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Введение
Понятие «отечество» для человека связано с конкретным краем, с памятью о его родных. Существует связь поколений, и каждому интересно знать, кем и как обустраивался его край. Сибирь с ее богатым историческим прошлым, своеобразным культурным потенциалом, многонациональным составом достойна более полного изучения, чем это представлено в школьных учебниках по истории. 
    Таким образом, целью нашей работы является: выявление многообразной палитры культов и религиозных представлений народов Сибири и Кузбасса.

Задачи: - изучить  содержание традиций и обрядов народов Сибири.                
                -  выявить особенности обрядов захоронения, жертвоприношения.
              - определить содержание легенд и мифов народов Сибири.
В  качестве основного метода исследования мы использовали анализ имеющейся литературы и источников по указанной проблеме, материалов научных исследований и вещественных источников.
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                   II.Легенды и мифы древних народов Сибири:    
                                             Ханты и манси.
                                        1.«Духи» природы. 
У жителей сибирской тайги всегда был пристрастный  и постоянный интерес к окружающей их природе; интерес, который нашел яркое воплощение в мировоззрении, мифологии и обрядности. Сибиряки мыслили живым и взаимодействующим весь мир, хотя активное начало было в разной степени присуще разным его представителям. Все явления мира, будь то птицы, звери, деревья, светила или элементы ландшафта, воспринимались как имеющие непосредственное воздействие на человека. Они, так или иначе, проявляли свое отношение к нему,  и отношение это могло быть как благоприятным, так и  враждебным.

Народы Сибири поклонялись различным  «божествам» или  «духах», которые для них – это персонифицированные явления природы, и значимость этих «духов» прямо связанно с хозяйственными занятиями местного населения.     О древности обожествления различных явлений природы свидетельствует тот факт, что многие из «духов» не имеют человеческого обличья. В фольклорных текстах они и могут иметь облик птицы. Рыбы, ящерицы, стрекозы. Даже если они выступают в фольклоре как люди, в их характеристиках явно просматривается связь с лесом, рекой, то есть с миром природы. Эти персонажи сродни всевозможным низшим «духам» славянского язычества: лешим, домовым, русалкам. 

  У хантов существовали многочисленные представления о происхождении некоторых духов от растений. Сохранились и представления о тесной связи фигурки духа с тем деревом, из которого она сделана.

Также у хантов существовала довольно тонкая градация «живых» состояний. Камень лежащий неподвижно не проявлял качеств, присущих живым существам. Но стоило ему покатиться, упасть или как-то иначе видоизменить свое состояние, он «ожил». Селькупы считали, что камни способны даже путешествовать, закапываться под землю, прятаться от людей. Манси, подобно другим народам Сибири, проявляли повышенный интерес к скалам необычной формы, тем более, если своей формой они хотя бы отдаленно напоминали человека или животных. Так, они почитали  «Мань пубы нер» 
и «Яны пубы нер»  (Большой и малый хребты идолов).
   Основным объектом поклонения у жителей тайги были хозяева лесов и вод. Это удивительные существа, сочетающие в себе черты природы и культуры. Их двойственная природа хорошо отражена в многочисленных легендах о том, как «лесные» пугаются вступить в общество людей, и отторгаются последними. Одной из мансийских легенд  лесная дева (Мис нэ) делает охотника удачливым и вступает с ним в брак. Они живут в поселке, среди людей, у них рождается сын. Но люди не признают Мис нэ, всячески обижают ее, и та уходит в лес. Возвращаясь «домой», она оставляет в поселке, среди людей, своего малолетнего сына, предсказывая, что тот вырастет и станет охотником, не знающим промаха на промысле. Мать – женщина из леса – наделяет сына чудесными способностями: все видеть и слышать в лесу.

   Лесные духи являются хозяевами леса, они распоряжаются жизнями диких зверей. Только установив с «лесными» контакт, охотник мог рассчитывать на добычу и собственное благополучие в тайге. Иногда лесные «духи» не только лишают человека добычи, но даже наказывают его за непочтительное к себе отношение. Не имеющий в данный момент конкретного облика «дух», секунду спустя, мог заявить о своем существовании порывом ветра, пригнувшим вершины деревьев, или треском ветвей в кустах, внезапным исчезновением преследуемого соболя и так далее. 

  Поскольку лес был «чужой» территорией, человеку надлежало вести себя там соответствующим образом.  Поведение охотников в лесу -  при всей условности  и символичности ряда поступков – это ситуация «в гостях». К духу – хозяину леса человек обращался с просьбой об удачной охоте и не забывал «угостить» хозяина, оставить ему подарок. Приношение могло быть любым: полоска ткани, мешок с дробью, а еще раньше наконечник стрелы. Более сложными были отношения сибиряков с водной стихией и ее «хозяевами». Каждая речка, каменистый перекат и омут имели своего хозяина. Поскольку все опасные места на реках связывались в традиционных представлениях с «владыками вод»,  то и все случавшиеся поблизости происшествия опять – таки объяснялись вмешательством этих мифических обитателей глубин. Духам, обитающим в воде так же, как и лесным духам, приносили жертвы.

   Среди духов воды существовала иерархия: наибольшим почитанием пользовался дух – хозяин Оби. Возможно, преставления  о духах – хозяевах водной стихии еще в древности переплелись с легендами о мифических зверях, обитающих в воде. Ведь на берегах рек местные жители нередко находили вымытые водой кости мамонтов: черепа, ребра, бивни. Поэтому широко бытовали рассказы о гигантских рогатых  щуках, о зверях, напоминающих обличье доисторических ящеров, и тому подобных диковинках. В народном сознании эти таинственные животные принадлежали тому же миру, в котором  всем управляли духи – хозяева воды.

  У манси особым почитанием пользовался водяной дух Вит-хон. В его честь трижды в течение года совершались жертвоприношения:  после ледохода, в августе и октябре, причем обязательно в первой четверти месяца. Это время когда месяц «растет», ассоциировалось, вероятно, с проявлением благоприятных начал в природе.

   Помимо благожелательных духов, человек мог встретить в тайге существ иного характера. Так, в мансийской мифологии и фольклоре часто встречаются упоминания о менквах, лесных богатырях, враждебных по отношению к человеку. Для хантов и манси менквы были не только персонажами мифов и сказок. Менквы, согласно угорской традиции были изображены как люди с остроконечными головами, напоминающими боевые шлемы богатырей. Менквы нападают на людей, убивают и съедают их. Люди полагали, что убить менква можно, только выстрелив из ружья медной пулей в грудь великана, где находится его уязвимое место. Антиподами менквов являются добрые лесные духи – Мис хум и Мис нэ.

                                                2.«Святилища».
 В прошлом каждый поселок имел культовое место, где регулярно приносились жертвы духу – предку  и покровителю. Эти святилища располагались вдали от поселка, на труднодоступных островах, возвышающихся возле болот. Сюда не могли приходить мужчины из других поселков: у них был свой предок. Тем более не позволялось приближаться к святилищам женщинам – чужеродкам. Они заведомо исключались из состава культового сообщества, так как были рождены на иной земле, девочки до достижения возраста половой зрелости могли посещать остров вместе с отцами, но как только приближался возраст вступления в брак, и для них эта территория становилась закрытой. Есть много свидетельств, что прежде подходы к священному острову охранялись. На тропах ставили самострелы, устраивали ловушки, возможно, что сотни лет назад остров охранялся   и вооруженными воинами. Такая предосторожность, конечно же, не случайна. В течение многих лет на святилищах совершались жертвоприношения, здесь скапливались материальные богатства – от ценных мехов до восточного серебра и дорогого оружия. К тому же, таежные святилища переносили с места на место  во избежание кражи,  благо, что укромных мест в тайге не мало. И все же не только сокровища сокрывались на таежных островах от постороннего глаза. Место жительства духа – покровителя было священным потому, что этот островок был сакральным центром своей, пусть маленькой, но земли. Это был символ Родины.
   На большинстве культовых мест центральным сооружением был амбарчик  (сумъях) на высоких опорах. Часто опорами служили стволы растущих деревьев, спиленных на высоте 1,5 – 2 метров. Это сооружение стояло на большой, очищенной от деревьев поляне. Оно было без окон, зато дверь у сумъяха была. В сумъяхе находится главный   персонаж святилища и его жена, а также всевозможные приношения. Обязательная  принадлежность поляны – кострище, на котором варят пищу, чай. Здесь же, в качестве сидений, использовались бревна со стесанной поверхностью. Иногда рядом с амбарчиком можно увидеть столб, к нему привязывали жертвенное животное (оленя, бычка). А вообще на святилищах могли приносить в жертву и мясо убитых на охоте животных, и домашнюю птицу. 
Посещали культовое место в сроки, обусловленные как годичным хозяйственным циклом, так и традицией. Наиболее значимой была церемония общественного жертвоприношения, периодичность которой варьировала от полу года до семи лет. Если случалось нечто  чрезвычайное – война, мор, голод, - жертвоприношение совершалось тотчас же. Как правило, на нем присутствовали все взрослые мужчины селения и их сыновья. Здесь, на лесной поляне, совершалось коллективное действо. Присутствовавшие на церемонии подростки впервые посвящались в духовную жизнь своего народа, узнавали подробности мифологических сюжетов, ранее знакомых им понаслышке. Существовал так же не писанный кодекс поведения на священной земле (манси называли ее: ялпын ма). На острове нельзя было ломать ветви и рубить деревья. Костры разводить только валежником. Запрещалось собирать здесь ягоды, шуметь и вообще шататься без дела. Таким образом, священный остров становился своеобразным заповедником, где все принадлежало «хозяину». Если во время охоты зверь заходил на островок с сумъяхом, преследование его прекращалось.

