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Введение



В наше время всё очевиднее становится стремление людей приобщиться к древнему знанию наших предков. И это стремление объяснимо, так как наши корни уходят  в славянские обычаи и традиции, и отмахиваться от них - это все равно, что отрицать существующую связь поколений. А ведь согласно верованиям всех народов мира наши предки всегда находятся рядом с нами, готовые нам помочь. Возрождая древние традиции, мы приобщаемся к незаслуженно забытым знаниям, становимся частью рода, вспоминаем свои корни - кто мы и откуда. Ведь наша сила - это сила рода, сила предшествующих поколений, сила накопленных нашими предками знаний.
 Вся жизнь  наших далёких предков от рождения и до смерти была пронизана верой в существование сверхъестественных сил, которая отражалась как в религиозных верованиях, обычаях и обрядах, так и в повседневной жизни и быту. Наши предки знали, что мир вокруг нас населён как добрыми, так и злыми духами. И от этой злой силы и недобрых людей требовалась защита, которую с успехом применяли наши предки. С древних времен талисманы, обереги и амулеты занимали важное место в славянской культуре. Наши предки искренне верили, что обереги помогали защитить себя от злых сил и нечистых помыслов. При помощи славянских оберегов отгоняли беду от семьи и близких, защищали свои дома и поселения. Позднее славянские символы органично переплетаются с христианскими. Именно такой симбиоз верований приносят с собой русские переселенцы на территорию Среднего Урала. Многие из славянских символов можно наблюдать и в современной культуре Прикамья.
 В последнее время тема славянских оберегов становится всё более актуальной как в России в целом, так и на территории Прикамья в частности, так как очень многие интересуются, как защитить детей, семью, себя, дом, садовый участок, достаток, удачу, бизнес.
Целью данного исследования является  выявление роли оберегов в современной жизни.
Постановка заявленной цели работы требует разрешения целого ряда задач, которые помогут наиболее полно и точно осветить данную проблему.
Задачи исследования: 
1. Рассмотреть жизнь, быт и религиозные верования восточных славян.
2. Выявить роль оберегов, амулетов и талисманов в жизни наших предков. 
3. Составить классификацию славянских оберегов. 
4. Проследить проявления славянской обережной символики в культуре Прикамья.
5. Выявить  роль оберегов в жизни современного человека.
6. Сравнить  роль оберегов в жизни наших предков и в жизни современного человека.
7. Изготовить оберег своими руками.
Для решения данных задач в исследовании будут применены методы анкетирования, анализа, систематизации, сравнения.
Объект исследования – славянские обереги
Предмет исследования – роль славянских оберегов в современной жизни
Характер исследования – теоретический. Материалы работы можно использовать на уроках истории, краеведения, для  кружковых занятий.
Заметив проснувшийся интерес в обществе к проблемам славянской культуры вообще, и славянских оберегов в частности - средства массовой информации предлагают широкий спектр  разнообразных материалов по этой проблеме. В последнее время в продаже даже стали появляться книги «Обереги своими руками». Большую помощь в работе над проблемой славянской обережной символики в культуре Прикамья оказали труды пермских учёных-историков Г.Н.Чагина и В.А.Шемшука.
Но, большая часть представленных материалов по теме исследования целиком или по большей части посвящена сакральной и магической составляющим оберегов, и лишь частично - культурной и исторической. Данное исследование полностью ориентировано на культурно-исторические и этнические составляющие проблемы, что можно считать  проявлением новизны в данном направлении.
Гипотеза данного исследования заключается в утверждении, что в наше время обереги полностью не утратили своей значимости.
Методика исследования требует поэтапного рассмотрения общих теоретических вопросов. На первом этапе работы  на основе исторических источников будет дан краткий обзор становления и развития восточно- славянского этноса, роли оберегов и талисманов в жизни восточных славян, а также их классификация.
На втором этапе будут рассмотрены проявления славянской обережной символики в культуре Прикамья.
Третий этап работы посвящён выяснению мнения  современников относительно славянских оберегов и их места в жизни современного человека.
Завершающая часть исследования посвящёна изучению возможности создания оберегов своими руками.
В конце работы будет сделан вывод относительно  определённой гипотезы.



