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I. Введение
          Мы живём на большой планете Земля. Всем здесь есть место: и людям, и птицам, и зверям, деревьям, рекам, морям, сёлам и городам. Но не всегда наша планета чувствует себя хорошо, она тоже, как и люди  может сильно болеть. Не всегда её обитателям спокойно. Посмотрите. Как часто происходят войны, пожары… Земля «устала» от нефтяных скважин, реки загрязнены отходами больших заводов и фабрик, воздух полон смога из труб, различными выхлопами. Отчасти это происходит от человеческой лени, жадности, неразумности. В любом случае во всех этих трагедиях повинен человек. Поэтому уходят с обжитых мест животные, улетают подальше от людей птицы, многие виды животных исчезают вообще, рыба захлёбывается в нефтяных разливах, крылья речных и морских птиц слипаются от нефти… Как больно смотреть сейчас, как погибают чайки в керченском проливе из-за разлива мазута.

        Наверное, уже не осталось таких мест в природе, которые не осваивались человеком. Разные машины, техника, нефтяные вышки забрались в самые укромные уголки. Прочь бегут лесные звери, улетают птицы, уплывают рыбы и уходит от этого человек. Оленята рождаются слабыми и больными, деревья быстро сохнут, выгорают прекрасные бора, рыба пахнет нефтью. Вот и приходится семьям коренных жителей уходить на новые места, оставляя со слезами на глазах обжитые любимые угодья.

        Есть чудесная сказка о Маленьком принце. У него, как и у вас, была своя маленькая планета. Он был настоящим хозяином, другом, помогал стать ей чище и красивее, заботился, берёг её. Так же и ханты и манси бережно относятся к природе и ко всем, кто её населяет. Эти лесные люди живут по собственно созданным заповедям. Вот одна из них:

       - Береги природу Торума. Она – твоё тело, твой дом, твоя пища, твоё продолжение в будущем. Бери от неё только необходимое для себя, только её прирост и никогда – лишнее и последнее…
         Нас заинтересовал вопрос, как это им удаётся. Почему земля, на которой они живут, остаётся чистой, не загрязнённой, в ней обитают редкие животные, прилетают сюда такие красивые птицы, как журавли, скопа, лебеди и другие. Почему эти территории стали прародителями будущих заповедников. Мы знали, что есть «святые места», где нельзя трогать ни растения, ни животных. По верованиям коренных жителей Югры, у всех живых объектов есть душа. Весь окружающий мир, с точки зрения ханты, заселён разными сверхъестественными существами. Кроме них, во всех предметах могут находиться ещё и духи, они могут перемещаться и влиять на человека положительно или отрицательно, как им заблагорассудится, но они всегда бессмертны и невидимы. Поэтому люди должны соблюдать правила на все случаи жизни, чтобы не навлечь на себя и свои дела гнев духов. Нас заинтересовала эта тема, мы побольше решили узнать, глубже заглянуть в мировоззрение народов ханты и манси, узнать, как же они относились к разным животным.
        Цель моей работы: расширить свой кругозор в области истории и культуры народов ханты и манси.

        Основные задачи:

· Расширить свои знания о традиционных обрядах народов Севера, ханты и манси;

· Узнать, какую роль играет каждое животное в мировоззрении коренных жителей Югры;
· Познакомиться с предметами культа и обрядов;

· Провести социологический опрос населения 

· Познакомиться с декоративно-прикладным искусством ханты и манси

Эффективные методы и приёмы, используемые в работе:

· Беседа

· Запись фольклорных текстов (мифов, легенд, загадок и т.д.)

· Экскурсии

· Наблюдения

· Рассматривание предметов культа

· Фотографирование

· Составление узоров, орнаментов

        Итоги социологического опроса показывают, что люди плохо представляют себе культуру коренных жителей Севера. А мировоззрение хантов и манси, как и других народов Севера, всегда было глубоко экологичным. Слово «экология» переводится с латыни как «учение о доме», и действительно, весь мир – лес, реки  озёра и даже небо – был для хантов и манси домом. За многие века обитания в суровых таёжных районах обские угры создали самобытную материальную культуру, отлично приспособленную к данным экологическим условиям. Эта культура выработала целую систему правил – запретов и предписаний, которые должен соблюдать каждый человек. Некоторые из этих правил, современная наука считает рациональными, ничем не объяснимыми с суевериями. Удача охотника и рыболова и даже его судьба во многом зависели от духа – хозяина местности. В лесу ничего нельзя было делать зря. Строгих правил придерживались ханты и манси по отношению к промысловым животным. Например, запрещалось промышлять оленей и лосей во время взросления телят, убивать стельных самок и молодняк, охотиться на пушных зверей в период линьки; нельзя отстреливать гнездящуюся птицу, ловить много рыбы в период нереста. Весной не допускалась охота в тех местах, где она проводилась осенью.
       Гипотеза: изучение культуры коренных жителей Югры будет способствовать возрождению данной культуры.
                                               II. Священные животные
        Трудно найти животное, которое по какой-либо причине, если не в том, то в другом месте считалось священным.

    Священными животными считались животные белого цвета и прежде всего горностай, в которого, согласно легенде, превратился народный герой «Альвали», одержавший победу в борьбе со злым существом «сэвэс». Священными считались птицы белого цвета – чайка, скопа (не повсеместно). Считалось, что у горностая и этих птиц душа «лил» человеческая. 

        По сообщению З.П.Соколовой, на реке Лямине не убивали чайку и гагару, на отстрел этих птиц был запрет. 

       На отдельные виды рыб имели место известные ограничения и запрет. У нижнеобских хантов, например, осётр считался зятем налима, поэтому осётра, стерлядь и налима нельзя было держать в общей посуде и варить вместе. Нельзя было варить утку и мясо домашних животных: всё дикое принадлежит богу Торуму. Кроме того, считалось, что утка может «увести» домашних животных осенью в тёплые края и на зиму человек останется без них.  По обычаю нельзя было есть первую в году добытую утку, пока от неё не отойдёт весь пар, исходящий от всякой горячей пищи. [5]
        О насекомых ханты говорили, что они, как духи, вечно живые и умирают только на зиму. Первые насекомые проникли в Средний мир из Нижнего. По данным фольклора, комары  («кайни»)– это пепел сгоревшего громадного злого существа «сэвэс», над которым одержал победу народный герой «Альвали». У многих групп хантов существует представление о том, что жизненная сила «лил» (или душа), находящаяся внутри человека, имеет образ комара и, когда он улетает, человек ощущает звон в ушах. Звон (комариный писк) в ушах – всегда плохой предвестник, так как это начало болезни.