Одно из главных святилищ – святилище, на которое в прошлом «все манси с Ляпина бегали», святилища с интригующим названием  «Торум – кан» (Божье место). На острове была расчищена от деревьев поляна размерами 40 на 25 метров. Центральное сооружение представляет собой своего рода «алтарь». Это внушительных размеров рама из толстых бревен, скрепленных скобами. Труд, затраченный на сооружение в глуши болот такого святилища, свидетельствовал: это не поселковое культовое место. Здесь собирались сотни людей. К массивной «раме» прикреплялись вертикально стволы деревьев – остовы изображений каких-то мифологических персонажей. На груди «всадника» висело серебряное блюдо с изображением лошади.

На краю поляны, рядом с местом «для гостей», лежали большие медные котлы. Здесь готовилось угощение, когда в ходе церемонии приносился в жертву олень. Представители каждой фратрии людей шли к святилищу по особой дороге, а на поляне происходила их встреча. Посещение святилища было завершающим актом многодневных действий. Население Ляпина заранее оповещалось о времени предстоящих церемоний. Готовились к состязанию команды гребцов из разных селений. В день посещения Торум – канна устраивали гонки. На носу каждой лодки сидел музыкант, воодушевляя гребцов игрой на сангультапе. Победившая команда везла на святилище жертвенное животное.

   Также большим почитанием пользовалось Белогорское святилище (неподалеку от современного Ханты – Мансийска). По легендам именно там хранился панцирь  Ермака, и там же скопились огромные материальные ценности. Здесь, по сообщению Г. Р.  Новицкого, объектом почитания был некий «медный гусь» - «бог птиц водных». В здании было устроено из холста сукна и кож подобие гнезда, в котором и находилось изображение гуся.

Другое известное святилище находилось в Калтысянских юртах, и было посвящено Калтащ-экве, другое ее имя – «Золотая баба». Обращение к «Золотой бабе» с просьбами об удаче в промысле также вполне отвечает «специализации» Калтащ: наряду с покровительством деторождению она помогала охотникам.

                                   3.Особые объекты  поклонения. 
В это время каждое поселение в Сибири имело своего предка – покровителя. Место поклонения духу Йибы – ойка, которое до сих пор посещают пжилые манси поселка Хурумпауль, было на реке Ляпин.
Деревянное изображение Йибы – ойки погребено под грудой старых и новых приношений. Удивительное деревянное изваяние, в котором умело совмещены черты человека и птицы. Обычная трактовка нос, щек и глаз дополнена здесь острыми ушами филина. Вот это существо и считали своим предком – покровителем жители Хурумпауля. Рядом со стариком – филином  еще одна груда приношений: платков, рубашек, кусков ткани с монетками, завязанными в уголках. Это приношения Йибы – экве,  жене старика. Дело в том, что мифические персонажи, как правило, имеют жен и детей. Как и люди они «живут» семьями, и это понятно: люди переносили на мир духов черты своей реальной жизни.
Йибы – ойка – существо двойственной природы. В облике и имени – следы далекой эпохи почитания природного мира. С другой стороны, в фольклоре он выступает как человек. 

Есть легенда, в которой Йибы – ойка воюет с лесными женщинами Мис – нэ. Во время последнего боя он повредил себе ногу и упал в реку. Женщина вытащила его на берег, который с тех пор считается священным. На песок этого берега не имеют права ступать женщина. В случае необходимости они минуют священный песок (алпын рощ), идя не по берегу воды, а по воде.

Также активными и сочетаемыми у сибиряков являются Нуми – торум и члены его семьи. По представлениям манси  Нуми – торум посылает на землю солнечный свет, постоянно следит за всем происходящим в человеческом мире. Ему приданы черты самого дневного светила: верховный бог светит, как золото, а один из его эпитетов – «Золотой свет».

Обителью  Нуми – торума является небосвод. Туда можно попасть, поднявшись по лестнице или столбу  (мотив, широко известный различным народам мира). В мансийских мифах часто подчеркивается миролюбивый характер Нуми – торума: он никогда не имеет при себе оружия.
Посланниками верховного бога считаются семь его сыновей. Они непосредственно участвуют в земной жизни, и манси прекрасно знают их нрав, привычки и «место жительства». Территория поселения манси оказывается как бы поделенной между сыновьями Нуми – торума. Обладая двойственной природой, сыновья Нуми – торума связывают земной и небесный миры.
Самый старший из сыновей – Полум-торум – жил на реке Пелым (полум) вместе с женой и детьми. В его ведении находилась вся рыба и звери окрестных мест. Полум – торум считался божеством грозным и решительным. По приданиям, во время борьбы он обращался в огромную березу.  Есть даже легенда, в которой  Полум-торуму в облике дерева приносят человеческие жертвы.
Другой сын Нуми – торума – Нер-ойка– жил у священного озера Ялпынтур, в истоках северной Сосьвы, и считался покровителем оленьих стад. Благополучие людей – оленеводов зависело от его расположения. Жил он с семьей в каменном доме. Раз в три года изображение Нер-ойки люди отвозили на реку Пелым, давая братьям возможность «увидеться». 

Третий сын – Аутья-отыр имеет вид щуки и живет в устье Оби. Там он распределяет, согласно указаниям отца. Рыбу между людьми.
Вообще сыновья Нуми-турума могли изменять свой облик: один обращался в рыбу, другой – в лебедя. При этом многие из сыновей вели весьма спокойный образ жизни, проводили время в военных походах, схватках.

Самым популярным сыном Нуми-турума был Мир-сусне-хум. Мать его, жена верховного бога (или его сестра), была сброшена с неба мужем за какую-то провинность. Падая, между небом и землей, она рожает сына. Мир-сусне-хума растет на земле вместе с матерью. Калтащ-эква, мать Мир-сусне-хума, почиталась обскими уграми как покровительница материнства, что сближает ее с мифологической богиней-матерью, известной многим народам. Подросший сын чудесным образом обретает коня, на котором можно объехать весь мир. Мир-сусне-хум становится и главным посредником между Нуми-торумом и людьми. Каждую ночь Мир-сусне-хум облетает на крылатом коне землю, вникая в нужды и заботы людей. Это наиболее близкий и доступный бог. От Мир-сусне-хума люди ждали исполнения своих желаний, увеличения жизненных благ, продления жизни.
Во многих сказках и былинах Мир-сусне-хум выступает под именем Эквапырищ (сынок женщины). Это ловкий и хитрый герой, часто обманом берущий верх над своими соперниками. Здесь ему пригождается способность к перевоплощению в птицу.

В повседневной обрядовой практике выделялось несколько фигур, наиболее близких и актуальных. При этом популярность персонажа не всегда определяет его положительным отношение к людям. На ряду с Нуми-торумом, Калтащ-эквой и Мир-сусне-хумом у манси существовало почтительное отношение к Куль-отыру, владыке страны умерших.

Укромная поляна в километре от берега реки стала последним «владением» еще одного почитаемого покровителя жителей Сибири – Хонт-торума. Его фигура возвышалась над землей более чем на два метра. Остов Хонт-торума составили укрепленный вертикально столб и прикрепленные к нему три связки стрел. Одна из них расположена вертикально (голова), другие – крест-накрест (руки). Все изображение запеленато в куски белой ткани, а к рукам привязаны многочисленные полоски ткани с монетками в углах Голова Хонт-торума, состоящая из наконечников стрел, увенчана остроконечной шапкой, сшитой из клиньев ткани синего и красного цвета. Богатырь укрыт в специально сооруженном для него жилище – навесе необычной конструкции. Неподалеку стояли помощники (или посыльные) Хонт-торума: Хури и Энки, известные парные персонажа мансийского фольклора. Здесь же, в особом амбарчике, хранилось изображение жены Хонт-торума. Голова Суйур-эквы (жена Хонт-торума), обтянутая кумачом, со временем стала красноватого цвета.
                          III.Традиции коренных народов  Кузбасса: 
                                                      1.Шорцы 
В бассейне реки Кондомы издавна обитал многочисленный народ «шор». По его имени шорцами стали называть всех жителей верховья Томи и ее притоков Мрассу и Кондомы. Многие народы, например, Кый, Кобыр, Казай, носят имена рек, на которых они обитали: Кый, Кобырсу, Кыз – зас. Возможно, что и название рода «шор»  происходит от реки Шор – левого притока Томи в ее верховьях. 