Глава 1. Восточные славяне в древности



1.1. Происхождение, жизнь и быт восточных славян
В современной науке существует несколько точек зрения на происхождение восточных славян. Согласно первой славяне - коренное население Восточной Европы. Они происходят от живших здесь в раннем железном веке создателей Зарубинской и Черняховской археологических культур.[4.C.10]
Согласно второй точке зрения (ныне более распространенной) славяне переселились на Восточно-Европейскую равнину из Центральной Европы. С этой территории, являвшейся древнейшей прародиной славян, они расселились по Европе. Первые письменные свидетельства о славянах относятся к I-II вв. н.э. О них сообщали римские, арабские, византийские источники. 
В ходе расселения славяне смешивались с местным населением (балтийскими, финно-угорскими, и другими племенами), в результате ассимиляции у них складывались языковые и культурные особенности. [4.C.16]
Восточные славяне- предки русских, украинцев, белорусов - занимали территорию от Карпатских гор на западе до Средней Оки и верховьев Дона на востоке, от Невы и Ладожского озера на севере до Среднего Поднепровья на юге. В VI-IX вв. славяне объединялись в общности - племенные союзы. В летописном рассказе названо полтора десятка объединений восточных славян (поляне, северяне, древляне, кривичи и т.д.). Эти союзы включали в себя 120-150 отдельных племен. Каждое племя, в свою очередь, состояло из множества родов. Объединяться в союзы славян заставляла необходимость защиты от набегов кочевых племен и налаживания торговых связей.  [1.C.11]
Хозяйственные занятия восточных славян естественным образом были связаны с природой. Главным занятием славян было земледелие. Славяне занимались также животноводством, бортничеством (собиранием меда диких пчел), рыболовством, которые имели подсобное значение. Важную роль играла охота на белку, куницу, соболя, целью ее была добыча пушнины. Меха, мед, воск обменивали на ткани, драгоценности главным образом в Византии. Основной торговой дорогой Древней Руси стал путь «из варяг в греки». [1.C.16]
В VII-IX веках у восточных славян шел процесс разложения родоплеменного строя: переход от родовой общины к соседской.  Жили они  в основном небольшими  поселками (приложение 1 рис.1). Поселки, располагавшиеся обычно по берегам рек, обносились земляными валами, на них ставили частоколы для защиты от врагов и диких зверей. Несколько поселков составляли одну общину.[4.C.27]
В это время выделилась родоплеменная знать - вожди и старейшины. Они окружали себя дружиной, способной принудить рядовых общинников к повиновению. Каждое племя имело своего князя. Слово «князь» происходит от общеславянского «кнез», означающего «вождь». Таким образом, в славянском обществе уже появлялись первые признаки государственности.

1.2. Религия восточных славян
До принятия христианства восточные славяне были язычникам, их религиозные представления выстраивались по определенной внутренней логике, отражавшей взаимоотношения человека с окружающим миром.
Славяне верили в злых и добрых духов. Сложился пантеон славянских богов, каждый из которых олицетворял разнообразные силы природы или отражал социальные отношения того времени. Важнейшими богами славян были Перун - бог грома, молнии, войны, Сварог - бог огня, Велес - покровитель скотоводства, Мокошь - богиня, оберегавшая женскую часть племени. Особо почитался бог солнца, который у различных племен назывался по-разному: Даждь-бог, Ярило, Хорос..
 Славяне были гостеприимны и добродушны. Каждый странник считался дорогим гостем. По славянским порядкам можно было иметь несколько жен, но больше одной имели только богатые, т.к. за каждую жену надо было платить выкуп родителям невесты. Повсеместно был распространен обычай сожжения покойников и возведения над погребальными кострами больших земляных насыпей - курганов. Чем знатнее покойник, тем выше насыпали холм. После погребения справляли «тризну», т.е. устраивали пиршества, боевые игры и конские ристалища в честь умершего. [1.C.22]
Рождение, свадьба, смерть - все эти события в жизни человека сопровождались заклинательными обрядами. Почитание «родителей» - это семейный культ предков. С ним связаны многие календарные праздники -Масленица, Радуница, Троица и другие. Отсюда, возможно, появился и образ Чура (Щура), восклицания такие как «Чур меня», «Чур это мое», могли обозначать заклинание, призывающее Чура на помощь. Из культа предков происходит и вера в домового (домовик, хозяин и пр.). [3.C.9]
У славян существовал годовой цикл земледельческих праздников в честь солнца и различных времен года. Целью всех обрядов было обеспечение урожая и здоровья людям, а также скоту. В селениях стояли идолы, изображавшие божества, которым приносили жертвы. (приложение 1 рис.2) Рощи, реки, озера почитались священными. У каждого племени существовало общее святилище, куда сходились члены племени на особо торжественные праздники и для решения важных дел.
Из низшей мифологии можно выделить лешего - враждебная человеку сила, олицетворявшая лес и таившуюся в ней опасность; водяного - страх перед водой, полудницы - полевой дух в образе женщины в белом, который является во время полуденного жара к работающим в поле, так как обычай требует сделать перерыв. [1.C.27]
Спорным был вопрос о русалках. Многие считали её, то олицетворением воды, то духом утопленницы. Сегодня можно считать доказанным, что слово «русалка» заимствовано из латинского языка и начинает упоминаться не раньше 18 века[3.C.12] , а образ возник из слияния как водяных духов, берегинь, водяниц и прочих. [3.C.13]
Тесное общение с соседними племенами - в первую очередь с иранскими, балтскими и угро-финскими - пополняло славянский пантеон. Подобный переход не был случайностью: древние  славяне охотно поклонялись богам, доказавшим свое могущество и доброту в сравнении с прежними, утратившими свой «авторитет». Так в славянском пантеоне рядом с Дажьбогом появился близкий ему бог солнца Хорс, которому поклонялись ираноязычные народы.
Языческий культ отправлялся в капищах, где обычно устанавливались изображения богов - идолы. Культ отправляли волхвы и кудесники. [5.C.32]
Наличие богов и духов  как добрых и коварных,  так и главных и второстепенных - это присутствие сверхъестественного во всех проявлениях и творениях природы и соответственно объяснение этого мира действием сверхъестественного. Отсюда формировалась модель поведения: необходимо было заручиться поддержкой божественной силы, задобрить, привлечь на свою сторону могущественного бога, способного ослабить происки другого, враждебного или чужого. [5.C.41]
Народные обычаи и поверия со временем менялись вместе с изменениями в культуре народа. Давние обычаи и моральные ценности позже органично соединились с христианскими ценностями и заповедями.  Православная церковь проявила мудрость и терпимость, поэтому христианство лишь потеснило, но не уничтожило традиционное мировоззрение.