         Согласно распространённому поверью, филин и сова – особая порода птиц, существующих для того, чтобы уничтожать злокозненных духов, которых ночью никто не видит. Филину, кроме того, приписывается способность понимать и воспроизводить человеческий язык (лесное эхо – это и есть его проделки).[7]
Медведь
Загадки: «Чёрная меховая малица по лесу шатается – мотается». (Медведь).
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«В дремучем бору, в густом лесу воронка от стрелы древнего мужика не зарастает ни травой, ни кустарником». (Берлога).
Тише, тише! О нём ни слова!                                  
Не пытайте силу таёжного слова. 

Он не бог и не зверь: он лесной человек.

В тайге позабывший речь лесной человек,

На нём шкура лохматая. Его когти остры.

Не для красоты стоят его уши.

           За семь лесных речек его уши слышат.

           Тише, тише! О нём ни слова!

           Не пытайте силу таёжного слова.

           Он семиглазый! Он семиухий!                                   
           Он – хозяин тайги!                                                               Рис. «Вортолнут хурит»
           Перед хозяином тайги                                                     «Изображение медведя» (манси)
           Силу слова берём!       

                                                Юван Шесталов [14]
         Медведь имел божественное происхождение, некогда он был человеком. На Вахе считали, что умерший старец превращается в медведя. Медведь в мировоззрении хантов занимает центральное место, являясь хозяином либо Верхнего, либо Нижнего мира, справедливым распределителем добычи, судьёй в спорных делах. Наиболее распространённой была медвежья клятва, т.е. клятва на морде (черепе), лапе, когте, зубе, шкуре медведя.  Подозреваемый целовал лапу и произносил: «Если я виноват, то разорви меня в лесу вот этими лапами». Ханты считали, что медведь следит за справедливостью отношений в обществе.

          По некоторым данным, медведь научил людей добывать огонь. Пожилые ханты утверждали, например, что производству лечебного пихтового масла русские научились у медведя: он-де лёгкие ранения излечивает, натирая больное место о смолистый ствол пихтового дерева. Во многих местах медведя называли иносказательно – дедушкой, бабушкой, дядей, братом, а на Югане –«исэн-ко» («в шубе человек»). [5]
          На поросшей высокой травой прогалине в сосновом бору на краю болота темнеют стены хантыйских избушек. К некоторым из них пристроены крытые лабазы на столбах  – значит когда-то здесь был медвежий праздник. 
            Медвежий праздник представляет собой часть культа медведя. Он проводился в честь зверя или по случаю удачной охоты на него. На празднике переодетые мужчины исполняли танцы и песни. Женщины танцевали, закрыв лица и руки платком. Обязательным на празднике был танец: «медведь и охотник». Его исполняли двое мужчин в масках. Один из них представлял человека и был в берестяной маске, другой – был медведем в меховой маске. Посвящался этот танец братанию человека и зверя. В Последнюю ночь праздника разыгрывались священные представления с изображением главных духов: «Большой дух», «Калтащ эква», «Отыр», «Мир суснэ хум».

         Частью праздника является также представление с куклами. Кукольный спектакль нёс всегда большую сакральную нагрузку и заканчивался гибелью куклы, как искупительной жертвы за смерть медведя [12].
        По окончании праздника медвежьи кости бережно собирали в берестяные сосуды или в ящики и уносили в лес и вешали на деревья или специальные столбы. Черепа хранили в священных срубах или лабазах. Ляпинские манси кости медведя опускали в озеро. Считалось, что после этого там будет особенно жирный и крупный карась.
          Медвежьи клыки почитались сильным талисманом-оберегом, а также средством от болей в спине. Поэтому их вешали на мужские охотничьи пояса[9].
          В настоящее время встречаются как простейшее изображение медведя, так и более сложные варианты. Изображение медвежьего следа «пупи ханши» отождествляется с самим животным. Например, В.Н.Чернецов считает, что «для охотника след – это часть животного в самом реальном и конкретном значении. Имея перед глазами след, особенно на снегу, опытному охотнику совсем не обязательно наблюдать само животное, оно и так в конкретно-чувственном восприятии стоит перед его мысленным взором. Охотнику известно – сыт зверь или голоден, куда и для чего направляется; более того, по следу считывается, какая завтра будет погода и, следовательно, чем будет заниматься данный конкретный зверь. Итак, след есть животное, изображение следа медведя есть сам медведь. Часто рядом с медведем или его следом изображаются муравей и стрекоза, иногда птички, поедающие гнус, чтобы они «пирум ийра вошитсат» (Овод (гнус) отгоняли.
                                                                      Лось
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      В мифах определённое место занимает созвездие Лось (Большая Медведица). По нему определяют перемену погоды, характер предстоящей зимы, весны; существуют предания о шести-, восьминогом лосе, за которым гнался охотник на подбитых мехом лыжах.
       Образ лося в мировоззрении хантов связывается с представлением о благополучии, достатке; не случайно на Васюгане деревянные молоты для укрепления кольев рыболовного запора были оформлены в виде головы лося, а у северных хантов было распространено убеждение, что душа лося имеет образ жука-бронзовки или червяка (личинка майского жука) и обычно находится недалеко от своего хозяина.  Если мужчина случайно находил такую личинку, он немедленно брал лук или ружьё и уходил на поиск лося. Образ лося отражает культуру пеших охотников.

