть «шарык-ял». И так изо дня в день до самого Крещения.
У черемис, как и у русских, во время святок бывают ряженые. Одни одевают вывернутую наизнанку шубу, изображая медведя, другие надевают мешок с прорезями для головы и рук, третьи обвязывались соломой, да так искусно, что не видно было, есть ли на них другая одежда. Мужчины для смеха надевали женское платье, а женщины -мужское. Часто наряжались стариком и старухой, называя себя Васли-кукузай, Васли-кубай, т. е дедушка Василий и бабушка Василиса.
С шумом и гамом ряженые вваливаются в дом, внося собой оживление, начинаются «представления», шутки, танцы. В «представлениях» обычно высмеивают какое - либо событие деревенской жизни.
Весенние праздники у черемис.
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Первый весенний язьшеский праздник у черемис совпадает с христианской страстной неделей. Он совершается в Великий четверг и носит название колоша - пайрам, т. е. праздник умерших или древних людей. Называют его также сорта-кечы - праздник свечи, потому что в этот день в честь каждого из поминаемых родственников зажигается по восковой свече. Зажигая при поминках маленькие свечи, родные говорят по адресу почившего: «вот мы тебе свечу ставим, при свете ходи». Черемисы в среду на страстной неделе с утра до вечера ничего не делают, печи не топят, даже полы не метут. Накануне жарко топят бани, делают щелок и затем просят умерших родственников придти помыться. В бане черемисин веником бьет пустую полку, о каждом говоря «шужы» ("дошло бы) и, изображая усопшего, моется в бане сам. Вымыв, таким образом, своих умерших родственников, черемисин делает им на следующий день угощение.
В одном из углов на лавке (только не за обычным столом в переднем углу) расставляются для умерших блины, печеные яйца, мед, пиво, щи, уха. Знакомый с обрядами старик берет свечи и начинает раздавать их покойникам. Сначала дает две свечи судье и его помощнику, начальствующим в загробном мире, со словами: «вот вам такой-то дает свечу, отпустите умерших на праздник, дайте им светлые дни». Свеча прикрепляется к чашке, стоящей на столе со словами «дошло бы». Следующие свечи ставятся умершим родственникам: отдельно каждому; последняя свеча ставится сиротам, у которых на земле нет родственников. Ставя свечу, старик каждый раз приговаривает: «жить помогай». После этого начинается угощение. Для умерших ставится одна большая общая чашка, куда все присутствующие отделяют руками, без ножа, по кусочку от своего кушанья и отливают немного пива, приговаривая: «жить помогайте, не пугайте, скотину не скрывайте, семейства не расстраивайте». По окончании поминовения чашку выносят во двор, и содержимое выбрасывается собакам, которые по понятиям черемис оберегают дом и хозяина от непрошенных гостей с того света. Если собаки усердно рвут подачку, то это лучший знак того, что умершие довольны угощением. Если же собаки едят смирно или без аппетита, значит предки чем - то недовольны. Вместе с кушаньем выносят и выбрасывают огарки от свечей, т. к. по черемисскому поверью, покойники уходят из избы вслед за выброшенным угощением, а свечи могут взять с собой.
С уходом умерших начинается пир у живых, который длится 2-3 дня.
Праздник сохи
В конце апреля или в начале мая, как только просохнет земля, перед началом полевых работ, у черемис совершается праздник сохи.
Ага пайрам - языческий праздник. Призываются и угощаются бог плодородия и другие божества, содействующие земледелию: бог земли, бог сохи, мать сыра земля, юмо и кереметь. Не остаются без молитвы и солнце, луна, звезды и ветер, иначе солнце не будет греть, а холодные ветры заморозят нежные всходы озими. Моление совершается среди поля.
В назначенный заранее день с утра, по черемисскому обычаю, топят бани. Вымывшись и одевшись в чистое белье, женщины начинают стряпать, а около полудня все выходят в поле к назначенному месту с иконами и восковыми свечами, с ведрами пива, а богатые - с медом. Все несут яйца, блины, ватрушки, пироги, пихтовые ветви для подстилки под пищу. Кушанья ставятся в один ряд. Для свечей втыкаются в землю палки. В стороне разводится костер. Когда все соберутся, начинается моление. В расставленные по порядку ковши с медом и пивом кладут небольшие кусочки от принесенных кушаний, при зажженных свечах начинают молиться о прибыли и урожае. Во время молитвы все стоят в шапках, обернувшись лицом к восходу солнца. Карты громко произносят молитвы. Молящиеся повторяют вполголоса слова молитвы, становятся вслед за картами на колени, причем снимают шапки. Поклонившись в землю, встают и снова молятся в шапках. Молитв читается несколько - сначала главным богам, затем второстепенным.