Глава 2. Обереги в жизни славян



2.1. Талисман, обереги амулет
С древних времен обереги занимали важное место в славянской культуре. Наши предки искренне верили, что обереги помогали защитить себя от злых сил и нечистых помыслов. При помощи оберегов отгоняли беду от семьи и близких, защищали свои дома и поселения. Славянские обереги придавали силу в ратном бою. Обереги использовались славянами для достижения благ и плодородия. Оберег надевали на младенца, чтобы уберечь  еще неокрепший организм от всевозможных напастей. Также, при помощи  серебряных оберегов освещали воду и пищу.
Славянскими оберегами также украшали домашнюю утварь, фасады домов и изготавливали обереги в виде медальонов. [8.C.15]
История возникновения талисмана теряется в глубине веков. Еще тогда наши предки заметили, что причудливый корень растения или зуб врага приносит удачу на охоте или любовную победу, - и началась история оберегов, талисманов и амулетов. Первобытные люди были окружены столькими реальными и мнимыми опасностями, что главной их задачей было выжить. 
Чтобы чувствовать покровительство высших сил и обрести уверенность, наши предки и приспособили различные предметы, приносящие удачу. Сначала в качестве амулетов и оберегов использовали все, что угодно, - от шишек и корешков до черепа поверженного врага и бивней убитого мамонта. Потом оберегами и талисманами стали служить только те предметы, которые были "заговорены" шаманами и таким образом обретали волшебную силу. [8.C.21]
Со временем, люди возложили на амулеты, талисманы и обереги, еще большие функции: на них стали появляться особые надписи или изображения, предназначавшиеся для защиты от какого-то одного вида беды. [8.C.28]
Молитвы и жертвоприношения заставляют добрых духов даровать людям блага; амулеты не дают возможности злым духам лишить человека этих благ. Амулет-вещица, снабжённая фигурами, знаками или надписью, его носят обыкновенно на шее для предохранения от болезней, чар, и других несчастий. Впервые амулет упоминается у Плиния и означает средство против яда. Производят это слово различно: по одному мнению оно происхождения латинского (отражение чар), по другому; от - арабского (носить). [12]
Слова амулет, оберег, талисман, обычно используются как синонимы и во многих словарях указаны как синонимы. Однако, некоторые словари указывают на оттенки значений.
Амулет (от латинского amuletum)  - предмет, который, по суеверным представлениям, способен охранять его владельца от бедствий [12]. Кроме того, в словарях Ожегова и Ушакова [13] упоминается, что амулет носят на теле. В Большой Советской Энциклопедии в качестве примеров перечисляются не только нательные амулеты, но и рельефы в виде звериных морд. [12]
 Оберег - от славянского - оберегать, защищать, сторожить. Оберег - предмет, обладающий по суеверным представлениям, колдовской способностью оберегать его владельца от разных бедствий. [12] В словаре Ожегова есть пример «Подкова над дверью - оберег дому» [13], показывающий, что не всякий оберег носят с собой. В широком смысле к оберегам относят не только предметы, но и, например, заговоры. [11]
Талисман (от позднегреческого telesma - посвящение, чары) - предмет, который приносит счастье, удачу. Служит также оберегом. [12] В словарях Ожегова и Ушакова также упомянута удача. В этих словарях не упоминается ношение талисмана на теле. [13]
Таким образом, талисман - наиболее общее понятие: талисманы могут нести не только защитную функцию, но и приносить успех, счастье и удачу; одни талисманы носятся на теле, другие – нет. В других источниках  указаны и другие определения данных терминов.
Но в целом термины талисман, амулет, оберег -  могут считаться синонимами, так как все они имели охранную функцию и были неотъемлемой частью жизни каждого человека.