По своему происхожденью шорцы не относятся к алтайским племенам. Это лесные оседлые племена, обычно жившие изолировано друг от друга по долинам многочисленных горных рек и их притоков. Своего государства у шорцев не сложилось. Вплоть до Октябрьской революции в Шории сохранялось родовое деление. Оно сохранилось в названии родов Аба, Шор, Сары, Кый и другие (оставшееся сегодня в названиях поселений и рек). Каждый род имел свои охотничьи угодья и пахотную землю, своего родового божка. Во главе родов стояли князьки. По религии шорцы быдли шаманисты. Своей письменности у них не было. 

В виду родоплеменной раздробленности, отсутствия единства между племенами, а так же в силу своей не многочисленности, шорцы не могли оказывать серьезного сопротивления многочисленным и сильным кочевникам. Все это и создавало благоприятные условия для вторжения кочевников и грабежа шорского населения. На протяжении многих веков шорцы были главным яблоком раздора между кыргызскими племенами и телеутскими князьями. Как те, так и другие стремились превратить «кузнецких людей» в своих данников. 

Оседлые шорцы занимались выплавкой руды, кузнечным делом, охотой и земледелием – отсюда и закрепившееся за ними название –кузнецкие татары. Шорцы нуждались  в продуктах животноводства. Телеуты, кочевавшие по соседству в степях Кузнецкой котловины, испытывали нужду в кузнечных изделиях. Казалось, что были все условия для обмена излишками продуктов между шорцами и телеутами и развития союзнических добрососедских отношений. Однако кочевники-телеуты нередко предпочитали обмену с «кузнецами» грабеж, подчинение их своей власти и получение нужной им продукции в виде дани. Таким образом, производство железа и изделий из него нередко являлось не источником благосостояния для шорского населения, а причиной его угнетения и зависимости от различных завоевателей.

Между оседлыми шорцами и телеутами-кочевниками  в XVII веке( время активного освоения Сибири русскими) не сложились добрососедские отношения. Это произошло потому, что по своему экономическому развитию телеуты были несколько выше, чем шорцы. Политическая организация у телеутов была сильнее, чем у шорцев. У них уже сложились раннефеодальные отношения, в то время как шорцы находились на стадии патриархально-родового строя. Телеуты-кочевники превосходили шорцев в военном отношении: они были всадниками и имели численный перевес.

Близость языка, культуры, религии с шорцами телеутская знать сначала использовала для подчинения соседей, а затем и для укрепления своей власти над ними. Такого преимущества не имели ни ойротские феодалы, ни кыргызские князья, ни русские воеводы.

В настоящее время шорцы живут на юге Кузбасса — в Горной Шории. Незначительная их часть проживает в Таштыпском и Аскызском районах Хакасской, а также в Горно-Алтайской автономных областях.
Шорские легенды и придания:
В народных сказаниях заложено извечное противоречие между добром и злом. Шорский фольклор тут не исключение. Мы сразу узнаем насителей зла – Чельбегена, Шимельдею, Эрлика и носителей добра в образах Алтын-коока, Небожителей... Чье воображение их создало, из каких далеких времен они пришли к нам?

В раннем шорском эпосе Челъбеген представлен как некое чудовище - в виде семиглавого , змея. Он губит богатырей. Там, где проползает, остается выжженная земля. Мало того, это чудовище оказывается еще и женщиной, дерзнувшей превзойти в мудрости самого Творца, за что и наказанной таким способом. Как видим, образ довольно сложный. Он вобрал в себя древние представления о враждебной силе природы, о сильном ветре, урагане, всепожирающей стихии огня («чель» — ветер, Челъбеген — носитель ветра) и одновременно — о злом духе, восходящие к борьбе за первенство между отцовским и материнским началами. Как же разрешается это противоречие? В пользу жизни, только она вечна, нравственна. Когда один из богатырей все-таки отрубает головы змею, женщина остается живой. Она выходит из чудовища и становится женой победителя.

В сказаниях, созданных позже, Чельбеген переосмыслен: он оказывается родственником Шимель-деи, своеобразной шорской Бабы-яги, и тем самым ослабляется его связь с ветром и огнем, так как эта людоедка является обитательницей Нижнего мира, где находит пристанище душа человека после смерти. И, наконец, мы встречаемся с тем же Чельбегепом в образе крестьянина, ездящего на быке, отправляющегося па покос с граблями. Бывший змей превращен в сатирический тип с примесью юмора. Он туп, его легко обвести вокруг, пальца, в нем уже прослеживаются определенные социальные черты—жадность, стремление к наживе...
В шорском фольклоре имеются свои особенности, с которыми надо познакомиться прежде, чем идти дальше. В первую очередь они проявились в особом деленни его на жанры, которые есть смысл здесь назвать. Это пурунгу чоок: «пурунгу» означает древний, ранний, а «чоок» — рассказ, беседа, повествование. Эрбек — то же самое, но с оттенком нарекания, заговора. Тилас — известие, новость, молва, а буквально переводится, как голый, без одежды. Сын — правда, действительность. Пурунгу соз — тоже повествование, но особое. Улуг соз — нечто большое, великое, значительное. Есть еще словосочетание <жсер чоок»: ксер — поэтичный, образпый, также Ульгер соз, где Ульгер потому и с большой буквы, что является верховным божеством шаманистов. Ульгер соз — слово Ульгера. И, например, если, обращаясь к сказителю, говорили: «Ульгсрлел айт пер», это означало: расскажи образно, поэтично, величественное.

чтобы еще четче провести грань между терминами, сравним алгыс соз и тйук соз. Алгыс — благопожелание. Алгыз соз произносили наиболее опытные мастера поэтической речи, умевшие излагать мысль ясно и просто, попятно всем. А туйук — иносказание, намек. К нему прибегали в том случае, когда какую-либо мысль нельзя было сказать прямо, в лоб, из уважения к человеку, но и не сказать ее было нельзя. 

Эти особые формы поэтической речи близки друг к другу и восходят к Ульгер сбз и Улуг сбз, потому что в произведениях шорского фольклора благопожелание, напутствие обычно произносит Небожитель, который появляется неизвестно от куда в виде мифического белобородого старца и уходит непременно в небеса. А в жизни простые смертные пользовались благопожеланиями, обращаясь, например, к молодоженам, к тем, кто должен выполнить важное поручение народа, и т. д.

Здесь речь пойдет о пурунгу соз . В произведениях этого жанра, если уж уточнять все оттенки, повествуется о том, что произошло в прошлом, но не утратило своего значения и до сей день. В научной литературе пурупгу соз соответствуют более всего легенды и предания. И тут перед учеными стоит нелегкая задача: ведь бубны долгое время молчали — более сорока лет произведения шорского фольклора не издавались, целенаправленно не записывались. И первый их выход в свет, даже на русском языке, конечно, имеет большое значение для народа, проживающего на юге Кемеровской области и в приграничных с ней районах Хакасии и Алтая.

Наиболее старыми принято считать космогонические легенды, где рассказывается о сотворении земли, неба, солнца и звезд. Согласно им «гору-воду», «зверя-птицу» и человека создал сердитый и капризный кудай (Ульгеыь). При этом он сотворил человека голым, беззащитным от холода. Люди обратились к птицам за помощью и благодаря им, вопреки воле Ульгеня, научились добывать огонь и пользоваться его теплом. Повествователь ' выступает здесь в качестве распространителя народных знаний, в достоверности своей информации он не сомневается, в сообщаемом им нет назидательности.  Информация здесь в том, что так произошло отделение людей от животного мира, важный момент, сюда примыкают также легенды о пожаре и потопе, о трех поколениях людей, о горе Кильгис. о лосе и другие. Тематически они близки к библейским мифам. Однако эти мотивы могли проникнуть в фольклор отнюдь не через деятельность алтайской духовной миссии и общение с русским населением. Ведь и записал их в прошлом веке один из первых и наиболее активных миссионеров В. И. Вербицкий. Кроме того, в шорских легендах в качестве творца выступает один Ульгепь, тогда как в русских — бог и дьявол (вопреки, кстати, библейской версии). Легенды о разбушевавшейся водной стихии, разрушившей первоначальную структуру мира, встречаются среди народов, населяющих самые разные уголки Земли.

