Окунево
25 километров от Муромцево, что на севере Омской области, - и вы в Окунево. Не то в деревне, не то в стране… 
Что нам известно об Окунево? Из новейшей истории практически ничего. Хотя, поселению уже 287 лет. Не намного оно младше Омска и Питера… Зато у нас есть масса предположений о том, что было в Окунево пару тысяч лет назад .Странно, конечно. Но в Окунево много странного.

Деревня была основана в 1770 году. До этого времени ее называли «Резино». Когда рядом осели крестьяне-переселенцы и две деревушки слились, то Резино и небольшой придаток в несколько домиков переименовали в Окунево. В честь первопоселенца новоиспеченной деревеньки.
[image: image1.jpg]



Окунево. В узких кругах Окунево было известно ещё с 80-х годов как аномальная зона и место силы. Многие славяне-родноверы считают, что здесь когда-то находилось легендарное Беловодье - страна из древних славянских преданий, в которой все жили в абсолютной гармонии и благости. Поэтому многие приезжают именно сюда на празднование традиционных славянских солярных праздников. 

О живописном местечке Окунево сейчас уже известно далеко за пределами Омской области. Ежегодно растет число туристов, снаряжаются все новые экспедиции, появляются публикации, где маленькую деревеньку и ее окрестности называют не иначе как «Окуневское святилище», «Окуневский ковчег», «Пуп Земли»… Те, кто побывал здесь, меняются навсегда, остальные зачастую ухмыляются в ответ на рассказы о невероятных вещах, происходящих там, но все равно едут, чтобы увидеть чудо своими глазами.

Что же необычного в этом месте? На первый взгляд, ничего сверхъестественного. Деревня в пять улочек, дома из сруба, чистейший воздух, речка – типичный пейзаж для сибирской глуши.

 Некоторые утверждают, что много тысяч лет назад здесь располагался центр древней цивилизации, и не иначе, как здесь находился храм почитаемого в Индии бога Ханумана (Хана-Умана древних преданий), в котором находился огромный кристалл космического происхождения, который сейчас похоронен под толстым слоем земли; другие же абсолютно уверены, что неподалеку от сибирской деревушки Окунево находится - ни много, ни мало - Центр Земли, которому суждено стать «спасительным ковчегом» для человечества в свете грядущих Великих Изменений (или Маха Кранти). 

Известный американский ясновидящий Эдгар Кейси, предсказавший начало Второй мировой войны, писал: "В Западной Сибири уже идет накопление чистой энергии. Она защитит эту землю от разрушающего действия природных и энергетических катаклизмов. Западная Сибирь останется почти невредимой...".

Другие убеждены, что где-то в окрестностях деревни находится овеянное легендами пятое «потаённое озеро» из рассказов о пяти озёрах, искупавшись в котором, становишься вечно молодым.