2.2. Классификация  славянских оберегов
Разнообразие древнеславянских оберегов настолько велико, что привести единую их классификацию не представляется возможным. Можно лишь попытаться сгруппировать их по какому-то одному критерию.
Например, по материалу, из которого изготавливали обереги. Для изготовления амулета использовали только натуральные материалы. Часто использовали камень, как наиболее долговечный материал, связывая его с землей, то есть считали живым существом, обладающим памятью и волей. 
Ученые обратили внимание и на то, что амулеты делали также из металлов и их сплавов. Чаще всего использовали благородные металлы - серебро и золото, но нередко брали и другие металлы: железо, олово, медь.
Порой обереги делали из дерева. Прежде всего потому, что дерево - живое: оно растет, набирает силу, цветет, плодоносит, а затем и умирает - совсем как человек. Из дерева делали специальные амулеты, приносящие удачу. Это были различные фигурки богов, кубы, равносторонние пирамиды, просто пластинки особой формы, призванные настраивать человека только на хорошее и усиливать его невосприимчивость к злу. [11]
В качестве амулета использовали бумагу с написанными магическими формулами. Эти бумажки сворачивали особым образом и зашивали в мешочки из полотняной ткани. Носили такой мешочек на веревочке на шее.[10]
Использовались и нитяные обереги – наузы (узелковая вязь). При этом в качестве материала использовали дикую коноплю, крапиву, шерсть и шелк. Нитки, спряденные в обрядовых целях, применяли для обвязывания, опоясывания, завязывания узлов. (приложение 2 рис.3)
Учёные указывают и другие часто подручные материалы, используемые славянами для изготовления талисманов и оберегов. [8.C.57]
Также обереги можно подразделить на женские и мужские. Мужских оберегов достаточно мало. Обычно это всякого рода фибулы - застежки плащей, богато снабженные символами защиты. 
Наибольшая защита требовалась женщине - продолжательнице рода.  Самым распространённым видом женских оберегов были так называемые «височные кольца» - кольца, вплетавшиеся женщинами в волосы (приложение 2 рис.4). Они представляли собой украшения, свешивавшиеся с обеих сторон головы и обязательно  закрывавшие виски. [1.C.234] Также можно назвать обереги Лунницы, подвески, ожерелья - шейные и грудные гривны, украшенные рядом шумящих подвесок, которые защищали звоном или шумом, стукаясь друг о друга, позванивая при ходьбе - так они отгоняли все злые силы.
Обереги-браслеты носили и мужчины, и женщины. На Руси их изготавливали из кости, разнообразных металлов, крученой проволоки и украшали знаками или ромбами.[11]
Можно выделить группу оберегов по  своему назначению:  защитные, (например, зубы и кости хищных зверей); обереги благополучия и процветания (гребень с семью зубьями, ложка с загнутой ручкой, ключ); счастья и удачи (мешочки с различным наполнением); универсальные обереги (подкова). [11]
Талисманы по объекту применения: тело человека, одежда (разнообразные пояса, вышивка), жилище (как внутри, так и снаружи – от вышивок и магических предметов – до резных украшений на домах).
Потеря амулета или оберега для хозяина считалась большим несчастьем. Если везение покидало человека — это связывали с утратой свойств талисмана.
Главное, что дает оберег, - это чувство уверенности в своих силах, именно это чувство, а еще и вера в могущество талисмана обеспечивают помощь в делах и защиту от невзгод. 

2.3. Основные славянские символы
Огромное значение для славян, имеет символ, именно он, зачастую, несет в себе основную смысловую нагрузку в магическом искусстве. Ведь символ – это не просто значок или украшение на посохе волхва, обрядовой посуде, или иной вещи, а совокупность сакральных смыслов, магических эффектов. Символ у славян несёт в себе прежде всего магическую нагрузку, а уже только в самую последнюю очередь – эстетическую. [10] 
Символ применяется для воздействий на мир, преобразования его. Большинство символов являются оберегами, «отвращающими» темные силы, способные защитить носителя, многие являются прямым обращением к богам, или силам природы. При этом славянские символы многолики.[10]
Основные славянские символы - это солярные знаки. Так как славяне почитатели солнца,  то и основные символы связаны с солнцем и всеми стихиями. Солярные знаки, в большинстве - это крест с загнутыми концами с равными сторонами, которые направлены по часовой стрелке, либо простив нее. Часто этот знак обводит круг, или же он изображается на фоне круга (приложение 3 рис. 5, 6). Круг, в этом случае, обозначает  Вселенную с её нескончаемым движением. Каждый солярный символ (солнцеворот)  обозначал солнце, также - это плодородный круг (смена времён года). [8.C.98]
Главными солярными знаками у славян были: «Цветок папоротника» -  обладает мощными целительными силами. В народе - Перунов Цвет. Считается, что он способен открывать скрытые в земле клады, исполнять желания. Валькирия - оберег, охраняющий Мудрость, Справедливость, Благородство и Честь. Этот знак особо почитаем у воинов защищающих Родную землю. Одолень-трава - главный оберег для защиты от различных болезней, насылаемых злыми силами, он способен сжечь любую болезнь, очистить тело и душу. Ладинец - символ Любви, Гармонии и Счастья в семье. Молвинец защищает от негативных энергетических воздействий, таких как наговор, сглаз и проклятие. Колядник – это символ бога Рода. Род стоит на страже миропорядка и смены природных явлений. Он наделен силой поворачивать к лучшему все жизненные события, остерегает от напастей и оказывает покровительство своему владельцу. [10] . (приложение 4 рис. 7-12)
Солярные знаки при археологических раскопках находили чаще всего на всевозможных деталях архитектуры, на оружии, на различной бытовой утвари. В орнаментах этот знак встречается повсеместно как символ солнца, света и жизни. На Руси это был как культурно-бытовой, так и в религиозный символ. 
Вторым по значимости у славян был символ плодородия, связанный с посевными и уборочными работами. Символы здесь представлены узором – ромбом (или квадратом), разделенным внутри еще на четыре ромба. Это – поле. Маленькие ромбики - лунки для семян. Если в маленьких ромбиках изображаются точки, это значит, что поле засеяно – это символ плодородия. Если маленькие ромбики пусты, значит поле не засеяно. Возможны другие вариации с ромбами, квадратами и точками. [10]  (приложение 5 рис. 13)
Ещё одним символом был Трёхлистник (трилистник) –  древний боевой знак наших предков. (приложение 5 рис.14) Это была магическая трава, которая благодаря своим целебным свойствам помогала в бою – она давала воинам невероятную силу, лечила раны и облегчала путь уходящим в другой мир. Эта трава всегда давалась воинам, уходившим защищать страну. Идя на бой, каждый воин проходил через своеобразный обряд и произносил заклинание: «За честь! За совесть! За веру!». [10] Магическую эмблему трилистника наши предки изображали на воротах и на стенах своих жилищ.
Цвет у славян также был символичным: для повседневной жизни выбирали одни цвета, для религиозно - обрядовой - другие, в соответствии со своим полом, социальным статусом.
 В  славянской мифологии цвета  обладают чётким значением. Белый цвет - это  чистота, святость, духовная власть. Голубой - день, небо, жизнь. Желтый (золотой)  - это свет солнца, веры. Зеленый - это весна, природа, изобилие. Красный цвет - синоним красоты: противоречивый. Это цвет мудрости, вечности, истины, преданности. Черный почти повсеместно предстает как цвет негативных сил и печальных событий. [14]