        В отдельных (самых глухих )местах лосиный праздник сохранялся вплоть до 1970-х годов. По рассказам очевидцев, праздник выглядел следующим образом. Всё мужское способное к охоте население близлежащих юрт один раз в году в период весеннего оживления природы приносило в «священное место лося» кусочки всех органов добытых в течение года лосей (почки, лёгкие и т.д.), и всё это бросали в огромный медный котёл. Накануне, либо в этот же день, добывали лося специально для праздника, органы которого и сердце также бросали в котёл. Свежевали лося по особым правилам: обычай запрещал дробить кости, резать сухожилия железным ножом. Голову лося варили отдельно [5].
        В память о том, что лось был когда-то священным небесным зверем, ханты и манси не употребляют сырым его мясо. Лосятину следовало варить долго, не менее трёх раз добавляя воды в котёл, чтобы удалить «священность» животного [9] . Срезав «священный» кусочек шкуры между носом и верхней губой, делили на три части и клали на левый бок убитого зверя. Затем охотники призывали трёх духов (Торума, Калтащ и Мир-сусне-хума) и устраивали совместную трапезу. [10] Во время еды запрещалось подсаливать мясо, пользоваться вилкой или другим колющим предметом. Горло (трахею) при свежевании вынимал добывший лося и вывешивал на берёзу – подарок небу. Череп также подвешивался на дерево. Женщины, как чужеродки, на праздник не допускались, не допускались также дети и собаки.
        Обычай запрещал добывать лося летом, стрелять молодняк и беременных самок, отстреливать животных в период гона или на водопое и т.п. Запрещается смотреть, как падает убитый зверь; мясо лося не употребляется в пищу сырым; женщинам возбраняется есть лосиные глаза, сердце, печень, использовать лосиные камусы для пошива кисов.[6] На рисунке узор «рога взрослого лося-самца» («сорп аньт» - манси).
         Лошадь
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       Лошадь является важным жертвенным животным – вторым по значению после оленя. Шкура пожертвованной лошади с головой и копытами вывешивается на дерево либо помещается в большой берестяной сосуд и в таком виде «подносится» духу.  Конь занимает значительное место в фольклоре. Боги наиболее высокого ранга восседают на лошадях, до сих пор считается, что конь белой масти – лучшая жертва «Ас тый ики», на его поясе изображается священный узор «всадник на коне» и т.д.[7]
В обрядовой поэзии мифический герой Альвали – покровитель хантов, седьмой сын бога Торума и богини Калтащ, посредник между людьми и богом,  рисуется как всадник на белом коне.  Всадник на коне изображается на жертвенном покрывале, который набрасывали перед закланием на жертвенное животное [5].
       По данным археологии, «таёжное население познакомилось с лошадью ещё в эпоху бронзы, около 4 тыс. лет назад» В первой половине первого тысячелетия н.э. появляется лошадь местного вида «вогулка». 

       У хантов, как правило, встречается узор «нос (челюсть) лошади», а у манси «копыта» лошади, можно предположить, что у первых он является символом лучшей «угодной» жертвы, так как голова жертвенного животного обычно вывешивается на священном месте. В песне богини Калтащ, например, поётся:

      День столошадного пира узор,

      Ночь стоконной жертвы узор

      Пишет неустающими руками.   [7]

       У манси сакральны сами копыта, которыми конь «Мир суснэ хума» не должен наступать на землю; таким образом выражается то, что статус людей, орнаментирующих «копыта», выше, так как не всякий имеет право изображать священные орнаменты.[7] На рисунке узор «Копыто взрослого коня» («Яныг лув тох» - манси).
Олень
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      У Казымских хантов и обских существует стойкое выражение для жертвенного животного «онтан хор» - рогатый олень (бык). Если человек имеет большое количество рогатых оленей, то он защищён дважды: во-первых, это материальное благополучие (тёплая одежда, еда), во-вторых, он всегда имеет возможность принести жертву и тем самым снискать расположение божеств. У казымских хантов «пал пос» - «ушей метки», т. е. кусочки шкуры с ушей оленя, отрезаемые при нанесении метки, женщины собирали в гирлянды и украшали ими игольницы («интимную» вещь). Пожилые мастерицы объясняли, что их нужно было пришивать очень надёжно, чтобы не растерять, иначе семья растеряет своих оленей. 
        Изображение оленя у мастериц юганских, обских хантов и северных манси практически одинаковы. В этом сказывается общность хантов и манси, а в стилизованном изображении отразилась их этническая специфика. Казымские ханты, частично обские, связывают  оленеводство с Сосьвой, эту землю называют «вой тэлпи тэлан мув, хор тэлпи тэлан мув», т.е. «зверем наполненная земля, оленями наполненная земля». Для удачи в оленеводстве они поклоняются духу «Лэв кутуп ики», «Сосьвы середины мужчина». Некоторые мастерицы считают, что этот дух имеет облик оленя [6]. На рисунке узор «Ветвистый рог оленя-самца» (манси).
                                                                          Соболь
         На Васюгане соболь почитался как священное животное. Соболь более всего связан «с лесными людьми» -мис (миш), т.к. этот зверёк с особыми приметами (например, с шёлковым шнурком, жёлтым кольцом на шее) служит им собакой. В настоящее время у северных манси в образе соболя является сын «Сосьвы середины мужчины», который живёт в устье Сыгвы и являлся хозяином соболиных лесов на реке Тапыс-я. С соболем связан дух-охранитель женского рода в п. Няксимволь. Особым почитанием соболь пользовался у хантов приуральского диалекта, которые кусочками его шкурки окуривали одежду, помещение. В силу того, что в этих районах соболь является большой редкостью, его покупали у более южных соседей – за шкурку отдавали оленя. 
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         У казымских и обских и юганских хантов соболь почитается как один из священных обликов Касум ими – духа-покровителя хантов р.Казым. Жители этой реки считают, что они сидят «на соболиных коленях» («нюхсан шанш оланан). Шкурка соболя считается лучшим приношением в приклад Касум ими, в фольклоре поётся о том, что раньше соболей отправляли с Северной Сосьвы.[7] На рисунке узор «Сидящий соболь» («Унлын нехыс» - манси).
                                                                         Собака
Загадка: «Вниз ляжет – калач, встанет – скамейка». (Собака).
       Особое отношение было к собаке. С одной стороны, собака – это умное, приравненное по способностям к шаманам существо (видит духов); как и медведь, имеет божественное происхождение; некогда был человеком. В некоторых местах бытовало убеждение, что секреты нельзя произносить вслух при собаках – они понимают человеческую речь.
        Особое отношение к собаке у хантов проявляется в бытовой и сакральной сферах. Она считалась равноправным партнёром человека в процессе охоты и при загоне домашних оленей. По понятиям хантов, охотнику должно быть стыдно, если он не убьёт зверя, найденного собакой. В обыденной жизни собаку нельзя ругать, бить, кормить грязной пищей; постаревшую собаку содержали до естественной смерти и хоронили. Тесная связь человека и собаки нашла отражение и в том. Что убийство собаки приравнивалось убийству человека. [5]
Выдра и бобр
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         Священными животными считались выдра и бобр. По преданию, «тах» («бобёр») привёл хантов на реку Васюган, поэтому исчезновение бобров в связи с освоением нефтяных месторождений должно повести за собой, по мнению хантов, исчезновение и народа.  По представлениям хантов, шаманские духи-помощники, если у них была необходимость преодолевать расстояние по суше и под водой, принимали облик выдры; выдра часто символизировала скрытые возможности. На Васюгане, Салыме и Югане с выдрой были связаны культовые отправления. На Вахе конечности и хвост выдры хранили на чердаке жилища нанизанными на заострённую палочку.[10] (На рисунке орнамент «Бобёр» («Витуй» - манси).
                                                                        Белка
Загадка: «На верхушке дерева сидит кукла с косами». (Белка).
       В мотивах, построенных из элемента «треугольник», у казымских хантов встречается название «беличьи уши». Данный узор мастерицы связывают с «собакой» лесных духов «миши». Это особый вид белки, с более тёмной окраской, согласно поверьям, у неё на шее ошейник. Раньше на добычу этих зверьков существовал запрет. [7]

Журавль
Загадка хантыйская: Голос хорошей птицы за семь болот и озёр слышен.