Чем дальше катится слава об Окунево , тем сильнее оно обрастает всевозможными слухами и легендами, и еще больше рассказами очевидцев о чудесах, то и дело там случающихся. То рассказывают о светящихся шарах, возникающих из «ниоткуда», то о несущихся по воздуху конях, да таких красивых, что передать невозможно, то о чудесном исцелении больных, искупавшихся в местных Озерах. Говорят даже, что в 60-х годах прошлого столетия близ самого «мистически известного» озера с говорящим названием Шайтан пропала группа военных исследователей. Мистика! И только лишь местные жители на вопросы любопытных спокойно кивают головой: мол, всякое бывает. И не такое видали…
Про школу и самостоятельность:
Постфактум для вышестоящих организаций возникла окуневская 8-летняя средняя школа. Для времен «застоя» (1972г.) неожиданное появление школы без их уведомления, без оформления кипы документов – событие более чем удивительное. А местные решили все по-простому, по-своему. Колхозное собрание постановило: «Школе быть», - и на средства колхоза здание построили. Скандал разразился, когда учебный год уже начался, а окуневские дети не появились по официальному месту учебы (для них уже бывшему).
Про улицы Окуневские:
Пять улиц – вот и вся деревня. Одну, правда, съела река Тара, когда берег, однажды, обрушился. Но это было давно, поэтому помнят о ней только старенькие бабушки. Вообще, далеко не все, даже приехавшие на ПМЖ (постоянное место жительства), знают, как они называются… На домах только с недавних пор кое-где стали появляться надписи: «Мира 5», например. А письма же всегда надо откуда-то отправлять и куда-то они должны приходить. Поэтому многие дома стали получать имена собственные. В графе «Куда» можно было, да и сейчас тоже можно, прочесть: «В Облака». Представляете реакцию неосведомленных почтальонов? А «Облака» - это голубенький домик с беленькими облачками… Так появились еще несколько непривычных для приезжих адресов: «Слоны», «Ашрам», «Картикея», «Штаб», «Белый дом», «Зеленый дом», «Бадринат». Был в свое время даже «Синий дом», но его расформировали  за неуемные гулянки «по синей волне». А что касается новеньких почтальонов, то им бы психику покрепче, нервишки поустойчивей. Придет, как-нибудь письмецо: «Куда» - в слоны. «Кому» - Божественной Матери. Тут и вскрикнешь невольно: «Матерь Божья!» Да через левое плечо вместо трех раз пять плюнешь. Да и через правое - на всякий случай.
Итак, про улицы. Улиц в Окунево пять. Улица Мира. В недавнем прошлом называли ее Могильной, потому что по ней, кому пора, на кладбище несут. Иди себе с миром в последний путь. Хотя, если честно, путей последних не бывает.
Улица Центральная, она же Песчаная, она же Индийская. Раньше, правда, песка на ней побольше было. На велосипеде не проехать, на мотоцикле – на низкой скорости, да и то опасно – упадешь. Но с другой стороны, падалось  мягко и даже приятно. А самым приятным было – пройтись по ней босиком. А он – где теплый, где – горячий, где – прохладней. Идешь, бывало, а песочек меж пальцев так, еле щикотно, просачивается… Направляешься по этой улице в сторону Ашрама (храм приверженцев учения Шри Бабаджи), - а он аккурат в самом центре Центральной. И много таких, кто движется в ашрам на ритуалы, одетые в непривычные русскому глазу одежды индийского фасона. Панджаби, дхоти, сари… Оттуда и пошло: Индийская да Индийская… 
Кирпичная улица, больше известная как Карабах, очень отличается от всего остального Окунева. Продвигаясь по ней, не веришь, что это та же самая деревня. Там живут, в основном, одни татары. Все они – переселенцы  из сгоревшей татарской деревни Юрт-Бергамак. Во время подселения татар к окуневцам шла война между Азербайджаном и Арменией, в ходе которой между переселенцами из одной страны в другую и местными жителями нередко возникали нешуточные стычки. По образу и по подобию тоже улочку прозвали «Карабах». Парадокс заключается в том, что сейчас на Карабахе царит мир и покой.
С улицей Почтовой, или Почтовым переулком, как ее еще называют, все обстоит гораздо тривиальней, нежели с Нагорным Карабахом. В общем, там проживает почтальон. А почтальонов в Окунево, видимо, особенно ценят. Довольно приятно в далекой сибирской деревне неожиданно получить посылку с подарочком.
Зеленая улица расскажет сама за себя. Правда, в летнее время. Широкая, как ковром покрытая яркой зеленью, она больше напоминает вытянутую поляну между деревенскими жилищами.

Про ашрам: появление первых паломников и второе рождение
Окунево - место паломничества представителей различных религиозных конфессий. А началось все еще в 1991 году, когда неофициально был основан ашрам «Омкар Шива Дхам». По просьбе индийского гуру Шри Бабаджи из Хайдакхана, уроженка Латвии Расма Розитис, его ученица, в 1989 году отправилась на поиски места, где находился храм Бога Ханумана. Миссия ее была необычной: найти и возродить Храм Ханумана, затерянный где-то в сибирских просторах. По словам Раджни (ее духовное имя), выбор пал на Омск потому, что название этого города созвучно священному слогу “Ом”, обладающему, согласно индийским мистическим учениям, колоссальной божественной энергетикой, чистейшими вибрациями, пронизывающими Вселенную. Поиски священного места привели Раджни в деревню Окунево Муромцевского района. Окрестности поселения были признаны территорией, где располагался Храм Ханумана. Несколько лет Раджни прожила в Окунево, ежедневно проводя ведические ритуалы. На эти обряды стали собираться местные жители. В Окунево потянулись поклонники различных мистических учений и медитативных практик не только из Омска, но также из других городов России и из-за рубежа. Активность нового культа вызвала серьезную обеспокоенность Омско-Тарской епархии. В 1993 г. в Окунево, чтобы дать отпор «бабаджистам», лично приезжал архиепископ (ныне митрополит) Феодосий.
Второе рождение Окунево произошло. Подвижническая  деятельность Расмы – лидера российского движения «Хайдакханди Самадж», основательницы окуневского ашрама возымело свои плоды. По прошествии пяти лет, Расма уехала в Латвию, а дело, начатое ею в Сибири, развивают ее единомышленники. Ашрам, в 1995 году зарегистрированный как религиозная община «Омкар Шива Дхам», продолжает свою жизнь. Ашрам "Омкар Шива Дхам" - это российский центр международной организации последователей Бабаджи «Хайдакхан Самадж». Цель этой организации - распространение Учения Шри Бабаджи.

