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Wild Buffalo in the Highlands of Northern Luzon, Philippines: 
Hunting, Sacrificing, Depicting in Oral Epics 
Maria V. Stanyukovich
Peter the Great Museum of Anthropology and Ethnography 
(Kunstkamera) of the RAS, Saint Petersburg, Russia,  
mstan@kunstkamera.ru

A buffalo about to be sacrificed in the Kolot (haircut) prestige ritual 
performed for a high-ranking boy in Ifugao, Philippines.  
Photo by Maria V. Stanyukovich, 2013.
Жертвенный буйвол. «Колот», престижный обряд перехода  
для мальчика высокого ранга, пров. Ифугао, Филиппины.  
Фото М.В. Станюкович, 2013.

The role of a buffalo in the culture of Southeast Asia cannot be 
overstated. Buffalo sacrifice is considered to be one of the main 
cultural traits of the whole area, insular and continental. The 
attention of anthropologists is concentrated on domesticated 
buffaloes; wild species, like Bubalus mindorensis, the Philippine 
endangered species from the island of Mindoro, mostly went 
unnoticed. The recent existence of a wild buffalo in the highlands 
of Northern Philippines is largely unknown to present-day 
researchers, including zoologists and archaeologists, although that 
animal, now extinct, played an important role in hunting, sacrificial 
practices, mythology and oral epics of the peoples of Cordillera. 
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The paper presents data on wild buffalo hunting and sacrificial 
practices derived from published sources of the early 20th c. and 
the author’s field interviews with hunters and ritual specialists. 
Contrary to the popular idea that only domesticated animals should 
be sacrificed, wild buffaloes were considered the most desirable 
sacrificial object in the ritual practices of the Ifugao and Bontoc. 
Old hunters still remember the techniques of buffalo hunting and 
define the forest areas where that wild species lasted the longest. 
The role prescribed to the animal in hudhud epics is also analysed. 
The universally recognised ferocity of buffaloes is doubled and 
tripled in the wild species; the dangers that they present to the 
hunter makes tauromachic episodes especially dramatic. More so, 
because in the hudhud text it is a female warrior who kills the 
duwog (wild buffalo), or rather she kills multiple duwogs and sends 
their heads to the putative offender of her brother who later appears 
to become her fiancée.
Keywords: wild buffalo, hunting, sacrifice, oral epics, Northern 
Philippines.

Дикие буйволы в горах Северного Лусона, Филиппины: 
охота, жертвоприношения, роль в эпических сказаниях
Мария Владимировна Станюкович
Музей антропологии и этнографии имени Петра Великого 
(Кунсткамера) РАН, Санкт-Петербург, Россия,  
mstan@kunstkamera.ru

Роль буйвола в культуре Юго-Восточной Азии переоценить 
невозможно; жертвоприношение буйвола считается одной из 
важнейших культурных черт, объединяющих весь регион, его 
островную и континентальную части. Эти одомашненные виды 
и находятся в поле зрения антропологов, в отличие от крас-
нокнижных диких видов, таких как филиппинский тамарау, 
Bubalus mindorensis, дикий буйвол с острова Миндоро. Что 
касается дикого буйвола Северного Лусона, ныне вымершего 
–о его существовании не знают даже зоологи и археологи. Тем 
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не менее этот дикий вид существовал еще сто лет назад, о чем 
сохранились достоверные свидетельства антропологов начала 
20 века, и играл значительную роль в охотничьих и ритуальных 
практиках, мифологии и эпике жителей Кордильеры. В до-
кладе проанализированы данные ранних источников и интер-
вью, взятые автором у охотников и ритуальных специалистов. 
Вопреки общему представлению о том, что жертвоваться 
должны домашние животные, дикий буйвол считался наиболее 
желаемой жертвой в культуре ифугао и бонтоков. Охотники 
еще помнят техники охоты на дикого буйвола и лесные мас-
сивы, где его поголовье сохранялось дольше всего. 

В эпических сказаниях ифугао на диких буйволов обычно 
охотится девушка-богатырка, что делает эпизоды тавромахии 
особенно впечатляющими. Считается, что дикие буйволы еще 
свирепее и опаснее домашних. Героиня живет на лесистом 
холме, охотится на диких буйволов и посылает их головы как 
вызов герою (которого считает обидчиком своего брата), за 
которого впоследствии выходит замуж.
Ключевые слова: дикий буйвол, север Филиппин, жертвопри-
ношение, эпос, охота.
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The Role of Animals in the Rites of the Medieval Population  
of the Gochevo Complex
Gennady Yu. Starodubtsev
Kursk State Regional Museum of Archeology, Kursk, Russia,  
arch1962@mail.ru

The presentation is devoted to the discovery of a ritual pagan 
sacrificial structure with traces of the rite of human sacrifice, dating 
from the late X — early XI centuries., discovered during the research 
of the Royal Palace settlement (Gochevsky Archaeological complex, 
Kursk region). In the neck area and under the bones of the victim’s 
skull, a necklace was found, which included beads made of blue 
and yellow, ocular glass and agate beads, a round two-part bronze 
pendant, a bronze unclosed ring, fish vertebrae, bone amulets made 
of the bones and fangs of a fox and a red deer. Of great interest is 
the set of bone amulets included in the necklace, the number of 
which suggests the ritual purpose of the necklace itself.
Keywords: Royal Palace; Gochevo; burial; paganism.

Burial necklace.
Ожерелье из погребения.



213

Роль животных в обрядах средневекового населения 
Гочевского комплекса
Геннадий Юрьевич Стародубцев 
Курский государственный областной музей археологии, Курск, 
Россия, arch1962@mail.ru

Городище Царский Дворец (Гочевский археологический 
комплекс, Курская область) представляло собой мощный 
укреплённый пункт 2 пол. XIV — 1 пол. XV вв. на р. Псёл. На 
его площадке отсутствуют культурные напластования ранее 
2 пол. XIV в. Однако в ходе исследований в южной части пло-
щадки цитадели обнаружено ритуальное языческое жертвен-
ное сооружение (яма 101) со следами обряда человеческого 
жертвоприношения, датируемое кон. Х — нач. XI вв.

Жертва (девочка в возрасте 4 — 4,5 лет) лежала в скорчен-
ном положении на левом боку головой на север. Череп раз-
давлен, левая рука вытянута к согнутому колену левой ноги, 
правая рука согнута в локте и направлена к пояснице, позво-
ночник изогнут. Кисти рук и стопа левой ноги не сохранились.

У запястья левой руки был обнаружен бронзовый кре
стопрорезной бубенчик грушевидной формы, нижняя часть 
которого орнаментирована продольными и поперечными 
полосами. У левого плеча на кости руки найдена половинка 
округлой двусоставной бронзовой подвески. В области шеи 
и под костями черепа жертвы обнаружено ожерелье, в состав 
которого входили бусы из синего и желтого бисера, глазчатые 
стеклянные и агатовая бусины, круглая двусоставная бронзо-
вая подвеска, бронзовое несомкнутое колечко, рыбьи позвон-
ки, костяные амулеты из костей и клыков лисицы и благород-
ного оленя, а также бронзовое несомкнутое колечко, на 
котором сохранилось несколько волосков умершей.