Глава 3. Русские на территории Прикамья



3.1. Освоение русскими Прикамья
Перемещение русского населения на территорию Прикамья началось достаточно поздно. Первоначально, как утверждают археологи, в XIII веке первые потоки славянского населения шли из новгородских земель и расселялись преимущественно на территории Северного Приуралья. Впоследствии сюда устремился другой поток русских - из Ростово-Суздальской земли. Процесс славянской колонизации территорий, заселенных главным образом финно-уграми, шёл без каких-либо серьёзных конфликтов. На пути миграций опорными пунктами были города Вологда, Великий Устюг, Сольвычегодск и небольшие укрепленные поселения.  
Продвижение на уральские земли новгородских и ростово-суздальских князей было приостановлено московскими князьями. Дмитрий Донской способствовал образованию в 1383 г. на берегах Вычегды первой православной Пермской епархии и миссионерской деятельности Стефана Пермского. [7.C.19]
Борьбу за уральские земли в 1472 г завершает московский князь Иван III - присоединением к Русскому государству Перми Великой. Из коренных народов в него первыми вошли коми-пермяки и манси западного Приуралья. Событие это явилось началом важнейшего этапа в расширении русской этнической территории.
Освоение русскими прикамских земель стало интенсивным с 1558 года, когда по жалованной грамоте Ивана IVобразовалась вотчина Строгановых. Уральские земли активно заселялись народами Среднего Поволжья - русскими, татарами, удмуртами, марийцами - после присоединения к Русскому государству  в  XVI веке Казанского ханства, основной части башкир и удмуртов. Компактные очаги их расселения образовались по рекам Уфе, Белой, Тулве, Исети. Активно заселяется зона Среднего Урала - Прикамье, многочисленные поселения русских создаются по берегам Сылвы и Ирени. На башкирских землях строились укрепленные русские города-крепости. [7.C.21]
Поход Ермака в Сибирь в 1581 -1585 годах ознаменовал новый этап заселения русскими Урала в восточной его части. Переселенцы шли труднодоступными дорогами в горах, водным путем по р.Чусовой. 
Миграционные движения за Урал явились логическим продолжением заселения русскими Приуралья, при этом характерной особенностью было их постепенное переселение из северных территорий в южные.
Освоение новых земель сопровождалось естественной ассимиляцией местного населения и его внутренними миграциями. Русские новопоселенцы приходили на Урал исключительно в потоке стихийного переселения, сначала из районов Европейского Севера, а затем из вятской земли и Среднего Поволжья. Поэтому этнические традиции хозяйства, культуры, быта и языка сложились на Урале, и в частности в Прикамье, под сильным влиянием двух историко-культурных территорий - северно-русской и средне-русской. [7.C.6]