Слухи  о необыкновенной энергетике Окунево распространяются все шире, а паломников становится все больше. А с некоторых пор, как оказалось, «окуневское святилище» включено Ватиканом в число самых святых мест мира…

Про раскопки легенды:
Археологические раскопки на Татарском увале в двух километрах от деревни под руководством профессора Матющенко исследовательские группы Омского классического университета  ведут в течение нескольких десятилетий. Вскрывают древние могильники, отыскивают всевозможные ритуальные предметы стародавних эпох. Так и подтвердилось, что живописное  правобережье Тары сыздавна служило местом священнодействия для многих проживающих здесь народов. Правда, с конца XVI в. Резино-Окунево, как показали раскопки,  не имело какого-либо религиозного значения. Но Окунево, как известно, – природно-экологический заповедник. Площадь природной зоны составляет около 15 000га. Археологам – поле непаханое.
Может быть, какие-то из легенд впоследствии станут непосредственно историей, а какие-то с уверенностью можно будет назвать «красивыми сказками». В Окунево может обнаружиться что угодно… Так что, подземные тоннели и НЛО, человеческие останки больше двух метров, зубы мамонтов и морские раковины уже никого практически не удивляют.
Праздники и обряды

Пожалуй, самым веселым праздником на Руси можно назвать Масленицу. Этот праздник считается отголоском дохристианских времен, когда славяне еще были язычниками.
В старину считалась масленица праздником поминовения усопших. Так что сжигание масленицы - это ее похороны, а блины - это поминальное угощение. Но прошло время, и русский люд, жадный до веселья и отдыха, превратил грустный праздник в разудалую Масленицу. Но осталась традиция печь блины - круглые, желтые и горячие, как солнце, а к ней добавились катания на конных упряжках и санях с ледяных гор, кулачные бой, тещины посиделки. Масленичные обряды очень необычны и интересны, так как они сочетают в себе завершение периода зимних праздничных ритуалов и открытие нового, весеннего периода праздников и обрядов, которые должны были способствовать получению богатого урожая. 
Масленицу справляют целую неделю перед Великим постом. Причем каждый день Масленичной недели был посвящен особым ритуалам.

Вообще на Масленицу особое место отводилось теме семейно-брачных отношений: на масленицу чествовали молодоженов, поженившихся в течение прошедшего года. Молодым устраивали своеобразные смотрины в селе: ставили их к столбам ворот и заставляли целоваться у всех на глазах, забрасывали старыми лаптями или соломой, а иногда устраивали им «целовальник» — когда односельчане могли прийти в дом к молодым и поцеловать молодую. Традиция требовала, чтобы они нарядные выезжали «в люди» в расписных санях, наносили визиты всем, кто гулял у них на свадьбе, чтобы торжественно под песни скатывались с ледяной горы. Масленичная неделя проходила также во взаимных визитах двух недавно породнившихся семейств.

Свадьба. Официальной религией Киевской Руси христианство было провозглашено в конце IX века. И с этого момента и началось формирование традиционного русского свадебного обряда и продолжалось на протяжении семи веков. С введением христианства браки стали оформляться через обряд церковного венчания. Христианская церковь на протяжении многих веков боролась с язычеством, но искоренить его полностью так и не удалось. В результате чего христианские традиции тесно переплелись с языческими верованиями.

Только к XVI веку полностью сформировался свадебный ритуал с четко определенными этапами, свадебной атрибутикой, одеждой и угощениями. Тогда же и сложился свадебный фольклор. Но в разных регионах свадебные обряды сильно отличались, потому что свадьба всегда представляла собой игровое действо, и подходили к этому «спектаклю» по-разному даже в двух близлежащих деревушках. Все же, не взирая на эти различия, существовал некий костяк свадьбы - обряды, повторяющиеся от деревни к деревне от города к городу.

На Руси, как в других странах, тоже принято было засылать сватов в дом невесты. В назначенный день сваха или родные жениха приходили в дом девушки. Разговор заводился издалека, в иносказательной форме, и родители невесты обычно с ответом не спешили. Окончательный ответ давался после второго или третьего захода сватов. В случае положительного ответа родители невесты принимали от сватов хлеб, разрезали его. В случае отказа возвращали хлеб сватам.