Большой интерес представляет собой входящий в состав 
ожерелья набор костяных амулетов, количество которых за-
ставляет предполагать ритуальное назначение и самого оже-
релья. Клык лисицы относится к числу сравнительно нечасто 
встречаемых амулетов. В позднем русском фольклоре лиса 
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выступает как «женский брачный символ или как олицетво-
рение хитрости», а её части тела использовались в лечебной 
магии. В этой связи любопытным представляется сочетание 
в составе одного ожерелья данных подвесок с клыком благо-
родного оленя и «бусами» из рыбьих позвонков. Обнаружение 
позвонков в составе ожерелья позволяет также уточнить ин-
терпретацию подобных находок, встречавшихся ранее на по-
селениях данного периода.
Ключевые слова: Царский Дворец, Гочево, погребение, языче-
ство.
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The Problem of Wolf Attacks in Modern Reindeer Husbandry 
of the Northern Selkups
Olga B. Stepanova
Peter the Great Museum of Anthropology and Ethnography 
(Kunstkamera) of the RAS, Saint Petersburg, Russia,  
stepanova67@mail.ru

Wolves that suddenly appeared on the Upper Taz above the 
village. Ratta and in the area of the river Bolshaya Shirta in 2018–
2021 and which caused a surge of anxiety and fear among the 
majority of the Upper Taz population, turned out to be a well-
forgotten old scourge for the region. They already terrorized local 
reindeer herders in the late 1970s and 1980s. After that, the wolves 
disappeared for a long time, but not from all over the territory of 
the region. Wolf lairs have been preserved on the river Pokolkа — 
70 km from the mouth and higher, including part of the territory 
of the Verkhne-Tazovsky State Reserve. For a long time, the wolves 
did not go beyond the boundaries of this localization, they behaved 
relatively quietly, not making a commotion, which is why most of 
the inhabitants of the area did not notice them.

The first response of the reindeer herders who suffered from 
the wolves was to move them with the herd to another place. When 
this measure did not help, and the wolves began to crush the deer 
in the heart of the region, the reindeer herders, hastily collecting 
a “data bank” on wolf habits, switched to comprehensive protection. 
Summer corrals were repaired, reinforced and “decorated” with red 
flags, in winter the practice of tying all herds of reindeer to trees 
became widespread, camps were no longer left unattended, and 
so on.

The problem of wolves, which is new for the Verkhnetazov 
reindeer breeders, was a consequence of a change in migration 
routes and a sharp increase in the number of wild reindeer in the 
area. In the foreseeable past, no wild reindeer migrated through 
the northern Selkup area, which is why there were very few wild 
reindeer here. Wild reindeer led the wolves and became their 
unwitting allies in attacking domesticated reindeer. The scheme for 
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killing domesticated deer is as follows: savages take domesticated 
deer with them into the forest, where they, having lost their human 
protection, become victims of wolves. When wolves attack, savages 
manage to escape, and domestic deer die, since their protective 
instincts are poorly developed.

But “helping” the wolves is not the main harm that wild reindeer 
inflict on Selkup reindeer herding: domestic reindeer, bitten by 
wolves, are incomparably less than those who left their native camp, 
joined the savages and remained forever in the forest. Therefore, 
the main enemy, the main threat to the Selkup reindeer husbandry, 
is not the wolf at all, but the wild reindeer.
Keywords: wolf, reindeer, Selkups.

Проблема нападений волков в современном оленеводстве 
северных селькупов
Ольга Борисовна Степанова 
Музей антропологии и этнографии имени Петра Великого 
(Кунсткамера) РАН, Санкт-Петербург, Россия, stepanova67@mail.ru

Волки, внезапно появившиеся на Верхнем Тазу выше с. Рат-
та и в районе р. Большая Ширта и вызвавшие у большинства 
верхнетазовского населения всплеск тревоги и страх, оказались 
для района хорошо забытой старой напастью. Они уже терро-
ризировали местных оленеводов в конце 1970-х — 1980-х гг. 
После этого волки надолго исчезли, но не со всей с территории 
района. Волчьи логова сохранились на р. Покольке — в 70 км 
от устья и выше, включая часть территории Верхне-Тазовско-
го государственного заповедника. За границы этой локализа-
ции волки долго не выходили, вели себя относительно тихо, 
не устраивая переполохов, отчего большая часть жителей 
района их не замечала.

Первым ответом пострадавших от волков оленеводов был 
их переезд со стадом в другое место. Когда эта мера не помог-
ла, и волки стали давить оленей в сердце района, оленеводы, 
спешно собирая «банк данных» о волчьих повадках, перешли 
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к комплексной защите. Были отремонтированы, усилены 
и «украшены» красными флажками летние корали, в зимний 
период распространилась практика привязывания к деревьям 
всех оленей стада, стойбища перестали оставлять без при
смотра и т.д.

Новая для верхнетазовских оленеводов проблема волков 
стала следствием изменения миграционных маршрутов и рез-
кого увеличения в районе численности дикого оленя. В обо-
зримом прошлом миграции дикого оленя через район про-
живания северных селькупов не проходили, отчего диких 
оленей здесь было совсем немного.  Дикие олени привели за 
собой волков и стали их невольными союзниками в нападении 
на домашних оленей. Схема убиения домашних оленей вы-
глядит следующим образом: дикари уводят домашних оленей 
с собой в лес, где те, лишившись человеческой защиты, стано-
вятся жертвой волков. При нападении волков дикарям удает-
ся убежать, а домашние олени гибнут, поскольку защитные 
инстинкты у них развиты слабо. 

Но «помощь» волкам не главный вред, который наносят 
дикие олени селькупскому оленеводству: домашних оленей, 
загрызенных волками, несравненно меньше, чем тех, кто по-
кинул родное стойбище, присоединился к дикарям и навсегда 
остался в лесу. Поэтому главным врагом, главной угрозой 
селькупского оленеводства является вовсе не волк, а дикий 
олень.
Ключевые слова: волк, северный олень, селькупы.
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Man and Animals in the Traditional Religious Worldview  
of the Bashkirs: Paradoxes of Relationships
Margarita N. Suleymanova
Department of History of the Republic of Bashkortostan,  
Archaeology and Ethnology of the Bashkir State University, Ufa, Russia, 
suleymanie@mail.ru

Departure with falcons for hunting, Bala-kataitsy, photo by S.I. Rudenko 
(from the book of S.I. Rudenko. Bashkirs. Historical and ethnographic 
essays/ printed by edition: Rudenko S.I. Bashkirs. Historical and 
ethnographic essays. M-L1955. With changes and additions. Ufa:  
“Kitap”, 2006. Р. 79).
Выезд с соколами на охоту, Бала-катайцы, фото С.И. Руденко  
(из книги С.И. Руденко Башкиры. Историко-этнографические  
очерки/печатается по изданию: Руденко С.И. Башкиры.  
Историко-этнографические очерки. М-Л., 1955. С изменениями  
и дополнениями. Уфа: «Китап», 2006. С. 79).

The report will consider the traditional ideas of the Bashkirs, 
in which you can find many paradoxical phenomena associated 
with the relationship between man and animals. Perhaps, the 
ethnonym «Bashkir» itself is already unique, according to one of 
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the most popular versions, meaning «the main wolf» (Turkic 
bash — main and kurt — wolf, hence — the main wolf). A similar 
relationship was noted with other animals  — horse, bear, birds 
(swan). Genealogical legends tell about the origin of many ancient 
Bashkir tribes and clans from these animals. This phenomenon in 
the scientific literature was called totemism, perhaps this was 
characteristic of the distant ancestors of the Bashkirs. Many ritual 
festivals, magical techniques, ritual actions and beliefs are associated 
with animals, some of which have survived to this day in a specific 
form. Some of them, for example, archaic ritual festivals such as 
«karga butkahi/tuyi» (crow / rook porridge / wedding), «kakuk 
saye» (cuckoo tea), are now actively being revived and popularized. 
The deep meaning of these ancient rituals, as well as the attitude 
towards animals, has long been lost, is not recognised, and is 
perceived as a fruit of religious fantasy or magic. But is it really so? 
Is it that simple? Or maybe these are manifestations of a higher 
degree of conscious attitude to the world around us, which have 
come down to us in the form of fairytales, legends, beliefs, and 
rituals? An approach in which beliefs and rituals are perceived as 
ignorance is, rather, an absolute misunderstanding and isolation 
from Nature. Distant ancestors, «ignorant» from the point of view 
of modern man, but they treated animals so carefully that they 
considered it, for example, obligatory to carry out a ritual after the 
hunt, during which they apologized to the spirit of the animal, 
perceiving it as an equal, with understanding and feelings. And it 
is impossible to imagine such an attitude on the part of modern 
hunters, exterminating wild animals in pursuit of their own passion 
and greed. The attitude towards animals, reflected in the traditional 
worldview, including the Bashkirs, certainly contains invaluable 
information, possibly being the key, for example, to restoring 
balance and harmony between human life and the environment.
Keywords: Bashkirs, traditional religious beliefs, animals.
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Человек и животные в традиционном религиозном 
мировоззрении башкир: парадоксы взаимоотношений
Маргарита Нугмановна Сулейманова 
Башкирский государственный университет, Уфа, Республика 
Башкортостан, Россия, suleymanie@mail.ru