        О них сложено много песен. Любят их люди всей земли, они очень красивы, стройны, у них длинные ноги, большой клюв, красивая шея. Журавль и журавушка живут всю жизнь вместе и не расстаются до смерти. Гнёзда они строят на земле, кормятся на болоте. У этих птиц своя особенность: они прекрасно танцуют. Особенно красив их свадебный танец. Редчайшие птицы планеты стерхи – белые журавли. Журавль – птица редкая. И поёт он редко, по рассказам хантов и манси, только под конец жизни. В журавлиной песне заповедь жизни. 

        Журавль – священная птица. Ханты и манси её очень любят. Заслышав журавлиные крики, эти люди садятся и отдыхают. Манси, например, свой любимый музыкальный инструмент арфу-топыг называют журавлём.  [15]

         У Ювана Шесталова есть чудесное стихотворение «Песня журавля».

Полетел я, журавль, на родимый Север.

Прилетел я на свою родимую землю,

Опускаюсь я на глухое болото…

Нахожусь я в верховье таёжной речки…

Дальний путь пролетевши без передыху,

Жаждет пищи моё журавлиное сердце.

         В речке рыбок ловлю, ловлю я букашек,

         Очень вкусных жучков с разузоренной спинкой,

         Лакомлюсь на бережку морошкой,

         Замышляю построить гнездо большое.

         Я, Журавль, гнездо камышовое сделал,

         Чтобы было где расти моим детям… [14]

       У казымских мастериц есть узор на мотив двухголовой птицы. В наименованиях этого узора фигурирует журавль. Казымские мастерицы считают, что журавль связан с духом «Ас тый ики», это один из его священных обликов. На вопрос, почему он двухголовый, обычно дают ответ: «Лув кат таки пела ванл» (он на две стороны смотрит), то есть способен охватывать своим взором всё окружающее пространство; такими же способностями обладает медведь. [7]

          Журавль – один из главных персонажей Медвежьих игрищ, где он выступает в роли мстителя. Согласно священной песне, медведь разрушает гнездо журавля, уничтожает его птенцов и должен за это понести наказание. Более последовательно акт возмездия проигрывается у восточных хантов, например, на Югане (1995 год). В заключительной сцене прилетает  журавль, поёт свою песню, затем начинает переворачивать стоящие перед медведем чаши с едой, сдирает с него украшения, ломает его домик и т.д.[11]
Гусь

…Вот гуся дикого печальный долгий ерик

Проносится над лесом, над туманом…

                                           Юван Шесталов

         Гусь – священная птица хантов и манси. Главный герой мансийского эпоса «эква-Пыгрись» - буквально «женщины сынок», он же «Мир Сусне» - «золотой богатырь». Он же первый сын земли угорской, он часто принимал облик гуся. Жители Югры обожают эту птицу, свою тёплую меховую одежду ханты называют «кумыш» - «гусь». Русские свои тулупы тоже называют «гусём». По-хантыйски гусь – «лонт», на мансийском же языке – «лунт». Есть ли в этих словах сходство?

                                  Сказка снега и мороза.

                                  Я дивлюсь, не надивлюсь –

                                  Вот красавица берёза

                                  Нарядилась в белый «гусь»…

                                                                   Р.Ругин

       Ханты с нетерпением ждут весны. Как только открываются реки и озёра, охотники выходят на «гусёвку». Это их самая любимая охота. 
Ворона

.       У хантов существует богиня Калтащ – покровительница жизни. В её власти определить продолжительность жизни человека. Относительно связи богини Кал       Одной из первых в Западную Сибирь прилетает ворона. В апреле, когда ещё лежит снег, и бывают заморозки, она своим криком словно пробуждает природу, приносит новую жизнь. Именно поэтому обские угры – ханты и манси – считают эту птицу покровительницей женщин и детей и посвящают ей специальный праздник Калтащ с вороной, известны две версии. Первая – когда вороны разбудили богиню Калтащ и сообщили, что она родит Сына-Бога. Другая – когда сама Калтащ может принимать образ вороны в любое время.

         Вороний праздник пимские ханты празднуют седьмого апреля, когда по православному календарю отмечается Благовещение. Вороний день считается днём прилёта птицы, которая приносит весть о пробуждении природы и жизни. Весенние женские праздники пимских ханты, по своей сути, близки Вороньему дню. Их цель: стремление к благополучию и здоровью семьи, особенно детей.

         Обычно в этот день все жители посёлка собираются в лесу, заранее выбрав специальное место для приготовления праздника. Потом эта территория могла называться святилищем или жертвенным местом. Одни из таких мест могли быть расположены рядом с поселением, другие – в отдалении. Некоторые священные места содержались в такой тайне, что даже не все почитатели посещали их (причиной было стремление уберечь святыню от разорения). Чаще всего святилища находились в местах, каким-либо образом выделяющихся из окружающего ландшафта: на возвышенностях, островах, высоких берегах. К священным местам относились с почтением, уважением и страхом. Здесь запрещалась любая хозяйственная деятельность, так как растения и животные считались собственностью местного духа. Всякий проезжающий мимо должен оставить ему дар. Вот рассказ старожила: «На одно из подобных угодий в верховьях Большого Югана забрёл охотник и убил двух лосей. Ночью к его костру явились поочерёдно мертвец-медведь и покойник-человек. Охотник, спасаясь от гостей, всю ночь просидел на болоте, держа в руке горящую головню. Наутро убитые лоси встали, один из них даже без шкуры и ушли в лес».

     После того, как выбрано место, разводят огромных размеров костёр. На огне готовят специальное праздничное блюдо «солома», затем приглашают к столу близких друзей и родственников.

        В Вороний день ханты не занимались промыслами и не выполняли домашнюю работу. Зато внимательно следили за поведением ворон: любые действия в этот день являлись приметами. Считается, что если женщина в этот день вымоет пол какой-либо детской вещью, она навредит своему же ребёнку. Есть ещё и такая примета: если вороны сидят в кучке, то на следующий день будет сильный ветер. Причём он будет дуть в ту сторону, в какую птицы повернули головы. Если же они, птицы, просто сидят возле дерева, опять же в кучке, - это, значит, к ненастью.