По окончании первой молитвы карты и желающие из остальных черемис выливают часть пива с накрошенными кусками в огонь. Остатки пива в ковшах выпиваются присутствующими.
Перед второй молитвой кладут впереди, в виде жертвенного приношения, одни только блины и хлеб. По окончании молитвы в огонь бросают кусочки хлеба, затем все откусывают от хлеба по кусочку и едят, как святыню.
По окончании моления припасы убираются. На их месте сооружается из досок ряд лавок, «шылык». На них рассаживаются карты, старики и их жены. Начинается угощение. Картам подносят пиво первым, причем каждый из присутствующих дает им по яйцу, блину, пирогу и ватрушке, женщины угощают таким же образом картовых жен.
Когда все наедятся и напьются, женщины собирают остатки кушаний и несут домой. В поле остаются одни мужчины. Ставши в ряд, они снова молятся в шапках, обернувшись лицом на восток. После заключительной молитвы все громко в один голос кричат: «спасибо».
Праздник в поле этим и заканчивается. Взрослые и старики ходят по домам. При входе в дом карт получает подарок в виде яйца и хлеба с сыром, благодарит хозяев и желает достатка в доме, прибыли. В ответ на благословление карта хозяин говорит: «было бы так» и просит отведать его угощений. Откусив хлеба и сыра, карт передает это остальным, а сам, взявши яйцо и ковш с пивом, молится вслух о здоровье, мире, достатке в семье. После моления - обычное празднество с угощением, музыкой, пляской. Уходя из дома, карт от лица всех благодарит хозяина за угощение, снова высказывая ему пожелания богатой жизни. На все пожелания хозяин отвечает неизменным: «будет так», прибавляя при этом пожелания и извинения: «будьте здоровы, не браните, извините». Так переходят из дома в дом до поздней ночи. Заходят И к картам, только со своими угощениями. Молодежь не принимает в этом хождении никакого участия. Парни играют на гумнах в яйца для того, чтобы зерна посеянного хлеба были полны, как яйцо. Девушки качаются на качелях, устраивают горелки.
После праздника Ага — пайрам черемисин смело погружает сошник в мать - землю со словами: « Господи благослови» и начинает сеять яровой хлеб. По окончании посева идут на гумна и снова играют в яйца в надежде, что через то посеянный хлеб вырастет зернистый и полный, как яйцо. Каждый черемисин молится со своим семейством отдельно. Хозяйки пекут блины, варят кашу, яйца. Пиршества не бывает.
Семик
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Последний из весенних праздников Семик - поминовение и проводы почивших до следующей весны - совершается у черемис в среду перед Троицей. Это праздник представляет собой повторение «сорта - пайрама», празднуемого в Великий Четверг, с той только разницей, что для совершения поминовения умерших выходят в близлежащую рощу (киреметь). Уверенные в том, что их умершие в загробном мире продолжают ту же жизнь, какую вели на земле: так же испытывают голод и нужду, черемисы стараются на поминках по мере сил накормить, напоить, развеселить своих покойников. Поэтому на своих поминках черемисы поют и пляшут, объедаются и опиваются, воображая, что кормят своих умерших.
Вот обычная картина черемисского дома во время семика. В небольшой комнате собрались семейства своего рода. Около двери не лавке лежит полено. К нему прикреплены восковые свечи в честь начальника, судьи ада и умерших родственников, по числу собравшихся семейств. На лавке стоит ведро с пивом, разные кушанья и пустая чашка, предназначенная для умерших. Бросая в чашку куски хлеба, блинов, вареной курицы и мяса и отливая туда же пиво, один из стариков произносит вслух различные благопожелания умершим, как обычно бывает это при проводах в дальний путь, и высказывает им просьбы не забывать остающихся, помогать им. « Голодные, холодные не ходите - говорит он. Живите пышно, роскошно; темный мир ваш пусть будет светел, над вами лежащая земля да будет легкою; дайте нам здоровья и мира, помогайте жить в полном изобилии, ото всех зол и напастей избавляйте, сохраняйте от воды и огня, от повреждающих злых духов. Мы во имя ваше делаем праздник; хорошо наевшись и напившись, живите с радостью»
Кушанье и пиво выносят для мертвых на двор. Возвратившись в избу, черемисы говорят там оставшимся, что мертвые люди преподали им такое благословление: «Живите счастливо. Пусть будет прибыль ваша в хлебе, скота пусть будет много, семейства ваши будут многолюдны, живите хорошо и благополучно».
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