В пурунгу соз «Шанчылык», «Кизей», «Кылан», записанных В. И. Вербицким, не говорится о каких-либо социальных отношениях, выходящих за рамки родственных и внутрисемейных, и можно предположить, что они тоже весьма древнего .происхождения. В них горы одушевлены, поделены определенными психологическими свойствами. Грозен и вероломен Мустаг, раздражителен Кизей, недальновидна гора Кылан. И за всем этим проступает нравственное сознание людей прошлого. Осуждаются неуместное любопытство, ограниченность, утверждается приоритет силы. И в конечном счете, на мой взгляд, выражается народная тоска но идеалу, основанному на справедливости во взаимоотношениях людей.

Большую группу составляют легенды о «хозяевах» гор (Таг-ээзи), вод (Суг-ээзи). Внутри горы, по мнению предков шорцев, существовал свой, особый мир. Он очень похож на наш, земной. Там тоже живут люди, пасут скот. Но солнце и луна светят лишь наполовину, и поэтому там стоит полумрак. Наиболее отважные народные герои общаются с обитателями этого мира, нередко даже вступают в  брак с дочерьми  «хозяев».  Так,  например, поступил герой сказания  «Мерет Оолак» (вариант Токмагашсва П. П.).

В отличив от сказок в пурунгу чоок обычно нет развернутой картины жизни владык Подгорного мира, хотя в записях Н. П. Дырспковой, сделанных в двадцатые годы, они и показаны в разных ситуациях: то играющими в карты, то слушающими пение каичи... Гораздо чаще в этих легендах повествуется о встречах охотников с неким таинственным существом, по их предположению, «хозяином» горы. Считалось, что такая встреча ничего доброго не предвещает. И потому по прибытии на место промысла люди первым делом выполняли обряд тпачыг (кропление) и старались вести себя соответствующим образом, чтобы не рассердит, Таг-ээзи. До сих пор пожилые охотники утверждают, что Таг-ээзи не любит шумной компании, не терпит пьянства, сквернословия, драк, скандалов, причем не только на промысле, но и дома, пока охотник в отлучке. И наоборот, Таг-ээзи по душе согласие, дружба, организованность и дисциплина, а в человеке — смекалка, сообразительность, трудолюбие. Он не рассердится, если его перехитрят, добыв то или иное животное из его стада.

Подобное же почтительное отношение было и к «хозяйкам» вод, которым, как правило, в легендах дается портретная характеристика. Они изображаются нагими, расчесывающими свои длинные и светлые волосы золотым гребешком, с наступлением рассвета они бросаются в глубокий омут и там исчезают. Они могут туда заманить человека. Поэтому тут тоже была целая система запретов, которые следовало неукоснительно выполнять. Особенно опасны были бедствия, вызванные ледяными заторами и наводнениями. Отсюда и то, что ранней весной, еще до ледохода, люди старались задобрить Суг-ээзи кроплением национальным, напитком абырткой. Вода в космогонии шорцев являлась стихией Нижнего мира, а он, как говорилось, связан со смертью.

В Шории можно услышать также рассказы об От-ээзи («хозяине» огня, домашнего очага), Эм-ээщ- («хозяине» дома), Мал-ээзи («хозяине» домашнего скота). Они в большинстве своем относятся к быличкам, к демонологическому жанру. Из легенд этого жанра в сборнике встречается лишь одна — о Кай-ээзи, иначе говоря, о «хозяине» кая — традиционного искусства пения с сильным сжатием гортани. В рассказах о Кай-эози прослеживаются былые связи между «хозяевами» кая и гор. В одной из легенд, например, рассказывается, как «хозяин» кая унес будущего кайчн далеко в горы. Возможно, что здесь произошло расчленение некогда единого образа «хозяина». И это был важный момент выделения еще одного начала: искусство получило самостоятельный статус в жизни парода.

Легенды о «хозяине» кая воспринимались шорскими и алтайскими кайчи, хакасскими хайджи как своеобразные заповеди, выработанные долголетней сказительской практикой. Можно сделать вывод, что рассказы о «хозяевах» играли большую роль в жизни шорских племен. В эстетической, воспитательной  функции, в чисто практическом плане ими регламентировалось поведение людей в самых разных ситуациях.

  Каждая  речушка,  ручеек, родник, приметный камень и скала имеют в Шории свои названия, которые сейчас, к сожалению, стали забываться. И это не просто географические обозначения, это живая природа, вне которой шоррец не мыслит своего существования, осознавая себя лишь ее частью. «Гора и Таг-ээзи,— писал историк И. Д. Кызласов,— звенья сложпой семантической цепочки: гора — плодоносящее древо — родовая гора — хозяин горы — благополучие членов рода — тотемный предок» («Гора-прародитель¬ница в фольклоре хакасов» //.-СЭ-.— 1982. № 2. С. Ч&^Ш). Точно так же неотделимы от жизни людей солнце, звезды, луна. Все это единый Космос, взаимосвязанный, взаимообусловленный. Пожилые торцы говорят: «Нельзя рвать траву с корнем. Трава — это волосы земли, рвать их с корнем, значит причинять ей боль». Думаю, что не надо объяснять в наши экологические времена эту народную мудрость. А возьмем шорский лунный календарь, с помощью которого предсказывалась погода? За всем этим многовековой опыт, наблюдения, которые поражают современного человека своей точностью.

Кстати, о шаманах, кбспекчы (ясновидящих), знахарях. Это целая группа легенд. В прежние времена разного рода заклинателям духов хватало дел. Идет, допустим, человек на охоту, а впереди пего шествует тебе — его дух, двойник, помощник. У человека, оказывается, есть и сурун—дух, который идет следом за человеком (от слова «сур» — догонять). Кроме того, у него есть еще дух, который обитает среди людей после его смерти. Называется он узут. Он особенно опасен, потому что может вселиться в душу живого человека и погубить его. Это может произойти как случайно, так и вследствие происков узута. Обычно оп вселяется в того, кто обижал «хозяина» данного узута. Мораль проста: не обижай ближнего! Раньше говорили: «узут. сюлезивисти» — вселился дух в душу. Тогда и призывали к больному кама, ведающего «тайнами» жизни духов, узутов и умеющего с помощью специальных приемов народной мудрости изгонять их.

Шорские легенды сюжеты, поэтичны, значительное место в них занимает символика, дающая простор для фантазии читателя или слушателя.

Предания ло-пюрски — сын, чылас, эрвек. Это рассказы о том или ином историческом событии и, соответственно, о реальном герое, оставшемся в народной памяти. Реализовывались они в свободной манере повествования, без устойчивых зачинов и концовок. В преданиях более отчетливо, нежели в легендах, проступает временной срез. По наиболее ярким отличительным признакам их тоже можно разделить па группы. Например, явно тяготеют друг к другу предания «Ханское золото», «Аба-Тура» и некоторые другие: в них указывается конкретное место действия (реки Томь, Аба, гора-Огудум), а само действие ограничивается одним фактом.

Ряд преданий объединяется темой борьбы шорских крестьян против уплаты дани айратским ханам. Тут налицо социально-политическая проблематика, острая конфликтность. Однако в отличие от героического эпоса в преданиях не дается широкая панорама действий крестьян. Подчеркивается их долготерпение. Их отдельные представители встают па путь сопротивления только тогда, когда поборы становятся невыносимыми. Таков, например, Ак-ол, сын старика Шул-бйя. Кстати, в предании «Шулбий» выражена мысль и о том, что жизнь    завоевателя не имеет перспективы, жажда власти не ведет к радости, тем более, к счастью. По мнению повествователя, которое наверняка разделяли и слушатели, радость и счастье заключаются в семейной жизни, в труде, в продолжении рода.

Для народного самосознания много значили такие предания, как «Ллгутик», «Патно гаязы», герои которых якобы первыми основали жизнь в бассейне реки Кондомы и являются предками шорцев.

Интересно, что в некоторых преданиях рассказывается об исторических деятелях не шорского происхождения (Щупа, Капза-пзт и др.). Это объясняется тем, что шорцы не имели своей государственности. Из-за малочисленности они постоянно находились в экономической, зависимости от более сильных соседей — степных кочевников. Наряду с выплатой албана, они вели с ними торговлю, выменивая продукты своего труда — изделия из металла, пушнину, иногда хлеб, скот, войлок, тулупы. Следует сказать, что товарообмен выходил далеко за пределы региона, иначе нельзя объяснить проникновение шелка к «лесным народам». Параллельно происходил и культурный взаимообмен.

Следует иметь в виду и то, в каких сложных условиях складывался шорский этнос. Южная Сибирь, проходной двор народов, как ее иногда называют, была ареной опустошительных войн, в результате которых с лица земли исчезали целые племена, а многие оказывались рассеянными на огромной территории. Поэтому названия одних и тех же племен, в частности, шорских родов Сары, Сары-шор, Кобый, Кызай, Карга и других можно встретить на Урале, в Средней Азии и Казахстане. В моменты затишья уцелевшие представители племен и народов смешивались между собой, и это тоже способствовало синтезу культур. Однако следует подчеркнуть, что этот синтез не был механическим, он был естественным. Сейчас можно с уверенностью говорить о том, что здесь в раскаленном тигле истории складывалась одна общая культура, но по ряду причин ей так и не суждено было вырасти до ярко выраженной национальной. Поэтому в фольклоре алтайцев, хакасов и шорцев так много и общего, и специфического, своего.