       Непременным элементом праздника являются традиционные танцы. В конце каждого такого танца изображают весеннее поведение птиц. Считается, что именно танец пробуждает солнышко внутри души, выражая заботу о своих близких. Ведь недаром с приходом весны и прилётом первых птиц связано такое красивое понятие, как пробуждение любви.  [2]
Трясогузка
Загадка: «Такая маленькая птичка, а весной такие большие радости сообщает. (Трясогузка).

      С наступление весенних дней у старых людей в стойбище много хлопот, они готовятся к обрядовым праздникам – встрече своих любимцев – весенних птиц, которые дарят им радость, энергию, бодрость и силы. К таким вещуньям они причисляют ворон, трясогузок и кукушек. А как рады таким праздникам детишки! Они вместе со взрослыми бегают от чума к чуму, предупреждая всех о том, что необходимо собирать запасы: у кого что есть – ягоды морошки, брусники, черники, рыбу, мясо.

       Люди под лучами солнца как бы пробуждаются. Они ласково улыбаются друг другу, отвешивают поклоны. Их глаза светятся счастьем. Ведь они перенесли тяжёлую зиму. Вот уже кое-где земелька выглядывает, оголились кочки на болотах, хорошо открылись пеньки, а значит, и птицы – первые весенние подружки людей – на подлёте.
      Утро. Хорошая погода. Старейшины рода довольны. Несутся радостные ребятишки, визжат, хохочут, перекрикивают друг друга. Они встретили трясогузок, которые весело покачивались на тоненьких ножках, приветливо кланялись весёлым ребятишкам. Довольны птички, что вернулись на родину: они, то взлетают коротким взлётом, то садятся, потряхивая хвостиками, вертят они головками. Коротким щебетанием славят трясогузки желанную весну, большой свет, белые ночи. 

       На стойбищах в этот день бабушки для всех готовили необыкновенные каши, они щедро сдабривали их ядрами кедровых орехов, поджаренных на рыбьем жиру. Но каша с орешками – это ещё не всё. Женщины стойбищ лепили из теста болотисто-смуглые фигурки трясогузок, жарили их и расставляли по обе стороны на длинной столешнице. Они были вкусные, хрустящие, таяли во рту. Детишки с удовольствием уплетали их,  а матери и бабушки просили для них у духов долгие годы жизни, здоровье, удачу на охоте, рыбалке.

      На этом празднике были выстроганы мужчинами и деревянные птички. Дети высоко поднимали их на палке, все вокруг восторгались. [15]
      Трясогузка – довольно-таки широко распространённая птичка. В небольших лесных стойбищах она держится неподалёку от жилья и постоянно сопровождает человека. В тёплые летне-осенние вечера, когда все члены хантыйской семьи возвращаются из леса – кто с рыбалки, кто с ягод, и, собравшись на дворе, занимаются домашними делами, можно наблюдать, как эти птички, беспрестанно перелетая с места на место, помахивая хвостиком, снуют между людьми, поедая всевозможных жучков, комаров и других насекомых, которые скапливаются возле жилья. Чем интенсивней деятельность стойбища, чем больше людей в нём проживают, тем больше птичек держится возле него, находя себе корм. Такое постоянное близкое соседство человека и трясогузки объяснялось тем, что это «йис тоши вой» - «душу несущая птица». Считается, что одна из душ человека после его смерти уносится трясогузкой. Поэтому в изображение этой птицы и по сегодняшний день вкладывают магическое значение. По историческим же источникам известно, что при похоронах человека на крышке гроба изображали Солнце, Луну (что делается и теперь) и трясогузку или тетерева. Птицу изображали с целью «привязать» душу к месту погребения, чтобы она не уходила к живым.

       Изображение трясогузки и теперь воспринимается пожилыми мастерами как символ границы двух миров – Нижнего и Среднего. В сказках же можно встретить утверждение, что трясогузка – это душа шамана.

       Кроме изображений трясогузки на изделиях современных мастериц приводится изображение «знамени» (подписи) остяка Берёзовского уезда в 1648 году, татуировка трясогузки на руке остячки с. Ильбигорта на реке Казым.

       Можно наглядно убедиться в преемственности традиций изображения животных и птиц. Сегодняшний орнамент имеет корни как в «знамёнах», так и в татуировках. По мнению учёных, в прошлом татуировка широко применялась, по-видимому, как с целью украшения тела, так и с  целью лечения от ревматизма и болей в суставах. С последней целью она применяется иногда и в настоящее время, но уже в упрощённом виде – либо в виде креста, либо простой полоски. [8]
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Глухарь
Загадка: За вывороченным стволом дерева серебряная клюшка показывается. (Нос глухаря)

        Преобладающее большинство изображений птиц зафиксировано на детских люльках, на берестяных коробочках  и игольницах, в рукодельных сумочках. На спинку люльки, против того места, где
                                                                                                                    Рис. Узор «хвост глухаря»

   находится голова ребёнка, обычно наносится «ханшан лук»- «пёстрый глухарь (самка)», узор называется «олум лук ханши» - «глухаря сна узор». На Казыме, где более всего распространён данный узор, колыбельные песни начинаются зачином:
Олум лук, войне,

Тыв лата, тыв лата.

Ханшан лук, войне,

Тыв лата, тыв лата.                                                                           
           «Сонный глухарь, птица,

             Сюда прилетай (садись), сюда прилетай (садись).

             Пёстрый глухарь, птица,

             Сюда прилетай (садись), сюда прилетай (садись).

         Многие исследователи указывали на магическое значение «птицы сна». Так, по мнению В.Н.Чернецова, смысл данного изображения в том, что одна из душ человека имеет вид птицы и может покидать во время сна тело. Изображение птицы служит вместилищем для душ и удерживает её на одном месте. К этому можно добавить высказывания двух пожилых мастериц из деревни Юильск. Они считают, что «пенклы няврам ис хурл Калтащ анкенан хулна катлман тайла, эслталн, леваса янкты вер таял –«без зубов ребёнка душу (ис хур) ещё мать-Калтащ держит, когда отпускает, она (душа) где попало ходить (привычку) имеет; поэтому и делается для неё вместилище, иначе ребёнок будет плохо спать. Со временем, по мнению мастериц, «пёстрый глухарь (самка)» привыкает к конкретному человеку и повсюду следует за ним. «Ханшан лук» – самка глухаря охраняет сон (душу) младенцев.[7]

Утка
Загадка хантыйская: «Вдали виднеется большое войско, вблизи – один.» (Утки).