3.2. Применение славянской символики русскими в Прикамье
В становлении и развитии русской народной культуры Урала существенную роль играли особенности формирования, природная среда, соседство с другими народами, социальное и конфессиональное положение населения. Не меньшее значение имели характер расселения и демографическое состояние.
Русское сельское население Среднего Урала исторически складывалось из разных социальных категорий, в основном крестьянства. Русское население Прикамья исповедовало православие, придерживаясь учений как господствующей, так и старообрядческой церквей. Кроме того, православие в значительной степени содержало остатки языческой веры.[7.C.11]
Уральское старообрядчество принадлежало к разным согласиям. С 1830-х гг. старообрядцев усиленно привлекали к объединению с господствующей православной церковью; во многих местах строились единоверческие церкви.
Православие влияло на все стороны жизни, создавало специфику русской культуры, быта, этнического самосознания. Народное восприятие православных канонов и религиозное поведение населения остаются важнейшей составной частью духовной и материальной жизни русского народа. Особый интерес представляет наследие старообрядцев, которые, благодаря «крепости» старой веры и духа создали свою систему жизнеобеспечения и дольше других хранили черты исконной русской культуры.
В этнических традициях хозяйства, культуры, быта русских на территории Прикамья сохраняются многие элементы славянских языческих верований. Например, солярные символы, использовались как для украшения жилищ, так и для их защиты.(приложение 6 рис. 15) Солнце изображалось на крыше, возле окон и на подоконных досках. Защитными солнечными символами украшались также двери и ворота, ведущие с ограды в улицу. На их лицевой стороне изображалось солнце, как в полный круг, так и вполовину, и в четверть круга. Запоры ворот украшались просечными пластинами с совмещенными кругами и крестами. Крест в круге символизировал гармонию природы и человека.[7.C.66]
Свастический узор является древнейшим в искусстве многих народов. На Среднем Урале этот узор знали не только русские, но и финно-угорские народы - коми-пермяки, марийцы. Свастика наравне с другими крестами воспринималась как оберег от злых сил, символ благополучной жизни, свободы, радости, красоты.[8.C.157]
Не исчезает этот символ и в последующее время. На банкнотах выпущенных Временным правительством и на погонах первых большевицких ополчений использовался солярный символ.(приложение 7 рис. 16-17) Библиотеку  имени Герцена  в Екатеринбурге и сейчас обвивает солярный орнамент,  находящийся также на полу в одном из залов Эрмитажа. [12] 
Одежда также тесно связана с духовной культурой людей. В этнографических кабинетах мы еще наблюдаем одежду 17-18 века с солярным орнаментом. На поясах и рушниках старообрядцев до сих пор присутствует  солярные символы. [8.C.158] (приложение 7 рис. 18-19)
К сожалению, многие духовные знания и традиции были утеряны в нашей стране во время революции и в последующие годы советской власти. И вот на эту полную потерю знаний и древних традиций наложились трагические события Второй мировой войны. После чего все солярные знаки с крестами стали называться свастикой, и в сознании людей ассоциироваться с фашизмом. 
Но в рамках фольклористики и этнографии мы не можем придать забвению этот символ ввиду его характеризующего значения для мировосприятия наших предков.
Использовались и другие славянские символы выражавшие надежду на благополучную жизнь – изображения птиц, животных и растений, применявшихся и в XX веке. Охранительными и приносящими плодородие свойствами наделялись геометрические мотивы наличников. Символикой было проникнуто и украшение одежды, из геометрических узоров, встречающихся на поясах, чулках, особого внимания заслуживают  разнообразные ромбы.[7.C.69]
Повсеместно украшались прялки. При всём обилии изобразительных мотивов на них наиболее часто повторяются символы добра и счастья – цветы, птицы, круги солнца. (приложение 8 рис.20) Ареал распространения прялок с солярными знаками охватывает территорию проживания старообрядческого русского населения.[7.C.154]
Известный славянский символ Трёхлистник (трилистник) также нашёл своё применение. В христианской традиции трилистник ассоциировался с Божественной Троицей. Особой популярностью пользовался он в российской геральдике. В России он известен как лилия, сибирский ирис, на территории Прикамья магические свойства трилистника приписывались клеверу обыкновенному.
Смысл  различных славянских орнаментальных мотивов вначале сводился к магической функции. На более позднем этапе доминирующей становится эстетическая сторона украшений.
Глава 4. Современность и обереги