Цикл преданий о Шуна-Каане в Горную Шорию принесли телеуты. Шорские сказители переняли их и стали распространять в своей среде. Широко распространены эти предания также у калмыков, киргизов, башкир...

Ранняя запись предания о Шуне принадлежит В. И. Вербицкому, Сделана она у кузнецких телеутов и опубликована с комментарием в 1858 году в «Томских губернских ведомостях». Интересовался Шуной и написал о нем статью и известный казахский ученый и просветитель Ч. Ч. Валиханов. Из этой статьи видно, что Шуна был историческим лицом, сыном одного из правителей Джунгарии, пользовался большой любовью и уважением  у своего народе. Однако вследствие внутренних распрей подвергался у себя на родине гонениям.

                                2.Телеуты или белые калмыки. 
Соседственная жизнь Телеутов с Татарами произвела между теми и другими столь много сходства, что некоторые писатели производят их от Татарского племени; но исследования ясно открывают происхождение Телеутов от Калмыков.

Телеуты имеют предание, что они некогда кочевали вместе с Телесами в Алтайских горах по берегам Телескаго (Телецкого) озера, от которого,  по их словам и получили  само свое название. Язык, вера и многие житейские обряды телеутов, общие с телесами, доказывают совершенную справедливость такого предания.

В Сибирских старинных письменных источниках телеуты известны под именем белых калмыков, а телесы под именем Черных. Причиной этих противоположных названий Миллер считаетет цвет их лица, другие исследователи хозяйственную основу и  жилища телеутов,( ибо первые имели постоянныя жилища и платили исправно ясак, а последния  вели кочевую жизнь и частыми набегами обеспокоивали, как  русския селения, так и самых Белых калмыков).* Наиболее же вероятным кажется, что отличия их между собою, от образа их жизни и преимущественно верности России одних перед другими: В Сибирских Архивах  есть множества на то доказательств, в том числе сведения, что Белые и Черные Калмыки были иногда и в связи между собою, как то в свитке (Кузнецкой Архива) 7130 (1622) года сказано, что 7129 года Декабря в 7 день присылал из Белых Калмыков князек Абак в город Томск прямите государю одних Черных Калмыков и что Каракула  Тайша (Черных Калмыков) сбирается войною «на русских», потому что люди его, посланные в посольстве, к нему из Москвы не бывали.*
      Культовые предметы, как памятники культуры, служат одним из источников познания истории далекого прошлого аборигенных народов, ранних элементов их духовной культуры. К числу древних родовых культов дошаманисткого происхождения у народов Саяно – Алтая относится, например, культы огня, гор, медведя и др. Отличительная черта эти культов – почитания того или иного родового божества. Моления, обращения или жертвоприношения происходят без участия шамана. Шаманизм конечно, использовал и включил в себя эти древние родовые культы, например культ древних родовых покровителей, т.к. он вырастал на их основе (1,с. 315).

             Одним из первых историографов алтайцев, шорцев и телеутов был Вербицкий В.И. автор нескольких монографий. Вот как описывает телеутов Вербицкий в своей работе: «Алтайские инородцы». 
Жилища. Телеуты живут ныне в Томской  губернии в Кузнецком уезде, управляются тамошним Земским начальством и выбранными из общества их Башлыками на общих правилах, поставленных Ясашных Сибирских народов, платя в казну не большую подать зверями, или так называемый ясак. Все деревни или улусы их расположены на веселых и открытых местах по берегам речек и состоят из малого числа домов. В одном только так называемом Большом улусе считается 50 домов. Избы их сходны с тамошними крестьянскими, но в них нет такой чистоты  и опрятности. Достаточные Телеуты имеют порядочные горницы, снабженные лавками, скамьями, полками и столами. В переднем углу горницы помещают они своих бурханов, сделанных из дерева или сшитых из лоскутья, наподобие кукол: а под ними ставят окованные железом сундуки с платьями и прочим имуществом, покрывая их коврами; в заднем же углу обычно находится постеля самого хозяина. В таковых домах живут они зимой и летом. Почти при каждом из них есть двор, скотской пригон и хлева для мелкого скота.

Наружный вид. Телеуты большей частию имеют высокий рост, плоское  сухощавое лицо; глаза карие, волосы черные. Дети очень походя на Калмычат, с возрастом же сходство сие изменяется.

Одежда. В одежде телеуты подражают частию соседственным кочующим народам и Татарам, частию же Русским. Некоторые из них имеют хорошие покрытые сукном шубы и шелковые или бумажные халаты. Волосы носили они распущенными. Молодые же люди иногда на затылке заплетают их в косу.  Женщины в наряд надевают по два платья, одно короче другого, а на голову круглую шапку; волосы не заплетают они в две косы. Девушки носят платье почти такое же, но волосы плетут в несколько кос, украшая лентами, кольцами и так называемыми змеиными головками. Летом те и другие часто имеют на себе длинную рубаху, сшитую из какой-либо бумажной цветной ткани или выбойки, а обувь их состоит зимою и летом башмаков и красных шерстяных чулков. 

Промыслы. В зимнее время большая часть Телеутов занимаются звериным промыслом. Который начинается в конце октября или в начале ноября, когда снег уже несколько окрепнет, и можно будет ходить на лыжах. Промысел производят они в горах, лежащих в окрестности  улусов до апреля месяца. В основном охотятся они на соболей, лисиц, горностаев, колонок, зайцев, медведей и изредка лосей. 

Вера Телеутов. не многие из телеутов приняли православную Грекороссийскую веру; большая их часть поклоняется кумирам, коснея в шаманском язычестве. Телеуты исповедующие Христианский закон и живут наиболее около крестьянских селений, не переходя однако же из сословия ясашных. 

 Достойно примечания, что и остающиеся в язычестве телеуты, чтят воскресные дни и некоторые праздники, особенно св. Николая чудотворца (Микула кунь), во имя которого находится церковь по близости их улусов. Что подает утешительную надежду в скором обращении их язычников в православную веру. 

Хотя каждый телеут, почитающий Кама и Шамана имеет в доме своем бурханов, сделанных грубо из дерева, либо сшитых из лоскутьев, и изображение волшебного бубна, в виде круга, разделенного поперечною вставкою на две части; но кажется это делаю они только из угождения неистовым своим кумирослужителям -  и потому держат бурханов в мраке, покрытых пылью. 

Камы и шаманы. Телеутские Камы тоже, что шаманы у других кочующих народов южной Сибири. В одном из улусов телеутов называемом Бачатский
, можно стать свидетелем камлания  или волхования одного такого Кама над больным. Этот Кам, по имени Иртак, пользовался особым  уважением у телеутов. Во время действия он надевал обыкновенное, накрытом белым полотном, и бил в волшебный свой бубен с ужасным ревом и изтуплением. Волхование это оканчивается обыкновенно требованием в жертву богам лошади, коровы и даже иногда барана, назначенной камом шерсти. Если не сыщется такой жертвы у самого хозяина, то стараются достать у других меною или куплею. По приведению оной тотчас ее задушают, мясо варят и съедают все  собравшиеся тут люди;  а кожа достается Каму. Когда же больной после сего не выздоровеет и кам призван будет в другой раз, то кожа убитого животного остается уже хозяину. 

Общественное жертвоприношение. К обрядам веры телеутов принадлежит также общественные и частные жертвоприношения. Первое совершается во всех улусах около 20 июля. Предметом этого бывает благодарность Богу, за ниспослания в минувшем году милости, и прошение о продолжении их на новый год. В назначенный день съезжаются  все телеуты мужского и женского пола, старые и молодые, к какой нибудь речке около 5 верст от улуса, пригоняют туда трех лошадей, либо вместо них трех рогатых скотин и привозят множество дров. По прибытии на место удушают этих животных, снимают с них кожу, раскладывают огонь и варят мясо в котлах. Между тем все становятся лицом на восток и кланяются; а кам бьет в свой бубен с ревом и кривлянием. Во все время пока варится мясо, продолжают молитву, потом кладут все в большие чаши, вокруг которых садятся артелями и употребляют мясо в пищу без вилок, а отвар хлебают, каждый привезенною с собою ложкой. После того кости сжигают в костре, а кожи продают, и полученные за них деньги делят поровну. 