         В наш округ прилетает более 25 видов уток. Каких только уток здесь ни [image: image9.png]


увидишь. В романе Г.К.Сазонова и А.М.Коньковой «И лун медлительных поток» описан «птичий шайтан, сотворённый из семи разнопёрых уток. Этого птичьего бога зовут Санг-Пупий. Он стоял на высоком берегу в песя-Рах_Павыл…» [15]
          Утка играет существенную роль в мифологии обских угров. «Лэлы» («красношейная поганка») как у хантов, так и у манси выступает творцом мира, она достаёт землю из глубин первичного Мирового океана. С уткой связано понятие изобилия, во-вторых, утиная лапка служит игрушкой ребёнку и в то же время является его оберегом.

         Утка (селезень) «сорнян тухлуп ай шош» с золотыми крыльями маленький селезень является священным обликом духа реки Казым, на этой реке он табуируется, его нельзя убивать. Интересно то, что большая часть приезжего и местного русскоязычного населения строго соблюдают данный обычай, при этом селезня называют «шаманской уткой». [7]
          Есть замечательное стихотворение Андрея Тарханова, мансийского поэта:

                        Уснули селезни за луговиною,

                        Тревожит Обь вечерняя волна,

                        Несёт она мне песнь лебединую,

                        О дальнем крае говорит она. [15]
         (На рисунке узор «сидящие утята» - обские ханты)
Чайка
        На Казыме считают, что чайка «сури» и чайка «карнёран», которая является значительным персонажем в Медвежьих игрищах, это одно и то же; обские же ханты их чётко подразделяют: «сури» - малая полярная чайка, а «карнёран» - белая чайка.

        У обских хантов считается, что если эта чайка, а они её различают по особому полёту и розоватым концам крыльев, начинает вытаскивать из сетей рыбу или ещё каким-либо образом мешать рыбалке, то это означает, что дух «Йинк вэрт эви» - Водяного вэрта (духа мужского рода) дочь сердится на человека. На Казыме считают, что «Карнёран» - это палан акен ики вой» (букв.: палан – туча, аки – дядя, ики – мужчина, вой – животное), т.е. это животное (птица) духа, управляющего тучами и грозой.

        На Медвежьих игрищах «карнёран» прилетает, чтобы забрать душу «ис» у медведя; кроме того, эта чайка крадёт у духа Ас тый ики чашу с золотыми монетами [11].
                                                                               Кукушка
         О ней говорят, что она отсчитывает годы счастья, она вещает, кому сколько жить отпущено. В одной из повестей Романа Ругина есть такое хорошее пожелание: «Пусть кукушка о ваших годах вечно кукует».
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         Есть хантыйская примета: если весной кукушка закукует раньше, чем загремит первый гром – будет много рыбы.

         У Ю. Вэллы есть стихотворение «Кукушечка»:

Искупалась в озере заря,

Из травы заквакали лягушки.

Под кустом дремавшего меня                                     
Разбудила первая кукушка. 
       Да, я ждал. Я с вечера ещё

       Знал, что утром первая кукушка,

       Словно колокольчик запоёт,

       Закукует из лесной опушки.

И звенит настойчиво «ку-ку»,

Значит, нынче рыбы будет много.

Ты кукуй, кукушечка, кукуй:

Я тебя не слышал долго-долго[15].
        Среди коренных жителей были распространены представления о кукушке как особой птице. По поверью, это не настоящая птица, а образ «кор» какого-то сверхъестественного существа. Это существо в образе кукушки доносит до бога Торума просьбы людей. Существует предание, в котором говорится о том, что некогда кукушка была женщиной, которая решила убежать от непослушных детей. Во время этого побега она так сильно поранила ноги, что они кровоточили, отчего кустарник краснотал имеет кроваво-красный цвет [4].
         Ханты не любят кукушку. Они считают, что каждая женщина должна рожать и воспитывать своих детей. Как только на стойбище появляется кукушка, они её прогоняют. Однако кукушку они считают священной птицей. Они говорят, что эту птицу убивать нельзя, что накличет большую беду на всё семейство [15].
Гагара

 … Гагара – птица скорби, над рекой кричит тоскливо.

             По мансийски эту птицу зовут «лули», а по-русски – гагарой. Голос гагары похож на плач, поэтому о гагаре говорят, что она не поёт, а стонет.

                    На юге и на севере

                    Печаль снега посеяли:

                    В воде – слезой горючею,

                    В лесах – пургой горючею…

                    Поджарою гагарою

                    Боль в сердце будит старую…

                                                   Юван Шесталов

          Ханты и манси эту птицу не любят, но поклоняются ей. Они считают, что своим жалобным, стонущим криком она навлекает на них несчастье и беды. И в то же время они считают, что именно гагара создала землю, на которой они живут. Об этой птице сложены песни, стихи и легенды. Вот одна из них.

       Давным-давно, когда ещё не было земли, было только водное пространство, все задумывались над тем, что нужно создать острова, леса и горы. Обратились люди к гагаре, попросили её помочь достать со дна морского немножечко земли. Гагара – прекрасная пловчиха, а  ныряет она глубже и лучше всех птиц. Согласилась она помочь людям .несколько раз пришлось нырять гагаре, прежде чем она смогла принести в своём клюве немного земли. Работала она очень долго. На этом месте вырос небольшой островок. Люди обрадовались, расцеловали гагару. А на месте этих поцелуев образовались на её перьях красивые полоски – следы человеческих губ. Многие птицы стали жить и гнездиться на этом острове, но гагара осталась верна водной стихии. До сих пор гагару можно увидеть на озёрах.
          Гагаркой или гагарой манси называют свой музыкальный инструмент – «тырвитап». Им пользуются на всех праздниках, на мансийских свадьбах.

Лебедь

Загадка: «Что за белоснежное покрывало плавает на озере?» (Лебедь)

           «Лебедь – птица редкая, как и народ ханты и манси. И поёт она редко. Кто услышит лебединую песню, у того магический слух. В лебединой песне – заповедь жизни. Если ты услышишь лебединую песню, ты счастливый человек. Приостановись, подумай о жизни, загадай желание… Лебеди – очень верные птицы, если погибает один, то другой поднимается высоко в небо и камнем падает на землю и умирает. Послушайте песню одинокого лебедя:

          Люди… берегите мои озёра,

          Ибо почернеет небо без белых лебедей,

          Почернеют ночи без белых лебедей…

          Не топчите травы, я совью на них гнездо

          И белой ночью высижу для вас белых лебедят».
                                                                  Юван Шесталов

           Ханты и манси хоть и считают лебедей священными животными, но убивают их, чтобы принести их в жертву духам добра и удачи, а лебяжьи шкурки хранят в шайтанском амбаре как святыню.

         «Лебедем» называют ханты и манси свой многострунный музыкальный инструмент.

                       В полночь любуюсь на звёздный зенит.

                       Лебедь мансийский на струнах звенит.

                       Дедов легенда – торжественный звон.