4.1. Обереги в наши дни
Постепенно менялся взгляд человека на происходящее, менялись многие аспекты жизни. Но всегда неизменным оставалось свойственное людям стремление уберечь свой дом и своих близких от невзгод. 
Современное общество с постоянным стремлением к прогрессу, высоким уровнем давления и стресса и вечной конкуренцией таково, что амулеты и талисманы находят в нем свою естественную нишу
Что же делать человеку, вокруг которого стремительно мчится жизнь, не давая возможности оглянуться, чтобы добиться самого заветного? Конечно в первую очередь, человек сам строит свою судьбу.  Но люди все равно ищут поддержки, помощи извне – от каких-либо сверхъестественных сил.
В литературе описан интересный факт, подтверждающий данное утверждение. Над дверью своего дома датский физик Нильс Бор повесил подкову, которая, якобы, приносит счастье. Увидев подкову, один из гостей Бора спросил с удивлением: «Неужели Вы, такой великий ученый, верите, что подкова приносит счастье?». «Нет, - ответил Бор, - конечно, не верю. Но, говорят, она приносит счастье даже тем, кто в это не верит». [14]
В современном мире люди все так же пользуются, подчас неосознанно - так, на всякий случай, и талисманами и оберегами. У каждого из нас есть вещь, которая имеет особое значение - любимая игрушка, колечко, ручка, сумочка, с которой все получается более удачно. И даже фотографии близких людей, которые мы носим с собой, то же являются как талисманом, так и оберегом.
Особенно много различного рода талисманов и оберегов у людей творческих профессий, где многое решает случай.  Многие известные актёры и спортсмены признаются в существовании  особых оберегов и талисманов. Пришедшая к нам из Индии мода держать дома фигурки слонов - символов счастья –уходит в прошлое, но их до сих пор помнят наши бабушки.
В настоящее время во многих домах и офисах размещают модные сейчас фигурки фэн-шуй, денежные деревья, восточные амулеты,  приносящие удачу, денежное процветание и излечивающие от болезней. Огромное число интернет-магазинов, объявлений в средствах массовой информации от различных магов и чародеев, предлагающих свои услуги всем желающим. 
Работают ли  все эти талисманы и амулеты? Вопрос, конечно, сложный. По крайней мере, он относится к теме самовнушения человека. При этом некоторые твёрдо уверены в том, что талисманы и прочие вещицы на счастье всё-таки приносят удачу и везение, но не обычным обывателям, а бизнесменам от мира колдовства и магии. Ведь они эксплуатируют естественные потребности и желания людей, всем нам хочется, чтобы наш дом был полной чашей, чтобы наше собственное здоровье и здоровье близких людей были крепкими. Наличие и совокупность этих факторов дает человеку самое главное – ощущение покоя и стабильности, счастья. Именно за это современный человек готов платить любые деньги.
При этом приобретая заморские обереги и талисманы, многие просто не задумываются о том, что это чужие для нашего мировоззрения символы, а о наличии  исконных традиций в этой области практически ничего не знают.

4.2. Современный человек об оберегах
Что же жителям Прикамья известно о славянских традициях окружать себя оберегами,  амулетами и талисманами и что они  думают о роли этих предметов и их символах в жизни современного человека? Чтобы найти ответы на эти вопросы и был проведён социологический опрос среди жителей нашего села. Всего в опросе приняли участие 30 человек. В анкету было включено 8 вопросов на тему оберегов и их роли в жизни современных людей. (приложение 7)
Синонимами термина «оберег» опрошенные считают термины талисман, амулет и хранитель.

На второй вопрос анкеты об известных славянских оберегах были получены следующие ответы: с большим отрывом лидируют крестик, подкова, иконка, кольцо. Несколько человек отметили подвески и магические знаки.
О роли оберегов в жизни современного человека было высказано следующее мнение:

 И хотя на первое место вышел ответ о роли оберегов как об украшении, но всё же их священную составляющую отметили около трети жителей. Славянские солярные символы более половины опрошенных считают  фашистской свастикой. Также некоторые назвали эти знаки странными и даже снежинками.  И только около трети назвали солярные знаки – славянскими и защитными. 
К современным оберегам жители нашего села  относят как славянские, так и новые: кошачий глаз, фигурки домовых, монеты, подвески, денежные деревья, восточные фигурки. 
На вопрос о вере в чудодейственную силу оберегов были получены неожиданные результаты – почти две трети респондентов ответили утвердительно.

О наличии личных или семейных оберегов утвердительно ответила половина опрошенных. 
Спорным оказался вопрос о правильном расположении подковы: и в действительности, нет единого мнения о том, как всё же правильно размещать подкову.(приложение 6 рис.19)


 В литературе даются советы о том, что если подкова служит  для защиты дома – то её нужно располагать концами вниз, а если она призвана привлечь достаток в доме – то концами вверх.
Опрос показал, что и в наше время обереги полностью не утратили своей привлекательности для людей, и в жизни современного человека они продолжают играть определённую роль, пусть и не первостепенную. 