В докладе будет рассмотрены традиционные представления 
башкир, в которых можно найти множество парадоксальных 
явлений, связанных с взаимоотношениями человека и живот-
ных. Пожалуй, уникальным является уже сам этноним «баш-
кир» по одной из самых популярных версий означающий 
«главный волк» (общетюркск. bash — главный и kurt — волк, 
отсюда — главный волк). Подобная связь отмечена и с други-
ми животными — конем, медведем, птицами (лебедь). Генеа-
логические легенды гласят о происхождении многих древне-
башкирских племен и родов от этих животных. Данное явление 
в научной литературе получило название тотемизма, возмож-
но, это было характерно для далеких предков башкир. С жи-
вотными связано множество обрядовых празднеств, магиче-
ских приемов, ритуальных действий и поверий, некоторые из 
которых в пережиточной форме сохранились до сегодняшне-
го дня. Отдельные из них, например, архаичные обрядовые 
празднества как «kарга бутkаhы/туйы» (воронья/грачиная 
каша/свадба), «кэкук сэйе» (кукушкин чай), ныне активно воз-
рождаются и популяризируются. Глубинный смысл этих древ-
них обрядов, как и отношение к животным, давно утрачены, 
не осознаются, и воспринимается как плод религиозной фан-
тазии, магия. Но так ли это на самом деле? И так ли все просто? 
А может это проявления высокой степени осознанного отно-
шения к окружающему миру, дошедшие до нас в виде сказок, 
легенд, поверий, ритуалов? Подход, при котором верования 
и обряды, воспринимаются как невежество  — это, скорее, 
абсолютное непонимание и оторванность от Природы. Далекие 
предки, «невежественные» с точки зрения современного чело-
века, однако столь бережно относились к животным, что 
считали, например, обязательным провести обряд после охоты, 
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в ходе которого просили извинения у духа животного, вос-
принимая его как равного, понимающего, чувствующего. И не-
возможно представить подобного отношения со стороны со-
временных охотников, истребляющих диких зверей в погоне 
за собственным азартом и алчностью. Отношение к животным, 
нашедшее отражение в традиционном мировоззрении, в том 
числе и башкир, безусловно содержит бесценную информацию, 
возможно, являющуюся ключом, например, к восстановлению 
равновесия и гармонии в жизни человека и окружающей его 
среды.
Ключевые слова: башкиры, традиционные религиозные пред-
ставления, животные.
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Sonic Aspects of the Human-Animal Relationship
Galina B. Sychenko
AIE, Rome, Italy, sytchenko@mail.ru

Morin khor’bi ‘Horse sticks’ — Buriat shaman’s sound tool  
(Between the Worlds: Shamanism of Peoples of Siberia. Catalogue.  
Moscow: Khudozhnik i Kniga, 2006. P. 178).
Морин хорьби ‘Конные трости’ — звуковое орудие бурятских  
шаманов (На грани миров. Шаманизм народов Сибири. Каталог. 
Москва: Художник и книга, 2006. С. 178).

Sound, sounding is one of the main modes of communication, 
involving not only humans but also non-human agents (personified 
natural objects, spirits, deities, etc.). Among the latter, animals 
occupy perhaps the most important place, being essential vital 
objects: first as sources of danger (wild animals), then as sources 
of food and well-being (wild and domesticated animals), finally as 
friends, partners and companions (pets). 

The sonic aspects cover a wide range, from the simplest signals 
(beckoning, sound imitation) to the epic canvases (so-called “beast 
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epic”). The pragmatic, symbolic, aesthetic and emotional functions 
of such communication are often based on the imitation of the 
animal voice, driven by the human desire to “speak the language 
of the animal” — above all to be understood by it.

The report aims to identify and analyse some of the sonic 
aspects of the human-animal relationship and to demonstrate 
examples of such communication.
Keywords: sonic communication, voice, animals’ sounds.

Звуковые аспекты взаимоотношений людей и животных
Галина Борисовна Сыченко
AIE, Рим, Италия, sytchenko@mail.ru

Звук, звучание  — один из основных способов общения, 
участниками которого являются не только люди, но и не-
человеческие субъекты (персонифицированные природные 
объекты, духи, божества и т.д.). Среди последних животные 
занимают едва ли не самое важное место, выступая незамени-
мыми жизненно важными объектами: сначала как источники 
опасности (дикие животные), затем как источники пищи и бла-
госостояния (дикие и одомашненные животные), наконец, как 
друзья, партнеры и компаньоны (домашние животные).

Звуковые аспекты охватывают широкое пространство: от 
простейших сигналов (подзывания, звукоподражания) до 
эпических полотен (так называемый «животный эпос»). Праг-
матические, символические, эстетические и эмоциональные 
функции такого общения часто основаны на имитации голоса 
животного, вызванной стремлением человека «говорить на 
языке животного» — прежде всего, чтобы быть им понятым.

Доклад имеет целью выявить и проанализировать некото-
рые звуковые аспекты взаимоотношений человека и животных 
и показать примеры такого общения.
Ключевые слова: звуковая коммуникация, голос, звуки живот-
ных.
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Arctic Foxes, Reindeer and Humans:  
Human-wildlife Conflicts in Yamal
Alexandra N. Terekhina, Alexander I. Volkovitskiy 
Arctic Research Station, Institute of Plant and Animal Ecology Ural 
Branch of the RAS, Labytnangi, Russia, terekhina.yamal@gmail.com

Nenets herder during calving in Yamal. Photo by A.Volkovitskiy, 2015.
Ненецкий пастух во время отела на Ямале. Фото А. Волковицкого, 
2015.

Numerous problematic cases of human — wildlife interactions 
are described in terms of human-wildlife conflict or human-wildlife 
coexistence in social anthropological papers. The majority of such 
situations refers to predators damaging domestic herds or 
threatening humans. Despite the fact that predators are named as 
a source of damage the growing social tensities are connected with 
conflicts between different stakeholders: herders, conservationists, 
authorities, hunters and other actors.  The presentation focuses on 
the problem of arctic foxes’ predation on domestic reindeer calves 
during calving on the Yamal Peninsula which has emerged in the 
last years. Until the 1990s the Yamalo-Nenets Autonomous Okrug 
as all the Soviet North were involved in large-scale fur hunting and 
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the solid part of indigenous peoples were employed as hunters. For 
the last 30 years arctic fox fur is used only for decoration of 
traditional clothes. Arctic fox hunting for new borne calves is not 
a new phenomenon and has been described in literature and in 
reindeer herders’ narratives. Although only in 2017-2018 the tundra 
people started to assess this predation as a real problem connected 
with the increase of the arctic fox population. We are presenting 
the results of the interdisciplinary study which was conducted in 
the areas of the two ecological research stations: “Erkuta” in the 
southern Yamal and “Sabetta” in the north. The presentation 
discusses the various aspects influencing the appearance of the 
conflict interactions between arctic fox, reindeerand humans.
Keywords: arctic fox, Yamal, nenets, reindeer herding, human-
wildlife conflict.