                       Сказку рождает для новых времён.

                                                                   Юван Шесталов. [14]
Чёрный ворон
          К священным птицам северные народы относят и чёрного ворона. Это мудрая и гордая птица. Чёрный ворон не случайно во всех сказках и древних сказаниях летает за мёртвой и живой водой. Живёт эта птица очень долго – 120 лет. Ворон не любит гнездиться рядом с человеком, поэтому он улетает далеко-далеко в болото. Живут они парами. В отличие от ворон их никогда не встретишь большими стаями.

         Ханты никогда не убивают ворона. Они считают, что убив эту птицу, тут же налетят все злые духи, которые принесут им несчастья и беды.

                                                      Чёрный ворон

Если бор кедовый дик,                                          В чаще, где глухарка спит,

Если он забыт и тёмен,                                         Он загадочно и глухо

То сюда, как мрачный стих,                                 Начинает свой обряд,

Прилетает чёрный ворон.                                     Как сварливая старуха.

        Он вещает, он кричит,                                       Крон-нн-н! – несётся с высоты,

        Он кому-то угрожает,                                        Как удар, как заклинанье,

        О грядущих бедах мнит,                                   И предчувствием беды

        Ой, как много ворон знает!                              Наполняется сознанье.

                                            Но когда костёр зари

                                            За рекой заполыхает,

                                            Ворон вздрагивает, и…

                                           Почему-то умолкает.

                                                                                Андрей Тарханов [15]
                                                                    Щука
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         Щука у всех обских угров называется одинаково: сорт (сарт). По данным Н.Л. Гондатти, «четвёртый сын Нуми – аутья одырь живёт на Обской губе при взморье, имеет вид щуки и заведует морской рыбой». По мнению других исследователей, щука является священной рыбой у манси р. Ляпин. В Щекурье женщины, вышедшие замуж за Сайнаховых, щуку не чистили, это делали их мужья, т.к. понятие «сойнах» в фольклоре означает «щука». На Ляпине в прошлом шаман имел облик щуки. Эта рыба почитается также на Сыне и Вахе.  Сорт ойка является духом-охранителем Манчесс-пауля на Северной Сосьве. В местностях, где щука и налим являются тотемами, их нельзя резать женщинам. 
      Особое отношение к щуке и к налиму у хантов Шурышкарского района Ямало-Ненецкого округа. Женщине нельзя обрабатывать рыбу, этим занимаются мужчины, едят рыбу только в варёном виде. Щуку нельзя называть «хул» - рыба, а только «сорт» - щука.  У некоторых групп населения ханты и манси существует запрет ставить эту рыбу на стол медведя во время Медвежьих игрищ, т.к. они – «нелман вэллат» - заклятие врага.

       Согласно священной песне «Касум ими», из-за того, что её муж изготовил «двусторонние» нарты, она ссорится с ним и отрубает ему ноги. После этого она «мулатсаллэ» - заклинала ему быть духом в образе щуки, так что он может только плавать. По информации, собранной В.Н.Чернецовым у манси, «сорт пупых» (щука-дух) жил раньше на берегу моря на нарте, у которой загнуты оба конца. [7]
        Сегодня в среде национальной интеллигенции, проживающей в городах, наиболее стойкой традицией остаётся пищевой запрет. Собираясь вместе, ни манси, ни ханты с Ямало-Ненецкого округа не станут есть мороженую рыбу, которая является излюбленным блюдом среди других групп хантов. [10]
        Орнамент – «челюсть щуки» (на рис.) часто украшает шубы-сахи мансийских женщин, живущих в среднем течении Сосьвы и Ляпина.  Это отголосок древних тотемических представлений о происхождении мансийских родов от щуки. Именно здесь женщины не едят эту рыбу.
          У многих финно-угорских народов щучья челюсть и зубы считаются сильным талисманом – оберегом. Челюсть щуки с острыми зубами иногда применяется в народной медицине – при головных болях щучьими зубами надавливают в область висков, повторяя древние приёмы иглоукалывания. Щучьи зубы применялись для кровопускания. При нанесении татуировки также применялась щучья челюсть.

           Щуки и мелкие щурогайки – обычная еда манси в летнее время на покосах. Закончив косить, вечерами неводят по старицам близ заливных лугов. В таких старицах, по рассказам стариков, попадаются огромные рогатые щуки с жёстким красноватым мясом.

           Лакомая часть щуки – голова – достаётся ребятишкам. Те, обсасывая мякоть, вынимают косточки щучьей головы. Вот косточка под названием «лосиная нога», «спинка от женской нарты», «весло», «лодка-калданка», «человек с вязанкой дров», «мужик с топором» - всех щука съела и себе голову сделала.
          Хантыйский вариант этой сказки записала Виктория Сподина.

                               Как щука себе голову сделала.

         Раньше щука безголовая была. Уродливей её не находилось в речках нашего края. Долго просила щука водяного царя – Ингк-хона – подарить ей голову. Ингк-хон отказывал: «ты злая. Много рыбы изведёшь. Не дам  тебе зубов, не дам головы».

       Вот однажды ушёл Ингк-хон к людям в гости. Щука встала под мостками, с которых женщины воду черпали, и караулит.

       Бежала по берегу девочка – сиротка Сотхотлопэ. За день Сотхотлопэ сто домов обошла, устала, пить захотела. Легла девочка на мостик, напиться не может, пьёт. А щука раздувалась, раздувалась, сделалась огромная и проглотила Сотхотлопэ. Смастерила из девочки для головы хрящ – мягкую косточку, на крест похожую.

        Плыл рыбак в лодочке-обласке, грёб согнувшись. И его проглотила ненасытная щука. Получились из лодочки крепкие челюсти. И рыбак в дело пошёл.

        Под вечер переплывал реку лось, отломила щука ударом хвоста лосиную ногу с копытом. И такая кость, похожая на лосиную ногу, щучьей голове пригодалась.

        Старушка горбатая шла с сыном вдоль берега, вязанку хвороста несла, забрела в реку ноги сполоснуть. Утащила злая рыбина старую женщину вместе с хворостом.

        Плыла по реке деревянная лопата. Разинула щука рот пошире, проглотила лопату, лобовую часть себе из неё сделала.

       Черпала неподалёку девушка воду, упустила берестяной ковш. «Пригодится», - радуется щука.