4.3. Обереги своими руками
Конечно, в наше время не проблема приобрести оберег или талисман, но при этом, потратив деньгиможно так и получить желаемого. Так как неизвестно, какой человек их изготовлял, и какую часть своей души при этом вкладывал в эту вещь. В старину таким предметам придавали «магическую силу» только волхвы и шаманы. В настоящее время, если судить по многочисленной рекламе, потомственных ведунов и колдунов насчитывается в десятки раз больше, чем в древности. Поэтому данная сфера является хорошо отлаженным и преуспевающим бизнесом.
Именно в такой ситуации, многие люди стали самостоятельно изготавливать эти предметы для себя и своих близких. В последнее время появилось достаточно много книг, статей в газетах и журналах, сайтов в интернете на  эту тему. Тем более, что вещи, сделанные своими руками, всегда уникальны, их неоспоримые преимущества - неповторимость, оригинальность,  и в то же время  они хранит тепло рук создавшего эту вещь человека. Вещи, сделанные своими руками - сделаны с особой любовью и поэтому всегда несут в себе положительную энергетику.
Существует множество способов изготовления оберегов в домашних условиях. Многое здесь зависит от цели,  формы, материала, предпочтений, и конечно же от умений человека. Умельцы могут изготовить оберег из материалов, трудных в обработке: дерево, металлы, глина. Люди, занимающиеся рукоделием, могут сделать «обережную» вышивку на одежде или вышить ею предметы домашнего обихода, сплести ивовый плетень-оберег или оберег-лапти, сшить обереговую куклу или домовёнка. Существуют и более простые способы создания рукотворных оберегов: сплести или связать косу-домовушку, подвески и даже изготовить  оберег из бумаги. [14]
В последнее время многие садоводы и цветоводы, в том числе и нашего села, стали ставить на своих участках самодельные обереги-пугала. Эти симпатичные фигурки выполняют сразу несколько функций: и неповторимость участку придают, и непрошенных гостей отпугивают, и по мнению самих садоводов -помогают сохранить все их труды. (приложение 10)
В данном исследовании предлагается проект создания оберега из бисера. Бисероплетение - невероятно популярный сейчас вид рукоделия, хотя искусство создания украшений из стеклянных бусин - бисера возникло ещё в древнем Египте, примерно в III тысячелетии до н.э. С тех пор изготовление бисера распространилось по всему миру. И сейчас, по прошествии веков, украшения из бисера не потеряли своей привлекательности. [2.C.4]
Применяя различные техники бисероплетения, мастерицы делают браслеты, ожерелья, заколки, броши. Бисером можно расшить детали одежды, аксессуары (сумки, платки, ремни, кошельки и т.д.), декорировать предметы интерьера, даже вышивать картины. Можно приклеивать его в виде аппликации на ткань и другие материалы. Из цветных  бусин можно создавать фигурки и далее объединять их в композицию.
Многие люди верят в мистические и лечебные свойства драгоценных камней. Но не все знают, что мистическими свойствами обладают и бисерные изделия. Бисер является производным стекла, а стекло часто использовалось для изготовления оберегов. Бисер во всех культурах использовался как амулет, даже самые простые изделия – нанизанные нитки  - обладают свойствами «отгонять» дурной глаз и зависть. [2.C.7]
Предлагаемый проект бисерной подвески-оберега «Исток» является  личной разработкой автора. (приложение 11) Этот знак символизирует чистоту помыслов человеческой души. Считается, что обладатель данного оберега получает мощную энергетическую защиту от возможного негативного воздействия со стороны других людей.
Заключение



Рассмотрев все составляющие проблемы, можно сделать общий вывод о том, что история славянских оберегов, пережив века, все попытки в прошлом придать забвению некоторые аспекты славянской культуры, продолжается и в нашем высокотехнологичном мире – таком далёком от веры в мистику. Именно это позволяет говорить не только и не столько о магической и сакральной составляющей оберегов, сколько об их культурной и этнической составляющей.
Реализация поставленной в начале работы цели и решение задач привели к более полному осмыслению поднятой в работе проблемы.
Подводя итоги проведённой работы можно выявить ряд закономерностей и сделать некоторые выводы.
Выполнение первой – теоретической часть работы,  где рассматривался процесс развития восточных славян в основных аспектах, роли оберегов и талисманов в их жизни, а также славянская обережная символика в культуре Прикамья - привело к  следующим выводам:
-  жизнь наших далёких предков была неразрывно связана с природой;
- наличие в славянском пантеоне богов и духов как добрых, так и коварных было объяснением картины мира;
- необходимость заручаться поддержкой высшей силы, задабривание и привлечение на свою сторону – необходимая составляющая модели поведения восточных славян;
- обереги, амулеты и талисманы в жизни наших предков играли важную роль посредника между человеком и высшими силами, олицетворявшими природу, и только затем являлись украшением;
- в целом термины талисман, амулет, оберег -  могут считаться синонимами, так как все они имели охранную функцию;
- в виду большого разнообразия славянских оберегов возможно лишь составление их условной классификации;
- символам-оберегам в культуре наших предков придавалось особое магическое значение; 
- основные славянские символы - это солярные знаки;
- сохранение в этнических традициях русских на территории Прикамья              многих элементов славянских языческих верований.
Практическая часть исследования, проведённая по главе «Современность и обереги», также позволяет делать некоторые выводы. В частности, можно говорить о том, что:
-обереги, талисманы и амулеты продолжают и сегодня служить многим людям в своём исконном назначении;
- наряду с исконно славянскими предметами защиты сегодня используются и современные, в том числе – восточные; 
-славянские солярные символы, в настоящем, более ассоциируются с фашистской свастикой; 
-сакральная и магическая составляющие славянских символов для современного человека уступают место эстетической. 
Работа над вопросом об изготовлении оберегов своими руками, показала, что  любой человек, даже с самыми минимальными умениями что-то делать своими руками, всегда сможет изготовить оберег в домашних условиях, приёмов и способов такого занятия великое множество. Главное здесь просто иметь для этого желание.
Таким образом, можно сделать ключевой вывод всего исследования: гипотеза, выдвинутая в начале работы о том, что в наше время славянские обереги и символы в различных своих проявлениях полностью не утратили своей значимости -  подтвердилась.
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