Частное жертвоприношение. Для частых жертвоприношений нет определенного времени; но они бывают по особенному обету. Телеут, желающий совершить жертвоприношение, сзывает к себе родственников своих и приятелей и приглашает Кама. Они выходят все вместе  вне улуса выводят туда обреченных  на жертву лошадь и быка; делают помост на четырех деревянных столпах, сажени в полторы вышиною, задушают приведенное животное, распарывают на нем кожу и не отнимая ни головы, ни хвоста сдирают ее; потом развешивают на длинной жерди, ставят к жертвеннику с западной стороны, принаровя голову глазами на восток. Наконец тушу разнимают на части, стараясь не повредить костей, варят мясо и едят. Эти действия сопровождаются усердными всех молениями и стуком в бубен Кама. 

Сватовство у телеутов. Подробности свадебных обрядов у телеутов довольно любопытны. Сватовство у них большей частью во время малолетства жениха (кую) и невесты (колокты), через их родителей; а иногда в совершенном возрасте через самого жениха. Отец и мать невесты назначают за нее плакать (вероятно, платить) или калым, смотря по состоянию своему, также жениха и невесты. Калым составляют лошади, рогатый скот и деньги. Богатые родители требуют за дочь от 100 до 200 голов и деньгами от 100 до 500 рублей; среднего же в половину меньше. Калым выплачивается женихом до самой свадьбы; который не возвращается жениху даже в случае смерти невесты, разве только отец согласится отдать добровольно.

Похищение невесты. Не имеющие калыма должны остаться холостыми на всю жизнь. Часто бедные, но смелые люди, отваживаются на похищение себе без согласия  жены родителей, а  иногда и ее собственного. В отсутствие всех домашних какой – нибудь  подстереженной девушки, с помощью проворных приятелей, схватывают они ее, связывают руки, зажимают рот таким образом увозят куда им угодно. Спустя несколько дней приезжает похититель к отцу  просить прощения, в чем вспомоществуют ему и жители того улуса, откуда сделано похищение, которое большею частью и получает, но с обязательством заработать калым; иногда же родители похищенной  девушки ищут удовлетворения в своей обиде через начальство.

Свадебные обряды. Если  свадьба совершается с общего согласия; то в назначенный для этого день съезжаются к отцу и матери невесты все родственники и приятели, из ближних и дальних улусов, в самых нарядных платьях. Они привозят с собой довольно молочного и хлебного вина (айракъ). Точно таким же образом собираются гости и к жениху; который вместе с ними отправляется к невесте, гоня перед собой скот, недоплаченной в калым. По приезде туда один из гостей извещают невесту и родителей о прибытии ее жениха. Если родителям нравится  калым, то раскладывают перед домом невесты костры дров, ставят на них большие котлы с водою, варят кобылье мясо и подчивают им собравшихся гостей. После окончания пира жених просит разрешения видеть невесту и получает его. Он входит в избу в шапке с наклоненную головою, равно как и все сопровождающие его ближайшие родственники. Они кланяются отцу невесты, сидящему с гостями за столом  и тут же не снимая шапок, садятся. Невеста между тем находится за перегородкой, где женщины, девушек при этом не бывает, поют на своем языке свадебные песни, весьма протяжные и унылые, но не совсем не без приятности. В то же время приносят на стол в огромных чашах кобылье вареное мясо, без всякой приправы и без соли. Отец невесты наполняет маленькую деревянную чашку вином и троекратно обносит им гостей, потом выходит на середину горницы, обмакивает пальцы правой руки в вино и разбрызгивает его на все стороны дома и на гостей, изпрашивая от Бога благополучной жизни новобрачным. Через окропление вином думают телеуты, изгоняется злой дух из жилища. После этого обряда жених кланяется отцу невесты в ноги, не снимая однако же шапки, которой с произношением прежней молитвы окропляет его вином; то же делает жених и перед матерью и ближайшими родственниками невесты. Наконец выводят невесту  и отдают жениху, вступившего с этого времени в права мужа. Он сажает ее на приготовленную лошадь и увозит к себе домой, в сопровождении всех гостей. Отец между тем в ознаменование своей радости учреждает конский бег (Ярышь). Для первого прискакавшего к месту назначаются какие нибудь вещи подороже, например, кусок шелковой материи, или несколько концов китайки; для другого кобылья кожа;  для третьего кисы (ноги и хвост) от кожи, а для самых последних не оглоданные кости. Число состязающихся в беге простирается до десяти и более человек; а сам бег от пяти до десяти верст. После того зять приезжает к тестю для приглашения его со всеми родственниками к себе. Все они везут собою подарки. А отец с тем вместе и остальное приданное, не редко превышающее заплаченный ему калым. Там эти гости пируют забавляются пляскою и играми: в карты, в шахматы, мячом или стрельбой из лука. По совершении все свадебных обрядов, новобрачные, вывешивают около своего дома на длинной жерди заячью кожу, переменяя ее ежегодно, пока продолжится их счастье и жизнь;  в противном же случае снимают этот знак доброго согласия. 
   Предметы древних родовых культов шорцев, хранящиеся в музеях Кемеровской области вошли в состав каталога шорских этнографических коллекций в музеях России, где имеется их подробное описание, сделана типология. Предметы родового дошаманисткого культа телеутов ждут своего исследователя в Кемеровской области предметы духовной культуры телеутов хранятся Кемеровско областном краеведческом музее (КОКМ), Новокузнецком краеведческом музее (НКМ), музее «Археология, энтография и эколгия Сибири» КемГУ (КМАЭЭ), Гурьевском краеведческом музее (ГКМ) и совсем молодм историко – этноно графическом эко музее) «Чолкой» (ИЭЭЧ). 

    Изображения религиозного назначения телеутов во многом близки к объемным фигуркам шорцев. Так, антропоморфные фигурки из войлока и кудели напоминают шорских орекенеров, носящих у телеутов названия эмегендеры. О том, что орекеннеры имеют отношения непосредственно к телеутом, говорит следующая легенда: «Орекен (старуха) была сильной шаманкой. Однажды она решила принести жертву Ульгену. Известно, что женщины – шаманки не могли камлать Ульгену. Ульген разгневался на нее и в наказание послал жить под землю. Однако та сумела выбраться из – под земли и поселилась среди телеутов по рекам Большой и Малый Бачаты. Оттуда она частот проникала к шорцам через замужество, торговлю и т.д. Словом, достаточно было поехать зачем – нибудь к бачатским телеутам или телеуту приехать к шорцам, как ене – кижи появлялась среди шорцев и начинала вмешиваться в жизнь охотников. Поэтому охотники ее почитали и «кормили» раз в год или раз в 3 года» (3).

Эмегенгеры, олицетворявшие предков по женской линии, шились из домотканого холста в виде цилиндрического мешочка зашитого в области головы, и набивались куделью. Руки и ноги не пришивались. Глаза обозначались нашитыми бисеринками  или кусочками перламутра. Встречались у телеутов фигурки, у которых, кроме глаз на лице, красной краской изображались сросшиеся брови, нос, переходящий в линию рта. Вокруг туловища эмегенгеры обматывались лоскутом ситцевой ткани. В отличии от шорских орекенеров фигурки эмигендеров редко делались парными, а чаще сшивались по три или составляли серии, в которые входила несколько десятков изображений. Они накапливались постепенно, каждое поколение женщины добавляло к имеющееся цепочке сшитые ее фигурки. И когда в семье с течением времени их накапливалось слишком много, эмегендеров разрешалось заменить одной или тремя новыми фигурками, добавив к ним из старых часть кудели как частицу души предка. Старые же, сложив в мешок уносили в лес и подвешивали к дереву.

Невеста при выходе замуж брала в дом будущего мужа изображения своих предков. Существует мнение, что женщина перед родами ездила к родителям за эмегендерами. Как бы то ни  было, фигурки непременно должны быть рядом для благополучного истечения родов, для рождения здорового ребенка. В дальнейшей жизни мать и ее потомство будут всегда охранять эмегедеры, требующие к себе определенного внимания: два раза в год,  весною и осенью, их необходимо вынимать из мешка, в котором при этом, был особый алкыш. Раз в десять лет было принято приносить их в жертву барана.

В коллекциях кузбасских музеев хранятся изображения эмегендеров с головой, увенчанной птичьем перышком, что свидетельствует о их принадлежности к шаманкам. К таким фигуркам принадлежали не большие бубны чалулар с колотушками, представляющие собой деревянный обруч с помешенной внутри плоской антропоморфной фигуркой либо просто обруч, обтянутый тканью или кожей.

У телеутов имелась изображения енекелер, которым нет аналогии среди культовых предметов шорцев. Это плоскостные изображения на прямоугольном куске домотканого холста, выполненные красной краской. Их облик архаичен: линейное туловище, расставленные ноги, вытянутые в стороны, иногда согнутые в локте руки. Лицо со сросшимися  бровями, носом, переходящим в линию рта, изображалось также красной краской, иногда пришивались глаза из кусочков перламутра. Одежду изображал пришитый лоскуток ситца. Фигурки располагались в ряд по три, семь, девять. Считалось, что они олицетворяли «дочерей (девиц) Ульгеня». По мнению же некоторых информаторов, являлись матерями эмегендеров. Енекелеры также требовали к себе внимания – их бережно хранили и кормили вместе с эмегендерами. И они, в свою очередь, тоже оберегали домашний очаг и семейное благополучие. 