Для успешного сватовства было принято выполнять ряд обрядовых действий. Например, считалось, что в среду и пятницу не следует затевать какие-либо свадебные дела, так как эти дни неблагоприятны для брака. Следили и за тем, чтобы сватовство, как и день свадьбы, не приходилось на 13-е число. В то же время такие нечётные числа, как 3-е, 5-е, 7-е и 9-е, в сватовстве и свадьбе играли определённую роль, считаясь счастливыми.

Сватать, как правило, после захода солнца (во избежание сглаза). Тот, кто шёл в дом со сватовством, старался по дороге ни с кем не встречаться и не разговаривать. После ухода сватов женщины связывал все кочерги и ухваты вместе - для удачи в деле.

Современное сватовство в России уже, конечно, лишено всех обрядовых обязательств и очень упрощено. Будущий жених сам наносит визит родителям своей избранницы и просит у них «руки их дочери». Если родители согласны, то отец будущей невесты вкладывает правую руку дочери в руку своего будущего зятя. После сватовства будущие молодожёны договариваются об объявлении помолвки и определяют её дату.

Одним из популярнейших до свадебных обрядов является девичник. По традиции накануне свадьбы невеста собирает своих подруг, чтобы провести с ними последний вечер своей свободной незамужней жизни. В старину в этот день невеста обязательно ходила в баню. Туда же приходили женщины петь свадебные песни и расчёсывать волосы невесте. Девушке полагалось плакать и причитать, прощаясь с девичьей волей.

Перед отправлением к венцу обычно происходил обряд сводов. Своды - символическое соединение жениха и невесты, совершавшееся под специальные песни посреди избы или во дворе. Дружка или сват подводил жениха и невесту друг к другу и соединял им руки или связывал их полотенцем (платком). Жених и невеста три раза обходили по кругу. Магическое значение соединения имели и обряды с хлебом. Например, дружка, отрезав по краюшке от хлеба невесты и привезённого с собой хлеба жениха, складывал их, связывал красной лентой и передавал крёстной матери, которая относила их на стол. Иногда хлебы разламывались над головами сидящих вместе жениха и невесты. Половина от женихова хлеба передавалась отцу невесты, а половина невестиного - дружке жениха, половины связывали лентой и ставили на стол.

Купальские обряды

В это день люди опоясывались перевязями из цветов, на голову надевали венки из трав. Водили хороводы, пели песни, разводили костры, в середину которых ставили шест с укрепленным на нем горящим колесом — символом солнца.

В песнях, которые распевались в деревнях, Купала называется любовным, чистоплотным, веселым. В день Ивана Купалы девушки завивали венки из трав, а вечером пускали их в воду, наблюдая, как и куда они плывут. Если венок тонет, значит, суженый разлюбил и замуж за него не выйти.

На Иванов день принято было обливать грязной водой всякого встречного. Считалось, чем чаще человек бежит купаться, тем чище будет его душа. Купаться же было предписано на заре: тогда купание обладало целебной силой.

В купальную ночь разжигали очищающие костры. Вокруг них плясали, через них прыгали, кто удачнее и выше — тот будет счастливее. В купальских кострах матери сжигали снятые с хворых детей сорочки, чтобы вместе с этим бельём сгорели и самые болезни. Молодёжь, напрыгавшись через костры, устраивали шумные весёлые игры, потасовки, бег наперегонки. Непременно играли в горелки.

В народе верили, что все чудодейственные и целебные травы распускаются как раз в ночь на Ивана Купалу. Поэтому знающие и опытные люди, а особенно деревенские лекари и знахари, ни под каким видом не пропускали Ивановой ночи и собирали целебные коренья и травы на весь год.

Ходили слухи, что в полночь на Купалу расцветает папоротник. Чудесный огненный цветок может указать счастливцу местонахождения всех кладов, как бы глубоко они ни были зарыты. Около полуночи на широких листьях папоротника появляется почка, которая поднимается все выше, выше, потом шатается, переворачивается и начинает «прыгать». Ровно в полночь созревшая почка с треском раскрывается и из нее появляется огненно-красный цветок. Человек сорвать его не может, но если увидит, все его пожелания исполнятся.

С днем Ивана Купалы люди связывали представления о чудесах. В ночь на Купалу нельзя было спать, так как оживала и становилась активной вся нечисть: ведьмы, оборотни, упыри, русалки... Считалось, что на Ивана Купалу ведьмы тоже справляют свой праздник, стараясь как можно больше причинить зла людям.

Вот так и проходил праздник Ивана Купалы — в разгульных обрядах, гаданиях и прочих веселых и милых шалостях…