Песцы-олени-люди:  
конфликт «человек-дикая природа» на Ямале
Александра Николаевна Терёхина, Александр Игоревич 
Волковицкий 
Арктический научно-исследовательский стационар Института 
экологии растений и животных Уральского отделения РАН, 
Лабытнанги, Россия, terekhina.yamal@gmail.com

		
Для многих проблемных ситуаций взаимодействия чело-

века и диких животных в научной литературе используется 
термин human-wildlife conflict или, в современных социально-
антропологических работах  — human-wildlife coexistence. 
Большая часть описанных случаев связана с хищниками, при-
носящими урон домашнему скоту или непосредственно чело-
веку. Несмотря на то, что источником приносимого «вреда» 
называются хищные животные, возникающая зачастую обще-
ственная напряженность связана с конфликтом между разны-
ми стейкхолдерами: скотоводами, зоозащитниками, правитель-
ством, охотниками и другими акторами. Доклад посвящен 
проблеме хищничества песца в период отела домашних север-
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ных оленей на полуострове Ямал, остро проявившейся в по-
следние годы. До 1990-х годов в Ямало-Ненецком автономном 
округе, как и по всему Северу, велся активный пушниной 
промысел, и значительная часть коренного населения работа-
ла охотниками-заготовителями. В настоящее время, уже почти 
тридцать лет, мех песца используется только для шитья тра-
диционной одежды. Нападения песцов на новорожденных 
телят во время отела не являются новым явлением и фигури-
руют как в научной литературе, так и в рассказах самих оле-
неводов. Однако в 2017-2018 гг. тундровики начали характе-
ризовать хищничество арктического лиса как реальную 
проблему, связанную с ростом численности хищников. Пред-
ставленные результаты — часть междисциплинарного иссле-
дования, проводившегося в районах двух экологических ста-
ционаров «Еркута» и «Сабетта», расположенных в южной 
части полуострова Ямал и на севере, рядом с промышленным 
поселком Сабетта. В докладе будут рассмотрены разные фак-
торы, влияющие на возникновение данного конфликтного 
взаимодействия песец-олень-человек.
Ключевые слова: песец, Ямал, ненцы, оленеводство.
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Dialectic Oppositions. Wild and Domesticated Animals  
as Represented in Himalayan Indigenous Folklore
Davide Torri
Sapienza University of Rome, Rome, Italy, davide.torri@uniroma1.it

Goat. Valley of Helambu (Nepal). Photo by D. Torri.
Коза. Долина Хеламбу (Непал). Фото Д. Торри.

The present paper will address the role and function of wild 
and domesticated animals in the folklore of some indigenous groups 
of the Himalayan regions of India and Nepal. In the folklore, 
mythology, worldview, and ritual praxis of many indigenous people 
of the region, animals are in fact widely represented as companion 
species, antagonists, ancestors, or competitors constantly engaging 
with human beings in a multiplicity of contexts. In particular, this 
paper will take into account the topics of animals in origin or 
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emergence myths, the function of animals as owners / keepers of 
dangerous / endangered ecological niches (high pastures, forests, 
ponds etc.) in local narratives, and their role in productive activities 
(hunting, husbandry, agriculture). The examples and case studies 
presented here will cover Western Himalaya (Pakistan, India), 
Central Himalaya (Nepal) and Eastern Himalaya (India), in order 
to map continuities and discontinuities characterizing the complex 
pattern of relationships and productive entanglements between 
humans and other animals, encompassing several political borders, 
diverse ecological zones and numerous cultures. More specifically, 
the paper will analyze materials linked to shamanic religious 
complexes still existing in these regions, despite the overarching 
influence of major religions (i.e. Hinduism, Buddhism, etc.). It is 
among the indigenous groups that we find, in fact, a rich and 
variegated repertoire of narratives embedding a specific knowledge 
about the local fauna.
Keywords: indigenous, folklore, mythology, Himalaya, animals.

Диалектика противоположностей.  
Дикие и одомашненные животные,  
представленные в фольклоре коренных народов Гималаев
Давиде Торри
Римский университет «Ла Сапиенца», Рим, Италия,  
davide.torri@uniroma1.it

В данной статье будут рассмотрены роль и функции диких 
и домашних животных в фольклоре некоторых коренных 
групп гималайских регионов Индии и Непала. В фольклоре, 
мифологии, мировоззрении и ритуальной практике многих 
коренных жителей региона животные широко представлены 
как компаньоны, антагонисты, предки или конкуренты, по-
стоянно взаимодействующие с людьми в самых разных кон-
текстах. В частности, в этом докладе будут рассмотрены темы 
животных в мифах о происхождении или возникновении, 
функция животных как владельцев / хранителей опасных / 
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находящихся под угрозой исчезновения экологических ниш 
(высотные пастбища, леса, пруды и т. д.) в местных преданиях 
и их роль в производственной деятельности (охота, животно-
водство, сельское хозяйство). Примеры и тематические ис-
следования, представленные здесь, будут охватывать Западные 
Гималаи (Пакистан, Индия), Центральные Гималаи (Непал) 
и Восточные Гималаи (Индия), с целью отобразить преемствен-
ность и неоднородность, характеризующие сложный образец 
взаимоотношений и продуктивных связей между людьми и жи-
вотными в этом регионе, охватывающем несколько политиче-
ских границ, различные экологические зоны и многочисленные 
культуры. В частности, в докладе будут проанализированы 
материалы, связанные с шаманскими религиозными комплек-
сами, все еще существующими в этих районах, несмотря на 
всеобъемлющее влияние основных религий (например, инду-
изма, буддизма и т. д.). Именно у коренных народов мы на-
ходим богатый и разнообразный репертуар повествований, 
включающих конкретные знания о местной фауне.
Ключевые слова: коренные народы, фольклор, мифология, Ги-
малаи, животные.
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Kaluga, Chum Salmon and a Fish Skin Robe:  
Fish in the Cultures of the Indigenous Peoples  
of the Lower Amur, Sakhalin and Kamchatka
Veronika G. Tselichsheva  
Peter the Great Museum of Anthropology and Ethnography 
(Kunstkamera) of the RAS / Saint Petersburg State University  
of Industrial Technologies and Design, Saint Petersburg, Russia,  
nics3@yandex.ru

The work of the Nanai artist N. U “Seven”.
Работа нанайского художника Н. У “Сэвэн”.

Fishing is an important component of both traditional practices 
and modern life of the indigenous population of the Lower Amur, 
Sakhalin and Kamchatka. The unique Kaluga passable spawning 
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pink salmon and chum salmon, even ordinary crucians and 
minnows are the heroes of myths and fairy tales. In the past, fish 
served as food for people and dogs, as a material for clothing and 
shoes. Glue and medicines were made from it. Today, fishing is an 
object of politics and law.

Successful fishing is impossible without a fine knowledge of the 
rhythms of life of the fish fauna of the Amur and the seas that wash 
the shores of Sakhalin and Kamchatka. Economic models based on 
natural cycles and intergroup interactions were common in the 
traditional past and today. The report will focus on the knowledge 
about the «time offishes».
Keywords: Kaluga, chum salmon and a fish skin robe: fish in the 
cultures of the indigenous peoples of the Lower Amur, Sakhalin 
and Kamchatka.

Калуга, кета и халат из рыбьей кожи: рыбы в культурах 
коренных народов Нижнего Амура, Сахалина и Камчатки
Вероника Геннадьевна Целищева 
Музей антропологии и этнографии имени Петра Великого 
(Кунсткамера) РАН / Высшая школа технологии и энергетики, 
Санкт-Петербургский государственный университет 
промышленных технологий и дизайна, Санкт-Петербург, Россия, 
nics3@yandex.ru

		
Рыболовство является важной составляющей как тради-

ционных практик, так и современной жизни коренного насе-
ления Нижнего Амура, Сахалина и Камчатки. Уникальная 
калуга, проходные нерестовые горбуша и кета, даже обычные 
карась и пескарь являются героями мифов и сказок. В прошлом 
рыба служила пищей для людей и собак, материалом для одеж-
ды и обуви. Из нее изготавливали клей и лекарства. Сегодня 
рыболовство — объект политики и права.  