Эмегендеры и Енекелеры характеризуют глубинный пласт представителей народа, истоки которого уходят глубоко в эпоху родового строя,  и связанные с ним виды и формы изобразительной деятельности древнего человека. Эти культовые предметы, несомненно, относятся к домашним пенатам.

Однако функции предметов домашнего и охотничьего культов иногда тесно переплетались так, канатулар (крылатый), почитаемый телеутами, как и шорцами верховьев Томи и среднего течения Мрассу, сочетал покровительства охотничьему промыслу с охраной дома от злых сил, обитая в печной трубе. Он представлял собой естественную развилку ветви березы с тряпочкой посредине.(рис.4) В отличие от шорцев, телеуты иногда изображали на этой тряпочке красной краской антропоморфную фигурку, ниже которой укреплялась ее одежда – лоскуток ситца. К концам развилки или вдоль верхнего края тряпочки крепились птичьи перья. 

Многофункциональным был и другой идол – курмуш, сочетавший способность охранять домашний очаг и семейное благополучие с покровительством охотникам (рис.5). Идолы вырезались из дерева в виде антропоморфных фигурок, напоминавших шалыги и тайгамы шорцев. Голова идола могла быть круглой или овальной. Глаза либо просто вырезались  в виде углублений, либо обозначались медными или железными бляшками. Форма носа варьировалась от прямого и длинного, занимавшего половину лица, до небольшого, треугольного в сечении выступа. Рот обозначался не всегда. Руки иногда совсем отсутствовали, иногда имели вид коротких обрубков или вырезались опущенные вниз либо прижатыми к телу. Ноги всегда были расчленены, ступни обозначались редко. Скульптуры с обозначением знака пола в музейных собраниях встречаются не часто.

Таким образом, фигурки курмуш трактованы по-разному и обнаруживают различные художественные традиции и приемы. Это свидетельствует либо о том, что у телеутов еще не сложился устойчивый тип  антропоморфной скульптуры, либо о том, что в ней нашли свое отражение приемы, выработанные различными компонентами телеутского этноса. 

В начале XX века курмуши у телеутов не считались особо почитаемыми духами и имелись не в каждой семье. Возможно, это объясняется тем, что изначально главной функцией этих идолов, как и сходных, с ними шорских тайгамов и шалыгов, было покровительство охотникам, а охота никогда не являлась основным занятием этого народа, в отличие от скотоводства. И вполне вероятно, что курмуши были почитаемыми идолами тех представителей телеутского этноса, вошедших в разное время в состав телеутов, основным занятием которых являлся охотничий промысел.

Существовали у телеутов обереги, призванные защищать от злых сил. Маленький деревянный лук со стрелою, которые подвешивала над колыбелью новорожденного мальчика старшая в семье женщина, обеспечивали ребенку безопасность и здоровье. К стреле привязывалась белая тряпочка, символизирующая Майене – божество, покровительствующее младенцам. Для девочки лук со стрелою заменялся двумя бусинками с непременным символом доброго божества – лоскутком белого цвета. Возможно, первоначально лоскуток, привязанный к стреле просто выделял последнюю из ряда бытовых предметов, предназначенных для охота, а позднее стал символом Майене. Что касается стрелы и лука, то у народов Саяно-Алтая они еще в эпоху материнского рода были тесно связаны с культом указанного выше женского божества.

                IV. Древние обряды захоронения на территории Кузбасса.
Неолит (8-5 тыс. лет тому назад)

Трудная, полная опасностей жизнь охотников приводила к тому, что родовые общины были немногочисленные и люди редко доживали до преклонного возраста. Умерших хоронили в специальных местах. Обычно это был мыс высокого берега реки. Неолитические захоронения не имеют внешних признаков, поэтому найти их очень трудно. Такие родовые могильники содержат небольшое количество могил (5-20), но обязательно расположенных в один или несколько рядов.

 Для захоронения выкапывали узкую, неглубокую яму овальной формы. В такую яму можно было поместить умершего только в вытянутом положении. Его укладывали параллельно течению реки или ногами к воде. С таким обычаем связано представление о переправе души умершего в мир мертвых. Умершего человека хоронили в одежде и снабжали необходимыми вещами, что зависело от его пола и возраста. Одежда кроме штанов и, условно назовем рубахи, включала обувь, и головной убор. Шапочку украшали резцами бобра (мужчины) и определенными зубами медведя (мужчины и женщины). На украшение двух головных уборов требовалось добыть трех медведей. Пояс и обувь также были украшены зубами диких животных. Захоронения мужчин сопровождает охотничий, иногда рыболовный инвентарь. В погребениях женщин археологи чаще находят меньше предметов. С отдельными наконечниками в них обнаружены челноки для плетения сетей, острия, проколки, игольники с иглами. В могилах, где были похоронены дети, вещей еще меньше или находится только ожерелье из зубов диких животных.

Искусство, как и обряд погребения, отражает мировоззрение неолитических охотников и рыболовов в захоронениях довольно часто находят вырезанные из кости фигурки зверей или птиц. Древний художник в миниатюре очень точно передает образ. В могильнике у села Васьково были найдены фигурки медведя скульптурное изображение головы лося, которое, вероятно, было навершием какого то предмета. В других памятниках найдены фигурки водоплавающих птиц. Причем птицы изображены условно без проработки деталей (клюва, глаз, лап). Но выполнены они настолько мастерски, что угадывается вид птицы на челноке для плетения сетей из могильника у села Лебеди гравировкой передано изображение рыбы. Изображений птиц в неолитических комплексах Кузнецкого края больше. С этим образом у многих народов, занимающихся охотой и рыболовством связанны о представления, о происхождении земли. Образы диких зверей, скорее всего, отражают тотемистические воззрения, наконец, декоративное искусство неолита представлено орнаментом на костяных предметах и керамической посуде. На кости резцом нанесены зигзаг удачи или волнистые линии на керамике волна или прямые горизонтальные линии выполнены оттисками острой палочки. Какую идею отражает орнамент, расшифровать, пока не удается.

К концу неолита относится возникновение на Томи природного святилища, широко известного сейчас как Томская писаница. Древнейшие выбитые контурные изображения лосей сохранились на большой центральной поверхности камня. В рисунках переданы две основные идеи: размножение животных и охота. Рисунки мифологичны и связаны с возникновением древнейших мифов. Рисунки – только часть святилища. Уступ, на котором разыгрывались древние мистерии.

  Период поздней бронзы (XII- X век до н.э.)

Рядом с поселком находилось место, где хоронили умерших сородичей. Первоначально обычно делали прямоугольную каменную ограду из вертикально вкопанных плит. В центре выкапывали неглубокую яму, в которую укладывали умершего в скорченном положении на левом боку и ставили ему керамические сосуды – от одного до трех.  Хоронили в одежде с украшениями, которые носил человек при жизни. Могилы детей делали рядом или на отдельном кладбище. 

  Особую страницу в истории этого народа занимает его материальная культура. Немного предметов сохранилось до настоящего времени. К тому же существовал запрет помещать орудия труда и оружие с умершим человеком.

     На  заключительном этапе (X-VII века до н. э.)  эпохи поздней бронзы на всей территории современной Кемеровской области появляется культура создателями которой были новые племена. Этот народ занимал обширные пространства от  Среднего Прииртышья до Кузнецкого Алатау. Основные археологические памятники: городище на реке Люскус, поселение Усть-Каменка, могильники Журавлево-4, Пьяново, Титово.

     Умерших хоронили в больших могилах, в  вытянутом положении на спине. Погребенных в одной могиле могло быть до 20 и более. Скорее всего, такие могилы являлись своеобразными семейными склепами. Правда, известны могилы, в которых было захоронено до 200 человек. Умершему в могилу ставили сосуд, клали его оружие и другие необходимые человеку «в другой жизни» предметы, а также куски мяса жертвенного животного. Сверху такую могилу-склеп закрывали бревнами в один, чаще в два наката. Затем сооружали курган. В некоторых случаях склеп поджигали.

Тюркский каганат.

О местных истоках его развития свидетельствуют обряд погребения в виде кремации с последующим захоронением в кургане, форма посуды и ее орнамент, некоторые бытовые изделия и предметы вооружения, либо о том, что в ней нашли свое отражение приемы, выработанные различными компонентами телеутского этноса. 

  В начале XX века курмуши у телеутов не считались особо почитаемыми духами и имелись не в каждой семье. Возможно, это объясняется тем, что изначально главной функцией этих идолов, как и сходных, с ними шорских тайгамов и шалыгов, было покровительство охотникам, а охота никогда не являлась основным занятием этого народа, в отличие от скотоводства. И вполне вероятно, что курмуши были почитаемыми идолами тех представителей телеутского этноса, вошедших в разное время в состав телеутов, основным занятием которых являлся охотничий промысел.