       Много людей и добра заглотила эта хищная рыба, соорудила себе громадную голову и острые, как частокол, зубы. [9]
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                                                            Лягушка
        По-разному называют лягушку ханты и манси. Н.Л.Гондатти приводит легенду, согласно которой живая лягушка, оказавшаяся в пойманном налиме, превратилась в ребёнка, а затем в сына Нума, называвшегося прежде «в образе лягушки мужчина», а позднее – «Сосьвы середины мужчина» (Тахт котиль ойка). Похожая сказка записана в 1994 г. в д. Тутлейм у хантов р. Вогулка. Согласно информации, записанной В.Н.Чернецовым, лягушка «пурыпан экв». В Хангласс-пауле это название не употребляется, и говорят «хал эква», то есть «между кочек женщина»… Лягушка хранится и почитается на Сосьве. Там её убивать нельзя. Манси, считавшие себя потомками лягушки, называли себя «нарас-махум», по имени лягушки Нарас-най (Болотная женщина) [7]
       З.П.Соколова описывает обычай почитания лягушек в д. Шишинги у куноватских хантов, а также на р.Сыне, где её изображение хранили в прикладах и называли «Мисс-нэ» (женщина Мисс). В.М. Кулемзин и Н.В.Лукина приводят данные о почитании лягушки, «между кочек живущей женщины», которая способна дарить семейное счастье, облегчать роды. Изображение лягушки, вышитое бисером на платке, давало новорождённому здоровье, долголетие.[3]
        У обских хантов запрещается говорить «наварнэ» (буквально - «прыгающая женщина»), её необходимо называть «супра». Обские ханты хранили в берестяных туесках фигурки лягушки, которые были одеты в специальные сшитые для них одежды. Они считали, что лягушка помогает в рыболовстве и поэтому «кормили» её сушёной рыбой.[4].
       В фольклоре с лягушкой связано представление о счастье, изобилии. Например, герой говорит: «Один угол дома пусть мехами переполняется, в другом углу лягушки («супра») пусть прыгают». Существует примета, согласно которой человек, идущий проверять рыболовные снасти и увидевший лягушку, должен попросить её раздуться – тогда снасти будут полны рыбы. 

         С лягушкой связан и негативный образ. Например, на Казыме существует стойкое выражение «самлы мухалы наварнэ» - без сердца, без печени лягушка. Считается, что если после еды человек сразу ложится спать, то его может перепрыгнуть такая лягушка, в этом случае у него начнётся депрессия. Вообще же казымские ханты почитают лягушку в меньшей мере, чем остальные группы[4]. На рисунке узор «лягушка» («порыгпан эква» - манси).
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Жук
        По сегодняшним представлениям казымских, частично обских хантов, жука нельзя убивать, это наши бабушки и дедушки. То же самое у северных манси. [11] .
        В марте 1995 года в юртах Ларломкиных на Югане, где снимали Медвежий праздник на видеокамеру, в одной из заключительных сцен расстелили белую ткань от головы медведя до дверей. На вопрос, что это означает, Н.Л.Купландеев (1945 г.р.) объяснил: «Душа в виде маленького невидимого жучка уходит от медведя». (На рисунке орнамент «жук» («керын хомлах» - манси).
Мышь
Загадка: «Мучного амбара, крупяного клада воришка». (Мышь)
       В некоторых группах хантов и манси в настоящее время мышь считают одним из священных обликов духа «Ем вож ики» - Священного города мужчина, т.е. Вежакорского духа, в этом образе он обычно уничтожает все враждебные сущности Нижнего мира. В современных сказках распространён сюжет, когда умерший герой, его «ис хур» появляется в образе мыши, чтобы передать ту или иную информацию, например о том, где он погиб и как его хоронить. Далее существует представление о том, что платья, которые кладут вместе с умершей, должны иметь бисерные полоски: «Если мышка побежит за мной, я ей брошу бисеринку, пока грызёт, - дальше убегу» Считается, что если мышь прогрызла одежду человека, то это к несчастью [7].
Змея
         В культуре обско-угорских народов змея – «священное животное»: у хантов «еман вой», у северных манси «ялпин уй». По мансийским представлениям, змея – опасное для человека существо, живущее по берегам рек, «в длину несколько саженей», «у змей имеется главная, которая больше всех и очень толстая». Особое отношение к орнаменту «змея». Это изображение змеи раньше где попало не делали, боялись, Точно так же боялись изображать медведя.
         У восточных хантов существует цикл сказаний, где фольклорный персонаж «Сэвсики» изображается в виде змеи с различным количеством голов. У казымских, обских и юганских хантов змея, в основном, почитается в связи с тем, что её считают косами «Касум ими». Орнаменты с названием «змея» распространены именно у тех хантов, которые являются хранителями данного духа.

          На реке Казым небольшие деревянные фигурки змей хранили в прикладах духов-охранителей; считалось, что эти изображения способны «мэшь шэпяматы» - «болезнь высосать», и их изготовляли в случае тяжёлого недуга. Данный обычай существует и по сей день, но проблема в том, что «болезнь» в доме держать нельзя, а лабазы в настоящее время – ненадёжное место хранения. У казымских хантов во многих случаях змея тождественна ящерице. Например, если змеи – косы богини, то ящерицы – завязки её «саха»; во сне увидеть змею или ящерицу «мэшен сэман вансэй» - «болезнь глазами увидел», а это, в свою очередь, означает, что человек выздоровеет. Змея играла существенную роль и при «сяртан верат» - «шаманских делах». Появление змеи при сеансе излечения у ваховских хантов описано В.М.Кулемзиным, Н.В.Лукиной. [3]
III. Заключение

           Ханты и манси считают, что от доброго отношения к природе зависят их здоровье и материнское благополучие. У них немало святых озёр, рек, участков Оби, на которых не вёлся промысел.
        Как видно из изложенного, вся деятельность человека ограничивается определёнными рамками, окультуривается, не допускается насилия над природой, рационально используется всё без исключения. Отсутствуют жадность, обман, всё согласовывается с совестью, с верой, всё рассчитывается на вечность, чего, к сожалению, не хватает современным цивилизованным людям. [1]
          Жизнь в тайге – это жизнь в небольших посёлках. Разобщённость, разбросанность – нелёгкое испытание для культуры. Каждый посёлок имел своё культовое место, где регулярно приносили  жертвы духу-предку и покровителю. Эти святилища располагались вдали от поселений, на труднодоступных островах среди непроходимых болот, их посещали лишь посвящённые. Возродить культуру можно с сохранения родовых общинных угодий. Владельцы родовых угодий самостоятельно используют природные ресурсы в пределах границ угодий, рационально используют природный потенциал.

         Встречи с коренными жителями, экскурсии в музеи, проведение разных праздников о родном крае способствуют сохранению историко-культурного наследия, играют большую роль в укреплении этнического самосознания, побуждают чувство уважения и осознания значимости культуры обско-угорских народов.
         Моя  работа поможет учителям и воспитателям в проведении этих мероприятий.
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