Успешное рыболовство невозможно без тонкого знания 
ритмов жизни рыбной фауны Амура и морей, омывающих 
берега Сахалина и Камчатки. Экономические модели, основан-
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ные на природной цикличности и межгрупповых взаимо
действиях, были распространены в традиционном прошлом 
и сегодня. На знаниях о «времени рыб» будет сделан акцент 
в докладе.
Ключевые слова: коренные народы, традиционное природо-
пользование, рыболовство.
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The Peacock as the Bird of Paradise: a Comparative Study
Yaroslav V. Vassilkov
Peter the Great Museum of Anthropology and Ethnography 
(Kunstkamera) of the RAS, Saint Petersburg, Russia,  
yavass011@gmail.com

Peacocks as psychopomps. Painting on a ceramic funerary urn.  
Cemetery H culture (Late Harappa, 1900–1300 BC).
Павлины, уносящие души умерших. Роспись погребальной урны. 
Культура позднехараппского могильника H, 1900–1300 гг. до н.э.

In India the peacock was domesticated and exported to Sumer 
as early as at the times of the Indus Valley Civilization. We learn 
about mythological ideas connected with it from Its representations 
on the funerary urns of the “Late Harappan” Cemetery H culture; 
peacocks are depicted as birds conducting souls to the other world. 
The peacock’s ability to kill and eat serpents but remain immune 
to poisoning, gave rise to the idea of its link with immortality and 
the rebirth. The spread of soteriological religions placing the highest 
value on the cessation of any kind of rebirth, moved the image of 
the peacock as a psychopomp to the periphery of Indian culture. 
In Classical poetry of India, a link between the peacock and the 
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rain season comes to the fore, the peacock’s «dance» being 
associated with renewal of life, fertility and the seasonal awakening 
of sexual desire. In Viṣṇuism, the peacock is a constant witness of 
Kṛṣṇa’s love games, it is always present both in Vaikuṇṭha, the 
heavenly paradise, and in Vṛndāvana, the earthly one. In the middle 
of the 1st millennium CE the peacock moved to Greece via Persia, 
and later, to Rome. The mythology of the peacock forming in the 
world of ancient Greece and Rome shared the basic motifs with the 
archaic mythology of India. The peacock became the sacred bird 
linked with the ideas of metemphsychosis and the immortality of 
the soul. In Roman empire the peacock was a bird of the empress, 
while the eagle — a symbol of the emperor. After the empress’ death 
the peacock was thought to carry her away to heaven. Christianity 
turned the image of the peacock into an important symbol linked 
with the immortality of the soul, resurrection, the mystery of com
munion and the bliss in paradise. In the present paper we aim to 
establish factors that might have contributed to the formation of 
similar peacock mythologies in different regions of the world even 
in a case when any direct borrowing can be excluded.
Keywords: peacock, psychopomp, paradise, Indian mythology, 
comparative mythology.

Павлин как райская птица: сравнительное исследование
Ярослав Владимирович Васильков
Музей антропологии и этнографии имени Петра Великого 
(Кунсткамера) РАН, Санкт-Петербург, Россия, yavass011@gmail.com

В Индии павлин был одомашнен и экспортировался в Шу-
мер еще в период Хараппской цивилизации. О связанных с ним 
мифологических представлениях свидетельствуют изображе-
ния на погребальных урнах позднехараппской «культуры 
могильника эйч», где павлины представлены уносящими 
в иной мир души умерших. Способность павлина убивать 
и поедать змей, оставаясь неуязвимым для яда, порождала 
идею о связи его с бессмертием и новым рождением. Распро-
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странение сотериологических религий, утверждавших в каче-
стве высшей ценности прекращение всяких рождений, потес-
нило образ павлина-психопомпа на периферию индийской 
культуры. В поэзии на первый план выходит связь павлина 
и его «танца» с муссонным обновлением природы, плодоро-
дием земли, которое приносит дождь и с «весенним» прояв-
лением любовного влечения. В вишнуизме павлин  — неиз-
менный свидетель любовных игр Кришны, присутствующий 
как в небесном раю Вайкунтхе, так и в земном — Вриндаване. 
В середине I тыс. павлин попадает в Грецию, позднее — в Рим. 
Античная мифология павлина сходна с представлениями ин-
дийской архаики. Он становится священной птицей греческой 
Геры и римской Юноны, связан с идеями метемпсихоза и бес-
смертия души. В позднем Риме павлин был птицей импера-
трицы (орел  — императора). После смерти императрицы ее 
уносил в небесный мир павлин. Христианство превратило 
образ павлина в один из важнейших символов, сопряженный 
с такими понятиями, как бессмертие души, воскресение, та-
инство причащения и посмертное блаженство в раю. В докла-
де ставится задача ответить на вопрос: какие факторы могли 
содействовать формированию сходных мифологий павлина 
в разных регионах мира в том случае, когда прямое заимство-
вание можно считать исключенным?
Ключевые слова: павлин, психопомп, рай, индийская мифоло-
гия, сравнительная мифология.
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Keen Zoological Observation, not Symbolic Exploitation. 
Group Animal Scenes on the Carved Chlorite Artifacts of the 
Halil Rud Civilization (Kerman, Iran, 3rd Millennium BC)
Massimo Vidale
University of Padua, Padua, Italy, mass.vidale@gmail.com

A chlorite carved vessel of the Halil Rud civilization, private collection. 
About 2500 BC (Jiroft, Kerman, Iran).
Резной хлоритовый сосуд культуры Халил Руд (Джирофт), частное 
собрание. Около 2500 г. до н.э. (Джирофт, провинция Керман, Иран).

The ongoing exploration and interpretation of the rich visual 
repertory which appears on the famous carved chlorite artefacts of 
the Halil Rud Civilization (Kerman, Iran, mid-3rd millennium BC) 
suggests that the involved craftsmen and users did not saw some 
of the animals of the nearby ecological niches as static symbols of 
human values or identities. Rather, they carefully observed and 
understood some crucial aspects of animal interaction (among 
different species, and within groups of animals of the same species), 
and used the models thus gathered for expressing complex 
metaphors of socio-economic interest. These artifacts, ultimately, 
support the notion that the inhabitants of the earliest cities of 
Middle Asia, in the early Bronze age, had an ecological understanding 
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of the already dramatic changes brought about by incipient 
urbanism in their delicate ecosystems, impacted by a growing 
aridification. 
Keywords: Halil Rud civilization, Jiroft, Bronze age Iran, animal 
iconography.

Внимательное зоологическое наблюдение, а не 
символическая эксплуатация. Групповые сцены животных 
на резных хлоритовых артефактах культуры Халил Руд 
(Джирофт, провинция Керман, Иран,  
3-е тысячелетие до н.э.)
Массимо Видале
Университет Падуи, Падуя, Италия, mass.vidale@gmail.com

Настоящее исследование, опираясь на интерпретацию 
многочисленных изображений на знаменитых резных хлори-
товых артефактах, принадлежащих культуре долины Халил-
Руд (Джирофт, провинция Керман, Иран, середина 3-го тыся-
челетия до н. э.), предполагает, что изготовившие предметы 
мастера и пользовавшиеся ими люди не всегда видели в жи-
вотных ближайших природных зон устойчивые символы че-
ловеческих ценностей. Скорее, они внимательно наблюдали за 
животными и пытались понять некоторые ключевые аспекты 
взаимодействия между ними (между разными видами и внутри 
групп животных одного и того же вида) и использовали по-
строенные таким образом модели для формулирования ком-
плексных метафор социально-экономической сферы. Характер 
изображений, в конечном счете, поддерживает мнение о том, 
что жители древнейших городов Среднего Востока в эпоху 
ранней бронзы в экологическом ключе понимали происходя-
щие драматические изменения, вызванные зарождающимся 
урбанизмом в хрупких экосистемах, попавших под воздействие 
растущей аридизации.
Ключевые слова: культура Халил Руд (Джирофт), эпоха бронзы 
в Иране, иконография животных.
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Cat Worship among the Kazym Khanty:  
To Question the Permian Component in Khanty Culture
Tatyana V. Voldina, Irina M. Moldanova 
Ob-Ugric Institute of Applied Researches and Development,  
Khanty-Mansiysk, Russia, tatyanavoldina@yandex.ru

One of the most revered patron spirits of the Khanty people is 
the Kazym Goddess (Vut-imi, Kasum-naj). Residents of the Kazym 
River call her Pupi S’asi ‘(holy) spirit grandmother’. The story of the 
life path of the Goddess is contained in the legends and sacred songs 
of the Kazym Khanty, it reflects contacts with neighboring ethnic 
groups  — the Sosva Mansi and the Nenets, and also indicates 
constant migrations and the development of new territories.