Существовали у телеутов обереги, призванные защищать от злых сил. Маленький деревянный лук со стрелою, которые подвешивала над колыбелью новорожденного мальчика старшая в семье женщина, обеспечивали ребенку безопасность и здоровье. К стреле привязывалась белая тряпочка, символизирующая Майене – божество, покровительствующее младенцам. Для девочки лук со стрелою заменялся двумя бусинками с непременным символом доброго божества – лоскутком белого цвета. Возможно, первоначально лоскуток, привязанный к стреле просто выделял последнюю из ряда бытовых предметов, предназначенных для охота, а позднее стал символом Майене. Что касается стрелы и лука, то у народов Саяно-Алтая они еще в эпоху материнского рода были тесно связаны с культом указанного выше женского божества.
               V. Распространение христианства на территории Сибири.

                       Деятельность Алтайской духовной миссии. 

  Для распространения христианской культуры среди инородцев, русской православной церковью был специально подготовлен корпус миссионеров, (*религиозные деятели, занимающиеся распространением религии среди людей иного вероисповедания) которые за хорошее вознаграждение были готовы жить и работать в самых отдаленных и глухих местах Сибири среди коренных жителей, занимаясь их крещением и русификацией – как путем принуждения, так и с помощью просветительства.

Однако просветительская работа среди  коренных жителей была поставлена плохо. Только в редких случаях царские власти выделяли гроши для этой цели, открывая «русско-инородческие» одноклассные школы. Руководили этими школами миссионеры, как правило, не знавшие ни родного языка учащихся, ни обычаев местного населения. В школах обучение велось на русском языке по учебникам церковно-приходских школ.

В 1828 году в Урале (ныне город Горно-Алтайск) была учреждена Алтайская духовная миссия, свою деятельность она начала два года спустя. Центром миссионерской деятельности Урала была избрана не случайно. Она близко находилась как от шорцев, так и от алтайцев. Свое влияние миссия распространила на всю Кузнецкую тайгу и на юго-западную часть Минусинского края, населенную также шорцами (ныне Таштыпский и Аскызский районы Хакасской автономной области)

Духовная миссия ставила своей задачей превращать инаковерующих, особенно язычников, в христиан. Но даже сами миссионеры утверждали, что «Алтайская миссия совершает служение не только церковное, но и государственное», то есть имеет не только церковное, но и политическое значение.

 Стремясь превратить «идолопоклонников» в православных, миссионеры использовали различные пути: помогали новокрещенным приобрести домик, земледельческие оружия или скот, хлеб; стремились поселить кочевых близ себя, приучая их к оседлой жизни; лечили больных самыми обыкновенными лекарственными травами, которые запасали каждое лето с помощью учащихся; учили детей грамоте в школе. Миссионеры получили разрешение у вышестоящего духовенства на бесплатное исполнение всех треб у новокрещенных инородцев. Они использовали принятое еще в 1826 году Государственным Советом России специальное решение, согласно которому иноверцы, принявшие православную христианскую веру, получали трех летние льготы от платежа всех податей.

Миссионеры хорошо понимали, что их успех во многом зависит от знания языка и быта местного населения. Именно поэтому превращение коренных жителей в христиан шло параллельно с изучением их языка и быта.

Но ни миссионер и ни купец не послужили распространению оседлости и культуры среди коренных жителей края. Гораздо больше в этом отношении сделало русское христианство своим соседством и влиянием. В итоге кузнецкие инородцы  к концу XIX в большинстве были уже оседлыми и даже православными  без особых насильственных мер. Так почти из 21 тысячи кузнецких инородцев около 15 были совершенно оседлыми, а остальные – полуоседлые.

   Во второй половине XIX века Алтайская духовная миссия в ряде улусов Горной Шорри, открыла миссионерские школы, которые воспитывали шорских детей в духе православной церкви и преданности самодержавию.

   Так, в  эти годы были открыты школы в Кузедеево (1858 г.), Усть-Анзасе (1879 г.), Матуре (1885 г.), Кондами (1886 г.). Правда, в этих четырех школах 1888/89 учебном году обучались всего 43 мальчика и 20 девочек. К 1884 г. В пределах Алтайской духовной миссии на 78 селений с населением в 15 тыс. жителей было открыто 23 школы, в которых обучались всего 385 мальчиков и 179 девочек.

Школ к крае насчитывалось единицы. До конца прошлого века в Кузнецком и Мариинском округах не было ни одного среднего учебного заведения, ни одной библиотеки, не издавалось ни одной газеты. В тоже самое время церквей и других богослужебных заведений в 1882 г. в Мариинском округе было уже 46, а в Кузнецком – 151..

   Святейший Синод направлял и финансировал эту работу, большую роль в осуществлении духовной миссии на территории Кузнецкого округа сыграл священник Василий Иванович Вербицкий. В конце 50-х годов он поселился в шорском улусе Кузедеевском и основал Кузнецкое отделение миссии. Проповеди, нравственные беседы велись на алтайском языке. По его инициативе   позднее были созданы три новых отделения миссии – Мрасское, Бачатское и Кондомское, при каждом из которых открылись миссионерские школы: в 1858 году в Кузедееве, в 1871 году – в Усть – Анзасе, в 1885 году – в Матурском, в 1886 году – в Кондоме, с обучением в каждой по нескольку десятков детей. Двадцатишести летний учитель Василий Вербицкий отправился в 1853г. с Волги в Сибирь отнюдь не с научными целями. Бывший выпускник Нижегородской семинарии был определен в Алтайскую миссию священником Кузнецкого отделения. С походной церковью он прибыл сначала в улус Калтанский, а затем в 1857 году обосновался в улусе Кузедеевском. Сфера деятельности этого отделения охватывала территорию Кузнецкого уезда. Имея такую обширную вотчину, миссионер, конечно, не мог долго сидеть на месте. Десятки маршрутов проложил Василий Иванович за 37 лет он преодолел 36 тыс. километров по таежным курманам. Все свое свободное время Вербицкий отдавал наблюдению за природой, изучал быт местного населения, записывал легенды шорцев, алтайцев, исследовал их обряды. Путевые заметки, воспоминания этого исследователя рассказывают о горно-шорской тайге, о быстрых реках, о встречах с коренными жителями края, их обычаях. В.И. Вербицкий на протяжении нескольких десятков лет вел фенологические наблюдения, отчеты о которых регулярно публиковал в «Томских губернских ведомостях». Много внимания он уделял хозяйственному развитию края. Однако самый большой вклад, который внес В.И.Вербицкий  в изучение нашего края,- это ряд его трудов по этнографии, по изучению местных наречий тюркского языка, мифологии и огромная просветительная деятельность. Результатом его многолетних исследований явились работы: «Краткая грамматика алтайского и аладанского наречия тюркского языка», 

«Кочевья инородцев Кузнецкого округа», «Алтайские инородцы» и другие. Кроме того, неутомимым исследователем написан ряд статей об образе жизни шорцев и телеутов.

Заслуги Василия Ивановича Вербицкого в изучении отсталого в прошлом края – природы Горной Шории, быта шорского и алтайского народов – нашли признание в ученом мире. Он был избран действительным членом Русского Общества акклиматизации животных и растений, членом сотрудником Западно-Сибирского отдела Русского Географического Общества.

  Умер В.И. Вербицкий в 1890г. в поселке Улала (ныне город Горно- Алтайск).

В Кондоме первым миссионером был инородец Иона Штыгашев, окончивший к тому времени казанскую учительскою семинарию и поступивший на службу в миссию. В Усть – Анзасе служил Говриил Отыгашев, священник из местных. В начале ХХ века появились новые отделения – Матурское, Тарабинское (Черские улусы) и Спасское (Алачаевское). 

                   Заключение. 
Многообразен этнический состав Сибири , также многообразен, интересен и  уникален и  культурно-этнический потенциал   народов проживающих в этом регионе. Все это заслуживает более глубокого и тщательного изучения, чем имеет место быть сегодня.

  Чем больше мы знаем о своем прошлом, тем богаче наша память, тем ярче и содержательнее наша жизнь. Это заставляет многих людей обращаться к истории, появляется хороший повод посмотреть на сохранность памятников, изучить материалы архивов, краеведческих музеев, изданий по истории родного края.   Знания о жизни предшествующих поколений питают человека энергией, побуждающей к благоустройству сегодняшней жизни, а историческое невежество   порождает ущербность сознания и таит в себе разрушительную силу.  «Иван, не помнящий родства» - существовало в народе прозвище по отношению к человеку, который неизвестно откуда прибыл и не знал, кто его предки. Мы не должны быть  «Иванами Непомнящими», не знающими историю своего края, своей родословной. 
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