Also, the Kazym people themselves differ from other local 
groups by their mobility and active development of territories.

As well as other patron spirits of the Ob-Ugric peoples Kasum-
naj has her own zoomorphic images, the main one being the image 
of a black cat with a white chest. The description of this sacred 
animal can be found in folklore: Rǫχәŋәλ kăt’i jεmәŋәλ aj χŏr-jǫ  
‘I turned into a little cat with white chest’; Śăλta, in imi nŏχεmiλәs-
mŏχεmiλәs, pitĭ kăt’i χŏra jis ‘A woman twirled, twisted and turned 
into a black cat’; Pitĭ kăt’i  — śit in Wŭt imen, λŭw śi χŏra śi 
jŭwεmiλәs ‘A black cat is the image that Vut-imi took’. According 
to mythological legends, it was in this image that the goddess was 
able to hide from persecution, and representatives of this local 
group, accordingly, show special respect for cats.

The sacred name of a cat is kan’ (in Permian: ‘cat’, compare with 
Khanty kati). It indicates the Permian origin of this cult. As we 
know, the formation of the Ugric and Perm peoples is a long 
historical path with constant waves of migrations that periodically 
took place in the forest zone of the Ural and Trans-Urals. The 
Permian component is clearly visible in the culture of the Kazym 
Khanty.

Until recently, the Kazym Khanty had a special language for 
communication with cats. They added a syllable -jan to the end of 
words. For example, when the owners addressed a pet, they could 
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say: “Kati-jan, jam pojk poiki-jan” (‘Cat-jan, say your good prayer-
jan’).

The report considers the main features of cat worship among 
the Kazym Khanty in comparison with the data on the Permian 
peoples: ritual and folklore materials, and the lexical layer.
Keywords: Kazym Khanty, cat worship, Permian component.

Почитание кошки у казымских хантов:  
к вопросу о пермском компоненте  
в хантыйской культуре  
Татьяна Владимировна Волдина,  
Ирина Максимовна Молданова 
Обско-угорский институт прикладных исследований и разработок, 
Ханты-Мансийск, Россия, tatyanavoldina@yandex.ru

Одним из почитаемых в хантыйском народе духов-покро-
вителей является Казымская богиня (Vut-imi, Kasum-naj, 
Kasum-imi). Жители р. Казым называют её Pupi S’asi ‘дух (свя-
тая) бабушка’. История жизненного пути богини содержится 
в легендах и священных песнях казымских хантов, отражает 
контакты с соседними этническими группами — сосьвински-
ми манси и ненцами, а также указывает на постоянные мигра-
ции и освоение новых территорий. Также и сами казымцы 
отличаются от других локальных групп своей мобильностью 
и активным освоением территорий. 

Как и другие духи-покровители обско-угорских народов, 
Kasum-naj имеет свои зооморфные образы, основным из ко-
торых является образ чёрной белогрудой кошки. Описание 
этого священного животного можно встретить в фольклоре: 
Rǫχәŋәλ kăt’i jεmәŋәλ aj χŏr-jǫ ‘Белогрудой маленькой кошкой 
обернулась’; Śăλta, in imi nŏχεmiλәs-mŏχεmiλәs, pitĭ kăt’i χŏra jis 
‘Женщина покрутилась, повертелась, приняла образ черного 
кота’; Pitĭ kăt’i — śit in Wŭt imen, λŭw śi χŏra śi jŭwεmiλәs ‘Чер-
ный кот — образ, который принимала Vut-imi’. Согласно ми-
фологическим сказаниям именно в этом образе богиня смогла 
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скрыться от преследования, и представители данной локальной 
группы соответственно оказывают особое почтение кошкам.

Сакральное название кошки — kan’ (перм.: ‘кошка’, сравни 
хант.: kati) указывает на пермское происхождение данного 
культа. Как известно, становление угорских и пермских на-
родов представляет собой длительный исторический путь, 
сопряженный с постоянными волнами миграций, периодиче-
ски протекавших в лесной зоне Приуралья и Зауралья. Перм-
ский компонент хорошо просматривается в культуре казым-
ских хантов.

Ещё до недавнего времени у казымских хантов существовал 
специальный язык для общения с кошками — с добавлением 
к концу слов слога -jan. Например, обращаясь к домашнему 
питомцу хозяева могли сказать: «Kati-jan, jam pojk poiki-jan» 
(‘Кошка-ян, добрую молитву моли-ян’).

В докладе предполагается рассмотреть основные особен-
ности культа кошки у казымских хантов в сопоставлении с дан-
ными по пермским народам: обрядовые и фольклорные мате-
риалы, лексический пласт.
Ключевые слова: казымские ханты, культ кошки, пермский 
компонент.
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Purchase and Sale of Reindeer and Carriage in the Yamal 
North in the First Third of the 20th century
Elena A. Volzhanina
Tyumen Scientific Centre Siberian Branch of the RAS, Tyumen, Russia, 
nyabako@mail.ru

The presentation proposes to consider the involvement of 
reindeer and reindeer husbandry products in commodity-money 
relationships, the emergence and spread of new practices among 
the Nenets, recorded by household censuses of the first third of the 
20th century, as a result of state policy in the North and the 
adaptation of the Nenets economy to the new reality.

According to ethnographic descriptions, the Nenets did not sell 
or buy reindeer and reindeer products in the past. On the one hand, 
because in most cases they did not have money, and on the other 
hand, in the Nenets reindeer herding environment, the reindeer 
was not considered as an object of sale. As for the carriage trade, 
this occupation also appeared only in the first third of the 20th 
century. From the documents of the beginning of the last century, 
it is known that the Nenets were not engaged in the carriage trade, 
because they did not have a sufficient number of sled reindeer.

In the first third of the 20th century, significant changes were 
taking place in the structure of the Nenets economy, caused by the 
new socio-political situation in the North as a whole. The main 
initiator of the purchase of domesticated reindeer was the state in 
the second half of the 1920s. In the long term, state support was 
supposed to oust the dependence of low-reindeer and free-reindeer 
herders on wealthy households and destroy the traditional system 
of mutual help.

With foundations of new settlements on Yamal, a transport 
network began to take shape, connecting them with each other. It 
provided reindeer herders with an additional opportunity to earn 
money from carriage in winter. Some families with small herds of 
reindeer specially set up a winter camp near the main transport 
routes. One of the other objective circumstances also contributed 
to the spread of carriage.  More than half of the Yamal reindeer 
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breeders did not have a herd of more than 100 livestock, which did 
not supply all the family needs and required an additional source 
of income.
Keywords: Nenetses, reindeer, carriage, Yamal.

Продажа и покупка оленей и извоз на Ямальском Севере 
в первой трети XX в.
Елена Александровна Волжанина
Тюменский научный центр Сибирского отделения РАН, Тюмень, 
Россия, nyabako@mail.ru

В докладе предлагается рассмотреть покупку-продажу 
живых оленей и продукции оленеводства, появление и рас-
пространение новых видов деятельности среди ненцев, за-
фиксированные похозяйственными переписями первой трети 
XX в., как результат политики государства на Севере и адап-
тации ненецкого хо77зяйства к новой реальности.

Согласно этнографическим описаниям, ненцы не продава-
ли и не покупали оленей и продукцию оленеводства в прош
лом. С одной стороны, потому что у них в большинстве случаев 
отсутствовали деньги, а с другой — в ненецкой оленеводческой 
среде олень не рассматривался как объект торговли. Что каса-
ется извозного промысла, то данное занятие тоже появилось 
только в первой трети XX в. Из документов начала прошлого 
века известно, что ненцы не занимались извозом, потому что 
у них не было достаточного количества ездовых оленей. 

В первой трети XX в. в структуре ненецкого хозяйства 
происходят значительные изменения, вызванные новой со-
циально-политической ситуацией на Севере в целом. Основ-
ным инициатором покупки домашних оленей во второй по-
ловине 1920-х гг. становится государство в виде различных 
административно-хозяйственных структур на местах, полу-
чавшие на это целевые кредиты.  В перспективе государствен-
ная поддержка должна была вытеснить зависимость малоолен-
ных и безоленных от состоятельных хозяйств и разрушить 
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традиционную систему взаимопомощи. В меньшей степени 
олени закупались для продовольственного обеспечения на-
селения северных поселков, несмотря на большой спрос на 
мясо.

С появлением населенных пунктов на Ямале стала склады-
ваться транспортная сеть, связывавшая их между собой, что 
предоставило оленеводам дополнительную возможность за-
работков от извоза в зимний период. Некоторые хозяйства, 
владеющие небольшими стадами оленей, специально устраи-
вали зимнее стойбище поблизости от основных транспортных 
путей. Распространению извоза способствовали и ряд других 
объективных обстоятельств. А именно то, что у более полови-
ны ямальских оленеводов размер оленьего стада не превышал 
100 голов, что не обеспечивало все потребности семьи и тре-
бовало получения дополнительного источника доходов.
Ключевые слова: ненцы, олени, извоз, Ямал.
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Foetus of Caribou: Representations and Prohibitions  
of Hunters of the North of the New and Old World
Denis V. Vorobiev
Institute of Ethnology and Anthropology Russian Academy of Science, 
Moscow, Russia, pakamagan@rambler.ru

Caribou and moose hunting is known to have been the backbone 
of the subsistence of many peoples in the American and the Eurasian 
North. Search for a hunters’ luck was the most important quest for 
people to face, and finding it, according to the views of hunters, was 
dependent on their skill to comply with numerous regulations and 
prohibitions. Otherwise, they believed, the hunter’s good fortune 
would abandon them, and they would be doomed to death.

The report examines the hunters’ perceptions associated with 
the foetus of the ungulate mentioned in the title, boiling down to 
the following:

According to the idea of the Innu (Algonquian groups of 
Quebec Newfoundland-Labrador), a caribou foetus could only be 
eaten by older people. Eaten by younger people, it is believed would 
tire them out quickly on their travel on foot. It is also imperative 
to carry a foetus in a bag. If it were transported uncovered, a cold 
north wind would rise. The Algonquins also believe that children 
should not be present when a pregnant female’s carcass was being 
cut. Otherwise, they could end up being seriously ill. 

The views of Siberian hunters, while being similar on one hand, 
can also be quite contradictory. Among the Dolgans and Northern 
Yakuts, the uterine calf was also to only be eaten by the elderly 
people, ones who could no longer have children. On the other hand, 
the modern Evenks do not eat reindeer foeti at all. They would 
either hang it on a tree, or bury it down in the snow, or simply 
throw it away.

Quebec anthropologist D. Clement offers an explanation of the 
embryo eating taboo by the young people, based on their concept 
of “sign” or “signature” (fr. — “la signature”). The embryo cannot 
move independently. That is why, after eating it, young men would 
also lose the ability to walk quickly. 
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I suppose that all these measures were rather aimed at pre
venting the disconnection of the “man-prey” link. Stamina is 
essential for young people on the hunt, while old people can afford 
to lack this quality. It seems that the precept to only carry a foetus 
in a bag can also be explained in the same way. The embryo rests 
in the womb, where it is always warm and no wind can blow. So 
the very exposure of it to the outside summons the wind, which, 
in its turn can cause trouble to people. Thus, it implies that the bag 
may be considered as an analogue of the mother’s womb.
Keywords: Caribou, Reindeer Foetus, Innu, Evenki, Hunting.

Эмбрион карибу: представления и запреты охотников 
Севера Нового и Старого Света
Денис Валерьевич Воробьёв
Институт этнологии и антропологии имени  
Н. Н. Миклухо-Маклая РАН, Москва, Россия,  
pakamagan@rambler.ru

Известно, что промысел карибу/дикого северного оленя, 
а также лося, составлял основу существования многих групп 
американского и евразийского Севера. Обретение охотничьей 
удачи было наиважнейшей стоявшей перед людьми задачей, 
для достижения которой, согласно воззрениям охотников, 
было необходимо соблюдать многочисленные предписания 
и запреты. Иначе удача покинет их, и они окажутся обречен-
ными на гибель.

В докладе рассматриваются представления охотников, 
связанные с эмбрионом этих копытных, сводящиеся к следую
щему:

По представлениям инну (алгонкинские группы Квебека 
Ньюфаундленда-Лабрадора), употреблять в пищу эмбрионов 
карибу могут только старики. Считается, что молодые люди 
будут от этого быстро уставать при ходьбе. Переносить выпо-
ротков следует непременно в сумке. Если транспортировать 
их открытыми, поднимется холодный северный ветер. Алгон-
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кины полагают, что дети не должны присутствовать при раз-
делке туши беременной самки. В противном случае они могут 
тяжело заболеть. Представления сибирских охотников с одной 
стороны аналогичны, но могут быть и противоречивы. У дол-
ган и северных якутов утробного теленка также ели только 
старики, у которых уже не могло быть детей. С другой сторо-
ны, современные эвенки эмбрионов северного оленя не едят. 
Их либо вешают на дерево, либо зарывают в снег или просто 
выбрасывают.

Квебекский антрополог Д. Клеман объясняет запрет на 
поедание эмбриона молодыми людьми, исходя из концепта 
«знака» или «подписи» (la signature). Зародыш не может пере-
двигаться самостоятельно. Именно поэтому, съев его, юноши 
тоже утрачивают способность быстро ходить. Полагаю, все эти 
меры были направлены на предохранение от разрыва связи 
«человек-добыча». Выносливость необходима молодым людям 
на охоте, тогда как старики могут позволить себе отсутствие 
этого качества. Думается, с этих же позиций допустимо объ-
яснить предписание нести выпоротка только в сумке. Эмбри-
ону в утробе матери, где нет ветра, тепло, а когда он попадает 
наружу, начинает дуть ветер, способный доставить людям 
неприятности. Таким образом, сумку допустимо рассматривать 
как аналог материнской утробы.
Ключевые слова: карибу, дикий северный олень, эмбрион, инну, 
эвенки, охота.
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The (In)Visible Third Wheel: Insects, Pests,  
and their Implications for the Archaeology  
of Human-Reindeer Interactions
Morgan Windle1, Stephan Dudeck2, 3, Henny Piezonka1

1 Institute of Pre- and Protohistoric Archaeology, Kiel University, Kiel, 
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Two herded reindeer outside a Sel’kup smokehouse, on the Taz River,  
West Siberia. Photo by H. Piezonka. August 2021.
Два пасущихся оленя возле коптильни селькупов на реке Таз,  
Западная Сибирь. Фото Х. Пьезонки. Август 2021.

In Arctic and Subarctic regions of Northern Eurasia, Rangifer 
tarandus (reindeer) helped shape the complex socio-cultural fabrics 
of mobile hunter-fisher-herder societies. Through an intimate 
partnership that is grounded in mutualism and symbiosis, reindeer 
in these societies are animate persons with roles as both herded 
and wild animals. In the West Siberian tundra and taiga zones, 
modern hunter-fisher-herder communities coexist with reindeer, 
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co-creating culture through their entwined multispecies lifeways. 
Archaeological evidence from Iron Age sites in the tundra demon
strates that this type of cohabitation may have existed for at least 
two millennia, and methods for investigating the timing and details 
of human-reindeer interactions in the archaeological record are 
currently expanding. The enduring practices of modern herders 
may help to structure inferences and inform on the formation 
processes of human-reindeer systems in the archaeological record. 
As techniques of investigation are being improved, we argue that 
the less visible entities which also co-construct these social, 
economic, and cultural systems should be considered.

Here, we investigate the human-reindeer-insect interface, 
specifically the role of Culicidae (mosquitoes), Ceratopogonidae 
(midges), and Tabanidae (horseflies) in reindeer herding. How do 
insects, and forest-tundra ecosystems reciprocally shape coexistence 
practices? How do these insects influence hunter-fisher-herder daily 
life and seasonal transhumance? How does insect stress and insect 
avoidance in reindeer influence herding architectures? In this paper, 
we will discuss the intersection of insects, reindeer, and hunter-
fisher-herder ecologies in Western Siberia, comparing Indigenous 
folklores, ethnographic, ethnoarchaeological, and ethnozoological 
evidence. From material and architectural constructions to small 
and large-scale mobilities we seek to explore how entities, (mostly) 
invisible in the archaeological record, impact hunter-fisher-herder 
lifeways and trigger specific niche construction activities, and what 
traces these may leave behind. In assessing this interface, we could 
unravel potential mechanisms forming the archaeological record, 
improving studies of hunter-fisher-herder societies in the present 
and past.
Keywords: reindeer, herding practices, insects, folklore, ethno
archaeology, West Siberia.
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(Не)видимый третий лишний: насекомые, паразиты  
и их значение для археологии взаимодействий  
человека и оленя
Морган Виндл1, Штефан Дудек2, 3, Хенни Пиезонка1
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В арктических и субарктических регионах Северной Евра-
зии Rangifer tarandus (северный олень) помог сформировать 
сложные социокультурные структуры кочевых обществ охот-
ников-рыболовов-пастухов. Благодаря тесному партнерству, 
основанному на взаимопонимании и симбиозе, олени в этих 
обществах предстают одушевленными личностями, играющи-
ми роль как одомашненных, так и диких животных. В западно-
сибирской тундровой и таежной зонах современные сообще-
ства охотников-рыболовов-пастухов сосуществуют с оленями, 
они живут вместе, зависят друг от друга и вместе создают 
общую межвидовую культуру. Археологические данные памят-
никовжелезного века в тундре показывают, что этот тип со-
существования мог бытовать по крайней мере два тысячелетия; 
продолжают развиваться археологические методы, уточняю-
щие время и конкретные формы взаимодействия человека 
и оленя. Устойчивые практики современных оленеводов могут 
помочь структурировать выводы и дать информацию о про-
цессах формирования взаимоотношений между человеком 
и оленем в археологии. Мы считаем, что по мере того, как 
совершенствуются методы исследования, следует учитывать 
менее заметные сущности, которые также по совокупности 
конструируют эти социальные, экономические и культурные 
системы.

Здесь мы исследуем взаимодействие человека, оленя и на-
секомого, в частности, роль Culicidae (комары), Ceratopogonidae 
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(мошки) и Tabanidae (слепни) в оленеводстве. Как насекомые 
и экосистемы лесотундры взаимно влияют на практики со-
существования? Как эти насекомые влияют на повседневную 
жизнь охотников-рыболовов-пастухов и сезонный перегон 
скота? Как стресс от насекомых и их избегание у северных 
оленей влияют на практики выпаса? В этой статье мы обра-
тимся к взаимодействию экологий насекомых, северных оленей 
и охотников-рыболовов-пастухов в Западной Сибири, срав-
нивая фольклор коренных народов, этнографические, этноар-
хеологические и этнозоологические данные. Начиная с мате-
риальных и структурных конструкций и заканчивая малыми 
и крупномасштабными мобильностями мы стремимся изучить 
как сущности, невидимые (в основном) для археологических 
исследований, влияют на образ жизни охотников-рыболовов-
пастухов, как они запускают определенные процессы создания 
ниш, и какие следы они могут оставлять. Оценивая это взаи-
модействие, мы могли бы раскрыть потенциальные механизмы, 
формирующие археологические данные, улучшая тем самым 
исследование обществ охотников-рыболовов-пастухов в на-
стоящем и прошлом.
Ключевые слова: северный олень, практики выпаса, насекомые, 
фольклор, этноархеология, Западная Сибирь.
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The Ideal Opponent: Human-Wildlife Relations  
in Eastern Siberia
Lia Zola
University of Turin, Turin, Italy, lia.zola@unito.it

Wolf cub in Oymyakon, Sakha-Yakutia, Russia.  
Photo by Lia Zola. Summer 2019.
Волчонок в Оймяконе, Саха-Якутия, Россия.  
Фото Лии Зола. Лето 2019.

Recent anthropological reasoning, fostered by the ontological 
turn debate (Descola 2005, Viveiros de Castro 1998, Ingold 1988, 
2000) tackled the issue of multispecies ethnography: it deals with 
the lives and deaths of all the creatures that for decades have stayed 
on the margins of anthropology. According to this approach, 
animals, insects, plants, and other organisms, even viruses — what 
Agamben has called “bare life” (1995) — have started to appear 
alongside humans with their own biographical and political lives. 
Focused on the changing contours of the issue of “nature”, wriggling 
within whatever “human nature” might mean, multispecies ethno
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graphy recalls that “human nature is an interspecies relationship”, 
as Anna Tsing would put it (1995, p. 94). This last statement may 
also refer to the connections between humans and wildlife. Relying 
on an approach that favours an interdisciplinary “multispecies lens”, 
in which humans are observed as one of multiple organisms that 
interact with other species to shape and create environments, my 
paper will take into account the interconnections and coexistence 
between wolves and people in Sakha-Yakutia, Eastern Siberia.
Keywords: wolves, human-wildlife relations, multispecies lens, 
Sakha-Yakutia, Eastern Siberia.

Идеальный оппонент: отношения между человеком 
и дикой природой в Восточной Сибири
Лиа Зола
Туринский университет, Турин, Италия, lia.zola@unito.it

Недавний антропологический резонанс, вызванный деба-
тами по поводу нового онтологического поворота (Descola 
2005, Viveiros de Castro 1998, Ingold 1988, 2000) затронул тему 
многовидовой этнографии: она касается жизней и смертей всех 
существ, которые десятилетиями оставались на обочине антро
пологии. Согласно этому подходу, животные, насекомые, рас-
тения и другие организмы, даже вирусы  — то, что Агамбен 
назвал «голой жизнью» (1995)  — начали появляться рядом 
с людьми с их собственными биографическими и политиче-
скими жизнями. Сфокусированная на меняющихся контурах 
темы «природа», работающая над вопросом, что на самом деле 
означает «человеческая природа», многовидовая этнография 
напоминает, что «человеческая природа  — это межвидовые 
отношения», как выразилась Анна Цзин (1995, с.94). Это по-
следнее утверждение может также относиться к связям между 
людьми и дикой природой. Опираясь на междисциплинарный 
многовидовой подход, рассматривающий человека как один 
из множества организмов, взаимодействующих с другими 
видами, формируя и создавая окружающую среду, я обращаюсь 



в своем докладе к теме взаимосвязи и сосуществования волков 
и людей в Саха-Якутии, Восточная Сибирь.
Ключевые слова: волки, отношения человека с дикой природой, 
многовидовой подход, Саха-Якутия, Восточная Сибирь.
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